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OPUSCULES

DE

SAINT THOMAS D’AQUIN.

OPUSCULE XIX (suirE).

CHAPITRE VI

Est-il permis aux religieux de renoncer & lowl ce gu'ils possédent, de ne
rien conserver en propre ni en commun ?

Les adversaires de la vérité ne se contentant pas de ce qui précede,
s'appliquent de toute leur force & renverser le fondement de toutes les
religions, fondement que le Seigneur lui-méme & solidement établi,
et qui est da pauvreié. Ils disent dans ce dessein qu'il n’est pas permis,
aprés avoir renoncé & tout, d’entrer dans une religion pauvre, qui ne
posséde ni biens, ni revenus, & moins que I'on-ait prisla résolution de
travailler de ses mains, et ils citent & 'appui de leur erreur ce qui se
lit au livre des Proverbes, ch. XXX : « Faites, Seigneur, que je ne sois
ni- mendiant, ni riche, donnez-moi seulement les choses nécessaires a
la vie, de peur que I'abondance ne me porte a nier volre providence,
ou que la détresse ne fasse de moi un voleur et un parjure du nom
de mon Dieu. » Mais celui qui, aprés avoir renoncé a tout, entre dans
une religion pauvre et qui ne posséde rien, se prive de ce qui est
nécessaire A sa suhsistance et s'expose & la mendicité, surtouts'il n’est
pas dans I'intention de travailler de ses mains pour gagner sa nourri-

QPUSCULUM XIX (conrivvatio).

CAPUT VI
An religiosis liceal omnia sue relinquere,
5ibi nihil relinere ¢n proprio, nec in com-
muni.

Preedictis autem non contenti adversarii
veritatis, religionnm ommium fundamen-
tuin ab ipso Doruino firmiter collocatum
nituntur evertere , videlicet paupertatem,
dicentes illicitum fore omunibus dimissis
panperem religionem ingredi, que posses-

1

siones aut reditus non habeat, nisi forte
sub proposito manibus Jabhorandi, inducen-
tes ad confirmationem sui erroris quod di-
citur Prov., XXX : « Mendicitatem et di-
vitias ne dederis mihi, tribue tantum victui
meo necessaria, ne forte satiatus illiciar ad
negandum , aut egestate compulsus furer,
et perjurem nomen Dei mei : » sed ille
qui dimissis omnibus pauperem religionem
intrat, que possessiones non habet, victumn
sibi necessarium auferi mendicitati se ex-

1



2 OPUSCULE XIX, CHAPITRE 6.
ture. Done il s’expose au danger de devenir ou parjure ou voleur, ce
qui semble le rendre bldmable.

2° 11 est écrit dans 'Ecclésiustique, ch. VII: La sagesse unie aux
richesses est plus ntile, » et le commentaire ajoule : « Que lorsqu’elle
est seule. » Done, il est blamable dans sa conduite celui qui choisit la
sagesse sans les richesses et qui renonce a ces derniéres pour s'appli-
quer & la sagesse.

3 On lit dans VEcclésiastique, ch. XXVII : « La rnisére en a fait
pécher un grand nombre ; » le commentaire ajoute : « Ils Font fait &
la suite de la disette du ceeur et du manque de travail. » Or, il fant
éviter avec soin ce qui expose au danger. Donc, il n’est permis a per-
sonne de se réduire 4 la misére en renoncant a tout.

40 L'Apolre donne, II. Cor., ch. VIII, aux fidéles la régle qu’ils
doivent suivre pour faire I'auméne, il s’exprime comme il suit:
« Ainsi la volonté de donner est agréable a Dieu, si elle est conforme
a ce que l'on a. » Le commentaire dit « qu’elle n’est agréable qu’au-
tant qu’elle retient le nécessaive, mais qu'elle cesse de I'éire si on
dépasse, c’est-d-dire si elle va au-dela de ses forces. » Ainsi dit-il :
« Je ne veux pas que les antres soient soulagés et que vous soyez sur-
chargés; » la Glose gjoute : « Jue vous soyez dans la misere. Mais
celui qui donne tout et qui ne garde rien se précipite daus la misére
en donnant plus qu'il ne peut. » Dong, il donne sans régle celui qui
agil ainsi, et il viole la régle de 1’Apbire.

9° Le commentaire des paroles suivantes, I. Thes., ch. V: « Je vous
prie, mes fréres, de vous souvenir, » dil: « que comme les richesses
font négliger le salut, la nécessité elleaussi, en cherchant i se satisfaire,
éloigne de la justice. Mais celui qui renonce a tout et qui entre dans
une religion pauvre, se soumet & la misére. » Donc, ceux qui agissent
de la sorte s’exposent & s’écarter de la justice, ce qui parolt blamable.

—p—

poneus, preacipuesi non habeat propositum
labore manuwum victumn guerendi : ergo
commiittit se periculo furti et perjurii in
guo reprehensibilis videtur.

Item, Eccl., VU, dicitur : « Gillior est
sapientia cum divitiis; » Glossa : « quam
sola : » ergo roprehensibiliter agit qui sa-
pientinm sine divitiis preeeligit, divitias
relinguens, ut sapientie vacet.

Ytem, Eccl., XXVII, dicitur: « Propier
inopiam multi deliquerunt , » Glossa :
« propter inopiam cordis et operis: » sed
illud quod est causa periculi, est fugiendum:
ergo aliquis se inopem facere non debet
omnuia sua relinquendo.

Item, Il. ad Cor., VIIL, Apostolus dat
formam fidelibus eleemosynas faciendi sic
dicens.: « Sic voluntas promptn est secun-

dum id quod hahet, » Glossa : « ut neces~
saria retineat tantum accepta est , non se-
cundum a | quod non hahet , id est, uitra
vires. » « Nonenim volo ut aliis remissio ,
vobisautem tribulatio. » Glossa,« id est, pau-
perias : sed ille qui omnia dat, non retinet
necessaria sibi, sed ultra vires dans pan-
pertatem patitur. '» Ergo inordinate dat,
et contra formam ab Apoestolo traditamn,

Ttem, 1. Thess., V, super illud : « Ro-
gamnus autem vos fratres, ut noveritis, »
dicit Glossa : « Sicut divitiee negligeniiam
pariunt salutis, ita egestas dumn saturari
quéerit, 4 justitia declinat : sed illh qui re-
lictis omnibus pauperemn religionem in-
trant, se egestari subjiciunt. » Ergo pununt
se in perienlo declinandi & justitia , quod
videtur reprehonsibile.
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6° Le commentaire des paroles suivantes de la Ire Epitre & Tim.,
ch. VI: « Ayant les aliments et de quoi vous vétir, » dit : « Bien que
nous n’ayons rien apporté et que nous ne, devions rien emporter, il
ne faut cependant pas renoncer complétement aux biens temporels.
‘Mais celui, apres avoir renoncé A tout, entre dans une religion qui n'a
pas de possessions temporelles, renonce a tous les biens de ce genre. »
Done, celui qui y renonce n’agit pas avec mesure,

7° Le commentaire des paroles suivantes de saint Luc, chap. IIl :
« Que celui qui a deux tuniques en donne, une & celui qui n’en a pas, »
dit : « On commande de partager les deux tuniques, parce que si on
en divisoit une elle ne pourroit plus vétir personne. » La mesure de
la miséricorde doit éire la possibilité de la condition humaine, et cette
possibilité exige que I'on ne se prive pas de tout ce que I'on possede ,
mais que 'on partage avec le pauvre. Done, celui qui donne tout aux
pauvres , et qui ne se réserve rien , donne au dela de ce qui lui est
commandé, il donne sans régle, et péche par conséquent.

8 La Glose des paroles suivantes de saint Luc, ch. XII : « Ne vous
inquiélez pas de ce (ue vous mangerez, y dit aussi : « Le Seigneur ne
commande point ici aux saints de ne conserver aucun argent pour leurs
besoins , puisqu’on lit du Seigneur lui-méme, qu'il eut une bourse;
mais si ce n'edit point été bon de se réserver quelque chose, le Seigneur
I'auroit défendu, il ne se it rien réservé lui-méme. » Done il est bon et
utile méme de se réserver quelue chose et de ne pas tout abandonner.

9° Donner ce qu'on doit donner et ce qu'on ne doit pas donner
c’est étre prodigue. Mais celui qui donne tout, donne et ce qui doit
étre donné et ce qui ne doit pas I'étre, puisqu’il ne se réserve rien et

quil donne ce qui ne devroit pas étre donné. Donc, celui qui agit de
la sorte péche par prodigalité.

10° 11 est écrit, Roin., ch. XIT : « Que votre culte soil raisonpable; »

Item, 1. ad Tim., VI, super iliud : « Ha-| Iem, super illud Lue,, XII : « Nolite
bentes alimenta , et quibus tegamur, » | queerere quod manducetis, » Glossa : « Non
dicit Glossa : « ot si nil intulerimns vel | preecepit ut nihil pecunie ad usus neces-
ablaturi sumus, non tamen omnino ahji- | sarios reservetur & sanctis, cum et ipse Do-
cienda suni hzc temporalia : sed ille qui minus loculos habuisse legatur : sed nisi
dimissis omnibus religionem intrat, quee | esset bonum reservare aliquid sibi, reser-
temporalibus possessionibus caret, omnino ; vatio prohibita esset, nec Dominus aliquid
temporalia abjicit. » Ergo inordinate agit. | veservasset. » Ergo bonum et expediens est

Item, super illud Lue., I : « Qui habet | aliquid sibi reservare, et non omnia re-
duas tunicas, det non habenti; » Glossa de | linquere.
duabus tunicis dividendis datur preeceptum, | Item, dare danda et non danda est actus
quia &1 una dividitur, nemo vestitur. Mi- [-prodigalitatis : sed ille qui dat, omnia dat
sericordiz enim ipsius pro possibilitate hu- | danda et non danda, cum nihil non dan-
man conditionis servatar mensura, ut ron | dum sibi reservat. Ergo talis peccat vitio
sibi nnusquisque totum eripiat, sed guod | prodigalitatis.
habet cum paupere partiatur. Ergo qui om-| TItem, Rom., XII : « Rationabile obse-
nia pauperibus dat, nihil sibi reservans, ultra ; quium vestrum, » Glossa : « No quid ni-
mensuram ef immaderate dat, et ita peccat. | mis sit : sed dare omnia est dare nimis s
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le commentaire ajoute ; « 11 ne faut pas qu'il y ait excés. Mais c’est
trop donner que de tout donner; parce que c’est dépasser le milien
que tient la libéralité dans ses largesses puisqu’il est des choses
qu’elle donne et d'autres qu’elle se réserve. « Donc, celui qui en entrant
en religion donne tout ne rend pas & Dieu un culte raisonnable.

11°1l est dit dans ’'Exode, chap. II : « Vous ne tuerez point; » le
commentaire ajoute : « En privant celui & qui vous le devez du conseil
de conserver sa vie. » Mais les biens temporels nous portent & con-
server notre existence. Donc, celui qui se prive de ses biens temporels,
se prive de ce moyen de s’engager a vivre, et il se doit surtout de le
fuire , par conséquent il viole ce précepte du Décalogue, « Vous ne
tuerez point, » puisqu'il attente & sa propre vie.

12011 est écril aux Lamentations de Jérémie, ch. IV : « Ceux qui péri-
rent pur le glaive furent moins malheureux que céux quifurent victimes
de la faim. » Donc, il vaut mieux s’exposer au glaive qu’ala faim. Mais,
comme le dit saint Augustin, « il n’est pas permis & 'homme d’agir
de la sorte pendant qu’il peut agir sans péché. » Doncaplus forteraison,
il n’est pas permis de s’exposer & mourir de faim, ce & quoi cependant
semblent s’exposer ceux qui neé se réservent rien, renongani a tout.

13> L’homme est plus allaché & lni-méme qu'il ne l'est & wutrug;
mais celui qui soustrairoit & autrui tous ses moyens d’existence pé-
cheroit et seroit, en quelque sorte, son meurtrier. Il est dit dans I'Ec-
clésiastique , chap. XXXIV : « Le pain des malheureux est la vie du
pauvre, celui qui le dérobe est un homme de sang. » Done il péche en
se donnant en quelque sorte la mort, celui qui abandonne tout pour
entrer dans une religion ol il n’y a pas de propriétés communes pour
subvenir aux besoins de tous.

14°La vie de Jésus-Christ est le modéle de la perfection quelle qu’elle
soit ; mais Jésus-Christ eut de quoi sustenter sa vie. On lit, en effet,
dans saint Jean, ch. XII, qu’il eut une bourse. On lit encore dans le

quia excedit medium quod tenet;liberali.
tas in dando, ques dat aliqua et rescrvat
quiedam., » Ergo qui omnia dans religio-
nem intrat, non prastat rationabile ohse-
quium Deo.

Item , Exod., XX, dicitur : « Non occi-
des, » Glossa : « Subtrahendo consilium
vite cui debes dare : » sed consilium vite
conservandse adhibetur per bona tempora-
lia. Ergo qui bona temporalia subtrahit sibi
cui maxime debet consilium vites adhibe-
re, venit contra illud prceptum Decalogi,
« Non occides » , sibi manus injiciendo.

Item, Threnor., IV : « Melius foit occi-
sis gladio, quam interfectis fame. » Ergo se
exponere fami pejus est quam se exponers
gladio : «sed hoc non licet , dun homn ha-

bet quod faciat sine peccato, » ui Augnsti-
nus dicit. Ergo multo minus licet se fami
exponere , quod facere videntur qui sua
relinquunt , nihil sibi reservantes.

Item, plus homo sibi tenetur yuam alif :
sed peccaret aliquis qui afteri totum sub-
traheret, unde vitam susientars deberet ,
et quodammodo ipsum occideret. Eccl.,
XXXIV : « Panis egentium vita pauperis
est, qui defrandat illom , homo sanguinis
est. » Ergo peccat seipsum quodammodo
oceidens, qui omnia relinguit ut religionem
intret, in qua communes possessiones non
sunt unde sustententur.

Item, totius perfectionis exemplar vita
Christi est : sed Christus habuit unde vitam
susientavei. Legitur enim Joan., XII, lo-
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méme , ch. [V, que ses clisciples allerent en ville pour acheter des vi-
vres. Done la perfection n emge pas que celui qui y tend donne tout
ce qu'il possede et ne se réserve rien.

15° Toute religion tire ses observances de la maniere de vivre des
disciples de Jésus-Christ. C'est ce qui fait dire & sainl Jérome , dans
son livre des Hommes illustres, que « dans la primitive Eglise tous les
chrétiens éloient tels que le sont aujourd’hui les religieux les plus
parfaits. » On lit la méme chose dans les entretiens des Péres, et I'on
peut tiver la méme conséquence de ce gque dit le commentaire des
paroles suivantes du livre des Actes, ch. IV : « Tous lescroyants, ete.»
T est dit de cetle multitude dans le méme livre, ch. IV : « Tout ce
qu'ils possédoient étoit en commun, et il n'y avoit personne de pauvre
parmi eux. » Donc, ceux «ui aprés avoir renoncé a tout ce qu'ils pos~
sédoient, qui ne gardent rien en commun, et qui par conséquent
sont dans la nécessité d’étre pauvres, loin de mener une viereligieuse,
en ménent, au contraire une vie superstitieuse.

16¢ 1l semble que le Seigneur quand il envoya ses apOtres précher
leur ait donné deux préceptes, & savoir : 'un, d’aprés lequel il ne
leur éioit permis de rien emporter avec eux, ¢’est ce que prouve ce
qui se lit dans saint Matthieu, ch, X, saint Mare, ch. VI et saint Lue,
ch. IX. L’autre, de ne pas aller chez les palens, comme le dit saint
Matthieu, ch. X. L semble avoir révoqué le premier & 'approche de
sa passion, comme l'indiquent les paroles suivantes de saint Luc, ch.
I : « Mais maintenant, dit-1l, que celul qui a un sac le prenne en
méme temps que sa besace. » i semble pareillement qu'il a révoqué
le second, comme I'indique ce qui se lit dans saini Matthieu, chap.
ult. : « Allez, enseignez toutes les nations. » Il est pareillement éecrit
dans saint Marc, ch. ult. : « Allez dans I'univers eniier, etc. » Mais
dés quele second préceple fut révoqué, il n'y eut plus d’obhgauon de
I'observer, il fallut méme annoncer I'Evangile aux infidéles. Done, on

culos hahuisse. Et Joan., IV, legitur , quod
discipuli ejus iverant in civitatem, ut cibos
sibi emerent : ergo non est perfectionis
quod aliquis omnia det, nihil sibi reser-
vans.

Item, omnis religionis observatio habet
ortum i conversatione discipulorum Christi.
Unde dicit Hieronymus in libro De illustri-
bus viris, qund tales in primitiva Ecclesia
erant omnes christiani, quales modo sunt
religiosi etiam perfectissimi. Et hoc idem
habetur #n collationibus Patrum, et haberi
potest ex Glossa que habetur Adel., IV, su-
per illud : « Multitndinis eredentium , »
eic. Sed de his dicitor Act., LV, quod
« erant illis omnia communia, et nullus
erat egens inler eos. » Ergo illi qui dimissis

propriis non habent possessiones in com~
mum, quos oportet esse egentes non reli-
giosain, sed superstitiosam vitam ducunt.
ftem, Dominns mittens discipulos ad
prssdmandum duo eis prazcepta dedisse vi-
detur, unum scilicet ut nihil in via secum
ferrent, ut patet Matth., X, Marc., VI, et
Lue., IX. Aliud, ut in viam gentium ne
abirent, ut dicitur Mattk., X, Primum au-
tem videtur revocasse-passione imminente,
Luc., IL : «Sed nunc qui habet saceulum,
tollat similiter et peram. » Secundum pra-
ceptum revocasse videtur. Matth., ultim. :
« Euntes, docete otanes gentes. » Et Marc.,
ult. : « Euntes in mundum universum , »
etc. Sed post revocationem secundum pree-
ceptum nullatenus est observandum, sed
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n’est pas obligé non plus, par la suite, d'observer le premier, ¢’est-a-
dire, qu'il ne faut pas se priver de tout ce qui est nécessaire & sa sub-
sistance.

17° 1l est dit, Xe Const. , quest. I : « Il est avantageux de posséder
les biens de 'Eglise et de renoncer aux siens propres par amour pour
la perfection. Ce qui suit un peu aprés prouve assez que l'amour de
la perfection doit faire mépriser son propre bien pendant que l'on
peut, sans nuire & cette méme perfection, posséder les biens de I'E-
glise qui sont des biens communs. » Done, si certains hommes
renoncent & tout ce qu'ils possédent pour enirer en religion, ils.
doivent , toutefois, choisir une religion qui posséde des biens com-
muns.

180 11 est dit dans la méme question , ch. Videntes : « Les souve-
rains pontifes ont statué qu'il faut conserver les biens de I'Eglisc pour
qu’il-ne se trouve pas de pauvres parmiceux qui vivent en commun. »
Done, s'il en est qui vivent dans la détresse pour mépriser les biens
communs, leur conduite n’est pas conforme aux décrets des Péres, et
par conséquent ils pechent.

19° Le commentaire des paroles suivantes de saint Matthieu, chap.
IV : «Si vous étes le fils de Dieu, jetez-vous enbas, » dit : « Personne
ne doit tenter Dieu lorsqu’il sait par la raison humaine ce qu'il doit
faire. Et un peu plus bas : lorsque la raison humaine est insuffisante
il doit mettre en Dieu sa confiance, sans pourtant le tenter; il doit
humblement confesser sa faiblesse. » Mais celui qui posséde les
richesses nécessaires pour se garantir de ce qui wmine le corps, tel
que la chaleur naturelle, etc., qu'entretiennent les vétements et la
nourriture, sait par la raison humaine ce qu'il a a faire. Celui donc
qui se prive de cela et qui attend de Dieu sa nourriture paroit pécher
contre lui en le tentant; comme celui qui verroit venir 4 lui un ours

magis est Evangelinm gentibus prasdican-
dum : ergo nec primum praceptum est
deinceps observandum , ut aliquis scilicet
totaliter subsidia vite & se abjiciat.

Ttem, XII. quaest. L dicitur : « Expedit
facultates Eeclesie possideri, et proprias
perfectionis amore contemni. » Et infra :
« Satis ostenditur et propria debere prop-
ter perfectionem contemni, et sine impe-
dimento perfectionis posse ecclesie facul-
tates quee sunt profecto communes possi-
dere. » Ergo et si aliqui omnia sua dimittant
ad religionem convolantes, talem tamen
religionem debent eligere, qua habeat fa-
cultates communes, Item, quest. eadem,
cap. Videnies, diciter gquod « summi sa—
cerdotes statueruut possessiones ecclésie
conferri, ut inter eos qui in communi vita

degunt, nullus egens inveniatur. » 8i ergo
aliqui communibus possessionibus spretis
in egestate vivant conirastatuta sanctornm
Patrum faciunt, et ita peccant.

