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OPUSCULES

DE

SAINT THOMAS D’AQUIN.

OPUSCULE VIL

TRES-RELIGIEUSE EXPOSITION DE L’ORAISON DOMINICALE, oU NOTRE PERE .
DC MEME DOCTEUR SAINT THOMAS.

CHAPITRE PREMIER.

« Notre Pére. » Parmi toutes les autres priéres, 1'Oraison domini-
cale est celle qui tient la premiére place. Elle a, en effet, les ciny
qualités requises pour la pricre. La priére doit &tre sure, droite,
réglée , pieuse et humble. Elle doit étre siire, « pour gue nous nous
approchions avec conflance du tréne de la grace de¢ Dieu, » comne le
dit saint Paul dans UEpitre aux Hébreux, ch. IV . Ne foiblissant
pas méme dans la foi. Saint Jacques dit, en effel, ch. I : « Que
Phommie demande sans hésiter dans la foi. » Mais, raisonnablement,,
celle priére est trés-sire ; elle est, en effet, 'euvre de notre avocat,,
qui est le plus sage des suppliants, en qui, comme il est dit dans I'E-
pitre aux Colossiens, ch. I, « sont ious les trésors de la sagesse. »
Cest de lui qu'il esl dit, dans la premiére Epltre de saini Jean, ch. 1 -
« Nous avons un avocat aupres du Pére; » ce qui fait dire & saint

OPUSCULUM VII.

EJUSDEM DOCTORIS EXPOSITIO DEVOTiSSIMA ORATIONIS DOMINICE , VIDELICET
PATER NOSTER.

. cientes. Dicitur enim Juc., I : « Postulet

CAPUT PRIMUAIL. “autemn in fide nibil heesitan’s. » Rationabi~

« Pater noster. » Inter alias orationes liter autem heec oratio est securissima : es)
Oratioc dominica principalior invenitur. |cnim ab advocato nostro lormata, qui est
Habet enim quinque excellentias, quae in | sapientissimus petitor, « in quo sunt oni-
oratione requiruntur. Debet enim essc ora- | nes thesauri sapientiee, » ut dicitur ad
tio secura, recta, ordinata, devota, el hu- | Cul., 1. D guo dicitur I. Joan., 11 :
milis. Secura quidem, ul « cum fiducia | « Advocatum habemnns apud Patrem ; »
adeamus al thronum gratie ejus, » ut Eunde dicit Gyprianus in lih. De Orat. Do-
dicitwr ITebr., IV. In fide otiam non defi-  min, : « Cum Christum habeanus adve—

II. 1



2 OPUSCULE VI, CHAPITRE 1.

Cyprien, dans son livre de I'Oraison dominicale : « Puisque nous
avons un avocat auprés du Pére, pour nos péchés, quand nous de-
mandons pardon pour ces mémes péchés , servons-nous des paroles
de notre avocat. » Elle nous paroit siire ensuite, parce que celui qui
nous exauce avec le Pére nous a appris & prier, comme nous le
montrent ces mots du Psaume XC : « Il criera vers moi, et je 'exau-
cerai. » C'est ce qui fait dire & saint Cyprien que, « prier le Seigneur
avec ses propres paroles, c’est une priére amie, familiére et reli-
gieuse. » Nous ne I'adressons par conséquent ]amals 4 Dieu sans
frult, car, comme le dit saint Augustin, « elle remet les péchés
véniels, »

Notre priére doit éire droite, afin que celui qui prie demande &
Dieu ce qui lui convient. Saint Damascéne dit : « La priére est une
demande faite & Dieu des choses qm conviennent. » Bien des fois la
priére n’est pas exaucée, parce qu’on demande des choses qui ne cons
viennent pas. Saint Jacques dit, ch. IV : « Yous demandez, el vous
ne recevez pas, c’est parce que vous demandez mal. » Mais savoir ce
qu'il faut demander, est une chose trés-difficile, puisqu’il est irés-
difficile de savoir ce qu'il faut désirer. Nous pouvons licilement dé-
sirer, dans Ja priére , les choses qu’il nous est permis de demander.
L’Apbire dit pour cela, dans I'Epitre aux Romains, ¢h. VIII : « Car
nous ne savons pas quelle priére nous ferons comme il faut. » Mais
Jésus-Christ est docteur; il lui appartient, en effet, de nous apprendre
quelles sont les choses que nous devons demander par la priere. Ses
disciples lui dirent, au rapport de saint Luc, ch. XI: « Seigneur ,”
enseignez-nous & prier. » Mais ce qu'il nous a appris & demander par
la priére, nous pouvons sans crainte le demander. De la saint Au-
gustin dit que, « quelles que soient les paroles desquelles nous nops
servions, nous ne disons que ce qui esl contenu dans cetie (raison
domuncale, si nous prions d'une maniére droite et convenable. »

catum apud Pairem pro peccatis nostiris, | postulantur. Jac., IV : «Petitis 2t non ac-~

quando pro delictis nostris petimus , advo-
cati nostri verba proponamus.» Ultenus
securior appavet ex hoc, quod ipse qui
orationem exaudit cum Patre, docuit nos
orare,, secundum illud P.s-alm. XG : «Cla-
mabit ad me, et ego exaudiam eum; »

unde dicit Gyprlanus s Amica, familiaris
et devota est oratio , Dominum de suo
rogare ; » unde ab hac oratiouo nunguam
gine fructu receditur, nam per eam ve-
nialia dimittuntar , ot dicit Augustinus :

« Debet etiam esse oratlo nostra recta, ut
petat orans & Deo quee sibi convemunt.

Nam Damascenns dicit : « Oratio est peti-
tio decentium a Deo. » Multotiens enim
non exanditur oratio, quia indecontia

cipitis, eo quod male petatis. » Scire au-
tem quid sit petendum , difficillimum est,
cum difficillimurn sit seire quid sit deside-
randum. Ba enim quee licite petuntur in
oratione, licite desiderantur. Et ideo Apo-
stolus dicit ad Rom., VIO : « Nam quid
oremus sicut opcrtet, nescimus.» Ipse
autem Christus doctor est; nam ipsius est
docere quid nos orare oporteat. Nam dis-
cipuli dixerunt ei, Luc., XI : « Domine,
doce nos orare. » Ea ergo que ipse orare
docuit, rectissime postulantur. Unde Au-
gustinus : « Queiecumque autem verba di-
camus, nibil alind dicimus, quam quod
in ista Oratione dominica positum est, si
recte ¢t congruenter orumus.» Debet
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La priére doit aussi étre réglée comme I'est le désir, puisque la
priere n’est que l'interprétation de celui-ci. Mais cet ordre nécessaire
consiste en ce que nous préférions, dans nos désirs et nos prieres, les
choses spirituelles aux temporelles, les célestes aux terrestres, d’aprés
ce qui est dit dans saint Matthieu, ¢h. VI : « Cherchez d’abord le
royaume de Dieu, etc.... » Dans cette priére, le Seigneur nous a ap-
pris & observer cet ordre; on y demande d’abord les choses célestes,
et ensuite les terrestires.

La priére doit aussi étre dévote, parce que 'onction de la dévotion
fait de la priére un sacrifice agréable a4 Dieu, comme nous l'ap-
prennent ces paroles du Psaume LXII : « A votre nom j'éléverai mes
mains, ayant mon ame comme remplie, rassasiée et engraissée. » La
prolixité de la priére le plus souvent en affoiblit la dévotion; c’est
pour cela que le Seigneur nous a appris a éviter cette prolixité super~
flue, quand il dit dans saint Matthieu, ch. VI: « Priant, parlez
peu. » Saint Augustin, écrivanta Proba, dit aussi : « Parlez peu dans
vos priéres,.mais suppliez beaucoup si I'intention persévére fervente;
c’est pour cela que le Seigneur a fait une priére courte. » Mais la dé-
votion vient de la charité, qui est 'amour de Dieu et du prochain; et
I'un et I'autre se trouvent dans cette priére. Pour insinuer, en effet,
l'amour divin, nous lui donnons le nom de Pére; pour insinuer I'a~
mour du prochain, nous prions généralement pour tous, disant :
« Notre Pére, » et « pardonnez-nous nos offenses, etc.; » ce a quoi
nous porte 'amour du prochain.

La priére doit encore étre humble, d’aprés ces paroles du Ps. CI :
« Il a regardé la priére de ceux qui sont humbles. » Saint Luc cite,
ch. XVIII, I'exemple du pharisien et du publicain; et i est écrit, dans
le livre de-Judith, ch. IX : « La supplication de ceux qui sont doux et
humbles vous a toujours été agréable. » Or cette humilité brille aussi

etiam esse oratio ordinata sicut desiderinm,
cum oratio sit desiderii interpres. Est an-
tem hic debifus ordo , ut spiritualia car-

tem nolite multum loqui. » Et Augustinus
dicit ad Probam : « Absit ab oratione
multa locutio, sed non desift multa pre-

nalibus, ceslestin terrenis desiderando et
orando preeferamus, secundum illud Matih.,
VI : « Primum cuerite regnum Dei, etc. »
Hoc Dominus in hac eratione servare do-
cuit, in gua primo petuntur ccelestia et
postmodum terrena. Debet etiam oratio
esse devota, quia pinguedo devotionis facit
sacrificium orationis esse Deo acceptum ,
secundum illud Psalm. LXII : « In no-
mine tuc levabo manus meas; sicut adipe
et pinguedine repleatur anima mea.» De-
votio autem plerumque propter prolixita-
tem orationis obtunditur : unde Dominus
superfluam orationis prolixitatem docuit
vitare , dicens Matth., VI ; « Orantes au-

catio, si fervens perseveret intentio, unde
Dominus hanc orationem hrevem instituit.n
Consurgit autem devotio ex charitate , quie
est amor Dei et proximi, quorum utrum-
que in hac oratione ostenditur. Namn ad
insinuandum divinum amorem, vocamus
enm patrem; ad insinuandum autem
amorem preximi communiter pro omnibus
oramus dicentes : « Pater noster, etc. » Et
«dimittenobisdebilanostra , etc.;» ad quod
proximorum dilectio nos inducit. Debet
etiam oratlo esse humilis, secundum illud
Psalm. CI : « Respexit in orationem-hu-
milinm. » Et Luc., XVIIL, de phariszo et
publicano, et Judith,, IX : « Pumilinm et
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dans cette priére; car la véritable humilité consislc en ce que per-
sonne ne présume de ses forces, mais qu’on attende de la puissance
de Dieu tout ce qu'on doil obtenir. Remarquez de plus que cette
priére produit trois espéces de biens.

Elle est, premiérement, un remeéde efficace et utile conire le mal;
elle délivre, en effet, des péchés commis. 11 est écrit, Psaume XXXI :
« Yous avez remis 'impiété de mon péché , c’est pour cetle raison que
quiconque est sainl vous adressera sa priére. » Ainsi pria le larron
sur la croix, el il obtint la rémission de ses péchés, parce quil lui
fut répondu : '« Vous serez aujourd’hui avec moi dans le paradis, »
saini Luc, c¢h, XXIII, De méme le publicain pria, et « il rentra chez lui
justifié, » ibid., ch. XVIII. Elle délivre aussi de la crainte des péchés a
venir, des tribulations et de la tristesse. Saint Jacques dit, dans son
dernier chapitre : «{)uelqu'un parmi vous est-il triste, qu’il prie avec
égalité de ceeur. » Elle délivre des persécutions et des ennemis. I est
écrit, Psaume CVII : « Ils me déchiroient au lieu de m’aimer, et moi
Je priois. »

Elle est, secondement, utile et efficace & satisfaire tous les désirs.
1 est dit dans saint Matthieu, ch. XI : « Toutes les choses que vous
demandez, priant, croyez et vous les recevrez; » et, si nous ne
sommes pas exauces, c’est que nous ne demandons pas avec assez
d’instance. « Il faut toujours prier et ne se pas lasser, » dit saint Luc,
ch. XVIII. Sinous ne le sommes pas, cela vient encore de ce que nous
ne demandons pas ce qui est le plus utile & notre salut. Saiut Au-
gustin dit : « Le Seigneur est bon, i qui ne noug accorde pas ce que
nous voulons, pour nous donner ce que nous préférerions. » C'est ce
que nous voyons de saint Paul, qui trois fois demanda a étre délivré
de I'aiguillon de la chair, et qui ne fut pas exaucé.

Elle est, iroisitmement, utile, parce qu’elle nous rend les amis de

| S——

mansuetorum semper tibi placuit depre-
catio , » quee quidem humilitas in hac ora-
tione servatur; mam vera hmmilitas est,
quando aliquis nihil ex suis viribus pre-
sumit, sed totum ex divina virtute impe-
trandum expectat. Nota insuper, quod tria
hona facit oratio. Primo enim est efficax
el uiile remedium contra mala. Liberat
enim a peceatis commissis. Psaim. XXXI :
« Tu remisisti impietatem peccati mei ; pro
hac orabit ad te omnis sanctus. » Sic latro
in cruce oravit , et remissionemn obtinuit ,
quia : « Hodie mecum eris in paradiso, »
Luc., XXM Sic publicanus oravit, « et
Jjustificatus descendit in domum suam, »
Lue., XVII. Liberat etiam & timore pecca-
forom supervenientium & tribulationibus
el tristiliis. Jac., ult. : « Tristatur quis in

vohis, oret ®:quo animo.» Liberat etiam
& persecutionibus et inimicis, Psal. CVII :
«Pro eo ut me diligerent, detrahebant
mihi, ego autem orabam. » Secundo, est
efficax et ntilis ad omnia desideria obti-
nenda. Matth., XI : « Omnia quecumque
orantes petitis , credite quia accipietis ; »
et si non exaudimur , hoe est quia non in-
stanter petimus. « Oportet enim semper
orare , el nunguam deficere, » Luc., XVIII.
Vel quia non petimus id qnod magis ex-
pedit ad salutem. Augustinus: « Bonus
Dominus qui s@pe non tribuit quod volu-
mus, ut tribuat quod mallemus. » £t hoc
reperitur de Paulo, qui ter petiit & se re-
moveri stimulum, et non‘ est exanditus.
Tertio cst utilis, quia facit nos familiares
Deo. Psalm. CXL : « Dirigatur oratio mea
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Dieu. 11 est écrit, Psaume CXL : « Que ma priére monte vers vous
comme 'encens, » Il dit done :

CHAPITRE II.

« Pére. » Remarquez ici deux choses, & savoir comiment il est Pére,
et ce que nous lui devons en cette qualité. 11 est appelé Pére , spécia-
lement & cause de la création; il nous a créés, en effet, & son image
el ressemblance ; image qu’il 1'a pas imprimée aux autres créatures
inférieures. Il est écrit au Deutévonome, ch. XXXIT: « 11 est lui-méme
votre pére; c'est lui qui vous a faif, qui vous a créé. » 1l porte de
méme le nom de Pére, parce que ¢’est lui qui gouverne. Bien en effet
qu’il gouverne foutes choses; pour nous, cependant, il nous gouverne
comme des maitres, et les autres créatures comme des esclaves. Il est
écrit au livre de la Sagesse, ch. XIV : « Votre providence, Pére,
prend soin de tout, » et, ch. XIII : « Et vous disposez de nous avec
toutes sortes ¢’égards. » Il esl pére, parce qu'il nous a adoptés; aux
autres créatures il n'a fait, en quelque sorte, que de petits dons;
mais & nous, il nous a donné son héritage, et cela, parce que nous
sommes ses enfants; « mais si nous sommes ses enfants, nous sommes
ses héritiers. » L’Apétre dit, Epitre aux Romains, ch. VIII : « Vous
n'avez pas regu l'esprit de servitude par la crainte, mais I'esprit des
enfants d’adoption, qui nous fait crier, Pére. »

Mais nous, nous iui devons trois choses. Nous lui devons, en pre-
mier lieu , 'honneur ; Malachie dit, ch. I: « Si je suis pére, ou est
I’honneur qui m’est dit? » Cet honneur consisie dans trois choses;
d’abord a lui donner de la louange en tant que Dieu. Il est écrit,
Psaume XLIX : « Le sacrifice de la louange m’honorera; » mais il ne
doit pas seulement étre dans la bouche, il doit aussi étre dans le
ceeur, Il est dit dans Isaie, chap. XXIX : « Ce peuple m’honore des
levres , mais son ceeur est loin de moi. » Cel honneur consiste dans

sicut incensum in conspectu tuo. Dicit
ergo :
CAPUT 1I1.

« Pater. » Nota hic duo, quomodo sci-
licet Pater sit, et quid debemus ei, quia
Pater est. Dicitur autem Pater ratione spe-
cialis creationis , quia creavil nos ad ima-
ginem et similitndinem suam, quam aliis
crealuris inferioribus non impressit, Deut.,
XXXII : «Ipse est Pater tuus, qui fecit et
creavit te. » ltem, ratione gubernationis.
Quamguam enim vinnia gubernet, nos ta-
men gubernat ut dominos, alia ut servos.
Sap., XIV : «Tua, Pater, providentia
cancta gubernat ; » et Sap., X1 : « Et cam

magna reverentia disponis nos. » Item, ra-
tione adoptionis, quia aliis creaturis dedit
quasi munuscula, nobis antem haeredita-
tem, el hoc quia filii : « sed si filii, et he-
redes. » Apostolus, Rom., VIII : « Non ac-
cepistis Spiritum servitatis in timore , sed
Spiritum adoptionis filiorum , in quo cla-
mamus, Abba Paler. » Dehemus autem
nos ei tria. Primo, honorem, Mal., I : « Si
ego Pater, ubi est honor meus ? » qui con~
sistit in tribus * In landis datione, quoad
Deum. Psalm. XLIX : « Sacrificium laudis
honorificabit me, » qua non solnm debet
esse in ore, sed eilara in corde. Isai., XXIX:
« Populus hic labiis me honorat, cor autem
eorum longe est & me. » In corporis puri-
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Ia pureté de son propre corps. L'Apéire dit dans la premiére Epitre
aux Corinthiens, ch. 6 : « Glorifiez et poriez Dieu dans votre corps. »
11 consiste aussi dans I'équité de nos jugements sur le prochain’; on
lit, Psaume XCV : « L’honneur du roi aime le jugement. »

Nous devons, secondement , I'imiter, parce qu'il est Pére. Jérémie
dit, ch. III : « Vous me donnez le nom de Pére, et sans cesse vous
marchez aprés moi. » Trois choses rendent cette imitation parfaite. La
premiére, c’est 'amour. L’Apétre dit, Epitre aux Ephésiens, ch. V:
« Soyez les imilateurs de Dieu comme des enfants chéris, et vivez
dans son amour; » et cet amour doit étre dans le ceeur. La seconde,
c¢’est la miséricorde ; 'amour, en effet, doit étre uni a la miséricorde.
Saint Luc dit, ch. VI : « Soyez miséricordieux ; » et celle-ci doit se
trouver dans les ceuvres. La troisiéme, c’est la perfection; 'amour et
la miséricorde doivent étre parfaits. Il est dit dans saint Matthieu,
ch. V : « Soyez parfaits comme votre Pére céleste est parfait. »

Nous lui devons, troisiémement, 1'obéissance. L’Apétre dit, Epitre
aux Hébreux, ch. XII : « Nous obéirons bhien plus au Pére des es-
prits; » nous lui devons cette obhéissance pour trois choses. La pre-
miére, c’est & cause de son domaine souverain. Il est écrit dans
'Exode, ch. XXIV : « Lui-méme est le Seigneur; nous ferons tout ce
gue le Seigneur a dit, et nous lui obéirons. » La seconde, c'est &
cause de 'exemple , parce que ie Fils de Dieu a éié obéissant jusqu’a
la mort, ainsi qu’il est dit, Epitre aux Philippiens, ch. Il : « La troi-
siéme, o’est 'avantage que nous y trouvons. » Il est écril au deuxiéme
livre des Rois, ch. VI : « Je jouerai devant le Seigneur qui m'a
choisi. » Nous lui devons, quatriémement, la patience quand il nous
chétie. Il est écrit au livre des Proverbes, "ch. T : « Mon fils, ne re-
jetez pas la correction du Seigneur, ne foiblissez pas quand il vous
corrige. » Le Seigneur chatie, en effet, celui qu'il aime, et il se
complatt en nous comme un pére dans son fils.

iate quoad seipsum. I, Cor., VI: « Glorifi- | bemus ei obedientiaw, Hebr., XIL: « Mullo

cale et portate Deum in corpore vestro. »
In judicii eequitate, quoad- proximum.
DPsalm. XCV : « Honor regis judicium dili-
git. » Secundo , debemus el imitalionem,
quia pater est. Jerem., IIL: « Patrem vo-
cabis me, et post me ingredi non cessabis, »
que perficitur in tribus : in dilectione,
Ephes., V : « Estote imitatores Dei sicut
fllii charissimi, et ambulate in dilectione;»
ot hoe oportet esse in corde. Tn miseratione;
dilectio enim debet esse eum miseratione.
Luc., VI: « Estote misericordes ; » et hoc
debet esse in opere. In perfectione, quia
dilectio et miseratio debet esse perfecta.
Matth., V: «Estote perfecti, sicat et Pater
vestar coplestis perfectus est. » Tertio, de-

magis obtemperabirnus Patri spiritnum ; »
et hoc propter tria. Primo, proptet domi-
nium. Ipse enim Dominus, Exod., XXIV :
« Omnia que locutus, est Dominus, [acie-
mus, et erimus obedientes. » Secundo,
propter exemplum, quia verus Filius factus
est Patri « ohediens, usque ad mortem, »
ut dieitar PhiZip.; 1. Tertio, propter com-
modum. II. Reg., VI: «Ludam ante Domi-
num qui elegit me.» Quarto, debemus ei
patientiam in castigationibus. Proverd., Il :
« Disciplinam Domini, fili mi, ne abjicias,
nec deficias cum ab eo corriperis. » Quem
enim diligit Dominus, corripit, et quasi
pater in filio complacet sibi.
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CHAPITRE III.

« Notre. » Par ce mot, il nous montre que nous devons deux choses
a notre prochain. Nous lui devons d’abord I'amour, parce que tous
les hommes sont fréres; tous, en effet, sont les enfants de Dieu. Saint
Jean dit, dans sa prenuere Epitre ch. W « Gelui qui n’aime pas son
frére qu 11 voit, etc.... » Nous lui devons aussi le respect comme en-
fants de Dieu. Malachie dit, ch. I : « N'avons-nous pas tous un méme
Pére? Esi-ce que Dieu seul nc nous a pas créés? Pourquoi donc
chacun de vous trompe-t-il son frére? » Saint Paul dit, Epitre aux
Romains, ch. XII : « Prévenez-vous les uns les autres par des témoi-
gnages d’honneur et de déférence; » et cela & cause de 'avantage
qui en revient; « parce qu'il s’est établi la cause du salut éternel de
tous ceux qui lui obéissent; » Epitre aux Hébreux, ch. V.

CHAPITRE IV.

« Qui étes dans les cienx. » Parmi toutes les autres choses néces-
saives & celui qui prie, la confiance est d'un prix immense. Saint
Jacques dit, ch. I : « Qu'il demande avec confiance et sans hésiler. »
De 1, le Seigneur nous apprenant & prier, met en avant les choses
qui font naitre la confiance, & savoir, celles qui procédent de la bonté
du Pére, ce qui nous fait (111‘@ : « Notre Peére; » d’aprés ces paroles
de saint Luc ch. X1 : « 8i vous, qui étes méchants, savez donner &
vos enfants ce que vous avez recu de bon , & combien plus forte raison
voire Pére céleste, du haut du ciel , donnera-t-il Jui-méme ce qui est
bon & ceux qui s’adregsent & lui. » Celles qui viennent de la grandeur
de sa puissance, ce qui lui fait dire : « Qui étes dans les cieux. » 1l
cst pour cela écril au Psaume CXXII : « J'ai élevé mes yeux vers vous
qui habitez les cieux. » Mais ceci peut avoir pour objet trois choses.

CAPUT 111

« Noster. » Ex hoc antem ostenditur,
quod duo debemus proximis. Primo, amo-
rem, quia fratres nostri sunt; nam omnes
sunt filii Dei. 1. Joan., IV : « Qui non di-
ligit fralrem suum quem videt, etc. »
Item, reverentimmn, quia filii Dei suni.
Malach,, I : « Numquid Paler unus om~
ninm nostrum ? Numquid non Deuns unuos
creavit uos? Quare ergo despicil unus-
quisque vestrom fratrem suum? » Romr,
Xil: « Honore invicem preevenientes; » et
hoc propter fructum, quia ipsc « factus est
ormibus chtemperantibus sibi causa salutis
eternw, » Hebr., V

CAPUT IV,

« Qui es in celis. » Inter cetera qua
oranti sunt necessaria, fiducia plurimum
valet. Jac., I : « Postulet autem in fide,
nihil hesitans, » Unde Dominus nos orare
docens, ea premittit, ex quibus in nohis
fiducta generetur, scilicet ex henignitate
Patris : unde Pater noster dicit, secundum
illud@ Luc., XI ¢ « Si vos cum sitis mali,
nostis bona data dare filiis vestris, gnantn
magis Pater vester coolestis de ccelo dahit
spiritum bonum petentibus se? » Et ex
magnitudine potestalis ; unde dicit : « Qui
es in ceelis. » Unde Psalm. CXXII : « Ad
te levavi oculos meos, qui hahitas in coe-
1is. » Potest autem hoc ad iria pertinere.
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D’abord de préparer celui qui prie, et c’esl de celle-ci dont il est
parlé dans I'Ecclésiastique, ch. XVIII : « Avant de prier, préparez
votre ame , » afin qu’elle soit comprise dans le ciel, ¢’est-2-dire dans
la gloire céleste, suivant ces paroles de saint Matthieu, ch. XV :
« Voire récompense est grande dans le ciel. » Et cette préparation doit
se faire & I'imitation de celles qui se font dans le ciel, parce que le
fils doit imiter le pére. Dela il est dit, Epltre aux Cormthlens, ch. XV:
« Comme nous avons porté 1’1mage de I'homme terresire, portons
aussi celle de 'homme céleste. »

Elle doit de méme se faire par la contemplation des préparations
célestes, parce que les hommes ont coutume de porter plus fréquem-
ment leurs pensées ol est leur pére et les objets qu’ils aiment, sui-
vant ces paroles de saint Matthieu', ch. VI : « Ot est votre trésor, la
esl votre cceur; » d’olt 'Apdire disoit , Epitre aux Philippiens, ch. IIl :
« Notre conversation est dans le ciel; » et, par la contemplation des
choses célestes, ayons soin de ne demander a celui qui est dans les
cleux que ces mémes choses, suivant ces paroles de I’Apdtre, Epiire
aux Colossiens, ch. I : « Cherchez les choses d’en haut, ou est le
Christ. »

Ces paroles, « qui étes daps les cieux, » peuvent secondement s’en-
tendre de la facilité qu'a de nous entendre celui auquel nous nous
adressons, parce qu'il est prés de nous, afin que ’on interpréte ces
mots, « qui étes dans les cieux, » c’est-d~dire dans les saints, en qui
Dieu habite, suivant ces paroles de Jérémie, ch. XIV : « Vous étes en
nous, Seigneur. » Les saints sont appelés ciel, d’aprés ces paroles du
Psaume XVIII : « Les cieux racontent la gloire de Dieu. » Dieu habite
dans les saints par la foi, Epitre aux Ephésiens, cli. IIT : « Le Christ
habite dans les ceeurs par la foi. » Il y habite aussi par 'amour. Saint
Jean dit, premiere Epitre, ch. IV ; « Celui qui, par I'accomplisse-
ment des préceptes, demeure dans la charité, demeure en Dicu, el

Primo quidem ad orantis prsparationem,
quia dicitur Eccles., XVII : « Ante ora-
tionem preepara animam iuam, » ut intel-
ligatur in ceelis, hoc est, in ceelesti gloria,
secundum illud Meiih., V ; Merces vestra
copiosa est in ccelis. » Et hzc praeparatio
debet esse per ccelestivm imitationem,
quia filins debet imitari patrem. Unde di-
citur I. Cor., XV : « Sicat poriavimus
imaginem terreni, portemus el imaginem
celestis. » Item, per ceelestium contem~
plationem; quia homines solent frequentius
cogitationem dirigere, ubi habent patrem,
e:‘. a.lia gua diligunt, secondum iltud Matik.,

« Ubi est thesauros taus, ibi est et
cor tuum 3 » unde dicebat Aposbolus, Phi-
fipp., TT: « Nostra conversatio in ccelis

est; » et per ccelestinm intentionem, ut ab
e0 qui in ccelis est, non nisi ceelestia quee-
ramus, secundum illud Coloss., IIT : « Quza
sursum sunt , queerite, ubi Chiistus est. »
Secundo, potest pertinere quéd dicitur :
« Qui es in ecelis, » ad audientis facilitatemn:,
quia propinquus est nobis, ut intelligatur
qui est in ecelis, id est in sanctis, in quibus
Deus habitat, secundum illud Jerem., XIV :
« Tu in nobis es, Domine. » Sancti enim
ceeli dicuntur, secundum illud Ps. XVII :
« Ceeli enarrant gloriam Dei. » Habitat
autem Deus in sanctis per fidem. Ephes.,
Ill: « Hahitare Christum per fidem in cor-
dibus vestris. » Per dilectionem. 1. Joan.,
IV: « Qui manet in charitate, in Deo ma-
net, et Deus in eo. » Per mandateram im-
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Dicu en lui. » Saint Jean dit, ch. XIV : « Si quelqu'un m'aime, il
gardera ma parole, et mon Pére I'aimera, et nous viendrons & lui,
et nous établirons notre demeure en-lui, ete.... » Ces paroles, « qui
étes-dans les cieux, » peuvent, troisiémement, appartenir & 'efficace
de celui qui nous entend, afin que par cieux nous entendions les
cieux corporels, non qu'il soit renfermé dans des cieux corporels,
suivant ces paroles du troisiéme livre des Rois, ch. VIIT : « Le ciel el
le ciel des cieux ne peuvent vous contenir; » mais, pour signifier que
Dieu est perspicace dans sa vue, comme étant celui qui voit du baut
des cieux, il est écrit, Psaume CI : « Il a vu du haut de ses saints ta-
bernacles; » et qu’il est infini dans son pouvoir, selon ces paroles du
Psaume CII : « Le Seigneur a préparé son trone dans le ciel; » et
qu'il est stable dans son éternité, suivant ces pareles du Psaume CI :
« Pour vous, vous étes éternel, el vos années ne sauroient cesser. »
C'est pour cela qu'il est dit du Christ., que « son trone est comme le
jour du ciel. » L’Apétre dit dans son Epitre aux Philippiens, ch. I,
en parlant du ciel, que « tous, parce que le ciel est incorruptible, en
ont fait la demeure des esprits. »

Par cela donc que 1'on dit : « qui étes dans les cieux, » nous acqué-
rons la confiance dans la priére sur trois points. Ce sont, la puissance
et la familiarité de celui & qui nous demandons, et la convenance de
la demande que nous lui faisons. La puissance de celui a qui on de-
mande est insinuée par ces mots cieux, si, par la, on entend les cieux
corporels , bien qu'il ne puisse lui-méme é&tre contenu dans un lieu
corporel , ainsi que le dit Jérémie, ch. XXIII : « Je remplirai le ciel
et la terre. » On dit cependant u'il est dans les cieux corporels, pour
nous insinuer deux choses, i savoir, la vertu de sa puissance, et la
sublimité de sa nature. La premiére esi contre ceux qui disent que
tout arrive par I'influence des corps célestes, et cela nécessairement.

pletionem. Joan., XIV: « Si quis diligit me, | tii non deficient. » Unde et de Christo di-

sermonem meum servabit, et Pater mous
diliget eum, et ad eurn veniemus, et man-
sionem apuil eum faciemus, etc. » Tertio,
potest pertinere quod dicitur : « Qui es in
ceelis, » ad efficaciam exaudientis, ut per
cwlos, corporeos ceelos intelligamus, non
quod corporalibus ceelis includatur, secun~
dum illud IIL. Reg., VIII: « Ceelum, et
ceeli celorum te caperc non possunt, » sed
vt significetur quod Dewus est perspicax in
consideratione, wutpote qui de alto videt.
‘Psalm. Cl : « Prospexit de excelso sancto
suo; » et quod sublimis est in potestate,
secundum illud Psalm, CII: « Dominus in
ceelo paravit sedem suam ;» et quod stabilis
est in ternitate, secundum illud Ps. CI:
«Tu autem in @lernum permanes, et anni

citur : « Thronus gjus sicul dies ceeli. » Et
Philosophus dicit in 1. De ceelo, quod
« propter incorruptionem ceeli, omnes po-
suerunt ccelum esse locum spirituwm. »
Par hoc ergo quod dicitur : « Qui es in
ccelis, » datur nobis fiducia orandi, quan-
tum ad tria : quantum ad potestatem, et
gquantum ad familiaritatem ejus a4 guo pe-
titur, el quantum ad congruitatem peti-
tionis. Potestas enim ejus 4 quo petitur,
insinuatur, si per ceelos intelligantur cesli
corporei ; of quamvis ipse locis corporali-
bus non comprehendatur, com seriptum sit
Jerem., XXIII : « Celum et terram ego
impleo, » tamen dicitur esse in ccelis cor-
poreis ad insinuandpm duo, scilicet poten-
tise ejus virtutem, et sublimitatem natura:.
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D'aprés cetie opinion, il seroit inutile de demander & Dieu quelque
chose dans nos priéres. Mais cette assertion est dénuée de sens, puis-
qu'on dit de Dieu qu'il est dans les cieux, comme le Seigneur des
cieux et des étoiles, suivant ces paroles du Psaume CXX : « Le Sei-
gneur a préparé son trdne dans le ciel. » La seconde est conire ceux
qui, dans leurs priéres, se figurent de Dien certains fantbmes corpo-
rels; pour cela on dit qu'il est dans les cieux, afin qu’il soit démontré,
par ce qu'il y a de plus grand dans les choses sensibles, que la gran-
deur de Dieu surpasse tout, méme le désir et l'intellect de I'’homme,
ce_qui fait que tout ce que I'on peut penser ou désirer est au-dessous
de Dien. C’est pour cela qu’il est dit dans Job, ch. XXXVI: « Voici le
Dieu grand qui surpasse toute science; » et au Psaume CXII : « Le
Seigneur est élevé au-dessus de toutes les nalions; » et dans Isaie,
ch. XL : « A qui avez-vous égalé Dieu? »

La familiarité de Dieu nous est aussi démontrée si, par les cieux,
on entend les saints. Comme il en est qui ont dit qu’a cause de sa
grandeur il ne prend pas soin des choses humaines, il faut observer
qu’il est-prés de nous, bien plus, qu'il nous est intimement uni,
parce qu'il est dit qu'il est dans les cieux, ¢’est--dire dans les saints,
auxquels on donne le nom de cieux, suivant ces paroles du Ps. XVIII :
« Les cieux racontent la gloire de Dieu. » Jérémie dit, ch. XIV :
« Vous étes en nous, Seigneur. » Ceci donne confiance & ceux qui
prient, pour deux choses. Premidrement, par rapport & la proximité
de Dieu , suivant ces paroles du Psaume CXLIV : « Le Seigneur est
preés, de ceux qui I'invoquent; » ce qui fait dire & saint Matthieu,
ch. VI : « Pour vous, quand vous priez, retirez-vous dans votre ap-
partementi, » c’est-d~dire dans I'intérieur de votre cceur; seconde-
ment, parce que, par le patronage des saints, nous pouvons obtenir

Primum quidem est contra illos qui dicunt
ornnia ex fato ceelestium corporum ex ne-
cessitate accidere, secundum quam opinio-
nem inutile esset aliquid & Deo orando
petere. Sed hoc stultum est, cum Deus in
coelis sic esse dicatur ut ccelorum Dominus
el stellarnm, secundum illud Psalm., CXX:
« Dominus in ceelo paravit sedem suam. »
Secundum vero contra illos esi, gui in
orando aliquas sibi corporcas phantasias de
Deo proponunt et fingunt, ideo dicitur esse
in ccelis, ut per id quod in sensibilibus re-
bus est altissimum, ostendatur divina su-
blimitas omnia excedens, etiam hominum
desiderium et intellectom : unde quicquid
cogitari vel desiderari potest, est minus
quam Deus. Propter quod dicitur in Job,
XXXVI: «Ecce Deus magnus vincens scien-
tiam nostram. » Psalm. CXII : « Excelsus
stper omnes gentes Dominus. » Isai., XL :

« Gui similem fecistis Deum. » Familiaritas
autem Dei ostenditur, si per ccelos sancti
accipiantur. Quia enim propter ejus altitu-
dinem aliqui dixerunt, quod humana non
curat, oportet considerare, quia nobis est
vicinus , immeo intimus, quia dicitur csse
in ceelis, id est in sanclis, qui cceli dicun-
tur, secundum illud Psalm. XVII: « Ceeli
enarrant gloriam Dei. » Jerem., XIV : « Tu
in nobis es, Domine. » Hoc enim affert fidu-
ciam orantibus quantura ad duo. Priwo,
quantum ad propinquitatem Dei, secun-
dum illud Psafm. CXLIV : « Prope est Do-
minus omnibus invocantibus eum. » Unde
Maith., VI: « Tu autem cum oraveris,
intra in cubiculum, » scilicet cordis. Se-
cundo, quia per patrocinium aliorum sanc-
torum possumus impetrare quod petimus,
secundum illad Job, V : « Ad aliquem sanc-
torum converte. » Jac., V: « Orate pro in-
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ce que nous demandons, d’aprés ces paroles de Job, ch. V: « Adres-
sez-vous & quelqu’un des saints. » Saint Jacques dit, ch. V : « Priez
les uns pour les autres, afin d’étre sauvés. » La priére tire son 2
propos et sa convenance de ce qu'on dit : « qui étes dans les cieux, »
selon que par cieux on entend les biens spirituels et élernels dans les-
quels, pour deux choses, se trouve le bonheur, Premiérement, parce
que c'est un moyen d'exciter en nous le désir des choses célestes. Nos
désirs, en effet, doivent &tre ol est notre Pére, parce que 13 est notre
héritage. 1l est dit, Epitre aux Colossiens, ch. Il : « Cherchez les
choses d’en haut. » 11 est écrit dans la premiére Epitre de saint Pierre,
ch. I : « Pour I'liéritage incorruptible conservé dans les cieux. »
Parce que, secondement, par ce moyen, elle forme notre vie & la vie
céleste, afin que nous soyons conformes & notre Pére céleste, suivant
ces paroles de 'Epitre aux Corinthiens, ch. XV : « Tel est le Pére cé-
leste, tels doivent 8tre les héritiers de son royaume céleste. » Et ces
deux choses nous rendent propres 4 demander 1’accomplissement de
notre désir céleste et la vie céleste, et c’est ce qui rend.la priére con-
venable.
CHAPITRE V.

Premiére demande.

« Que votre nom soit sanctifié. » C'est 1a la premiére demande que
nous adressons & Dieu, et dans laquelle on le supplie de manifester
et de publier son nom parmi nous. Mais d’abord le nom du Seigneur
est admirable, parce qu'il opére des merveilles dans toutes les créa-
tures;-ce qui lui fait dire dans I'Evangile de saint Matthieu, ch. ult. :
« Ils chasseroni les démons en mon nom, ete.... » Secondement , il
est aimable. Il est écrit au livre des Actes, ch. IV: « Il n'y a pas,
sous le ciel, d’autre nom par lequel nous puissions étre sauvés. »
Mais tous doivent aimer le salut. Saint Tgnace en est un exemple, lui

vicem, ut salvemini. » Idoneilatem etiam
et congruitatem accipit oratio exhoc quod
dicitur esse in ccelis, secundum quod per
ccelos spiritualia bona et seterna intelligun-
tur, in quibus est beatitudo propter duo.
Primo, quia per hoc excitatur nostrum
desiderium ad ceelestia. Tendere enim de-
bet illuc desiderjum nostrum , ubi Patrem
habemus, quia illic est haereditas nostra.
Coloss., 111 : « Quee surswm sunt querite. »
1. Petr., I : « In hereditatem immarcesci-
bilem, conservatam in ceelis. » Secundo,
quia per boc informantur ut sit vita cce-
lestis, ut simus conformos Patri ceelesti,
secundum illud I. Cor., XV : « Qualis coe-
lestis, tales et celestes; » et hec duo fa-
ciunt idoncum ad petendum , scilicet de-

siderium ceeleste et vita ccelestis : ex quibus
oratio congrua sit.

CAPUT V.
Prime petitio.

« Sanctificetur nomen tunum.» Hec est
prima petitio, in qua petitur ut nomen ejus
in nobis manifestetur et. declaretur. Est
auntem nomen Dei primo mirabile, quia in
omnibus creaturis mirabilia operatur : unde
Dominus in Evangelio, Marc., ult.: « In
nomine meo deeronia ejicient, ete. » Se—
cundo, est amabile. de¢f., IV : «Non est
alind nomen datum sub c®lo, in quo opor-
ieat nos salvos fieri. » Salus autem est ab
omnibus diligenda. Exemplum de beato
Ignatio, qui 1n tantwn nomen Christi di-
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qui aima tant Jésus-Christ que, lorsque Trajan exigeoit de lui qu’il
reniat son nom, il répondit qu'il n’étoit pas possible de le tirer de sa
bouche; et lorsqu’on le menagoit de lui trancher la téte et d’en éloi-
gner ainsi le Christ, il s’écria : « Si vous I'enlevez de ma bouche,
vous ne pourrez jamais I'effacer de mon ceeur, car il y est écrit, ce
nom sacré, et c’est pour cela que je ne puis m’empécher de I'invo-
quer. » Trajan entendant ces paroles, et désireux d’en vérifier Pexac-
titude, ordonna, aprés avoir fait trancher la téle du servileur de
Dieu, d’extraire son ceeur ; et on y trouva écrit en lelires d’or le nom
de Jésus-Christ. Il avoit, en effet, placé comme un scau ee nom sur
S011 coeul'.

Troisiemement, il est digne de vénération. L'Apétre, Epitre a Phi-
lémon, dit, ch. I : « Afin qu’au nom de Jésus tout genou fléchisse
au ciel, sur la terre et dans les enfers. » Dans le ciel, pour ce qui est
des anges et des bienheureux ; sur la terre, pour ce qui est des per-
sonnes du monde, qui le font pour I'amour de la gloire qu*ls acquer-
ront, ou par la crainte du chatiment qu’ils veulent éviter; et dans
Penfer, pour les damnés, & qui la crainte seule le fait faire.

(Quatriémement, il est inexplicable; il n'est pas, en effet, de
langue qui en soit capable ; il arrive méme quelquefois, qui plus est,
que pour I'expliquer on a recours aux créatures : on lui donne le nom
de pierre, pour exprimer sa stahilité. 11 est écrit dans saint Matthieu,
ch. XVI: « Sur celte pierre je batirai mon Eglise, et les portes de
Ienfer ne, etc.... » On lui donne aussi quelquefois le nom de feu, a
cause de la propriété qu’il a de purifier, et au moyen de*laquelle il
purifie le ceeur des pécheurs, comme le feu purifie les métaux. C’est
pour cela qu’il est dit au Deutéronome, ch. IV : « Votre Dieu est un
feu consumant. » On lui donne le nom de lumiére & cause de la fa-
culté qu'il a d’illuminer, parce que comme la lumiére llumine les’
ténébres , de méme Dieu éclaire les ténébres de P'espril. Il est écrit,

lexit, quod cuin Trajanus requireret ab eo
ut nomen Christi negaret, respondit quod
ile ore ejus removeri non posset ; et cum
ilte minaretur sibi caput abscindere, et
Christuin de ejus ore removere, dixit:
« Etsi de ore ahstuleris, nunguam iamen
de corde eripere poteris; hoc enim nomen
cordi meo inscriptum habeo, et ideo ab
ejus invocatione cessare non valeo. » Quod
audiens Trajanus, et prohari cupiens, servi
Dei abscisso capite cor ejus extrahi jussit,
et inventum est nomen Christi in se scrip-
tum litteris auveis. Posuerat enim super
cor suum hoc nomen quasi signaculum.
Tertio, est venerabile. Apostolus, Philip.,
I : « Ut in nomine Jesu omne genu flec~
tatur, ceelestium, terrestrium et inferno-

rum. » Ceelestium, quantum ad angelos at
beatos ; terrestrium, quantum ad runda~
nos, qui hoc faciunt ex amore adipiscenda:
glorie, vel timore fugicnde peens; et in-
fernorum, quoad damnatos qui hoc faciunt
ex timore. Quarto, inexplicabile, quia a
narratione ejus deficiunt omnes lingue, et
ideo explicatur aliquando per creaturas,
unde dicitur lapis ratione firmitatis. Matth..
XVI: « Super hane petram adificabo Eccle-
siam meam. » Iiem, ignis ratione purifica-
tionis, quia sicut ignis metalla purificat,
ita Deus purificat corda peccatorum. Unde
Deuter., IV : « Deus tuus ignis consuimens
cst. » Item, lux ratione illuminationis, quia
sicut lux illuminat tenebras, ita nomen
Dei illuminat tenclwas meutis. Py, XVIL.
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Psaume XVIT : « Mon Dieu, illuminez les iénébres gui m’enve-
loppent; » ce qui fait que nous demandons que ce nom soit mani-
festé, connu et tenu pour saint. On le dit saint de trois maniéres.
Saint signifie en effet la méme chose que stable; ¢’est pour cela que
les bienheureux qui sont dans le ciel sont appelés saints; ils sont de
fait affermis dans I’éternité bienheureuse. Les saints ne peuvent pas
demeurer toujours dans le monde, parce qu’ils y soni sans cesse en
mouvement. Saint Augustin dit : « Je me suis éloigné de vous, Sei-
gneur, j’ai erré grandement, je me suis écarté de votre stabilité. »
Secondement, saint signifie la méme chose que non terrestre, ce
gui fait que les saints qui sont dans le ciel n'ont aucune affection
terrestre. L’Apotre dit & ce sujet, Epitre & Philémon, ch, I : « Jai
tout considéré comme de la houe, etc.... » Mais, par la terre, on dé-
signe les pécheurs. Prermerement a cause de leur origine. La terre,
en effet, si on ne la culiive pas, ne produit que des épines et des
chardons de méme I'ame du péeheur, si elle n’est pas cultivée par la
grace, elle ne produit que les chardons et les épines du péché. 11 est
écrit dans la Genese, ch. IIl : « Elle te produira des épines et des
chardons. » Secondemnent, a4 cause de I’obscurcissement de leur
esprit. La terre, en effet, est opaque et ténébreuse; le pécheur, de
méme, est opaque et ténébreux. Il est dit dans la Genése, ch.I: « Les
{énébres couvroient la face de I'abime. » Troisiémement, & cause de
son état. La terrc est en effet un élément sec qui se répand, s'il n’est
contenu par 'humidité que lui communique I'eau, car Dieu a établi
la.tarre sur I'eau, d’aprés ces paroles du Psaume XCIX : « Qui a af-
fermi la terre sur l'eau, » parce que l’aridité et la sécheresse de la
ierre sont contenues par Vhumidité de 'ean; de méme I'ame du pé-
cheur est séche el aride, ainsi que nous I'apprennent ces paroles du
Psaume CXLIT : « Mou ame est pour vous comine une terre sans eau. »

« Deus meus, illumina tenebras meas, »
unde istud nomen petimus manifestari,
ut cognoscatur et tencatur sanctom. Sanc—
tum autom tripliciter dicitur. Sanctum
enim idem est quod firmum ; vnde omues
beati qui in ceelo sunt, sancti dicuntur,
quin sunt seternafelicilate firmati. Inmundo
non possunt esse sancti, quia sunt continue
mobiles. Augustinus : « Defluxi, Domine,
d te, et erravi nimis, devius factus sum &
stabilitate tua. » Secundo, sanctum idem
88t quod non terrenum, unde sancti qui in
celo sunt, nuilum habent affectum terre-
num : unde Apostolus, Philip., Il : « Om-
nia arbitratus sum ut stercora, etc.» Per
terram autem designantur peccatores.
Primo, ratione germinis. Terra enim, si
non colitur, spinas et tribulos germiual,

sic anima peecatovis, nisi colitur per gra-
tiam, non germinat nisi tribulos et punc-
tiones peccatorum. Genes., IIl : « Spinas et
tribulos germinabit tibi. » Secundo, ratione
caliginis. Terra enim caliginosa est et opaca.
Sic etiam peccator caliginosus et opacus est.
Genes., I: « Tenebre erant super faciem
abyssi. » Tertio, ratione conditionis. Terra
enim est elementum siccum, quod spargi-
tur nisi contineatur ab aquee hwmniditate,
nam Deus posuit tervam super aquas, juxta
ilud Psaim. XGIX : « Qui firmavit terram
super aquas; » quia ex humiditate aqua
continetur ariditas vel siccitas terrsm, sic
peccator animam habet siccam et aridam,
juxta illud Psalm. CXLIL : « Anima mea
sicut terra sime aqua tibi. » Item, tertio
dicitur sancturn, id est, sanguine tinctun:.
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On dit encore, troisicmement, saint, ¢’est-d~dire teint de sang; de
la les saints qui sont dans le ciel sont ainsi appelés , pavce qu’ils sont
leints de sang, suivant ces paroles de I'Apocalypse, ch. VII: « Ce
sont ceux qui ont passé par de grandes iribulations, et qui ont lavé
leurs vétements dans le sang de 1'Agneau; » de méme, ch. VII: « Tl
a lavé nos péchés dans son sang. »

CHAPITRE VI.
Seconde demande.

« (ue votre régne arrive. » Comme il a été dit, 'Esprit saint nous
fait demander, désirer el aimer ce (ui est juste, et il produit en nous
la crainte, par laguelle nous demandons que le nom de Dieu soit sane-
tifié. Il est un autre don, c’est celui de la piété; la piété est propre-
ment une affection douce et dévouée pour un pére, ou pour un
homme plongé dans la misére. Comme done il cst évident que Dieu
est notre Pére, nous ne devons pas seulement le vénérer et le
craindre, mais nous devons avoir pour lui-une affection pieuse et
douce. C'est cet amour qui nous fait demander que son régne arrive..
L’Apbire dit, dans son Epitre & Tite, ch. Il ;: « Nous devons vivre,
dans le siécle présent, avec tempérance, avec justice et avec piété,
etant toujours dans l'attenie de 1a béatitude que nous espérons et de
Yavénement glorieux du grand Dieu. » Mais on pourroit dire : ie
royaume de Dieu a toujours existé, pourquoi demandons-nous donc
qu’il arrive. Bien plus, on doit dire que cela peut s’entendre de trois
maniéres. Premiérement, parce que quelquefois un roi a le droit de.
royauté ou de jugementi, et cependant le domaine de son royaume
n’est pas encore déclaré, parce que les hommes de son royaume ne
lui sent pas encore soumis. Alors donc apparolira son royaume ou
son domaine, quand les hommes qui le composent lui seront soumis.

Unde sanctl qui sunt in celo, sancti di-|trem, et ad omnem hominem in miseria

cuntur, eo quod sunt sanguine tineti, juxta
illud Apoc., VII : « Isti sunt qui venerunt
ex magna tribulatione, ef laverunt siolas
suas in sanguine agni. » Item, Apoc., 1 :
« Lavit nos & peccatis nostris in sanguine
suo. »

GAPUT VL
Secunda pelitio.

« Adveniat regnum tuum. » Sicut dic-
tum est, Spiritus sanctus facit nos recte
amare, desiderare et petere, et efficit in
nobis primo timorem, per quem quarimus
quod nomen Dei sanctificetur. Aliud do-
num, guod est dontm pietatis, est proprie
pietas, duleis et devotus affectns ad pa~

constitutuom. Cum ergo Deus =it Pater
noster, ut patet, non solumn debemus cum
revereri et timerc, sed etiam ad eum de-
hemuos babere dulcem et pinm affectum.
Hic autem affectus facit nos petere guod
adveniat regnum Dei. T%t., II : « Pie et
juste vivamus in hoe smenlo, expectantes
beatam spem, et adventum glorie magni
Dei. » Posset antem quaeri : Regnum Dei
semper foit, guare ergo petimus quod ve-
niat ? Et ideo dicendum est, quod hoc po-
test tripliciter inielligi. Primo, quia ali-
quando rex habet jus regni solum, seu
dominii, et tamen nondum domininm ip-
sius regni est declaratum, quia nondum
homines regni sunt ei subjecti. Tunc ergo
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Mais Dicu , de sa nature et par lui-méme, est le maitre de tous, et le
Christ, en tant qu’il est Dieu, en tant qu’il est homme, tient de Dieu
le domaine de tout. Daniel dit, ch. VIT : « Il lui a donné le pouvoir,
Phonneur et la royauté. » Il faut donc que tout lui soit soumis; mais
il n’en est pas encore ainsi, toutes ces choses he se réaliseront qu’a
la fin du monde. Tl est écrit, premiére Epitre aux Corinthiens,
ch. XV : « 1l faut qu'il régne jusqu’a ce qu’il- place tous ses ennemis
sous ses pieds. » C’est pour cela que nous demandons, et que nous
disons : « que votre régne arrvive; » et cela pour trois raisons; &
savoir, pour que les justes soient changés, les pécheurs punis, et la
mort détruite, car les hommes sont soumis a Dieu de deux maniéres,
volontairement ou involontairement. Comme, en effet, la volonié de
Dieu est efficace au point qu’il faille la remplir tout entiére, et que
Ja. volonté de Dieu est que tout ait pour son Christ une soumission
compléte, 'un des deux aura nécessairement lieu, de sorte que, on
I'homme fera la volonté de Dieu en se soumettant & ses préceptes, ef
c’est ce que feront les justes, ou Dieu accomplira sur tous sa volonté
en les punissant, et ¢’est ce qui arrivera aux pécheurs et a ses enne-
mis, et ¢’est ce fui arrivera 4 la fin du monde. 11 est écrit, Ps. CIX :
« Jusqu'a ce que je réduise vos ennemis a vous servir d’escabeau. »
1l est de plus donné aux saints de demander que le régne de Dieu ar-
rive, 4 savoir, qu'ils lui soient complétement soumis ; mais, pour les
pécheurs, c’est une chose horrible, car demander que le régne de
Dieu arrive, c’est demander qu'ils soient soumis & sa volonté par les
chitiments, Amos dit, ch. V : « Malheur & ceux qui désirent le jour
du Seigneur. » Mais, par 1a, la mort est détruite. Puisque Jésus-
Christ esi la vie, la mort ne peut pas exister dans son royaume, vu
qu’elle est 'opposé de la vie; de plus il est dit, premiére Epitre aux

apparebit primo ejus regnum, seu domi~

- Christo, alterum duorum erit necessarium,
nium , quando homines regni ermnt sibi

ut scilieet aut homo faciat voluntatem Dei

subjecti. Deus autem ex se et sua natura
est Dominus omnium, et Christus secun-
dum quod Deus, et etiam secundum guod
homo habet & Deo, quod sit Dominus om-
nivm. Dan., VII : « Dedit ei potestatem
et hongrem et regnum. » Oportet ergo
yuod sibi sint omnia subjecta : hoc antem
nondum est , sed erit in finem. 1. Cor., XV :
« Oportet illum regnare, donec ponat om-
nes inimicos sub pedibus ejus. » Et ideo
pelimus et dicimus : « Adveniat regnum
tunm, » et hoc quantum ad tria, scilicet
ut justi convertantur, peccatores punian-
tur, et mors destruatur ; nam homines du-
pliciter subjiciuntur Christo, aut voluntarii,
aut inviti. Com enim voluntas Dei sit effi-
cax, quod oporteat penitus illam compleri,
et Deus velit quod omnia subjiciantur

subjiciendo se mandatis jus, et hoe facient
justi; aut Deus faciet de omnibus volun-
tatem suam puniendo eos, et hoc faciet
peccatoribus et inimicis suis, el hoc erit in
fine mundi. Psalm. CIX: « Donec ponam
inimijcos tuos scabellum pedum tuorum; »
et ideo sanctis est datum querere quod
adveniat regnum Dei, scilicet quod ipsi
totaliter subjiciantur ei, sed-peccatoribus
est horribile, quia nihil alind est quzrere,
quod adveniat regnum Dei, nisi quod de
voluntate Dei subjiciantur poemis. Amos,
V : « Ve desiderantibus diem Domini. »
Sed et ex hoc destrvit mors. Cum Christus
sit vita, non potest in regno ejus esse mors,
qu est vite contraria, ideo dicitur I. Cor.,
XV : « Novigsime autem inimica destruetur
mors, et hoc erit in resurrectionc. » Phi-
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Corinthiens, ch. XV : « Mais , dans les premiers temps, la mort sera
détruite ; » et c’est ce qui aura lieu A la résurrection. L’Apbtre dit,
Epitre aux Philippiens, ch. IIl : « I} réformera le corps de notre hu-
milité. »

Le royaume du ciel, secondement, est appelé gloire du paradis, et
il n’y a 1a rien d’étonnant, car royaume signifie gouvernement. Mais
1a est le gouvernement parfait ol il n'y a rien de contraire & la vo-
lonté de celui qui gouverne. La volonté de Dieu, elle consiste & vous
loir le salut des hommes, parce qu’il veut que les hommes soient
sauveés; et c’est ce qui aura surtoul lieu dans le paradis, ot rien ne
répugnera au salut des hommes. Saint Matthieu dit, ch. XIII : « Tous
les scandales seront bannis de son royaume. » Dans ce monde, il y a
une foule de choses opposées au salut des hommes. Quand donc nous
demandons que son régne arrive, nous prions afin de devenir partici-
pants du royaume céleste et de la gloire du paradis. Trois choses
doivent nous porter fortement & désirer ce royaume.

La premiére, c’est la souveraine justice qui y existe. Il est écrit
dans Isaie, ch. VI : « Tous les justes sont votre peuple. » Ici-bas, en
effel, les bons sont mélés aux méchants; mais la, il n’y aura aucun
méchant, aucun pécheur. Ce qui doit, secondement, nous le faire
désirer, ¢’est la liberté parfaite qui y régne. Dans ce monde, hien que
tous, naturellement, désirent la liberté, il n’y en a pas. La, une li-
berté pleine et entiére remplacera la servitude. L’Apotre dit, pitre
aux Romains, ch. VIII : « La créature elle-méme sera délivrée de la
corruption. » Et 12, non-seulement tous seront libres, mais fous se-
ront rois. Il est écrit au livre de 'Apocalypse, ch. V : « Vous avez
fait de nous le royaume de notre Dieu. » Ce qui le prouve, c’est que Ia
tous auront la méme volonié que Dieu, et Dieu voudra ce que vou-
dront les saints, et les saints n’auront d’autre désir (ue celui de Dieu,
ce qui fait que leur volonté se confondra avec la sienne ; bien plus,

tipp., 111 : « Reformabit corpus humilitatis
nostre. » Sectndo, regnum ceelorum dici-
tur gloria paradisi. Nec mirum ; nam re-
gnum nihil aliud dicitur nisi regimen.
1bi autem est optimum regimen, ubi nihil
invenitur contra voluntatem regentis, Vo—
luntas autera Dei est salus hominum, quia
vult homines salvos fieri : et hoc potissime
orit 1 paradiso, ubi nihil erit saluti ho-
minum repugnans. Matth., X1l : « Aufe-
rentur de regno ejus omnia scandala. »
In mundo autem isto sunt multa contra
salutem hominum. Cum ergo petimos :
« Adveniat regnum tuum, » oramus ut
simus participes regni ceelestis et glorie
paradisi. Quod quidem regnum est valde
desiderandum propter tria. Primo, propter

sommam justitiam quz est in eo. Isai.,
VI: « Populus tuns omnes justi. » Hic enim
mali sunt mixti bonis, sed ibi nuilus ma-

Jus erit, et nullus peceator. Item, propter

perfectissimam libertatem. Hic enitn non
est libertas, quamquam omnes naturaliter
desiderent eam ; sed ibi erit ommnimoda
libertas contra ommem servitutem. Rom.,
VIII : «Tpsa creatura liberabitur & corrup-
tione. » Et nop solum erunt ibi omues
liberi, sed erunt reges. Apoc., V : « Fe-
eisti nos Deo nostro regnum. » Cujus ratio
est, quia omnes erunt ejusdem voluntatis
cum Deo, et Deus volet (uicquid sancti
volent , et sancti quicquid Deus voluerit :
unde cum voluntate Dei fiet voluntas eo-
rum, et ideo omnes regnabunt, quia om-
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tous seront rois, parce que la volonté de tous s’accomplira , et que le
Seigneur sera leur couronne. Isaie dit, ch. VXXIII : « En ce jour le
Seigneur des armées étoit la couronne de gloire et la guirlande de
joie du reste de son peuple. »

Nous devons le désiver & cause de V'affluence qui y aura lieu. Isaie
dit, ech. LXIV : « L'eil, Seigneur, n’a pas vu sans vous ce que vous
avez préparé & ceux qui vous attendent. » Il est écrit, Psaume CIT :
« Cest lui qui remplira de bhiens vos désirs, ete.... » Et remarquez
que, par }A méme qu’on les cherche dans le monde, on ne les trouve
pas en Dieu seul, d'une maniére plus parfaite et plus excellente. Si
vous cherchez le bhonheur, vous le trouverez parfait en Dieu; si
vous cherchez les richesses , vous trouverez en lui de quoi vous suf-
fire, et c’est pour cela que les richesses existent; il en est ainsi des
autres choses. Saint Augustin dit dans ses Confessions : « L’ame,
lorsqu’elle commet le péché loin de vous, cherche hors de vous, ce
n’est que quand elle revient a vous qu’elle trouve ce qui est limpide
et pur. »

Troisiémement, parce qu'il arrive quelquefois que le péché régne
dans le monde; et cela arrive quand 'homme est disposé de telle
sorte qu'il suit immédiatement son penchant au péché et qu'il le
poursuit. L’Apéire dit, Eplire aux Romains, ch. VI : « Que le péché
donc ne régne pas dans volre corps mortel, mais Dieu doit régner
dans votre ceur. » Isate dit, ch. LII : « Sion, votre Dieu régnera. »
Et c’est ce qui arrive quand vous éles préts & obéir & Dieu et & garder
ses commandements. Quand donc nous demandons que son régne ar-
rive, nous prions pour que le péché ne régne pas dans nos ceeurs,
mais bien Dieu lui-méme. Par cette demande, nous parvenons a la
béatitude de laquelle il est dit dans saint Matthieu, ch. V : « Bien-
heureux ceux qui sont doux. » D’aprés la premiére expression, en
effet, par cela méme que 'homme ilésire que Dieu soit le Seigneur

nimm voluntas fiet, et Dominus erit corona
omniurn. Isai., XXVIII : « In die ilia erat
Dominus exercituum corona glorie, et
sertum exultationis residuo populi sui. »
Item, propter mirabilem affluentiam.
Isai., LXIV : « Oculus non vidit, Deus,
absque te, gque preeparasti expectantibus
te.» Psalm. ClII : « Qui replet in bonis
desiderium tuum, etc. » Et nota quod non
inveniet omnia in solo Deo excellentius et
perfectius, eo quod in mundo quezeritur.
Si delectationem queris, summam invenies
in Deo. Si divitias, ibi omnem sufficientiam
invenies, propter quam sunt divitizs, et
sic de aliis, Angustinus in Confession. :
« Anima cum fornicatur abs te, querit
extra te, qu pura et limpida non invenit,

i1,

nisi cum redit ad te.» Tertio modo, guia
aliquando in inundo isto regnat peccatum :
et hoc est quando homo est ita dispositus,
quod statim sequitnr et prosequitur appe-
titum peccati. Apostolus, Rom., VI: « Non
ergo regnet peccatum in vestro mortali
corpore ; » sed debet regnare in corde tuo.
Isai., LIL: « Sion, regnabit Deus tous. » Et
hoc est quando paratus es obedire Deao, et
servare omnia mandata sua. Cum ergo pe-
timus quod veniat regnum, oramus quod
non regnet in nobis peccatum, sed ipse
Deus. Per hanc antem petitionem perve-
nimus ad beatitudinem, qua dicitur Ma#th.,
V : « Beati mites; » nam secundnm pri-
mam expositionem, ex quo homn desiderat
quod Deus sit Dominus omnium, non vin-

2
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de tous, il ne se venge pas de I'injure qui lui a éte faite, mais il la
réserve & Dieu. Si vous vous vengiez, vous ne demanderiez pas que
le royaume de Dieu arrivil. Mais, en second lieu, si, d’aprés la se-
conde expression, vous ailtendez son régne, c'est-d-dire la gloire du
paradis, vous ne devez pas, si vous perdez les biens de ce monde,
vous en inquiéter. De méme si, d’aprés la troisiéme, vous demandez
que Dieu régne en vous, ainsi que son Christ, vous devez étre doux,
parce qu'il a pratiqué cette vertu & la perfection. Il est écrit dans saint
Matthieu, ch. XI: « Apprenez de moi que je suis doux. » L’Apdtre
dit, Epitre aux Hébreux, ch. X : « Et vous avez accueilli avec joie la
spoliation de fous vos hiens. »

CHAPITRE VII.
Troisiéme demande.

« Que voire volonté soit faite sur la terre comme dans le ciel. » Le
iroisiéme don que le Saint-Esprit produit en nous s’appelle le don de
science. Le Saint-Esprit, en effet, par lui-méme, ne produit pas seu-
lement en nous le don de crainte et celui de piété, laquelle est une
douce affection pour Dieu, ainsi que nous I'avons dii,, mais il rend
encore 1'homme sage; et c’est ce que demandoit David dans le
Psaume CXVIII, disant : « Enseignez-moi la bonté et la doctrine et la
science; » et la science (ue nous a enseignée 'Esprit saint est celle
qui fait vivre I’homme. Mais, parmi toutes les autres choses qui cou-
tribuent & la s¢ience et & la sagesse de 'homme , de toutes, celle qui
doil étre préférée, c'est la sagesse, qui empéche I’homme de s’ap-
puyer sur son propre sens. Il est écrit au livre des Proverbes, ch. Il :
« Ne vous reposez pas sur votre prudence. » Ceux, en effet, qui pré-
sumenl de leur sens au point de ne pas croire les autres , mais eux.
seulement, sont toujours jugés et tepus pour des insensés. Il est dit
au livre des Proverbes, ch. XXVI : « Avez-vous vu un homme qui

dicat s¢ de injuria sibi illata, sed reservat
eam Deo. Nam si vindicares te, non quse-
reres quod adveniret regnum. Secundum
vero secundam expositionem, si tu expec-
tas ejus, id est gloriam paradisi, nec dehes
curare si perdis res mundanas. Item, se-
cundum tertiam expositionem, si tu petis
quod Deus regnet in te et Christus, cum
ipse [uerit mitissimus, ol tu debes esse
mitis. Matth., X1 : « Discite & me, quia
mitis sum. » Hebr., X : « Rapinam bono-
rum vestrorum cum gaudio suscepistis. »

CAPUT VL.
Tertia pelitio.

« Fiat voluntas tua sicut in ccelo et in
terra. » Tertium donum quod efficit in no-

bis Spiritus sanctus, dicitur donum scientia.
Ipse enim Spiritus sanctus non solum elficit
in bonis donum tiinoris et donum pietatis,
que est duleis affectus ad Deum, vt dictum
est, sed etiam facit hominem sapientem :
et hoc petebat David in Psalm. CXVIII,
dicens : « Bonitatem , el disciplinam et
s¢ientiam doce me. » Et hec est scientia ,
qua homo hene vivil, quam docuit nos
Spiritus sanctus. Inter alia autem qu= fa—
ciuui ad scientiam et sapientiam honinis.
potissima sapientia esl, quod homo non
innitatur sensui suo. Proverd., I : « Ne
innitari§ prudentie ius.» Nam illi qui
preesumunt de sensu suo, ita gquod non
credunt aliis, sed sibi tantum, semper in-
veniuntur et judicantur stulti. Proverd..
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s'estime sage? » L'insensé en aura plus I'apparence que lui. Ce qui
empéche 'nomme de se confier 4 lui-méme, ¢’est 'humilité , et c’est
pour cela que la sagesse produil cette vertu, ainsi qu’il est dit an
livre des Proverbes, ch. XI : « Les orgueilleux ont trop de confiance
en eux-mémes. » Le Saint-Esprit, par le don de science, nous en-
seigne donc & ne pas faire notre volonté, mais celle de Dieu.

C’est & cause de ce don que nous demandons & Dieu que sa volonté
soit faite sur la terre comume au ciel; et en ceci se manifeste le don
de science. C'est ce qui nous fait dire & Dieu, « que votre volonté soit
faite. » Il en est comme d'un malade, s'il veut quelque chose par son
médecin, ce n’est pas précisément lui qui le veut, wais il le veut par
la volonté du médecin; autrewent, s'il le vouloit par sa volonié
propre, on le tiendroit pour un insensé. Nous devons de méme, nous,
ne rien demander & Dieu, si ce n’esl de faire en nous sa volonté ,
c’est-a~dire que sa volonté s’accomplisse en nous. Le ceeur de 'horme,
en effet, est droit, des-lors.qu'il s’accorde avec la volonté divine.

C'est ce qu’a fait Jésus-Christ; il dit dans saint Jean, ch. VI : « Je
suis descendu du ciel, non pour faire ma volonté , mais bien celle de
celul qui m’a envoyé. » Jésus-Christ, en effet, en tant que Dieu, a la
méme volonté que le Pérc, mais en tant qu’homme il a une volonté
différente de celle du Pére, et c’esl suivant cette volonté qu'il dit ne
pas faire la sienne , mais celle du Pere, et qu’il nous enseigne a prier
et & demander « que votre volonté soit faite. » Mais que dit-on par 1a.?
Nest-il pas écrit, Psaume CXIII : « 11 a fait tout ce qu’il a voulu? » Ii
a fait ce qu'il a voulu au ciel et sur la terre, pourquoi dit-il donc
« que votre volonté soit faite sur la terre comme au ciel? » Pour le
comprendre, il faut savoir que Dieu veul de nous trois choses, et
nous lui demandons qu’elles s’accomplissent.

XXVI : « Vidisti hominem sapientem sibi
videri, magis illo speciem habebit insi-
piens. » Quod autem homo non credat
sensui suo, procedit ex humililate : unde et
« locus humilitatis est sapientia, » ut dici-
tar Proverd., XI. Superhi autem sibi ipsis
nimis credunt. Doacel ergo hoc Spiritus
sanctus per donum scientime, ut scilicet
non fagiamus voluniatem nosirain, sed vo-
lontaiem Dei. Et ideo propter hoc donum
petimus & Deo, ut flal voluntas sua sicni
in ecelo et in terra. et in hoc apparet do-
aum scientie. tinde hoc modo dicitur Deo:
« Fiat voluntas tua, » sicut si esset unus
infirmus, el vellet alignid & medico, nop
prcise voit, sed de voluntate medici:
alias si tantum de voluntate sna vellet,
esset stultus. Sic nos & Deo nihil petere
deberms, aisi quod tlat de nohis voluntas

sua, id es:, ui voluntas sua compleatur in'

nobis. Tunc enim est rectum cor hominis,
-quando concordat cum voluntate divina.
Hoe Christus fecit. Joan,, VI : « Descendi
de ccelo, non ui faciam voluntatern meam,
sed ejus qui misit me. » Christus enim se-
cundum quod Dens, eamdem voluntatem
hakbet cum Patres, sed secundum quod homo,
habet aliam voluntatem & Patre.: et secun-
dum hanc dicit se non facere voluntatem
suam , sed Patris, et ideo docet nos orare
et petere : « Fiat voluntas iua. » Sed quid
est quod dicitur? Nomne in Psolm. CXII
dicitur: « Omnia quacumque voluit, fecit.»
Sed omnia facit quec vuli in celo et in
terra; quid est hoc quod dicit : « Fiat vo-
luntas tua sicut in coelo et in terra. » Ad
hoe sciendum est, quod Deus tria vult de
nobis, et nos petimus quod hme iraplean-
tur. Primum quidem quod Deus vult de
nobis, est quod nos haheamus vifam eter-



20 OPUSCULE Vil, CHAPITRE 7.

La premiére chose que Dieu veul de nous, c’est que nous ayons la
vie éternelle. Celui, en effet, qui fait une chose pour une fin quel-
conque , veut de cette chose la fin pour laquelle il Ia fait. Mais Dieu a
fait I'howme, el ce n'est pas sans but, parce que, comme il est dit
au Psaume LXXXVIII : « Est-ce que vous avez créé en vain tous les
enfants des hommes? » 1l a donc fait ’homme pour une fin quel-
conque, mais cette fin ce ne sont pas les plaisirs, car les animaux en
jouissent aussi; avoir la vie éternelle, voila I fin pour laquelle il I'a
fait. La volonté du Seigneur est done qu’il ait la vie éternelle. Mais,
quand une chose atteint le but pour lequel elle a été faite, oun dit
qu'elle est sauvée; si elle ne l'aiteint pas, au contraire, on la dit
perdue. Dieu a fait '’homme pour la vie ; quand dong il parvient & la
vie élernelle, il est sauvé, et c’est ce que veut le Seigneur. 11 dit dans
saintJean, ch. VI: « C’est Ia la volonté de mon Pére, qui m’a envoyé,
que tout homme qui voit le Fils et qui croit en lui, ait Ia vie éter-
nelle. Mais cette volonté s’est déja accomplie daps les anges et dans
les saints qui sont dans la patrie, parce qu’ils voient Dieu, le con-
noissent et jouissent de Iui; mais pour nous, nous désirons ¢ue,
comme la volonté de Dieu s'est accomplie dans les bienheureux qui
sont au ciel, elle s’accomplisse en nous qui sommes sur la terre. Et
c’est ‘ce que nous demandons lorsque nous le prions, que votre vo-
lonté se fasse en nous qui sommes sur la terre, comme dans les saints
qui sont an ciel.

Une autre chose que Dieu veut de nous, ¢’est que nous gardions
ses commandements. Quand en effet quelqu’un désire une chose, il
ne désire pas seulement 1’objet de ses veeux, mais encore les moyens
pour pouvoir y arriver, comme un médecin, pour arriver a la santé,
veut la diéte, les remédes, et autres choses de ce genre. Mais la vo-
lonté de Dieu est que nous ayons la vie éternelle. Il est dit en saini

nam. Quicumque enim facit aliquid prop- | qui videt Filium, et credit in eum, babeat

ter aliquem finem, vult de illa re illud pro
quo facit eam. Deus autem fecit hominem,

sed non pro nihilo; quia sicut dicitur in_

Psolm. LXXXVIIl: « Numquid vane con-
stituisti omnes filios hominum? » Fecit
ergo homines propter aliquid, sed non
propter voluptates, quia et bruta habent
eas, sed ut habeat vitam @ternam. Vult
ergo Dominus ut homo habeat vitam ®ter-
nam. Quando vero aliquid consequitur illud
ad quod factum est, dicitur quod salvatur;
quando vero non consequitur, dicitur quod
res illa perditur. Deus antem fecit homi-
nem propler vitam gternam. Gum ergo con-
sequitur vitam &ternam , salvatur, et hoc
valt Domiinus. Joen., VI : « Hec est vo-
luntas Patris mei qui misit me, ut omnis

vitam sternam. » Hm;c antem voluntas
jam completa est in angelis et in sanctis
qui sunt in patria, quia vident Dewmn et
cognoscunt, et {rountur eo; sed nos desi-
deramus quod sicut voluntas Dei completa
est in beatis qui sunt in ceelis, ita complea-
tur in nobis qui sumns in terra. Et hor
petimus cum oramus : Fiat voluntas tua
in nobis qui sumus in terra, sicut in sanc-
tis qui sunt in ceelo. Alia voluntas Dei de
nobis est, ut servemus mandata ejus.
Quando enim aliquis desiderat aliquid,
non solum valt illud quod desiderat, sed
omnia per ques venitur ad illud, sicut me-
dicus ut consequatur sanitatem, vult etiam
dietam et medicinam, et hujusmodi. Deus
autem vult ut habeamus vitam seternam.
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Matthieu, ch. XIX : « Voulez-vous entrer dans la vie, gardez les
commandements. » Il veut donc que nous gardions ses commande-
ments. Il est écrit, Epitre aux Romains, ch. XII : « Que votre obéis-
sance S0it raisonnable, afin de prouver que la volonté de Dieu est
bonne, aimable et parfaite; » bonne, parce qu'elle est utile. Isaie
dit, ch. XLVIII : « Je suis le Seigneur qui vous enseigne des choses
utiles. » Pleine de charmes pour celui qui aime, de sorte que, quand
méme elle ne seroit pas agréable aux autres, elle renferme des délices
pour celui qui Paime. 1 est écrit, Psaume XCVI : « La lumiére s'est
levée pour le juste, et 1a joie a inondé les coeurs droits. » Elle est par-
faite, parce qu'elle est honnéte, 1l est écrit dans saint Matthieu, ch. V:
« Soyez parfails comme volre Pére céleste est parfait. » Ainsi done,
quand nous disons « que voire volonté se fasse, » nous demandons de
garder les commandements de Dieu. Mais cette volonté de Dieu s’ac-
complit dans les justes, si elle ne s’accomplit pas dans les pécheurs.
Les justes sont désignés par le ciel et les pécheurs par la terre. Nous
demandons donc que sa volonté se fasse sur la terre, ¢’est-a-dire dans
les pécheurs; comme au ciel, c’esi-a-dire dans les justes.

Mais il faut remarquer que la doctrine procéde de la maniére de
parler. Il ne dit pas, en effet, faites, ni méme faisons; mais il dit :
« que votre volonté soit faite, » parce que deux choses sont néces-
saires pour la vic éternelle, & savoir la grace de Dieu, et la volonté
de I'homme;; et, bien que Dieu ait fait 'homme sans lui, il ne le jus-
tifie cependant pas sans lui. Saint Augustin expliquant saint Jean,
dit : « Celui qui vous a créé sans vous, ne vous justifiera pas sans
vous, parce qu’il exige la coopération de I'homme. » Il es. dit dans
Zacharie, ch. I : « Convertissez-vous & moi, et je me convertirai a
vous. » L’Apbtre dit, premiére Epitre aux Corinthiens, ch. XV :
« C’est par la grace de Dieu que je sws ce que je suis, et elle n'a pas
été stérile en moi. Ne présumez donc pas de vous-méme , mais ayez

Matth., XIX : « Si vis ad vitan ingredi,
serva mandata. » Vult ergo ut servemus
mandata. Rom., XII: « Rationabile ohse-
quium vestrum, ut probetis que sit vo-
luntas Dei hona, bheneplacens et per-
fecta ; » bona, quia utilis, Isai,, XLVIII :
« Ego Dominus docens te utilia. » Bene-
placens amanti, et si aliis non sit grata,
amanti tamen est delectabilis. Psalm. XCVL:
«Lux orta est justo, et rectis corde leti-
tia. » Perfecta, quia honesta. Maith., V:
« Estote perfecti, sicut et Pater vester
ceelestis pevfectus est. » Sic ergo cum di-
cimus : « Fiat voluntas tua, » oramus ut
impleamus mandata Dei. Hec autem vo-
luntas Dei fit in justis, sed in peccatoribus
nondum fit. Justi antem designantur per

ceelum, peccatores actem per terram. Pe-
timus ergo ut fiat voluntas Dei ita in terra,
id est. in peccatoribus, sicut in celo, id est
in justis, Notandum autem guot ex modo
loquendi datur nobis doctrina. Non enim
dicit : Fac, nec etiani : Faciamus ; sed di-
cit ; « Fiat voluntas tua, » quia ad vitam
eternam duo sunt necessaria, scilicet gra-
tia Dei et voluntas hominis ; et licet Deus
fecerit hominem sine homine, non tamen
justificat eum sine eo. Aungustinus super
Joan,; « Qui creavil te. sine te, non justi-
ficabit te sine te, guia vult quod homo
conperetur. » Zachar., 1 « Convertimini ad
me, et ego convertar ad vus. » Apostolus,
1. ad Corinth., XV : « Gratia Dei sum id
quod som, et gratia ejus in me vacua non
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confiance dans la grace de Dieu; ne la négligez pas, rais appliquez-
vous & en profiter; et c’est pour cela qu'il ne dit pas faisons, de peur
qu’il ne parit que la grace de Dien n'est rien; il ne dit pas non plus
faites, de peur qu'il ne semble que nos efforts et notre volonté n'y
fussent pour rien; mais il dit : Qu'il soit fait par la grace de Dieu
jointe a nos efforls et & notre application. C& que Dieu veut de nous,
en troisieme lieu, c’est que I'homme soit rétabli dans ’état et la di-
gnité dans lesquels le premier homme fut créé. Cette dignité fut si
grande’, que Vame et I'espril n’éprouvoient aucune opposition de la
part de la sensualité charnelle. Tant que 'ame, en effet, fut soumise
a Dieu, la chair le fut a I'esprit, de telle sorte qu’elle fut exempte de
la corruption, de la mort, des infirmités et des aulres passions ; mais
dés I'instant ot I'esprit el 'ame , qui tiennent le milieu entre Dieu et
la chair, se furent révoltés conire lui par le péché, aussitot le corps
se révolta contre l'ame, et dés-lors aussi il fut soumis  la mort et aux
maladies, et les sens furent sans cesse en guerre avec I'espril; ce qui
fait dire & saint Paul, Epitre aux Romains, ch. VII : « La chair désire
contre I'esprit, et Uesprit contre la chair. » Il y a ainsi une guerre con-
tinuelle enlre la chair et 'esprit, el 'homme sans cesse est miné par
le péehé. La volonté de Dieu est donc que I'homme soit rétabli dons
son état primitif, a savoir, pour qu'il n'y ait rien dans la chair d’op-
posé & l'esprit; comme il est dit, premiére Epiire aux Thessaloni-
ciens, ch. IV : « La volonté de Dieu est que vous vous sanctifiiez. »
Mais ceite volonié de Dieu ne peut pas s’accomplir -en ceile vie, elle
s'accomplira seulement a la résorrvection des saints, lorsque les corps
ressusciteront glorifiés, revétus de la beauté et de U'incorruption la
plus parfaite. 1l est écrit, premiére Epiire aux Corinthiens, ch. XV ;
« Il est mis en terre tout difforme, et il ressuscitera tout glorieux. »

fuit. » Non ergo presumas de te, sed con-
tidas de gratia Dei; nec negligas, sed ad-
hibeas studium tuum : et ideo-non dicit :
Faciamus, ne videretur quod nihil faceret
gratia Dei; nec dicit : Fa¢, ne videatur
guod nihil faceret voluutas el conatus
noster, sed dicit : Fiat per gratiam Dei,
adhibito studio ei conatu nostro. Tertium
quod vult Deus de nobis est, ul restitna~
tur homo ad statum et dignitatem in qua
creatus fuit primus homo, que tanta fuit,
ut spiritus et anima nullamm repugnantiam
sentiret & carne et semsualitate. Quamdin
enim anima subjecta fuit Deo, caro ita
subjecta fuit spiritui, ut nullan corrup-
tienem mortis sen infirmitatis, et aliarum
passionum sentiret ; sed ex gilo spivitus et
anima que erat media inter Deum et
carnem, rebellavit Deo per peccatum, tunc
corpus rebellavit anime, et tunc mortem

et inflrmitates sentire ceepil, et continuam
rebellionem sensualitatis ad spiritum. Rom.,
VII: « Video aliam legem in menibris meis,
repugnantem legi mentis mee; » et ad
Galaf., V : « Caro concupiscit adversus
spiritum, spiritus antem adversus carnem. »
Sic est continna pugna inter carnam et
spiritum, et homo continue deterioratur
per peccatum. Est orgo voluntas Dei ut
homo restituatur ad statum primom, ut
scilicet nihil sit in carme contrarium spi-
ritud. L. ad Thessal., IV : « Heaee est volun-
tas De1 sanctificatio vesira. » Haee autem
voluntas Dei non potest impleri in vita
ista, sed complebitur in resurrectione sanc-
torum, quando resurgent corpora glorifi-
cata, et erunt incorruptibilia et nobilissima.
I. ad Cortnth., XV : « Seminatur in igno-
bilitate, surget in gloria. » Est tamen vo-
luntas Dei in justis quantum ad spiritum
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La volonté de Dieu sur les justes doit done s'accomplir, quant a P'es-
prit, par la justice, la science et la vie; et c’est ce qui fait que quand
nous disons « que votre volonté soit faile, » nous prions pour qu’elle
se fasse , méme dans la chair. De cetle maniére, en effel, pour que
notre priére ait un sens, on prend le ciel pour P'esprit, et la terre
pour la chair. « Que votre volonté se fasse sur la terre , » c’est-a-~dire
dans notre chair, « comme elle est faite dans le ciel, » ¢’est-a~dire
dans notre esprit par la justice. Cette demande nous conduit a la béa-
titude des larmes, de laquelle il est dit en saini Matthieu, ch. V :
« Bienheureux ceux qui pleurent, etc....; » et cela d’aprés chacune
des Irois explications suivantes. D’apres la premiére , nous soupirons
apres la vie éternelle, et ce désir nous rend trisies, selon ces paroles
du Psaume CXIX : « Infortuné que je suis, parce que mon séjour ici-
bas a été prolongé. » Et ce désir est si grand dans les saints, qu'il les
fait soupiver aprés I'heure de la mort, qui par elle-méme devroit étre
évitée. Il est écrit, derniére Epitre aux Corinthiens, ch. V : « Dans Ia
conflance qui nous anime, nous préférons sortir de ce corps pour
aller habiter avec le Seigncur. » D’aprés la seconde explication, de
méme ceux «ui gardent les préceples sont dans le deuil, parce que,
bien qu'ils soient doux & Vame, cependant ils sont amers pour la
chair, qui sans cesse est mortifiée. Il est écrit, Psaume XXV : « Al-
lant, ils marchoient et ils pleuroient, » quant & la chair; « venant,
ils viendront avec joie, » et cela quant & Pame. Il en est encore ainai,
suivant la troisiéme explication , touchant le deuil qui provient de la
lutte continuelle de la chair et de Pesprit. Il est impossible , en effet,
que 'ame ne soit pas atteinte au moins par les péchés véniels, et ¢’est
pourquoi, afin de les expier, elle est dans les larmes. Il est écrit,
Psaume VI: « J'arroserai pendant chaque nuit, » ¢’est-a-dire pendant
Tobscurité du péché, « mon lit, » ¢’est-8-dire ma conscience. Et ceux

per justitiam cl scientiarn et vilam : et
ideo cum dicimus : « Fiat voluntas tua, »
oramus ut etiam fiat in carne. Nam hoc
modo per ceelum accipimus spiritum, per
terram carnem, ut sit sensus: Fial volur-
tas tua ita in terra, id est, in carne nostra,
sicut fit in ceelo, id est, in spiritu uostro
per justitiam. Per hanc autem petitionem
pervenimus ad heatitudinem loctus, de qua
Maith., V ; « Beati qui lugent, ote.; » et
hoc secundum quamlibel trium cxpositio-
aum. Nam secundum primam desideramus
vitam @ternam, unde pro ejus dilectione
inducimur ad luctmn. Pselm. CXIX :
« Heu mihi, (uia incolatus meus prolon-
patus est. » Et hoe desiderium sanctorum
est ita vehemens, quod propter hoc deside-
rani mortem. que secundum se fugienda

est, II. ad Cor., V; « Audemus, et bonam
voluntatem habemus magis peregrinari A
corpore, et praesentes esse ad Deum. » Ttem,
secundum secundam expositionem illi qui
servant mandata, sunt iu luctu, quia licet
sint dulcia animee, tamen carni sunt amara,
que continue maceratur., Psalm. CXXV :
« Euntes ibant et flebant, » gquanium ad
carnem ; « venientes autem venient cum
exultatione, » quantumn ad animam. ftem,
secundum fertiamn expositionemn ex pugna
quee continue est inter carnem et spiritum
provenit luctus. Non enim potest tieri quin
anima sancietur ad minus per venialia &
carne, et ideo ul expietur, est in Inctu.
Psalm. V1: « Lavabo per singulas noctes, »
id est obscuritates peccati, «lectum meum,»
il est conscientiam meam. Et mui sic plo~
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qui pleurent de la sorte parviennent a la palrie a laquelle daigne
nous conduire, ete.

CHAPITRE VIII.
Quatriéme demande.

« Donnez-nous aujourd’hui notre pain quotidien. » I arrive souvent
que la science profonde et la sagesse rendent I'homme timide, et c'est
pourquoi la force du ceeur lui est nécessaire pour ne pas tomber en
défaillance. Tsaie dit, ch. XL : « Celui qui donne la force 4 I’homme
épuisé, multiplie la force et le courage en ceux qui ne I'onl pas. »
Mais le Saint-Esprit donne cette force. Isaie dit, chap. II : « Le Saint-
Esprit est venu en moi, et il m’a rendu mes forces. » Cette force que
le Saint-Esprit donne empéche '’homme de défaillir par la crainte
des choses nécessaires , mais elle fait qu'il croit fermement que Dieu
lui donnera tout ce qui lui est nécessaire. C’est pour cela que I'Esprit
saint, qui nous donne cette force, nous apprend & demander & Dieu :
« Donnez-nous notre pain quotidien; » ce qui le fait appeler espril de
force. Tl importe de savoir que, par les trois demandes précédentes,
nous réclamons les biens spirituels qui commencent en ce monde,
mais qui ne recoivent leur complément que dans la vie éternelle.
uand nous demandons ¢ue le nom de Dieu soit sanctifié , nous
dlernandons que sa sainteté soit connue. Mais lorsque nous demandons
(ue son régne arrive , nous demandons & étre participants de la vie
éternelle. Quand nous demandons que la volonté de Dieu soit faite,
nous demandons que sa volonté s’accomplisse en nous. Toutes ces
choses, hien qu'elles commencent dans la vie présente, il n'est
_possible cependant de les avoir d’'une maniére parfaite que dans la
vie élernelle ; et ¢’est pourquol il a été nécessaire de demander cer-
taines choses qui sont nécessaires, et que nous pouvons posséder ici-

rant, perveniunt ad patriam, ad quam nes | ministrentur sibi 4 Deo. Et ideo Spiritus,

perducat, etc.

CAPUT VIIL
Quarie pelitio.

« Panem nostrum quotidianum da nobis
hodie. » Multoties accidit quod aliquis ex
magua scientia et sapientia efficitur timi-
dus, et ideo est ei necessaria fortitndo cor-
dis, ne deficiat in necessitatibus. Isai., XL :
« Qui dat lasso virtutem, et his qua non
sunt, fortitadinem et robur multiplicat. »
Hanc autem fortitudinem Spiritus sanctus
dat. Ezach., Il : « Ingressus'est in me Spi-
ritus, et statuit me super pedes meos. »
Est autem hwe fortitudo quam Spiritus
sanctus dat, ut cor hominis non deficiat
timore rerum necessariarum, sed credat
firmiter quod omnia que sunt ei necessaria,

sanctus qui hane foptitudinem dat, docet
nos peters & Deo : « Panem noshum quo-
tidianum da nobis hodie, » unde Spiritus
fortitudinis dicitur. Sciendum est autem,
quod in tribus pracedentibus petitionibus
petuntur spiritualia, gque hic inchoantur
in hoe mundo, sed non pevficiuntur nisi in
vita sterna. Cum enim petimus quod sanc-
titicetur nomen Dei, petimus quod cognos-
catur sanctitas Dei. Cum vero petimus quod
adveniat regnum Dei, petimus quod simus
participes vit® @tern@. Gum autem ova-
mus quod fiat voluntas Dei, petimus quod
compleaur voluntas ejus in nobis. Quaz
omnia etsi inchoentur in hoe mundo, non
tamen possunt haberi perfecte nisj in vita
®terna ; etrideo necessarium fuit aliqua
petere necessaria, quee perfecte possent
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bas d’une maniére parfaite. Le Saint-Esprit, & cette fin , nous enseigue
4 demander les choses nécessaires dans la vie presente et que I'on
posséde ici-bas parfaitement. Afin de démontrer en méme temps que
Dieu nous procure les choses temporelles, il dit : « Donnez-nous
aujourd’hui notre pain quotidien. » Il nous a appris, par ces paroles,
& éviter cing péchés qu’occasionnent les désirs temporels.