Item, Matth., 1V, super illud : « Si filius
Dej as, mitte te deorsum,» Glossa : « Nemo
debet tentare Deum, quando habet ex hu-
mana ratione quid faciat. » Etinfra : « Post-
quam deficit bumana ratio, eommendet se
homo Deo non tentando , se devote confi-
tendo : »sed ille qui hahet divitias quibus
potest resistere hisquae corrumpuunt corpus
scilieet calori naturali, et aliis hujusmodi,
contra quas munimur per victamn et vesti-
tum, habet ex humana ratione quid faciat : »
ergo si his auxiliis sibi subtractis & Deo
victum expectet , videtur quod peccet ten—
tando Deum, sicut si aliquis videns ursum
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et qui déposeroil les armes au moyen desquelles il pouvoit défendre
sa vie, sembleroit tenter Dieu lui aussi.

20° 11 ne faut pas renoncer a ce «ue nous demandons & Dieu tous
les jours. Mais nous demandons quotidiennement & Dieu les choses
nécessaires a la vie du corps quand nous lui disons : « Donnez-nous
aujourd’bui notre pain quotidien. » Donc, il ne faut pas compléte-
meut renoncer aux biens tempovels, comme, par exemple, se réiluire
volontairement a la misére.

21° Dans le décret, De Conscer., dist. I, ch. Nemo, il cst dit : « 11
ne faut pas batir d’église avant que celui qui veut I'édifier ne 'ait
pourvue des choses nécessaires a 'alimentation de ceux qni la gardent
etla desservent, de méme que de salaire pour ceux & qui en est cunfiée
la garde. » Done, la vie de ceux qui ne possédent rien n’est pas con-
forme aux décrets des Péres.

22- Les saints Péres approuvent la maniére de vivre en religion au
moyen de biens communs, tels sont saint Augustin, saini Basile,
saint Benoit, etc. Il paroit donc téméraire de vouloir introduire un
autre genre de vie.

23° Le nouveau Testament oblige les disciples de Jésus-Christ de
pourvoir aux besoins des pauvres; or, ceux qui ne possédent rien ni
en propre, hi en commun, ne peuvent pas le faire. Donc, on ne peut
approuver cette maniére de vivre.

Comme la connoissance des choses se tire parfois de leur origine,
nous allons chercher et 'origine et les développements dela proposi-
tion de laquelle il vient d’étre question. Il importe donc de savoir que
dans les temps anciens il y cut & Rome un hérétique du nom de Jovi-
nien qui tomba dans une erreur telle, qu’il soutenoit que ceux qui
avoient été hapiisés et qui avoient conservé la grace de leur baptéme
recevoient tous duns le ciel ln méme récompense, comme le raconle

venientem arma deponeret , quibus vitam
suampoterat tueri, videretur tentare Deum.

Item, illa qua quotidie & Deo petimus,
non sunt abjicienda. Sed corporalia neces—
saria ad vitam qgurotidie & Deo petimus di-
centes : « Panem nostruin guotidianum da
nobis hodie. » Ergo lemporalia non sunt
omnino abjicienda, ut scilicet aliquis vo-
luntarie se subjiciat paupertati.

Item, in decr. De Consecr., dist. §. cap.
Nemo , dicitur guod « Ecclesia nou debet
wcdificari, anlequam ille qui vult edificare,
providerit que ad alimenta, et custoriam,
et stipendia custodum sufficiant. » Ergo illi
qui possessivnesnon habent, contra decreta
sanctorum Patiun vivunt.

Item, modus 1ste cam communibus pos-
sessionibus in religionihus est approbatns

per antiquosPatres, Augustinum, Basilium,
Benedictum, et multos alios. Ergo temera—
rium videtur alium modum novum inda-
cere.

Item , in novo Testamento discipulis
Christi imponitur, ut necessitatibus paupe-
rum subveniant : sed hoc non potest fieri
ah illis qui nec proprias nec communes
possessiones habent. Ergo talis modus vi-
vendi non est approbandus.

Sed quia rerum cognitiones iuterdum
ex sua pensantur origine, preedictee proposi-
tionis ortum et processam investigemus.
Sciendum ergo est hmreticum quemdam
fuisse Roma antiquis temporibus Jovinia-
num nomine, qui in hunc errorem lapsus
est, ut diceret omnium baptizatorum qui
suum baptisma servaverunt, unam in regno



8 OPUSCULE XIX, CHAPITRE 6.

saint Jérdme dans le livre qu’il a écrit conire lui. Partant de ce prin-
cipe, il alla jusqu'a dire que les vierges, les veuves et les femmes ma-
rides, si leurs uvres sont les mémes, dés- qu'ellss ont une fois été
purifiées dans le Christ, elles sont aussi méritantes les unes rjue les
autres ; qu'il n'y aaucune différence entre se priver de nourriture ou
la prendre avec action de grace, égalant par ce moyen le mariage 4
la virginité. Il retranchoit par 1a toute la force du conseil de garder la
virginité que donne le Seigneur dans saint Matthieu, ch, XIX: « Il
n'est pas donné & tout le monde de comprendre cela : savoir de s'ahs-
tenir des noces, mais, que celui qui peut, le comprenne. » L’Apbire
donne le conseil, I. Cor., ch. VII : « Pour ce qui est de la virginité, le
Seigneur ne m’a pas donné de précepte, mais ¢'est un conseil que je
donne. » Aussi, comme le rapporte saint Augustin, sa proposition
a-t-elle été condamnée comme hérétique. Vigilance fit revivre cetle
erreur, ainsi que le rapporte saint Jérome dans sa letire contre le
méme V1g11ance qui combaltoit Ienseignement de la foi, comme il
est dit au méme endroit. Il poursuivoit de sa haine la chastete il dé-
clamoit, au milieu des festins seculiers, contre les jednes des saints;
c’est encore ce que rapporie saint Jérome dans la méme letire. Il ne
se contenta pas de marcher sur les traces de Jovinien qui anéantissoil
le conseil de la virginité , il eut 'audace d'y surajouter au point de
détruire le conseil qui concerne la pauvreté. Saint Jérome dit de luia
cette occasion : « Quant & ce qu'il dit, qu'ils agissent d'une maniére
plus parfaite ceux qui se servent de leurs hiens et qui en divisent peu
a peu les revenus aux pAuvres que ceux qui, aprés avoir vendu tout
ce qu'ils posseédent, le distribuent tout en méme temps, ce n’est pas
moi qui Ini répondrai, ce sera Dieu lui-méme : « Si vous voulez étre
parfait, allez, vendez tout ce que vous possédez, etc. » Saint Matthieu,

ceelorume esse rernunerationem , ut Hiero—
nymus narrat in libro quem contra eum
scribit. Ex quoin tantum processit, ut di-
ceret v1rg1nes viduas, et ma.matas, que
semel in Chnsto sunt lotes , si non discre—
pent cmteris operibus, ejusdem meriti esse,
et quod inter ahstingntiam ciborum, et
perceptionem eorum cum gratiarum ac-
tione nulla esset differentia, matrimonium
per hoc virgimtati adequans. In quo con-
silium de virginitate servanda enervabat,
quod habetur & Domino, Maiih., XIX :
« Non omnes capiunt verbum istud : »
scilicet & nuptiis abstineatur, « sed qui po-
test capere capiat. » Kt ab Apostolo I, Cor.,
VII : « De virginibus autem preceptum
Domini non habeo, consilium autem do. »
Unde propositio ejus proheresi damnata. est,
ut Augustinus narrat. Hic antem Joviniani
error in Vigilantio surrexit, ut Hierony-

mus dicit in epist. Contfra Vigilantinm, qui
veritatem fidei impugnabat, ut ibidem di-
citur , pudicitiam odio habens, et in con~
vivio sweulariumcontra-jejunia sanctorum
declamans, ut Hieronymus in eadem epist.
dicit. Nec solum contentus fuit Jovinianum
imitari, consilium de virginitate evacuans,
sed superaddere ausus est etiam, ut consi-
linm de paupertate servanda destrueret
omnino , unde Hieronymus de eo dicit :
« Quod autem asserit eos melius facere qui
utuntur rebus suis, et panlatim fructus
possessionum pauperibus dividunt, quam
illos gui possessionilbus venundatis simul
omnia largiuntur, non a me ei, sed & Deu
respondebitur : Si vis perfectus essc, vade,
et vende omnia gque habes, » etc. Matth.,
XIX. Hic autem error per successiones er-
rantium usque ad hodierna tempora per~
venit, et in hareticis quibusdam qui Ca-
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ch. XIX. Mais cetle erreur , se transmettant d’hérétiques en héréti-
ques, s’est perpétuée jusqu’anos jours et elle.se perpétue encore dans
certains hérétiques nommés Cathares. C'est ce que prouve le traité
publié conlre la vérité catholique par un certain-Désiré, hérésiarque
de Lombardie, traité écrit de nos jours, contre la vériié catholique,
ou entre autres choses, il condamnpe I'état de ceux qui renoncent &
tout pour vivre pauvres avee Jésus-Christ. Mais ce qu'il y a de plus
affreux encore, derniérement cette erreur a été renouvelée par ceux
qui paroissoient défendre la foi et qui, selon la coutume des héré-
tiques, ont ¢té plus loin encore dans le mal. Non contents d’égaler les
richesses & la pauvreté, comme le faisoit Jovinien, ou de les préférer
a cetlc méme pauvreté, comme le faisoit Vigilance, ils condamnent
enlicrement la pauvreté , disunt : « Il n’est pas permis de quilter ce
que l'on posséde pour suivre Jésus-Christ, & moins d’entrer dans une
religion qui possede des biens communs, ou qu’elle ne soit constituée
de maniére i avoir pour but le travail des mains. » Ils souticnnent
aussi que la pauvreté, louée dans I'Ecriture, n’est pas la pauvreté
actuelle par laquelle on se dépouille de ses biens temporels, mais
bien la pauvreté habituelle qui fait que quelqu'un méprise dans sou
ceur les biens iemporels, quoiqu’il les possede réellement. Pour
réfuter cette erreur nous procéderons de la maniére suivante :

1° Nous prouverons que ce n’est pas la seule pauvrelé habituelle
qui appartient a la perfection évangélique, mais que cette perfection
a encore pour objet la pauvreté actuelle qui résulte de I'abandon des
biens temporels.

2 Nous prouverons que ceile perfection existe quand méme on ne
posséderoit rien en commun.

3 Nous établirous que cette perfection n’exige pas toujours de ceux
qui n’ont pase possessions communes qu'ils travaillentde leurs mains.

thari nominantur, permansit, et adhuc
permanet, sicut patel in quodam tractatu
cujusdam Desiderii heresiarchae Lombardi,
nostri temporis, guam edidit contra ca-
tholicam veritatem, in gquo inter cetera
condemnat statum eorum, qui relictis om~
nibus egere volunt cam Christo. Nuper
autem quod est horribilins, antiquus error
renovatus est ab his qui fidem defendere
videbantur, qui more errantium in ‘pejus
procedentes, non sunt contenti divitias
paupertati aquare , ut Jovinianus : vel di-
vitias paupertati presferre, ut Vigilantius,
sed paupertatem fotaliter condemnare, di-
centes non esse licitum sua omnia pro
Christo relinquere, nisi talem religionem
intret, que possessiones haheat, vel nisi
talis sit, qui labore manuum vivers in-

tendat. Asserunt etiam pauopertatem lau-
dari in scriptura non actualem, qua aliguis
se rebus temporalibus expoliat , sed hahi-
toalem, qua aliquis rem temporalem coxn-
temnit corde, etsi re possideat. Ad destruc-
tionem igitur hujus erroris hoc modo pro-
cedemus.

Primo enim ostendemus ad perfectionem
evangelicam pertinere non solum pauper~
tatem habitualem , sed etiam actualem
quz fit per abjectionem rerum tempo-
ralium.

Secundo ostendemus , quod hee perfectio
manet etlam si possessiones in communi
non habeantur.

Tertio, quod haee perfectio etiam in his
qui possessionibus carent, non semper re—~
quirit manuam laborem.



10 OPUSCULE XIX, CHAPITRE 6.
4° Nous réfuterons les raisons que nos adversaires apportent a I'ap-~
pui de leur erreur.

1° Afin de prouver que la pauvreté actuelle appartient & la perfec-
tion évangélique, rapportons d'abord ce qui se lit dans saint Matthieu,
ch. XIX : « Si vous voulez étre parfait, allez, vendez tout ce que vous
possédez, etc. » Mais celui qui vend tout ce qu'il possede, qui le
donne anx pauvres, choisit non-seulement la pauvreté habituelle,
mais méme la pauvreté actuelle. Donc, la pauvreté actuelle est le but
de la perfection évangélique.

2° La perfection évangélique consiste & imiter Jésus-Christ; mais,
Jésus-Christ ne fut pas seulement pauvre de volonté, il le fut réelle-
ment; ce qui fait que le commentaire des paroles suivantes de caint
Matthleu ch. XVII : « Allez 4 la mer, » dit: « La pauvreté de Jésus-
Christ fut telle qu’il n’avoit pas de quoi payer le tribut. » Le commen-
taire des paroles suivantes de saint Luc, ch. IX : « Les renards ont
des taniéres, » ajoute aussi: « Pour moi, dit-il, ma pauvreté est telle
gue je n’ai pas méme un petit logis, je n’habite pas sous un toit qui
m’appartienne, » On peut établir la méme vérité au moyen d’une
foule d'autres preuves. Done, la pauvreté actuelle appartient & la per-
fection évangélique.

3° Les Apdtres pratiquérent d’une maniére éclatante Ia perfection
évangélique, cependant ils ne négligérent pas la pauvreté actuelle,
puisqu’ils abandonnérent tout ce qu'ils possédoient, ce qui faisoit dire
a saint Pierre, 8. Matthieu, chap. XIX : « Voici que nous avons tout
quitté, ete. » Saint Jérome dit & cette occasion, dans sa letire & Hébi-
dia : « Voulez-vous étre parfaile et vous établir d’'une maniére stable
au sommet de la perfection , faites ce que firent les apdires, vendez
tout ce que vous possédez, donnez-le aux pauvres et suivez le Sauveur,

seule et dépourvue de tout, suivez la croix pauvre et suivez-la seule.»

Quarto, solvemus ea qua pro se inducunt.

Ad ostendendum autem paupertatem ac-
tnalem ad evangelicam perfectionem per-
tinere, assumatur primo illud quod dicitur
Matth., XIX : « Si vis perfectus esse, vade,
et vende omnia, » etc. Sed ille qui sua
vendit, et pauperibus tribuit, non solum
habitualem paupertatem eligit, sed etiam
actnalem. Ergo actualis panpertas ad evan-
gelicam perfectionem pertinet., Item, per—
feclio evangelica consistit in imitatione
Christi : sed Christus non solum voluntate :
sed etiam realiter fuit pauper, unde Matth.,
XVIL, super illud : « Vade ad mare, »
Glossa : « Dominustante paupertatis fuit,
ut unde tributum solverst, non haberet , »
et Luc., IX, super illud : « Vulpes foveas
hahent, » ete. dicit Glossa: « Ego sam tan—

te paupertatis , ut nec hospitium quidem
habeam, nec meo utar tecto, » et per mul-
tas alias authoritates de facili hoc probari
potest. Ergo actualis paupertas ad perfec-
tionem pertinet evangelicam.

Item , perfectio evangelica in Apostolis
maxime claruit; sed ipsi aciualem pau-
pertatem habuerunt sua omnia relinquen-
tes, unde Petrus dixit, Maith., XIX:
« Ecce nos reliquimus orania, » cte. Et ideo
Hieronymus dicit ad Hebidiam : « Vis esse
perfectia et in primo stare fastigio digni-
tatis, fac quod fecerunt Aposioli. Vende
omnia quae habes, et da pauperibus, et
sequere Salvatorem , et nudam solamque
crucem nuda sequaris et sola. » Ergo ac-
toalis panpertas ad evangelicam perfec-
tionem pertinet.
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Donec, la pauvreté actuelle est le but de la perfection évangélique.

4° Le commentaire ajoute aux paroles suivantes de saint Mare,
ch. X : « Il est excessivement difficile & ceux qui possédent des ri-
chesses, etc.; » « Autre chose est posséder des richesses, autre chose
est les aimer. » Il est bien Jes personnes qui les possédent et qui ne
les aiment pas, il en est d’autres, au contraire, qui ne les possédent
pas et qui les aiment.

5° Il en est d’autres qui les possédent et qui les aiment, d'antres ne
trouvent de plaisir nia les avoir, ni & les aimer : pour ceuz-ci ils sont
plus en siireté, et ils peuvent dire avec I’Apéire : « Le meonde pour
moi estattaché & la croix, et moi je suis aussi crucifié pour lui.» Donc,
la pauvreté actuelle, joinie & la pauvreté habituelle, est préférable &
la pauvreté habituelle seule.

6 On peut conclure la méme chose du commmentaire de ces paroles.
de saint Matthieu, ch. XIX : « Le riche entrera difficilement dans
le royaume de Dieu; » il dit : « Le plus sir est de ne rien posséder
et de ne pas nimer les richesses, »

7° Sur ces paroles de saint Jacques, II : « Dieu n’a-t-il pas choisi
les pauvres dans ce monde, » le commentaire dit : « Les pauvres des
choses temporelles. » Mais ceci n’a lieu que pour la pauvreté actuelle.
Done ceux qui sont pauvres actuellement sont les élus de Dieu.

8 Sur ces paroles de saint Lae, XIV : « Celui qui ne renonce pas a
tout ce qu'il posséde, » le commentaire dit : « Maisil y a une diffé-
rence entre renoncer a tout et abandonner tout; » parce gue V'action
de renoncer convient a tous ceux qui se servent d’une maniére licite
des choses mondaines qu'’ils possédent, tout en tendant par la pensée
aux choses éternelles. Abandonner est I'acte des parfails, qui re-
jettent tout ce qui est temporel, pour soupirer aprés les seules choses
éternelles. Donc abandonner ce qui appartient & la pauvreté actuelle,
est de la perfection évangélique, mais renoncer & ce qui appartient &

Itera, Marc., X, super illud : « Quam
difficile qui pecunias habent, » etc., Glossa :
« Aliud est pecuniam habere, alind amare.
Muliti habent ¢t non amant, et multi non
habent et amant. » Item, alii et habent et
amant, alii vero non habere nec amare se
gaudent, qui tutiores sunt, et quidem cum
Apostolo dicere possunt : « Mihi mundus
crucifixus est, et ego mundo. » Ergo ac-
tualis paupertas et habitualis siniul preefe-
renda est habituali paupertati.

Itein , idem potest haberi Matth., XIX,
per Glossam super illud : « Dives difficile
nitrabit in regnum Dei, » Glossa : «De
omnibus tntivs est nec habere, nec amare
divitias. »

Item, Jac., II : « Nonne Deus elegit pau-

peres in hoc mundo, » Glossa : « Inopes
rerum temporalinm. » Hoc autem non est
nisi per actualem paupertatem. Ergo ac-
tualiter pauperes sunt electi & Deo,
Item, Luc., XIV, dicitur : «Qui non
renuntiat omnibus ques possidet,» Glossa :
« Hoc tamen distat inter renuntiare om-
nibus et relinquere omnia; » quia renun—
tiare convenit omnibus qui ita licite
ntuntur omnibus mundanis que possident,
ul tamen mente tendant ad @terna. Relin-
quere est tantummodo perfestorum, qui
omnia temporalia postponunt et solis eter-
nis inhiant. Ergo relinquere quod per-
tinet ad actualem paupertatem , est evan-
gelic perfectionis, sed renuntiare quod
pertinet ad habitualem , secundum Glos~
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I'habituelle, c’est, selon le commentaire précité, ce qui est de nécessité
de salt.

Qo Saint Jéréme dans sa lettre contre Vigilance, aprés les paroles
citées plus haut, ajoute : « Le Seigneur s'adresse & celui qui veut étre
parfait, et qui comme les Apbires quitte son pére, sa barque et ses
filets. Celui que vous louez, c’est le second ou le troisitme degré;
degré qui consiste & donner le revenn de ses biens aux pauvres et que
nous admettons ‘comme vous, pourvu que nous sachions que le pre-
mier degré de la perfection doit étre préféré au second ou au troi-
sieme. » Donc, d’aprés cela, il est évident qu’il faut préférer ceux qui
abandonnent aux pauvres fout ce qu’ils possédent, a ceux qui ne leur
en donnent que le revenu,

10-Le méme saint, dans salettre au moine Rustique, dit : « Sivous
avez des biens, vendez-les, donnez-les aux pauvres; si vous n’en avez
pas, vous étes débarrassé d'on énorme fardeau, suivez nu le Christ
dépourvu de tout. » C’est ici une ceuvre pénible, grande et ardue,
mais de grandes récompenses lui sont réservées. On peut tirer des
lettres de saint Jérome une foule d'autres preuves qui doivent
g'entendre de la pauvreté actuelle, et que pour plus de briéveté nous
omettons.