Le premier péché est que 'homme, emporté par un désir immo-
'déré, demande les choses qui sont au-dessus de sa condition et de son
état, sans se contenter de celles qui lui conviennent. Si, par exemple,
ils sont soldats et qu'ils désirent des habits, ils ne les veulent pas
comme ceux d'un soldat, mais bien comme les habits d’un officier ;
si c’est un clere, il les veut semblables & ceux d’un évéque; et ce vice
éloigne les hommes des choses spirituelles, en tant que leur désir des
choses temporellcs est trop grand. Mais le Seigneur nous a enseigné
& éviter ce vice, en nous apprenant & demander notre pain, c’est-
a-dire les choses nécessaires 4 la vie présente, suivant la condition de
chacun, et toutes ces choses sont comprises sous le nom de pain. De
la il ne nous a pas appris & demander des choses délicates , variées,
exquises, mais bien le pain sans lequel ’homme ne peut vivre, parce
yu'il est commun a tous. Il est écrit au livre de I'Ecclésiastique,
ch. XXIX : « Le principe de la vie de 'homme, ¢’est le pain et I'eau. »
L’Apbtre dit, I Epitre & Timothée, ch. VI : « Ayant la nourriture
et les vétements , soyons-en contents. »

Le second péché qu’occasionne ces désirs, c’est que, dans I'acqui-
sition des objets temporels, il en est quelques-uns qui molestent et
trompent les autres. Ce vice est si dangereux, qu'il est difficile de
rendre le bien qu’on a pris. Le péché , suivant saint Augustin, n’est

remis quautant que ce qui a été

pris est restitué. Dieu nous a en-

haberi in vita' preesenti : et inde est quod
Spiritns sancius docuit petere necessaria
in vita preesenti, quw perfecte hic haben-
tur, Simnul etiam ut ostendat quod etiam
temporalia providentur nobis & Deo, et
hoc est quod dicit : « Panem nostrum quo-
tidianum da nohis hodie; » in quibus gui-
dem verbis docuit nos vitare quinque pec-
cata, que consueverunt contingere ex
desiderio rerum temporalium. Primum
peccatum est, quod homo per immoderatum
appetitum petit ea que statum et conditio-
nem ejus excedunt, non contentus his que
decent ewmn. Sicui si desiderant vestes,
non vult eas ut miles, si est miles, sed
sicut comes ; non ut clericus, si est cleri-
cus, sed sicut episcopus; et hoc vitium
retrahit homines A spiritualibus, in qnan~-
tum nimis inheeret eorum desiderium tem-
poralibus. Hoc antem vitium docuit nos

vitare Dominus, docens nos petere panem
tantum , id est, necessaria ad praesentem
vitam secundurn conditionem u.ruuscu,]us-
que, que omnia sub nomine panis intelli-
guntur : unds non docuit delicata petere,
non diversa, non exquisits, sed panem, sine
quo vita hominis duci non potest, quia
omnibus communis est. Eeeles., XXIX :
« Initium vitee hominis panis et aqua. »
Apostolus, 1. Timoth., VI: « Habentes ali-
menta, et quibus tegamur his contenti
simus. » Secundum vitium est, guod aliqui
in acquisitione rerum temporalium alios
molestant et defrandant. Hoc vitium est
adeo periculosum, quo est difficile bona
ablata restitui. Non enim dimittitur pec-
catum, nisi restituatur ablatum, secundum
Augustinum. Quod quidem vitium docuit
nos vitare, docens nos petere panem nos-
trum, non alienum. Raptores enim non
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seigné & éviter ce péché en nous apprenant & demander notre pain, et
non celui d'autrui. Les voleurs, en effet , mangent le pain d’autrui
et non le leur.

Le troisiéme péché qu’ils occasionnent, ¢’est une sollicitude super-
flue. 1l en est, en effet, qui ne sont jamais contents ds ce qu'ils ont,
mais ils en veulent ioujours davantage, ce qui est déréglé, parvce
que le désir doit se moclérer sur le besoin. Il est dit au livre des
Proverbes, ch. XXX : « Ne me donnez ni la pauvreté, ni les richesses,
mais accordez-moi seulement ce qui esl nécessaire 4 ma nourri-
ture, ctc...» Ilnous a appris & éviter ceci, disant : « Donnez-nous notre
pain quotidien , » c’est-d~dire d’un jour ou d'un temps déterminé.

Le quatriéme, c’est une vanité sans borne. Il est, en effet, quelques
hommes qui veulent consommer dans un seul jour tout ce qui pourroit
leur suffire pendant plusieurs ; pour ceux-ci, ils ne demandent pas le
pain d’un jour, mais celui de dix; et par cela méme qu'ils demandent,
il arrive qu'ils consomment tout. II est écrit au livre des Proverbes,
ch. XXIIF : « Passant le temps & boire et a se traiter, ainsi, ils se rui-
neront, etc...; » el dans I'Ecclésiastique, ch. XIX : « L'ouvrier
ivrogne ne fera pas fortune. »

Le cinquiéme , c’est I'ingratitude. C’est une chose trés-mauvaise,
lorsque quelqu’un s'enorgueillit de ses richesses, et ne reconnoit pas
les tenir de Dieu, parce.que tout ce que nous possédons, tant les
biens spirituels que les hiens temporels, c’est de lui que nous les
tenons. Il est écrit au premier livre des Paralipomenes, chap. XXIX :
« Tout vous appartient ; ce que nous avois, c'est de vos mains gue
nous le tenons, » C'est donc pour éloigner de ce vice qu'il a dit :
« Donnez-nous méme notre pain, » afin que nous sachions que tout
ce (ue nous avons nous vient de Dieu. Mais sur ce point, il nous a
appris une chose, c'est quil arrive quelquefois que parce qu’un
homme a de grandes richesses, et qu'il n’en tire aucun avaniage,

comedunt panem shuin, sed alienum. Ter-
tinm est superflua sollicitudo. Aliqui enim
suni qui numquam sunt contenti de co
quod habent, sed semper plus volunt,
guod quidem immoderatum esi; quia de-
siderium debet moderari secundum neces-
sitatem. Proverd., XXX : « Divitias et pau-
pertatem ne dederis mihi, sed tantum vic-
tui meo tribue necessaria. etc. » Et hoc

monuit nos vitare dicens : « Panem nos-

trum quotidianum , » id est, unius diei
vel unius temporis. Quartum vitiom. est
immoderata voracitas. Sunt enim aliqui,
qui tantum volunt consumere uno die,
quod sofficeret pluribus diebus, et isti pe-
tunt non panem quotidianum, sed decem
diernw ; et ex hoe quod nivmis axpenduni,,

coutingit quod owmnia consumunt. Prov.,
XXIIL : « Vacantes potibus, et dantessym-
bola, consumentur. » Ec:les., XIX : « Ope-
rarius ebriosus non locupletahitur. » Quin-
tum vitium est ingratitudo. Nain cum
aliquis ex divitiis superbit, et non reco-
gnoscit & Deo ea quee habet, hoc est valde
malum ; quia omnia quee habemus, sive
spiritvalia, sive temporalia, &4 Deo suunt.
I. Paralip., XXIX : « Omnia tua sunt, que
de manu tua accepimus. » Ideo ad remo-
vendum hoc vitium dicit : « Da nobis, et
panem nostrum,» ut sciamus quod omnia
nostra & Deo sunt. Sed de hoc habemus
' unum docamentuin : quia aliquando alignis
_habet multas divitias, et-ex eis nullam
utilitatern consequitur. sed damnum spiri-




DE L'ORAISON DOMINICALE. 27
elles sont canse de sa perte tani spiritnelle que temporelle. 11 en est
qui périrent a cause de leurs richesses. Il est écrit au livre de I'Ecelé-
siastique, ch. VI: «1l estun autre mal que j’ai vu sous le soleil, etil
est fréquent parmi les hommes, 1’homme & qui Dieu a donné des
richesses, des honneurs et des ])mns et & 'ame duquel il ne manque
rien de ce qu’elle Jésire, Dieu ne lui & pas accordé le pouvoir d’en
jouir, mais un homme (,I;ranger le clevorera; » il est encore dit,
ch. V : « Les vichesses sont le matheur de celui qui les a amassées. ,
Nous devons donc demander que nos richesses nous soient utiles, et
¢c’est ce que nous faisons , lorsque uous disons : « Donnez-nous notre
pain ; » c’est-d-dire, faites que nos ricliesses nous soient utiles. Saint
Jean dit, ch. XX : « Son pain se changera dans son sein au fiel con-
centré de I'aspic ; il vomira les richesses qu’il a dévorées, et Dieu les
arrachera de son ventre. »

Les biens de la terre sont encore causc d'un auire péché, c’est la
sollicitude inutile. 1l en est qui sollicitent aujourd’hui des choses
temporelies qui ne seront que pour un an. Ceux qui les possedent sont
sans repos. il est dit dans saint Matthieu, chap. VI : « Soyez sans in-
quiétude, ne diies pas, que mangerons-nous, etc... » Le Seigneur,
pour cette raison , nous apprend & demander gu’on nous donne notre
pain d’aujourd’hui, c’est-d-dire les choses qui nous sont nécessaires
pour le femps présent. Ony trouve, a la vérité, deux espéces de
pains, & savoir le pam sacramentel et Je Verbe de Dleu. Nous deman-
dons done notre pain sacramentel qui, chagque jour, est fait dans
VEglise , afin que, comme nous le recevons dans le sacrement, de
méme il nous soit donné pour notre salut. Saint Jean dit, chap. VI :
« Je suis le pain vivant descendu du ciel. » 11 est dit dans la premiére
Epiire aux Corinthiens, ch. X1 : « Celui qui boit et mange indigne-
ment, boil el mange sou jugement. »

toale et temporale. Nam aliqni propter | mundi, scilicet superflua sollicitudo. Nam
divitias perierunt. Eccles., VI : « Est et | aliqui sunt quoi hodie sollicitantur de rebus
alind malum quod vidi sub sole, et quidern ; temporalibus, que erant usque ad unum
frequens apnd homines. Vir cui dedil Deus | annum. Et qui hoc habent, numquain
divitias, o1 substantiam, ot honorem, et | quiescuni. Maith., VI: « Nolite solliciti
nihil deest anim® sue ex omnibus e | esse dicentes : Quid manducabimus, etc. »
desiderat , nec tribuit ei potestatem Deus | Et ideo Dominus docel nos peters, quod
ut comedat ex eo, ged homo extraneus vo- | hodie detur nobis panis hoster, id est, ea
rabit illud. » Item, Eecles., V: « Divitiee | quas sunt nobis necessaria ad presens tem-
congregaie in malum domini sul. » Debe- | pus. Invenitur quidem alius duplex panis,
mus ergo petere ut divitiee nositree sint'scilicel sacramentalis, et panis verbi Dei.
nobis ad utilitatetn, el hoc petimus cum ! Petimus ergo panem nostrun sacramenta-
dicimus : « Panem nostrum da nobis, » | lem, qui quotidie in Ecclesia conficitur,
id est, fac divitias nobis utiles. Joan., XX : | ut sicul illud accipimus in sacramento, ita
« Panis ejus in utero illing vertetur in fel | detur nobis ad salutem. Joan., VI : « Ego
aspidum intrinsecus, » Divitias quae devo- | sum panis vivus qui de celo descendi. »
ravit, evomet; et de ventre illius extrahet | I. ad Cor., XI : « Qui roanducat et bibit
eas Deus » Almd vitiam est in rebus ! indigne, judicium sibi manducat et bibit. »
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Il est encore un autre pain, qui est 1a parole de Dieu. Saint Matthieu
dit, ch. IV : « L’homme ne vit pas seulement de pain, mais de ioute
parole procédant de la bouche de Dieu. » Nous demandons done qu'il
nous donne notre pain , ¢’est-d-dire sa parole ; mais ¢’est ce qui pro-
cure & Ihomme la béatitude , laquelle béatitude est la faim de la
justice ; car quand on posséde les biens spirituels, on les désire avec
plus d’ardeur, et c’est de ce désir que vient la faim, et de.la faim la
satiété de la vie éternelle.

CHAPITRE IX.
Cinguiéme demande.

« Pardonnez-nous nos offenses, comme nous pardonnons & ceux
qui nous ont offensés. » On trouve quelques hommes qui, avec une
grande sagesse et une grande force, n’accomplissent pas avec sagesse
ce qu'ils font, ni ne conduisent & honne fin ce qu'ils se proposent,
parce qu'ils ont trop de confiance dans leur propre force. Ii est écrit
au livre des Proverbes, ch. XX : « Les conseils doivent fortifier leurs
pensées. » Mais il faut remarquer que I'Esprit qui donne la force
donne aussi le conseil ; car tout bon conseil, touchant le salut des
hommes, vient de I'Esprit saint. Mais le conseil est nécessaire &
I'homme, quandil est dans les iribulations, comme celui du médecin
Iest & quelqu'un lorsqu’il est malade. C'est pour cela que quand
Thomme est spirituellement malade par le péché, il doit, pour se
guérir, demander conseil. Mais ces paroles de Daniel , ch. IV : « Que
mon conseil vous soit agréable , 0 roi! rachetez vos péchés par 'au-
méne, » lui indiquent le conseil qu’exige le péché. L'aumone ct la
miséricorde sont donc un excellent conseil contre les péchés, et c’est
pourquoi Y'Esprit saini apprend aux pécheurs & demander et prier :
« Pardonnez-nous nos offenses. » Ce que nous enlevons a Dieu de son

Item, alius panis est verbum Dei. Matth., | tum. Proverb., XX : « Cogitationes consi-

IV : « Non in solo pane vivit homo, sed in
omni verbo quod procedit de ore Dei. »
Petimus ergo ut det nobis panem, id est,
verbum suam : ex hoc amtem provenit
homini beatitudo, que est fames justitie.
Nam postquam spiritnalia habeniur, magis
desiderantur, et ex hoc desiderio provenit
fames, et ex fame satietas vite sterne.

CAPUT IX.
Quinia pelilio.

« Eb dimiite nobis debita nostra, sicut et
nus dimittinius debitoribus nostris, » Inve-
niuntur aliqui magne sapientiz et fortitn-
dinis, et quia.nimis confidunt de virtute
saa, non agunt sapienter qua aguni, nec
perducunt quod intendunt ad comnplemen-

liis roberantur. » Sed notandum quod Spi-
ritus sanctus qui dat fortitudinem, dat
etiam consilium. Nain omne bonum con-
siliom de salute homninum est & Spiritu
sancto. Tunc autem consiium est homini
necessarium, quando est in tribulatione,
sicut consilium medicorum cum aliquis
infirmatur. Unde et homo cum spiritualiter
infirmetur per peccatum, debet gnerere
consilium ut sanetur. Consilium autem
peccatori necessarium ostenditur, Dan., IV,
cum dicitur : « Consilium meum placeat.
tibi, rex. Peccata tua eleemosynis redime.»
Optimum ergo consilium contra peccata
ast eleemosyna et nisericordia, et ideo
Spiritus sanctus docet peccatores petere et
orare : « Dimitte nobis debitr nostra. »
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droit, nous le lui devons; mais le droit de Dieu est que nous fassions
sa volonté, de préférence & la ndtre. Nous dérogéons donc au droit de
Dieu, lorsque nous préférons notre volonté a la sienne , et c'est la le
péché. Les péchés sont donc nos dettes. Le Saint-Esprit nous donne
donc le conseil de demander & Dieu lg pardon de nos péchés, et c'est
ce qui nous fait dire : « Pardonnez-nous nos offenses. » Nous pouvons,
sur ces paroles, considérer trois choses,

La premiére, c'est la raison pour laquelle on fait cette demande, la
seconde, comment elle est remplie, la troisiéme, ce qu’il faut de
notre part pour gu'elle le soit. Il nous importe de savoir, quant &
la premiere, que, de cette demande, nous pouvons recueillir deux
choses qui, dans cette vie, sont nécessaires & ’homme. La premiére,
c’est que , pendant sa vie , I’lhomme doit toujours étre dans la crainte
el pratiquer 'humilité. 11 y eut, en effet, des hommes assez présomp-
tueux pour dire que I’homme ici-bas pouvoit vivre de maniére a éviter
par lui-méme le péché. Mais c’est une chose qui n'a été donnée a
personne, si ce n'est & Jésus-Christ, qui eut le Saini-Esprit sans me-
sure,, et & la bienheureuse Vierge qui fut pleine de grace, qui ne ful
souillée d’aucun péché, et de laquelle Vierge, comme dit saint Au-
gustin, il ne doit étre fait nulle mention quand on traite du péché.
Pour les autres saints, il n'a été accordé & aucun de n’éfre pas cou-
pable au moins de quelque péché véniel. Saint Jean dit. dans sa
premiére Epitre, ch. I : « Sinous disons que nous n’avons pas de
péché , nous nous trompons, et la vérité n'est pas en nous, » et ceite
demande le prouve aussi. 11 est constant, en effet, qu'il convient &
tous les saints et 4 tous les hommes de dire 1a priére Notre Pére, dans
laquelle sont ces paroles : « Pardonnez-nous nos offenses ; .» donc tous
reconnoissent qu’ils sont pécheurs ou débiteurs. Si donc vous étes
pécheurs , vous devez craindre et vous humilier.

Dehemus autem Deo illud quod auferimus
de jure suo : jus autem Dei est ut faciamus
voluntatem suam, preeferendo eam volun-
tatl nostree. Auferimusergo Deo jus suum,
cumn preeferimus voluntatem nostram vo-
luntati suee, et hoc est peccatum. Peccata
ergo sunt debita nostra. Esi ergo consilium
Spiritus sancti, ut petamns & Dee veniam
peccatorum ; et ideo dicimus : « Dimitte
nobis debita nestra. » Possumus autem in
his verhis {ria considerare. Primumn est,
quare fit heec petitio ; secundum, quomodo
impleatur ; tertium -est, quid Iregairitur
ex parta nostra ut impleatur..Cirea primumi
sciendum, quod ex hac petitione .pessumus
duo colligere, qua necessaria sunt homi-
nibus in vita ista. Unum est, quod homo
semper 3it in timore et humilitate. Aligui

enim fuerunt ita prasumptuosi, qui dice-
rent quod homo poterat vivere in mundo
isto, ita quod'ex se poterat vitare peccata.
Sed hoc nulli datum est, nisi soli Christo,
qui habuit spiritum non ad mensuram, et
heate Virgini, quee fuit plena gratim, in
qua nullum peceatum fuit, sicut dicit Au-
gustinus, de qua scilicet virgine, cum de
peccatis agitur, nullam volo fleri mentio-
nem. Sed de aliis sanctis nulli concessum
est quin ad minus veniale peccatum incur-
reret. I. Joan., L : «8i dixerimus quoniam

eccatuna non habemus, ipsi nosseducimus,
et, veritas'in nobis non est; » et hoc etiam
probatur per petitionem istam. Constat
enim quod omnibus sanctis et hominibus
convenit dicere : Pater noster, in quo dici-
tur : « Dimitte nobis debita nostra; » ergo
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La seconde , c’est qu’il nous faut toujours vivre dans Pespérance ,
parce que, bien que nous soyons pécheurs, nous ne devons pas déses-
pérer, de crainte que le désespoir ne nous conduise 4 des péchés plus
grands et plus divers; ainsi que le dit 'Apotre dans son Epitre aux
Ephésiens, ch. IV : « Qui désespéranl, se livrent & Pimpudicité, etc. »
Donc il nous est souverainement utile de toujours espérer; car, quel-
que grand pécheur que I’homine soit, il doit espérer que, s'il est
parfaitement conirit et changé, Dieu lui pardonnera. Mais quand
nous demauedons, « pardonnez-nous nos offenses, » ceite espérance est
affermie en nous. Les Novatiens détruisent ceite espérance, eux qui
enseignérent que ceux qui péchent aprés le baptéme n’obtiennent
jamais miséricorde. Mais cette assertion est fausse , si Jésus-Christ a
dit vrai , lorsqu’il a dit : « Parce que vous m’avez prié, je vous ai
remis toute votre dette ,» saint Matthieu, XVIII. En quelque jour que
vous demandiez miséricorde, vous pourrez I'obtenir, si vous y joi-
gnez le repentir. De cette demande donc viennent la crainte et Pespé-
rance, parce que tous les pécheurs contrits et qui confessent leurs
fautes en obtiendront miséricorde; donc cette demande a é1é néces-
saire.

11 nous importe de savoir, sur le second point, que le péché con-
tient deux choses, savoir la faute qui offense Dieu, et la peine qui est
due & la faute : quant 4 la faute, elle est remise par la conirition qui
est jointe au propos de se confesser et de satisfaire. Il est écrit, Psaume
XXXI : « Je confesserai contre moi mon injuslice au Seigneur; et
vous , vous avez remis I'impiété de mon péché. » Il'ne faut donc pas
désespérer, parce qu'il suffit, pour obtenir la rémission du péché, de
la contrition jointe & la résolution de se confesser et de satisfaire,
Mais quelqu'un dira peui-étre, & quoi est bon le préire , puisque le

omnes recognoscunt et confitentur se pec-
catores vel debitores. Si ergo peccatores,
debes timere et humiliari, Aliud est, quod
semper vivimus in spe, quia licet simus
peccatores, non debemus desparare, ne de-
speralio ducat nos ad majora et diversa
peccata, sicut dicit Apostolus, ad Ephes.,
IV : « Qui desperantes semetipsos iradide-
runt impudicitiz, otc. » Ergo multum est
utile quod semper speromus, gquia quan-—
tumecumque homo sit peccator, debet spe-
rare quod Deus, si perfecie conteraiur et
convertatur, dimittit ei. Hec auntem spes
firmatur in nobis cum petimus : .« Dimitle
nobis debita nostra. » Sed hane spem abs-
tulerunt Novatiani, qui dixerunt quod qui
semel peccabaut post baptismum, nunquam
consequebantur misericordiam. Hoc autem
non est verums si verom dixit Christus di-
cendo : ¢ Omue debitwm dimisi tibi, quo-

niam rogasti me, » Matth., XVII, In ¢ua-
cumque ergo die petes, poteris consequi
misericordiam , si roges cum peenitudine
peccati. Sic igitnr ex hac petitione con-
surgit timor et spes, quia orones peccatores
contriti et confitentes misericordiam con-
sequuntur, et ideo necessaria fuit hac pe-
titio. Circa secunrum sciendum est, quod
in peccato sunt duo, scilicet culpa qua of-
fenditur Deus, et peena quéee debetur pro
culpa ; sed culpa remittitur in contritinne,
qu est cam proposito confitendi et satis-
faciendi. Psalm. XXXVI: « Dixi : Confi-
tebor adversurn me injustitiam meam Do-
mino ; el tu remisisti impietatem peccati
mei. » Non est igitur desperandum, ex quo
ad remissionem culpa suflicit contritio
cum proposito confitendi. Sed forie quis
dicet : Ex quo dimittitur peccatum in con-
tritione, ad quid necessarius cst sasovdos ?
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péché est remis par la contrition? A cela on répond que Dieu, par la
conirition , remet la coulpe, et que la peine éternelle est changée en
une peine temporel]e d’olt celui qui rnourroit sans confession, ne
I'ayant toutefois pas méprisée, mais ayant été prévenu, iroit dans le
purgatoire , dont le chitiment, suivant saint Augustin, est extréme.
Quand donc vous vous confessez, le prétre vous absout de cette peine
par le pouvoir des clefs auquel vous vous soumettez par la confes-
sion. Et c’est pour cela que Jésus-Christ a dit aux apdires, saint Jean,
chapitre XX : « Recevez le Saint-Esprit, ceux & qui vous remet-
irez les péchés, etc.» 1l arrive de la que, quand quelqu’un se confesse
une fois, il lui est remis une partie de cette peine; il en est ainsi
quand il se confesse de nouveau, et il peut se faire qu'il se confesse
assez souveunt pour qu’elle lui soit remise toul entiére, Mais les suc—
cesseurs des apdtres trouvérent un autre moyen de remetire celie
peine ; c’est le bienfait des indulgences, lesquelles servent a celui qui
est en charilé, aulant qu’elles sont exprimées et expliquées. Mais
que le Pape puisse le faire, c¢’est une chose assez évidente. Il est un
grand nombre de sainls qui firent une infinité de bonnes ceuvres,
et qui ne péchérent pas du moins moriellement, et ces bonnes ceuvres,
ils les firent au profit de 'Eglise. Les mérites de Jésus-Christ et dela
bienheureuse Vierge sont comme dans un trésor; de 13 le souverain
Pontife et ceux a qui il en a confié le soin peuvent les dispenser ol il
en est besoin. Ainsi donc les péchés sont remis non-seulement quant
4 la coulpe par la contrition, mais encore quant & la peine par la
confession et les indulgences.

1l importe de savoir, sur le troisiéme point; qu'il est requis, de
sofre part , que nous pardonmonb a notre prochain les offenses qu’il
nous a f'utes d’ou il est dit : « Comme nous pardonnons a ceux qui

Ad boc dicendum est, quod Deus in con-
tritione dimittit culpam, et pmna sterna
commutatur in temporalem, sed nihilomi-
nus manet adhue ohligatus ad peenam tem-
poralem : unde sidecederet sineconfessione,
non contempta tamen, sed praeventa, iret
ad purgatorium , cujus pena, sicut dicit
Augustinus, est maxima. Quando cvgo
confiteris, saceros absolvit te de hac pena
in clavium virtuie, cui te subjeceris in
confessiovie. EL ideo dixit Christus Aposto-
lis, Joan., XX : « Accipite Spiritum sanc-
t.um » quorum remiserilis peccata, remit-
tuntur eis, etc. » Unde quando semel
confitetur quls dimittitur i aliquid de
peena hujusinodi, et similiter quando ite-
rum confitetur, et posset toties confiteri,
quod iota sibi diwnitteretur. Invenerunt
antem snccessores Apostolorum alium mo-
dum vemissionis hujus peenz, scilicet be-

nefigia indulgentiarum , quee existenti in
charitate tantum valent, quantum sonant
et quantum pronuntiantur. Quod autem
Papa hoc possit, satis patet. Nam multi
sancti multa bona lecerunt, et tamen isti
non peccaverunt ad minus mortaliter, et
hec bona fecerunt in utilitatern Ecclesiz.
Similiter meritum Christi et beat® Virginis
suni sicut in thesauro, unde summus Pon-
tifex, et illi quibus ipse committit , pos-
sunt hujusmodi merita ubi necesse est,
dispensare. Sic erge dimittuntur peccata
non solum quantuin ad culpam in contri-
tione , sed etiam quantuom ad penam in
confessione, et per indulgentias. Circa ter-
tium sciendum, quod ex parie nostra re—
quiritur, ut nos dimittamus proximis nos-
tris offensas factas nobis, unde dieitur :
« Sicut et nos dimittimus debitoribus nos-
tris, » aliter Deus non dimitteret nobis.
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nous ont offensés ;» autrement Dieu ne nous pardonneroit pas. 1l est dit
dans 'Ecclésiastique, ch. XX VIII: « L’homme conserve la colére envers
I’homme, et il demande & Dieu pardon? » Saint Luc dit, chap. VI :
« Pardonnez et il vous sera pardonné. » On pose donc seulement la
condition dans cette demande, quand on dit : « Comme nous pardon~
nons,» ete. Si donc vous ne pardonnez pas, il ne vous sera pas par-
donné. Mais vous pourriez dire : Pour moi, je dirai les premiéres pa-
roles, savoir, pardonnez-nous, et je tairai les autres, savoir, comme
nous pardonnons, etc. Donc vous cherchez & tromper Jésus-Christ.
Mais vous ne sauriez le faire, car Jésus-Christ, qui a composé cette
priére, se la rappelle parfaitement, ce qui fait qu'il est impossible
de le tromper. Si donc vous le dites de bhouche, faites-le de caur.
Mais on demande si celui qui ne se propose pas de pardonner & son
prochain, doit dire, comme nous pardonnons, etc. Il semble que,
non parce qu’il ment, il faut dire qu'il ne ment pas, parce qu'il ne
prie pas en son nom, mais au nom de I'Eglise, qui ne peut pas se
tromper, et ¢’est pour cela que la demande est faite au pluriel.

1l importe aussi de savoir qu’il y a deux maniéres de pardonner.
L'une, c’est celle des parfaits, fait que celui qui est offensé fait les
avances ‘4 celui qui Y'a offensé. Il est écrit, Ps. XXXIII : « Chercliez
la paix. » L’autre, qui est commune & tous, 4 laquelle tous sont tenus,
consiste & pardonner & celui qui demande grace. 1 est dit dans I'Ecclé-
siastique, ch. XXVIII : « Pardonnez & votre prochain qui vous fait du
mal, et alors quand vous prierez, vos péchés vous scront remis. » 11
suit de 1A une autre béatitude : « Bienheureux les miséricordieux.»
La miséricorde , en effet, nous fait avoir compassion du prochain.

Eeceli., XXVIIl : « Homo homini servat
iram, et A Deo querit medelam. » Luc.,
VI: « Dimittite, et dimittemini ; » et ideo
solaommodo in ista petitione ponitur con-
ditio cum dicitur : « Sicut et nos dimitti-
mus, etc. » Si ergo non dimittis, non di-
mittetur tibi. Sed posses dicere : Ego dicam
precedentia, scilicet dimitte nobis, sed
scilicet sicut et nos, ete., tacebo. Ergo
Christum decipere queeris? sed certe non
decipis. Nam Christus qui hanc orationem
fecit, bene recordatur ejus, unde non po-
test decipi. Ergo si dicis ore, adimpleas
corde. Sed queritur utrum ille qui non
proponit dimittere proximo sno, debeat
dicere : « Sicut et nos dimittimus, etc. »

Videtur quod non, quia mentitur. Dicen-
dum quod non mentitur, guia non orat in
persona sua, sed Ecclesie, ques non deci-
pitur, et ideo ponitur ipsa petitio in plu-
rali. Sed sciendum quod ducbus modis
dimittitur. Unus est perfectorum, ut scilicet
offensus requirat offendentem. »s. XXXIII ;
« Inquire pacem.» Alins est communiter
omnium, ad quem tenentur ommes, ut sci-
licet petenti veniam tribuat. Eccl., XXVIII:
« Relinque proximo tuo nocenti te, et tunc
deprecanti tibi peccata solventur. » Ex hoc
sequitur alia beatitudo : « Beati misericor-
des. » Misericordia enim facit nos misereri
proximo nostro.
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CHAPITRE X.
Siziéme demande.

« Ne nous laissez pas succomber & la tenlation. » Il en est qui, bieun
qu’ils aient péché, désirent cependant le pardon de leurs fautes, ce
qui fait qu'ils se confessent et font pénitence; mais toutefois ils n’ap-
portent pas tout le soin nécessaire pour ne pas retomber dans le
péché. Il ne convient pas, en effet, & savoir, que quelqu'un, d’'un
¢dté, pleure quand il fait pénitence, el que, d'un autre cdté, il mul-
iiplie-en péchant les causes de ses larmes. C'est pour cela qu’il est dit
dans Isaie, ch.1: « Purifiez-vous et soyez exempis de souillures, etc. »
C'est ce qui fait, comme on I'a dit plus haut, que Jésus-Christ nous a
enseigné, dans la demande précédente, & demander pardon de nos
péchés. Mais dans celle-ci, il nous enseigne & demander le pouvoir
de les éviter, & savoir, que nous ne soyons pas induits en tentation ,
laguelle tentation nous fait tomber dans le péché ; il nous I'apprend,
lorsqu’il dit : « Ne nous induisez pas en tentation, etc. » Sur ce point,
on peut rechercher trois choses.

Premiérement, ce que c’est que la tentation; sécondement, de
quelle maniére et par quil'homme est tenté ; troisiémement, comment
il ‘en est délivré. A 1’égard du premier point, il est nécessaire de
savoir que tenter n'est antre chose qu’expérimenter, éprouver; ce
qui fait que lenter 'homme n'est autre chose qu’éprouver sa vertu.
Mais la vertu de ’homme peut étre expérimentée , éprouvée de deux
maniéres, ce qui fait que deux choses sont nécessaires a la vertu de
I'homme. L'une consiste & bien faire; & savoir, que ’homme fasse
bien ee qu'il fait; I'anire, 4 éviter le mal. 11 est écrit, Psaume XXXIIL:
« Evitez le mal et faites le bien, etc. » La vertu de 'homme est done
quelquefois éprouvée par rapport au bien qu’il fait, et elle I'est aussi

CAPUT X.
Sexta pelilio.

« Et ne nos inducas in tentationem. »
Sunt aligni qui licet peccaverint, tamen
desiderant veniam consequi de peccatis,
unde et confitentur et peenitent, sed fa-
men non adhibent totum stundivm quod
deberent , ut iterato in peccata non ruant.
Quod quidem non est conveniens, ut scili~
eet ex una parte ploret quis peccata, dum
penitet, ex alia unde ploret, accumulei
dum peccat. Et propter hoc dicitur Jsai.,
I : «Lavamini, mundi estote, etc. » Et ideo
sient supra dictun est , Christus in prece-

denti docuit nos petere veniam peccato-
mm. In hac vero docet nes petere, uf pos--

simus vitare peccata, ut scilicet non. induv-
iI.

camur in tentationem, per quain labamur
in petcatis, cum dixit : « Et ne nos indu~
cas, etc. » Circa quod tria queruntur.
Primo, quid sit tentatio ; secundo, qualiter
homo tentatuy, et A quo ; tertio vero, quo-
modo liberatur in tentatione, Circa primum.
sciendum est, quod tentare nihil alind est’
quam experiri sea probare, unde tentare
hominem est probare virtulem ejus. Expe-:
ritur autem, seu probatur virtas hominis
dupliciter, secundum quod duo exigit hy-
minis virius. Unum pertinet ad bene ope-
randun, scilicet quod bene operetur; aliud
est, quod eaveal & malo, Psalm. XXXIN :
« Declina & malo, et fac bonum, etc. »
Probatur ergo virtus hominis quandoque
quantun: ad hoc-quod bene facit, quando-
que vero quantum ad ho¢ quod ceSsat &

3
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guand il s'éloigne du mal. Sur le premier point, I'homme est
éprouvé , pour savoir s'il est prompt & faire le bien, comme a jetwer
et autres choses de ce genre. Si vous étes trouvé prompt & faire le
bien , alors voire vertu est grande; Dieu, quelquefois, se sert de ce
moyen pour éprouver Yhomme que sa vertu dérobe aux regards,
afin que tous le connoissent et qu’ils servent & tous d’exemple. Dieu
tents de cette sorte Abraham, ainsi que Job. Genase , ch. XX1I. Cest
pour cette raison que Dieu, souvent, envoie des tribulations aux
justes, afin que pendant qu'ils les supportent avec résignation, la
vertu brille el s’dccroisse eu eux. Il est écrit au Deutéronome, chap.
XIN : « Le Seigneur votre Dieu vous fente, afin ue tout le monde
sache si vous I'airhez oui on non. »

La vertu de I'homme, pour ce qui est du second point, est éprouvée
par V'induction au mal ; 8'il résiste avec force ef qu'il ne consente pas,
alors sa vertu est grande; mais s'il succombe 4 la tentation , sa vertu
alors est nulle, Dieu ne tente jamais ainsi personne, parce que,
corime ditsaint Jacques; ch. I: « Dieu ne tente pas les méchants, etc. »
Le diable, le monde, la chair, voila les tentateurs de I'homme. La
chair le tente de déux maniéres : premiérement, parce quelle le
porte au mal. La chair, en effet, cherche toujours ses plaisirs,
qui sont les plaisirs charnels, lesquels souvent entrainent le péché.
Celui qui se plait dans les - délectations charnelles néglige les choses
spirituelles. Saint Jacques dit, ch. I: « Chacun est tenté par sa con-
cupiscence. »

Elle tente, secondement , en nous éloignant du bien. L’esprit, au-
tant qu'il dépend de lui, se délecle dans les biens spirituels, mais la
chair, 'appesantissant, I'entrave. Il est écrit au livre de la Sagesse,
ch. IX : « La chair qui est corrompue appesantit Pame. » Saint Paul,
Epitre aux Romains, ch. VII, dit : « Je prends plaisir dans la loi de

malo. Quantum ad primum probatur home ; et non consentit, tunc virtus hominis imagna

utrum inveniatur promptus ad bonam, ut
ad jejunandum et hojosmodi. Tunec enim
est virtus tna magna, quando promptus
inveniris ad bonum : ¢t hoc modo Deus
probat aliquando hominem, quod lateat
eum virtus hominis, sed ut eam omnes
cognoscant , et detor omnibus in exem-
plum. Sic tentavit Dens Abraham, Genes.,
XXII, et Job. Et ideo Deus sipe immittit
tribulationes justis, ut dum patienter sus-
tinent, appareat virtus eorum, et in vir-
tute proficiant. Deuter., XIII : « Tentat vos
Dominus Deus vester, ut palam fidt utrum
diligatis eum, an non. » Sic ergo Deus ten-
tat provocando ad bhonum. Quantum ad
secundum , probatur virtus hominis per
inductionem ad malum; et si hene resistit,

est : si vero homo sucenmbit tentationi .
tunc virtus hominis nulla est. Hoc autem
modo nullus tentatur & Deo, quia sicut di-
citur Jac., I : « Deus intentator malorum
est, etc. » Sed tentator homo 2 propris
carne, & diabolo et & mundo. A carne du-
pliciter. Primo, quia caro instigat ad ma~
lum. Caro enim semper querit delectatio-
nes suas, scilicet carnales, in quibus est
sepe peccatum. Qui enim immoratur de—
lectationibuscarnalibus, negligii spiritualia.
Jac., I : « Unusquisque tentatur & concu-
piscentia sua. » Secundo, tentat caro re—
irahendo & bono. Nam spiritns quantum
esl de se, semper delectaretur in spiritua~
libus bonis, sed caro aggravans impedil
spiritnm. Sap., 1X : « Corpus quod cor-
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Dieu suivant I'homme intérieur, mais je vois dans ma chair une autre
loi qui répugne & celle de mon esprit, et qui me tient captif dans lu
loi du péché, qui est celle de ma chair. » Pour cette tentation, qui
est celle de la chair, elle est trés-grave, parce que notre ennemi,
c’est-d-dire notre chair, ne fait qu’un avec nous, et, comme le dit
Boéce, «iln'y a pas de peste plus nuisible qu'un ennemi familier, »
il faut donc veiller contre elle. Saint Matthieu dit, ch. XXVI: « Veille
et priez pour ne pas étre tenté. »

Le diable quelquefois aussi tente, car, quand la chair est matée,
il g'éléve un autre ennemi, et c’est le diable-contre lequel il nous faut
lutter avec plus de force. I'Apdtre dit, Epitre aux Ephésiens, chap.
VI: « Nous n’avons pasa lutter conire la chair et le sang, mais contre
les puissances et les pouvoirs, etc. » C'est pour cela qu'il est distinc-
tement appelé le tentateur. Il est écrit, premiére Epitre aux Thessalo-
niciens, ch. IIT : De peur que le tentateur ne voustente, etc.» Il procede
dans ses tentations avec la plus profonde ruse. Semblable a4 un gé-
néral habile qui assiége un camp, il examine les cOtés faibles de
celui qu'il veut combatire, et c’est par le c6té le plus faible de I’homme
qu'il 'ataque. Et pour cela, il tente 'homme sur les vices auxquels,
apres avoir dompté la chair, il est le plus enclin, tel que la colére et
les autres vices de P'esprit. Saint Pierre dit dans sa premiére Epitre ,
ch.V: «Le diable, votre ennemi, semblable & un lion rugissant, rode,
cherchant qui il dévorera.» Le diable, quand il tente, fait deux choses,
il ne propose pas d’abord & celui qu'il tente un mal apparent, mais
bien quelque chose qui ait I'apparence du bien, afin qu’an moins
dans le principe, par la, il I'éloigne un peu de con propos le plus
ferme, parce que plus tard il le conduit plus facilement au péché,
dés qu’il T'en a tant soil peu détourné. L’Apdtre, dans sa derniére

rumpitur, aggravat animawn. » Rom., VIIL:
« Condetector legi Dei secundum interio-
rem hominem : video autem aliam legem
in membrig meis repugnantem legi mentis
mez , ¢l captivantem me in lege peccaii,
que est in membris meis. » Sed hxc ten-
tatio, scilicet carnis, est valde gravis, quia
inimicus noster, scilicet caro, conjunctus
est nobis , et sicut dicit Boetins, « nulla
pestis efficacior est ad mocendum, quam
familiaris inimicus, » et ideo contra eam
vigilandum est, Matth.,, XXVI: « Vigilate
et orate, ne intretis in tentationem. » Dia-
holus fortasse tentat. Nam postquam con-
culcatur caro,insurgit alius scilicet diabolus,
contra quem est nobis magna colluctatio.
Apostolus, Ephes., VI : « Non est nobis
colluctatio adversus carnem et sanguinem,
sed adversus principes et polestates, etc.»
Unde et signanter dicitur tentator. L Thess.,

Il : « Ne forte tentaverit vos is qui ten-
tat, etc. » In tentatione autem sua calli-
dissime procedit. Ipse enim sicut bonus
dux exercitus, qui obsidet aliquod castrum,
considerat infirma. ejus qu# impugnare
valt, et ex illa parte : unde magis est
homo debilis, tentat eum. Ef ideo tentat
de illis vitiis, ad ques homines conculcata
carne magis proni sunt, ut de ira, de su-
perbia, et de aliis spivitualibus vitiis. I. Pef.,
V : « Adversarios vester diabolus tanquam
leo rugiens, circnit queerens quem devo-
ret. » Facit autem duo diabolus dum tentat,
guia non statim proponit illi quem tentat,
malum aliquod apparens, sed aliquid quod
habeat speciem honi, ut saltem in ipso
principio per illud removeat eum aliguan-
tulum & proposito suo principali, quia
postmodum facilins inducit ipsum ad pec-
candum, quando illnm vel modienm aver—
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Epitre anx Corinthiens, ch., XI, dlt : « Salan luji-méiue se lrausforme
én‘ange de lumiére. » Enslute , quand il T'a fait pécher, il I'enlace
tellement, qu'il ne Jui permet pas de sortir du péché. Il est dit dans
Job, ch. XL : « Les nerfs de cette partie qui sert & la conservation
de Vespéce , sont enirelacés 'un dans l'autre. » Ainsi donc le diable
fait deux choses, parce qu'il trompe €l qu’il retient dans le péché sa
victime,

Le monde tente de deux maniéres. Premiérement, par le désir irop
grand et immodéré des hiens temporels. L'Apdtre dit, premitre
Epitre & Timothée, ch. VI: « La cupidité est la source de lous les
maux. » Il tente, en second liew, par les persécutions et par la
frayeur que causent les tyrans. Job dit, ch. XXXVII : « Nous aussi,
nous sommes. enveloppés de ténebres. » L’Apbtre dit, Epitre & Timo-
thée, ch. Il : « Tous ceux qui veulent vivre pieusement en Jésus-
Chnst souffriront persécution. » Il est dit dans saint Matthieu, ch. X :
« Ne craignéz pas ceux qui tuent le corps.» Ainsi donc, on sail ce que
c’est, que la tentation, comment et par qui 'homme est tenté : il
nous reste & voIr comment homme esl délivré de la tentation.

Il 1mporte de savoir, sur ce point, que Jésus-Christ nous enseigne
4 prier, non point afin que nous soyons tentés, mais bien pour que
1ous ne soyons pomt induits en tentation. Si l'homme tl‘lOIIlphe en
effet, de la tentation, 1l est digne de la couronne; et c’est ce qui fait
dire & saint Jacques ch. [ « Mes fréres, faites toute volre joie des
diverses tentations qui vous arrivent. » i est écrit, dans I'Ecclésias-
tique, ch. II : « Mon fils, vous donnant au service de Dieu, préparez

voire ame 4 la tentation. » Saint Jacques dit encore, ch. 1: « Bien-
heursux I'homme qui souffre ientation, parce que, lorqqu il aura été
epvouve il recevra la couvonne de vie, » et, pour cela, il nous en-
seigne & demander de ne pas succomber 2 la lentation par le consen-
tement. L’ Apbire dit, premiére Epitre aux Corinthiens; ch. X : « Que

tit. Apostolus, H. ud Cor., XI : «Ipse Sa~-
tanas transfigurat se in augelum lueis. »
Deinde postquam induxit enm ad peccan-
dum, sic alligat cum, ul non permittat
sum 4 peccatis resurgere. Job, XL: « Nervi
testiculorum ejus perplexi sunt. » Sic ergo
duo facit diabolus : quia decipit, et de-
ceptum detinet in peccato.: Sed- mundus
dupliciter tentat. Primo, per nimium et
immoderatum desiderinm rerum tempora-
linm. Apostolus, I. Témoth., VI : « Radix
omnium malorura est cupiditas, » Secundo,

per  persecutores et tyrannos terrendo..

Job, XXXVII: « Nos quoque involvimur
tenebns » AL Timoth., 11 : « Omnes qui
ple volunt vivere in Ghrlsto Jesu, perse-
cutionem patientur. » Matth.,X: aNom.e

timere eos qui occidunt corpus. » Sic ergo
patet, quid est teniatio, et qualiter ten—
tatur homo, et & quo. Sequitur videre
qualiter homo liberatur. Circa quod scien-
dom est, quod Christus docel nos rogare
non ut tentemur, sed ut non inducamur
in tentationem. Nam si homo vincit ten-
tationem, meretur coronam , et ideo dici-
tur Jac., I: « Omne gaudinm existiiate,
fratres, cum in tentationes varias incide~
ritis. » Eccles I1 : «Fili, accedens ad sers
vitulem Dei, praapara evimam tuam ad
tentationem. » Item, Jue., I : « Beatus vir
qui soffert tentationem, quoniam ecum
probatus fuerit, accipiet coronam, vite; »
et ideo docet petere ot non mducamm' in
tentationem per consensum. I. ad Cor., X §
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nulle tentation ne vous attaque, si ce n’est la tentation humaine; »
étre tenté est en effet le propre de 'homme , mais consentir & la ten-
tation est celui du démon. Mais est-ce que Dieu , parce qu’il dit « et
ne nous laissez pas succornber & la tentation, » nous conduit au mal?
Jo dis qu'il est dit de Dieu qu’il conduit au mal, parce qu'il le
permet; a savoir, en tani qu'il retire & ’homme sa grace & cause d’un
grand nombre de péchés, el que, dés qu’elle lui a été enlevée, cet
homme tombe dans le péché; ot c’est pour cela que nous chantons
dans le Psaume LXX : « Lorsque ina force viendra & me faire défaut,
ne m’abandonnez pas, Seigneur. » Mais il gouverne ’homme par la
ferveur de la chavité, de peur qu’il ne succombe a la tentation, parce
que la charité, quelque foible qu’elle soit, peut résister au péché,
quel qu’il soit. On lit dans le Cantique des Cantiques, ch. VIII : « Les
grandes eaux ne purent pas éteindre la charité ; » il y est encore dit :
« C’est par la lumiére de I'intelligence qu’il nous apprend ce que nous
avons a faire; » parce que, comme le dil le Philosophe, quiconque
péche est ignorant. 11 est éerit, Psaume XXXI : « Je vous donnerai
I'intelligence et je vous instruirai. » C’est ce que demandoit David,
quand il disoit : « Donnez & mes yeux la lumiére , de peur que je ne

m’endorme Jamals dans la mort, et que moun ennerm ne dise au
temps donné, j’ai prévalu contre Jui. » Psaume XIL. Mais clest ce que
nous procure le bienfait de intelligence. Et parce que quand DOUs
ne consentons pas & la tentation nous gardons cette pureté de ceur,
de laquelle parle saint Marc, ¢h. V : « Bienheureux ceux qui ont le
ceeur pur, parce qu’ﬂs verront Dieu; » c’est ce qui nous fera parvenir
& la vision de Dieu, a laqueile il lui plaise de nous conduire, efe....

« Tentatio vos non apprehendat nisi hu-
mana. » Nam tentari humanum est, sed
tonsentire diabolicum est. Sed numquid
Deus inducit ad malwn, quia dicit ;: « Et
ne nos inducas in tentationem. » Dico quod
Deus dicitur induecere ad malum permit-
tendo, in quantum scilicet propler multa
peccata sulitrahit homini gratiam suam, qua
sublata homo labitur in peccatum, et ideo
cantanaus in Psedm. LXX : « Cum defecerit
virtus mea, ne derelinguas me , Domine. »
Regit autein hominem ne inducatur in ten-
tationem per fervorem charitatis; quia
queelibet charitas quantumcumgque parva,
potest resistere cuilibet peccato. Cantic.,
VIII: « Aquee muliee non potuerunt extin-

guere charitatem. » ltem, per lumeu intel-
lectus, quo instruit nos de agendis; quia,
sicut dicit Philosophus, « omnis peccans
est ignorans. » Psalm, XXXI - « Intellec-
tum tibi dabo, et instruam te. » Hoc autem
petebat David, qui dicebat : « Illumina
oculos meos ne unquam ohdormiam in
morte, ne quando dicat inimicus meus ,
Preevalui adversus eum, » DPsalm. XIIL.
Hoe autemn habemus per donum intellectus.
£t quia cum non assentimus tentationi:
servamur cor mundum, de quo Mare., V :
« Beati mundo corde, guoniam ipsi Denm
videbunt.; » ideo ex hoc pervenimus ad
visionem Dei, ad quam nos perducat.
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CHAPITRE XI.
Septiéme demande.

« Mais délivrez-nous du mal. » Le Seigneur wous a enseigné plus
haut & demander pardon de nos péchés, et la maniére d’éviter les ten-
lations : ici, il nous apprend & demander d’étre préservés du mal, et
cette demande, qui est générale, s’entend de tous les maux, tels que,
comme le dit saint Augustin, les péchés, les infirmités, les afflic-
tions. Mais comme il a été parlé du péché et de la tentation, nous
allons parler des autres maux, a savoir, des adversités et de toutes
les afflictions de ce monde, dont Dieu nous délivre de quatre ma-
niéres. Premiérement, en empéchant V'affliction de venir; mais ceci
est rare, puisque, comme il est dit dans la derniére Epitre & Timothée,
ch. 1II : « Les sainis sont affligés dans ce monde. » Tous ceux qui
veulent vivre pleusement en Jésus- Christ souffriront persécution.
Dieu cependant quelquefms accorde & quelques-uns de n’éire pas al~
{ligés par le mal, & savoir, quand i sait qu'il ne pourro1t pas résister;
comme un médecin ne donne pas de remedes violents & un malade
foible. Il est dit au livre de I’ Apocalypse, ch. III : « Je vous ai ouvert
une porte que personne ne peut fermer, parce que vous avez peu de
force. » Mais il y aura, dans la premiére, ceci de général, c’est que,
comme le dit Job, ch. V : « La, personne ne sera affligé. » Dans les
tribulations dela vie présente, qui se divise en six dges, il vous déli-
vrera, et, dans le septiéme, il ne permettra pas au mal de vous tou-
cher. 1l est dit dans I’Apocalypse, ch. VII: «Ils n’auront plus ni soif
ni faim. »

Il délivre, secondement, des afflictions, quand, pendantces mémes
afflictions, il nous console. Si Dieu, en effet, ne consoloit pas
Ihomme, il ne lui seroit pas possible de subsister. 11 est écrit daus la

CAPUT XI.
Septima pelitio.

« Sed libera nos & malo. » Supra docuit
nos Dominus petere veniam peceatorum ,
¢t quomodo possumus vitare tentationes :
hic vero docet petere preeservationem &
malis, et heec petitio est generalis contra
omnia mala, scilicet peccata, infirmitates
et afflictione$, sicut dicit Augustinus. Sed
guia de peccato et tentatione dictum est, di-
cendum est de aliis malis, scilicet adversita-
tibuset afflictionibus omnibus bujus mundi,
Aquibus Deusliberat quadrupliciter. Primo,
ne superveniat afflictio ; sed hoc raro con-
tingit, quoniam sancti in mundo isto affli-
guntur; quia ut dicitor II. ad Timoth.,
HI : « Omnes qui pie volunt vivere in

Christo Jesu, persecutionem patientar. »
Sed tameu alicui Deus concedit aliquando,
ut non affligatur & malo, guando scilicet
cognoscil eum impotentem, et non posse
resistere : sicut medicus inflrmo debili
non dat violentas medicinas. Apoe., i1 :
« Ecce dedi coram te ostium aperium,
quod nemo potest claudere, guia modicam
habet virtutem. » In prima autem erit ge-
neralc hoc, quia nullus affligetur ibi. Job,
V : In sex tribulationibus, scilicet pra:sen-
tis vite, quée per sex states distinguitur,
liberahit te, in septima non tanget te ma-
lum. » Apec., VII : « Non esurient, neque
sitient amplius. » Sécundo, liberat quando
in afflictionibus consolatur. Nam nisi Dens
consolaretur, non posset homo sabsistere.
. Corinth., 1 : « Supra modum gravati
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derniére Epitre aux Corinthiens, ch. I : « Nous sommes accablés
outre mesure, nous le sommes au-dessus de nos- forces. » 1l est dit
dans la méme Epitre, ch. VI : « Le Dieu qui a consolé les humbles
nous a aussi consolés. » Il est écrit, Psaume XCIII : « Vos consola-
tions ont réjoui mon ame en proportion des douleurs qu'éprouvoit
mon Ceeur. »

1l délivre, troisiémement, des afflictions, en donnant & ceux qui
les éprouvent autant de biens qu'ils livrent de maux a 1'oubli. Tobie
dit, ch. Il : « Aprés la tempéte,, vous ramenez le calme. » Si donc
les afflictions et les tribulations de ce monde ne sont pas & craindre,
c’est parce que’facilement on peut les supporter, vu qu’elles sont de
courte durée, et qu’elles sont mélées de consolations. L'Apdtre dit,
dans sa derniére Epitre aux Corinthiens, c¢h. IV : « Car le moment si
court, si léger des afflictions que nous souffrons en cette vie, produit
en nous le poids éternel d’une souveraine et incomparable gloire ; »
parce que de celle-ci on parvient & la gloire.

1l en délivre, quatriémement, parce que la tentation et la tribula-
tion se changent en bien, c¢’est pour cela qu’il ne dit pas de la tribu-
lation , mais du mal, parce que les tribulations sont la couronne des
saints, et c'est ce qui les fait s’en réjounir. L’Apbtre dit, Epitre aux
Romains, ch. V : « Et non-seulement dans cette espérance, mais
nous nous glorifions encore dans les afflictions, sachant que 1’afflic-
tion produit la patience. » Tobie dit, ch. II : « Vous pardonnez les
péchés au temps de la tribulation. » Dieu donc délivre I'homme du
mal et des tribulations en les changeant en bien, ce qui est le signe
d'une trés-grande sagesse, car il est du sage d’ordonner le mal pour
le bien; et cela se fait par la patience que I'on a dans les tribulations.
Pour ce qui est des autres vertus, elles usent du bien, elles, maisla
patience profite méme du mal, et c’est ce qui fait qu’elle est seule-
ment nécessaire dans les maux, c’esl-a-dire dans 'adversité. I est dit

sumus supra virtutem nostram, » II. ed
Corinth., VII : « Sed qui consolatur hu-
miles, consolatus esl nos Deus. » Ps. XCIII:
« Secundum multitudinem dolorum meo~
rum, in corde meo consolationes tus leti-
ficaverunt animam meam. » Tertio, quia
afitictis tot hona, facit, quot tradunt mala
oblivioni. Tob., Tl : « Post tempestatem
tranquillum facis, » Si ergo afMlictiones et
iribulationes hujus mundi non sunt ti-
mend®, quia facile tolerantur et propter
consolationem admixtam, et propler bre-
vitatem. Apostolus, II. ad Cor., IV : « Id
quod in preesenti cst momentaneum ct ieve
tribulationis nostre, supra modum in su-
blimitate ®lernum gloriz pondus operatur
in nobis, gquia ex hig pervenitur ad vitam

aternam. » Quarto, quia tentatio et tribu-
latio convertitur in bonum, et ideo non
dicit : Libera nos a tribulations, sed &
malo, quia tribulationes sunt sanctis ad
coronamm , et inde est quod gloriantur de
tribulationibus. Apostolus, Rom., V : « Non
solum autem, sed et gloriamur in tribula-
tionibus, scientes quod tribulatio patien-
tiam operatur. » Toeb., Il : « In tempore
{ribulationis peccata dimittis. » Liherat
ergo Deus hominem & malo et tribulatio-
nihus, eas in bonum convertendo, quod est
signum maxims sapientie, guia sapientis
est malum ordinare ad bonum, et hoc fit
per patientiam que habetur in tribulatio-
nibus. Catere vero virtutes bonis utuntur,
sed patientia malis, et iden solum in malis,
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au-livre des Proverbes, ch. XIX': « La patience de 'howme fait con-
noitre sa doctrine; » et pour cela I'Esprit saint, par le don de sagesso ,
nous fait demander- et fait que, par ce moyen, nous parvenons a la
béatitude & laquelle dispose la paix, parce que la patience nous la
procure, et pendant la prospérité et pendant 'adversité. C'est ce qui
fait appeler les pacifiques, enfants de Dieu, parce qu’ils lui sont sem-
blables; parce que, comme rien ne peut nuire & Dieu, rien non plus
ne peut leur nuire, ni la prospérité ni I'adversité ; c’esi pourquoi on
dit : « Bienheureux les pacifiques, parce (u’ils seront appelés les en-
fants de Dieu. » Le mot « Amen » est la confirmation de foutes ces
clemandes.

GHAPITRE XIIL
Exposilion sommaire de touie la priére.

« Notre. Pére. » Pour exposer sommairement ceite priére, il im-
porte de savoir que 1'Oraison dominicale contient tout ce qui peut éire
I'objet de nos désirs, ainsi que tout ce que nous devons éviter. Mais
parmi les choses désirables, celle-la I'est davantage gue l'on aime
plus, et cette chose-la, c’est Dieu; c’est ce qui fait que, premiére-
ment, vous demandez sa gloire, lorsque vous dites : « que votre nom
seit sanctifié. » Vous devez désirer de Dieu trois choses qui vous con-
cernent. La premiére, c’esi que vous parveniez & la vie élernelle; et
c’est ce que vous demandez, quand vous dites : « que votre régne ar-
rive.-» La seconde, c’est que vous fassiez la volonté et la justice de
Dieu, et vous le demandez lorsque vous dites : « que votre volonté
soit faite sur la terre comme dans le ciel. » La troisieme, c’est que
vous ayez les choses nécessaires 4 la vie, et vousle demandez, lorsque
vous dites : « donnez-nous aujourd’hui notre pain quotidien. » C’est
de ces trois choses dont parle le Seigneur en saint Matthieu, ch. VI,

id est in adversitatibus est necessaria.

Proverh., 11X : «Doctrina virl per patiei-
tiam noscitur; » et ideo Spiritus sanctus
per donum sapientie facit nos petere, el
per hoc pervenimus ad hoatitudinem ad
quam ordinat pax, quia per patientiam
pacem habemus, et in tempore prospero
et adverso : et ideo pacifiei dicuntur flii
Dei, qua sunt similes Deo , quia sicut Deo
nihil nocere potest, ita nec eis, quia nec
prospera nec adversa; et ideo « beati pa-

» quoniam filii Dei vocabuntur. »
Amen, est confirmatio universalis omnium
petitionum.

CAPUT XII.
Compendiosa expositio lotius oralionts.

«Pater noster. » Ui in summa exponatur,

sciendiun est quod in oratione Dominica
continentur oninia qua desidevantur, et
omnia que fugiuntur. Inter omnia guiem
desiderahilia illad plus desideratur, quod
plus amatur, et hoc est Deus : et ideo
primo petis gloriam Dei cum dicis: « Sane-
tificetur nomen tuum. » A Deo autem de-
sideranda sunt tria, guse pertinent ad te.
Primum est, quod pervenias ad vilam
sternam, et hoc petis cum dicis : « Adve-
niat regnum tuom. » Secundum est, quod
facias voluntatem Dei et justitiam, et hoc
petis cum dicis : « Fiat voluntas tua, sicut
in celo et in terra. » Tertium est, ut
habeas necessaria ad vitam, et hoec petis
cum dicis : « Panem nostrum quotidianum
da nobis hodie; » et de his iribus dicit
Dominus , Metth., VT : « Primum querite
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loraqu’il dit : « Chervhez d'abord le royaume de Dieu, » voila pour
la premiére; « el.sa justice, » voila pour la seconde; « et toutes ces
choses vous seront donnécs par surcroit, » voila pour la troisieme.

Mais pour les choses que nous devons fuir et éviter, ce sont celles
qui sont contraires au bien. Pour le bien que nous devons désirer, il
est'de quatre sortes, ainsi qu’il a été dit.” Le premier, cest la gloire
de Dieu, et & celui-ci, aucun mal ne lui est contraire. Job dit,
ch. XXXV : « Si vous péchez, cuel mal lui. ferez-vous? Si vous
agissez selon la jusiice, (ue lui dounez-vous? » Car, et du mal, en
tant qu’il le punit, et du bien, en tant qu’il le récompense 1’esu1r,e
la gloire de Dieu. Le second bien (ue nous devons désirer, ¢'est la vie
eternelle et le péché lui est opposé, parce que par le peche on la
perd; ¢ esL pourquoi nous disons qu'il faut ’éviter. « Pardonnez-nous
nos offenses comme nous pardmmona, elc.... » Le troisiéme, c’est la
justice et les bonnes euvres; et & ce hien esi opposée la tentation
car elles s’opposent a ce que nous fassions le bien ;. c’est pour les éloi-
gner que nous demandons : « ne nous laissez pas succomber a la ten-
tation. » Le quatriéme, ce sont les hiens nécessaires, et & ce bien
sont opposées les tribulations el les adversités; et cest pour les alléger
que nous demandons : « délivrez-nous du mal. » Amen.

Fin de Vezplication de I'Oraison dominicale, par le docteur saint
Thomas d’ Aquin, de I'ordre des Fréves précheurs.

I'abbé FOURNE'.

regnum Dei, » guantum ad primum ; « et
justitiam ejus, » quantum ad secundum ;
« ev he omnia adjicientur vohis, » quan-
tora ad tertimn. Illa autem que vitanda
sunt et fugienda, sont illa (uee contrarian-
tur bono. Bonum anten quod primo desi-
derabile est, esl quadruplex, ut dictum est.
Lt primum est gloria Dei, et huic nullum
malum est contrariurm. Job . XXXV : « Si
peccaveris , quid ei nocelis? 8i juste ege~
7is, quid donahis ei?» Nam et de malo in
quantum punit, et de hono in quantum
ramunerat , resultal gloria Dei. Secundum
bonum est vita seterna, et huic contraria-
tur peccatum, quia per peccatuin perditur:

et iden ad hoc removendum dicimus :
« Dimitte nohis debita nostra, sicut et nos
dimittimus, ete. » Terttum honum est jus-
titia, et bona opera, et huic contrariatur
tentativ, quia tentationes impediunt nos
& bono operando : ad hoc removendum pe-
timus : « Et ne nos indueas in tentatio-
new. » Quartum bonum sunt hona neces-
saria, ¢t huic contrariantur adversitates et
tribulationes : et ad hoc removendum pe-
timus : «Sed libera nos 4 maln, Amen. »

Explicit expositio Orationis Dominice
secundum 8. Thomam de "Aquino ordinis
preedicatorum.
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OPUSCULE VII.

OPUSCULE VIIL

TRES-PIEUSE EXPOSITION DE LA SALUTATION ANGELIQUE, oU AVE MARIA,
DU MEME DOCTEUR SAINT THOMAS D’AQUIN.

« Je vous salue, Marie, pleine de grace, le Seigneur est avec vous. »
Celie salutation contient trois parties; 'ange a composé la premiére,
yui est celle~ci : « Je vous salue, pleine Je grace, le Seigneur est avec
vous, vous éles bénie entre toutes les femmes. » La seconde est
'eeuvre d’Elisabeth, mére de Jean-Baptiste; elle est renfermée daus
ces paroles : « Béni le fruit de votre ventre. » L’Eglise a ajouté la
troisiéme, qui ne contient que ce mot : « Marie. » L’ange n’a pas
dit, en effet, Je vous salue, Marie, mais, « Je vous salue, pleine de
grace. » Ce nom de Marie convient aux paroles de V'ange, comimne
noug allons le prouver par son inferprétation. Il faut donc savoir,
pour ce qui est de la premiére partie, qu’anciennement 1’opposition
des anges aux hommes étoit une chose trés-importante ; les hommes
aussl tenoient pour un honneur souverain de les révérer. C’est pour-
quoi il est écrit, & la louange d’Abraham, qu’il a donné aux anges
I'hospitalité, et qu'il leur a fait la révérence. Mais qu'un ange fit la
révérence 4 un homme, ¢’est une chose inouie, avant qu’il etit salué
la bienheureuse Vierge, disant : « Je vous salue. » La raison pour
laquelle, dans l'antiquité, P'ange ne révéroit pas 'homme, et que
celui-c1 révéroit I'ange, ¢’est parce que 'ange étoil plus grand fue
I’homme, et cela sous trois rapports.

OPUSCULUM VIIL

INCIPIT EJUSDEM DEVOTISSIMA EXPOSITIO SUPER SALUTATIONE ANGELICA , SCILICET.
AvE MARiA.

« Ave, Maria, gratia plena, Dominus te-

magnum, quod angeli apparerent homini-
cum. » In salutatione ista continentur tria.

bus; vel quod homines faccrent eis reve-

Unam partem fecit Angelns, scilicet :

« Ave, gratia plena, Dominus tecum, be-
nedicta tn in muhenbus » Aliam partem
fecit Elisabeth, mater Joannis Baptiste,
scilicet : « Benedictus fructus ventris tui. »
Tertiam pariem addidit Ecclesia, scilicet
Maria. Nam Angelus non dixit : Ave, Ma—
ria, sed : « Ave, gratia plena. » Et hoc no-
wen, scilicet Maria, secundum suam in-
Lerpretauonem convemt dictis Angeli,
sicut patebit. Est ergo circa primum con—
siderandum , gquod antiquitus erat valde

rentiam , habebant pro maxima lande.
Unde et ad landem Abrahe seribitur, quod
recepit angelos hospitio , quod exhibit eis
reverentiam. Quod autem angelus faceret
homiui reverentiam, nunquam fuit avdi-
tum, nisi postquam salutavit beatam Vir-
ginem , reverenter dicens : Ave. Quod
autem antiquitus non reverebatur horai-
nem angelus, sed homo angelum, ratio est,
quia angelus erat major homine, e: lmc
gquantum ad tria. Primo, quantum ad di-
guitatem, ratio est. Nam angelus est na-
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Il lui étoit, premierement, supérieur en dignité, et ce quile
prouve, c’est que, de sa nature, I'ange est spirituel. Il est écrt,
Psaume CXXX : « I a fait ses anges des esprits, etc.... » Paur
Phomme, lui, il est d'ufie nature corruptible; c¢’est ce qui faisoit dire
& Abraham : « Je parlerai au Seigneur, moi qui suis' cendre et pous-
siere! » Il ne convenoit donc pas que la créature spirituelle et incor-
ruptible révérat la créature corruptible, ¢’est-i-dire 'homme.

I lui étoil, sccondement , supérieur, par les rapports plus immé-
diats qu'il a avec Dieu. L'ange, en effet, est le familier du Trées-Haut,
il est comme son assistant. Daniel dit, ch. VII : « Un million d’'anges
le servoient, et mille millions assistoient devant lui. » Mais I'homme
est comme étranger, comme exilé loin de Dieu par le péché. Il est
écrit, Psaume LIV : « Fuyant, je me suis éloigné. » Il convient done
aThomme de vévérer I'ange, comme plus proche et plus familier du
Roi.

I lui étoit supérieur, troisitmement, par la plénitude de la splen-
deur de la grace divine. Les anges, en effet, participent pleinement &
la lumiére divine. Job dit, ch. XXV : « Le nombre de ses soldats est-
il connu? et sur lequel ne se lévera pas sa lumiére? » Et ¢’est ce qui
fait qu'il apparoit toujours lumineux. Mais pour les hommes, hien
qu'ils aient quelque part & la lumiere de ia grace, cette lumiére ce-
pendant est petite, et ils sent comme dans I'obscurité. 1l ne convenoit
douc pas que I'ange révérat I'homme , jusqu'a ce qu'il se fat trouvé
dans la nature humainé quelqu'un qui, sur ces irois points, fit su-
périeur a P'ange ; et cette créature, ce fut la bienheureuse Vierge. Et
c’est pour montrer qu’en ces trois points elle lui étoit supérieure, qir'il
voulut la révérer; ce qui lui fit dire : « Je vous salue. »:De 13, la
bienheureuse Vierge o surpassé les anges en ces trois choses; et
d’abord par la plénitude de la grace, qui est plus grande dans la bien-

turee spiritualis. Psa/m. CXXX : « Qui facit
angelos suos spiritus, ete. » Homo vero est
nature corruptibilis. Unde dicebat Abra-
ham : « Loquay ad Dominum meum, cum
sim pulvis et cinis. » Non crgo erat decens,
ut spiritualis et incorruptibilis creatura
reverentiam exhiheret corruptibili, scilicet
homini. Secunde, quantum ad familiarita-
tem ad Deum. Nam angelus est Deo fami-
liaris, utpote assistens. Dan., VII : « Millia
millium ministrabant oi, et decies millies
centena millia assistebant ei.» Homo vero
esl quasi extraneus et elongatus & Deo per
peccatum. Psalm. LIV : « Elongavi fu-
giens. » Ideo conveniens est uf homo reve-
reatur angelum, utpote propingquum et
familiarem Regis. Tertio, preeininebat
propter plenitudinem splendoris gratiz di-

vina. Angeli enim participant ipsum lu-~
men divinum in summa plenitudine. Job,
XXV : « Numquid est nomerus militum
ejus, et super quem non surget lumen
ejus? » Et ideo semper apparet cum lumine.
Sed homines etsi aliquid participent de
ipso lumine gratie, parum tamen et in
ovscuritate quadam. Non ergo- decens erat,
ut homini reverentiam exhiberet quousqne
aliquis inveniretor in humana natur, qui
in his tribus excederet angelos, et haec fuit
beata Virgo. Et ideo ad designandum,
quod in his tribus excedebat eum, voluit
ei angelus reverentiam exhibere, unde
dixit : Ave. Unde beata Virgo excessit an-
gelos in iis tribus. Et primo in plenitudinc
gratiee, que magis est in beata Virgine,
guam in aliquo angelo, et ideo ad insinuan-
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heireuse Vierge que dans lequel que ce soit des anges; et ¢’est pour
Pinsinuer que I'ange lui a fait la révérence, disant : « pleine de
gtice, » comme s'il disoif je vous révére, parce que vous 'emportez
su: moi par la plénitude de la grace. La hienheureuse Vierge est
plzine de grace quant a trois choses.

Premiérement, quant & I'ame, dans laquelle elle eut la plénitude
de la grace. Dieu, de fait, donne la grace pour deux choses, & savoir,
pour faire le bien et pour éviter le mal; el, pour ce qui est de ces
deux choses, la bienheureuse Vierge eut la grace la plus parfaite.
Apres Jésus-Christ, elle évita le péché d'une inaniére plus parfaile
qué nul autre saint. Le péché, en effet, est, ou originel, et elle fui
pure dés le sein de sa mére, ou mortel ou véniel, et elle fut exempie
de ceux-ci. C’est pourquoi il est écrit au livre des Cantiques, ch. IV :
« Vous étes toute belle, ma hien-aimée, il n’y a pas en vous de souil-
lures. » Saint Augustin dit, dans son livre de la Nature et de la
Grace : « Si, excepté la sainie vierge Marie, on inlerrogeoit tous les
sainis et saintes qui ont vécu ici-bas s'ils ont été sans péchés, ils s’é-
crieroient d’une voix unanime : Si nous disons ue nous sommes
sans péché, nous nous trompons nous-mémes, la vérité n’est pas en
nous.  Exceptez donc, dis-je, cette sainte Vierge, de laquelle, pour
I'honneur du Seigneur, quand il s’agit du péché, je ne veux nulle-
ment parler. » Nous savons qu’il lui a élé donné plus de grace pour
vdincre le péché, sous quelque forme qu’il se présentét; elle a mérité
de -concevoir et d’enfanter celui qui, comme il est constant, ne fut
souillé d’aucun péché. Mais Jésus-Christ I'a emporté sur la hienheu-
reuse Vierge, en ce qu'il a été congu el qui'il est né sans le péché ori-
ginel; pour la bienheureuse Vierge, elle a é1é congue dans le péehé
originel, mais elle n’est pas née en lui, La bienheureuse Vierge pra-
tiqua méme toutes les vertus d’une maniére parfaite; pour les autres

dam hoc angelus ei reverentiam exhibuit
dicens : « Gratia plena, » quasi diceret :
Ideo exhibico tibi reverentiam, quia me
éxcellis in plenitudine gratiz. Dicitur au-
tem beata Virgo plena gratia quantum ad
tria. Primo, quantum ad animam, in qua
habuit omnem plenitudinem gratize, Nam
gratia Dei datur ad duo, scilicet ad bonum
operandum, et ad vitandum malum, et
quantum ad ista duo perfectissimam gra-
tiam habuit beata Virgo. Nam ipsa omne
peccatum vitavit magis'quam aliquis sanc-
tus post Christum. Peccatum enim aut est
originale, et de isto fuit mundata in utero;
ant mortale aut veniale, et de istis libera
fuit. Unde Cantic., TV : « Tota pulchra es,
amica mea, et macula non est in te. » Au-
gustinus in libro De maturo et graiia :

« Excepta sancta Virgine Maria, si omnes
sancti el sanctee cum hic viverent, inter—
rogati fuissent utruni siue peccaio essent,
omnes una voce clamassent : Si dixerimus
quia peccaturm non habemus, ipsi nos se~
ducimus, et veritas in nobis non est.
Excepta, inquam, hac sancta Virgine, de
qua propler honorem Domirni cum de pec-
calo agitur, nullam prorsus volo quastio-
nem habere. » Scimus enim quod ei plus
gratize collatum fuerit ad peccatum ex
omni parte vincendum, que illum conci-
pere et parers meruit, quem constai nul-
lum habuisse peccatum. Sed Christus ex-
cellit beatam Virginem in hoc quod sine
originali conceptus et natus est, beata
autem Virgo in origirali est concepta, sed
non ‘nata. Ipsa etiam omnium virtatum
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saints, ils en pratiquérent quelques-unes d’une wnaniére plus soé-
ciale; Tun prathua surtout Phumilité, Pautre, la chasteté, un autre,
la miséricorde; c’est ce qui les fait donner comme les modélesde
vertus parucuhereu : ainsi le bienheureux Nicolas est un modéle de
miséricorde, efc.... Mais la bienheureuse Vierge, elle, est le modéle
de toutes les vertus, parce qu’en clle vous trouverez un modéle d’hu-
milité. 11 est écrit en saint Lue, ch. I : « Voici la servante du 3ei-
goeur; » et plus loin : « Il a regardé I’humilité de sa servante. » Elle
est un modéle de chasteté : « Je n’ai connu aucun homme; » elleest,
comme il est facile de le voir, le modele de toules les vertus. Alnsi
donc elle est pleine de grace, et pour faire le bien, et pour éviler le
mal.

Elle fut, secondement, pleine de grace, au point que de 1’ame clle
rejaillit encore sur la chair ou le corps. Pour les saints, avoir regu
assez de graces pour sanclifier I'ame, c’est en avoir regu de grandes;
mais I'ame de la bienheureuse Vierge en fut si pleine, que de celle-ci
elle se répandit sur la chair, au poini que, de cette méme chair, elle
congut le Fils de Dieu; ce qui fail dire & Hugues de Saint-Victor :
« Parce que I'amour du Saint-Esprit briloit dans son ceeur, c’est
pour cela qu'il opéroil dans sa chair des choses merveilleuses, au
point que d’elle naquit un Dieu homme. » Il est écrit en saint Luc,
ch. I': « Le Saint qui nattra de vous sera appelé le Fils de Dieu. »

Elle en fut pleine, troisiemement, au point d’en répandre sur tous
les auires hommes. C’esi beaucoup pour chaque saint, quand il a
assez de grace pour qu'elle suffise au salut de plusieurs hommes;
Inais en avoir qui suffisent au salut de tous les hommes, voila qui est
immense; et c'est ce qui existe en Jésus-Christ et dans la bienheu-
reuse Vlcrge Dans toule espéce de périls vous pouvez, en effet, ob-
tenir de la glorieuse Vierge le salut. C’est pour cela qu’jl est dit au

opera exercuit, alii autem sancti specialia
quedam , guia alius fuit huwmilis, alius
castus, alius misericors, et ideo ipsi dantur
in exemplum specialinm virtutum, sicut
beatus Nicolavs in’ exemplum misericor-
diz, efc. Sed beata Virgo in exemplum
omnium virtutum, quia in ea reperis
exemplum bumilitatis. Lue., I « Ecce an-
cilla; » el post : « Respexit humilitatem
ancillee sue. » Castilatis, « quoniam virum
nON cognosco, » et omnium virtutum, ut
satis patet. Sic ergo plena est gratia heata
Virgo, et quantum ad boni operationem ,
et quantum ad mali vitationem. Secundo,
plena fuit gratia quanium ad redundan-
tiam anim® ad carnein vel corpus. Nam
magnum est in sanctis habere tantwm de
gratia, quod sanclificet animam ; sed anima

beatee Virginis ita fuit plena, quod ex ea
refudit gratiam in carnem, ut de ipsa con-
ciperet Filium Dei : et ideo dicit Hugo de
8. Victore : « Quia in corde ejus amor
Spiritus sancti singulariter ardebat, ideo
in carne ejus mirabilia faciebat, in tantum
quod de ea nascetur Deus et homo.» Luc,,1:
« Quod enim nascetur ex te sanctam, voca-
bitur Filius Dei. » Tertio, quantum ad re-
fusionem in omnes homines. Magnum enim
est in quolibet sancto, quando habet tan-
tum de gratia, quod sofficit ad salutem mul-
torum ; sed quando haberet tantum, quod
sufficeret ad salutem omnium hominumn de
mundo, hoc esset maximum, et hoc est in
Christo el in beata Virgine. Nam in omni
periculo potes salutem obtinere ab ipsa
Virgine gloriosa. Unde.Cantic., IV : « Mille
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livre des Cantiques, ch. 1V : « Mille boucliers, ¢’est-a~dire mille re-
medes sont suspendus contre les périls, etc.... » Vous pouvez de
méme l'avoir pour soutien dans toute ceuvre de vertu ; et c’est ce qui
1w fait dire dans I'Ecclésiastique, ch. XLIV : « En moi est tout espoir
de vie et de verfu. » Ainsi done elle est pleine de grace, et elle sur-
passe les anges par la plénitude de la grace, et elle a pour cela recu
le nom de Marie » que I'on interpréte par illuminé en soi-méine. C'est
ce Jui fait dire & Isaie, ch. LVII : « Il remplira fon ame de splen-
deur; » elle servira de lumiére aux autres dans 'univers entier, et
pour cela elle est comparée au soleil et & la lune.

Elle 'emporte, secondement, en familiarité avec Diew sur les
anges, et ¢'est pour I'apprendre aux anges qu’il dit : « le Seigneur
est avec vous, » comme s'il disoil, je vous révére parce que vous étes
plus familiére avec Dieu que moi, car le Seigneur est avec vous.

Le Seigneur, dit-il, est avec elle comme pére, ils ont le méme Fils,
ce que n’eul aucun -ange ni aucune créature. Saint Luc dit, ch. I:
« Le Saint qui mattra de vous sera appelé Fils de Dieu; » Dieu le Fils
dans le sein; « Isaie dit : « Maison de Sion, tressal]lez de joie et bé-
nissez Dieu, parce que le Grand, le Saint d’[srael est parmi vous. »
Le Seigneur est donc avec la ]nenheureuse Vierge d’une maniére
toute différente de celle par laquelle il est avec I'ange, parce qu'il est
avec elle comme Fils, et avec 'ange comme Seigneur. L’Esprit saint
est en elle comme dans son temple ; d’ouril esi écrit : « Temple du Sei-
gneur, sanctuaire de 'Esprit saint, » parce qu’elle a congu de I'Es-
prit saint. 11 est dit dans saint Lue, ch. I: « L'Esprit saint viendra en
elle, etc...; » donc la bienheureuse Vierge a des rapports plus in-
times avec Dieu que les anges, parce que le Seigneur est avec elle et
comme Pére, et comme Fils, et comme Saint-Esprit, ¢’est-d-dire que
la Trinité tout entiere est avec elle. C’est ce qui fait chanter d’elle

clypei, » id est, remedia coutra pericula,
« pendent, etc. » Tiem, in omni opers
virtutis potes eam habere in adjotorium ;
et ideo dicit ipsa, Eeccles., XXIV : « In me
omniy spes vite et virtutis. » Sic ergo
plena est gratia, et excedit angelos in
plenitudine gratim, et propter hoc conve-
nienter vocatur Maria, qua interpretatur
illuminata in se. Unde Isai., LVII : « Im-
plebit splendoribus animam tuara’; » et
illominatrix in alios, quantum ad totum
mundum, et ideo assimilatur soli et Iunas.
Secundo, excellit angelos in familiaritate
diving , et. ideo hoc designans angelus,
dixit : « Dominus tecum, » quasi dicat :
Ideo exhibeo tibi reverentiam, quia tu fa-
miliarior es Deo quam ego, nam Dominus
est tecum. Dominus, inquit, Pater cum

ecdem Filio, quod nullus angelus, nec
aliqua creatura habuit. Luc., I : « Quod
enim nascefur ex te sanctum, vocabitur
Filius Dei. » Deus Filius in utare. Isar.,
XII : « Exulta et lauda, hahitatic Sion,
quia magnus in medio tul sanctus Israel. »
Alitor est ergo Dominus cum beata Virgine,
quam cum angelo, quia cum ea ut Filius,
cum angelo ut Dominus. Dominus Spiritus
sanctus, sicut in templo, unde dicjtur :
« Templum Domini, sacrarium Spiritus
sancti, quia concepit ex Spiritu sancto. »
Luc., I : « Spiritus sanctus superveniet in
te. » Sic ergo familiarior cum Deo est
beata Virgo, quam angelus, quia cum ipsa
Dominus Pater, Dominus Filiuk, Dominus
Spiritus sanctus, scilicet tota Trinitas.
Unde cantatur de ea : « Totius Trinitatis
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qu'elle est le digne siége de la Trinité entiére. Mais pour ce mot : «le
Seigneur soit avec vous, » il est le mot le plus parfait qui puisse lui
dtre adressé. C'est donc avec justice que I'ange révére la bienheu-
reuse Vierge, parce qu’elle est la mére de Notre-Seigneur, et qu’ainsi
elle est notre souveraine. Donc ce nom de Marie, qui, en langue sy-
riaque ,signifie mailresse, lui convient.

La bienheureuse Vierge, troisiémement, l'emporte sur les anges
en pureté; elle n’éioit pas seulement, en effet, pure en elle-méme,
mais elle a encore procuré aux autres la pureté. Elle fut, en effet,
irés-pure quant a la faute, parce que, Vierge, elle ne commit ni
péché mortel ni péché véniel ; elle fut de méme pure quant & la peine.
Trois malédictions ont été prononcées contre les hommes & cause du
péché.

La premiére fut prononcée contre la femme, c’est qu’elle conce-
vroit dans la corruption , que sa gestation seroit pénible, et qu’elle
enfanteroit dans la douleur. Mais la bienheureuse Vierge ne fut point
soumise & cette malédiction, parce qu’elle congut sans aucune espéce
de corruption, sa gestation fut pleiné de consolation, et elle enfanta
le Sauveur dans la joie. 11 est dit dans Isale, ch. XXXV : « Elle pous-
sera el elle germera dans V'effusion de la joie et de la louange. »

La seconde fut prononcée contre I'homme, et c’est qu’il mangeroit
son pain & la sueur de son front. La bienheureuse Vierge fut exempte
de celle malédictionr, parce que, comme dit 1’Apétre, Epitre aux
Corinthiens, ch. VII : « Les Vierges sont libres des soucis du monde,
elles ne s'occupent que du service de Dieu. »

La froisiéme fut commune & 'homme et & la femme, c’est qu’ils
deviendroient poussiére ; et la hienheureuse Vierge en fut préservée ,
parce qu'elle fut cnlevée avec son' corps dans le ciel. II est dit,
Psaume CXXXI : « Levez-vous, Seigneur, pour entrer dans votre
repos, vous et l'arche ou éclate votre sainteté. » Ainsi donc elle fut

nohle triclinium, » Hoc autem verbum :
« Dominus tecum, » est nobilins verbum
quod sibi dici possit. Merito ergo angelus
reveretur heatamy Virginem , quia mater
Domini, et ideo domina est, Unde convenit
ei hoc nomen, Maria, quod Syra lingua
interpretatur Domina. Tertio , excedit au—
gelos quantum ad puritatem, quia beata
Yirgo non solum erat pura in se, sed etiam
procuravit puritatem aliis. Ipsa cnim pu-
rissima fuit, et quantum ad culpam, quia
ipsa Virgo nec mertale nec veniale pecca-
tum incurrit. Item, quantum ad peenam.
Tres enim maledictiones date sunt homi-
nibus propter peccatum. Prima data est
mulieri, scilicet quod cum corruptione
conciperet , cum gravamine portaret, et

in dolore pareret. Sed ab hac immunis fuit
beata Virgo, quia sine corruptione conce-
pit, in solatio portavit, et in gaudio pe-
perit Salvatorem, JIsai., XXXV : « Germi-
nans germinabit exultabunda et laudans. »
Secunda data est homini, .scilicet quod
in sudore vultus vesceretnr pane suo. AD
hac immunis fuit beata Virgo, quia ut
dicit Apostolus, I, ad Cor., VII: « Virgi-
nes solute sunt 4 cura hujus mundi, et soli
Deo vacant. » Tertia fuit communis viris
et mulieribus, scilicet ut in pulverein re-
verterentur, Et ab hac immunis fuit beata
Virgo, quia cum corpore assumpta est in
ceelum. Cradimus enim quod post mortem

resuscitata fuerit, et portata in ccelum.

Psglm. CXXXI : « Surge, Domine, in re-
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exempte de toute malédiction, et par conséquent bénie enire toutes
les femnmes, parce que ¢’est elle-méme qui leva la malédiction, ap-
porta la bénédiction, ouvrit la porte du paradis, et, ce qui est plus
encore, le nom de Marie, qui signifie étoile de la mer, lui convient,
parce que, comme I'étoile de la mer conduit au port les navigateurs,
de méme Marie conduit les chrétiens & la gloire. « Béni le fruit de
votre ventre. » Le pécheur quelquefois cherche dans un objet ce qu'il
ne lui est pas donné d’obtenir; pour le juste, il1'y trouve. 11 est éerit
au livre des Proverbes, ch. XIII : « Le bien du pécheur est conservé
pour le juste. » Ainsi Eve chercha le fruit, et elle n’y trouva pas tout
ce quelle avoil désiré ; la bienheureuse Vierge, au contraire, trouva
dans son fruit tout ce qu'Eve avoit désiré. Eve, en effet, désira
trouver dans son fruit trois choses. Elle désira y trouver d’abord ce
que le démon lui promit faussement, & savoir, qu’ils seroient comme
des dieux, sachant le bien et le mal. « Vous serez, dit ce menteur,
comme des dieux, » ainsi qu'il est écrit dans la Genése, ch. I : Il
mentit, parce que, «pére du mensonge, il est de sa nature menteur. »
Eve, par la manducation du fruit, loin de devenir semblable & Dieu,
lui devint tout-a-fail dissemblable , parce que, par son péché, elle
s'éloigna de Dieu, son salut, et ful chassée du paradis. La bienheu-
reuse Vierge frouva, et tous les chrétiens avec elle, cet avaniage
dans le fruit de ses entrailles, parce que, par le Christ, nous sommes
unis et assimilés a Dieu. Ii est écrit dans saint Jean, premiere Eptire,
ch. I : « Lorsqu’il aura apparu, nous serens semblables a Iui, etc... ».
Eve, en second lieu, désira en son fruit le bonheur, parce qu'il
étoit doux & manger ; mais elle ne I'y trouva pas, parce que aussitot
elle s’aper¢ut qu’elle étoit nue, et elle y trouva la source de la dou-
leur ; dansle fruit de la Vierge, nous trouvonsle salut et le bonheur.
11 est dit dans saint Jean, ch. VI : « Celui qui mange ma chair ala vie

quiem tuam, tu et arca sanctificationis

tria desideravit. Primo, id quod falso pro-
tue. » Sic ergo immunis fuit ab omni ma-

misit ei diabolus, scilicet quod essent sicut

ledicticne, et ideo benedicta in mulieribus,
quia ipsa sola maledictionem sustulit, et
henedictionem portavit, et januam paradisi
aperuit, et ideo convenit ei nomen Masnia,
que® interpretatur stella maris; guia sicut
per stellam maris navigantes ditiguntur ad
portum , ita christiani diriguntur per Ma-
riam ad gloriam. « Benedictus fructus ven-
tris tui. » Peccator aliquando gqueerit in
aliquo quod non potest consequi, sed con-
sequitur illud justus. Proverd., XIIL: « Cus-
toditur justo substantia peceatoris. » Sic
Eva quesivit fructum, et in illo non inve-
nit omnia qua desideravit : beatd autem
Virgo in fructu suo invenit omnia que
desideravit Eva, Nam Eva in fructu suo

Dii, scientes bonum et malum. « Eritis,
inquit ille mendax, sicut Dii, » sicut diei-
tur Genes., [N, Et mentitus est, guia
« mendax est, el pater ejus. » Nam Eva
propter esum fructus non est facia similis
Deo, sed dissimilis, quia peceando recessit
a Deo salutarisuo, unde et expulsa est de
paradiso. Sed hoc invenit beafa Virgo, et
ornnes christiani in fructu ventris sui, quia
per Christum conjungimur et assimilamuy
Deo. 1. Joan., Iil : « Cum apparuerit, si-
miles ei erimus, etc. » SBecundo, in fructu
suo Eva desideravit delectationem, quia
bonus ad edendum; sed non invenit, quia
statim cognovit se nudam, et habuit dolo-
rem : sed in fructu Virginis snavitatem
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éternelle. » Le fruit d’Eve, lroisiemement, étoit d’un aspect char-
mant ; mais le fruit de la Vierge est encore plus beau; le désir des
anges est de contempler sa face. Il est écrit, Psaume XLIV : « Il est
d’une forme plus belle que celle des enfants des hommes ; » et-cela,
parce qu'il est la splendeur de la gloire du Pére. Il nc fut donc -pas
possible & Eve de trouver dans son fruit ce que personne ne sauroit
trouver dans le péch¢. Cherchons par conséquent dans le fruit de la
Vierge ce que nous désirons. Mais c’est ici le fruit béni de Dieu, parce
qu’il I'a tellement cotnblé de graces, qu’il vienl parmi nous entouré
du respect de Dien méme. Il est dit, Epitre aux Ephésiens, chap. I :
« Béni soit Dieu et le Pére de Notre-Seigneur Jésus-Christ, qui nous
a comblés en Jésus-Christ de toutes sortes de bénédictions spirituelles
pour le ciel. » I est révéré par les anges de I'Apocalypse,, qui disent
aussi, ch. VII : « Bénédiction , lumiére, sagesse, action de grace,
honneur, puissance et force & nolre Dieu. » 11 est par les hommes;
saini Paul dit, Epitre aux Philippiens, ch. II: « Que toute langue
confesse, elc. » Il est aussi écrit, Psaume CXVII: « Béni soit celui
qui vient au nom du Seigneur. » Ainsi donc la Vierge elle aussi fut
bénie ; mais son fruit le fut plus encore qu'elle.

Fin du huitiéme Opuscule ou exposition de la Salutation angdlique
de saint Thomas d’ Aquin, de Uordre des Fréves précheuys.

L'Abb¢ FOURNET.

invenimus et salutem. Joam., VI: « Qui
manducat meam carnem, habet vitam seter-
nam. » Tertio, fructus Eva erat puicher
aspectu ; sed pulchrior fruetus Virginis,
in quem desiderant angeli prospicere,
Psalm. XLIV : « Speciosus forma pre filiis
hominum ; » et hoc est, quia est splendor
paterna gloriee. Non ergo potuit invenire
Eva in fructu suo, quod nec quilibet pec-
cator in peccatis. Et ideo que desideranus,
queramus in fructu Virginis. Est autem
hie fructus henedictus & Deo, quia sic re-
plevit eum omni gratia, quod pervenit ad
nos exhibendo ei reverentiam. Ephes., 1 :
« Benedictus Dens et Pater Domini nostri

1.

Jesu Christi, qui benedixit nos in omni
benedictione spirituali in Christo. » Ab
angelis, Apoc., VII : « Benedictio, et clari-
tas, et sapientia, et gratiarum actio, honor,
et virtus, et fortitudo Deo nostro. » Ab
hominibus, Apostolus, Philip., Il : « Omnis
lingua confiteatur, etc. » Psalm. CXVII :
« Benedictus qui venit in nomine Domini.»

-Sic ergo et Virgo benedicta ; sed et magis

benedictus fructus ejus.

Explicit Opnsculum octavum, vel expo—
sitio  Salutationis angelice , secundum
8. Thomam de Aguino, evdinis Predica-
torum.
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OPUSCULE IX.

REPONSE DE SAINT THOMAS D’AQUIN AU FRERE JEAN DE VERCEIL, SUPE-
RIEUR GENERAL DE L’ORDRE DES FRELES PRECHEURS, AUX CENT HUIT
ANTIGLES TIRES DE L'OUVRAGE DE PIERRE DE TARENTAISE.

QUESTION PREMIKRE.

1l faut d’abord remarquer que la raison de quoi que ce soit est
ce que signifie le nom de la chose , comme , par exemple , I'idée de
la raison d'une pierre vst ce qu’exprime ce mot. Les termes sont les
signes des idées : aussi la raison d'une chose quelconque exprimée
par un mot, est I'idée de notre intellect rendue par ce mot. Or cette
conception de I'intelligence est dans I'intellect comme dans son sujet,
et dans la chose congue comme dans son objet. Car les idées sont
comme les images des choses congues. Et si 'opération de I'esprit ne
représentoit pas la chose congue, elle seroit une idée fausse, comme,
par exemple, s'il se figuroit &tre une pierre ce qui ne le seroit pas.
Done la raison de la pierre est dans notre intelligence , comme dans
son sujel et dans la pierre, ce qui est une vraie affirmation de notre
intelligence, qui croit étre une pierre ce qui I'est en effet. Lors donc
que V'intelligence comprend une chose, elle la rend parfaitement déns
une seule idée, et ainsi plusieurs idées représentent plusieurs choses.
Nolre mtelhgence ne peut comprendre Dieu, ui, dans la vie présente,
le voir dans son essence , mais seulement en avoir une connoissance

0PUSCULUM IX.