11° Saint Augustin dit dans son livre des Dogmes ecclésiastiques,
« quil est bon d’accorder avec mesure ses biens aux pauvres, mais
qu’il vaut mieux, si I'on veut suivre le Seigneur, les leur donner
tous & la fois, afin qu'étant ainsi débarrassé de toute espéce de sol-
licitude, on puisse 8tre pauvre avec Jésus-Christ; » d’ol I'on doit
tirer la méme conséquence que précédemment.

. 12°Saint Ambroise dit dans son livre des Devoirs : « Les richesses
ne servent de rien pour la vie éternelle, » comme I'a clairement dé-
montré le Seigneur dans 'Evangile, lorsqu'il dit : « Bienheureux les

sam predictam , est de necessitate salutis.

Item , Hieronymus in epistola contra
Vigilantium, post verhba indacta , subjun-
git : « Ad eum loguitur Dominus, qui vult
esse perfectus, qui cum Apostolis patrem,
naviculam et rete dimittit. Iste quem tu
landas, secundus et tertius gradus est, qui
seilicet fruetum possessionum. dat paupe-
ribus, quem, et nos recipimus , dummodo
sciamus prima secundis et tertiis preefe-
renda.» Ergopatet quod preeferendi sunt illi
qui omma sua dimittunt illis qui de {rue-
tibus possessionum dividunt pauperibus.

Item, in epistola ad Rusticum mona-
chum : « Si habes substantiam , vende et
da pauperibus; si non habes, grandi onere
liberatus es, nudum Christum nudus se-
quere. » Durum , grande, difficile, sed

magna sunt preemia, et multa alia hujus-
modi ex epistolis Hieronymi aceipi possunt,
que de actuali pauperiate necesse est ut
intelligantur qua causa brevitatis dimit-
tuntur.

Item, Augustinus dicit in lib. De eccles.
dogm. : « Bonum est facultates cum dis-
pensatione pauperibus crogare , melius est
pro intentione sequendi Dominum in simul
donare , et absolutum a s_pllicitudinibus
egere cum Christo, » et sic idem quod
prius.

Iterm, Ambrosiusin lib. De offic. : « Nul-
Ium adminiculum prastant divitie ad vi-
tam beatam, quod evidenter Dominus in
Evangelio demonstravit, dicens : « Beaii
pauperes, quoniam vestrum est rzguum
Dei. » Et infra : « Itaque paupertatem,
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pauvres, parce que le royaume des cieux est & vous; » il en est de
méme de ce qui suil : « C'esi pourquoi il a été établi d’une maniére
parfaitement claire que la pauvreté, la faim, la souffrance, qui sontdes
maux: que I'on supporte, non-seulement ne sont pas un obstacle pour
le salut, mais que ce sont des moyens d'y arriver. » Or, on ne peut
pas entendre cela dela pauvreté habituelle, par laquelle I'homme
renonce aux richesses, vu que personne ne les considére comme un
obstacle au salut. Donc il faut I'entendre de la pauvreté actuelle, par
laquelle on renonce & tout.

13- Saint Grégoire dit dansla huitieme Homélie de la seconde par-
tie de son explication d'Ezéchiel : « Lorsque quelqu’un voue a Dieu
une partie de ce qu'il posséde, et qu’il s'en réserve une partie qu'il ne
voue pas, il fait un sacrifice; mais lorsqu'il voue au Dieu toui-puis-
sant tout son avoir, tout ce qu'il a de vie, tout ce qu'il a de sagesse, il
1ui offre alors un holocauste ; mais ’holocauste étoit de tous les sacri-
fices le plus parfait. » Donc abandonner pour Dieu tout ce que I'on
posséde, est de toutes les ceuvres la plus parfaite.

14° Saint Grégoire, dansson Prologue de Morale, dit : « Lorsque
mon esprit me contraignoit epcore A m’occuper comme en apparence
des affaires du monde, voici que ces affaires suscitérent contre moi
une foule d’obstacles, au point que ce n’étoit plus en apparence, mais
ce quiest plus grave, ¢’étoit par I'esprit qu’elles me retenoient; fuyant
enfinavec soin toutcela, je gagnai le port d'un monastére, et aprés avoir
quitté toutes ces affaires du monde, je les considérois alors comme des
choses vaines, et je m’échappai nu du naufrage de ce monde. » Ces
paroles démontrent le danger qu’il y a & posséder les biens du monde,
parce que leur possession retient 1'esprit enchainé d’une maniére dan-
gereuse, ce qui fait qu'il est plus louable de se dépouiller par la pau-
preté actuelle des hiens temporels, afin que I'esprit soit libre dessoucis
qu’ils engendrent.

famem et dolorem qua portantur mala,
non solum impedimento non esse ad vitam
beatam ; sed adjumento esss evidentissime
pronuntiatum est. Sed hoc non potest in—
telligi de pauperfate habituali, qua homo
divitias subjicit, quia hec a nullo putantur
impeditiva beatitudinis. » Ergo oportet
quod intelligatur de pampertate actuali,
quee omnia abjicit.

Item , Gregorius dicit in octava Homi-
lia secundee partis super Ezech. : « Com
quis suum aliquid Deo vovet, et aliguid
non vovet, sacrificiam cst ; cum vero omne
quod habet, omne quod vivit, omne quod
sapit, omnipotenti Deo voverit , holocans-
tum esi ; sed holocaustum erat dignissimam
sacrificiorum. » Ergo perfectissimum opus

est omnia sua propler Deum dimittere.

Item , Gregorius in prologo Moral. :
« Cumgue adhue me cogeret animus prie-
senti mundo quasi specietenus deservire,
ceperunt multa contra me ex ejusdem
mundi cura suecrescere, ut in eo jam non
specie, sed quor est gravius, mente reti-
nere, qui tandem cuncta sollicite fugiens,
portum monasterii petii, ot relictis gquee
mundi sont, ut frustra tunc credidi, ex hu-
jus mundi naufragio nudus evasi. » Ex quo
patet quod periculum est res mundi pos-
sidere , quia earum possessio periculose-
mentem retinet, ¢t idco laudabiling est
etiam possessiones rerum temporalium a
se abjicere per actualem paupertatem, ut
mens a cura divitiarum liberetur.
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150 Saint Chrysostdme dit dans son livre qui a pour titre : Per-
sonne n’est 1ésé que par soi-méme : « En quoi le manque des biens
temporels a-t-il 1ésé les Apotres? ne couloient-ils pas leurs jours au
milieu de la faim, de la soif et du dénuement le plus complet? et
c’est ce qui les a rendus grands et illustres; ¢’est aussi ce qui leur a
donné cetle confiance illimitée qu’ils avoient en Dieu. » Ces paroles
prouvent que la pauvreté actuelle, qui consiste dans le dénuement des
biens temporels, appartient & la perfection apostolique.

16° Saint Bernard écrit & I'archevéque de Sens : « Heureux celui
qui ne conserve rien de ce qu'il posséde; qui n’a pas comme les re~
nards de taniére, ni de nid comme les oiseaux, ni de bourse comme
Juda, et qui n’a ni maison, ni méme, & 'exemple de Marie, d’apparte-
ment dans une hétellerie, imilant d’'une maniére parfaile, par 14,
celui qui n’avoit pas ol reposer sa téte; » ceci établit d'une maniére
claire que ne rien posséder dans le monde appartient a la perfection
chrétienne.

17° 11 est dit, 1. Quest., ch. I, Si quis : « Il est certainement plus
parfait celui qui se dépouille des biens du monde, ou qui, quand il ne
les posséde pas, est loin de les désirer, que celui qui donne & une église
une partie d'une grande fortune qu'il posséde. » 11 est donc démontré
d’aprés cela qu'il est de la perfection de ne rien posséder.

18 11 ya bien plus de raisons pour celui qui se livre & la contem-
plation divine d’étre libre des biens du mende, que pour ceux qui se
livroient & la contemplation philosophique. Mais les philosophes, afin
de se livrer plus librement & ia philosophie, renoncoient aux biens du
monde, et en cela ils étoient louables. C’est ce qui fait que saint Jérome
dit au prétre Paulin, en parlant de V'institution des moines : « So-
crate, cet enfant de Thébes, homme autrefois fort riche, renonca,
lorsqu’il se dirigeoit vers Athénes, pour s’y livrer & 1'étude de la phi-

14

Item, Chrysostcrus dicit in lib. Quod
nemo lwditur nisi a seipso : a Quid Apo-
stolos penuria rerum corporalium lasit?
Nonne in fame, et siti, et nuditate dege-
bant , et pro his clari magis et magnifici
habebantur, atque ingentem per hoe fidu-
ciam quesierunt apud Deum.» Ex quo
patet quod actualis paupertas, que in pe-
nuria rerum consistit, ad apostolicam per-
fectionem pertinet.

Item, Bernardus dicit ad Senonensem
archiepiscopum : « Felix qui nihil sibi re-
tentat ex omnibus que habet. Non foveam
ut vulpes, non tanquam volucres nidum,
non loculus , quomodo Judas, non domos
sicut nec Maria locum in diversorio, imi-
tatus profecto illum qui non habebat ubi
caput suum reclinaret. Ex quo patet quod

nihil omnino possidere in mundo, ad chris-
tianam perfectionem pertinet.

Item, I. queest. II. cap. S7 quis : « Pro-
fecto perfectior est ille qui se rebus mundi
expolial, aut qui cum njhil babuerit , nec
habere desiderat, quam ille qui ex multis
qus possidet, aliquid scclesi® preestiterit. »
Ex quo patet quod nihil possidere ad per-
fectionem christianam pertinet.

Ttern, enmn qui vacat contemplationi di-
vine magis oportet esse & rebus mundanis
liberum, quam eo: qui contemplationi
philosophiz vacabant ; sed philosophi, ut
libere philosophiz vacarent, landabiliter
mundi substantiam abjecerunt, unde Hie-
ronymng dicit ad Paulinum presbyterum
De institut. monach. : « Socrates ille The-
banus, homo quondam ditissimus, cum ad
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losophie, & une qum)ute considérable d’or, et son avis étoit qu’il ne
pouvoil pos~edc-r 1 fois 1a vertu et les biens du moude. » Donc, &
bien plus forle raison, il est louable de Lout quitier pour se livrer ala
contemplation divine. C’est ce qui fait dire au commentaire interli-
néaire des paroles suivantes, 8. Matth., ch. XIX - « Si vous voulez
étre parfait, ete., » « voici la vie contemplative de ’Evangile. »

190 Le mérite parfait cst seul digne d’'une récompense excellente ,
mais la récompeuse excellente, c’est-a-dire le pouvoir de juger est
réservé a la pauvrelé actuelle, aipsi que le prouvent les paroles sui-
vantes de saini Matthieu, ¢h. XIX : « Vous qui avez tout quitié, etc.
«Vous vous assoirez, etc., » et le commentaire ajoute : « Ceux qui
ont tout uitlé pour suivre le Seigneur, ceux-la seront juges; quant a
ceux (ui possedent ce qu'il est permis de posséder et qui en ont usé
liciternent, ils seront jugés. » Donc le mérite le plus parfait consiste
dans la pauvreié actuelle.

20° L’Apotre, 1. Cor., ch. Vil, donnant le conseil de garder la vir-
ginité, en assigne laraison : « C’est, dit-il, pour que ceux qui la gardent
soient sans 1nqu1etude » Mais Pabandon des biens lemporels délivre
surtoul ’homme de toute espéce de sollicitude, parce que les biens
temporels en procurent nécessairement 3 ceux qu1 les possedent; ce
qui fait que saint Luc désigne les richesses par le mot épines, parce
qu’ellessuffoquent par les soucis qu’elles créent la parole de Dieu dans
les cocurs de ccux qui 'entencent. » Done la pauvreté actuelle appar-
tient aussi bien a la perfection évangélique que la virginité. '

Nous démontrerons par la suite que cette perfection qui consiste
en ce que (uelgu’un renonce & ce qu'il posséde en propre, n’exige pas
méme des richesses possédées en commun. 1° La perfection vient de
Jésus-Christ et des Apotres. Or, on ne lit nullement que ceux-~ci, aprés
avoir renoncé a ce qu'ils possédoient en propre, aient cu quelques biens

philosophandum Athenas pergeret , ma-
gnum auri pondus abjecit, nec puiavit

paupertate meritum excellens consistit.
Item , L ad Cor., VII, Apostolus consi-

se posse el virtutes sumul, et divitias pos-
sidere ; » ergo multo magis ad vacaudum
contemplationi divine, Jaudabile est omnia
sua relinguerc, unde super illud AMaith.,
XIX : « 8i vis perlectus rsse, » etc., dicit
interlinearis : « Ecce contemplativa qua
ad Evangelimn pertinet. »

Item, preemium cxcellens non debetur,
nisi merite excellenti; sed presmium ex-
cellens, id est judiciaria potestas, debetur
actuali paupertati, sicut patet Matth., XiX,
super illud : « Vas gni reliquistis, etc , se-

debitis, » ete., uli iheit Glossa : « Qui re-
liquerunt omnia, et secuti sunt Dominnm, |
hi judices erunt ; qui licita habentes recte I
usi sunt, judicabuntur, » Ergo in aclual

lium dans de virginitate servanda , ratio-
nem assignat , ut scilicet « sine sollicitu-
dine siut ; » sed ahjectio divitiarurn ma-
xime facit hominera sine sollicitudine esse,
gnia divitie suis possessoribus de necessi-
tate muitas sollicitudines ingerunt, unde
Luc., VI : « Divitie per spinas signiti-
cantur quee verbum sua sollicitndine suffo-
cant i cordibus auditorum. » Ergo sicut
virginitas, ita actualis paupertas ad evan-
gelicam perfectionem pertinet.

Ulterius ostendemus quod ista perfectio
qua aliquis reliquit propria, non requirit
pnssessionem divitiarum in communi. Pri-
mordium enim perfectionis in Christo et
in Apostolis fuit ; sed ipsi non leguntur sua
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en commun, on lit plutdt qu'ils n’avoient pas méme de maison o ils
pussent habiter. C'est ce qui a été prouvé plus haut. Donc la perfec-
tion de pauvreté n’exige aucunes possessions communes.

2° Saint Augustin dit dans son livre de la Doctrine chrétienne :
« Ceux d’enire les juifs qui dans la primitive Eglise se convertirent a
Jésus-Christ, parce qu'ils regurent immédiatement les biens spirituels,
recurent le Saint-Esprit avec tant de plénitude qu’ils vendoient ce
qu'ils possédoient et en apportoient le prix aux pieds des Apitres,
pour qu’ils le distribuassent aux pauvres. » Il dit un peu plus bas : 11
« n'est dit d’aucun homme, appartenant aux églises fondécs chez les
palens, qu'il ait agi de la sorte, et la raison, c’est que ceux qui avoient
pour dieux des idoles n’avoient pas éié trouvés si pres de Dieu. » Ces
paroles prouvent que saint Augustin préfere la perfection de la pri-
mitive église des juifs & celle de la primitive église des paiens, et la
raison de cetle prédilection, c’est qu'ils vendirent tout ce qu'ils possé-
doient pour le donner aux pauvres. Or, ils vendirent leurs hiens, au
point de ne s’en réserver aucuns de communs. Donc la pauvreté qui
consiste méme a ne rien posséder en commun , est plus parfaite que
celle qui conserve quelques hiens communs,

3° Saint Jérdme parlant a Héliodore de la mort de Népotien, dit Par
dérision : « Sous Jésus-Christ pauvre qu "ils soient plus riches moines
qu’ils ne le furent séculiers, qu'ils aient des richesses qu'ils ne
possédoient pas sous Pempire du démon qui est riche, que I'Eglise
désire qu'ils soient riches ceux qu’auparavant le monde a tenus pour
mendianis. » Or, ceci plus peut fréquemment arriver dans les reli-
gions auxquellesil est permis d’avoir des biens, pendant qu’il estimpos-
sible qu'il en soit ainsi dans celles qui ne possédent rien. Donc les reli-
gions qu1 ne possedentrien, sont pluslopables que celles qui possédent.

relmquentes ahquas possesslones habuisse
in communi, imo potius legitur quod nec
etiam domos habebant ad manendum, ut
supra probatum est. Ergo perfectio pau-
pertatis non requirit aliquas possessiones
communes.

Item , Augustinus in IIL. de Dociring
christ., dicit quod «illi qui conversi fue-
runt ex Judwmis ad Christum in primitiva
Ecclesia , quia proximi spiritualibus fue-
runt, tam capaces extiterunt Spiritus
sancti, ut omnia sua venderent, eorumaque
pretium degentibus distribuendum ante
pedes Apostolornm ponerent ; » et infra :
« non enim homo ullas ecclesias gentium
fecisse scriptum est, quia non tam prope
inventi erant, qui simulacra manufacta
Deos habebant. » Ex quo patet, quod Au-
gustinus preefert perfectionem primitivae
ecclesiz judeorum primitivee ecclesiz ex

gentibusinboc quod omnia sua vendlderum‘.
pauperibus distribnenda; sed ipsi ita ven-
diderunt propria, quod nullas possessiones
in communi reservavernnt sibi. Ergo ma-
Joris perfectionis est paupertasiila sine pos-
sessionibus in communj, quam illa que in
communi possessiones habet.

Item, Hieronymus ad Helicdorumn de
morts Nepotian! irridendo loguens dieit :
« Sint ditiores monachi quam fuerant se-
culares , possideant opes sub paupere
Christo, quas sub locuplete diabolo non
habuerant. et suspiret eos Ecclesia divites,
quos tenuit mundus ante mendicos ;» hoe
autem frequenter contingere putest in re-
ligionibus, quer possunt possessiones ha-
bere, non antem in illis gqua possessioni-
bus carent. Ergo magis est laudabile in re-
ligionibus possessionibus carere, quam eas
habere.
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%° Saint Jéréme écrit & Lucinus de Bétique : « Tout le temps que
nous sommes occupés des biens du siécle et que notre ame est domi-
née par les soins qu'exige I'administration de nos biens et de nos
revenus, il ne nousest paspossible de penser librement a Dieu. » Donc
il vaut mieux pour les religieux de n’avoir ni hiens ni revenus que
d’en avoir.

5° Saint Grégoire dit daus le troisieme livre de ses Dialogues, par-
lant du serviteur de Dieu Isaac : « Comme ses disciples lui insinuoient
fréquemment de recevoir les biens qu’on lui offroit pour subvenir aux
besoins du mnonastére, gardien vigilant de sa pauvreté, il demeuroit
fortement attaché & son sentiment, disant : Le moine qui sur la terre
cherche des biens, n'est pas véritablement moine. Il avoit ainsi autant
de crainte de perdre la sécurité que lui procuroil sa pauvreté, que les
avares riches ont coutume d'apporter de soins & la conservation de
leurs trésors. » Il est évident d’aprés cela qu’il y a une plus grande
perfection & n’avoir pas de possessions communes qu'a en avoir.

6° Parmi les moines d’'Egypte, desquels il est parlé dans les vies des
Péres, on regardoit comme plus parfaits, ceus desquels ilest dit, que
vivant dans’ le désert, ils n’avoicnt aucune espece de biens. Donc
les possessions communes ne sont pas requises pour la pauvreté
évangélique.

7°11 est au pouvoir des tyrans d’enlever les biens communs ; par
conséquent si on n'étoit tenu de renoncer a tout ce que on possede
quautant que I'on entreroit dans une religion qui posséde des biens
de ce genre, les tyrans pourroient empécher de pratiquer la perfec-
tion de la pauvreté évangélique, ce qui est absurde.

8 On conseille la pauvreté pour amoindrir les soucis qu’occa-
sionnent les biens du monde ; mais les biens communs en procurent
aussi une foule pour les conserver, les administrer et les culliver;

perfectionis et securitatis est possessionibus

[tem, Hieronymaus ad Lucinum Beticum :
communibus carere quam eas habere.

« Quamdin versainurin rebus seculi, et ani-

ma nostra possessionvm ac reditumn pro-
curatione devicta est, de Deo libere cogi-
tare non poesumws. » Ergo magis cxpedit
religiosis, reditilins et possessionibus carere
guam eas habere.