RESPONSIO ESUSDEM AD FRATREM JOANNEM VERCELLENSEM , GENERALEM MAGISTRUM
ORDINIS PR/EDICATORUM , DE ARTICULIS CENTUM ET OCTO, SUMPTIS EX OPERE PETRI
DE TARANTASIO.

quedam rerum iontellectarum. Si auter
conceptio intellectus non assimilaretur rei,
falsa esset conceptio de re illa, sicut intelli-

QUASTIO L

Primo considerandum ‘est, qnod ratio

cujuslibet est , quam significat nomen ejus,
sicut ratio lapidis est quam significat nomen
ejus. Nomina aulem sunt signa intellectua-
lium conceptionum : unde ratio uniuscujus-
que rei significata per nomen, est conceptio
intellectus , quam significat nomen. Heec
autem conceptio intelloctus est quidem in
intellectu sicut subjecto , in re antem in-
tellecta sicut in repraesentato, Nam con-
ceptiones intellectumin sunt similitndines

geret esse lapidem quod non est lapis.
Ratio igitur Japidis est quidem in intellectn
sicut in subjecto, in lapide autem sicut in
eo quod causat veritatem in conceptione
intellectus inlelligendi lapidem talem esse.
Cum igitur intellectus rem aliguam com-
prebendit, una conceptione perfecte illam
rem repreesentat , et sic diversas concep-
tiones contingit esse diversarum rerum.
Intellectus autem noster Deum comprehen-
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telle” quelle, par les objets de la nature. Mais les perfections des
créatures , comme la sagesse, la volonté et autres semblables, nous
donnert une idée, quoigue trés-imparfaite, de la divine perfection.
Par Ja méme , en effet, qu'une créature est sage, elle a quelque point
de ressemblance avec la divine sagesse : de méme aussi en ce qu'elle
est puissante ou capable de vouloir, de maniére cependant que tous
ce qu'ily a de gualités el de perfection dans la créature, soit aussi
renfermé en Dieu, «qui est ln cause efficiente et productrice de
toutes les créatures; mais en un degré bien plus éminent, & cause de
Ia simplicité de son essence. Et de méme notre intelligence, recevant
une idée par le moyen des créatures, par une suite de raisonnements,
est assimilée & une essence divine , quoique imparfaitement. Ainsi Ia
bonté, la sagesse, la puissance et les autres atiributs de Diey qui
nous sont connus , différent en raison & cause des différentes concep-
tions de notre intelligence, bien gu’elles soient une dans le fait, parce
que I'essence divine, qui est nne et simple , ne parvient & notre in-
telligence qu'a l'aide de plusieurs idées, comme plusieurs choses nous
représentent l'essence clivine sous plusieurs formes, Ainsi on peut
parfaitement comprendre ce que nous disons en premier lieu : que
toute perfectioy est née véritablement en Dieu, parce que la véritable
raison de bonté n'étant pas la raison de sagesse, il faut qu'elles dif-
ferent en raison dans Yéire de Dieu, parce que, étant en lui par
mode simple, elles sont les mémes dans le fait. On a tort qnand on
nous fait ceile objection, que la différence de la bonié et de la sagesse
est en Dieu, et non dans Vintelligence de ’homme. €ar notre adver-
saire n'a pas compris cette pensée, parce qu'en disant que ces ailri-
buts sont en Dieu, lorsqu’on les affirme de Dieu, ils different en raison,
¢'est-d~dire , par les différentes conceptions de notre intelligence, qui

lere nion polest, nee ipsuio in essentia sua
videre in statu vie, scd aliqualiter ex rebus
creatis ipsum cognoscit : divers® autem
perfectiones rerum creatarurm, puta sapien-
tia, voluntas et bujusinodi repraesentant
quidem imperfocte divinam perfectionemn

Ex hoc enim quod aligna creatura est sa-
piens, aliqualiter accedit ad divinam simi-
litudinem : similiter ex hoe quod est po-
tens, et ex hoc quod est volens, ila tamen
quod quicquid perfectionis sen nchilitatis
competit creaturee, etiam Deo competit,
qui est creaturarom causa effectiva ®qui-
voca, scdl tamen hrec diversa eminentins
competunt Deo secundum simplicem es-
sentiam suam, Et similiter intellectus nos-
ler ex rebus creatis sententiam accipiens
per diversas conceptiones assimilatur unt
divine essentiz, licet imperfeete. Sic igitur
honitus, sapientin e potentia, et si quid

aling hujusmodi dicirons, differant ratione
propler diversas concoptiones intellectus
nostri , sed sint idem re, quia essentia di-
vina esl una el eadem, quam intiellectus
noster diversis conceptionibus reprasentat.
gicut etiam diverse res representant essen-
tiam divinam diversis formis. Sic igitar
sane intelligi potest quod primo ponitar :
quia omnis perfectio est-in Deo verissime,
cumn aliasit sapientize, alia bonitatis veris-
sima ratio, oportet quod hac in Deo diffe-
rant ratione ; quia vero modo simplici in
ipso sunt , sunt idem re. Calmnniose autorn
contra hac ohjicitar, quod ipsa_dil‘t‘erenna
sapienticc at bonitatis in Deo sit, el non
solum in intellectu creato. Non enim hzc
intellexit scribens, sed quod in Deo, id est.
cum de Deo dicuntur, differunt ratione,
id est, secundum diversas coucoptiones
intellectus nostri . quae unam divinam es—
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nous représente I'essence divine une et simple, guoique d'une ma-
niére trés-imparfaite. Or il est clair, par tout ce que nous avons dit,
que la raison dont il est question ici est dans 'intelligence comme
dans son sujet, et dans 'essence divine -comme dans son ebjet. De
méme ce que I'on objecte en second lieu, que la raison de bonté ren-
ferme en soi la sagesse, parce que la bonté divine est sagesse , n'est
pas exact, est faux , parce que.la bonté divine est la sagesse divine ,
parce qu ‘elle est chvme, et non parce qu'elle est bonté ; et elle n "ost
pas bonté, parce qu'elle est sagesse. Or cela seulement appartient a
Iz raison de bonté et de sagesse, qui convient & la bonté en tant que
bonté, et & 1a sagesse en tant que sagesse. Enfin, la troisiéme objec-
tion n’a pas plus de valeur. Car on ne peul pas regarder cormme
raison de la bonté et de la sagesse ce qui convien! & ces deux attri-
buts, en tant que divins, mais ce qui convienta la bonté en tant que
bonté, et & la sagesse en tant que sagesse, comme nous l'avons dit.

QUESTION IL

On voit, par ces prémisses, (u’on peul trés-facilement comprendr
ce que nous disons en second lieu, savoir, que la vaison qui diffé-
rentie les attributs de Dieu, repose en partle sur son objet et en partie
sur notre intelligence. 11 est nécessaire pourtant que leur différence
s'appuie sur I'un et V'autre. Car les raisons de la différence de ces
attributs ont leur raison d’étre dans notre intellect comme dans leur
sujet; et dans leur ohjet, comme les images de 1’essence divine, par
le mode qui leur est propre. Ainsi on dit la raison d'une pierre est
fondée sur son objet, parce que notre intellect nous représente une
pierre. £t ce qu’on nous oppose en disant que ce qui est essentielle-
ment un, ne peul avoir de raison de différence , est tout-a-fait faux,

sentiam representent, licet imperfecte.
Patet enim jam ex dictis, quod ratio de qua
mentio fit, est quidem in intellectn sicut

QUASTIO .
Ex preemissis ctiam patet, quod sanum

in subjecto, in essentia antern divina sicut
in repreesentato. Iem, quod secundo obji-
citur, quod ratio honitatis divinee includit
in se sapientiam, quia bonitas divina est
sapiéntia, non valet, guia bonitas divina
est divina sapientia ex hoc quod est divina;
non ex hoc guod est bonitas, neque ex hoc
quod est sapientia, est bonitas. Hoc aatein
pertinet ad rationem bonitalis et sapientim,
seilicet quod competit bonitati in quantmin
est bonitas, et sapientie in quantum sapien-
tia. Unde patet quod etiamn tertiumnon valet.
Non enim pertinet ad rationemn bonitatis et
sapientice , quod huic vel illi convenit in
guantum est divina, sed quod competit bo-
nitati in quantum est bonitas, et sapientire
in quantum est sapientia, ut dictum cst.

intellectum habere polest quod secundo
ponitur : scilicet ratio, qua differunt di-
vina attributa, partim fandatur super rem,
partim super intellectum. Oportet tawnen
quod aliter et aliter fundentwr super ulrum-
que. Nam rationes quibus attributa diffe-
runt, fundantor in intellectu nostro, uia
sunt in co sicut in suhjecto. Fundantur
autem super ream, quia sunt similitudines
qguzdam repreesentanties essentiam divinam
suo 1aodo. Sic enim dicitur ratio lapidis
fundati super rem, in quantum conceptio
intellectus reprasentat lapidem. Quod au-
tem in contravium ohjicitur, scilicet id
quod omnino unum est, non est diversi-
tatis fundamentum, patet esse falsum ex
preemissis. Nam eadem: divina cssentiz a
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d’aprés ce que uous avons dit. Gar la nature divine nous est repré-
sentée par différentes choses, soit dans notre intelligence, soit dans
la nature. Kt pouriant 'auteur que nous combations a cru que les
raisons des divers attributs étoient dans l'essence divine comme sur
leur objet, & 'aide des différentes idées de notre intelligence repré-
sentée par des noms différents. Et cependant cet écrivain a pensé que
les raisons de ses différents attributs sont dans’essence divine comme
dans leur objet, représenté par différentes conceptions de notre intel-
lect, lesquelles nnt des noms différents.

QUESTION I[II.

De ces prémisses on peut facilement comprendre ce qu’on dit en
iroisieme lieu; ¢'est-d-dire que la diversité de raison, de puissance, de
sagesse , de bonté, est dans I'intellect comme dans son sujet, et dans
Dieu comme dans son chjet, ce qui est la raison et le fondement de
cette vérité. Pourvu cependant qu'on I'entende en ce sens, qu'elle
sert de fondement & la vérité en tant qu'elle est représentée par
chaque 1dée de nolre intellect, qui saisit ces divers attributs, mais
non en ce sens que la diversité des attribuls de Dieu veuille signifier
qu'il y a diversité en Dieu, comme on nous I'objecte. Car cette diver-
sité d’idées ou de raisons n’a pas sa source dans la diversité qui est
en Dieu, mais bien dans I'impuissance de notre intellect, qui, ne
saisissant les attribuis de Dieu qu'al’aide d’autres idées, ne comprend
les attributs de Dieu que par ce qu'il voit de perfection dans les créa-
lures.

QUESTION IV.

Ce qu'on nous oppose en quatricme lieu, que Dieu n’a point d'in-
finité d’expansion, mais seulemeni une infinité intime, n'est pas
dans ’auteur. Il y a seulement objection sur I'émanation infinie, &

diversis repreesentatur, et in intellectu et

in natura. Sic autem intellexit scribens
rationes diversorum attributorvm fundari
super essentiam divinam, sicut super re-
preesentatum per diversas conceptiones in-
tellectus nostri, quas nomina diversa si-
gnificant.

QVLESTIO 1II,

Ex eisdem ctiam patet hoc quod tertio
ponitur sanum habere intellectum, scilicet,
diversitas rationis poteutim, sapientiz et
bonitatis fundatur in iniellectu sicut in
sebjecto, in Deo sieutf in objecto, quod
preestat causam et fulcimentum suee veri-
tati. Ut tamen intelligatur quod preestat
fnlcimentum veritati, in (muantum repre-

sentatur per unamquamyue conceplioncm
intellecttis nostri intelligentis hujusmodi
attributa, non autem quantum ad hoc quod
ipsadiversitas attributorum representet ali-
quamdiversitatem in Deo,ut in contrarivim
ohjicitur. Heee enim diversitas conceptio-
num seu rationum non provenit ex diversi-
tate Dei, sed ex defectu intellectus nostri,
qui rem unam perfecte non potest intelligere
nisi per multa, qui intelligit attributa se-
cundum quod perfectio invenitur in rebus
creatis.

QUESTIO 1V.

Quod vero quarto ponitur : In Dev non
est infinitas extensiva, sed intensiva, non
st est it scripto. Ihi cnivn sic scriptnm est :
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yuoi je vépomds : L'infinité d’expansion est un défaut, puisqu’elle
s'éloigne de 'unité : Pinfinité intime est une perfection, puisqu’elle
tend & T'unité. La seconde seule convient i Dieu. On entend par Ja,
en effet, 'infinité d’émanation. Or 'émanation peut avoir une exten-
sion numérique au moins dans les créatures, bien que Dieu ne puisse
pas avoir d’extension par I'étendue. L'infinité ’émanalion est appelée
Intime, sinon proprement au moins en ce sens qu'on dit que
Dieu est infini & boaté, ¢'est-a-dire souverainement bon. Mais on ne
dit pas que I'émanation de Dieu est infinie ¢n extension , parce que
le nombre des personnes émanées de Dieu n’est pas infini, malgré
que I'émanation de Dieu produise éternellement, comme on nous
Pobjecte.

JUESTION V

La cinquiéine objection qu’on nous fait, qu'il n’est pas de la raison
dela perfection en Dieu de produire des personnes semblables a hui,
hien que c’en soit une dans les créatures , est fausse , & moins qu'on
n’ajoute que ce n'est point la raison de la perfechon ahsolue ou prise
en elle-méme; et I'auteur semble nous le faire entendve lui-méme par
ce qu'll ajoute ensuite, malgré qu'il ne l’exprime pas clairement. 11

dit, en effet , que ce nest le propre de qui que ce soit de produire
une peraonne dans la créature.

QUESTION VL

Voila ce qu'on dit en troisiéme lieu : La relation enire les personnes
divines, comparée a leur essence, est la seule raison comparée a
son ohjet ; elle est donc quelque chose ; ce qui doit s’entendre ainsi :
la relation comparée & V'essence differe d’elle seulemnent en raison,
mmais elle a avec la relalion opposée une différence essentielle : ce qui

Quod objicitur de infinita emanatione. Res-
pundeo : Infinitas extensiva imperfectionis
est, cun recedat ab unitate ; infinitas an—
tein intensiva perfectionis est, cum accedat
ad unitatem. Prima ergo Deo non eonvenit,
sed secunda. Patet enim quod loquitur de
infinitate emanationis. Emanatio aniem
extensionem habere potest secundum nu-
merum, saliem in crealuris, licet Deus
hshere non possit extensionsm secundum
quantitatem dimensivam. Intensiva autem
dicitur infinitas emanationis, etsi non pro-
prie; eo tamen modo loguendi quo dicitiir
Deus intensus in bonitate, quia est surame
bonus. Emanatio antem divina non est

QU.ESTIO V.

Qued very quinto ponitur : In Deo pro-
ducere personas non est de ratione perlec-
tionis, sed in creaturis esset, simplivitor
intellectum falsum est, nisi addatur, quod
non- est de ratione porfectionis absolute
vel ad se dictee; et hoc videtur ipse intel-
ligerc per ea quee subdit, licet non hene
exprimat. Subdit enim quia dicit, yuod
non est ad aliquid producere personam in
crealuram.

QUAESTIO. VI,
Quod vero sexto ponitur : Relatio in di-

extensive infinita, quia non est infinitus
numerus personarum emanantium , licet
emanatio divina sit ®terna, ut objiciens
proponit.

vinis comparata ad essentiam, ratio sola est,
comparata ad objectum cujus est, sic res
queedam est : sic intelligitur, quia relatio
comparata ad essentiam , differt solum ra-
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fait qu’on ajoute cncore : La relation, en effet, comparée a I'essence,
n'est autre chose que l'essence elle-méme, mais elle différe par la
raison. Mais on répond que I'on ne veut point dire que la relation
soit seulement la raison, qui n’est point son sujet, comme le prétend
notre adversaire.

QUESTION VII,

Septieme objection : La lumiére est une qualité de 1'agent universel,
c'est-a-dire du ciel. On P'appelle universelle en tant qu’agent naturel ,
et non en sens absolu, comme l'auteur 'entend. Car, quoique la lu-
miére soit dans I'air, elle lui est eommuniquée par un corps céleste ,
comme la chaleur de I'eau vient du feu. De méme que la chalewr est
une qualité particuliére du feu, bien qu’elle existe dans d’autres
corps par le moyen du feu , de méme on peut dire que la lumiére est
la qualité propre du ciel, malgré qu’elle soit répandue dans d’autres
corps par le ciel.

QUESTION VIIL

Telle est la huitieme question : Parce que le moi Dieu, Pessence
ainsi que le nom est la méme personne , le mot Dieu peut signifier la
personne; ou ne veut pas dire que I'expression signifie une personne,
comme ’autenr I'entend, mais que cette expression Dieu estle méme
que celui de personne appliqué i Dieu, ce qui signifie 'un et T'autre
dans le sens concret.

QUESTION IX.

La neuviéme question : La génération divine n’a pas pour terme
la relation , mais I'hypostase qni est le sujet, est vraie, si on I'entend
de la substance impliquant le suppét, 1nais non de la substance en
lant que substance ou nature. L'objection ¢u’on nous fait n'est pas

qualitas cceli, Heet sit in aliis corporibus
causata A caelo.

tione ab ea, ab opposita autem relatione
differt realiter, unde postea subdit. Ipsa

enim relatio, scilicet per comparationem
ad essentiam, idem est quod ipsa re, sed
differt ratione; non antem intelligitur
quod relatio sit sohun ratio, cai non res-
pondeat res aliqua, ut objiciens calummnia-
ta.

QUASTIO VII.

Quod vero septimo ponitur : Lux est
qualitas agentis universalis, id est cceli:
intelligitur universalis in genere naturalium
agentium, et non simpliciter, ut objiciens
intellexit. Lux etiam et si sit in aere, est
tamen in eo & corpore ceelesti, sicut calor
in agqua ab igne. Sicut igitur calor ost
propria qualitas ignis, licet sit in aliis cor-
poribus ab igne, ita lux potest dici propria

QUZESTIO VIII.

Quod vero octave punitur : Quia in huc
nomine, Deus, tam res quam modus signi-
ficandi idem est cum persona, ideo potesi
hoc nomen, Deus, supponere pro persona. :
non sic intelligitur, quod modus signifi-
candi sit idem cum persona, ut objiciens
intellexit, sed quod modus significandi in
hoc homine , Dens, est idem eum wodo
significandi persons quantum ad hoc quod
utrumgue significat in concreto.

QUAESTIO IX.

Quod vere nono dicatur : Generalio di-
vina non terminatur ad relationem, sed ad
hypostasim qui est suhjecta @ verum esi
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sérieusc. La relation daus les personnes divines est I'hypostase; donc
si elle a pour terme I'hypostase, elle a aussi la relation. Voici comme
on doit en entendre le sens : L'essence divine est 'hypostase ; donc
la génération divipe a I'essence pour terme. De méme que I'essence
divine n’est pas engendrée, pas plus que la filiation, mais bien le
Fils.

QUESTION X.

On peut passer cette proposition quoiqu’elle ne soit pas toujours
dans son vrai sens. Nature de nature , lumiére de lumiére, substance
de substance, Dieu de Dieu, et quoiqu’on ne dise pas ici ordinairement
essence d’essence, on ne peut pas penser (u'on prétende qu'il n’est
pas permis de dire Dieu de Dieu. Car on peut aussi bien dire Dieu de
Dieu que ceci : Dieu a engendré Dieu, comme 'auteur le dit, et
comme il 'exprime dans sa quatridme distinction, ce qui me fait
croire que c’est une erreur de copiste.

QUESTION XI.

(Juestion onziéme : Malgré qu’il y aitla méme nature dans le Pére,
le Fils et le Saint-Esprit, elle n’y est pas de la méme maniére : cette
proposition renferme un sens douteux. Sion entend qu’elle n’y est
pas de la méme maniére d’une fagon essentielle; par exemple, sil'on
disoit qu'elle est meilleure ou plus parfaite dans I'un que dans Pautre ;
mais s1 on entend d'un mode de relation, comme 1'écrit Hugues de
Saint-Victor, dans son Traité de la Trinité, lequel attribue & chaque
pecsonne divine un certain mode d'étre; ceci est vrai, parce quon
n’entend pas 'essence de cette maniére, qu’elle engendre ou qu’elle
est engendrée, comme le dit le docteur de Vereeil, elle est cependant

si intelligatur de substantia prout significat
supporitum, non autem si intelligatur de
substantia quse est essentia vel natura.
Nec valet guod objicitur in contrarium.
Relatio in divinis est hypostasis : ergo si
terminatur ad hypostasim, terminatur ad
rvelationiem, sicut valet. Essentia divina cst
hypostasis : ergo generatio divina termi-
natur ad essentiam. Sicut enim essentia
divina non gencratur, ita nec filiatio, sed
filius.

QUASTIO X.

Quod vero decimo pomitur : Quamvis
haec concedatur sul aliqua improprietate :
natura de naturali, lux de luce, substantia.
de substantia, Deus de Deo, non tamen
communiter conceditur hec : essentia de
essentia; male dictum est, quantum ad hoc
quod dicitur, quod Deusde Deo improprie

dicatur. Est enim hwc propria : Deus de
Deo, sicut et heec : Deus genuit Deum, ut
objiciens dicit, et ut ipsemet in quarta
distinctione determinat, unde arbitror ex
errore scriptoris accidisse.

QUASTIO XI.

Quod vero undecimo ponitur - Etsi ea-
dem sit natura in Patre et Filio et Spiritu
sancto, non tamen eodem modo se habens,
dubium sensum habet. Si enim intelligat
modum essentialem, expresse falsum est,
puia si dicerem quod melius aut perfectius
essentia sit in uno quam in alio ; si autem
intelligat modum relativum, secundum
quod Hugo de 8. Victore, in 1ib. De Trin.,
cuilibet personee atiribuit quemndam essendi
modam , si¢ verum est quod dicitur, quia
licet essentia non referatur ut sic generans
vel genita, sicut objiciens dicit, cst tamen
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regue ou conununiyuée par génération. L'essence divine est denc dans
le Pére, sans qu'il I'ait regue d’aucun autre ; dans le Fils, & titre de
génération, et dans le Saint-Esprit, par voie de procession.

QUESTION XII.

Sa douziéme proposition est ainsi congue : Ce qui est produit par la
nature et la volonté, peut 1'étre de irois maniéres seulement, par la
nature , par la volonté seule, ou par le concours de la nature et de la
volonté. C'est de la premiére maniére que le Fils de Dieu a éié en-
gendré, les créatures ont été faites de la seconde, et le Saint-Esprit
procéde ,de la troisiéme. L’objection qu’on nous fait icl n'est pas
forte. Car on peut dire que le Fils est engendré par nature, le Saini~
Esprit procéde de la nature et dela volonté, comme le Fils est nature
de nature, sagesse de sagesse ; mais la distinction qui place le Saint-
Esprit entre le Fils et la créature est surtout trés-fansse. Gar comme
Dieu le Pére a engendré le Fils de sa nature et par sa volonté, on
peut dire la méme chose du Saint-Esprit : car ce que Dieu produit par
sa volonté est une pure créature, comme saint Hilaire le prouve dans
son livre des Synodes : il faut dire cependant que le Saint-Esprit pro-
cede comme amour; de méme que le Fils procéde par I'inteliect eu
tant que procédant comme Verbe; de méme que le Verbe procéde de
la parole de Dieu, e méme I’amour proetde de Dieu en tant qu’il est
amour.

QUESTION XIII.
Ce qui est exposé dans la treiziéme proposition n’est pas en général
un acte de la nature, commun et ordinaire , mais en tant qu'uni 4 la
yualité de suppdt générateur : ce qu'insinue ici notre adversaire n’est

essentia per generationem accepta vel com-
municata. Essentia igilur divina est in
Patre ul non accepta ab alio, in Filio ut
accepta per generationem, in Spiritu sancto
ut accapta per processionein.

QUESTIO XIlI.

Quod vero duodecime ponitur : Produc-
tio & natura et & voluntale potest intelligi
wripliciter & natura solum, aut & voluntate
solum, aut & natura et voluntate simul.
Primo modo procedit Filius, sccundo modo
crealura, tertic modo procedit Spiritus
sanctus, quaniwm ad id quod objiciens
contra opponit, nou magnam difficultatem
habet. Sic enim potest diel Filius 4 natura,
el Spiritus sanctus & natura cf voluntate
procedere, sicut dicitur Filius esse natura
de natura, sapientia de sapientia, licet
Pater cl Filius sint una natura et una sa-

pientia, sed magis videtar esse calumniosa
ista distinctio, ex qua videtur relingui
Spiritus sanctus quasi medio modo se ha-
hens iuter Filinm et creatuvam. Sicut igi-
tnr Deus Pater Filium non voluntate, sed
uatura produxit, ita de Spiritu sancto sen-
tiendum est , quod enim Deus producit
voluntate, creatura est, nt Hilarius probai
in lib. De Synodis, dicitur tamen quod
Spiritus sauctus procedit ut amowr : sicut
ot Filiug procedit per modum. intellectus,
in quantum procedit nt Verbum, sicut ta-
men Verbum procedit naturaliter & Doo
dicente, ita et amor similiter & Deo amantc.

QUAESTIO XIIL.

Quod vero decimo tertio ponitur : Gene-
rale non est actus naturee ut commurus est,
sed ut conjuncta cum proprietate suppositi
generantis, quantum ad id quod objiclens
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pus ires-faux, parce que cette union peut &tre rapportée a l'intel-
lect ou A notre maniére de parler, commme quand nous disons': I'es-
sence et la paternité sont dans le Pére. Mais on ne peut pas le rap-
porter a I'ordonnance de la chose; on pourrcit plutdt Yattaquer sur
ce qu'il dit : La génération est un acte naturel dans le Pére, si on
I’entendoit comme acte de la nalure génératrice. On ne doit pas dire
gue c’est un acte de la nature génératrice qui produit. Car la nature
n'engendre pas, mais ¢’est le pére qui engendre naturellement le fils.

QUESTION XIV.

On peul facilement comprendre la puissance , non u cOlé des opé-
rations, c’est-a-dire de création et de génération, qui sont des actes
bien différents, considérées avant et aprés I'exercice de ces deux puis-
sances. Car, malgré que le pouvoir de créer et d’engendrer soit de
Pessence divine, comme le dit 'auteur, cependant il renferme une
faculté qui n'est point dans P'essence, et sous ce rapport on peul faire
une distinction de la puissance, quoiqi’on ne puisse en faire aucune
quant a 'essence. De méme, quoique I'acte de créer soit Dieu et I'es—
sence divine, cependant on distingue en lui un effet qui différentie la
¢réation de la génération, mais non selon I'essence d’action, en tant
qu'elle est Pessence divine elle-méme.

QUESTION XV.

Elle est ainsi posée : Comme I’éternité est antérieure au temps, de
méme ce qui est éternel est antérieur par rang a ce qui est créé. ’ou
il suit que I'ordre de puissance, relativement & l’acle élernel de gé-
nération, précéde Paction limitée de créer. Ceci n’est pas erroné,
parce que l'action de créer renferme !'idée de temps, par rapport a

iangil , non multum videtur calumniabile,

tum. Quamvis enim poientia creandi et
quia conjunctio potest referri ad intellec~

generandi sit divina essentia, ut objiciens

tum vel locutionem nostram, ut puta cum
dicimus : Essentia et pateynitas sunt in
Patre. Non auiem ad compositionem rei,
sed niagis posset calumniari ex hoc quod
dicitur : Generatio est actus natur2 in Pa-
tre, sl intelligerelur esse actus naturae, ut
generantis; debet enim intelligi esse actus
natura, quo generans generat. Natura enim
non generat , sed pater naturaliter generat
Alinm.

QUESTIO XIV.

Quod vero decimo guarto ponitur : Po-
tenti® enim ex parie operationumi, scilicet
creationis el generationis quee diversa sunt,
st secundum quod prius et posterius se ba-
bent dsfinctionem, sanum habet intellec-

tangit, tamen importat respectum quem
non importat essentia, et quantum ad hune
respectuin distinguitur potentia, licel non
distinguatur essentia. Similiter etiam licet
creatio actio sit Deus et divina essentia,
tamen connotat effectmn secundum quem
distinguitur creatio 4 generatione, non
autem secundum ipsam essentiatn actionis,
prout est ipsa essentia divina.

QUAESTIO XV,

Quod autem decimo quinte ponitur :
Sicut eeternum prius est temporali, ita
aliquid sternum prius est secundum ordi-
nem ad temporale, unde potentize ordinatio
ad actum esternum generandi, prior est
ordine ejus ad actum temporalem creandi,
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I'effet qui est 1ié avec lui; et & cause de cela on ne peul pas dire que
Dieu créa de toule éternité, bien que son action soit éternelle , puis-
gu’elle est I'essence divine. Et malgré que ce qui est éternel ne tienne
enrien & ce qui est passager, il y a cependant, entre ces deux terines,
une idée de relalion, comme, par exemple, du principe i effet. Car
Dieu, qui est éternel, est le principe et la fin de loute créature.

QUESTION XVI.

L’auteur est ici dans l'erreur, et n’entend pas ce qu'il dit. Cette pro-
position peut étre envisagée sous deux rapports. Ep sens absolu, et
cecl ne peut convenir & Dieu ; ou avec précision et sans rien ajouter, et
alors elle s’entend de Dieu. Car, ici, absolu ne veut pas dire qui ne
dépende d’autre chose , mais hien pris généralement. De méme il n’a
pas compris le mot précisément, c’est-a-dire sans addition. Car il a
¢compris que étre ce A guoi on n’ajoute rien, c’est &ire existant de soi-
méme, est le propre 4 Dieu; mais il n’a pas compris que étre, comme
il le dit, sans avoir besoin de rien , est le propre de Dieu.

QUESTION XVII.

Les vérités produites dans un sujet sont ditférentes, mais si on les
compare & l'intelligence divine, ce n’est plus qu'une veérité ; ceci est
trés-vrai. Cependant cette unique et méme vérité n’est pas une
vérité créée, comme l'a compris notre auteur, mais la vérité incréée.

QUESTION XVIIL

La raison de créer, considérée dans les créatures, est invariable, et
on dit qu'elle est éternelle, parce qu’elle ne subit pas de’ variation ;

non habet calumpiam,. quia actus creandi
dicitur temporalis quantum ad effectum
connotatum , ratione cujus non conceditur
quod Deus ab &ternuv creet, licet actio ejus
sit eterna, que est divina essentia. Ater-
num etiarmn licet non habeat ordinem ad
aliquid tewporale, ut ad finem, habet ta-
men ordinem ad aliquid tewmporale, ut
prineipium agd effectum. Dens enim qui ost
mernus, est prineipium ot finis omnis
areatura.
QU.ESTIO XVI.

Quod vero decimo gextuv ponitur, esse
potest dupliciter accipi, simpliciter et ab-
solnte, et sic non est Deo proprium; vel
cum praecisione, id est, nullo addito, et sic
est Deo proprium, calumniatur objiciens,
non intelligens quod dicitur. Non enim hic
accipitur absolute, secundmn quod ahsolu-
tum dicitor quod non dependet ab alio,
sed absolute, id est universaliter, Similiter

quod dicitur cum preecisione, id esi, nallo
addito, non Dene inteliexit. Intellexit enim
scribens , quod esse cui nihil additur, sed
est esse purum subsistens, est proprium
Deo, non antem intellexit quod esse prout
sine additione proponitur, sit proprimmn

Deo.
QUAESTIO XVII.

Quod vero decimo septimo ponitur : Ve-
ritates rerwin operate: ad subjectum , di-
versie sunt, sed secundum quod compa-
rantur ad intellectum divinom, una est
omninm veritas, verissimum est, tamen
illa una veritas non est veritas creata, ul
objiciens intellexit, sed veritas increata.

QU/ESTIO XVIII,

Quod vero decimo ociavo ponitur : Ratio
creandi, ut est in creaturis, est invariabilis,
el dicitur eterna carventia variationis :
non recte impognat nhjiciens. Licet enim
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cet écrivain ne combat pas hien cette proposition. Car, quoique toute
créature passe, par la création , du néant a I'étre, et par conséquent
soit susceptible de changement en quelque maniére, cependant les
termes et quelques propositions sont invariables & cause de l'ordre
obligé d'un terme & l'autre, comme Sortés est variable aussi bien que
son cours et son mouvement; il court il se meut; cependant cette
invariabilité n’établit pas une proposition élernelle, & moins que ce soit
dans V'intellect éternel, c’est-a-dire divin.

QUESTION XIX.

Sa dix-neuviéme question est ainsi concue : La diziéme composition
se fait d’'un corps hétérogene et d’une ame végétale ; la onzieme d'un
corps homogéne et d’une ame végétale et sensible, comme |'animal;
la douziéme, de ces éléments et d’une ame raisonnable ; ce qui est dit
improprement, comme le dit Pauteur, parce qu'il donne & entendre
par union, que I'ame raisonnable differe de 'ame végétale et sen~
sible ; mais je crois qu'il rapporte union & I'essence raisonnable seu-
lement, et non & la substance de Y'ame. Aussi je crois qu'il auroit
nieux fait de dire, de ces éléments et de I'étre raisonnable, comime il
I'a dit plus haut, de Pame végétale et sensible.

QUESTION XX.

Vingtiéme proposition : L'essence divine ne dépend pas de soi en
quoi que ce soit ; mais elle a un double intellect dans Ia personne du
Fils. Car sion veut dire que I'essence divine, qui est dans le Fils,
vieni d’'un autre, c’est une erreur, comme on nous l'oppose. Mais
si on entend que l'essence divine, qui esl dans le Fils, vient d'un
autre , c’est-i-dire du Pére, on a raison. Car c’est par le Pére que
'esgence divine est dans le Fils.

omuis creatura de non esse in esse pro-
ducta sit, et pro tanto sit aligno modo
variabilis, tamen et diffinitiones et propo-
sitiones aliquee dicuntur invariabiles prop—
ter necessariom ordinem unius termini ad
alium , sicut sortes variabilis est, et simi-
liter cursas ejus et motus, et tamen hoc
est invariabile. Si currit, movetur; hec
tamen invariabilitas non facit propositio—
nem @ternam , nisi secundam quod est in
intellectu ®terne, scilicet divino.

QUZESTIO XIX.

Quod vero decimo nono ponitur : Decima
compositio est ex corpore heterogeneo et
anima vegetabili, undecima ex corpore
hujusmodi et anima vegetabili el sensibili,
nt animal, duodecima ex his-et anima
rationali, improprie dictum cst, ut obji-

ciens tangit, quia dat intelligers per co-
pulam, quod anima rationalis sit aliud &
vegetabili et sensibili, sed credo quod re-
tulit copulam ad rationale tantmm, non ad
substantiam animee. Unde melius staret ,
si diceret : Ex his et rationali, sicut dixitl
supra ex anima vegetabili et sensibili.
QUESTIO XX.

Quod vero vigesimo ponitur : Essentia
divina non est ab alio ir se, sed in persuna
Filii duplicem habet intellectum. Si enim
intelligatur quod essentia divina in Filio
existens, sit ab alio, falsum est , sicut ohji-
ciens impugnat. Si verc intelligatur quod
essentia divina est in Filio ab alio, id est
a4 Patre, verum est. A Patre enim est,
quod essentia divina sit in Filio.
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QUESTION XXIL

L’essence est le principe de nos connoissances en tant qu’unie avec
nos facultés personnelles, n’est pas une proposition fausse, parce
qu'on dit que I'essence est unie avec nos facultés de la maniére que
nous avons exposée plus haut. Mais elle paroit plutdt errer en ce qu'on
dit-que 'essence est le principe des actes de nos connoissances. Elle est
fausse, en effet, si on entend que P'essence est le principe inspirateur
et générateur de ces acles, dans le sens que dit 'auteur, dans sa sep-
tidéme distinction du premier livre, que la puissance génératrice esi
Vessence divine. Car la puissance divine d’engendrer est le principe
de génération par lequel le générateur produit son acte.

QUESTION XXIIL

Le fondement des autres attributs tenant & la nature et a la volonté,
n'est point en raison de 'agent, mais d’un analogue ; de sorte qu'il
Pest & I’égard d’un objet d’une cssence différente , mais non quant &
Vobjet substantiel. L'auteur dit ceca d’apres ce passage d’ Aristote dans
son deuxiéme livre du Traité de physique, ol il distingue deux prin~
cipaux agents, ot il dit : « Cest tanttt de la nature et tantdt de la
volonté que procede tout ce qui se fait. » Or la puissance et la vertu
ne différent point de ces deux principes, parce qu'ils se rapportent
habituellement 1'un & 'avtre. En effet, il y a une puissance et une
vertu naturelle; et une puissance et une vertu raisonnable ou volon-
taire. Car on ne distingue point I'intellect de la volonté dans son action,
parce qu’il n’agit que par l'intermédiaire de la volonté. Il y a cepen-
dant quelque chose qui procéde par mode d’intellect dans les personnes

QUAESTIO XXI.

Quod vero vigesimo primo ponitur :
Essentia est principium actunm notiona-
lium prout est conjuncta ewm proprietali-
bus personalibus, mon habet calumnian
ex hoc quod dicit essentiam esse conjunc-
tam proprietatibus eo modo quo supra
expositum ost. Hdbere autem calumniam
magis videtur ex hoc quod dieitur : Essen-
tia est principium actuum notionalium.
Est enim falsum, si infelligatur essentia
esse principinm hujusmodi actunm ut ge-
nerans vel spirans ; sed si intelligatur esse
principium actuum notienalium, ut quo
consonat dictis Magistri in VIIL. dist. primi
libri, ubi dicit quod potentia generandi
est divina essentia; potentia autem gene-
1andi est principivum generationis, ut quo
generans gencrat.

QUAESTIO XXII.

Quod vero vigesimo secundo ponitur :
Aliornm attributorum #& natura et volun-
tate , principalitas non est ratione agentis,
sed exemplaris tantum, unde respectu rei
alterius essentim est, non respectu rei sub-
stantialis, hoc acciperc voiuil seribens, ex
hoc quod Philosophus distingujt in II.
Physic. duo principia agentia, dicens :
« Foram que fiunt , alia sunf & natura,
alia & proposito vel voluntale. ». Potentia
autem et virtus non distinguuntur ab his
duobus, eo quod communiter se habent
ad utrumque. Est enim potentiia et virtus,
el naturalis et rationals, sive voluntaria.
Similiter etiam intellectus in agendo non
distinguitur & voluntate, quia intellectus
non movet nisi mediante voluntate. Pro-
cedit tamen in divinis aliquid per modum
intellestus, scilicet verbum, sicut et Spi-
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divines, ¢'est~a~dire e Verbe; de méme que le Saint- Esprit procéde
par mode de volonté, par exemple, Pamour.

QUESTION XXIIL

La vingt-troisiéme proposition ainsi congue : Le Fils procéde,
somme Verbe, la puissance par laquelle le Pére produit tout le Saint-
Bsprit, comme amour, qui esl le principe de toute création, ren-
ferme un double sens. On peut dire que le Pére peut par le Fils, veut
par le Saint-Esprit, ce ui est faux, comme Vauteur le prétend. Car
il faut dire que le Pére peut créer par le Fils, le veui par le Saint-
Ksprit, et en ce sens cette proposition est vraie. Car le Pére crée tout
par le Fils et lc Saint-Esprit : or ce qu'il erée est évidemment ce
qu'il peut et ce qu’il veut créer. Donc il peut et veut fout faire par le

Fils,

QUESTION XXIV.

{Quant & ce qu'il dit dans la vingi-quairiéme question, que le Saint-
Esprit procéde comme principe de la volonté, et la créature comme
effet, sion le prend en ce sens que le Samt-Esprlt est I'agent produc-
teur de Ia volonté comme d’un acte personnel, comme l'insinue notre
anteur, est faux , parce qu'il 0’y a pas, dans le Pére, de principe de-
volonte en dehors de son &tre. Mais cette proposition est vraie, si on
I'entend de P'acte de la volonté. Car le Fils est la raison de la volonté
qui coordonne toul a ses fins. Or personne ne doute que le Saint-
Esprit ne coniribue aussi bien que le Pére el le Fils & ]a création de
tout ce qui existe.

QUESTION XXV.

{n peut facilemeni comprendre la vingt-cingquiéme proposition,
que le Saint-Ksprit procéde du Pére et du Fils, qu'’ils sont plusieurs

ritus sanctus per modum veluntatis, ul

ainor.
QUAESTIO XXIIL

Quod vero vigesimo tertin ponitur :
Filius procedit ut verbum, et ars qua po-
test Pater omnia producere, Spiritus sanc-
tus ut amor, quo amor vull ea producere,
multiplicem habet intellectum. Potest enjm
intelligi, quod Pater Filio potest, et Spi-
ritu sancto velit, et sic falsum est, ut ob-
Jiciens impugnat. Potest etiam intelligi,
quod Pater possit produeare Filio , et velit
producere Spiritu sancto, et sic verum est.
Nam Pater omnia producit per Filium et
Spiritum sanctum, et quod facit, manifes-
Lum est quod potest et vull. Potest ergo et
vult omnia producere per Filium.

QU/AESTIO XXIV.

Quod vero vigesiino quario ponitur :
Spiritus sanctus procedit ut ratio volendi .
creatura ut volitum , s intelligatur, Spi-
ritus sanctus esse lacto volenti ex parte
volentis, falsum est, ut objiciens tangit .
quia non est Patri ratio volendi, quod non
est ¢i ratio essendi. Si antem intelligatur
ex parte voliti, verum est quod seribitur.
Finis enim est ratio volendi ea que& sunt
ad finem. Nulus autemn dubitat Spiritum
sanctum esse causam productiouis creatu-
raram, sicat Patrem et Filium.

QUZESTIO XXV,

Quod vero vigesimo guninto ponitur :
Spiritus sanctus procedit & Patre et Filio,
ut sunk plures agentes ; sed famen nt nnwn
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agents opérant chacun en particulier, mais qui ne sont qu'un seul et
méme principe d'action, et qu’il n'en est point ainsi de ia procession
de la créature ainsi que du Saint-Esprit, car il tire la distinction de sa
personne de celles de qui il procéde. Il est en effet le lien des deux
aufres personnes, ce qui ne peut étre attribué a la créature. Il n'est
pas nécessaire (ue l'effet soit plus simple que la cause ; ainsi on dit,
que le Saini-Ksprit procéde de plusieurs, en tant que multiples d’'une
cerfaine fagon, parce qu'on considére I'effet par rapport a la cause
productrice, ou & la différence de forme que donne le principe pro-
ducteur. Or le Pére et le Fils I'inspirent par leur puissance inspira-
frice qui est la nature divine, une et indivisible dans les deux per-
sonnes; mais cette affrmation ne s'applique pas aux personnes divines
comme cause et effet, ou comme I'agent et le produit, mais nous em-
ployons seulement le langage humain en parlant de la Divinité. Et il
ne faut pas croire que si le Saint-Esprit procéde des deux personnes
en tant que plusieurs, il ne procede pas entiérement de 'vn indépen-
damment de tout rapport mutuel avec 'autre.

QUESTION XXVI.

Vingt-sixiéme question. Quoique le Saint-Esprit procede des deux
autres personnes en tani que plusieurs, selon le nombre des principes
de procession’, ils ne sont point plusieurs par une forme multiple,
comme nous en avons donné la raison plus haut.

QUESTION XXVIL

Cette proposition, entendue en sens absolu, est fausse, qu'un prin-
cipe d’action qui agit médiatement et immédiatement renferme plus
de puissance génératrice. Sion I'entend relativement et en un certain
sens, elle est vraie, et fausse en un autre, parce que la relation par

in principio quo aguut, recte potest intel-
ligi, nec est simile de processn creaturm
et Spiritus sancli, quia Spiritus sanctus
requirit secundum rationem sue proces-
sionis, in his & gquibus procedit, distinc-
tionem. Procedit enimn ut nexus duorum,
quod de creatura dici non potest. Nec
oportet quod effectus sit simplicior cansa,
sl Spiritus sanctus procedit & pluribus se-
cundum quod sunt plures aliqguo modo,
quia similitnde effectus ad causam agen-
tem, vel dissimilitudo attenditur secundum
formam qua agens agit, Pater autem et
Filius spirant polentia spirativa, ques est
natura divina, que est una in utroque;
non hec tamen dicuntur pro tanto, guod
in divinis sit causa et causatum, vel agens
et factum, sed hoc modo hmc¢ dicuntur

secundum quod loquimur de divinis modo
humano. Nec etiam oporlet quod si pro-
cedit & pluribus in quantum sunt plures.
quod non procedat totaliter ab uno, sed
quod non procedat ab uno sine respectu
ad alterum.

QUASTIO XXVI.

Quod vero vigesimo sexto ponitur :
Quamvis Spiritus procedat ab eis ut sunt
plures secundum numerum agentium, non
tamen secundum formam eos plurificantem
eamdem habet rationem sicut preecodens.

QUASTIO XXVIL

Quod vero vigesimo septimo ponitur :
Non sequitur quod sit magis author, gnia
et mediate et immediate, si absolutumn
modum intelligit, falsurn cst. Si aulern
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laquelle le Fils est le principe du Saint-Esprit est conmune au Pére
et au Fils. Ainsi, quant & cette relation, les rapports sont les mémea,
mais celle par laquelle le Fils vient du Pére lui est propre et privée.
On peut donc dire, en ce sens, quele Fils e st Pauteur du Saint-Esprit
en un auire sens que le Pére, parce que le Fils a cette relation avec
une aulre personne, et non le Pére. 11 est donc juste de dire que dans
tout ce qui est commun au Pére et au Fils, le Fils le tient du Pére, ¢l
celui-ci de personne.

QUESTION XXVIIL

Vingt-huitiéme proposition : Dieu créateur est un nom essentiel,
étendu aux personnes de la sainte Trinité, comme la puissance unic
& un acte raisonné est raisonmable : ceci est clair, et il y a une diffé-
rence fondamentale entre 1'essence et la puissance, bien qu’on les
confonde , parce que I'essence n’implique pas I'exercice de ce prin-
cipe; tandis que la puissance, selon V'idée de V'exercice de cette fa-
culté, est la puissanee d’engendrer, c'est-d-dive le principe de géné-
ration.

QUESTION XXIX.

La vingt-neuviéme proposition, ainsi congue , le Saint-Esprit pro-
cede des deux personnes, par le moyen d'une seule, ce qui semble
faire croire qu'elle procéde davantage de celle-ci, est tout-a-fait er-
ronée, & moins que ce ne soit qu’en apparence, comine le dit notre
auteur; et semble étre une fausseté, ce qui ne peut &tre en aucune
facon.

QUESTION XXX.

11 y a une autre raison : comme le Sainl-Esprit procéde d’une per-
sonne par le moyen de I'anire, il semble donc tirer davantage, par

intelligat modum relativam quantum ad
aliquid, vernm est, et quantum ad aliguid
falsum, quia relatio qua Filius est princi-
piun Spiritus sancti, est communis Patri
et Filio. Unde quantum ad hang, ider est
modus relatnrus, sed relatio qua Filius est
a Patre, propria est ei. Secundum hunc
igitor modum potest dici quod Filius alio
modo est author Spiritus sancti quam Pa-
ter, in quantum Filius hac habet ab alic,
non antem Pater. Et similiter potest dici
dc ommibus que conveniunt Patri et Filic,
quia omnia Filius habet & Patre, et Pater
3 nullo.

QUASTIO XXVIII.
Quod vero vigesimo octavo pomitur :

Deus generans est nomen essentiale tractum
ad personale, sicut potentia conjuncta actui

notionali est notionalis : sanum intellectum
habet, nec est simile de essentia et poten-
tia, ut objicitur, quia essentia non importat
aliquam habitudinem principii , sicut pn-
tentia secundum rationem, cujus habitu-
dinis dicitur potentia generandi, id est,
qua est generalionis principiom.

QUAESTIO XXIX.

Quod vero vigesimo nono ponitur : Spi-
ritus sanctus procedit & duobus ab unc :
unde videtur magis procedere, omnino
falsum est , nisi faciat in hoc quod dicitur,
videtur, ut intelligatur, videtur sophisti~
cum, quod non est.

QUAESTIO XXX.

Quod vero trigesimo ponitur: Alia ratio
est, guia procedit Spiritus sanctus ab uno
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le mode de procession, de la premiére personne; eniendu simple-
ment, ceci est faux, & moins que l'auteur ne trouve son excuse dans
le dout.e qu'il etabht par ce mot, il semble.

QUESTION XXXI.

Proposition trente-uniéme : On dit, en un sens, qu'une chose est
lemporelle, quand elle est sujetle aux variations du temps, et, en ce
sens, ee qui nous éléeve au-dessus du temps n’est pas temporel ou
compms dans 'espace du temps : telle est 1a grace; on tire cette con-
clusion de ce que dit saint Augustin, « yue nous ne sommes plus
dans ce monde yuand notre esprit se péneire des idées éternelles. »
Ceci est vrai quani & I'objet vers lequel nous nous élevons, qui est au-
dessus tu monde sensible, et au-deld du lemps, mais encore par
rapport & nous, en tani que nous somues transportés vers les choses
éternelles, malgré que nous soyons temporels et passagers, et que la
grace qui est accordée au monde soit elle-méme temporelle.

QUESTION XXXIL

Proposition frente-deuxiéme : Le don que Dieu fait de lui-méme est
quelquefois la communication seule, d’autres fois, 1'émanation, et
quelquefois la translation. On peut dire que chaque personne de la
sainte Trinit¢ se donue dJe la premiére facon ; dans le second sens,
une personne en donne une autre, et, dans le troisiéme, les trois
personnes donnent toutes les créatures. Ceci est exact, mais ce seroit
faux, si on vouloit dire que chaque persoune de la sainte Trinité
donne toutes les autres de la seconde maniére , c’est-i~dire par éma-
nation, comme f'auteur a voulu le faire entendre.,

ad alterum , ideo videtur magis habere de
ratione processioiiis, simpliciter male dici-
tur, nisi etiam fial vis in hoe quod dicitur,
videtr.

QUAISTIO XXXL

Quod vero irigesiino primo dicitur ;
Uno modo dicitur temputale, guod subjacet
variaiioni temperali, et hoc 1aodo illud
pef quod clevamnr supra tempus, jon est
temporale, sive 1 tempore @ sic vero osl
gratia, hoc videtur accipi ex en qnod An-
gustinus dicit, quod « in quantum aliquid
@ternum mente sapimus, non in hoe mundo
sumns, » Quod quidem vernm est ex parte
ohjecti, in quod elevamur, quod est stpra

11,

mundwn et supra tempus, sed ex parte
nostri qui elevamur, cum simus tempora—
les, et mundo gratia temporalis est.

QUAESTIO XXXIL

Quod vero trigesimo secundu ponitwr :
Datio aliqnando imporiat communicatio-
pem solam, aliquando etiain emanationem,
aliquando translationein. Primo modo po-
test. diel quielibet persona dare seipsam ,
gecundo modo una parsoua aliam , tertio
modo quelibel persona donum creatum :
saue dicitur, non sane auiem diceretur, si
diceret quod secundo modo gqualibet per-
sona dat quamncumque aliam, nt objiciens
intellexit.

(=]
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QUESTION XXXIIL

Trente-troisiéme proposition : Les saints du nouveau Testament sont
plus aptes & recevoir la grace que les saints de I'ancienne loi, parce
que Pobstacle qu’opposoit le péché d’Adam a été levé par la rédemp-~
tion. Cette proposition est juste, parce que, si la circoncision dloit le
péché originel, dans I'ancienne loi, comme le dit Jean de Verceil,
elle ne donnoil pas une si grande abondance de grace que le baptéme,
et le sang de Jésus-Christ n’avoil point été encore versé pour prix de
1a rédemption de tout le genre humain.

QUESTION XXXIV,

Ii faul que la trente-gualriéme propokition, que ame n’est rien
auire chose que ce (qu’elle communique au corps, soit vraie, Car si
Pame est la forme du corps, la forme et la matiére ne font qu'un seul
étre, ce qui seroil faux, si la forme différoit de ce qu’elle commu-
nique A la matiére. I ne ensuil pas de 14 que 1'ame soit corruptible
comme le corps, car 'ame ne peut étre anéantie commne lui; il faut
donc conclure gue V'ame est distincte du corps.

QUESTION XXXV.

Trente-cinquieme proposition : Il est vrai de dire yu'il n’y avoit pas
de. mission visible dans Pancien Testament; mais notre auteur se
trompe, en ce qu’il ne distingue pas entre les missions el les appari-
tions. Car loute apparition n’est pas une mission visible, mais seule-
ment celle qui a pour but de faire connoiire une plus grande effusion
de grace dans une personne.

QUAESTIO XXXIH.

Quod vero trigesimo tertio ponitup :
Sancti novi Testamenti magis sunt dispositi
ad recipiendam gratiam, quam sancti ve-
teris Testamenti, propter impedimentum
peccati Ade remotum : sane dicitur, quia
etsi circumeisio & peccato originali purga-
ret in veteri lege, ut objiciens dicit, uou
tamen tanta copia gratiz confcrebatur,
sicut in baptismo, nec erat solutum pre-
tium pro redemptione lotins humani ge-
neris.

QUAESTIO XXXIV.

Quod vero trigesimmo quarto ponityr ;
Non alivd est esse anime, quam quod dat
corpori, oportet verum esse. Si anima enim
est forma corporis, forma autem et mate~

ria sunt unum secundam esse, quod non
esset verum, si aliud esset esse formee, et
alind esset esse quod dat materie. Nec
propter hoc sequitur quod anima habeal
esse corruptibile sicul corpus, quia illud
esse corpus potest amittere, non auiem
anima, et propter hoc remanet anima ha-
beus esse 4 corpore scparata.

QUAESTIO XXXV.

Quod vero irigesimo quinto ponitur :
Non fiebat missio visibilis in veteri Testa-
mento, guod verum est ; sed decipitar ob-
jiciens, qued non distinguit inter appari-
tiones ot missiones. Noa enim omnis appa-
ritio est missio visibilis, sed solum illa que
fit ad declarandum processum copiosum
gratie in aliguo.
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QUESTION XXXVI.

Trente-sixiéme proposition : Il y aura un temps ol il n'y aura plus
de propagation spirituelle de la foi de 'Eglise pour la multiplication
des fidéles, cela peut éire vrai, si-on l'entend du temps de I'Anie-
christ, non parce que dans ces derniers temps 'Eglise obliendra
quelques conversions, comme le dit saint Augustin au vingtiéme
livre de la Cité de Dieu, mais parce que pey se convertiront,  cause
des tribulations de ces jours de malbeur.

QUESTION XXXVIL

Sa trente-septiéme proposition, que tout acte tient de la forme
inhérente & 'agent, est fausse, si on entend inhérente par accident,
comme c’est le sens de 'auteur; elle est vraie, au contraire, si on dit
quelle est inhérente, ¢'est-3-dire qu'elle a un ceriain mode d’exis-
tence dans l'agent. Or nous disons que la forme subsiantielle est dans
le feu, et la divinité dans Dieu.

QUESTION XXXVIIL

1l est faux de dire que Dieu n'agit dans I'ame que par un influx
nouveau, car un changement heureux peut se faire dans I'ame par
ses nouvelles dispositions, comme une illumination soudaine de 1’air
peut se faire par un changement survenu dans I'atmosphére. Il est
clair, en effet, que Dieu agit sur ’ame, non-seulement en lui impri-
mant une certaine puissance de grace el de vertu, mais encore en
poussant son libre arbitre vers telle ou telle autre chose, ce qui ne
peut pas s'appeler proprement influencer 'ame, mais plutdt 'exciter

a agir.

QUAESTIO XXXVI.

Quod vero trigesimo sexto ponitur : In
fide Ecclesiee non erit tempus propagatiouis
spiritualis ad multiplicationem: fidelium ,
hoc potest vernm esse, si intelligatur quan-
tum ad tempus Antichristi, non quia in
illo tewpore aliqni ad Ecclesiam conver-
fantur, wl Augustinus dicil, XX. De Ciuid.
Dei, sed quia propler tribulationes non
muiti convertentur.

QUZESTIO XXXVIL
Quod vero trigesimo septino ponitar :
Omne agere est 3 forma inherente agenti :
s intelligatur inhwrente accidentaliter, ut
objiciens intellexit , falsum est ; si intelli-
gatur inhwerente, id est, existente in agente

quocumque modo, verum est. Dicimus
enim formam substantialem esse in igne,
et deitatem in Deo.

QUASTIO XXXVIIL

Quod vero lrigesimo octavo ponitur :
Hoc falsum est, scilicel quod Deus non agit
in anima nisi per novum infloxuin, Nam
nevus effectus potest pervenire in animam
ex nova dispositione recipientis, sicut nova
illuminatio in aerem ex nova dispositione
aeris. Manifestum esl enim quod Deus in
anima agit non solum causando in ea ali-
quem habitom, puta gratiee vel virtutis.
sed etiam inclinando liberum arbitrium ad
hoc vel ad illud, quod non proprie dicitor
influcre, sed magis movere ad actum,
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QUESTION XXXIX,

Cette proposition, Ajouter, dans les choses spirituelles, n’exclut pas
Pidée de la simplicité, est vraie, si on I'entend par mode d’}ntenti_on ,
comme on dit que ce qui est meilleur ajoute en qualité a ce qui est
moins bon. Elle est fausse, si on 'entend d’une addition de substance

3 la substance, et d’espice a I'espéce. Car Pintellect qui a plusieurs
espéces d’intelligences n’est plus simple.

QUESTION XL.

Proposition quarantiéme : Je crois qu’il ne convieni pas de dire gue
le Fils a ses atiributs en fait et non pas en propriété.

QUESTION XLIL

La quarante-uniéme proposition, le Verbe incréé n’est pas la raison
de produire d’autres paroles, est fausse, entendue simplement.

QUESTION XLII.

Quoique la fin du Verbe el du Saint-Esprit soit la méme, Lordre
par lequel ils tendent & cette fin est différent, parce que le Saint-Es-
prit tend a cette fin par mode efficient. Ceci n'est pas juste, si par fin
on entend le terme pour lequel une chose existe, car le Saint-Esprit
n'existe pas pour aucun effet créé. Mais si la fin est prise pour le
terme, comme le point est appelé la fin d’une ligne, la fin peut éire
appelée un effet créé, auquel se iermine I'opération de la personne

incréée.

QUAESTIO XXXIX.

Quod vero trigesimo nono ponitur : In
spiritualibus additio non recedit & simpli-
citate, verum est, si intelligatur de addi-
tione, quz est per modum intentionis,
sicut illud quod est melius, dicitur addere
in Dbonitate supra illud quod est minus bo-
num, Non est autem verum, si intelligatur
de additione rei ad rem, vel speciei ad
speciem. Nam intellectus minus est sim-
plex, qui habet plures specics intelligibiles.

QUAESTIO XL.

Quod vero quadragesimo ponitur : Filio
convenit dari actu, non aptilndine, credo
inconvenienter dici.

QUAESTIO XLI.

Quod vero quadragesimo primo ponitur :
Verbum increatum non est ratio proferendi
alia verba, simpliciter falsum est.

QUAESTIO XLII.

Quod vero quadragesimo secundo poni-
tur : Quamvis idem sit finis utriusque.
tamen alter est ordo utrinsque ad ilhmn
finem, quia Spiritus sanctus ordinat ad
illam per modum efficientis, inconvenien-
ter dicitur, si per fiuen intelligaluy illud
propier guod est illnd, nam Spiritus sanc-
tus non cst propter aliquem effectum crea-
tum. Si vero finis accipiatur pro termino .,
sicut punctum dicitur finis lines, sic potest
dici aliquis effectus creatus finis, ad quem
terminatur operatio person increatz.
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QUESTION XLIII

Ce qui procéde d’une chose pour passer dans une autre comme
dans son objet, ne peut étre dit, venir & procéder-a 'égard de ce pre-
mier prineipe comme une qualité, et n'a pas de raison d’étre néces~
saire.
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QUESTION XL1V.

Proposition quarante-quatriéme : Le terme égal peut étre entendu
de deux maniéres : comme indiquant seulement la relation, ou renfer-
mant un acte avec la relation, ou un mouvement vers cette méme re-
lation. Dans le premier sens, on dit que le Pére est égal au Fils. Dans
le second , que le Fils est égal au Pére. Ceci n’est point faux dans le
sens de l'auteur, car I'dgalité signiﬁe senlement la relation , et pré-
suppose cependant 'unité. Mais ce n’est pas juste, si on vent dire que
ce qui est égal implique un mouvement vers I'égalité, Ce qui est adé-
(quate, mais non ce qui est égal, ou I'égalité ne signifie pas ce mou-
vement. Supposé méme qu’il en fiit ainsi, il ne seroit pas déplacé de
dire que, dans cc sens, le Fils est égal au Pére. Car bien que dans le
Fils il n'y ait point tendance & I'égalité, il recoit cependant du Pere
ce qui e rend égal & lui, et cette communication de relation, quant &
ce sens, fait la méme chose dans le Fils, que la tendance & I'égalité
dans la créature.

{JUESTION XLV.

Cette quarante-cinquieme proposition est claire. On dit que le Fils
est égal au Pére, comme on dit que le mouvement est égal & la ménc
(quantite Patiributs que donne la relation. Car, malgré qu'il n'y ait
point de mouvement dans le Fils, la génération renferme guelque

QUASTIO XLIII.

Quod vero quadragesimo tertio pomitur :
Quod procedit ab alicuo in alind sicut in
ubjectum, non dicitur respecin ejus pro-
cedere ut donum, non habhet aliquam ne-
cescariam rationem.

QUASTIO XLIV.

Quod vero quadragesiine quarto ponitar ;
AEquale polest accipi dupliciler, ul dicat
solam relationem, aui ut cum relatione,
importat actum seu motum ad illam, primy
modo dicitur Pater squalis Filio, secundo
Filus ®qualis Patri, non est calumniabile
qnantum ad id quod objiciens tangil,
ZEqualitasenim solam relationeim significal,
preesupponit tamen unitatem, quantum ad
hoc tamen non videtur hene dictum ; quod

wquale quandogue importat motum ad
equalitatem. Hujusmodi enimi motum non
significat ®2quale sive ®qualitas, sed adee-
guatio, dato tamen guod hujusmodi moturn
significaret , non sequitur inconveniens ex
eo quod dicit Filinm hoc modo esse equa-
lemn Patri. Nam licet in Filio non sit motus
ad mquahtat.em anclplt tamen & Patre
unde est ei @qualis, et ipsa. acceptio quan-
tum ad hoc, idem facit in Filio, quod
motus ad aaqualital;em in creatura.

QUASTIO XLV.

Quod vero quadragesime quinto ponitar:
Filius dicitur @quari Pairi secundum quod
equari quasi motum dicit ad quantitatem
eamdem, quam consequitur relatio, sanum
habet intellectum. Nam licet Filio non sit
motas, tamen gencratie habet aliquid si-
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chose de semnblable, en ce sens, comme dit saint Basile, que recevoir
est commun au Fils et & la créature.

QUESTION XLVL

Cette proposition, une personne n'a pas I'éire en elle-inéme, est
fausse, parce qu'il est clair que Dieu existe en lui-méme. Ceci se
prouve plus par la négative Gue par l'affirmative, parce qu’il n’a
point besoin d'un autre dans lequel il existe, en ce sens que le Péve
existe de lui-méme et non d’un autre.

QUESTION XLVIL.

Il y a trois mauiéres de recevoir I'étre. La premiére, qui exclut
toute puissance d’ou il est recu, comme I'Etre divin; la seconde, tou-
jours dépendante d’'une ptissance créatrice, lel est toul ce qui peut
recevoir I’étre; la troisiéme, qui tient le milieu entre les deux autres.
1l est toujours, en effet, un étre impuissant, en ce qu’il tient ce qu'il
est d'un autre, et cependant il ne 'est pas d'un auire coté, en tant
qu'dtre simple et complet, comme ’étre de I'ange. Ceci est clair, car
Jean de Verceil ©’a pas l'intention d’exclure toute espéce de puis-
sances , mais celles seulement qui seroient sujettes & changement, et
qui se trouvent dans toutes les créatures corruptibles.

QUESTION XLVIIL

Le pouvoir el I'exercice de la puissance, dans les Etres éternels,
ne sont pas loujours unis, mais existent successivement, non avec
continuité , mais par iniervalle. Cette proposition quarante-huitiéme
est vraie, entendue des actions selon leur nature. Ils ont en-effet des

tale esl rerum generabilium , tertius modo

nijle moini guantum ad hoc quod accipere,
medio se hahens. Est enim impotentiee per-

sicat dicit Basilius, est commune Filin et

creature.
QUESTIO XLYIL

Quod vero quadragesino sexto ponitur :
Una persona non habet esse in seipsa,
falsum est secundum quod dicitur Deus
esse in seipso, quod exponitur magis ne~
gative quam affirmative, quia scilicet non
indiget alio in quo sit, eo modo loquendi
quo dicitur Pater esse & seipso, quia non
ab alio,

QUASTIO XLVII.
Quod vero quadragesimo septimo poni-
tur : Actus existendi triplex est, quidam

omnino potentis impermixtus, ut esse di-
vinum , alins semper potentie permixtus,

mixtus in quantum est ab alio, partim
vero non, in quantum est simplex et simul
tolus completus, et fale est esse angeli,
sanam potest habere intellectum. Non enim
scribens intendit excludere ab esse angelico
quaslibet potentias, sed potentiam qua:
essel transmutahilis, guee est in rebus cor-
ruptibilibus.

QUASTIO XLVIIL.
Qued vero quadragesimo octave pouitur :

. Posse et agere rerum sternarum non est

totum simul, sed successive, non tamen
continue , sed intercise, verum est de
actionibus secundum suam naturam. Ha-
bent enim actiones successivas, unde Au-

' gustinus dicit guod Deus movet creaturam
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actions qui se suivent, d'ou saint Augustin dit que Dieu donne le
mouvement aux créatures spirituelles, pour un temps : or recevoir le
mouvement pour un temps, c’est étre m par les affections présentes.
Mais les actions (es auges , d’apreés lesquelles ils jouissent du Verhe,
sont sans succession de lemps, et par elles ils participent a I'éternité,
On dit que le pouvoir de I'ange cst interrompu, non pas quant a I'es-
sence du pouvoir, mais quant i la distinction de la puissance et de
Pexercice de la puissance, parce que les anges tantdt peuvent et tantot
agissent.

QUESTION XLIX.

La proposition quarante-neuviéme, la matiére différe de Dieu par
une distinction imparfaite, quoique Dien soit distinct de la matiére
par une différence ])arfalte west pas vraie, & proprement parler,
quoiqu’on puisse la soutenir. Elle seroit 3usle si T'on disoit que la
matiére premicre est distinguée de Dieu par quelque chose d'im-
parfait.

QUESTION L.

L’ordre peul étre cousidéré sous un double rapport : d’abord sous
-celui du sujet auquel il est appliqué, ou de la raison par laquelle il
atteint ce but. Sous le premier point de vue, il n'y a point d’ordre de
nature dans les personnes divines, et sous le second, il est relatif.
Car iln’y a point d'ordre sans rapports distinets qui s’harmonisent en
un sens. Ei il ne peut y avoir ordre, 1a ol il n'y a nulle convenance.
On peut donc considérer la raison de ordre dans les personnes di-
vines, sous le rapport de la distinction des personnes, et ainsi la
raison 'ordre n’est pas la nature, mais la relation : ou du ¢bté des
convenances, el duns ce cas la nature est la raison de I'ordre. Cest
pour cela qu'on dit qu’il y a ordre de nature dans les personnes di-

spiritualem per tompns, et per tempus
moveri cst per affectiones moveri, sed ac-
tiones angelorum, secundum quas fruuntur
verbo, sunt sine suceessione, et secundum
cas sunl in participations eternitatis.
Posse etiam angeli dicitur infercistum non
quantum ad essentinm potentie , sed sc-
cundum guod posse dividitur contra agere,
quia angelus quandoque potest agere ali-
quid, quandoque agit.

QUASTIO XILiX.

Quod vero quadragesimo nono ponitur :
Materia & Deo distinguitur 1mperfecta dis-
tinctione, quamvis Deus ab ipsa distingua
tor distinctioue perfecta, non satis proprie
dicitur, licet snstineri possit. Proprie au-
tem diceretar quod wateria prima distin-

guatur & Deo per aliquod imperfectum.

QUESTIO L.

Quud vero quinguagesimo ponitur: Ordy
alicujus dicitur dupliciter, vel ub subjecti
gquod ordinatur, vel ut raiionis secundurm
guam ordo attenditur, primo modo non
est in divinis ordo naturee, sed secundo modo
potest recte ct nou recte intelligi. Ordn
cnim non est nisi aliquoram distinctorum
convenientimin in aliqguo. Que enim in
nullo conveniunt, nullum habent ordinem
ad invicem. Ralio 1g1t.ur ordinis potest
aceipi in divinis personis vel ex parte dis-
Linctionis personarunt, ct sic ratio ordinis
non esl natura, scd 1‘e1auo vel ex parte
convenientia , et sic na.tura est ratio or-
dinis, Propter hoc enim dicitar erdo natocee
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vines, parce que la nature dmue est communiquée au Fils par le
Pére, et par l'un et I'autre au Saint-Esprit.

QUESTION LI

Prise au pied de la lejire, cette proposition est fausse, savoir, que
Vessence de Dieu est une dans le fait, mais qu’elle a une ‘foule d"atiri-
huts qui différent en Diea par la seule raison, et entre eux par le fail,
selon leur nature et leur raison propres et parucuheroa. Ilyaeu, cn
effet, contradiction dans les termes. Car Pauteur dit d’abord que les
attributs que Pessence divine posséde en elle-méme différent en Dieu
par la seule raison, et entre eux par le fait, Or cetle errear provient,
non du défaut d’intelligence de l'auteur, mais de ce qu'il n'a pas
énoncé clairemelt sa pensée. 11 auroit mieux dit : ’essence divine,
qui a plusieurs attributs différents par la seule raison, mais différents
en nature dans le choses créées, selon leur essence et les raisons ¢ui
leur sont propres.

QUESTION LIL

Le suppot divin a sa raison d’étre par lui-inéme, d’aprés les lois
générales de la nature; la raison d'intelligence par sa nature spé-
ciale; la raison de distinction de sa forme singuliére. Ceei est mal ex-
pliqué; car il ajoule ensuite, le suppot divin exislie de lui-méme.
11 ya en effel dans le texte : Le suppdt divin, par la nature géné-
rale, etc.... 11 parle du suppdt créé, car il avoit dit un peu plus
haut : L’animal est une substance prise en général dans ses aitri-
huts, et ’homme, dans ses altributs particuliers, Paul, par exemple,
pris dans ses attributs individuels. Si on appliquoil cette distinction

in divinis personis, fuia natura divina com-
municatur Filio 4 Patre, et ab uiroque
Spiritui sancto.

QU.ESTIO LI,

Quod vero quinguagesimo primn poui-
L ¢ Essentia in Deo una est re, sed habet
multitudinem ativibutorum differentium
in Deo sola yatione, in seipsis vero re, se-
cuandum naturas et rationes proprias, fat-
sur est ct improprie dictum, secundum
guod somant verba. Confradicit eniin sibi
ipsi, si stricte verba discutiantur. Primo
enim dicit, quod attributa qua hdbet es-
scntia divina in se, in Deo differunt sola
ratione, et guod in seipsis differunt re.
Idem est enim haberi in essentia divina,
et esse in Dco. Hec autem falsitas contin-
git non ex malo intellectu scribentis, sed
quia nimis truncate scripsit. Poterat sic

bene dici: Essentia divina est una re, cui
multa attribuuntur, qua in Deo differunt
sola ratione; in rebus autem creatis re se-
cundurn naturas et rationes proprias.

QUAESTIO L.

Quod vero yninguagesimo secuudo ponj-
tar : Ipsum suppositum divinum & natora
generali habet rationem per se subsistendi,
a natura speeiali habet rationem intelli-
gendi, a forma singulari rationem distin-
guendi, male exceptum est. Addidit cnim
exceptor divinum de suo. In scripto autem
sic habetur : fpsom antem suppositum &
natura generali, ete., et loquitur de sup-
posito create, unde paium supra dixerat :
Animal significat substantiam eum proprie-
1ate generali, homo cum proprietate spe-
ciali, Paulus cum individuali. Si verv
intelligeretur de supposito divino, essct
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au >uppdt divin, elle seroit wnal définie, parce que, dans les per-
sonnes divines, on ne trouve ni genre ni espace.

QUESTION LIII.

Proposition cinquaule-troisiéme : Hypostase, duns son acception
véritable, comprend les natures communes el la propriété particu-
liére, non en ce sens que ’'un existe dans 'autre, mais de cette facon
que I'une ei 'avtre lui conviennent. Celte proposition est vraie, et est
réfutée & tort par notre adversaire, car on dit que leurs atlribuis sont
inhérents aux personnes divines, comme on dil qu'ils sont dans les
personnes; ainsi l'essence divine est dans le Pére et esi le Pére lui-
néme. En argumentant ainsi, on pourroii contrdler tout ce que 1’on
dit de Dieu, car notre langue est impuissante a parler dignement de
lui.

YUESTION LIV.

La cinquanle~fualriéme proposilion : Le Pére se comprend sur
toutes choses dans la 1éme espece, c’est-a-dire en lui-méme ou dans
son essence, c¢'est pourquoi il engendre la méme espéce, ¢’est-a-dire
le Fils, pour lui et pour toul créer, est mal formulée, quand méme
on diroit, le Pére engendre, de» lni-méme, la sagesse. Elle seroit juste
s'1l disoit, il engendre le Fils, sa sagesse , parce qu'il est de la méme
espece que celul qui le produit. L’auteur prend produire pour parler,
ee qui fuit qu'il diroit mieux : Dieu le Pére engendre de lui le Fils,
Verbe du Pére, et Verbe de toul. Car le Pére se nomme, et tout ce
yui existe par son Verbe, qui est le Fils. Notre adversaire emploie
mal le mot tirer de soi, c’est-d-dire produire.

simpliciter male dictmin, guia in divinis

\ QUASTIO LIV.
non est genus ¢t species.

Quod vern guinquagesimo quarto poni-

QUAESTIO LILI.

Quod vero quinquagesimo tertio poni-
twr : Hypostasis in intellectu suo claudil
et naturas comrunes et proprietatein, non
ita quod wum horum insit alteri, =ol
ita quod ntrumnque sibi, beue dictum ost,
s2d ninis calummiose ab objiciente repre-
henditur. Dicuntur enim proprietates inesse
personis, sicut et csse in personis, et simi-
litey assentia divina est in Patre, et esl
Pater. Per huuc autem modwmn omuia qua
de Deo dicantur, reprobari possent ., cum
njhil de Den verbis nostris proprie dici
possit.

tur : Deus Pater in eadem specie , scilicet
seipso sive essentia sua, se et omnia intel-
ligit , ideo eamdem speciem, id est, Filium,
ad se et ad omnia proferenda de se gignit,
improprie dictum cst, etsi diceretur : Dens
Pater de se giguit sapientiam. Esset autem
propric dictum, si diceret : Filium de se
gignit sapientiam, quid est eadem species
proferenti. Proferre autem accipit dicere,
unde convenientiug diceretur { Deus Pater
gignit de se Filinm ad se et umnia dicenda.
Pater enim se et omnuia alia dicit Verbo
suo, quod est Filius. Objiciens autem male
exponit proferre, id est producere.
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QUESTION LV,

La cinquante-cinquiéme proposition est ainsi congue : Le Fils a
plus derapport avec le Pére, dans les choses extérieures, que le Saint-
Esprit. L'auteur ajoute dans son manuscrit, c’est-a-dire dans ’habi-
tude inspiratrice , & savoir, ]mspu‘auon commuue. Richard de
Saint-Victor I'admet dans son livre de la Trinité. Mais ceci ne me
paroit pas juste, parce que, dans les personnes divines, il n’y a, &
proprement parler, rien d’intérieur ni d’extérieur, et le Fils n’a pas
plus de rapport de convenance avec le Pére que le Saint-Esprit, quoi-
¢u'il Tui soit uni par un grand nombre de relations.

QUESTION LVI.

La cinquante-sixieme proposition esi celle-ci : Le Pére et le Fils ne
sont pas le méme principe du Saint-Esprit, comme plusieurs I'af-
firment & cause d'un article que renferme cette proposition el qui
concerne la personne ; cependant ce n’est pas trop accorder que de
dire que le Pére et le Fils sont le méme, comme le seul principe; car
on se sert ordinairement des mémes expressions pour Vessence et

pour la personne.
QUESTION LVIL

Cette proposition est fausse dans le sens de I'auleur. En parlant de
P'espéce de nature et de 'espéce de connoissance, on dit que le Fils
est I'espéce du Pére & cause de la construction du nominatif avec le
génitif, en tant que cause efficace, el non comme cause formelle.
Car il ne s’ensuit pas que le Fils soit 1a cause efficiente du Pére, el en
sens inverse , mais la construction est faiterselon 'usage, dans ce cas,

inclusum, ratione ejus videtur ad perscnam

QUAESTIO LV. . :
periinere : tamen hoc videtur multum non

Quod vero quinguagesino quinto poni-
tur : Filins magis convenit cum Paire,
quamn Spiritus in exterioribus. In scripto
additur, id est, in habitudine spirativa,
scilicet communi spiratione, hoc ageepliun
videtur 4 Ricardo de 3. Victore, L. lib.
De Trin. Sed non videtur convenientey
dici, quia neque in divinis dicitur aliquid
interius et exterius proprie loquendo ,
neque Filins convenit magis cum Patre
quam Spiritus sanetus, licet in pluribus
relationibus cum eo conveniat.

QUASTIO LVI.

Quod vero quinguagesimo sexto pouitur:
Pater et Filius nou sunt idem principium
Spiritus sancti, licel & multis hoc dicatur

p ropter arlicnlum yuem hahel propositum

cogere (uin possit concedi, quod Pater et
Filius sint idem principium, sicut et unum,
utimur enim pronominibus communiter et
pro essentia et pro persona.

QUAESTIO LVIL

Quod vero qninquagesimo septimo poni-
fur : Loquendo de specic nature et de
specie cognitionis, dicitur Filius species
Patris, secundum quod nominativus con~
strnitur cum genitivo in ratione cause
efficientis, non in ratione causee formalis,
non habet calumniam ex hoc (uod objiciens
tangit. Non enim sequitur quod Filins sit
causa efficiens Patris, vel & converso, sed
constructio est secundum habitudinem talis
caus, secundum modum loquendi, quo
grammatici utuntur. Vull antom hor acei-
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d’apres la 1naniére de s’exprimer des grammairiens. Or ceci signifie
que le Fils est I'espece du Pére , dans le sens de saint Hilaire , qui dit
que I'espéce est dans I'image. Saint Augustin entend par 'espéce , la
beauté. Et quoique saint Hilaire ne dise pas que le Fils est I'espece
du Pére, on peul entendre, dans ce sens, l'espéce ou la beauté du
Pére , comme on dit qu’il est la splendeur du Peére.

QUESTION LVIIIL

Proposition cinquante-huitiéme : On peut considérer le terme d’une
action sous un double rapport, en soi et en raison de P’action. Dans
le premier sens, le terme inspirateur de Pamour & Végard du Pere,
est le Fils; et dans Je sccond, c’est le Pére a I'égard de lui-méme.
Cette proposition est obscure et mal définie. En effet, parce que le
terme d’une action es! distinel parfaitement de Vagent, 1a o il y 2
une distinction réelle, il dit que le terme de I'action de I'agent est le
terine de fait, e, dans ce seus, il y a une distinclion réelle entre
le Pere et le Fils ; mais quand il n’y a pas de distinelion réelle, il dit
que le terme cst selon la raison, comme dans le Pére, lorsqu’il s'aime
lui-méme, celui yui aime ot Pobjet. aimé differeni seulement en
raison. Mais il ue suit pas e la que le Pére s’aime d'une fagon, et
aime le Fils d’une autre , comme veut le dire 'auteur, mais il s’ensuit
qu'il s’aime comme lui-méme, et le Fils comme une autre personne.

QUESTION LIX.

L’auteur dit dans sa einquante-neuviéme proposilion, en parlant
de Pamour essentiel, le Saint-KEsprit s'aime par lui-méme. Je crois
que ccci est vrai de 'amour gu’il a de lui-méme, parce qu’il se con-
noit, et parce que col amour de complaisance n’est autre chose gue le

perc quod Filius sit species Patris, ax hoc | ubi est realis distinctio, terminum actionis

quod [ilarius dieil : « Species est in ima-
gine. » Angustinus autem speciem inter—
pretatur polchritudinem, et licet Hilarius
pon dicat ruod Filius sit species Patris,
potest tamen hoc modo intelligi species
vel puichritudo Patris, sicut dicitur splen-
dor Patris.

QU/ESTIO LVUL

Quud vero quinguagesino oetavo puni-
tor : Aliquid potest significari terminus
actioni dupliciter, sccundum rem, aliquid
secundum rationem. Prino modo terminus
spirandi amorem respectu Patris, est Filius;
secundo modo Pater respectu sui ipsius,
nimis obscure dictum est. Hic tamen vi-
detur esse sensus. Quia enim terminus ac-
tionis prineipaliter distinguitur ab agente,

ab agente dixit esse terminum secundum
rem, et sic est realis distinctio inter Patrem
et Filinm ; ubi autem non est realis dis-
tinctio, dixit esse lerminmn secundumn ra-
tionem, sicut in Patre cum diligit scipsum,
distinguitur amans et amatum ratione
tantum. Non autem ex hoc sequitur gnod
Pater aliter diligat se, aliter Filium, ut
objiciens tangit, sed sequitur guod se dili-
gat ut enmdem, et Filium ut aliam.

QUZESTIO LIX.

Quod vero quinquagesimo nono ponitur:
Loquendo de amore essentiali, Spiritus
sanctus se diligit seipso ; loquendo de amore
notionali, non credo falsum esse, quia cum
amor notioualis nihil alind sit quam Spi~
ritns sanetus, sicut haec est vera : Spiritus
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Saint-Esprit. Aussi cette proposition, le Saint-Esprit s’aime d'un
amour de complaisance , est vraie , & moins qu'on veuille dire
qu'aimer de connoissance puisse étre pris pour l'inspiration de 1'a-
mour, et aimer de cette,sorte ne convient nullement au Saint-Esprit.

QUESTION LX,

Quoique le Saini-Esprit ne s’aime pas lui-méme par le fait de la
connoissance qu'il a de lui-méme, ou une autre personne, de lui-méme
et parce qu'il se contemple, cependant il aime la créature personnel-
lement et essentiellement de lui-méme. Je crois que d’aprés ce que
nous avons dit, cette proposition est fausse.

QUESTION LXI

Lorsqu’il dit, tout est dans le Verbe, 'auieur eulend le Pére, le
Verbe n’est point appelé le principe de la parole, mais le terme,
il faut 'entendre dans le sens de l'auteur. Car, dans ce sens, le Verbu
seroit le principe du Pére, ce qu’il faut dlre mais on l'entend du
Pére comme le principe de tout ce qu’on entend par ce mot, et alors
toute difficulté disparoit.

QUESTION LXII.

Le Fils ne peul étre le principe d’un acte cdu Pére, mais bien le
lerme. Cette proposition a le méme sens. Car quoiqu’il soit le prin-
cipe de l'iuspiration et de la création , il n’est cependant pas le principe
par lequel le Pére inspire ou crée.

QUESTION LXMI

(ette proposition : On ne peut dive élerniié d’éternité, est fausse
pour deux raisons. Premiérement, parce qu’on peut dli"e éternité

sanctus se diligit seipso, ita hemc est vera :
Spiritus sanctus diligit se amore notionali,
nisi forte dicatur quod diligere notionaliter
sumptum est spirare amorem, et sic dili-
gere nuto modo convenit Spiritui sancto.

QUAESTIO LX.

Quod vero sexagesimo ponitur : Licel
Spiritos sanctus non d111gat se, vel alteram
persouam notjonaliter seipso, tamen diligit
creaturam et personaliter et essentialiter
seipso, credo simpliciter esse falsum secun-
dum pradicta.

"QUAISTIO LXI.

Quod vero sexagesimo primo poniluy :
Cum dicitur, omnia in Verbo dicit Pater,
non vocatur Verbum dicendi principivin,

sed terminus, intelligendum est ex parte
dicentis. Sic enim verbum est prineipiuin
Patris, quod dicatur, sed dicitur & Patre
ut principium aliorura quee dicuntur per
hoe verbuin, et sic cessut cmnig objectio.

QUAESTIO LXII.

Quod vero sexagesimo secundo ponituy :
Filius respeciu alicujus actus paterni non
potest esse principium, sed terminus, enm-
dem hLabet intellectum. Etst enim sit prin-
cipium spirand1 ct creandi, non tamen est
principium ¢uo Pater spiret vel creet.

QUAESTIO LXIII.

Quod verv sexagesimo tertiv dicivur :
Non potest dici, ®ternitas de slernitate,
male dictum est, qnantam ad duo. Primo.
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d’éternité , conune on dit sagesse de sagesse, ou nature de nature.
Secondement , parce que l'éternité ne répugne pas & la raison d’ori-
gine, & cause que le Fils et le Saint-Esprit sont éternels.

QUESTION LXIV.

La personne n’est pas dislinguée par elle-méme, mais par ses attri-
buts. Cette proposition est fausse. Car les personnes se différencient
par elles-mémes ef par leurs propriétés.

QUESTION LXV.

Le Christ seul a une parfaite connoissance des créatures, Cette pro-
position est vraie selon un certain mode de perfeclion, qui n’em-
péche pas la perfection de la connoissance des saints. Car il y a plu-
sieurs modes de perfection.

QUESTION LXVIL

Les idées soni mulliples du coté de I'objet connu, & cause de la
pluralité des rapports, et ce rapport est éternel. Mais ce rapport est
dans l'intellect de Dieu; ceci est vrai. Car, comme Dieu a connu de
toute éternité foutes les créalures, de méme il a la connoissance des
rapports qui existent entre lui el les créatures, ei cela suffit pour la
pluralité des idées, qui ne sont que les raisons des choses, en tanl
qu'étani dans l’mtelloct de Dieu, el aussi il n'est pas nécessau'e que
I'essence divine soit mu]tlple pas plus qu’il ne faut qu'il y ait une
relation réelle et éternelle, & cause des propriétés des personnes,
comme on 'objecte.

quia ea ratione potest dici eelernitas de

elernitate, sicut sapientia de sapientia,
vel natura de natura. Secundo, quia ®ter-
nitas non repugnat rationi originis, quia
et Filius et Spiritus sanctus suni sterni.

QUESTIO LXIV.

Quod vero sexagesimo quarto ponitur :
Persona non distingunitur seipsa, sed sua
proprietate, [alsum est. Namn persons sc-
1psis ot proprielatibus distinguonuwr,

QUAESTIO LXV.

Quod vero sexagesimo (uinto ponitur :
Solus Christus habet perfcctionem cogni-
tionis in generc creaturs:, verum est se—
condum  aliquem modum perfectionis ,
unde nor obstat quod beatorum cognitio
est perfacta. Nam multiplex cst modus
perfectionis.

QUESTIO LXVI.

Quod vero sexagesimo sexto ponitur :
Idese habent pluralitatem ex parte conno-
tati propter respectuum pluralitatem, et
ille respectus sternus est, verum est, sed
respectus ille est intellectus & Deo. Deus
enim ab @terno sicnt intellexit multitudi-
nem creaturarum , ita intellexit multitu-
dinerm respectuum, qui suni inter ipsum
el creaturas, et hoc sufficit ad pluralitatem
idearum, que nihil aliud sunt quain ratio-
nes rerum , prout sunt intellecte & Deo .
et sic neque oportet essentiam divinam
plurificari, neque oportet esse aliquam
relationem realem mternam propler pro-
prietates personales, ut objicitur.
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QUESTION LXVIIL

La pluralité des idées est en Dieu, non-seulement selon la raison de
Vintelleet humain ou angélique, mais divin. Ce qui précéde prouve
la vérité de cette proposition. Mais il ne s’ensuit pas qu’il y ait une
essentielle distinction d’idées en Dieu, mais seulement qu'il comprend

plusieurs choses.
QUESTION LXVIIL

La soizante-huitiéme proposition peut étre dans un autre sens. Les
anges existent au méme instant, dans leur propre substance, dans
T'un et Pautre terme, mais multiple selon leur raison d'étre. Ceci,
pris au pied de la lettre, est faux. Il est vrai que I'auteur le donne
comme une opinion , et non comme une affirmalion.

QUESTION LXIX.

L’auteur comprend mal cette proposition et ne I'expose pas claire-
ment. La connoissance d’'une chose qui nous vient d'un point de vue
étranger & son objet, n’est pas une ressemblancé avec les choses con-
nues, mais une connoissance d'une espéce particuliére. Car il ne
parle pas de la maniére dont Dieu a la connoissance, mais de la ma-
niére dont un objet connu est acquis a la science de Dieu. Car ce qui
a une forme esi compris par sa forme propre , comme 'homme est
connu par les attributs qui rendent sensible son humanité. Mais ce
qui n’a point de forme , comme les négations, sont connues par voie
d’opposition et de différence. Par exemple connoitre lo céeité, est
connoitre la privation de la faculté de la vue.

dicit non asserendo, sed “bpinionem reci-

QUAESTIO LXVII.
tando.
QUAESTIO LXIX.

Quod vero sexagesimo septimo ponitur:

Pluralitas idearnm est in Deo secundum
rationem , non tamen intellectus humani
vel angelici, sed divini, patet ex preece—
denti quomodo verum est, non tamen se-
quitur quod aliqua realis distinetio ex ideis
sit in Deo, sed quod plura inlelligantur
ab ipso,

QUAESTIO LXVIIL

Quod vero sexagesimo octavo ponitur :
Vel secundurn aliud. In instanti eodem se-
cundom rem est angelus in utroque ter-
mine, tamen multiplicato secundurm va-
tionem, hoc simpliciter falsum est, sed hoc

Quod vero sexagesimo nono ponitur :
Scientia de eo gquae est per speciem alienam,
non est assimilatio curn rebus scitis, sed
scientia per speciem propriam : obscure
dictum est, et mala ab objiciente intellec-
tum. Non enim loquilur de specie qua
Deus sciens sit, sed de specic qua scitum
scitur. Qum enim habeni formam, sciun-
tur per proprias formas, sicut homo scitur
ex hoc quod cognoscitur humanitas ejus;
que vero non habent [ormam sicut priva-
tiones, cognoscuntur per opposita. Cognos-
cere enim cecitatem, est cognoscere de-
fectum visus,
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QUESTION LXX.

Dieu connoit mal ce qu’il voil par un moyen étranger et qui ne lui
est point propre, de fagon gue cette copnoissance lui vient par acci-
dent, et non de lui-méme. La proposition précédente prouve com-
ment I'auteur entend ceci. Cependant ce qu’il appelle par accident et
non par lui-méme, est mal dit. Car la cécité ne vient point 4 notre
connoissance par accident et par voie étrangére, puisqu’on sait qu’elle
est la privation de la vue.

QUESTION LXXI.

L’aclion de Dieu est intérieure et extérieure : 'extérieure cesse dés
quelle n’a plus d’objet. Ceci est faux, si on entend que Dieu agisse
par une action extérieure qui ne soit pas de son essence, Mais si on
dit que l'aclion de Dieu est extérieure, non en raison d’elle-méme,
mais en raison de son objet, on peut 'admettre.

QUESTION LXXII.

Dieu décréte de créer un étre quelconque a une certaine époque :
or cet acte est lemporel , et soumis aux lois du temps; il peut done ne
pas étre avant qu'’il soit créé. Ceci est faux quant & Jaclion, et vrai

quant & I'objet.
QUESTION LXXIIL

On dit qu'une chose dépend de la divine providence , comme exis-
tant déja; d'autres, comme devant éire; les maux déja faits, et les
biens comme devant avoir lieu. CGette proposition est obscure, et doit
étre entendue ainsi : Ja divine providence veut le bien el non le mal.
Mais ce qui existe déja, est fail dans un but tendant & I'accomplisse-

QUESTIO LXX.

Quod vero septuagesimo ponitur : Malum
scitur & Deo per speciem alienam, non per
propriam , unde quasi per accidens, non
per se, qualiter intelligendum sit, patet
ex immediale pracedenti, tamen quod
dicit per accidens, non per s¢, non usque-
quaque benc dicitur. Non enim cacitas
per accidens cognoscitur, crun cognoscilur
esse privatio visus,

QUESTIO LXXI.

Quod vero septuagesimo primo ponitur:
Est actio Dei interior et exterier, exterior
cessal cessante objecto. Si intelligatur
quod Deus agat aliqua actione exteriori,
que non sit sua essentia, omnino falsam
¢est, Si vero actio Dei dicatur exterior non

ratione sui ipsius, sed ratione objecti, sic
sustineri potest.
QUASTIO LXXIL

Quod vero septuagesimo setundo poni-
tar : Creare objectum suum ponit in ten-
pore, et ideo actus esi temporalis et sub~
Jjacens legibus temporalibus, et potest non
esse antaquam sit, non est bene dictum de
actione, sed de objecto tantum.

QUAESTIO LXXIIL

Quod vero septuagesimo tertio ponitur:
Quedam dicuntur subjacere divine provi-
dentize ut facta, quedam ut fienda, mala
ut jam facta, hona ut fienda : obscure dic-
tum est, et hune habet sensum, quia per
divinam providentiam ordinatur ut bona
fiant , non autem ut mala flant; sed jam
facta ordinantur ad aliquod bonum secun-
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ment des éiernels desseins de Ja divine Providence : ce qui résout 1a
difficulté de Pauteur,

QUESTION LXXIV.

La prédestination est la cause premiére du salut, es le libre arbitre,
la cause prochaine : or Veffet est plutdt V'effet de la cause prochaine
que de la premiére, comme on le voit par la génération des inféricurs
par un mouvement nécessaire des supérieurs; cette proposition es
vraie & certains égards, ¢’est-2-dire tant qu’aux causes contingentes,
aussi bien que pour les causes nécessaires : parce que si la cause pre-
miére est nécessaire et la seconde contingente, il s’ensuit que 'effet
est contingent, mais on ne doit pas admettre ceci en général. Quant
a ce que dit P'avteur, que Dieu est plutdtla cause prochaine que le
Libre arbilre, ceci esl tout-a-fail inutile el frivole, car Dieu est la
cause prochaine d’aprés I'efficaciié de I’action, et non d’aprés 'ordre
d’énumération des causes.