Itein, Gregorius dicit in L lib. Dialog.,
loquens de Isanc, servo Dei : « Cumque e
erebro diseipuli innucrent, ut pro usu mo-
nasterii possessiunes qu offerebantur, ac-
ciperet, ille sollicitus su@ paupertatis cns-
tos, fortein illazn suam tenebat sententiam
dicens : Monachus ui in terra possessiones
querit, non est monachus. Si¢ quippe me-
tuebat paupertatissuee securitatam perdere,
sicut avari rlivites solent perituras divitias
custodire. » Ex quo patet quod majoris

MI.

Item, inter monachos Agypti, de quibus
in vitis Patrum legitur, perfectiores illi
reputabantur, qui in eremo nullas posses-
siones habuisse leguntur ; non ergo posses-
siones communes ad paupertatem evange-
licam requiruntuy.

Ttem, communes possessiones auferre in
potestate tyrannnrum consistit. Si ergo non
sant relinquends omnia nisi intretur in
religionem, que possessiones habeat, in po-
testate tyrannorum erit impedire perfec-
tionem evangelicee paupertatis, quod est
ahsurdum.

Item, ad hoc paupertas consulitur, ui
sollicitudo de rebus mundi minuatur ; sed
possessiones communes multas sollicitudines

2
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donc ceux qui n'ont pas de biens communs gardent le conseil de la
pauvreté d'une maniére plus parfaite.

3¢ Nous allons démontrer mainienant que la pauvreté de laquelle il
vient d’étre parlé, n’exige pas d’une maniére absolue de tous ceux qui
la pratiquent le travail des mains. Comme le dit en effet saint Augus-
tin, dans son livre du Travail des moines : « Ceux qui avoient dansle
monde de quoi subvenir aux besoins de la vie, sans exercer de mgé-
tier, et qui convertis ont distribué ces ressources aux pauvres, ne
doivent pas pour cela étre contraints 4 travailler dc leurs mains; seu--
lement de tels hommes sont louables lorsqu'ils embrassent voloutaire-
ment la pauvreté pour Jésus-Christ, quand méme ils n’auroient pas
de biens communs. » 1 Nous lisons que dans la primitive Eglise on
en voyoit & Jérusalem qui vivoient de la sorte; c’est ce que rapporte
saint Avgustin au méme endroit. Donc ceux qui embrassent la pau-
vreté ne sont pas astreints au travail des mains, quand méme ils
n’auroient pas de biens en commun.

2° L n'y a pour personne de précepie qui oblige an travail des
mains, amoins que I'on ne puisse pas se procurer autrement ce qui est
nécessaire 4 la vie. Mais ceux qui ne possédent rien ne sont tenus eux
aussi au travail des mains par aucun précepte, A moins qu'ils ne s’y
soient obligés par veeu. Done il n’est pas vrai d’une maniére ahsolue
qu’ils scient tenus au travail des mains; ils n'y sont obligés qu’acciden-
tellement, & savoir quand il ne leur est pas possible de se procurer au-
trement les choses nécessaires a leur subsistance; dans ce cas, tout
homme est tenu de travailler de ses mains, ou bien sa régle I'y obli-
geroit par article particulier.

3> Le précepte de la pauvreté donné par le Seigneur a pour but la
contemplation ainsi que le prouvent les paroles suivantes de saint
Matihicu, ch. XIX : « Si vous voulez étre parfait, etc., » la Glose

gunt, etsi communes possessiones non ha-

ingerunt de ipsis conservandis et custo-
beant, non teneniur manibus laborare.

diendis, et excolendis ; ergo perfectius con-

gilium paupertatis impletur ab illis qui
communes possessiones non habent.
Ulterius ostendermus , quod paupertas
preedicta laborem manuum non requirit
in omnibus de necessitate. Sicut enim
dicit Augustinus in lib. Ds opere monach. :
« Wi qui habehant in seculo aliquid quo
sine opificio sustentarent hanc vitam, quod
conversi ad Denm indigentibus dispartiti
sunt, non sunt cogendi manibus laborare ;
sed tales landabiliter voluntariam pauper-
tatem pro Christo assumunt, etiam si com-
munes proprietates non habeant, » tales
enim fuisse multos in primitiva ecclesia in
Hierosolymis legimus, ut Augustinus ihi-

dem dicit. Ergo illi qui prupertatom eli- |

Item, nuilus tenetur manibus laborare
quasi ex precepto, nisi in illo casu quo
aliunde lcite victimm habere non potest;
sed i qui possessiones non hahent, non
aliunde ad laborem manuum obligantur,
quam ex precepto; nisi forte ex voto.
Ergo non simpliciter verum est, quod ad
laborem manuum teiieantur, sed solum in
casu, quando scilicet alias licite victum
habere non possent, in quo etiam casu
quilibet homo tenerstur manibus laborare,
vel etiam nisi ad Loc ex statuto suzm re-
gule toneretur.

Item, consiliam de paupertate 2 Domino
datum ad vitam contemplativam ordinatur,
nt patet per Glrowm Metih., XIX, super



CONTRE LES ENNEMIS DU CULTE DE DIEU, 19
ajoute : « C'est ici la vie contemplatiye qui appariient a I’'Evangile ; »
mais ceux qui sont obligés de demander leur nourriture au travail des
mains, sont nécessairement entiravés d'une maniére grave dans
P'euvre de la contemplation. Par conséquent si ceux qui embrassent
la pauvreté pour Jésus-Christ, sont obligés de travailler de leurs
mains, ce sera un conseil indiscret, qui entrave plutdt qu'il ne facilite,
ce pourquoi il est ordonnée. Or, il est absurde de parler de la sorte.

4o Si ceux qui abandonnent tout pour Jésus-Christ doivent avoir
Pintention de travailler des mains, ou cette intention a pour but le
travail des mains en lui-méme, ou bien elle a pour but de se procu-
rer les choses nécessaires 4 la vie, ou encore d’acquérir par ce travail
ce qu'il faut avoir pour faire 'aumodne. Mais il seroit ridicule de dire
que la perfection spirituelle qui consiste dans la pauvreté ait pour but
le travail des mains en lui-méme; car le travail corporel I'emporte-
roit alors sur la perfeclion spirituelle. On ne peut pas dire non plus
que leur infention deit avoir pour but le travail des mains, afin de se
procurer ce qui estnécessaire  la vie; soit parce qu’ils pouvoient se
procurer ces choses au moyen dJes biens auxquels ils ont renoucé, soit
parce que le travail des mains ne procure que difficilement aux
pauvres de Jésus-Christ, qui se livrent & la priére et aux bonnes
ceuvres spirituelles, les choses nécessaires a leur subsistance, ce qui
fait que comme le dit saint Augustin dans son livre du Travail des
moines, « que quand méme ils travailleroient de leurs mains, ils ont
besoin que les fidéles les sustentent. » On ne peut pas dire nou plus
qu'ils se proposent par ce. travail d’acquérir de quoi faire I'auméne,
parce qu’il leur et été possible d’en faire de bien plus abondantes au
moyen de ce qu’ils possédoient précédemment, ce qui fait quilsn’au-

illud : « 8i vis perfectus esse, » otc. Glossa :
« Ecce contemplativa vita, que ad Evan-

gelium pertinet, sed eos quos oportet vic--

tum quarere manuum labore, necesse est
plurimum a contemplationis opere retar-
dari. » Siergo qui pauperem vitam eligunt
propter Christum, necesse habent manibus
laborare, sequitur quod consilium pauper—
tatjs moagis impedial quam promoveat id
ad quod ordinatur, et eita rit indiscretum
consilinm, quod dicere est absurdum.
Item, st eos qui relinquunt omnija prop-
ter Christum, oportet intentionem habere
nt manibus laboreat, aut ista intentio or-
dinatur ad laborern manuum propier se—
ipsum, aut propler victom querendum,
aut propter eleemosynes faciendas ex his
quie labore manunm acquirantur. Sed ri-
diculum est dicere., quod spiritualis per-
fectio qua in paupertate consistit , ail ia-
horem manualem propter seipsam ordi-

netur , sic enim labor corporalis spirituali
perfectioni preferretur. Similiter non potest
dici qued intentio eorum debeat ordinari
ad laborem manuaum propter victum quie-
rendum, tum quia victum habere poterant
ex rabus quas dimiserant, tum quia labor
manuum pauperibus Christi qui orationibus
et. aliis spiritnalibus bonis vacant, ad vie-
tum non suffieit de facili; unde etiam si
manibus laborent, indigent a fidelibus sus-
tentari , utl dicit Augustinus in lib. De
opere monach. Similiter non potest dici,
quod labori manuum debeant intendere
propter eleemosynas cxinde faciendas,
quia multo largiores eleemosynas ex rebus
possessis prius facere potuissent, et sic eos
hon oportebat propier hoc sua relinquere,
ut ex labore manuum eleemosynas facerent.
Ergo non oportet quod illi qui spa relin-
quentes possessiones communes non habent,
laborare manbus intendant ad hoc¢ quod
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roient pas dii 'abandonner, afin de faire 'auméne au moyen du fruit
leur procure le travail de leurs mains. 1l i’est donc pas nécessaire que
ceux qui renoncenta ce qu'ils possédent et qui entrent dans une religion
ou il n’y a pas de biens communs, se proposent de {ravailler de leurs
mains, pour faire ce que nous avons dit plus haut du travail des mains.
4° 1l nous reste mainienant a répondre aux preuves apporiées par
nos adversaires & I'appui de leur assertion. 1° A leur premiére ob-
jection formulée dans les termes suivants : La mendicité et les
richesses , etc., on répond : Comme les richesses ne sont pas un
péché, que leur abus seul en est un, la pauvreté clle aussi n’est pas
un péché, il n’ya que son abus quien soit un ; il ya péché, quand onla
supporte avec impatience et malgré soi; des-lors le désir des richesses
fait en effet tomber dans une foule de fautes. W Apétre dit, L. Tim.,
ch. VI: « Ceux qui désirent les richesses tombent dans la tentation et
dans les filets de Satan, etc. » Saint Chrysostdme expliquant saint
Matthieu tient le méme langage. « Ecoutez, vous tous qui étes
pauvres, mais écoutez vous surtout, qui désirez vous enrichir; iln'y
a pas de mal & étre pauvre, mais il y en a & vouloir ne I'étre pas. »
Ceci démontre donc que la pauvreté forcée entraine avec elle cerlains
dangers quin’accompaguent pas la pauvreté volontaire. Ceux en effet
qui sont volontairement pauvres, n’ont pasle désir d’étre riches. Done
Salomon entend ce qu'il dit : « La mendicité et les richesses, etc., »
de la pauvreté involontaire, comme le prouve ce qui suit : «De peur
que poussé par la déiresse, etc.; » le commentaire dit aussi, « I'’homme
en qui habite P'esprit de Dieu demande que ni 'ahondance ni la priva-
tion des biens temporels ne lui fassent oublierles biens éiernels. » Ces
paroles prouvent que le Sage nous enseigne a fuir I'abus des richesses,
comme celui de la pauvreté, et non les richesses ou la pauvreté.
20 A leur seconde objection, & savoir que la sagesse est plus utile

faciant illa ‘quee supra de labore manuum
dicta sunt.

est, sed non velle pauperem esse. » Patet
ergo quod coacta paupertas aliquando pe~

Nunc restat respondere his que 2bh ad-
versariis in contrarinum objiciuntur. Ad id
ergo quod primo objicitur , mendicitatem
ot divitias, atc., dicendum qued sicut di-
vitiee non sunt in cuvlpa, sed divitiarum
abusus, ita mendicitas sive paupertas non
est in culpa, sed paupertatis abusus, quando
scilicet aiiquis paupertatem invitus et im-
patienter sustinet ; tunc enim desiderio di-
vitiarom in multa peccata gquandoque in—
cidit. I. ad Tim., V1: «Qui volunt divites
fieri, incidunt in tentationem etin laqueum
diaboli, » etc., et hoc est quod dicit Chry-
sostomus super Matth. : « Audite quicun-
que pauperes estis, magis autem qui ditari
concupiscitis non paoprrem  esse melum

ricula habet annexa, qua a voluntaria
paupertate sunt procul. Qui enim sunt in
voluntaria paupertate divites fieri noluxt.
Quod ergo dicit Salomon : « mendicitatem
et divitias, » etc., intelligit de paupertate
involuntaria, guod patet ex hoc quod se-
quitur : « Ne egestate compulsus, » etc.,
el etiam Glossa dieit, quod « vir cum quo
est Deus petit ne copia vel inopia trans-
euntium rerum in oblivionem decidat seter-
norum. » EX quo petet quod abusum divi~
tiarum ei paupertatis sapiens fugiendum
docet, non ipsas divitias vel pavportatem.

Ad illud quod secundo objicitur , quod
utilior est sapientia cum divitiis, etc., di-
cenduni, qumd verbuin illod Salomonis
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si elle est unie aux richesses, etc., on répond : cette parole de Salo-
mon doit s’expliquer d’aprés Ia regle qu’enseigne le Philosophe dans
son premier livre de I'Ethique ; & savoir qu’un tres—grand bien, tel que
la félicité unie au plus petit des biens, est préférable & ce méme bien,
g'il étoit seul; ce qui fail que si la sagesse, qui est compiée an nombre
des plus grands hiens, est unic aux richesses qui sont des biens plus
petits, elle est préférable. Mais d’aprés cette régle, un trés-grand hien
joint & un bieu tréb—-grand doit plus étre estimé que si ce méme bien
n’étoit uni qu'a un des biens les plus petits, ou que si on le prenoit
seul et en lui-méme ; ce qui fait que la sagesse jointe & la perfection
évangélique, qui consiste dans la pauvreté et qui est du nombre des
biens les plus parfaits, doit étre préférée a la sagesse prise isolément,
ou & la sagesse joinie aux richesses.
3e On répond a leur troisieme objection, formulée en ces termes : La
détresse a éié la cause de la ruine de plusieurs, Il estici question de la
détresse volontnire, quientraine & sa suite le désir desrichesses; ce qui
faitru’il est ditimmédiatement aprés, dans le texte : « Celui qui cherche
a s’enrichir, » le commentaire ajoute : « dans le monde, » « détourne
son cil ; » le commeniaire dit, « intérieur de la crainte de Dieu. »
4° Onrépond & leur quatriéme objection, qu’ils ne rapportent qu'en
partie le commentaire; ce qui est agir contrairement a la volonté du
commentateur, et le fait est évident, car il ajoute aprés les paroles
citées: «C’est pourquoi il n’a pas dit parla, qu’il ne valdt pas mieux tout
donner; mais il craint pour ceux qui sont foibles, ce qui Jui fait leur
conseillerde nc donner que de maniére a ne pas se réduirea la misére. »
5¢ 11 faut répondre & leur cinquieme objection, que quand on dit
que la détresse éloigne de I'amitié, on doit 'entendre de la détresse
forcée, qui emporteavec elle le désir des richesses, comme ¢ prouvent
les paroles suivantes : « Pendant qu’il cherche & satisfaire son appé-

procedit secundum regulam quam Philoso-
phusdocet in L. 1ib. Ethic., quod amaximum .
honum stcut felicitas connuraeratum mi-
nimo bonorum est eligibilius : » unde et si
sapientia (uee inter mazima bona compn-
tatur, connumeretur cum divitiis, qua sunt
de minimis bonis , est eligibilior. Sed se-
cunduni hanc regulamn maximum bonnm
connumeraturn alteri maximo bono est
eligibilius, quam si connuneretur minimo
bono , vel per seipsum aceipiatur, uuds
sapientia cum perfectione evangelica, quae
in pauperiaie consistil, que est de maxi-
mis bonis, est eligibilior quam sapientia
per se accepta , vel sapientia cum divitiis.

Ad illud quod tertio nbjicitur, Propter
tnopiam multi perierunt , dicendom quod
Joquitur de inopia voluntaria , que hahet

, necessitate desiderium divitiarum annexum,

. undeibi sequltur «Qui queerit locupletari, »
' Glossa : « in mundo, » « avertit oculum
suum, » Glossa : « interioram A timore Dei.»

Ad {llud quod qoarto objicitur, dicen-
dum, qued Glossa illa detruncate proponi~-
tur, et contra intentionem glossatoris,
guod patet, quia post inducta verba sub-
jungitur in Glossa : « Non hoc ideo dixit
quin melius esset dare omnia, sed infirmis
timet, quod sic dare monet, ut egestatem
non patiantur, »

Ad quintum dicendum , quod hoc guod
dicitur, quod egesias amicitiam declinat,
intelligendum est de egestate coacta, que
habet desiderium divitiarwmn annexum ,
quod patet per hoc quod dicit, dum satu~
rari queerit. Saturitas enim copiam quam~
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tit. » La satiété emporte en effet avec elle une certaine abondance
que recherchent ceux qui ne savent pas se contenter de peu, con-
formément & ces paroles de I'Apotre, I. Tim., ch, VI: « Ayant la
nourriture et les vétements, nous devons en étre contents, » et il en
donne la raison : « Ceux qui veulent étre riches, etc., » parce que
souvent le désir de cette abondance éloigne de la justice.

G° On répond 4 leur sixiéme objection, que quand on dit qu'il ne
faut pas renoncer entiérement aux biens temporels, en 1'entend dans
ce sens, que nous devons en user pour notre subsistance, pour le
boire, le manger et les vétements, comme le dit I’A pétre lui-méme :
« Ayant la nourriturc et les vétements pour nous couvrir, soyons-en
contents.-» Il n'entend cependant pas parla, que ’homme doive re-
noncer & toule espéce de soins des choses temporelles.

7o On répond & leur septiéme objection : parmi les choses tempo-
relles, il y en a qui sont actuellement nécesaires a sustenter la vie;
tels sont les habits dont je me revéts; la nourriture etla boisson dont
Je dois préseniement user. Si j'ai de ces biens au-deld de ce qui est
nécessaire & mon entretien et qu'ils puissent suffire aux autres, je
suis obligé d’en donner aux pauvres; mais s'i! n’en est pas ainsi, je ne
dois pas complétement m’en priver au point de demeurer nu, de ne
pas avoir de quoi boire et manger au temps ou je suis obligé de le
faire. Telles sont les choses dont parle le commentaire. Mais il est
des hiens temporels que I'on ne met en réserve gue pour les besoins
futurs du corps ; tels sont, I'argent, les biens, etc., et cesont ces choses
la que les hommes parfails peuvent donner en entier aux autres,
parce que, en attendant que la misére se fasse sentir, on peut, aidé
de la divine Providence, parer de plusieurs maniéres & ces besoins,
et I'Ecriture nous recommande d’avoir confiance dans la.Providence
divine.

dam importat, quam quzrunt qui non sunt
modicis contenti, secundum illud 1. ad
Timoth., VI : « Habentes alimenta, et qui-
bus tegamur , his contenti simus, » unde
subjungit rationem : «nam qui volunt di-
vites fieri, » etc., quia desiderium preedicte
copi@ A justitia frequenter declinare facit.

Ad sextum dicendum , quod illnd quod
dicitur quod temporalia non sunt omnino
abjicienda , intelligendum est, gquin eis
utamur ad sustentationem vite in cibo, et
potu, et vestitu, quod patet ex hoc quod
dicitur , « Habentes alimenta, et quibus
tegamur, hiscontenti simus, » non tamen
intelligit quin homo possit omnjum tempo-
ralinm curam & se abjicere.