QUESTION LXXV.

Dieu donne la grace par sa propre volonté a celui qui en fera uu
bon usage, et la refuse & celui qui en doit abuser. Cette proposition,
prise en général, est fausse, en ce sens que Dieu ne la donne jamais
a celoi qui en abusera. Mais si on dit que Dieu la donne quelquefois
& celul qui en abusera, et qu’il la refuse d’autres fois, ceci est vrai,

QUESTION LXXVI.

11 faut distinguer avec soin et examiuer cette proposition, la puis-
sance divine n'est nullement angmentée par les acles extérieurs, mais
elle peut recevoir une certaine multiplicité par les actes intérieurs,
Car la puissance, unie & un acte intime et essentiel, suit la différence

caciam actionis, et non ssenndum ordinein
enumerationis causarurm.

QUASTIO LXXV.

dumn wternam Dei providentiam. unde
cessal objectio okjicientis.

QUAESTIO LXXIV.

Quod vero septuagesimo quarlo ponitur:
Priedestinatio est causa salutis prima, li-
beram arbitrium proxima, eflectus vero
magis sequitur conditionem causes proxXimee
quam prima , ut patet in generatione. in-
feriorum ex moilu necessario saperiorum,
quaninm ad aliquid verum est, scilicet
quantum ad contingentiam et necessita-
tem, quia si causa prima esl necessaria, et
secunda contingens, sequitur effectus con-
tingens, sell non debuit proponi communi-
ter. Quod vero objiciens caluraniatur, quod
Deus est magis cansa proxima, quam libe-
rTum arbitrium, omnino frivolum est. Est
gnim Deus causa proxima secundum effi-

Quod vero saptuagesimo quinto ponitur :
Deus mera voluntate dat gratiam ratinua-
biliter hene usuro, ct non dat male usuro,
falsum est, si universaliter intelligatur, ut
sil sensus, quod nunquam dat wale usaro.
Si vero particulariter intelligatur, ut sci~
licet quandoque det n:ale usuro, et quan-
dogne non det, verum est.

QU/ESTIO LXXVI.

Quud vero septuagesimo sexto ponitur :
Divina potentia ab actu extoriori nullam
recipit multiplicitatem , sed ab actu inte-
riori potest recipere muliiplicitatern ali-
guani, Prout eniin differunt actus notiona-
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des acles intimes et essentiels extérieurs. Car l'auteur veut dire
d’abord que la puissance divine est une seulement, si on la considére
dans sa source, qui est I'essence divine. Mais si on la considére en
tant qu'unie aux actes intérieurs essentiels et intimes, elle différe
selon le mode qu’on dit que le relatif et absolu, ou 'essentiel et le
contingent différent en Dieu. Car la jouissance d’engendrer, & raison
de I'action, est libre et accidentelle, et la puissance de comprendre et
de voir est essentielle. Mais la puissance de créer et de gouverner
tout, ou toul autre effet semblable, est essentiel. Aussi les antécé-
dents et les eonséquents prouvent que I'idée de I'auteur est juste.

QUESTION LXXVIL

Le mot vertu n'est pas le. méme que celui de puissance, le sens en
est plus général, car il s’étend, soit & I'essence de la chose, soit &
l'acte, soit & la durée de l'action. Mais la puissance ne s'applique
qu'a l'action. Cette proposition seroit juste, si 'auteur I'appliquoit
seunicment & I’exercice de la puissance, autrement elle est trop géné-
rale.

QUESTION LXXVIIL

On ne considére I'infinité de puissance que sous le mode potentiel
mais I'infinité d’essence ne consiste pas & étre ceci et non telle autre
chose , mais bien plutdt & étre dans tel ou tel autre éire, méme dans
les étres infinis, s'1l y en exisioit. Cette proposition est fausse ou dé-
fectueuse, car, si 'auteur disoit : I'infinité de puissance, en tant que
puissance , implique tous les rapports potentiels, on pourroit 1’ad-
metire; mais il n’explique pas bien ce qu'il dit de 'infinité de I'es-

les et essentiales interiores, sic differt po-
tentia actui notionali et essentiali conjuncta;
diminute exceptum est. Proponitur enim
primo , quod divina potentia una tantum
est, si in sua radice consideretur, qua est
divina essentia. Si autem consideretur di-
vina potentia prout conjuncta actibus inte-
rioribus essentialibus et notionalibus, sic
habet differentiam secundum modum quo
dicitur differre in Deo ahsolutum et rela~
tum, vel essentiale vel notionale. Potentia
enim generandi ratione actus est notionalis,
potentia intelligendi essentialis ; sed potcn-
tia creandi et gubernandi, vel quicumque
alius effectus adjungatur, est esseutialis,
et sic ex preecedentibus et sequentibus pa-
tet intentionem scribentis absque calumnia
esse.

QUAESTIO LXXVII.
Quod vero septuagesimo septimo ponitur :
Quantitas virtutis non est idem quod quan-
.

titas potentiee, sed universalior, quia quan-
titas virtutis attenditur sive in essendo,
sive in operando, sive in durando, quantitas
vero potentie in operando tantum : hene
diceretur, si adderetur quantitas potentis
active , alias diminunte dictum est.

QUAESTIO LXXVIIL

Quod vero septuagesimo oetavo ponitur
Infinitas potenti®e tota attenditur penes
respectum ad potentialia, infinitas autem
essentis non solum attenditur penes esse
hoc et non illud , sed penes esse in hoc et
in altero quolibet ente, et etiam in infi~
nitis &i essent infinita: vel male vel defec-
tive dicitur. Si enim diceret sic : Infinitas
potentie , in quantum est potentia, tota
attenditur penes respectum ad potentialia,
posset sustineri , quia potentia in quantum
potentia, importat respectum ad potentia-
lia ; quod autem dicitur de infinitate es-
sentie non bene explanatur. Non enim.

6
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sence, car I'infinité de I'essence divine ne consiste pas en ce que Dieu
puisse étre dans les étres infinis, mais en ce qu’elle est infinie par
elle-méme.

QUESTION LXXIX,

On entend cette proposition, Dieu est véritablement tout ce qu’il
est en lui-méme, de tout ce gu'il est par lui-méme, simplement
comme bon, sage, et non de tout ce qu'il est en lui-méme, selon
notre mode d’intelligence, comme fini et compréhensible : il fau-
droit ajouter, en un certain sens, car on ne dit pas que Dieu est fini
pour lui, et compréhensiblé & lui-méme, de la méme maniére que les
choses créées sont finies et compréhensibles a ¢lles~mémes, mais d’une
facon toute particulitre, et plutdt négative qu'affirmative, On dit, en
effet, qu’il est compréhensible & lui-méme, parce qu’il ne dépasse
pas son intellect, et fini, parce qu'il n’est pas inconnu & lui-méme et
insaisissable dans son intellect; mais on dit affirmativement qu’il est

bon et sage. ‘
QUESTION LXXX.

Cette proposition est ainsi congue : Cet acte, c’est-a-dire la généra-
tion, est de la substance de Dieu, et par conséquent il est de son es-
sence d’étre infini, mais la production des créatures n’est pas sortie
de rien, aussi est-elle essentiellement finie. Ceci est obscur et mal
exposé, en ce sens que V'auteur dit que la production des créatures
ne vient pas de rien. Il ne faut pas entendre, en effet, qu’elie est
éternelle et sans principe, mais qu’elle a été faite, dans ce sens qu’on
diroit que la lame d’une épée vient de I'acier : de méme, quand il
dit que la production des créatures est quelque chose de borné, il faut
Pentendre de V'objet créé, et non de I'action créatrice, car Dieu pro-
duit un effet borné par un acte infini.

infinitas divinse essentiee est ex hoc quod
Deus potest esse in infinitis, sed per sa in-
finita est.

QUAESTIO LXXIX.

Quod verd septuagesimo nono ponitur :
Deus vere est quicquid sibi est, infelligitur
de his que sibi est simpliciter, ut bonus,
sapiens, et non de his que sibi est secun—
dum modum intelligendi, ut finitus com~
prehensibilis : addendum est secundum
quemdam modum intelligendi. Quod enim
dicitur, Deus esse sibi finitus vel compre~
hensibilis, non eodern modo dicitur sicut
res alie dicuntur finite et comprehensibi~
les, sed quodam speciali modo, ut intelli-
gatur magis negative dictum, quam affir-
mative. Diciturenim sibi comprehensibilis,
quia suum intellectum non excedit ; finitus
vero, quia non est sibi ignotus vel imper-

transibilig secundum intellectum, sed bonns
et sapiens dicitur affirmative.

QUASTIO LXXX.

Quod vero octogesitno ponitur : Il ac-
tus, scilicet generatio de Dei substantia,
et ideo est ei essentiale esse infinitum,
sed productio creaturarum non est ex
nihilo, et ideo est illi essentiale esse fini-
tum : obscure dictum est, quod dicit pro-
ductionem creaturarum esse ex nihilo, et
sic non est intelligendum, quasi ipsa actio
productionis sit ex nibilo, sed productum,
eo0 modo loquendi quo diceretur quod ope-
ratio cultelli esi ex ferro : similiter quod
dicit productionem ereaturarum esse ali-
quod finitum , intelligit ex parte producti,
et non ex parte actienis; Deus enim ac-
tione infinita producit effectum finitum.
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QUESTION LXXXI.

On ne peut pas assimiler 'omnipotence & Pomniscience, parce que
le pouvoir se rapporte & laction, et la connoissance & la capacité
d’acquérir de l'intelligence. Or, dans la créature, il ne peut pas y
avoir de puissance active infinie , mais une puissance passive qui peut
étre réduite en acte, en tant qu'unie 4 un agent infini. Cette proposi-
tion est obscure et défeclueuse , car le pouvoir appartient & I'action
et & une acquisition de l'intelligence. Il falloit donc ajouter que le
pouvoir appartient & I'action. De méme Iomniscience n’appartient
pas & la faculté d’apprendre de I'intelligence, mais & I'ordre des con-
noissances possibles de I'esprit humain : or. la science de l'intellect
divin n'a pas lieu par voie d’acquisition. Quant & ce que I'auteur dit,
que dans la créaturc il peut y avoir une puissance passive infinie,
celan’est pas erroné. Car, comme on I'a dit plus haut, la puissance im-
plique l'ordre du possible ; d’oli 'on dit que la puissance passive de
la créature est infinie, dans Yordre qui lui est propre, comme la
puissance de la matiére premiére s'étend & une infinité de formes et
de figures qui est toujours divisible & l'infini. De méme I'intellect pos-
sible renferme une infinité d’idées, sans qu'il s’ensuive de la qu'un
objet créé soit infini, dans le sens simple et littéral, mais seulement
infini en puissance, Mais cetie puissance infinie, passive des choses
naturelles , n’est pas toute réduite en acte a la fois, mais d'une ma-
ni¢re successive, taudis que la puissapce passive de connoissance de
I'ame du Christ est toute réduite en action, parce qu'elle connott
tout ce qui peut étre su et qui est infini, au lieu que I'esprit humain
ue posséde ce pouvoir que par sa nature potentielle, et le Christ I'a
par son union avec le Verbe, qui est I’agent infini.

dictum est, potentia importat respactum
ad possibile, unde potentia passiva creaturse
dicitur infinita, secundum quod infinita se

QUESTIO LXXZI.

Quod vero octogesimo primo ponitur :

Non est simile de omnipotentia et de omni-
scientia , quia posse pertinet ad actionem,
scire ad receptionem; in creatura vero
non potest esse potentia activa infinita,
sed passiva qu® potest reduci in acturs,
secundmm quod unitur agenti infinito :
nhgoure et defective dictum est. Nam posse
pertinet et ad actionem et ad receptionem;
addendum igitur fuit, quod posse potentie
activee pertinet ad actionem. liem, non
omnne scire pertinel ad receptionem, sed
scie intellectus possibilis humani; scire
autem intellectus divini non est peg recep-
tionem. Quod vero dicitur, quod in crea-
tura potest esse potentia passiva infinita,
non habet calumniam. Ut enim supra jam

habet , sieut potentia materie prims se
babet ad infinitas formas et fignras, et
continuum est divisibile in inflnitum : et
similiter intellactus possibilis se habet ad
infinitas spacies intelligibiles, nec propter
hoc sequitur guod aliquid creatum sit in-
finiturn simpliciter, sed infinitum in po-
tentia tantum. Heec autem potentia passiva
infinita in rebus naturalibus non reducitur
in actum tota simul, sed successive , sed
potentia passiva animée Christi ad intelli-
gendum reducitur tota in actum,-quia scit
omnia scibilia, ad qua intellectus humanus
est in potentia naturali, gue sunt infipita,
ot hoc habet ex unione verbi quod est agens
infinitum.
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QUESTION LXXXII.

Cette proposition, Quelqu'un ne peut plus faire ce qu'il a fait
autrefois, peut s’entendre de deux maniéres, ou bien parce qu’on n’a
plus la méme puissance, ou bien parce que ce qui étoit possible est
devenu impossible. Daus le second sens, Dieu ne peut plus ce qu’il a
pu, parce que tout ce qui a été possible & Dieu ne I'est plus; parce
gue tout ce qui est présent ou passé perd sa raison de possible. Ceci
n'est entaché d’aucune inexactitude, car Dieu ne peut pas faive que
ce qui est ne soit pas et soit en méme temps, ou que ce qui est passé
ne le soit pas. Ce que P'auteur objecte vient de sa profonde ignorance,
car Dieu peut faire que ce qui rentre dans le néant existe une seconde
fois, et que la méme chair ressuscite encore, quoiqu’elle ait perdu
quelque chose de sa substance, parce que, bien qu’on fasse cette con-
cession, il ne s’ensuit pas de 14 que ce qui est passé ne le soit pas. En
effet, quand méme Dieu feroit que ce qui est tombé dans le néant
existe de nouveau, cependant il ne pourroit pas empécher que ce qui
fut détruit et rentré dans le néant ne le fiit daus le fait.

QUESTION LXXXIIIL

Quoique le mal n’ail pas précédé le mérite de condigno, il 'a pré-
cédé cependant de congruo, en ne retournant pas i son auteur. Cette
proposition est mal exposée. En effet, le premier,mal est Ia premieére
faute : or la premiére faute n’est pas une peine, ce qui fait qu'elle n’a
aucun mérite. Mais si on veut signifier le premier mal de la peine, il
faut qu'il ait précédé le mérite de condigno.

quamvig aliquid ejus in nihilum cesserit ,

QUAESTIO LXXXII.

Quod vero octogesimoa secundo ponitur :
Quod aliquis non possit quicquid aliquando
potuit, potest esse dupliciter, aut quia non
habet omnes potestates quas aliquando ha-
huit, aut quis factum est impossibile quod
aliquando fuit possibile, hoe secundo modo
Deus non potest quicquid potuit, quia non
ast possibile Deo quicquid fuit possibile;
quod enim actu praesens est, aut preteri-
tum, perdit rationem possibilis, hoc om-~
nino calumniam non habet. Non enim Deus
potest facere id quod est preesens simul
cum est non esse, aut id quod preteritum
est non essc preteritum. Ex magna autem
ignorantia calumniantis procedit, quod
contra hoc objicit : quia Deus potest id
quod in nihilum cedit idem numero facere,
et quod eadem caro numero resurgat,

quia ut hoc ei sine quaestione concedatur,
non propter hoc sequitur quod id quod
est praateritum, non sif preteritum. Quam-
vis enim Deus faceret id quod in nihilum
cedit iterum esse, non tamen faceret quod
in pihilum non cessisset.

QUESTIO LXXXIII,

Quod vero octogesimo tertio ponitur :
Quamvis primo malem nor precesserit
meritum de condigno, precessii tamen
de congruo, scilicet non converti ad suum
Creatorem , non bene dictumn est. Nam
primum malum est prima culpa, prima
autem culpa non est pena, unde nullum
meritum habet. 8i autem intelligit de
primo malo peente, sic oportet quod pree-
cesserit ipsum meritum de condigno.
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QUESTION LXXXIV.

Cette proposition, le mal devoit exister dans le temps, est vraie de
toute éternité, non en soi, mais par accident, et comme par son con-
traire, qui it fait que le "bien devoit exxster, n’est pas bien exposee
Car bien que le mal qui est négatif ne soit connu que par son opposé,
cependant il ne 'est pas par accident, mais en soi, comme nous
Yavons dit. Et magré que le al proprement dit ne ¢ oppose pas au
bien éternel, cependant le hien créé, auquel le mal s'oppose, fut
concu de toute éternité , et ainsi il a pu se faire que le mal fut concu
également de toute élernité, & cause de son contraire. Or il ne s’ensuit
point du tout que I'un et I'autre existent de toute éternité, comme on
le prétend, maisil s’ensuit seulement qu’ils ont été prévus de toute éter-
nité, car toutes les choses temporelles ont été prévues éternellement.

QUESTION LXXXYV.

Qu01qu’11 soit vrai de toute éternité de vérité éternelle que le mal
devoit exister, ceci n’est Ppourtant pas une vérité éternelle,, parce que
ce n'esl pas vrai en soi, mais par accident. Cette proposition est
fausse, car tout ce qui est vrai et vrai de toute éternité, en tant que
vrai, est une vérité éternelle, bien qu'une chose qui doit éire re-
connue pour vraie de toute éternité ne soit pas éternelle, comme la
vérité divine,

QUESTION LXXXVI.

Tuer un innocent, n’est pas mal en soi : cette proposition est
fausse si on la prend au pied de la lettre , et qu’on veuille dire qu'un
homre puisse tuer un autre homme. Mais si on n’entend que Dieu,
qui fait vivre et mourir tous ceux.qui vivent et qui meurent, aussi

QUAESTIO LXXXIV.

Quod vero octogesimo quarto ponitur,
mala esse futura in tempore, fuit verum
ah ®terno per accidens, non per se, scilicet
per speciem sui oppositi, et quod est bona
fieri; non proprie dictum est. Nam licet
malum coghoscatur per alind, hoc tamen
non est, ei per accidens, sed per se, ut supra
dictom est. Ef licet bono @terno non op-
ponatur malum proprie loquendo, tamen
horum creatum cui opponitur malum, fuit
intellectum ab eterno, et sic malum fieri
potuit per specier sui oppositi ab &terno
intellecti, nec sequitur plura esse ab seterno,
ut objiciens dicit, sed sequilur plura esse
intellecta ab sterno. Omnia autem tempo-
ralia sunt intellecta ab ®terno.

QUAESTIO LXXXV.

Quod vero octogesimo quinto ponitur :
Licet mala futura esse sit verum ab sterno
veritate ®terna, non tamen fuit veritas
@terna, quia non est verum per se, sed
per accidens, male dicitur. Omne enim ve-
rum et ab sterno in quantum est verum,
est veritas sterna, licet res cui competit
esse scitam, vere ab seterno non sit sterna;
ut divina veritas.

QUAESTIO LXXXVI.

Quod vero octogesimo isexto ponitur :
Innoceniem interfici non est secundum se
malum, hoc falsum est, si intelligatur in-
terfici ab homine prout verba sonant, sed
interfici & Deo, qui occidit et vivere facit
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bien les inuocents que les coupables, cette proposition est juste, &
moins qu'on ne dise que Dieu me fait point mourir les innocents,
parce que la mort est la peine du péché originel, comme le croit

notre adversaire. Aussi ne dirons-nous rien des enfants qui périrent
dans les ruines de Sodome.

QUESTION LXXXVIL

On n’gst tenu & conformer sa conduite & la volonié divine qu’autant
qu'on a la charité. Ceci est faux, parce que tout le monde est tenu 2
avoir le ceeur droit, ce qui ne pourroit étre, s’il n'étoit conforme A In
volonté divine.

QUESTION LXXXVII gr LXXXIX.

La proposition quatre-vingt-huitiéme contient ceci : On est tenu a
un acte de foi, lorsqu’on pense aux articles du symbole. Et la quatre-
vingt-neuviéme : Quand on pense a la bonté de Dieu, on est tenu de
l'aimer. Pris généralement , tout ceci est faux, car ou ne péeche point
si on ne fait pas un acte de foi quand quelque article du symbole se
présente a I'esprit; de méme, en songeant a la bonté de Dieu, si on
ne fait point un acte d’amour, parce qu’'on peut y penser spéculative-
ment, comme il arrive dans la discussion, et qu’on ne se porte point
par un acte de la volonté vers 'objet dont on parle.

QUESTION XC.

Nous ne somines pas tenus de conformer notre volonté & la volonté
de Dieu en ce qui nous est généralement inconnu. Il n'y a plus d’er-
reur, si on I'entend de ce que nous pouvons ignorer sans pécher.

omnes qui vivunt ef moriuntur tam inno- [ actu cogitat divinam honitatem, tenetur

centes quam nocentes, justum est, nisi forte
dicatur quod innocentes non occiduntur &
Deo, quia mors est pcena peccati originalis,
sicut objiciens tangit , wide nulla instantia
est de parvulis Sodomorum.

QUAESTIO LXXXVIL

Quod vero octogesimo septimo pounitur :
Ad conformitatem voluntatis divine in actu
non tenetur quis nisi habita charitate, fal-
sum est, quia quilibet tenetur habere rec-
tum cor, quod non potest esse, nisi Deo
conforme.

QUESTIO LXXXVIII. LXXXIX.

Quod vero octogesimo octavo ponitur ;
Qui agsu cogitat articulos, tenetur credere,
et quod octogesimo nono ponitur : Qui

diligere, falsum est, si universaliter intel-
ligatur. Non enim peccat quicumque co-
gitans articulos fidei non movetur actu
fidel, et quicumcue rogitans Dei bonita—
tem non movetur actu charitatis, quia ali-
quando speculative tantum potest aliquis
considerars, ut in disputationibus accidit ,
el tamen non movetur aliquo actu volun—
tatis ad id quod speculatur.

QUAESTIO XC.

Quod vero nonagesimo ponitur : Volon-
tatem nostram conformare voluntati divine
non tenemur in eo quod ignotum est uni-
versaliter, verum est in his quee ignorare
possumus absque peccato, unde cessat ca-
lumnia objicientis.
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QUESTION XCI.

11 y a trois maniéres de tirer.une chose d'une autre : de sa nature,
d’une nature étrangére, ou enfin d’aucune. Cette proposition est
fausse, parce que, si une chose ne vient pas d'une autre, ce n’est
point le produit d’une chose par une autre, & moins qu'on ne I'en-
tende dans ce sens si ordinaire, d’aprés lequel rien veut dire quelque
chose, et le non étre est appelé I'étre, comme le dit le Philosophe.

QUESTION XCII.

On appelle changement, dans le terme rigoureux et propre, ce qui
a deux termes dont I'un méne a P'autre, le sujet demeurant toujours
le méme, et ainsi le mot changement est pris naturellement. Cela est
juste si, par extrdmes, on entend les termes, et par ce mot naturel-
lement , on veuille dire, selon la science naturelle, Car ce que I’on dit
icl est comrnun & tout changement qui vient d’une cause naturelle ou
violente ; et il ne faut pas s’arréter & ce que dii auteur, qu'il n'y a
pas deux extrémes dans la génération et la corruption, mais les termes
de la génération et de la corruption sont la privation et la forme,
et ne sont pas deux formes.

QUESTION XCIII,

Dans les relations de notre intellect, il n’est point mal de les mul-
tiplier & l'infini. Cette proposition est vraie, considérée quant a la
puissance ; mais quant & I'action, il n'y a point de relations infinies
dans notre intellect. Car je puis comprendre les relations du sujet et
les relations des relations, et ainsi indéfiniment.

| gatur, id est in scientia naturali. Hoc enim

QUAESTIO XCI

‘Quod vero nonagesimo primo ponitur :
Modus productionis alicujus ex aliquo tri-
plex est, de sua natura, aut de aliena, aus
de nulla, improprie dicitur, quia produc~
tio alicujus de nulla natura nou est pro-
ductio alicujus de aliquo, nisi aliquid acci-
piatur valde communiter, secundum quod

eilam nihil dicitur aliguid, et non ens di-|

citur ens, ut Philosophus dicit.

QUASTIO XCII.

Quod vero nonagesimo secundo ponitur :
Mutatio accipitur stricte et proprie, qua:
hazbet duo exirema, & quortm uno tendit
in alterum manente eodem subjecto, et sic
accipitur mutatio naturaliter, bene di¢gtum
‘est, si per extrema intelligat terminos, et
per hoe quod dicitur, natoraliter, intelli-

quod hic dicitur, commune est tam mu-
tationi naturali quam violent®; nec est
instantfa quam ponit objiciens, quod in
ganeratione et corruptione non funt duo
exirema, sed termini generationis et cor-
ruptionis sunt privatio et forma, non au-
tem due formee.

QU.ZSTIO XCHl.

Quod vero nonagesimo tertio ponitur :
In relationibus qus sunt secundum intel-
lectum, non est inconveniens abire in in-
finitum , omnino verum est secundum po-
tentiam, sed secundum actum non contin-
git esse relationes infinitas in intellectu
nostro. Possum enim intelligere relationem
ad snbjectum, et relationem ipsius rela-
tionis, et sic in infinitum.
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(QUESTION XCIV.

Etre est une passmn puisque la matiére a son sujet, tandis que la
création n’est qu'une relation, et non une passion. Ceci est vrai, si
atre et passion sont pris dans le sens de la science naturelle. La pas-
sion, en effet, est 'état d’un étre qui soufire, et I'étre tient naturel-
lement au su]et On dit donc, en sens dliferent que la création est

étre et passion.
QUESTION XCV.

Proposition (quatre-vingl-quinziéme : La création esi un étai parfail
dans la créature et son accident, et aprés, c’est la création elle-
méme , naturellement et dans le fond. II est vrai que dans le fait la
création n’ajoute rien a I'objet créé, sinon la relation qui fait qu’ellc
est seulement un accident; et, en effet, cette relation, en tant qu'é-
tant ce qui est dans le sujet, n'est qu’un accident postérieur au sujet,
mais elle a une certaine raison de propriété en tant que terme de I'ac-
tion divine, qui exerce la puissance de création.

QUESTION XCVL

Proposition quatre-vingt-seizieme, ce qui a un analogue antérieur
a soi, ne peut étre par voie de génération. Ceci est faux, entendu de
toute espéce de génération, mais il est yrai dans une seule géné-
ration.
QUESTION XCVIIL.

L’opinion de Moise. éloit que le monde n'étoit pus eternel : ceci u'a
pas été exposé scrupuleusement, & moins qu’on ne le compare aux
autres opinions connues, par exemple ; ce fut 'opinion d’Aristote, et

relatio quantum ad aliud esse quod habet
in subjecto, accidens quoddam est et pos-
terius subjecto, sed in quantum est ter-
minus actionis divin® ecreantis habet
quamdam rationem proprietatis.

QUASTIO XCVI.

QUAESTIO XCIV.

Quod vero nonagesimo guarto ponitur :
Fieri est passio cum habeat materia suum
subjectum, sed creatio relatio tantum est,
et non passio : verum est, si fleri et passio
accipiantur , sicut in scientia naturali.

Passio enim est alicujus subjecti patientis,
et fieri naturale ex subjecto : creatio au-
tem alio modo dicitur fieri, et passio,

QUESTIO XCV,

Quod vero nonagesimo quinto ponitur :
Creatio passio in creatura est, ef est acci-
dens ejus, et posterius ea naturaliter se-
cundura rem, verum est quod creatio se-
cundum rem nihil ponit in creato nisi re-
lationem tantum , a quo habet esse que
est quoddam accidens : et hec quidem

Quod vero nonagesimno sexto ponitur :
Per generationem non possent fleri cuse
hahen! ante se simile sne speciei ; non est
verum in qualibet generatione, sed socium
in generalione univoca.

QUAFSTIC XCVIL.

Quod vero nonagesimo septimo ponitur :
Opinio Moysi fuit, quod mundus non esset
seternus, non satis reverenter dictum est,
nisi forte dicatur petr comparationem ad
opiniones aliorum, ut si diceretur : opinio
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telle opinion celle de Moise, pour montrer sa supériorité , relative-

ment aux autres.
QUESTION XCVIII.

Le soleil, qui esl un agent disproportionné, produit un effet gé-
néral dans les éires inférieurs; cette proposition est fausse, si on la
prend au pied de la lettre, mais elle est vraie par rapport & nous :
comme on dit que la terre , comparativement au premier ciel , est le
lien d'union, et n'a pas de proportion avec lui, c'est-d-dire d’aprés
uotre maniére de juger, et par rapport i nous.

QUESTION XCIX.

Cette propositiou, la créature posséde la bonté du créateur, non
en elle-méme, mais dars une ressemblance de participation, est vraie
Car il parle de la créature en tant que créature, et non quant & I'opé-
ration par laquelle la créature raisonnable jouit de Dieu lui-méme; et
alors I'objection n'a plus de bui.

QUESTION C.

On dit que les étres soni des créatures au commencement du temps
qui détermine P’action du premier moteur, non comme mesurant la
création, mais comme dans un agent qui lui est uni. Ceci est vrai, si
on le prend dans le sens d'un agent qui lui est uni, c¢’est-a-dire qui
existe avec lui, mais non dans ce sens qu'il lui est uni accidentelle-
ment,.

QUESTION CI.
L'infini d’action nie peut &ire que Dieu lui-méme ; mais P'infini en
action peut étre pris pour une condition de l'infinité. Or cet infini

Aristotelis lalis fuit, sed opinio Moysi talis,
ad designandum excellentian: hujus saper
alios.

creatura quanium ad esse, non quantum
ad operationem, qua creatura rationalis
fruitur ipso Deo, et sic cessat objectio.

QUAESTIO XCVILL. QUAESTIO C

Quod vero nonagesimo nctava ponitur :
Sol qui est agens improportionatus effec-
tum communern in inferioribus facit , non
est verum si simpliciler accipiator, sed so-
lnom secundum nes; sicut dicitur quod
terra, per comparationem ad primum
celum, obtinet locum conjuncti , et non
babet proportionem ad ipsum , scilicet se-
cundurn aspectum nostrum.

QUAESTIO XCIX.

Quod vero nonagesimo nono ponitur :
Creatura consequitur bonitdtem creatoris
non in seipsa, sed in participativa simili-
tudine : verum est. Loquitur enim de

Quod vero centesiimo ponitur : Res di-
cuntur creaturee in principio temporis
quod mensurat primi mobilis motum, non
sicut in mensurants creationem , sed sicut
in adjacente : verum est si intelligatur si-
cut in adjacente, id est simul existente,
non autem si intelligatur , sicut in adja-
cente, id est inhsrente accidentaliter.

QUAESTIO CI.

Quod vero centesimo primo ponitur :
Infinifum actu nibil praeter Deum esse po-
test, sed infinitum actu pro aliqua condi-
tione infinitatis potest csse. Illud antem
infinitum actu est secundum quid, et nou
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d’action est relatif et non absolu; car, d’'un cbté, il peut &tre pris an-
térieurement, et, dans l'autre, postérieurement. On dit cela, parce
que, s'il est suceessif, il n'est pas tout entier en action, et 8'il ne P'est
pas, alors il n'est pas infini, mais simplement quelque chose d’indé-
fectible.

QUESTION CIL

Dans le temps, il n'y a pas en soi de passé el d’avenir, ceci est
vrai. Mais le temps ne mesure pas les opérations des anges, qui sont
successives, mais seulement sa maniére d'étre qui est uniforme. Et
ainsi I'objection ne peut atteindre Dieu, qui n’a point eu de passé, et
qui n’a point d’avenir, ni dans son étre , pas plus que dans ses actions,
ni de la confirmation dans la béatitude, ni dans la faute de I'ange,
qui sont des opérations de Dieu,

QUESTION CIIIL

Aucun étre ne peul étre un dans différentes choses, mais sealement
en puissance. Cette proposition doit étre entendue ainsi. Aucun étre
créé ne peut &ire naturellement dans diverses choses. Car cette pro-
position est vraie. Un aveugle ne peut voir, quoique Dieu puisse lui
donner la vue par miracle, et alors I'objection cesse. La matiére pre-
miére étant une, si on la considére en elle-méme et non dans 1'unité
de forme, mais au contraire dans I'absence de toute forme, est en
puissance en ce qu'elle est dans différents objets , malgré qu’elle ne
soil pas une, mais multiple, en tant qu’elle est dans plusieurs choses

différentes.
QUESTION CIV.

La matiére dans son essence est une multipliée dans différents
objets : cette proposition est mal posée. Elle seroit juste si I'on diseit

simpliciter, quia a parte post, non a parte
ante. Hoc dictum est, quia si habet suc-
cessionem, tunc non est iotum in acti;
si non habet successionem , tunc non est
infinitnm , sed quoddam simpliciter inde-
fectibile.

QUAESTIO CIl.

Quod vero centesimo secundo pouilur :
In evo secundum se non est fuisse, neque
futurum esse : verum est, sed @vam non
mensurat operationes angeli qua sunt suc-
cessive, sed solwm esse ipsius quod est uni-
forme, et sic cessat objectio de Deo, qui
non novit fuisse, nec futurum esse, neque
secundum esse , neque secundufm opera-
tionem, et de confirmatione, vel culpa an-
geli gue pertinent a( operationes,

QUESTIO CIII.

Quod voro centesimo tertio ponitur :
Nihil ens unum potest esse in diversis,
sed aliquod unumn ens in potentia, sic in-
telligendun est. Nihil ens actn creatum
potest esse in diversis naturaliter : non
enim hac est falsa. Cecus non potest vi-
dere, licet Deus miraculose posset ei dare
visum, et sic cessant objectiones. Materia
autem prima una existens in se conside-
rata non per unitatem forme, sed per ca-
rentiam omnis formse est in potentia ad
‘hoc quod sit in diversis, licet secundum
quod est in diversis non sit una, sed mul-

tiplex.
QUESTIO CIV.

Quod verv centesimo quarto ponitur :
Materia secundum essentiam una est mul-
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que la matiére une dans son essence, est multipliée dans plusieurs
objets, ou plutbi mieux appliquée a plusieurs objets.

QUESTION CV.

L'infini simple peut faire plusieurs choses, et le fini simple n’en
peut faire qu’une : bien entendue, cette proposition est vraie, ¢’est-d-
dire si on entend ce «jui est un dans le genre ou I’espéce, selon qu’exige
une faculté simple, comme si on disoit que notre oule ne peut connoitre
qu'une chose, c’est-i-dire le son.

QUESTION CVI,

{Quoique dans la formationdel’ame, Dieu crée une nouvelle matiére
propre & cette ccuvre, elle est cependant unie par une essence et con~
formée a une nouvelle matiére, comme un point & un autre point.
Cette proposition n’est ni hien concue, :ni hien exprimée.

QUESTION CVIIL

11 y a deux puissances , I'une déterminée et fixe qui agit naturelie-
ment, I'autre indéterminée qui est mie par la volonté. A la premiére
appartient la triple puissance d’imagination , et le libre arbitre & la
seconde. Cetle proposition n’est pas juste; car ce qui tend au libre
arbitre dépend aussi de la volonté, qui est une partie de 'imagination.

QUESTION CGVIII.

Les ames sont individualisées par leur existence propre et indivi-
duelle et par les éléments qui composent les corps, bien qu’elles gar-
dent leur individualité apres leur séparation des corps, comme la cire

tiplicata 1 singulis : improprie dictum ) jungitur, sicut punclus puncto : nec bene,

est. Proprie autem diceretur materia se-
cundum essentiam una , est multiplicata
in singulis, vel magis in singula.

QUAESTIO CV.

Quod vero centesimo quinto ponitur :
Infinitmin  simplex potest agere multa, fi-
nitum simplex non est nisi unum : verum
est si bene intelligatur, ut scilicet acci-
piatar unum in genere vel specie , secun-
dum quod exigit virtus simplex , ut si di-
ceretur quod auditus non potest cognoscere
nisi unum, scilicet sonum.

QUASTIO CVI.

Quod vero centesimo sexto ponitur :
Quamvis in creatione animz nova materia
secundum esse creetur, tamen per essen—
tiam materia: preeexistenti unitur et con~

nec intelligibiliter dicitur.

QU/ESTIO CVII.

Quod vero centesimo septimo ponitur :
Duplex est potentia, queedam determinata
quee agit per modum naturs, quedam in-
determinata que agit per modum volun-
tatis : penes primum accipitur triplex po-
tentia imaginis, penes secundum libertas
arbitrii : non bene dictum est, gquia quer
ad liberum arbitrium pertinent, etiam ad
voluntatem pertinent, quae est pars ima-
ginis.

QUASTIO GVIIIL.

Quod vero centesimo octavo ponitur:
Animz individuantur per individuationem
et materias corporum, quamvis ab eis se-
paratis retineant individuationem , sicut
cerain impressione sigilli : potest et hene
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conserve I'impression d’un sceau : cette proposition peut &tre vraie ,
comme elle peut &tre fausse. Si on veut dire que les ames sont indi-
vidualisées par les corps, comme s'ils étoient la cause unique de 1'in-
dividualité des ames, cette proposition est fausse. Si on veut dire au
contraire qu'ils sont la cause telle quelle de I'individualité des ames,
elle est vraie. Car dés lors qu'une chose a ce qui constitue son
existence , elle est une et individuelle. Ainsi, de méme que le corps
n’est pas la seule cause de 'ame , mais qu'il est de la raison de I'dme
d’avoir quelque rapport avec le corps, puisqu'il est de la raison de
Vame qu’elle soit susceptible d’étre unie au corps, de méme le corps
n’est pas la seule raison de 'individualité de cette ame, mais il est de
la raison de cette ame d’avoir la faculté d’étre unie & ce corps, et elle
demeure dans I'ame méme aprés la destruction du corps.

Fin du neuviéme Opuscule ow réponse de saint Thomas d’ Aquin au
fréve Jean de Verceil, supérieur général de tout Uovdre des fréves
précheurs, aux cent huil articles tirés de I'ouvrage de Pierre de
Tarentaise.

BANDEL, Curé, Chanoine honoraire de Limoges.

el male intelligi. Sienim intelligatur quod
auima individuentur per corpora, quasi
corpora sint causa totalis individuationis
animarum, falsum est. Si vero intelligan-
tur esse aliqualiter corpora causa indivi-
duationis animarum, vermin est. Unum-
quodque enim secundum quod habet esse,
habat unitatem et individuationem. Sicut
igitur corpus non est fota causa animm,
sed anima secundum suam rationem ali-
quem ordinem ad corpus habet, cum de
ratione anims sit , quod sit unibilis cor-

pori, ita corpus non est tota causa indivi-
duationis hujus anime , sed ds ratione
hujus anim® est , quod sit unibilis huic
corpori, et hmc remanet in anima etiam
corpore destructo.

Ezxplicit opusculum uonum , videlicet
respansio divi Thome Aquinatis, ad fro-
trem Joannem Vercellensem, generalem
magistrum lotius ordinis predicatorvm,
de articulls centum et oclo, sumplis ex
opere Petri de Tarantasio.
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OPUSCULE X.

REPONSE DE SAINT THOMAS D’AQUIN A QUARANTE-DEUX ARTICLES DU
MEME DOCTEUR JEAN DE VERCEIL.

Au révérend frére en J.-C. notre pére, Jean de Verceil, docteur
de I'ordre des fréres précheurs, son frére Thomas d’Aquin, salut et
obéissance respectucuse. J'ai recu pendant la messe de la quatriéme
férie de la semaine d’avant Payues, un paquet de votre paternité
contenant plusieurs articles dans une lettre cachetée , & chacun des-
quels yous me priez de répondre, en m’indiquant la forme que je
devois employer, pour savoir si les saints docteurs sont de I'opinion
conienue dans cet écrit et si je partage moi-méme leur maniére de voir
quelle qu’elle soit; ct si, sans cependant la partager, je la crois pour-
tant soutenable. Mettant aussitét toute autre occupation de cbté, je
me suis mis & I'ceuvre dés le lendemain et j’ai tdché de faire de mon
mieux , en gardant la forme que vous m’avez prescrite. Il m’etit été
bien plus facile de répondre, si vous eussiez voulu me permetire de
vous douner les raisons pour ou contre ces différentes propositions.
Car de cette facon, j'aurois pu bien plus facilement résoudre touiesles
difficultés. Néanmoms, j’ai fait tous mes efforts pour » epondre a toutes
les questions douteuses, tout n faisant observer d’abord qu'un grand
nombre de ces articles n’appartient pas a la doctrine de la foi, mais
bien plus aux opinions des philosophes. Or, se prononcer pour ou

OPUSCULUM X.

RESPONSIO BEIJUSDEM AD EUMDEM MAGISTRUM JOANNEM DE VERCE[.LIS, DE ARTICULI»
QUADRAGINTA DUOBUS.

Reverendo in Christo patri fratri Joanni] possit. Quibus articulis statim sequenti

magistro ordinis fratrum preedicatorum,
frater Thomas de Aquino cum debita re-
verenfia seipsum ad obedientiam promp-
tum. Paternitatis vestrse litteras feria
quarfa ante Pascha recepi, dum Missarum
solemnia agerentur, multos articulos inter-
clusa schedula continentes, quibus singulis
mihi respondendum mandabatis, respon-
sionis forma taxata , an scilicel sancti sint
illius sententi vel opinionis quam continet
articulus. Et si sancti sint vel non illius
sententie vel opinionis, quam articulus
continet , an ego illius opinionis vel sen~
tentiz. Et sinon sim, an tolerabiliter diei

die secundum forrnam a vohis traditam,
preetermissis aliis occupationibus secundum
quod mihi occurrit ,, respondere curavi.
Fuisset tamen mihi facilins respondere, si
vobis scribere placuisset rationes, quibus
dicti articuli vel asseruntur, vel impu-
gnantur. Sic enim potuissem magis ad in-
tentionem dubitantium respondere. Nihi-
lominus tamen , quantum percipere potui
in singulis ad id quod dubitationem facit,
respondere curavi, hoc tamen in priucipin
protestans, quod plures hornm articulo-
ram ad fidei doctrinam non pertinent,
sed magis ad Philosophorum dogmata.
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contre des idées qui ne touchent pas 4 la doctrine de la foi , comme
si c’étoit des dogmes définis, c’est nuire & la piété des fideles. Car
saint Augustin dit dans son cinquiéme livre des Confessions : « Lors-
que j'entends un chrétien ignorant ce que les philosophes ont écrit
du firmament et des étoiles, du cours du soleil et des phases de la
lune et prenant une chose pour une autre, je regarde patiemmenl
discourir cet homme et je ne crois pas devoir luz faire opposition
lorsqu'il n’avance rien d'indigne de vous, Seigneur tout-puissant,
créateur de nous tous, quand méme il ignoreroit la nature et 'ordre
du monde matériel. » 1 s’y oppose donc si on veut donner son opi-
nion comme une vérité docirinale et qu’ou souiienne avec audace ce
qu’on ignore. Saint Augustin explique pourquoi il le contredit dans
son premier livre sur la Genése ad litteram. « 11 est honteux, dit-i,
fatal & I'Eglise et fort regrettable de voir un chrétien, qui, se mélant
de parler de la science chrétienne, s'égare comme le feroit un infidéle,
et qui, comme on a I'habitude de le dire, se trompe de toute la hau-
teur des cieux et commet des erreurs si grossiéres qu’on peut & peine
s’empécher de lui rire au nez. » Ce qu'il a de plus ficheux , n'est pas
sans doute de voir qu'un homme se trompe , mais de voir de si
étranges opinious attribuées aux écrivains sacrés, par ceux qui sont
hors de la foi et qui rejetlent leur autorité avec un supréme dédain
en les taxant d'ignorance, au grand déiriment de ceux dont le salut
nous est si cher. Il me semble donc qu'il est bien plus siir de ne point
assurer comme des véritds reconnues, les opinions des philosophes qui
ne répugnent point & notre foi, malgré qu'elles soient appuyées de
'autorité d’un grand nom, ni de les nier comme opposées a la foi, de
peur de donner occasion aux sages du siécle de mépriser la doc-
trine chrétienne.

Multum antem mocent talia que ad pie-
tatis doctrinam non spectant vel asserere,
vel negare, quasi pertinentia ad sacram
doctrinam. Dicit enim Augustinus in V.
Conf. : «Cum audio christienum aliquem
ista, scilicet quee philosophi de ceelo, aut
stellis, ant de solis et lunée motibus dixe-
runt nescientem, et aliud pro alio sentien-
iem , patienter intueor ¢pinantern homi-
nem, nec illi obessa video, cum de te Do-
mine creator omninm nostrum non credat
indigna, si forte -situs et habitus creature
corporalis ignoret. » Obest autem, si hzc
ad ipsam pietatis doctrinam pertinere ar-
bitretur, et pertinacius affirmare audeat
quod ignorat. Quod autem obsit , mani~
festat Augustinus in I Sup. Gen. ad litt. 2,
« Turpe est, inquit, nimis et perniciosum
ac maxime cavendum , ut christianum de

his rebus quasi secundum christianas lit-
teras loquentem ita delirare quilibet in-
fidelis audiat , ut quemadmodum dicitur
toto cmlo errare conspiciens risum tenere
vix possit. » Et non tam molestum est,
quod errans homo videatur, sad gquod au-
thores nostri ab ois qui foris sunt, talia
sensisee creduntur , et cum magno eorum
exitio , de quorum salute satagimus, tan-
gquam indocti reprehenduntur atque res-
puuntur, Unde mihi videtur tutius esse, ut
hxc que philosophi communes senserunt,
et nostree fidei non repugnant, neque sic
esse asserenda, ut dogmata fidei, licet ali-
quando sub nomine philosophorum intro-
ducantur, neque sie esse neganda, tanquam
fidei contraria, ne sapientibus hujus mundi
contemnendi doctrinam fidei occasio pree-
beatur.
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ARTICLE PREMIER.

Le premier article fenfermé dans cette letire est celui-ci: Dieu
meut-il les corps immédiatement? Je vois qu’on doit répondre & cette
question , que tel est 'ordre établi de Dieu que toute créature corpo-
relle recoit le mouvement par I'intermédiaire d'un esprit. Car saint
Augustin dit dans son troisieme livre de la Trinité : « De méme que
les eorps grossiers et inférieurs recoivent le mouvement et ’harmonie
du corps supérieur et subtil, de méme tout est gouverné par un esprit
raisonnable et vivant. » Et il écrit dans son traité sur la Genése ad
litteram, que Dieu a préposé la créature spirituelle & la conduite de la
créature corporelle. Cependant la puissance divine n’est pas tellement
enchainée & cet ordre qu’elle ne puisse quelquefois y contrevenir, en
dehors des causes secondes, lorsqu’elle le juge & propos, comme cela
a lieu dans les miracles. Car saint Augustin écrit contre Fauste, XXVI.
« Nous appelons nature le cours apparent de la nature, et nous donnons
le nom de miracle & ce que Dien fait contre les lois établies. »

ARTICLE II.

Le second article contient cette question : tout ce qui est un natu-
rellement, 1’est-il par le ministére des anges qui gouvernent les corps
célestes?