Ad jllud quod septimo objicitur dicen-
dum, quod in rebus temporalibus queedam

sunt, quee sunt necessaria ad sustentatio-
nem vite praesentialiter, sic ut vestis qua
induor, et cibuset potus quibus uti debeo
.ad prasens. De hujusmodi antem si tan-
tum suppetat mibi quod et alii sufficiat ,
debeo indigenti providere, et alias non
debeo mihi totum eripere , ut scilicet nu-
dus remaneam, vel absque cibo et potu,
tempore comestionis, et de his loquitur
Glossa : « Quaedam autem sunt temporalia,
que reservantur ad prohibendum necrssi-
tati corporis in futurum, sicat pecunia,
possessiones, et hujusinodi, et ista talia
possunt A perfectis viris totaliter aliis dari,
quia interim antequaimn necessitasimmineat,
potest per divinam providentiam multipli-
citer subveniri, de gua fiduciam habere

monemur in Scripturis. »
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8¢ On répond A leur huitieme objection que, bien qu'il n’y ait pas
de précepte de ne retenir aucun argent pour les besoins de la vie,
¢’est un conseil ; si le Seigneur eut une bourse, ce n'étoit pas parce
qu'il ne pouvoit pas se procurer par d'autres moyens ce qui lul étoit
nécessaire pour vivre; mais pour se mettre a la place des foibles, afin
qu'ils considérassent comme leur étant permis ce qu'ils lui auroient
vu faire & lui-méme. Le commentaire des paroles suivantes de saint
Jean, ch, XII : « Et ayant une bourse, ete., » ajoute : « Gelui que
servent les Anges eut une bourse pour subvenir aux dépenses des
pauvres, condescendant & leur foiblesse. » Le commentaire ajoute
aussi aux paroles suivanies du Psaume CIII : « Faisant croitre le foin
qui sert d’aliment aux bétes de somme; » « Il eut une bourse pour les
hesoins de ceux qui éloient avec lui, ainsi que pour ses propres besoins,
se mettant d’une maniére plus particuliére A la place des foibles; tel
par exemple que dans la circonstance suivante : « Mon ame est iriste. »
Il eut anssi dans sa suite de pieuses fernmes qui pourvoyoient i ses
besoins, au moyen de leurs propres biens. Il prévit qu’il y aureit un
grand nombre de personnes foibles, qui rechercheroient ces hiens, et
cependant il n’avoit pas empli sa bourse de biens & Iui appartenant;
il 0’y mettoit (ue ceux que les fidéles lui donnoient. »
9° On répond & leur neuviéme objection que, comme I'établit le Phi-
losophe dans le second livre de I'Ethique, « le milieu de la vertu nese
prend pas d’sprés la distance qui le sépare des extrémes, mais bien
d’aprés la proportion des circonstances qu'établit la droite raison. »
Le qui fait que le milieu de la vertu ne doit pas se trouver entre le
superflu et ce qu'il y a de plus bas dans chaque circonstance considé-
rée en elle-méme, mais dans une circonstance comparée aux aulres
circonstances. Il arrive en effet quelquefois, que le milieu d’une cir-
conslance varie d’aprés la variation d'une autre circonstance; par

Ad illud quod octavo objicit dicendum,
quod quamvis non sit preeceptum, quod
nihil pecunie ad usus necessarios reserve—
tur, est tamen consilium, nec Dominus
loculos habuit, guasi alias ei non potuisset
provideri, sed nt infirmorum gerens per-
sopam, ut sibi licitum crederent quod A
Christo observatum viderent : unde Joan.,
XII . super illud: « Et loculos habens, »
dicit Glossa : «Cui ministrant angeli , lo-
culos hahet in smnptus pauperum, con-
descendens infirmis,» et super illud Psaliz,
CIIt : « Producens feenum jumentis, » dicit
Glossa : « Dominus loculos habuit in nsus
eorum qui ctn eo erant, et suos, persn-
nam infirmorum wmagis suscipiens, ut ihi:
Tristis est anima mea, Habuit et religiosas
tnalieres in comitatu, qua ministrabant ei

de substantia sua. Preevidit enim multos
infirmos futuros, et 1sta queesituros, et ta-
men loculos quos habebat, ex pussessio-
nibus non impleverat, sed ex his qu ei a
devotis et fidelibus administrabantur. »

Ad nonum dieendum, quod sicut in II,
Ethic. determinatur , « mediom in virtutj-
bus non aceipitur secundum distantiam ab
extremis, sed secundum debitam propor-
tionem circumstantiaram, quam facit
ratic recta. » Unde non oportet quod
medium virtutis sit inter superfluum, et
diminntum 1n unaquaque circarostantia
secundum se considerata, sed in una cir-
cumstantia per comparationem ad alias.
Contingit enim quandogque quod unius
circumstantiee medium variare oportet se-
cundum variationem alterius circumstan-
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exemple dans la sobriété, le mode de cette circonstance quis, qui, varie
conformément a la variation de cet autre, quid , quelle chose. 11 est
certain, en effet, que prendre une certaine quantité de nourriture, est
pour une certaine personne un acte modéré, pendant que pour une
autre ce seroit un acte superflu, et pour une troisiéme ce seroit I'acte
le plus petit. G’est pour cela que quelquefois il arrive qu'une circon-
stance prise en elle-mérne estd son plus haut degré, et qu'elle diminue
d’apras le rapport qui existe entre elle et une autre circonstance; la
magnanimité en est un exemple. « L’homme magnanime, ainsi que le
dit le Philosophe, 4° liv. Eth., est celui quis’honore le plus possible; »
ce qui fait que celui qui dépasse cette élévation tombe dans le superflu,
il appelle Caymum ; il n’ajoute rien aux honneurs de I'homme magna-
nime, il ne fait en cela que dépasser la régle de la vertu, au point
que les choses gui pour 'homme magnanime étoient moderees sont
superflues pour lui. 11 est donc prouvé par la, que le milieu 'de 1a
vertu n’est pas vicié par cela qu'une circonstance est prise dans son
degré le plus élevé, pourvu que cette circonstance soitmodérée par les
auires. Par conséquent, si dans la libéralité nous examinons quelle est
la quantité & donner et que I'on prenne la derniére circonstance de
celle-ci, & savoir qu'il est des tirconstances ou tout donner ¢’est tom-
ber dans le superflu, et alors il y a péché de prodigalité; dans
d’autres circonstances, au contraire, tout donner est une ceuvre de
libéralité parfaite. Par exemple, si un homme donnoit toute sa for-
tune pour conjurer le péril qui menace I'état d’'une destruction com-
pléte , on ne le regarderbit pas dans ce cas, d’aprés le Philosophe ami
de la morale, comme un-homme prodigue, on ne le considéreroit que
comme un homme libéral. Il n’est pas prodigue non plus celui qui,
pour accomplir le conseil de Jésus-Christ, donne tout ce qu’il possede,
il fait seulement un acte parfait de vertu. Mais s'il agit de la sorte pour

tim, verbi gratia, in sobrietate modes
hujus circumstantie, quis, variatar secun-
dum varietatem hujus circumstantis,
quid. Constat enim quod alignid in cibum
sumere est alicni persons moderatum,
quod alteri persona est superfluum, alteri
vero diminutum : unde aliquando contin-
git quod una circumstantia in suo maximo
existens, moderatur secundum propoertio—
nem ad aliam circumstantiam, sicut in
magnanimitate contingit. « Magnanimus
enim, secundum Philosophum in IV, Ethir.,
maxime se digniticat ; » unde qui excedit
hanc virtutem in superfiuitate, quem cay-
mum vocat, non magnificat se majoribus
quam magnanimus, sed in hoc excedit
virtutis modum, quod illa que erant ma-
gnanimo moderata., gibi sunt superflua.

Patei ergo quod medium virtutis non cor-
rumpitur ex hoc quod una circumstantia
in sui summo accipiatur, dummodo per
alias circurnstantias moderetur. Si ergo in
liberalitate consideremus quantum sit
dandum , et aceipiatur ultimum circam-
stantiee bujus, videlicet omnia dare ali-
quibus circumstantiis adjunctis, cadat in
superfluitatem et erit prodigalitatis vi-
tium ; aliis autem circumstantiis adjunctis,
erit perfecte liberalitatis opus, vorbi
gratia, si daret aliquis orania sua ut con-
sulat pairie cui periculum destructicnis
imminet, non reputabitur a morali philo-
sopho prodigus, sed perfecte liberalis. Si-
militer qui omnia sua dat, propter Christi
consilium implendum, non est prodigus,
sed perfectum actum virtutis agit. Si au-
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une fin mauvaise ou dans des circonstances qui ne conviennent pas,
C’est alors qu'il est prodigue. On peut en dire autant de la virginité et
de toutes les choses de ce genre, dans lesquelles il ya excis lorsqu’on
dépasse le milieu ordinaire de la vertu. Ainsi donc, il est démontré
d’apres cela que toul donner pour Jésus-Christ, ce n’est pas donner ce
qui doit I'éire et ce qui ne le doil pas, mais c'est donner seulement ce
qui doit étredonné. Bien qu’il ne faille pas tout donner en toute occur-
rence, on peultout donner pour Jésus-Christ.

10° On répond a leur dixiéme.objection, que la grace est la perfec~
tion de la nature, d’ot il suit que rien de ce qui touche a la grace ne
tue 1a nature. Done il est cerlaines choses qui ont pour but immédiat
de sustenter la nature; tels sont le hoire et le manger, le sommeil, elc.,
et en cela un acte de vertu pur n’excede pas les bornes établies pour
la conservation de la nature. C'est pourquoi, si quelqu’un se prive en
cela de ce qui est nécessaire & la subsistance de la pature, il s’écarte
du milieu indiqué par la raison, ctil tombe dans le pécheé; et c’est de
ces personnes dont parlent et le commentaire et I'Apétre. C'est pour-
quoi le commentaire dit sur les paroles suivantes : « Que votre culte
soit raisonmable; » « c’est-a-dire, qu'il le soit pour ce qui concerne la
macération cont il avoit parlé d’abord ; soyez discret sur ce point, ne
tombez pas dans’excés ; chatiez vos corps avec modération, de peur
que la nature ne défaille et que la mort s'ensuive. » Mais il est des
choses sans lesquelles la nature peut subsister ; tels sont les plaisirs de
la chair; ce qui fait que guel que soit le retranchement que 1'on fasse
pour Dieu en ce point, on n’excéde jamais, pourvu qu'il ne se trouve
pas d’antres circonstances qui fassent<tomber dans le péché; c’est
pourquoi la virginité est louable, elle qui s’abstient de tous les plai~
sirs de ce genre; elle 'est méine quant & la résolution. On peut en
effet, sans posséder les biens de la terre, maintenir la nature dans son

tem non debito flne aut aliis circumstan-
tiis indebitis omnia daret , prodigus esset ;
et similiter est dicendum de virginitate et
de aliis hujusmodi, in quibus videtur
cxcessus contra commune medium vir-
tutis. Sic ergo palet quod dare omnia
propter Christum , non est dare danda et
non danda, sed est daré danda tantum.
Quamvis enim non omnia sint danda quo-
cumque modo, sunt tameri danda propter
Christum.

Ad decimum dicendum, quod gratia est
perfectio natura, unde nihil guod ad gra-
tiam attinet, naturam interimit. Sunt ergo
quedam qua immediate ad naturam sus-
tentandam pertinent, sicut potus, cibus,
somnus et hujusmodi et in istis actus gra-
tuite virtutis modum natura conservandz

non excedit : unde si in 1stis aliquis sibi
subtrahat ultra id quod natura sustinere
potest, sic rationis medium excedit et vi-
tiosus est, et de his Joquitur Apostolus et
Glossa. Unde dicit Glossa : « Obsequinm
vestrum in preediclis, scilicet in macera~
tionem carnig, de qua premiserat, sit ra-
tionabile, id est, cum discretione ne quid
nimis sit ; sed cum iemperantia corpora
vestra castigetis, ut non nature defectu
cogantur dissolvi. » Quedam autem sunt,
sine quibus natura conservari potest, sicut
venereorum usus, et ideo in istis quan~-
tumcumque subtrahatur propter Deum,
noit potest esse superfluum, dummodo ex
alia circumstantia vitium non incidat, et
propter hoc virginites laudabilis est, que
ab omni hujusmodi delectahili abstinet, et
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état normal, appuyé sur I'espérance que Dieu nous aidera en cela de
plusieurs maniéres; ce quifait que quelles que soient les choses dont on
la prive, on ne dépassera pas les bornes, pourvu que ce soit pour Dieun
qu’on le fasse. 1l est démontré, par ce qui précéde, que la pauvreté
volontaire embrassée pour Jésus-Christ ne s’écarte pas du milicu de
la vertu.

{1° A leur onziéme objection on répond : Bien que celui qui donne
tout pour Jésus-Christ se prive de certains secours pour sa vie, il ne
se prive cependant pas de tous; car il lui reste encore le secours de
la divine providence qui, dans le besoin, ne lui fera pas défaut; il lui
reste aussi le dévouement des fidéles. C’est pourquoi saint Augustin,
dans son livre De I'aumoéne, s'éléve contre ceux qui font cette objec-
tion, disant : « Pensez-vous qu'il manquera quelque chose au chré-
tien, au serviteur de Dieu, & celui qui se livre a I'accomplissement
des bonnes ceuvres, i celui qui est cher au Seigneur? Pensez-vous
que celui qui donne & manger & Jésus-Christ ne sera pas nourri par
lui? Pensez-vous que les biens terrestres manqueront & ceux i qui
sont accordés les biens célestes? D’oll vient cette pensée d’incrédulité,
ce sentiment impie et sacrilége? Que fait dans la maison de Dieu un
eceur perfide? Pourquoi appelle-t-on et tient-on pour chrétien celui
qui ne croit pus entiérement & Jésus-Christ ? Le nom de Pharisien lmi
couvienl mieux ; car nous voyons dans 1'Evangile que lorsque le Sei-
gneur parloit, de 'aumone, et qu’il nous conseilloit de nous faire des
amis avec les biens dr 1a terre , » 'Ecriture ajoute : « Les Pharisiens,
hommes avares, écoutoient tout ce qu'il disoil et ils se moquoient ; »
nous en voyons quelques-uns dans I’Eglise qui agissent de la méme
maniere, leurs oreilles sont closes, leurs cceurs endurcis, il n’est aucun
avertissement spirituel ou salutaire dont ils admetient la lumiére; il
ne faul pas nous étonner si de tels hommes méprisent les serviteurs

similiter est in proposito. Potest enim
sine dominio possessionum terrenarum
natura conservari cum spe divinl auxilii
multis modis, unde quantumcumque ei
subtrahatur, non erit superfluum si propter
Deum flat; et sic patet quod voluntaria
paupertas propter Christum suscepta a me—
dio virtutis non discedit.

Ad undecimum ' dicendum , quod licet
ille: qui dat omnia propter Christum
subtrahat sibi aliquod auxilium vite, non
tamen omne guia adhu¢ remanet ei auxi-
liom divinee providentie , quee ei in ne-
cessarlis non deerit, et fidelium devotio.
Unde Augustinus in lib. De eleem., inve-
hitur contra taha objicientes , sic dicens :
« Tu christiano, tu Dei servo, tu bonis ope-
ribus dedito, tu Domino suo charo aliquid

existimas defuturnm? An putas qui Chris-
tum pascit, a Christo ipse non pascitur ?
An putas terrena deerunt, quibus ccslestia
et divina tribzuntur ? Unde hae incredula
cogitatio, unde impia et sacrilega ista me-
ditatio? Quid facit in domo Dei perfidum
pectus ? Quid qui Christo omnino noa cre~
dit appellatur et dicitur Christianus? Pha-
risei sibi magis congruit nomen; nam
cum in Evangelio de elesmosynis Dominus
disputaret , et ut nobis amicos de terrenis
lucris faceremus moneret, addidit Scriptura,
dicens : Audiebant heac omnia Pharisei
qu1 erant avari et deridebant eum, quales
in Ecclesia quosdam videmus, quorum pree-
clusze anres et corda ceecata nullum de spi-
ritualibus et salutaribus monitis lumen

admittunt, de quibus non oportet mirari,
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de Dieu, cux ui mépriseni Dicu Jui-méme. » 1l est done évident, d'a-
prés cela, qu'il y a sacrilége & dire que ceux qui donnent tout pour
Jésus-Christ s’exposent & devenir leurs propres meurtriers.
12° On répond & leur douziéme objection que, comme le prouve ce
quia été dit déja, celui qui doane tout & cause de Jésus-Christ ne
s'expose pas a ailenter a ses jours par la faim, parce que Dieu ne I'a-
bandonne jumais jusqu’a ce point, comme le prouvent les paroles de
I'Apdtre , Héb., chap. ult. : « Je ne vous quitterai point, je ne vous
abandonnerai pas. » Le commentaire ajoute : « Mais de peur qu’ils ne
vinssent peut-élre & dire : que taudroit-il que nous fissions, si nous
manquions des secours nécessaires? » 11 y joint aussitdt la consola-
tion, rapportant le témoignage du livre de Josué: « Je ne vous aban-
donnerat pas sans vous donner ce dont vous avez besoin, je ne vous
délaisserai poim ».I1 seroit délaissé celui qui mourroit de faim; mais
comme cela n'a pas lieu, ’homme doit fuir la cupidité; il est dit plus
bas, « mais il tient ce langage a quiconque, comme Josué, espére en
fui. Tl nous fait cette promesse si nous mettons en lui notre espérance
mais il ne la promet pas aux hommes cupldes et tenaces, ce n'est qu'a
ceux seulement qui esperent en Dieu & qui elle est faite. » La preuve
qu’ils citent & lour appui est fausse, parce qu’il est permis & un
hormine, il peut méme en cela étre louable, de s’exposer pour Jésus-
Christ & périr par le glaive, bien qu'il lui fat possible de faire autre
chose. C’est ce «ui se lit des martyrs qui, aux temps de la perséeu-
tion, venoicnt s'offrir d’eux-mémes pour confesser publiquement le
nom de Jésus-Christ. §'il n’en étoit pas ainsi, il seroit défendu anx
soldals de traverser les mers et d’aller s’exposer & toute espece de
dangers pour 'honneur de Jésus-Christ.
3° On répond & leur treiziéme objeclion, que I’homme est maitre
de ses propres hiens, mais qu'il ne l'est pas de ceux d’autrui; c’est

quod contemnant in talibus servos, quando
a talibus videmus ipsuin Dominum esse
contemptum; » et sic patet quod sacrilegium
est diccre, quod illi qui omnia propter
Christum dant, se periculo homicidii com-
mittunt.

Ad duodecimum dicendum, quod sicut
ex jam dictis patet, ille qui dimittit
omnia propter Chrislum, non se exponit
fami quee ipsum interimat, quia nunquam
a Deo ita deseritur quod fame moriatur,
quod patet Hebr., ultimo, super illud -
« Non te deseram , neque derelinquam. »
Glossa : « Sed ne forte dicerent : Quid
facturi erimus, si suffragia nobis necessa-
ria defecerint? » Protinus subdit consola-
tionem, adhibens testimonium de lib. Jesu
nave, « non te deseram, quidem necessa-

ria, neque derelinquam. » Derelinqueretur
ille qui fame periret, sed guia hoc non
est, non sit homo cupidus ; et infra : «Hoc
autem dicit omni speranti in se, sicut’
Josue. Hoc enim nobis promittit, si inillo
spem nostram ponimus : non tenacibus, non
cupidis fit ista promissio, sed sperantibus
in Deo ; » et tamen hoc quod assumit est
falsum, quia posset homo se exponere pe-
riculo gladii propter Christum laudabiliter,

etiam si haberet aliud quod faceret, sicat
legitur de multis martyribus tempore per-
secutionis, qui ultro se offerebant in me-
dium nomen Christi publice confitentes,
alias non liceret militibus ire ultra mare,

et exponere se multis periculis propter
Christi honorem.

Ad tertium decimum dicendum, quod ho-
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pourquoi il feroit une injustice & aulrui s'il lui enlevoit ses biens ,
pendant qu'il ne s’en fait pas & lui-méme &'l se prive des siens. C'est
ce qui fait qu'il est dit dans le einquiéme livre de I'Ethique, que
« ’homme n’est jamais injuste envers lui-méme, si I'on parle exacte-
ment de I'injustice. » En outre, celui qui enléve a autrui son bien I'ap-
pauvrit contre son gré; or, cette pauvreté est dangereuse ; celui, au
contraire, qui renonce & ses biens, embrasse volontairement Ia pau-
vreié; or cetie pauveté est méritoire si on 'embrasse pour Jésus-Christ.

14° 11 faut répondre & leur quatbrzime objection que , comme on
I'a dit plus haut : le Seigneur fit réserver de l'argent pour s’en servir
dans le besoin et pour condescendre aux exigences des foibles; ce qui
fait que I'on ne doit pas taxer de superstitieux les hommes parfaits
qui ne veulent pas garder d’argent ; c’étoit encore pour condescendre
aux exigences des foibles qu'il mangeoit avec les Publicains, qu’il
buvoit du vin et qu’il usoit d’autres mets délicats. Ce n’est cependant
pas une raison pour qualifier de superstitieux les saints Péres qui
dans le désert s’abstenoient de vin et d’autres mets délicats. Si le Sei-
gneur faisoil conserver de I'argent, il ne le tenoit pas de ses propres
biens, c’étoit plutdt les fidéles qui le Iui donnoient sous forme d’au-
mone. 11 est dit & cette occasion dans saint Lue, ch. VI : « Quelques
femmes suivoient le Seigneur, lui fournissant de leurs propres biens
ce dontil avoit besoin. »

15° A leur quinzieme objection on répond que, les Apdtres réser-
voient de l'argent et qu'ils en recueilloient méme pour venir au
secours des saints pauvres qui avoient vendu leurs biens pour Jésus-
Christ. Cet argent, toutefois, ne leur venoit pas de quelques posses-
sions particuliéres, ¢'étoit le fruit des aumoénes des fideles. Quant i ce
que I'on dit encore , que parmi eux il n’y avoit aucun pauvre, il ne

mo rerum sunaram est Dominus , non autem
rerum alterius, et ideo injuriam faceret al-
teri sl possessiones ei auferret, non gutem si
possessiones sibi aufert injuriam sibi facit -
propter quod dicitar in V. Ethic.,, quod
"« non est mjustitia hominis ad seipsum,
proprie loquendo de injustitia. » Et pree-
terea, quialteri sua anfert, inducit eam in
paupertaiem involuntariam , que est pe-
riculosa : qui autem swa dimittit, in-
ducit ge in paupertatem voluntariam , quee
esi meritoria , si sit propter Christum sus-
cepta.

Ad quartum decimum dicendum, quod si-
cut supra dictum est, Dominus pecuniam re-
servari fecit ad necessarios nsus, ut infirmis
condescenderet , et ideo non est reputandum
pro superstitions si aliqui perfecti viri
pecuniam reservare nolunt, sicut etiam ut
infirmus condescenderet, cum publicams

cornedebat et vinum bibens et aliis ciba-
riis communiter utens. Nec tamen repu-
tandi sunt superstitiosi sancti Patres in
eremo, qui a vino, et aliis cibariis de-
licatis abstinebant , et tamen Dominus
quamvis pecuniam roservari fecerit, non
tamen eam de aliquibus propriis posses-
sionibus habebat, sed magis ei & fideli-
bus per modum eleemosyns ministrabatur,
unde dicitur ZLuc., VIII, quod « mulieres
quedam sequebantur Dominum ministran—
tes de facultatibus suis.»

Ad decimom quintum dicendum, guod
Apostoli reservabant pecunias, et etiam colli-
gebant ut sanetis pauperibur, qui preedia sua
vendiderant propter Christum, necessaria
ministrarent, nec tamen illas pecunias habe-
bant de aliquibus possessionibus, sed ex elee-
mosynis fideliam. Quod etiam dicitur, quod
nullus egenus erat inter eos, non est intel-
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faut pas entendre par 1a que les apotires et les disciples de la primitive
Eglise n’ont pas ¢té exposés pour Jésus-Christ & toutes sortes de mi-
séres et de privations, puisqu'il est écrit, I. Cor., ch. IV : « Jusqu'a
ce jour nous avons eu faim et soif, eic., » et dans la II* Ep. aux Cor.,
ch. VI: « En nous rendant recommandables par une grande patience
dans les maux, dans les nécessités, etc., » le commentaire ajoute :
« de ce qui concerne la nourriture et le vétement. » On doit entendre
par la qu’ils accordoient & chacun ce qui lui étoil nécessaire, d’apres
les ressources dont ils disposoicnt, en sorte qu'ils soulageoient , au-
tant qu’il étoit en leur pouvoir, les besoins de tous.

16° On répond & leur seizieme objection que, bien que ce précepte :
« N'allez point chez les paiens, » ait été complétement révoqué apres
laRésurrection, c’est parce qu'il falloit d’abord annoncer la parole de
Dieu aux Juifs et ensuite la porter aux gentils, aiusi qu’il est écrit au
livre des Actes, ch. XIII. Le Seigneur, toutefois, ne révoqua pas entié-
rement, dans la Céne, ce qu'il avoit dit aux Apétres, savoir, qu’ils ne
devoient rien porter avec eux de ce qui leur étoit nécessaire; il ne le
fit que pour les teinps de persécution, quand il ne leur seroit pas pos-
sible d’obtenir de leurs perséeuteurs les choses nécessaires & la vie.
C’est pour cetic raison que le commentaire des paroles suivantes de
saint Lue, ch. XXII : « Lorsque je vous ai envoysé, etc., » ajoute : « Il
ne donne pas aux disciples la méme régle de conduite pour le lemps
de paix que pour celui de persécution. » Envoyant ses disciples précher
PEvangile il leur commande de ne rien prendre pour e voyage, éta-
blissant par la (ue celui qui annouce I'Evangile doit vivre de I'Evan-
gile. Etant sur le point de mourir, toute la nation poursuivant e
pasteur et le troupeau, il donne une régle adaptée a la circonstance,
permettant ’emporter ce qui est nécessaire a la subsistance , jusqu’a
ce que la folic des persécuieurs se fiit calmée, que le temps d’évangé-
liser fiit revenu, il les autorise méme & en faire autani pour toutes

geutes, ut dxcltur Aet., XII1, tamen hoe quod

ligendum quin Apostoli et pnmmvm Ec-
clesize discipuli multas cgestates et penu-
rias sustinucrint propter Christum, cum di-
catur I. Cor., TV : « Usque in hanc horam
esurimus , el sitimus, » etc.; et 1L Cor.,
VI : « In multa patientia, in trihulationi-
bus, in necessitatibus ,.» Glossa : « victus,
vel vestitus : » sed quia de his qua haberi
poterant, unicuique secundum quod npus
erat, tribuebant ut quantuin eis facunitas
suppeteret , omnium indulgentias releva-
rent.

Ad decimuin sextum dmendum, qrod
quamvis illud preecepium, in viam gentium
ne abieritis, fuerit post resurrectionein tot:-
literrevocatumn, eo quod primum oportebat
Judeis verbum Dei loqui, et sic transive ail

Dominus dixerat Apostolls, quod non se-
cum necessaria ferrent , non totaliter re-
vocavit in ceena, sed solum. tempore perse-
cutionis, quoniam & perseculionibus ncces-
saria habere non potuissent : unde Luc.,
XXII : « Quando misi vos, » etc., Glossa :
« Non eadem viveudi regula persecutionis
tempore , qua pacis discipulos informat. »
Missis siquidem discipulis ad preedicandum,
ne quid tollerent in via prescepit, ordinans,
scilicet ut qui Evangelium nuntiat, de Evan-
gelio vivat. Instanie verv morris articulo,
et tola illa gente pastorem simul et gregem
peisequente, congruam tempori regulam
discernit, permittens necessaria victui,
d-mec sopita persecutorum insania, tempus
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les autres choses dont ils peuvent avoir besoin. » Le commentaire
ajoute : « En ceci il nous apprend que nous {muvons quelquefois, lors-
que le besoin s'en fait sentir, retrancher queique chose de la rigueur de
nos résolutions, et ccla sans pécher. » Par exemple, sl NOUS voyagceons
dans des regmns inhospitaliéres, il nous est permis de porter de plus
amples provisions que nous ne po@ivons en avoir chez nous. Mais il
est certains hérétiques, et ce sont eux qui font cette objection, qui
rejettent le commentaire. Nous allons leur démeontrer, par le texte
lui-méme, qu’apres que le nombre des fidéles se fit acerw, les disciples
ne portoient pas avec eux ce qui leur étoit nécessaire pour le voyage. 11
est dit, en effet, dans la derniére Epitre canonique de saint Jean : « Mon
bien-aimé, vous agissez en vrai fidéle d’avoir un soin charitable pour
les fréres et particuliérement pour les étrangers, » et un peu plus has :
« Car c’est pour son nom qu’ils se sont mis en chemin ne recevant
rien des genlils, » Nous devons done en agir de la sorte. Mais quand
méme ils ne recevroient rien des paiens, ils n’auroient pas besoin du
secours des fidéles s’ils emportoient avec eux ce qui est nécessaire a
la vie. C'est encore ce que prouve le commentaire des mémes paroles,
car il est dit : «Ils sont partis pour son nom, étrangers meéme leurs
propres hiens. »

17° On répond & leur dix-septieme objection, que si 'Eglise étoit
privée de la consolation des biens terrestres, elle ne pourroit pas faci-
lement soutenir un grand nombre de personnes infirmes qui sont a sa
charge. Il est donc avantageux, qu’aprés avoir renoncé i ses propres
biens on en posséde de communs dans I'Eglise, et cela surtout pour
pourvoir aux besoins des pauvres. Il ne faut cependant pas conclure
de 1a, qu'il n’est pas avantageux pour les hommes parfaits, qui ont
tout quitté, de mener la vie veligieuse sans biens communs, car bien
que les possessions communes n'anéantissent pas, dans ceux qui les
possédent, la perfection apostoliyque,, ceux néanmoins qui, apres avoir

. evangelizandi redeat, et alia Glossa dicit : | modi. » Non autem esset necessarium

« In hoc nobis quoque datur exemplum,
ut nonnunquam causa instante quaedam
de nostri propositirigore sine culpa inter-
mittere possimus,» verhi gratia: Si per in-
hospitales regiones iter agimus, plura via-
tiei causa licet portare, quam domi ha-
beamus, » Sed guidam heretici, quorum
est illa objeciio, Glossam non recipiunt,
ipso textu ostendemus quod multiplicatis
fidelibus discipuli Christi secum necessaria
jn via non portabant. Dicitur enim in ult.
can. Joan. : « Charissime, fideliter facis
quicquid operaris in frar.res, et hoc in pe-
regrinos ; » ot infra : « Pro nomine enim
ejus profecti sunt nihil accipientes a genti-
libus, nos ergo debemus suscipere hujus-

quamvis a gentilibus nihil acciperent, ¢uod
reciperentur a fidelibus, si secum necessa—
ria ad victum deferrent ; quod etiam patet
per Glossam ibi que dicit : « Pro nomine
ejus profecti sunt alieni a rebus propriis. »

Ad decimum septimum dicendum, quod
Ecclesia multos infirmos sustinet, «uos
non facile sustineret sine temporalium
possessionum solatio; expedit ergo facul-
tates communes in Ecclesia possideri pro-
priis dimissis, et preecipue propter pau-
peres sustentandos. Non tamen sequitur
quod non sit expediens perfectis viris, qui
sua dimiserunt, vitam religivsam agere
sine cormnunibus possessionibus, et quam-
vis perfectio apostolica non annulletur in
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tout (uitté, vivenl sans avoir rien en commun, la pratiquent d’une
maniére plus parfaite encore.

48° 11 faut répondre a leur dix-huitiéme objection , que le décret
qu'ils citent ne défend & personne d’embrasser pour Jésus-Christ une
vie pauvre; mais qu'il fait une loi aux évéques et & ceux qui possedent
les biens des églises, ¢ui sont aussi ceux des pauvres, de pourvoir &
leurs besoing au moyen des revenus de ces mémes biens, et de sou-
lager leur misere autant qu'ils le peuvent. G’est ce que prouve la suite
du chapitre Jorsqu’on 1'examine avec soin.

192 On doit répondre i leur dix-neuviéme objection : eelui qui,
aprés avoir abandonné ses propres biens pour Jésus-Christ, espére
que Dieu lesoutiendra, n’est pas un présomptueux , il ue tente pas
Dieu. Celui, en effet , qui a en Dicu la confiance qu'il doit avoir, ne
présume ni trop de Dieu, ni ne le tente. Mais les pauvres de Jésus-
Christ et ceux qui annoncent la vérii¢ doivent avoir en Dieu une con-
fiance de ce genre. C’cst pourquol le commentaire des paroles sui-
vantes de saint Luc, ch. X : « Ne portez pas avec vous de sac, etc., »
dit : « Le prédicateur doit avoir une telle confiance en Dieu qu'il doit
étre assuré que, quand méme il ne s’occuperoit pas des dépenses né-
cessaires & la vie présente, il nc séra néanmoins pas dépourvu des
secours nécessaires, et ceci, ¢’est afin que son esprit soit a ’abri des
soucis des intéréts temporels quand il parle aux auires des intéréis
éternels. §’ils n’avoient pas en Dieu celte confiance, ilsle tenteroient bien
plutdt. » Il est éerit, I. Cor., ch. X: « Pournous ne tentons point Jésus-
Christ comme quelques-uns d’entre eux le tentérent; » le commentaire
gjoute : « Disant : le Seigneur pourra-t-il dresser une {able dans le
desert? » Il faut, toutefois, distinguer quelles sont les choses pour
lesquelles 'homme mel en Dieu sa confiance. En agissant de la sorte,
quelquefois il tente Dieu, d’aulres fois il ne le tente pas. 11 est, en

:illis qui possessiones communes habent,
famen expressius conservatur in illis qui
propriis dimissis , eliam communibus ca-
rent.

Ad dectmum octavam dicendum, quod
per illud decretum nem habetur esse pro-
hibitum alicui quin pauperem vitam eligat
propter Christum, secl est praceptum epi-
scopis, et eis qui ecclesiarum bona pnssi-
dent, que pauperum sunt, ut eis de fruc-
tibus possessionum Ecclesiee provideant , et
guantum possunt eorum sublevent egesia-
tem; et hoc patet diligenter inspicienti
seriem capituli indueti.

Qui enim fiduciam debitam de Deo habet,
neque presumptoosus est , neque Deum
tentat. Talem autem fiduciam debent ha-
bere de Deo pauperes Christi, et prescipue
pradicatores veritatis. Unde Glossa super
illud Lue., X : « Nolite portare saccu-
lam, ete. » « Tanta predicatori debet esse
fiducia in Deo, ut presentis vitx sumpius
etsi non provideat, tamen sibi non defec-
tw'os certissime sciat, ne dum mens occu~
patur ad temporalia , minus predicet
wlerna ; imo magis Deum tentarent , nisi
istam fiduciam haberent. » 1. Cor., X :
« Neque tentemus Christum, sicut qmdam

Ad decimum nonwm dicendum, gquod!eorum tentaverunt, » Glossa: « dicenies :

ille qui dimissis omnihus propter Christuni, Numquid poterit Deus pararc mensam in
spem habet ut sustentetur a Deo, neque  deserto? » Distinguendum tamen est in
preesumptuosns est, neque Dewn tentat. illis in quibus se homo iotwin committil.
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effet, des choses pour lesquelles Dieu ne peut secourir I'hgmme sans
miracle ; si ’homme s’exposoit & des ‘périls de ce genre, il tenteroit
Dieu ; par exemple, si quelqu'un se précipitoit du haut d’'un mur
comptant sur le secours de Dieu , & moins que per hasard il n’edt été
assuré de l'issue de son action par une inspiration divine, comine
Pierre qui, sur I'ordre du Seigneur , s’exposa aux flots de la mer, ou
comme le dit saint Matthieu : « Muni du signe de la croix, sans casque
ni bouclier, je pénétrai sans crainte ’enceinte des ennemis ; » ou en-
encore,, comme saint Jean V'évangéliste , qui but avec confiance du
poison, ou comme la bienheureuse Agathe qui dit : « Une médeciue
de la chair, ete. » Mais il en est d’autres auxquelles les causes infé-
rieures peuvent servir de remede, et c'est pour ces choses 1a que I'on
ne tente pas Dieu, si on attend de lui le secours dont on a besoin. De
méme que le soldat ne tente pas Dieu lorsqu'il va au combat plein de
confiance dans le secours divin, bien qu’il ne soit pas sir de I'issue
du combat. Il est évident, d’aprés cela, que celui qui ahandonne pour
Dieu tout ce qu'il posséde , ne le tente pas, soit parce qu’il ne le fait
que plein de la confiance que lui inspire la parole méme de Dicu,
soit aussi parce qu'il lui reste le dévouement des fidéles qui satisfont
a ses besoins et qui le doivent. Comme il ne tenteroit pas Dieu celui
qui, voyaut venir & lui un ours, déposeroit pour une cause raison-
nable ses armes, se confiant en d’autres hommes armés, qui pour-
roient et devroient le défendre, au moment méme.

20 On répond & leur vingtiéme objection, qu’il nous est commandé
de nous adresser a Dieu afin d'en obtenir ce dont la nature a besoin
ce qui fait quil ne nous est pas permis de renoncer aux biens tem-
porels au point de ne pas en user pour nous nourrir et nous vétir.

21° A la vingt-uniéie on répond que le décret qu'ils cilent con-

Quandoque enim hoc faciens tentat Denm ;
“quandoque vero non. Sunt enim quaedam
in quibus est impossibile hominem juvari
nisi a Deo miraculose operante, et talibus
periculis homo se exponens Deum tentaret,
sicut si aliquis de muro se pracipitaret sub
spe divini auxilii, nisi forte a Deo certifi-
catus esset de futuro eventu aliqua inspi-
ratione, sicut Petrus ad jussum Domini se
exposuit fluctui maris, sicut etiam Beatus
Mattheus dixit : « Ego signo crucis, uon
clypeo protectus ant galea , hostium cuneos
penetraho securns, » et sicut Beatus Joannes
Evangelista venenum confidenter bibit ; et
sicut beata Agatha quée dicit : « Medici-
nam carnalem, etc. » Queedam antem sunt,
in quibus possibile est remedium adhiberi
etiam per causos inferiores, et in istis non
est tentare Deum, 81 se aliquis divino au-
vilio committit, sicut miles non tentat

Deum, qui pugnam ingreditur, de divino
auxilio confisus,, quamvis de evasione se-
curus non sit. Ex hoc ergo patet, gnod
ille qui omnia sua propter Deum relinquit,
non tentat Deum, tum quia plenus fiducia
ex divina authoritate concepta hoc facere
debet ; tum quia remanent fideles devoti,
per quos satisfieri ei potest et debet, sicut
etiam non tentaret Deum, qui ob alignam
causarn rationabilem, urso veniente, arma
deponeret aliis armatis preesentibus , qui
eum defendere possent et deberent.

Ad vigesimum dicerdum, quod tempo-
ralia a Deo petere jubemnur ad naturse usus
necessarios, unde temporalia non debemus
abjicers, quin eis utamur ad necessitatem
corporis in ciho et veslitu.

Ad vigesimum primum dicendum, quod
statutum illud inductwin est in favorem
winistrorum Ecclesie, et ideo si aliqui
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cerne les ministres de l'Eglise, ce qui fait que s'il est quelques personnes
qui veuillent faire des choses de surérogation , tel que servir VEglise
sans rien posséder, ils en sont plus louables et ils imitent Paul qu1
préchmt r Ev*mg:le saus étre a charge 4 personne, lui que Dieu méme
avoit préposé a celte fonction, ainsi que le prouve ce qui se lit I.
Cor., chap. IX.

22° On répond a leur vingt-deuxidme objection, que bien que les
Péres aient approuvé ce mode, ils n’ont pas condamné 'autre; donc
il n’y a pas de présomption a le cuivre; autrement il seroit impossible
d’établir autre chose que ce qui s’est observé dans les premiers terps.
Cette maniére d’agir fut néanmoins approuvée méme dans la primi-
tive Eglise par plusieurs anciens saints Peres.

23° On répond a la vingt—troisiéme , qu'il est commandé & ceux
qui ont des hiens de secourir les pauvres, comme le prouvent les pa-
roles suivantes de saint Jean, I. Jean, ch. Il : « Celui qui posséde les
hiens du monde et qui voit son frére dans le besoin , el qui lui fer-
mera son ceeur, comnment la charité de Dieu habitera-t-elle en lui? »
Mais celui qui, aprés avoir réparti tout ce qu'il posséde, se donne a
Dieu, est bien plus digue de louange, car c’est ici la perfection aposto-
lique, ce qui fait saint Jérome dirc & Lucinus de Bétique, que « s’offrir
& Dieu est le fait des chrétiens et des apdtres qui, apres avoir renoncé
a tout ce qu'ils possédoient, se donnérent au Seigneur. »

GHAPITRE VII.
Le religieuz peut-il vivre d’aumones?

Les adversaires de Jésus-Christ dont il vient d’étre parlé ne ¢ ap-
pliquent pas seulement a combaitre la pauvreté par la raison, mais
leurs efforts tendent encore & la détruire complétement d’wne mamere
indirecte; car ils ont la cruaute de se proposer pour but de soustraire

stantiam huojus mundi et viderit fratrem

supererogare velint, ut sine possessionibus
suum pecesse habere, et clapserit viscera

Ecclesise serviant, laudabilinres existunt,

sicut Paulus preedicuns Evangelium sine
sumptu, qui predicator erat a Dec ordi-
natus, ut patet 1. Cor., 1X.

Ad vigesimum secundum dicendum,
quod quarnvis sancti Patres illum modum
approbaverini , non tamen istum modum
reprobaverunt ; et ideo non est prasump-
tuosum hunc modum sequi, alias nikil de
novo posset institui, quod non fuerit an-
tiquitus observatum. Nihilominus tamen
iste modus antiquitns a multis sanctis fuit
approbatus, etiam in Feelesia primitiva.

Ad vigesimum tertium dicendum, quod
sabvenire indigeniibus imdicitur illis qui
divitias possident, sicut patel ex hoc quod
dicitur I. Joan., TII : « Qui habuerit sub-

111.

sua ab eo, quomodo charitas Dei manet
in e0?» Sed multe laudabilius est, quod ali-
quis omnibus suis datis, etiam semetipsum
Deo det, quod ad apostolicamn perfectio-
nem pertinet; unde dicit Hieronymus ad
Lucinum Beticum : « Seipgum offerre Deo,
proprie Christianorum est, et Apostolorum,
qui totum censum quem habuerant, Do-
mino tradiderunt. »

CAPUT VIIL.
An religiosus de cleemosynis vivere possil.