ARTICLE III.

Les anges sont-ils les moteurs des corps célestes? On peut répondre
A ces deux queslions a la fois, parce que la seconde est contenue dans la
troisiéme et celle-ci dans la premiére. « Car si Dieu gouverne la nature
corporelle par I'intermédiaire d'une créature spirituelle , le mouve-
ment des corps dépend de I'action divine dans le gouvernement du

Dicit enim Augustinus XXVI. contre

ARTICULUS PRIMUS. Faustum : « Appellamus naturam cognitum

Primus articulus in schedula propositus
cst, an Deus moveat aliquod corpus im-
mediate. Ad quod respondendum videtur,
quod ordo communis divinitus institutus,
hoc habet , ut corporalis crealura ab ipso
noveatur spiritu mediante. Dicit enim Ao-
gustinus in 111, de Trin, "« Quemadmo-
dum corpora grossiora et inferiora persub-
tiliora et superiora quodam ordine regun-
tar, ita omnia corpora per spiritum vite
rationalem. » Et VUL, Super Gen. ad litt.,
dicit, quod « Deus spiritnalem creaturam
corporali preeppsuitl. » Neque tamen divina
potentia est huic ordini alligata, quin
possit quandogue preeter ordinem causarwn
secundarum aliquid agere, cum sibi pla-
cuerit, ut patet in operibus miraculosis,

nobis cursum selitum paturee, contra quem
Deus cum aliquid facit, magnalia vel mi-
rabilia nominantur. »

ARTICULUS II

Secundus articulus est, an omnia, qua
moventur naturaliter , moveantur xminis-
terio angelorum moventium. corpora cre—

lestia.
ARTICULUS III.

Tertius articulus est, an angeli sint mo-
tores corporum ceelestium. His duobus ar-
ticolis simul respondendum videtur, quia
secundus dependet ex tertio, et tertivs ex
primo. « Si enim corpora reguntur 2 Deo,
mediante spivituali creatura, ad ipsum
autem opus regiminis divini pertinet mo-
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monde, » eomune le dit saint Augustin dans son cominentaire de la
Geneése ad litteram ; par conséquent, Dieu meut les corps célestes par
le moyen des créatures spirituelles. Et dans le méme endroit il dit
expressément : « Comme il donne le mouvement aux corps dans le
temps et dans un certain lieu, I'esprit n’est cependant pas créé pour
un temps , de méme il meut 'esprit créé pour un temps, cependant
Vesprit créateur n’est mdi ni pour un temps, ni dans un lieu déter-
miné. » Saint Jean Damascéne soutient que les corps célestes ne sont
pas animés, quoiyue saint Augustin laisse cette question douteuse
dans son deuxiéme livre de son commentaire sur la Genése ad litteram.
Mais je ne me souviens pas d'avoir vu dans aucun écrit des saints Péres
et des philosophes que les corps célestes n'étoient point mis par une
créature spirituelle. Supposé donc que les anges soient les moteurs
des, corps célestes , aucun horame sensé ne peut en faire un doute :
parce que tous les mouvements naturels des corps inférieurs ont leur
cause dans celui d’'un corps céleste ce qui s'appuie sur la raison, les
écrits des philosophes et ce que confirme également I'expérience et
Pautorité des saints Péres : parce que, comme nous l’avons dit, saint
Augustin écrit dans son traité de la Trinité, que « les corps grossiers et
inférieurs recoivent le mouvement et une certaine harmonie des corps
plus légers et supérieurs. » Et saint Denis dans le quatriéme chapitre
deson traité des Noms divins, dit que « les rayons du soleil produnisent
la génération des corps sensibles, leur inspirent la vie elle-méme, i'en-
tretiennent, I'accroissent et la perfectionnent. D’ou il faut conclure
que tout ce qui a2 un mouvement naturel le regoit par le ministére des
anges, qui sont les moteurs des corps célestes.

tio corporum, » vt Augustinus dicit VIIL, | pora, hoc in dubium nulli sapienti verti-

Sup. Gen. ad litt. ; consequens est , quod
Deus per spiritualem creaturam moveat
ceelestia corpora. Et 1bi expresse dicit Au-
gustinus : « Sicut per tempus et locum
movet corpus, ipse tamen per tempus non
est conditus spiritus, ita per tempus mo-
vet conditum spiritum, ipse tamen nec par
tempus, nec per locum motus conditor
spiritus. » Esse quidem animata corpora
colestia Damascenus negat in secundo lib.,
licet hoc Augustinus sub dubio relinguat
in 1. Super Gen. ad litt. Sed ceelestia
corpora & spirituali creatura moveri, &
nemine sanctorum, vel philosophorur ne-
gatum legisse me memini. Hoe igiter sap-
positn, quod angeli moveant ccelestia cor-

tur : quia omnes motus naturales inferio-
rum corporum ex motu ccelestis corporis
causentur, quod et ratione 4 philosophis
est probatum, et experimento patet, et
authoritatibus sanctorum confirmatur :
quia, ut dictum est, Augustinus in II1. de
Trin., dicit quod « corpora grossiora et
inferiora per subtiliora et superiora guo-
dam ordine reguntur. » Et Dionysius dieit
cap. 1V. De div. Nom., quod « solis radius
ad generationem sensibilinm corporum
confert , el ad vitam ipsam wmovet, et
nutrit, et auget, et perficit. » Unde conse-
quens est , quod oromia quee naturaliter
moventur, moveantur ministerio angelo-
rum moventium corpora ceelestia.
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ARTICLE IV,

L’article quatriéme contient cette question , savoir : s'il est infailli-
blement démontré par quelques auteurs que les anges sont les mo-
teurs des corps célestes.

ARTICLE V.,

Le cingquitme , s'il est bien rigoureusement prouvé que les anges
soient les moteurs des corps eélestes, supposé que Dieu n’en soit pas
le moteur direct et immédiat. Je réponds & ces deux guestions que les
philesophes platoniciens et du portique se sont efforcés de le prouver
par des raisons qu’ils ont cru pérempioires et (qui s’appuient sur ce
que nous avons dit de harmonie universelle, c’est-d-dire que Dieu
gouverne les corps inférieurs par les supérieurs, comme le disent les
saints docteurs eux-mémes. Or, que les corps célestes soient mds par
leur seule nature, aussi bien les plus lourds que les plus légers, est
une chose tout-i-fait impossible, en sorte que s’ils ne sont point gou-
vernés immédiatement par Dieu lui-méme, il s’ensuit ou bien que
les corps célestes sont animés et regoivent le mouvement de leurs
propres ames, ou bien des anges, ce qui parait plus vraisemblable.
Cependant on trouve des philosophes qui ont soutenu que le premier
des corps célestes est gouverné par Dieu sans 'intermédiaire d'une
autre intelligence, mais par I'intermédiaire de son fme propre et que
les autres corps célestes le sont par le moyen des intelligences et des

dmaes,
ARTICLE VI.

L’article sixieme pose cetle difficullé : si les corps inférieurs qui
sont produits naturellement par I'effet du mouvement sont gouvernss
par les anges, al'aide de la marche des corps célestes.

tia 4 sola natura sua moveantur, sicut

ARTICULUS IV,

Quartus articulus est, an infallibiliter sit
probatum, angelos esse motores corporum
ceelestium apud aliquos,

ARTIGULUS V.

Quintus articulus cst, an infallibiliter sit
probatum, angelos esse motores caelestinm
corporum , supposito Deum noen esse im-
mediatum  motorem illorum  corporwn.
His respondeo quod philosophi, tam plato-
nicl quam peripatetici , hoc probare conati
sang rationibus, quas efficaces putaverunt,
et eortun rationes fundantur super preedicto
rerum ordine, quod scilicet Deus inferiora
per superiora regit , ut etiam sancti doc~
tores tradunt. Quod aulesn corpora coeles-

1L

gravia et levia, est omnino impossibile :
unde nisi moveantur & Deo immediate,
consequens est quod vel sint animata cee-
lestia corpora, et moveantur A propriis
animabus, vel quod moveantur ab angelis,
quod melivs dicitur. Fuerunt tamen aliqui
philosophi , qui posuerunt corpus primum
ceelestium corporum mmoveri 4 Deo , non
mediante alia intelligentia, sed mediante
anima propria , alia vero ceelestia corpora
moveri mediantibus intelligentiis et ani-

mabus.
ARTICULUS V1.

Sextus articulus est. an inferiora natu~
raliter in esse producta per viam motus,
regantur per angelos mediantibus mntibus
corporum ceelestinm.

7
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ARTICLE VIL

La septiéme question est de savoir si tous les corps inférieurs , qui
sont produits naturellement, le sont par les anges, par 'intermédiaire
des mouvements des corps célestes, dans ce sens que leur action est
Veffet dés causes naturelles, c’est-d-dire qu'ils passent de la puissance
a lacte. La réponse & ces deux questions dépend des prémisses. Car
si les corps célestes ont dans leur mouvement la cause de la généra-
tion et de la corruption et de tous les mouvements naturels des corps
inférieurs, il est clair que si les anges sont la cause du mouvement
ctu ciel, ils sont ‘également la cause de 1a génération et de,la décom-
position et de tous les mouvements naturels des corps inférieurs. Ce
qui fait dire & saint Grégoire dans son quatridme livre des Dialogues:
que « rien de visible ne peut étre fait dans ce monde que par les
créatures invisibles. » En un mot, je dirai que toutes ces questions im-
portent peu ou point du tout & la doctrine de la foi, mais plutét aux

sciences naturelles.
ARTICLE VIIL

L’article huitiéme fait cette question : Si un ouvrier peut appliquer
la main & son ceuvre, sans le ministére des anges, qui donnent le
mouvement aux corps célestes. Il faut distinguer. Car on peut éire
empéché de metire la main & une cuvre d’'une double maniére. Pre-
miérement, & défaut d'une ame motrice ; comme, par exemple, si
I’ame n’avoit pas la puissance motrice des corps, et, sous ce rapport,
ce qu'on objecte est faux. Car I'ame de I'ouvrier faii mouvoir sa
main, en vertu de son libre arbitre, qui ne dépend pas des corps cé-
lestes , ni des anges, mais seulement de Dieu.

Secondement, & défaut des membres du corps; ainsi, un homme

ut breviter dicam, omnes preedicti articuli

ARTICULUS V1I.

Septimus articulus est, an omnia infe-
riora que naturaliter in emse producuntur,
flant per angelos mediantibus motibus cor-
porum coelestium , secundum quod facere
attribuitur causis naturaiibus, id est edu-
cantur de potentia in actum : horum
etiam responsio dependet ex premissis, Si
enim corpora ccelestia per swums motum
sunt causa generdtionis et corruptionis, et
omninm motuum naturalium inferiorem
corporum, consequens est, quod si angeli
sunt causa motus cceli, sint etiam causa
generationis et corruptionis, et omnium
rnotaum naturalium inferiorum corporum.
Unde et Gregorius in IV. Dialog., dicit,
quod « in hoc mundo ¥istbili nihil nisi per
creaturam invisibilem disponi potest. » Et

vel parum, vel nihil faciunt ad -doctrinam
fidei, sed sunt” penitus physici.

ARTICULUS VilI.

Octavus articuius est, an ordine nature
faber possel movers manum ad aliquid
operandum sine angelico ministerioc mo-
venle corpora ccelestia. Huic videtur per
distinctionem respondendum. Quod enim
aliquis non posset movere manum, potest
esse dupliciter. Uno modo, ex defeciu ani-
mea moventis, ut scilicet anime deficiat
potentia motiva corporis, et sub hoc intel-
lectu falsum est quod dicitur. Nam anima
fabri movet manum per liberum arbitrium,
quod non subjacet neque ceelestibus cor~
poribus; neque angelis , sed soli Deo. Alio
modo , potest intelligi ex defectu corporalis
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qui a les mains liées ou paralysées, ne peut les étendre. Et dans ce
sens, le mouvement du ciel venant i s’arréter, les organes corporels
ne pourroient recevoir de mouvement de 'ame, parce qu'ils cesse-
roient de vivre, les corps célestes étant la source de la vie des corps
inférieurs , selon l'opinion de saini Denis,. que nous avons exposée
plus haut. Si, cependant, par un miracle qui intervertiroit 'ordre de
la nature, le corps de I'homme continucit de vivre, malgré I'inter-
raption du mouvernent du ciel, et qu’il restit dans cet étal que I'ame
peut encore faire mouvoir, I'homme pourroit, par son libre arbitre ,
faire mouvoir toutes les parties de son corps.

ARTICLE IX.

Article neuviéme : Tous les biens extérieurs (ui ont passé naturei-
lement de la puissance i I'acte, nous viennent-ils des anges moteurs
des corps célestes. La réponse a cette question dépend encore des
prémisses. Car, passer naturcllement de la puissance & l'acte, n’est
autre chose qu’éire md naturellement. Si donc tout mouvement na-
turel des causes inférieures est produit par le mouvement des corps
supérieurs, il s’ensuit que tous ces biens nous viennent par le minis-
tére des anges, (ui sont les moteurs des corps célestes.

ARTICLE X.

A cause de ces biens qui nous viennent des anges, devons-nous
vénérer ces intelligences célestes. La réponse est facile : nous ne leur
devons pas une culte de Latrie, comme étant les auteurs de ces bien-
faits, mais un culte de Dulie, comme les ministres de Dieu, parce
que nous devons les aimer & cause de ces bienfaits. Car saint Au-
gustin dit dans son traité de la Doctrine chrétienne : « Le précepte de

—

membri, sicut homo gui habet mannni li- | responsio dependet ex premissis. Naturali-

gatam val aridam non potest eat. movera.
Et hoc modo cessante motu celi organmm

caorporis non posset ab anima moveri, quia’

non remaneret vivum , quia corpora -~
lestia ad vitam movent inferiora corpora,
ut patet ex authoritate Dionyeii supra in-
docta. Sitamen divina virtcie preter na—
ture ordinem corpus hominis vivain re-
maneret cessante molu coeli, et conservave—
tur in dispositione illa, qua est mobile ab
anima , posset homo per liberum arbitrium
quamhbet pariem inovere COTpOTis.

ARTICULUS IX.

Nonus articulus est, an omnia beneficia
exteriora paturaliter de potentia ad actumn
reducta habeamus per angelos movenies
corpora ceelestia. Dico quod lujus etinm

ter enim de polentia ad actum deduci,
nibil est alind quam naturaliter moveri.
8i ergo omnis motus naturalis inferiorum
corporum causatur & motu superioram
corporurn, consequens est quod hujusmodi
beneficia proveniant ex ministerio angelo-
rum moventinm cwelestia corpora.

ARTICULUS X.

Decimus articulus est, an propter pre-
dicta beneficia quez habemus per angelos,
eos revereri debeamus. Ad hoc plana est
responsio , quia non debemus eos revereri
reverentia latrim ut anthores dictornm be-
neflcioram , sed ut ministros reverentia
duliee, quia propter hac beneficia debemus
eos diligere. Dicit enim Angustinus in
L de Doctr. christ. : « In preecepto quo
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Pamour du prochain nous ordonne d’aimer les anges, de qui nous
recevons tant de bons offices de charité,

ARTICLE XI.

L'article onzieme contient eette question : Si les anges, qui font
mouvoir les corps célestes par I'intermédiaire du mouvement de ces
mémes corps célestes, sont les auteurs de tous les corps humains
produits naturellement, en ce sens que leur création soit Veffei de
causes naturelles, c’est-a-dire qu’ils les font passer de la puissance &

Pacte.
ARTICLE XIL

Le douziéme-est celui-ci : Si les anges, moteurs des corps célestes,
sont les auteurs, & I'aide des mouvements des corps célestes, de
tous les amimaux privés de raisou, qui se meuvent ou qui vivent
{ant sur la terre que dans la mer.

ARTICLX XIIL
Le ireizitme : 8'ils sont les auteurs de lout ce qui nait sur la terre.

ARTICLE XIV.

Le quatorzéme : S'ils le sont également de tous les mind-
raux, etc., etc. Il n'y a qu'une réponse & toutes ces questions. Comme
les corps célestes sont la cause de la génération de tous les corps infé-
rieurs, comme nous l'avons prouvé par l'autorité de saint Denis, il
s'ensuit que les anges, qui font mouvoir les corps célestes, sont
aussi la cause de cette production. Ce qui fait dire 4 snint Augustin ,
dans son quatre-vingt-troisiéme livre des Questions, gne « toute créa-

ture visible dans ce monde est sournise au pouvoir des anges. »

debemus diligere proximum, et sancti an-
geli continentur, & quibus tanta nobis offi-
cia impenduntur misericordise. »

ARTICULUS XI.

Undecimus articulus est, an angeli mo-
ventes corpora ceelestia , mediantibus mo-
iibus corporum ccelestium sint factores
omnium corporum hurnanorum naturaliter
in esse productorum, secundum quod fa-
cere attribuitur cansis naturalibus, id est,
sint de potentia in actum eductores.

ARTICULUS XI1.

Duodeciraus articulus est, an angeli mio-
ventes ceelestia corpora , mediantibus mo-
tibus ccelestivm corporum sint factores
ctiam omninum animalium irrationalium
que moventur, vel vivant tam in mari

quam in terra naturaliter in esse produc-

torum.
ARTICULUS XIIIL.

Tertiusdecimus, an etiam omnium terre
nasceniium eodem modo.

ARTICULUS X1V,

Quartusdecimus, an etiam omnium me-
tallorum, etc. Ad omnes istos articulos est
una responsio : quia com corpora ceelestia
sini causa generationis inferiorum corpo-
ram , ut patet per authoritatem Dionysii
supra indoctam, consequens est quod an-
geli moventes ccelestia corpora sint etiam
hujus generationis causa : unde Augustinus
in libro LXXXTI. Ques!., dicit, quod « una-
queeque res visibilis in hoc mundo habet
angelicam potestatem sibi prapositam. »
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ARTICLE XV.

Les anges ont-ils une puissance infinie sur les créatures inférieures.
Cet article quinziéme peut avoir un double sens. D’abord on peut se
demander si (uelque ordre des créatures inférieures comprend bicn
la puissance des anges, ce que I'on conclut de ce que I'on voit dans
le livre des causes, des écrits des philosophes platoniciens, et de ce
que dit saint Denis, au sixiéme chapitre de la Hiérarchie céleste.
«Je dis que leur divine hiérarchie seule connoit parfaitement leur
nombre, la gloire de leur substance céleste, et leurs admirables per-
fections selon leur ordre hiérarchique, et qu'en outre ils ont la con-
noissance de leurs vertus particuliéres, leurs connoissances glo-
rieuses et leur ordre sacré, excellent et surnaturel. Il nous est
impossible, & nous, de savoir le ministére de ces substances célestes.
Car ce qui est inaccessible & notre intelligence, est infini pour nous.

20 On peut 'entendre dans ce sens qu'ils ont une puissance infinie
sur ce qui leur est inférieur, ce qui est faux et erroné. On pourroit
dire aussi que la puissance angélique est infinie pour ce qui lui est
inférieur, parce qu’elle n’est pas infinie par une matiére corporelle
ou elle habite, comme sont infinies les vertus des formes de la matiere.
Cependant la vertu des anges cst bornée et finie par la mesure de
leur essence méme, qui est finie.

ARTICLE XVI.

L’article seiziéme cownprend cetfe question : I'ange peut-il soulever
toute la masse de la terre, et I'élever jusqu'a la région de la lune,
bien qu'il ne I'ait jamais fait et qu'il ne le fasse jamais? Il me semble
quon doit répondre qu’il ne le peut pas, par la seule force de sa

enim dicitur esse unicuique infinitum,

ARTICULUS XV. quod est ei incomprehensihile. Alio modo,

Quintusdecimus articulus cst, an angelus
habeat virtutem inlinitam inferius. Ad quod
dicendum, quod hoc potest capi dupli-
citer. Uno modo, quod virtus angeli non
ait comprehensibilis ab aliquo inferiorum,
et hoc modo inducitur in libro de Causts,
et a philosophis Platonicis, et Dionysius
dicit cap. VI. Ceel. rier. :. « Quot guidem
sunt, et quales superceelestium substantia—-
‘rum ornatus, et qualiter secundum ipsas
hierarchiee perficiuntur, solam manifeste
seire dico deificam ipsarum hierarchiam :
preeterea ot ipsos cognovisse proprias vir-
tutes, et illuminationes, et ipsorum sane-
tam et supermundanam bonam ordina-
tionem. » Impossibile est enim nos scire
superceelestium mentinm ministeria. Hoc

potest sic intelligi, quod habeat infinitam
virtutem supra ea que infra ipsum sunt,
et hoc est falsum et erroneum. Posset etiam
dici virtus angeli infinita inferius, quia
non est infinita per aliguam materiam
corporalem  in qua recipiatur , sicut sunt
infinitee virtutes formarum materialiom.
Est tamen simpliciter finita -virtus angeli
secundum mensuram su® essentie qua
finita est.

ARTICULUS XVI.

Sextusdecimus articulus est, an angelus
possit movere totam molem terre, et usque
ad globum lunee, licet nunquam moverit ,
vel moturus sit. Videtur mihi dicendum,
quod naturali suna virtute hoc non potest :
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puissance naturelle, parce que la puissance d’aucune créature n’est
capable de changer I'ordre des principales parties de 1'univers, qui
fixe I’hémisphére de la terre au milieu du monde. Cependant on peut
soutenir le cqntraire sans blesser la foi, si on veut dire seulement
qu’un ange peut soulever ce poids immense, et qu'on n’entende point
qu'il peut intervertir I'ordre de I'univers. Car il est certain que ange
peut, par sa vertu naturelle,, soulever le poids énorme de la terre.
Mais nous ne pouvons pas dire la quantité du poids qu'il peut soulever.
Si on nous demande quelle est la marche de P'ordre du systéme pla-
nétaire, sur lequel est établi Yordre invariable du monde, nous ré-
pondrons qu'il nous semble que la terre est immohile, comme 1'a dit
le Philosophe, dans son traité du Ciel.

ARTICLE XVIL

Les anges, moteurs de 'univers, sont-ils au nombre des vertus. I
me semble qu'on peut le soutenir avec probabiliié et sans incon-
vénient, lorsqu’Origéne , expliquant ces paroles de saini Matthieu,
ch. XXIV, « les vertus des cieux seront ébranlées, » dit qu'il convient
que les vertus raisonnables des cieux seront plongées dans la stupeur
de se voir privées de leurs premiéres fonctions. Cependant on ne doit
pas soutenir cette opinion avec trop d’assurance.

ARTICLE XVIIIL

Peut-on eniendre ces paroles de premier ch, de I’Ecclésiasie :
« L'esprit marche autour du monde , » I'Esprit, a savoir, I'ange fait
le tour du ciel. Je ne vois pas en quoi cetle exposilion seroil fautive ,
surtout quand on a pour soi l'autorité de saint Augustin, qui dit
dans son premier livre du commentsire de la Genése, ad litferam,

quia malla virtus creatnree potest immu-
tare ordinem principalivm partivm uni-
versi , ad quem pertinet quod terra sit in
medio locata. Videtur tamen mihi contra-
rium posse tolerari absque fidei periculo,
si tamen referat intentionem snam ad pon-
deris quantitatem , non ad preedictum or-
dinem universi. Certum est enim quod na-
torali sua virtute angelus potest alicujus
ponderis terram movere. Sed usque ad
quanti ponderis quantitatem moveri possit,
non potest a nobis determinari. Si autem
queeritar de motu circulari, per quem
dictus ordo non variatur, videtur quod
naturaliter terra quiescat, ut vult Philoso-
phus in libro de ccelo.

ARTICULUS XVIL.
Pecimus septimus articnlus est, an augeli

moventes orbes sint de numero virtutum.
Videtur mihi quod satis probabiliter hoe
dici possit ; mec video quid inconvoniens
inde sequatur, cum et Origenes expcnens
illod Metth.,, XXIV : « Yirtutes celorum
commovebuntur, » dicat quod conveniens
est ceelorum rationabiles virtutes pati stu-
porem remotas a primis functionibus suis.
Hoc tamen omnino asserendum non vi-
detur.

ARTICULUS XVIII.

Decimusoctavus articulus est, an illud
Ecclesiast., 1 : «In circuitu pergitspiritus,»
sic possit exponi : Spiritus, puta, angelicus
pergit in circuitu ceeli , ot pergendo celum
movere facit in circuitu. Non video quare
hac expositio sustineri non possil , preser—
tim cum dicat Augustinus in I. Super
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« que Jes paroles de I'Ecriture sainte peuvent s’expliquer diverse-
ment, afin d'oter tout prétexte de raillerie & ceux qui se targuent
d’une vaine connoissance des lettres humaines. »

ARTICLE XIX.

L’article dix-neuviéme contient cette proposition : 8i, par un chan-
gement dans I'ordre de la nature, le cours du ciel cessoit, tous les mé-
taux seroient-ils convertis en un instant en d’autres éléments?

ARTICLE XX,
Article vingtiéme : En seroit-il de méme de tous les éléments?

ARTICLE XXI.

Et également tout I'univers dans ce qu'il y a de corruptible?

ARTICLE XXII.

Si la lumiére des étoiles et des constellations perdoit son éclat,
tous les hommes mortels cesseroient-ils d’exister par un ordre soudain

de la nature.
ARTICLE XXIII.

Article vingt-troisiéme : En seroit-il de méme de tous les animaux
privés de raison? La réponse est la méme pour foutes ces questions.
Car, comme nous Payons dit, les corps supérieurs sont, par leur
mouvement et leur lumiére, la cause de la génération, et de la disso-
lution , et de la vie corporelle dansles corps inférieurs. I n’est pas
douteux qu’en dtant la cause, 1’effet soit détruit, surtout lorsqu’il est.si
conforme & la foi, d’aprés laquelle nous établissons que la figure de
ce monde étant détruile, et le cours du ciel interrompu par un ordre

Gen. ad litt., quod « ideo multis exitibus
verha Seripiure exponuntur, ut se ab irri-
sione cohibeant litteris smecularibus in-

flati. »
ARTICULUS XIX.

Decimusnonus articulus est, an si motus
ceeli cessaret ordine naturae, omne ferrum
in elementa in instanti resolveretur.

ARTICULUS XX.

Vigesimus articnlus est, an similiter esset
de omni elemento corruptibili.

ARTICULUS XXI.

Vigesimus primus articulus est, an si-
militer totus mundus, quantum ad corrop -
tibile.

ARTICULUS XXII.

Vigesimus secundus articulus est , an si
non esset lux stellarum, ordine naturee
omnes homines corruptibiles morerentur in
instanti.

ARTICULUS XXIII.

Vigesimus tertius articulus est, an simi-
liter omnia animalia irrationalia. Ad omnia
ista est eadem responsio. Ut epim dictum
gst, superiora corpora per suum rmotum et
lumen sunt causa generationis et corrup-
tionis, et vite dorporalis in inferioribus
corporibus. Non est ergo dubium, quin
remota tali cansa removeatur effectus,
preesertim cum velde consvnum fidei vi-
deatur , secundum quam ponimus, quod
transeunte figura hujus mundi, et motu
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de la volonté de Dieu, les seuls éléments ne seront plus renouvelés ,
ot Jes hommes deviendront immortels par une grace de Dieu. Mais si
la réyolution dont nous parlons se fait en un instant, on peut dire
qu'une telle dissolution ne peut étre instantanée , puisqu’elle est unc
commotion ; sa cause peut 8tre cependant instantanée.

ARTICLE XXIV.

Vingl-quatriéme article : Tous les corps des saints, apreés le jour du
jugement, seront incorruptibles par nature ou naturellement, parce
¢ue le mouvement de la sphére céleste qui est la cause de leur disso-

lution,, cessera alors.
ARTICLE XXYV.

Vingt-cinquiéme article : Les corps des damnés le seront-ils aussi?
il me semble qu’on doit répondre & cette question, que quand on dit
qu'une chose estincorruptible par nature, on eniend que la nature est
la cause de I'incorruptibilité, parce que la préposition, par, dénote la
cause. Or, il y a une double cause, la cause en soi et celle par acci-
dent. La cause en soi est celle qui produit un effet directement ct
en soi, comme, par exemple, I'eau est la cause du rafralchissement.
La cause par accident est celle qui produit un effet indirectement,
par exemple, en écartant une cause contraire; comme en o6tant le feu
d’un appartement, on donne la cause de son refroidissement. Ainsi
lorsqu’on soutient que si le mouvement du ciel s’arrétoit, le corps
de Phomme seroit incorruptible par nature, siparla préposition, par,
on veut dire qu’il est incorruptible par lui-méme, cette proposition
est fausse. Car la puissance de la nature créée ne vs pas jusqu'd
rendre incorruptible un corps composé d’éléments contraires; mais
si on veut dire qu'elle en est la cause par accident, ceci est vrai, parce

eoli cessante per voluntatem Dei , sola | ruptibile esse per naturam, significatur

elementa innovata remanebunt, et homines
immortales effecti erunt virtute divina.
Sed si fiat vis in hoc quod dicitur , in in-
stanti, dicitur quod licet ‘talis resolutio
non sit in instanti, cum sit motus, prin-
cipium tamen ejus in instanti esse potest.

ARTICULUS XXIV.

Vigesimus quartus articalus est, an post
diem judicii omnia corpora sanctorum
erunt incorruptibilia per mnaturam, sive
naturaliter,, quia cessabit motus coeli, qui
est causa corruptionis.

ARTICULUS XXV.

Vigesimus quintus articulus, an similiter
corpora damnatorum. Ad hoc videtur di-
eendum, quoed cum dicitur aliquoed incor-

naturam esse incorruptionis causam, cum
heec preepositio, per, causam designet. Est
autem duplex causa, scilicet per se, et per
aceidens : per se quidem causa alicujus
est, quod directe est illius causa per suam
virtutem sicut aqua est causa infrigidandi,
per accidens autem est causa alicujus,
quod indirecte causat illad, puta, remo-
vendo caunsam contrariam, sicut removens
ignem de domo est causa infrigidationis
¢jus. Cum ergo dicitur cessante motu ceeli
corpus hominis esse incorruptibile per na-
turam, si ly per, dicit causam per se,
falsum est. Non enim ad hoc se extendit
virtus pature creat®, ut causare possit
incorruptionem corporis ex contrariis com-
positi : si autem dicit cansam. per accidens,
sic aliquo modo verum est quod dicitur,
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qi’en retranchant la cause de toute la corruption naturelle, on re-
tranche la corruption. Mais on diroit mieux en ce sens que la cause
est plutdt négative qu’affirmative, comme si on disoit, le mouvement
du ciel venant & cesser, le corps de I'homme, s'il est maintenu par la
puissance de Dieu, ne sera pas corruptible par nature. Mais comme
ce qui esl par soi, existe plutdt que ce qui est par accident, il vaut
mieux dire, qu'il étoil corruptible par nature, mais incorruptible par
grice ou par justice : mais si on dif le contraire , il faut le rendre en
termes clairs et intelligibles.

ARTICLE XXVI.

Le vingl-sixiéme article émet cette proposition , & savoir si les
damnés dans I'enfer éprouvent dans leurs corps les peines du feu, en
recevant et subissant la substance de feu d'une maniére afflictive et
douloureuse. On doit répondre & ceci, que comme la foi nous enseigne
que les damnés souffrent dans I'enfer la peine du feu et qu'ils ne sont
point délruits par le temps, selon ces paroles de saint Augustin du
vingt-uniéme chap. de la Cité de Dieu : « Les corps humains non-
seulementine seront pas détruits par la mort, mais ilsresteront dansles
tourments des flammes éternelles, il faut admettre nécessairement ce
qui fait le supplice, c’est-a-dire qu'ils seront atteints par une substance
sensible. De méme il faut en écarter ce qui produit la décomposition
et la consommation, c’est-3-dire la transmuiation de la nature des
corps. Or, je ne vois pas ce que cet article contient de faux.

ARTICLE XXVIIL

La sentence de J.-C. au jour du jugement portera-t~elle sur le corps
ou sur 'ame ? Quoiquée 'un ou 'autre soit possible, il est plus proba-

cum Ssecundum fidem dicamus corpora

quia subtracta causa universalis corruptio—
damnpatorum in inferno afflictionem ex

nis naturalis, subtrahitur corruptio. In hoc

etiam sensu inelius dicerefur negative quam
privative, puta, si sic diceretur. Cessante
wmolt ceeli corpus hominis, si divina vir-
tute remaneat, non erit corruptibile per
naturam. Verum quia semper id guorl est
per se, potius est eo quod est per accidens,
potms videtur dicendum, quod erat cor-
ruptibile per naturam, sed incorruptibile
per gratiam , vel justitiam : vel si contra-
rium dicatur , debet dici cum determina-
tione sanum sensum exprimente.

ARTICULUS XXVI.

Vigesimus sextus articulus est, an dam~
nafi in suis corporibus in inferno sentiant
peenas ignis per apprehensionem et recep-
tionem speeiei ignis per modum afflictivam
et lesivain.  Ad hoe dicendum est , quod

igne paii, nec tempus consumi, secundum
illud Augustini XXI. De Civ. Dei : « Hu-
mana. corpora hon solum nunquam morte
dissolventur, sed in sternorum guogue

‘ignium durabunt tormentis, necesse est in

eis ponere id quod afflictionem facit, id
est, receptionem speciei sensibilis. » Opor-
tet etiam removere id quod consummare
posset , scilicet transmutationem natura
corporum, Nec video quid calumni® ha-
beat articulus.

ARTICULUS XXVII.

Vigesimus septimus articulus est, an
sententia Christi in judicio erit corporalis
vel spiritualis. Dicitur quod licet ntrumque
esse possit, probabilius tamen videtur quod
sit spiritualis, quia et alia que tunc agen-
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ble cependant qu’elle portera sur 'ame, parce qu’alors tout ce qui se
fera spirituellement sera fait par la puissance de Dieu. Car, comme
dit saint Augustin dans le vingtiéme chap. de la Cité de Dieu: « Il
arrivera alors que par la puissance de Dieu, chacun se rappellera ses
bonnes et ses mauvaises actions, qui se présenteront subitement aux
yeux de I'ame comme un vaste tableau, afin que cette connoissance
condamne ou absolve la conscience, et qu'ainsi tous et chacun soient
jugés 4 la fois. »
ARTICLE XXVIIL

Notre-Seigneur Jésus-Christ n’est-il venu effacer que le péché ori-
ginel seulement, ou bien I'a-t-il effacé plus particulierement encore
qu'i nest venu abolir? On doitdire que Notre-Seigneur Jésus-Christ en
tant qu'il est en lui, est venu détruire tous les péchés du monde. Car
le don de Jésus-Christ, comme le dit 1'Apdire dans le chap. V de son
Epiire aux Romains, dépasse le péché d’Adam : « Car nous avons é18
condamnés par le jugement de Dieu par un seul péché, au lieu que
nous sornmes justifiés par la grace pour un seul péché. » Qr, il est venu
d’autant plus particulitrement pour un péché, qu’il est plus grand.
Or le péché originel, quoique moindre en gravité el en chatiment, est
cependant le plus grand par son universalité, d’apres ces paroles de
saint Paul aux Romains, « tous ont péché en un seul. » Encesens, on
peut dive que Notre-Seigneur Jésus-Christ est venu détruire particu-
liérement le péché originel qui est commun a tous.

ARTICLE XXIX,

Les noms des saints sont-ils écrits dans le ciel par le doigt de Dieu
pour leur honneur? Ceci me semble faux, bien qu'il n’y ait rien de
dangereux & laffirmer.

tur spiritaliter, divina virtute agentur.
Ut enim dicit Augustinus XX. De Cw. De::
» Divina virtute fiet, ut cuique opera sua
vel bona vel maila, cuncta in memoriam
revocentur, et mentis intuitn mira celeri—
iate cernantur, ut accuset, vel excuset
scientia conscientiam , atque ita simul et
omnes singuli judicentur. » .

ARTICULUS XXVIil.
Vigesimus octavus articulus est, an
Christus venit tollere nisi peccatum origi-

nale principaliter , sen principalius inter’

omnia peccata quée tollere venit. Ad quod
dicendum, quod Christus, quantum est in
se, venit tollere omnia peccata. « Donum
enim Christi, ut Apostolus dicit Rom., V,
excedit peccatum Adm : nam unum tan—
tum ex uno in condemnationem : gratia
autem ex multis delictisin justificationem. »

Tanto autem principaling contra aliquod
peccatum venit , quanto est majus : pec-
catum autem quod originaliter coutrahi-
tur, licet sit minus gravitate et reatu
poene, est tamen maximum communitate,
secundum illud Apostoli, Rom., V : «In
quo omnes peccaverunt » Et quantum ad
hoc, potest dici quod Christus principa-
liter venit tollere originale : unde super
illud Joan., 1 : « Ecce qui tollit peccala
mundi, » dicit Glossa : « Peccatum mundi
dicitur peccatum originale, quod ast com-
mune toti mundo. »

ARTICULUS XXIX.
Vigesimus nonus articnlns est, an no-
mina sanctorum digito Dei seripta sint in
coelis ad honoremn eorum. Videtur mihi
non esse verwn, si tamen dicatur quod
sic, nullum est periculum.
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ARTICLE XXX.

Trentieme article : Les noms des impies qui sont dans I'enfer, soni-
ils écrits, sur la terre, pour leur confusion , par le doigt de Dieu? Je
ne crois pas cette idée ‘Vraie, prise matérlellement Mais elle ne blesse
point la foi, & mon avis.

ARTICLE XXXI

L’enfer est-il au centre ou autour du centre de la terre? le crois
yu'on doit dire que I'enfer est au-dessous de la terre. Car saint Au-
gustin dit dans son livre des Rétractations : « Il semble que j'aurois di
dire que T'enfer est sous la terre, plutét que de donner les raisons
pour lesquelles on le croit ainsi. » Mais il importe peu & ladoctrine de
la foi, qu'il soit au-dessous de la terre, & son centre ou & sa surface,
comme il est superflu de discuter de telles matiéres, qu'on tienne
pour P'affirmative ou pour la négative.

ARTICLE XXXII.

Peut~on demander si 'ame de Jésus-Christ vient d'un autre corps
(et par metempsycose) et se fixer une opinion? Cet article trente-
uniéme a été posé en forme de (uestion. Si on ne veut pas entendre
qu’il soit permis de discuter et de se demnander s'il est vrai que I'ame
de Jésus-Christ Iui vienne d'un autre, cette proposition est fausse,
parce que ’ame d’aucun homme ne lui a été donnée de cette maniére,
et & plus forte raison I'ame de Jésus-Christ dont le corps a été forme
par la vertu du Saint-Esprit. Mais si on entend qu'il soit permis de
discuter si I'ame de Jésus-Christ lui a été donnée par un intermédiaire
et de ticher de rappeler e qu'enseigne la foi catholique & cet égard,

vel circa superflciem, nihil arbitror ad doc-

ARTICULUS XXX. trinam fidei pertinere, et superfluum est

Trigesimus articulus est, an nomina im-
picrum in inferno existentium, digito Dei
geripta sint in terra ad vituperium eorum.
Non hoe verum puto, si corporaliter intel-
ligatur. In nullo tamen fides obsistit , ut
mihi videtur.

ARTICULUS XXXI.

Trigesiinus primus articulus est , an in-
fernus sit in centro, vel circa centrnm
terre. Ad hoc dicendum videtur, quod
locos inferni sit infra terram. Unde Aun-
gustinus in libro Retract., dicit : « De in-
feris magis, ut videtur , dicere debuissem
quod sub terris sint , quam rationem red-
dere, cur sub terris esse dicantur. Uhi ta-
men sit inferius , an cirea centrum ferre,

de talibus sollicitari asserendo vel impro-

bando.
ARTICULUS XXXII

Trigesimus secundus articulus est, an
liceal disputare , an anima Christi sit ex
traduce determinande quod verum esi.
Hie articulus dubie positus est. Si enim
intelligatur, quod liceat disputare et de-
terminare hoc essc verum, quod anima
Christi sit ex traduce, erroneum est, quia
nullivs hominis anima est ex traduce,
multo erge minus anima Christi, cujus
etiam corpus est virtute Spiritus sancti
formatum. Si autem intelligatur quod li-
ceat disputare, an anima Christi sit ex
traduce , et circa hoc determinare illud
quod veraciter fides catholica tenet, si
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ou ce qu'elle condamne, je ne vois pas comment cela seroit cou-
pable, lorsqu’on dispute fous les jours dans les chaires des docteurs
sur la Trinité et sur d’autres articles de foi, non pour élever des diffi-
cultés sur ces questions, mais pour en faciliter 'intelligence, en fixer
le sens et en établir les preuves. Cependant ceci pourroit &tre cou-
pable par accident et dans certain cas, par exemple, si on agitoit ces.
questions en présence de personnes simples et ignorantes, ou disposces

a l'erreur.

ARTICLE XXXIII.

Le trente-troisiéme avticle contient cette question d’Aristote dans sou
Traité des Animaux, chap. XVI, savoir: la partie matérielle du spernic
avec laquelle sort I'esprit qui est la vertu du principe de I'ame, lequel
est séparé du corps, et est un &tre divin et ainsi défini, est appelé intel-
Ieet, pent-elle et doit-elle étre entendue ainsi, c’est-d-dire, cet esprit ou
cette puissance de production est appelée intellect par similitude, parce
que de méme que l'intellect opére sans les organes, de méme ceite
puissance. Le commentateur de ce philosophe Fexplique aussi dans son
Traité des Météores, VII : « On ne Uappelle point une chose divine
parce qu’elle est Dieu par essence, mais par une certaine participation
de ressemblance,icomme on a coutume d’appeler divin ce cui est grand
et admirable. » Et je ne pense pas que cette explication de la penséc

d’Aristote porte atfeinte & la foi.

ARTICLE XXXIV.

Trente-quatriéme article : Entre-t-il quelque chose de la substance
du ciel dans la composition d'un corps formé naturellement des quatre
éléments, par l'effet de sa propre vertu?

quod nou, non video quare hoc non liceat,
cum quotidie in scholis magistrerum dis~
putetur et de Trinitate, et de aliis arti-
culis fidei non propter dubitationem, sed
propter veritatis intellectum, et manifes-
tationem et confirmationem. Posset tamen
hoe per accidens in aliquo casu esse ma-
lom, puta, si coram simplicihus et paratis
ad errandum talia disputarentur,

ARTICULUS XXXIIL

Trigesimus tertius articulus est, an illud
verbum Philosophi De animal., lib. XVI.
cap. Scilicet : « Corpus spermatis, cum quo
exit spiritusqui est virtus principii anime,
qui est separatus a corpore, et est res di~
vina, » et talis dicitur intellectus, sic possit
vel debeat exponi, id est : Tlle spiritus sen

virtus formativa dicitur intellectus per si-
militndinem, quia sicut intellectus ope-
ratur sine organo , ita illa virtus. Dicitur
quod illam authoritatem Philosophi huc
modo exponit Commentator ejus Meteor.,
VII : «Nec dicitur res divina, quia fit per
essentiam Deus, sed per quamdarm simili-
tudinis participationem, sicut quodlibet
magnum et admirabile solet diei divinum. »
Nec video quid pertineat ad doctrinam
fidei, qualiter Philosophi verba expo-

nantuar.
ARTICULUS XXXIV.
Trigesimus quartus articulus est , an ali-
quid de substantia cceli intret compositio~
nem corporis maturaliter compositi ex
quatuor elementis per effectum sum vir-
tutis.



REPONSE A QUARANTE-DEUX ARTICLES.

ARTICLE XXXV.

Un corps vivant et animé recoit-il quelque chose, dans sa compo-
sition, de la substance du ciel? On répond que lorsqu’on dit qu'une
chose est de la substance du eiel, si cette préposition, de, désigne une
cause matérielle, je crois cette idée fausse, mais sans danger et nulle-
ment opposée & la foi. Et si on entend I'effet de la cause efficiente, je
la crois non-seulement vraie, mais nécessaire, comme le prouve saint

Denis que nous avons cité plus haut, et ce sens est fixé par ces mots,
par Veffet de sa vertu.
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ARTICLE XXXV

On demande si les corps des saints qui seront glorifiés brilleront
plus que-le soleil, et si 'éclat du soleil sera sept fois plus vif que
maintenant, et si celui des corps sera sept fois plus-beau que le soleil
renouvelé. On répond & la premiére question que saint Jean Chrysos~
tbme expliquant ces paroles de S. Mathieu, ch. XXXIII, « Alors les justes
brilleront comine le soleil dans le royaume de leur pére, » dit : «1Ils ne
brilleront pas seulement comme le soleil, mais nous parlons ainsi
parce que nous ne connaissons rien de plus brillant que le soleil. » Ce
n'est pas le cas d’exposer ce qui suit, parce qu’on ne peut le faire
qu’en titonnant; surtout quand on est certain, d’aprésla foi catholique,
que dans Jarénovation du monde, toute créature corporelle qui attend
la révélation des enfants de Dieu, sera perfectionnée, selon les pa-
roles de saint Paul aux Romains, ch. VIII. Saint Jérome dit aussi sur
ces paroles desainiMatthieu, ch. XXIV : « Le soleil sera couvert de té~
nebres et 1a lune perdra sa lumiére. » Cela n’aura point lieu A cause
de la diminution de la lumiére, puisque nous lisons que le soleil sera
sept fois plus lumineux, mais tout paroitra ténébreux  nos regards ,
en comparaison de la véritable lumiére,

ARTICULUS XXXV.

Trigesimus quintus articulus est, an ali-
quid de sabstantia ceeli intret compositio-
nem corporis vivi et animati. Dicitur quod
cum aliquicd dicitur do substantia coeli, si
hec prepositio, de, designel causam inate-
rialem, sic credo esse falsum, non tamen
periculosum, nec contra fidem. Si autem
designet hahitudinem cause efficientis,
sic puto non solum esse verum, sed neces-
sarinm, ul patet per authoritatern Dionysii
supra inductam, et hic sensus determina-
tur per hoc quod dicitur per effectum suz

virtutis.
ARTICULUS XXXVI.
Trigesimus sextus articulus est, an cor-
pora sanctorum glorificata lucebunt plus-
quam sol, et sol septuplum quam nunc,

et corpora sanctormmn septuplum, quam
tune sol. Dicitur ad primum, quod Chry-
sostomus exponens illud Maith., X0I :
« Tunc justi fulgebunt sicut sol in regno
Patris eorumn, » dicit : « Non quia ita so-
lum sicut sol, sed quia hoc sidere nihil
lucidius scimus. » Alia vero gu® sequun-
tur, non occurrit, quarc tute dici non
possint, preesertim cum innovatione mundi
certum sit secundum catholicam doetri-
nam, quod tota creatura corporalis melio—
rabitur , quée « revelationem filiorum Dei
expectat, » ut dicitur Rom:., VHI. Hiero-
nymus etiam dicit super illud Matth.,
XXIV : «Sol obscurabitur et luna non dabit
lumen suum. » Non hoc diminutione lomi-
nis accidet , cam solem legamus septuphzm
luminis habiturum , sed comparatione vere
lucis, ommia visui apparebunt tencbrosa.











































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