Non solum autem pradicti adversarii
Christi paupertatem ratione 1mpugnare
nituntur, sed eam totaliter cradicare co-
nantur quodammeodo indirecte , dum vie-

3
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aux pauvres du Christ les choses nécessaires a leur subsistance, et ils
disent, dans cette intention, qu'il ne leur est pas permis dus vivre
d’auménes. I est écrit au livre de I'Ecelésiastique , ch. XXXIV ; « Le
pain des malheureux est la vie du pauvre; celui qui les en prive est
un homme de sang. » ils ont recours & une foule de moyens pour
prouver leur assertion.
1° Ils citent & cet effet les paroles suivantes du Deutéronome, ch.
XVI: « Vous ne tiendrez compte ni de la personne, ni des présents,
car les présents aveuglent le sage; ils font changer le langage du
juste; » mais les aumones sont des présents. Par-conséquent, comme
il convient aux religieux d’avoir les yeux de lesprit trés-clair-
voyants , il s’ensuit qu’ils ne peuvent pas vivre d’aumdnes.
2° Ils apportent & leur appui ce qui se lit au livre des Proverbes,
ch. XXII : « Celui qui emprunte devient le serviteur de celui qui
préte; » il en est & plus forte raison de méme de celui qui recoit un
don. Or il appartient surtout au religieux d’étre 4 V’abri de toute ser-
vitude séculiére, car sa vocation est de jouir de la liberté spirituelle.
C’est pourquoi le commentaire des paroles suivantes, II. Thes., chap.
I : « Mais, c’est que nous avons voulu nous donner nous-mémes pour
modéles, etc., » ajoute : « Notre religion appelle les hommes & la li-
berté. » Done, ils ne doivent pas vivre d’aumones.
3¢ Les religieux embrassent un état de perfection , mais il est plus
parfait de faire 'auméne que de la recevoir, ce gui fait qu'il est dit au
livre des Actes, ch. XX : « Il y a plus de bonheur & donner qu’a rece-
voir. » Done, il y a plus de raisons pour que les religieux travaillent
de leurs mains afin de pouvoir aider ceux qui sont dans le hesoin,
que pour qu'ils recoivent eux-mémes des aumones qui les fassent
vivre.
4° L'Apotre, 1. Tim., ch. V, ordonne que les veuves qui peuvent
pourvoir autrement & leur subsislance ne vivent pas aux dépens des

tum pauperibus Christi crudeliter subtra-
here nituntur, dicentes eos de eleernosynis
vivere non posse. Eccles., XXXIV : « Panis
egentium vita pauperis est ; qui defraudat
illum, 'homo sanguinis est. » Ad quod pro-
bandum multipliciter nituntur.

Primum enim illud inducunt quod di-
citur Deut., XVI : « Non accipies perso-
nam, nec nunera, quia muuera excecant
oculos sapientum et mutant verba justo-
rum ; » sed eltemosyne munera quedam
sunt., Ergo cumn religiosis maxime compe-
tat oculos spiritnales illaminatos habere,
non competit eis de eleemosynis vivere.

Item, Prov., XXII : «Qui accipil motuun
servus est feneranlis, » multo magis ergo
qui accipit datom, servus dantis efficitur ;

sed religiosos maxime decet csse liberos a
servitute s@culi, quia in libertatem spiritus
sunt vocati : unde I Thess., 111, super il-
lnd : « Ut nosmetipsos formam dare-
mus, » ete., dicit Glossa : « Religio nostra
ad libertatem homines advocat. » Ergo non
debent de eleomosynis vivere.

Item, religiosi statum perfectinnis proii-
tentur; sed perfectius est dare elcemosy-
nas quam accipere ; unde dicitur Aet., X:
« Beatius est magis dare quam accipere. »
Ergo magis dehent manibus laborare , ut
habeant unde tribuant nccessitatem pa-
tienti, quam eleemosynas accipere, dc qui-
bus vivaul.

Iten, Apostolus 1. ad JFim., V, preci-
pit wt vdue gua possunt aliunde susten-
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aumébnes de I'Eglise pour qu’elle ne soit pas surchargée, et qu'elle
puisse suffire aux hesoins de celles qui sont véritablement veuves.
Donc, ceux qui sonl robustes et valides doivent travailler de leurs
mains pour vivre, et ne doivent pas avoir recours pour cela aux au-
mones que recoivent les pauvres qui n'oxit pas d’autres moyens de
satisfaire a leurs besoins.

5°11 est écrit dans le Droit,, quest. 1, ch. Clericos : « Ceux, dit saint
Jérdme, qui peuvent vivre au meyen des biens qu'ils recoivent de leurs
parents, ct de leurs propres travaux, et qui recoivent ce qui appar-
tient aux pauvres, commettent assurément un sacrilége, et par 'abus
de ces mémes ressources mangeut et hoivent leur jugement. » Par con-
séquent celui (ui avoit de quoi subvenir & ses besoins et qui apres y
avoir renoneé voudroit vivre d’auménes, doit éfre considéré cemme
un sacrilége.

6° Le commentaire des paroles suivantes, I. Thes., ch. ult. : « Mais
c’est que nous avons voulu nous donner nous-mémes comme mo-
deles, eic., » s'exprime comme il suit : « Celdi qui fréquemment s’as-
soie & la lable d’autrui et qui se livre a la paresse, doit nécessairement
flatter celui quile nourrit. » Mais ceux qui viveni d’auménes prennent
souvent place a la table d’autrui, bien plus, ils vivent continuelle-
ment de la table des autres. Ils sont donc nécessairement flatteurs.
Ils péchent done ceux qui embrassent un état qui les oblige & vivre
d’aumdnes.

7° Recevoir ne peut étre gu'un acte de la vertu de libéralité , la-
quelle vertu tient le milieu entre donner et recevoir , mais I"homme
libéral ne regoit que pour donner, comme le dit le Philosophe dans
son cinguiéme livre de Morale. Donc, ceux qui passent leur vie a re-
cevoif, vivent d’une maniére coupable aux dépens de la libéralité.

8 Saint Augustin dans son livre du Travail des moincs blame cer-

tari, non vivant de eleemosynis Ecclesiz,
re gravetur Ecclesia, ut illis quse sunt vere
viduse sufficiat. Ergo illi qui smit validi et
robusti debent de laboribus manuum vi-
vere, non de eleemosynis quas accipiunt
pauperes, qui aliunde quam de cleemosy-
nis vivere non possunt. Item, I. q., II. c.,
Clericos, Hicronymus : « Qui bonis paren-
tum et operibus suis sustentari possunt, si
quod panparum ost accipiunt, sacrileginm
profecto eommittunt, et per abusionem
taliwm judicinin sibi manducant et bibunt. »
Ergo si aliquis habebat unde sustentaretur,
quo relicto velit de eleemosynis vivere,
sacrilegus est reputaucdus.

Item, I. Thess., ult., saper illad : « Ut
nosmetipsos formam datnus, » etlc., Glossa :
« Qui frequenter ad alienam mensam con-

venit otio deditns, aduletur necesse est
pascenti se, sed qui de eleemosynis vivunt,
frequenter aliorum mens® conveniunt,
imo magis de nensa aliorum semper vi-
vunt, » Ergo de necessitate sunt adulato-
res. Peccant ergo qui s in tali statu ponunt,
quod oporteat eos de eleemosynis vivere.
Item, accipere non petest esse actus ali-
cujus virtutis, nisi liberalitatis, qua me-
dium tenet in dando et accipiendo, sed li-
beralis solum aecipit ui det, ut dicit Phi-
losophus in V. Ethic. Ergo qui ducunt
vitam seniper in accipiendo, liberaliter et
reprehensibiliter vivunt. Item, Angustinus
in libro De opere wmonach., reprehendit
quosdam religiosos, qui sine labore ina-
nuum volebant de eleemosynis vivere, de

quibus inter cwetera drcit : « Isti [ratres te-
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tains religieux qui vouloient vivre d’auménes sans travailler de leurs
mains, il dit entre autres choses de ces religieux : « Ils s’arrogent té-
mérairement, autant que je puis croire, la faculté de vivre de I'Evau-
gile sans travailler de leurs mains, » et cependant ceux conire qui il
parle avoient abandonné pour Jésus-Christ ce qu'ils possédoient et ils
s’appliquoient aux ceuvres spirituelles, telles que lapriére, le chant des
psaumes, la lecture, ils se livroient & l'étude de la parole de Dieu, aiusi
qu'il le dit dans le méme livre. Donc, il n’est pas permis & ceux ([ui
pour Jésus-Christrenoncent & ce qu'ils possédent de vivre d’aumones,
quand méme ils vagueroient aux ceuvres spirituelles.

9° 11 est écrit dans saint Mare, ch. VI : « Il leur commanda de ne
rien prendre pour le voyage, si ce n’est un baton. » Le commentaire
entend par ce baton la faculté de pouvoir accepter de ceux qui leur
éloient soumis les choses qui leur éloient nécessaires; or, iln'y a que
les prélats qui aient des sujets. onc, les religieux qui ne sont pas re-
vétus de la prélature ne peuvent pas recevoir des fidéles les {rais de
leurs dépenses.

{00 On ne doit pas & ceux qui ne font rien ce ui est destiné A ceux
qui travaillent. Mais le Seigneur a accordé, comme une consolation,
a ceux qui évangélisent de vivre aux dépens des fideles, comme le
prouvent les paroles suivantes, 1. Cor., ch. IX, et Il Tim., ch. I :
« Le laboureur qui travaille, etc. » Il 0’y a par conséquent que ceux
seuls qui évanglisent & quiil est permis de vivre d’auménes.

11° L' Apotre ne vouloit pas recevoir des Corinthiens les frais de sa
dépense de bouche, et ¢’étoit pour bter aux faux apdires toute es-
pece de prétexte, comme le prouve ce qui se lit, IL. Cor., ch. XI. Mais
il y en a maintenant un grand nombre qui vivent honteusement d’an-
mones. Donc, pour leur en Oter le prétexte, les hommes qui vivent en
religion doivent s’abstenir d’en recevoir. C'est ce qui fait dire & saint

mere sibi arrogant, quantum existimo,, Item, illud quod est provisum in sola-

quod ejusmodi habeant potestatem seilicet
vivendi de evangelio sine labore manuurm, »
et tamen illi contra ¢nos loquitur, sua
propter Christum rcliquerant et spiritua—
libus operibus vacabant , scilicet orationi-
bus, psalmis, et lectioni, et verbo Dei, ut
in libro illo dicitur. Ergo illi qui sua di-
mittunt propter Christum , etiam si spiri-
tualibus vacant, non debent de eleemosynis
vivere. Item, Mare., VI, dicitur : « Prae-
cepit eis ne quid tollerent in via, nisi
virgam tantum. » Glossa : « Per virgam
potestatem accipiendi necessaria a subditis
intelligit ; sed habere subditos est tantum
praclatorum, » Ergo illi religiosi qui pre-
lati non sunt, non possunt a fidelibus
sumptus suos aceipere.

tium laboris, non labovantibus non debe-
tur, sed vivere de sumptibus fideliuni est
a Domino provisum, ad solatium eorum
quiin Evangelio laboranl, ut patet1. Cor.,
1X, et 1. ad Tim., I : « Laborantem agri-
colam, » etc. Ergo saltem 1lli qui non la-
borant in Evangelio, non possunt de £lee—
mosyuis vivere,

Item, Apostotus nolebat accipere sumptus
a Corinthiis unde viveret, ut occasionem
auferret pseudoapostotis, ut patet Il. ad
Cor.,, Il : «sed nunc etiam multi sunt
qui turpiter de eleemosynis vivunt. » Ergo
saltem ad auferendam eis occasionem, re-
ligiosi viri debent ab eleemosynis ahsti-
nere; unde Augustinus dicit in lih. De
npere wonach. ; « Eademn vobis causa est
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Augustin dans son livre du Travail des moines : « Vous avez la
méme raison que I'apdtre de ne pas donner occasion a ceux qui la
cherchent. »

120 L’ Apdtre ne recevoit rien des gentilsde peur de les scandaliser
dans la foi. C'est pourquoi le commentaire des paroles suivanies de
saint Luc, ch. VIIl : « Etil y en avoit plusieurs autres qui ies ser-
voient, ete.,» ajoute: « Il y avoit une ancienne coutume chez les Juifs,
et on ne la cousidéroit pas comme une faute, c¢’étoil que les femmes
nourrissent et vétissent les docteurs; » mais comme ceite coutume
pouvoit scandaliser les gentils, Paul rappelle qu'il s'en est abstenu,
ainsi qu'il le diti, I. Cor., ch. IX : « Mais maintenant la conduile des
religieux, qui veulent vivre sans travailler, est pour plusieurs un sujet
de scandale. » Done, ils doivent au moins s'abstenir d’enrecevoir pour
ne pas scandaliser. Saint Augustin prend de 13 occasion de dire dans
son livre du Travail des moines - « Epflammez-vous d'un saint zéle
dans vos méditations ; poursuivez par vos honnes ceuvres les mau-
vaisee euvres de ceux-ci, afin de leur Oter le prétexte d’aller dans les
réunions honteuses, ce qui diminue I'estime que 'on a pour vous €t
sert & scandaliser les foibles. Ayez donc pitié d’eux, compatissez &
leur faiblesse , prouvez aux hemmes que vous ne demandez pas au
repos une nourriture facile A obtenir, apprenez-leur a chercher le
royaume de Dieu par la voie étroite et difficile de cette maniére
d’agir. » '

13¢ Si les religieux qui sont forts et valides peuvent vivre du fruit
de 'aumone, sans travailler de leurs mains, pour la méme raison les
autres pourront en vivre pareillement. Mais si tous les hommes vou-
loient vivre de la sorte, les choses nécessaires & la subsistance de
Ihumenité disparottroient et on ne trouveroit plus d’artisans pour
préparer ce qui esl nécessaire aux usages communs des hommes. 11
est impossible , de quelque maniére que I'on s’y prenne, de soutenir

qua Apostolo fuit, ut amputetis oceasio-
nem his qui querunt occasionem. »

Item, Apostolus itleo stipendia a genti-
bus non accipiebat, ne scandalum in fide
paieretur, unde Luc., VIII, super ilind :
«Et aliee multee ques ininistrabant eis,» etc.,
Glossa : « Antiquitus mos erat Judeeorur,
nz¢ ducebalur in culpam, ut mulieres sua
substantia pascerent ot vestirent doctores ;»
sed quia hoc scandalmin in gentibus poterat
facere, Paulus se memorat abstinuisse, et
hoc idem habetur, 1. Cor., IX : «sed et
nune multi scandalizantur de hoc quod
religiost sine labore vivere volunt. » Ergo
saltem propter scandalum debent ab elee-
mosynis abstinere. Unde Augustinus in
Iib. De opere monoch. : « In meditatione

vestra exardescat ignis, ut istoram mala
opera bonis operihus vestris,persequamini,
ut eis amputetis occasionem turpium nun-
dinaram, quibus eristimatio vestra ledi-
tur et infirmis offendiculum ponitur. Mi-
seremini ergo et compatiamini, et os-
tendite hominibus non vos in otio
facilem victum, sed per angustam viam
et arctam hujus propositi regnum Dei
queerere. »

Item, si religiosi qui sunt validi et fortes
de eleemosynis vivere possunt sine labore
manuum, eadem ratione et alii poterunt;
sed si ommes talem vitam agere vellent,
tota vita humana periret, non enjm inve-
nirentur artifices qui necessaria usibus ho-
minum prapararent. Ergo nuilo modo est
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tenir que les religieux forts et valides puissent vivre d’aumones.

40 115 s'appliquent ensuite & prouver que quand méme il leur seroit
en quelque maniére permis de vivre d’aumadnes qui leur seroient volon-
tairement offertes, 1°il ne leur est pas pour cela permis d’en demander
en ayant recours & ]a mendicité, parce qu'il est dit au Deutéronoine,
ch. XV : « Il 2’y aura parmi vous ni indigent, ni mendiant. » Donc,
il n’est pas permis & ceux qui peuvent vivre autrement, de mendier.

20 1] est écrit, Ps. XXXVI : « Je n’ai jamais vu le juste abandommné,
ni ses descendants chercher leur pain. » Donc, ceux qui demandent
a la mendicité leur pain ne descendent pas du jusic , c’est-a-dire de
Jésus-Christ. .

3° Ce que I'Eeriture souhaite 4 quelgu’un par forme d’imprécation
ne convient nullement aux hommes justes, mais il en est ainsi de la
mendicité, comme on le voit dans le Psaume CVIII : « Que ses enfants
solent transportés malgré eux et qu’ils mendient. » Donc, la mendicité
ne convient pas aux hommes justes.

4° On lit, 1. Thes., ch. IV : « Travaillez de vos mains comme nous
vous 'avons commandé, afin que votre conduite soit irréprochable
aux yeux de ceux qui sont hors de I'Eglise, et ne convoitez rien de
qui que ce scit. » Le commeniaire ajoute : « Comme si par la nous
étions obligés de travailler et non de nous abandonner a l'cisiveté,
parce que c’est une chose louable que de travailler, et que cela sert
en quelque sorte a éclairer les infidéles, ce qui fait que loin de de-
mander ou d’enlever le bien d'autrui, il n’est méme pas permis de le
désirer. » Done, il vaut mieux travailler des mains que de demander
avec priére et d’avoir recours a la mendicité.

5° Saint Augusiin dans son commentaire des paroles suivanies,
II. Thes., ch. HI: « 8i quelqu’un ne veut pas travailler, etc., » exige
que les serviteurs de Dieu se livrent aux travaux corporels pour qu’ils
puissent en vivre, et qu'ils ne soient pas victimes de la détresse au

sustinendum quod religiosi validi et fortes
de eleemosynis vivant.

Ulterius nituntur ostendere quod elsi
possent aliquo modo de eleemosynis ultro
oblatis vivere, non tamen licet ipsis elee-
mosynas mendicando petere, guia Deut.,
XV, dicitur : « Omnino indigens et men-
dicus nonerit intervos. » Ergo prohibitum
est mendicare, qui aliunde vivere potest.

Item, in Psalm. XXXVI, dicitur : « Non
vidi justum derelictum , nec semen ejus
queerens panem. » Ergo illi qui mendi-
cando panem qu&runt, non sunt seinen
justi, id est Christi.

Item, illud quod alicui sacra Scriptura
imprecatur viris justis non competit ; sed
hujusmodi est mendicitas, ut dicitur in

Psaim. GVIII : « Nutantes transferantur
filii ejus et mendicent. » Ergo mendicitas
perfectis viris non competit.

Item, I. Thess., IV : « Operemini ma-
nibus vestris, sicut precepimus vobis, et
ut honeste ambuletis ad eos qui foris sunt,
et nullius aliquid desideretis. » Glossa :
« Quasi ideo opus egendum est, non otian-
dum, quia et honestuin est, et quasi lux
ad infideles, et non desiderabitis rem al-
terius, nedurn rogetis, vel tollatis aliquid.»
Ergo potius est manibus operandum, (quam
rogando aliquid peterz per mendicitatem.

Item, IL. ad Thess., 1II, super illnd :
« 81 quis non vult operari, » etc., Glossa
Augustini vult servos Dei corporaliter
operari unde vivant, ut nec compellantur
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point d’étre obligés de demander les choses ui leur sont nécessaires.
Donc, il vaut micux pour eux se livrer au travail des mains que de
recourir & la mendicité pour obtenir ces mémes choses.

6° Saint Jérdme écrit au prétre Népotien : « Ne demandons jamais,
acceptons rarement lorsqu’on nous prie de le faire. Il y a hien plus
de bonheur, en effet, & donner qu’'a recevoir. » Done, il n'est pas per-
mis aux serviteurs de Dieu d’avoir recours & la mendicité pour ob-
tenir ce dout ils ont besoin.

7° [l est cerlain que plus la faute est grave, plus la punition doit
étre sévere, ainsi qu'il est écrit dans le Droit , XXIV® quest., chap. I :
« Nayons pas de fausses balances. » Mais d’aprés le droit civil on
punit lrgs-séverement le mendiant valide, si sa faute est prouvée,
parce que s'il est de'condition servile il devient pour toujours esclave
d’un homime prudent, §'il est de condition libre, il devient son colon
perpétuel, ch. De mendic. validis, liv. Unica. Done, les religieux qui
sont valides et qui mendient pechent gravement.

8° Saint Augustin, dans son lizre du Travail des moines, dit contre
les religieux mendiants : « Grand est le nombre des hypocrites que le
plus hahile des ennemis a dispersés partout sous 1"habit monastique ;
ils parcourent les provinees sans avoir été envoyés nulle part, ils ne
se fixent en aucun lieu, ils n’ont ni stabilité ni fixité. » Il ajoute pen
apreés : « Tous demandent, tous exigent qu’on les nourrisse pour que
leur détresse soit avantageuse, ils veulent aussi la récompense d’une
sainteté simulée. » Donc, on doit réprouver la vie des religieux men-
diants.

9 Ce qui emporte nécessairement avec soi une certaine honte, pa-
roit aussi avoir en soi quelque chose de honteux, puis qu'il n'y a que
ce qui est honteux qui excite la honte, comme le dit saint Damascéne.
Mais naturellcinent 'homme rougit de demander ou de mendier; et

egestate necessaria petere; ergo magis de-
bent manibus operari quam necessaria pe-
tere mendicando.

Item, Hieronymus ad Nepotianum pres-
byterum : « Nunquam petentes, raro acci-
piamus rogati. Reatius enim cst magis
dare quamn accipere ; » ergo non licet servis
Dei petere aul accipere victus necessaria
mendicando.

Item, certum est gravius esse delictum,
quod severius vindicandum est, ut habetur
XXV, q. I. : « Non afferamus statcras
dolosas ; » sed gravissime secundum jus
civile punitar validus mendicus, si pro-
batur, quia si servilis est conditionis cffi-
eitur servus prudentis, si liber est, efficitur
ejus colonus perpetuus, c. De mendicant.
valid.., lih, Iinica. Ergo graviter peccant

religiosi, qumi sunt validi mendicando.

Ttem, contra religiosos mendicantes dicit
Aughstinus in lib. De op. mon. : & Tam
muttos hypocritas sub habitu monachorum
usquequaque dispersit callidissimnus hostis
circumeuntes provineias, nusquam missos,
nusquam fixos, nusquam stantes, nusquam
sedentes; » et infra : « Omnes petunt, et
omnes exigunt, aut sumptus lucrose eges-
tatis, aut simulat® pretium sanctitatis. »
Ergo vero quod vita religiosorum mendi-
cantium sit reprobanda.

Item, illud quod naturaliter habet eru-
bescentiam adjunctam in se, aliquid turpi-
tudinis habere videtur, cum verecundia
non sit nisi de turpi, ut Damascenus dicit,
sed petere vel mendicare naturaliter ern-
beseit homo, tantoque magis, quanto est
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plus sa condition esl élevée, plus aussi la peine qu’il éprouve est
grande, ce qui fait dire 4 saint Ambroise dans son livre du Devoir,
que « la honte que I'on éprouve & demander trahit I'origine. »
Le Philosophe dit dans son quatriéme livre de Morale, parlant de
I’homme de condition libre, « qu’il'n’est pas quéteur de sa nature. »
Donc, la mendicité est une chose honteuse en elle-méme, ce qui fait
que celui qui peut vivre autrement ne doit nullement mendier.

10° Le .commentaire des paroles suivantes, II. Cor., chap. IX :
« Donnez avec joie, etc..., » ajoute : « Celui qui donne pour mettre
fin aux importunités de celui qui demande, et non pour recouforter
les entrailles du pauvre, perd et le bien qu'il donne, et le mérite qui.
en résulte. Or il arrive fréquemment que l'on donne pour cette
raison aux mendiants, car leurs demandes les rendent 1mportuns »
Donc, quand méme i Y en auroit & qui 1l seroil permis de vivre d’an-
mones, ce n’est pas une raison pour eux de mendier.

3o Ils s’efforcent aussi de prouver gu’il n’est pas méme permis aux
religieux qui préchent de demander des aumoénes et d’en vivre. 10 L'A-
potre dit en effet, 1. Thes., ch. I : « Nous ne vous avons jamais
flatté dans nos paroles, comme vous le savez. » Mais nécessairement
les prédicateurs qui mendient flatteront ceux qui les nourrissent.
C'est ce que prouve le commentaire des paroles suivantes dc saint
Maltthieu, ch. XXI : «Et les ayant quitté, il alla dehors, » « pauvre,
dit-il, et ne flattant personne, il ne se trouva personne qui lui offre
I'hospitalité dans une si grande ville, mais ce fut Lazare qui le recut
dans sa maison. » Il étoit cependant si aimable dans ses prédications
gue, comme le dit saint Luc, ch. XXI, « le peuple, dés le malin, se
rendoit prés de lui dans le temple pour I'entendre ; » le colnmentaire
ajoute, « c’est-i-dire qu’il se hatoit d'y aller dés le matin. » L’Apdire
dit, I. Cor., chap. IV : « Jusqu'a ce jour nous avons eu faim ¢t soif,
nous sommes nus. » Le eommentaire ajoute : « Ceux qui préchent

mosynis vivere vel etiam eleemosynas pe-
tere non debent. Dicit enim Apostolus L.
ad Thess., 11 : « Neque aliquandc fuimus
in sermone adulationis, sicut scitis; » sed

melioris natur® ; unde dicit Ambrosius in
lib. De offic., quod « verecundia petendi
ingenuos prodit natales, » et Philosophus
in IV, Ethic., dicit de liberali, quod non

est petitivus. Ergo mendicare in se tuppe
est, et ita nullo 1odo mendicare debet,
qui aliter vivere potest.

Item, Il. Cor., IX, super illud : « Hila-
rem datorem, » etc., dicit Glossa: « Qui
dat ut careat tedio interpellantis, non.ut
reficiat viscera indigentis, ¢t rem et meri-
tum perdit, sed frequenter sic datur men~
dicantibus, quia mendicantes tedium fa-
ciunt. petendo. » Ergo et si aliqui possint
de eleemosynis vivers, non tamen debent
mendicare. Ulterius , nituntur ostendere,
quod religiosi etiam preedicantes, de elee-

preedicatores qui mendicant et de eleeno-
synis vivunt, oportet adulari illis A quibus
pascuntur, quod patet Matth., XXI, super
illud : « Et relictis illis abiit foras, » ubi
dicit Glossa : « Quia panper nullique adu-
latus, nullum in tanta urbe invenit hos-
pitem, sed apud Lazarum vecepius’est, »
et tamen in tantum erat gratiosus cum
preedicaret, quod sicut dicitur Luc., XXI :
« Omnis populus manicabat ad eum in
templo audire emin, » Glossa, id est, « ma-
ne ire accelerabat, » et I. ad Cor., 1V, di-
citur : « Usque in hanc horam et csurinins,
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avec liberté et sans flatierie, qui répriment les actions d'une vie peu
réglée, ne sont pas en faveur auprés des hommes. » Donc il n’est pas
permis aux prédicatewrs de demander 'aumone. Il est dit en outre
dans la premiére Epitre aux Thessal., chapitre II : « Nous n’avons
cherché aucun prétexte d'avarice, Dieu nous en est témoin; » le com-
mentaire ajoule : « Je ne dis pas d'avarice, mais je n’ai rien fait ni dit
qui puisse cu fournir le prétexte. » Or la conduite de ceux qui men-
dient peut étre un prétexte ’avarice; donc les prédicateurs ne doi-
vent pas mendier,

20 L'ApoOtre dit, 1. Cor., chapitre X1I : « Je ne vous serai point &
charge, ce ne soni pas vos bicns que je demande, mais vous-mémes; »
il dit anssi, Ep. aux Philip., chap. ult. : « Ce n’est pas ce qui a éié
donné que je demande, mais j'en cherche le fruit » Ce qui a été
donué, c'est ce ui peut éire demandé, tel que 'argent, les ali-
ments, elc... dit le commentaire, quant aux fruiis, ce sont les
bonnes auvres et la volouté droite de celui qui donne. Donc les
vrais prédicateurs ne doivent pas demandera ceux a qui ils préchent
I'Evangile les biens temporels; par conséquent il ne leur est pas
permis de vivre des fruits de la mendicité.

3* Le commentaire des paroles suivantes de 1’Apbire, II. Tim.,
ch. IT : « Le laboureur qui travaille, etc., » s’exprime comme il snit :
« L’Apbtre veut par 1a faire entendre & celui qui évangélise qu’il Iui
est permis de recevoir de ceux au milieu desquels il combat pour Dieu,
les choses qui lui sont nécessaires pour vivre, vu qu'il travaille pour
eux comme le vigneron pour sa vigne, et qu'il les pait comme e
pasteur pail son troupeau. Ce n'est pas en vertu du droit de mendier
qu’il peut Ies recevoir, mais c’est parce que ¢’est une chose qui lui est
permise. » Ceci démontre, par conséquent, qu'on a le pouvoir de
vivre de I'Evangile mais non la mendicité, et que les prélats seuls
ont ce pouvoir. Donc les autres prédicateurs qui ne sont pas revétus

et sitimus, et nndi sumus. » Glossa : «Li-
bere enim et sine aliqua adulationc veri-
tatetn prevdicanles, et gesta prave vile ar-
guentcs, gratiam non habent apud homi-
nes. » Ergo priedicatores non clebent
eleeinosynas quererc. Praeterea, L. ad Thes.,
Il : « Neque fuimus in occasiome avaritim,
Deus testis esl. » Glossa : « Non (hco in
avaritia, sed nec feci, nec dixi etiem in
quo esset occasio avaritiee.» Sed iHi qui
petunt eleetnosynas sibi dari, faciunt ali-
quid in quo eost occasio avaritiz. Ergo
predicatores hoc non debent facere. Item,
1. Cor.. XI-: « Non ero gravis vobis, non
enim queero qure vestra sunt, sed vos. » Et
ad Piul., ult, : « Non quia quéero datum,
sed require fructum. » Glossa : « Natum

est ipsa res quac datur, ut nummus, cibus,
potus et hnjusmodi; fructus autem bona
opera, et recta voluntas datoris. » Ergo
veri preedicatores non dehent quéerere ab
his quibus preedicant temporales res, et ila
non debent de mendicitate vivere.

Item, II ud Tim., I, super illod : « La-
borantem agricolam, » etc. , dicit Glossa :
« Vuli Apostolus ut intelligat Evangelista ,
quod mecessaria sibi sumere licet ab eis,
in quibus Deo militat, et quos tanquam
vineam cultor exercet, vel tanquam gregem
pascit. Non est enim mendicitas, sed po-
testas. » EX quo patet quod vivere de Evan-
gelio potestatis est, non mendicitatis : sed
potestas ista non competit nisi praelatis.
Ergo alii preedicatores, qui non sunt pra-
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de la prélature, ne sont pas autorisés & vivre de I'Evangile par le
moyen de I'aumoéne.

4° L’ Apbtre, 1. Cor., ch. IX, voulant prouver qu’il lui éfoit permis
de vivre aux dépens des fideles, établit d’abord qu'il est apdire. Donc
ceux qui ne sont pas Apodires ne peuvent pas vivre aux frais des
fidéles. Or les religieux qui préchent ne sont pas Apétres; puisqu'ils
ne sont pas prélats, donc, elc.

5° Le commentaire des paroles suivantes del’Apoire, I. Thes.,ch.2:
« Lorsque nouspouvions vous étre a charge comme Apbires de Jésus-
Christ, » dit : « Tl rend d'autant plus mauvaise la cause des faux
apdtres que, pour repousser leurs prétentions 4 demander ce qui ne
leur éioit pas di, et qu’ils ne rougissoient pas de demander, il renonce
lui-méme, ainsi qu’il le dit, & ce qu’il pouvoit légitimement recevoir.
A ce qui est dii & la puissance apostolique, il donne le nom de fardean
a cause des faux apbtres qui le réclamoient injustement et qui Pexi-
geoient d’'une maniére tyrannique. » Ceci prouve que ceux qui exigent
des peuples leur nourriture , sans étre apOtres, c'est-a-dire prélats,
doivent étre considérés comme de faux apotres. Doncil n’est pas pormis
aux prédicateurs de mendier s’ils ne sont pas revétus de la prélature.

6° Les prédicateurs qui ne sont pas évéques, et qui demandent par
la mendicité leur nourriture & ceux & qui ils préchent, leur de-
maudent ou une chose qui leur est due, ou bien ce quine leur est pas
du : 'ils demandent une chose due, il s’ensuit qu'ils peuvent I'exiger
en vertu de leur pouvoir et par contrainte, ce qui est évidemment
faux. Mais s'ils demandent ce qui ne leur est pas dit, donc ils de-
mandent injustement et sans raison, on doit par conséquent, comme le
prouve le commentaire cité plus haut, les considérer comme de faux
apolres.

7- Les évéques qui regoivent des peuples les dimes et les offrandes

jati, non debent per mendicitatem de Evan-
gelio vivere.

Item, Apostolus 1. ad Cor., IX, volens
ostendere. quod ipse de sumptibus fdelium
vivere poterat, prius probat se Apostolum
esse. Ergo illi qui non snnt Apostoli, non
possunt de sumpuibus fidelium vivere : sed
religiosi preedicantes non suni Apostoli,
cum non sint prelati. Ergo, etc.

Item, I. ad Thess., II, super illud :
« Cuin possemus vobis oneri esse ut Christi
Apostoli, » dicit Glossa : « In tantum gravat
causam pseudo, ut se abuuere dicat , cum
liceat illi subsidia requirare ad compri-
mendum illos quibus nec facultas erat, nec
pudor poscendi. Apostolicee autem potes—
tatis debitum vocat onus propter pseudo-
apostolos , qui illud indebite wsurpantes,

jmportune 4 plebibus exigebant. » Ex quo
patet quod illi qui exigunt victum & ple-
hibus , cum non sint Apostoli, it est pree-
lati, sunt reputandi pseudo apostoli. Ergo
predicatori qui non est prelatus, nen licet
mendicare.

[tem, preedicatores qui non sunt prac-
lati, victoni sunm ab his guibus predicant
mendicando querentes, aut quzrunt quod
est eis debitum ant quod non est eis de-
bitum ; &i quod est eis debitum, ergo pos-
sunt illod potestative exigere et per co-
arctationem, quod manifeste est falsum ;
51 autem petunt qucd non est eis debitum,
ergo et indebite et injuste petunt , et sic
pseudo reputandi sunt, ut patet per Glos-
sam prius inductam.

Item, preelati recipientes a plebibus de-
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sont tenus de leurs dispenser les biens spirituels. Donc, si ceux que
les évéques envoient dispenser les biens spirituels, recoivent des
fideles ce qui est nécessaire  leur subsistance, ils leur font injure,
vu que ¢’est surtout les évéques qui sont tenus d’y pourvoir.

8° Les prélats qui envoient des hommes précher, sont tenus de leur
procurer ce dont ils ont besoin, comme le prouve I'extravagante
De officiis ord. inier ceeleru. Par conséquent si les prédicateurs que les
évéques cnvoient, demandent a d’autres ce dont ils ont besoin pour
vivre, ils leur sont & charge, ce qui fait qu’ils ne leur est pas permis
d’enrecevoir les frais de leurs dépenses.

9 Le Seigucur dit contre les Pharisiens, Matth. , ch. XXIII : « Mal-
heur & vous Scribes et Pharisiens hypocrites, qui dévorez les biens
des veuves, vous livrant & d’interminables priéres. » Donc ils pa-
roissent aussi loujours répréhensibles ceux qui, sous prétexte de
préclier, de prier, ou pour toute auire raison semblable, demandent
I'aumdne.

10° Le Seigneur, comme nous ’apprennent les paroles suivantes de
saint Matthieu, ch. X, dit en envoyant ses disciples précher : « Dans
quelque ville on bourgade que vous entriez, demandez quel est le plus
digne de ceux (ui I'habitent ; » le commentaire ajoute : «Il faut choi-
sir son hote sur le témoignage des voisins, de peur que sa mauvaise
réputation ne nuise & la prédication; » un autre commentaire dif :
« Celui-1a est digne qui sait que ce qu’il en regoit vaut beaucoup
plus que ce qu'il leur donme. » Ils paroissent done au moins bla-
mables en ce point, que de temps en temps ils ont recours a de
riches pécheurs et & des personnes qui ne regardent pas comme un
bien pour elles de leur donner I'hospitalité.

11" Quiconque recoit un hien temporel pour un bien spirituel est
capable du crime de simonie, soit qu'il le demande comme Giézi, soit

cimas, et oblationes tenentur in spiritua-l qui sub pratextu orationis, aut praedicatio-
libus eis providere ; ergo si alii ab episcopis | mis, aut alicujus hujusmodi eleemosynas
dirigantur ad spiritnalia ministranda, in- | petunt.
juria fit plehi, si a plebe victum recipiant | Item, Matth., X, Dominus discipulis ad
cumn magis episcopl teneantur eis provi- | preedicandum missis, dieit : « In quam-
dere. cumgque civitatem aut castellum intraveri-
Item, preeiati mittentes aliquos ad pree- | tis, interrogate quis m ea dignus sit.»
dicandum, tenentur eis in necessariis pro- | Glossa : « Testimonio vicinorum eligendus
videre, ut habetur extra, De offic. ord.| est hospes, ne ejus infuma praedicatio ne-
Inter castera. 8i ergo preedicatores ab epi- | gligatur, » et alia Glossa : « Ille est dignus
scopis missi ab aliis victum requirant, hoc | qui magis scit se accipere gratiam guam
illorum gravawnen cedit, et ita non debent | dare. » Ergo ad minus in talibus repre-
ab aliis sumptus accipere. hensihile videtur, gunod quandoque ad di-
Item, Dominus, Matth., XXII, contra | vites peccatores declinant, et ad eos qui
Phariswos dicit : « Ve vobis, Scriba et |sibi hoc pro gratia non reputant.
Pharisei hypocrite , qui comeditis domos| Item, quicumque pro re spirituali accipit
viduarum, orationes longas orantes. » Ergo | temporalem , simoni® crimen incurrit,
et illi semper videntur esse reprehensibiles, | sive petat, sicut Giezi, sive recipiat ahsque
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que, sans le demander, il le recoive lorsqu’on le lui offre, commc Elisée
refusa celui que lui offroit Naaman, [Ve liv. des Rois, ch. V : soit qu’il
le regoive avant ou aprés, comme le prouve ce qui se lit dans le
Droit, Quest. I, ch. I, Eos : « Mais celui qui préche au peuple dispense
des biens spirituels. » Done il ne peut pas recevoir de ceux auxquels
illes dispense des biens temporels, soit avant soit aprés, il ne peut ni
les demander, ni les recevoir, quand on les lui offre.

420 11 est écrit, 1. Thes., ch. ult. : « Abstenez-vous de tout ce qui a
I'apparence du mal, » et le commenlaire ajoute : « Siune chose paroit
mauvaise, bien quelle ne le soit pas, ne vous hiiez pas de la faire. »
Or, si le prédicateur demande & ceux a qui il préche I'Evangile les
biens temporels, il fait une chose qui évidemment paroit mauvaise ;
ce quifait quele commentaire des paroles suivantes, II. Cor., ch. XII :
« Ce n'est pas votre bien que je cherche, mais vous-méme, » ajoute :
« L’Apédtre ne cherchoil pas ce qui étoit donné, mais seulement le fruit
qui résulloit de ses travaux, et il en agissoit ainsi pour ne pas passer
pour trafiquer de 'Evangile. » Donc les prédicateurs ne doivent pas'
dernander par la mendicité leur nourriture a ceux a qui ils préchent
I'Evangile.

4° Poussant encore plus loin leur malice, ils tentent de prouver
qu’il ne faut pas méme leur faire 'aumone. {° Parce qu’il est dit dans
saint Lue, ch. XIV : « Lorsque vous faites un festin, appelez les
pauvres, les infirmes, les boiteux, les aveugles, » et le commentaire
ajoute : « Ceux de qui vous n’avezrien i attendre dans la vie pré-
sente. Mais des mendiants forls et robustes, on peut attendre une
foule de choses dans la vie présente, vu qu’ils sont les familiers
de ceux qui sont puissants. » Done il ne faut pas faire I'aumone a de
tels hommes.

2° Saint Augustin dit dans sa lettre au donatiste Vincentius :
« Qu’il vaut mieux priver de son pain celui qui a faim, s'il doit, étant

petitione oblatum, sicut Eliseens a Naaman
recipere noluit, IV. Reg., V, et sive ante
aceipiat sive post, ut per illud patet quod
habetur I q., L. ¢. Eos : «Sed ille qui pree-
dicat populo, spirituaha ministrat. » Ergo
non licet ei accipere temporalia ab eis,
ante vel post, neque petendo, neque oblata
recipiendo.

Item, L. ad Thess., uli. : « Ab omni spe-
cie mala abstinete vos.» Glossa : « Si quid
speciem mali praetendit, etsi nonsit malum,
nolite precipitanter agere; » sed quod
pradicator ternporalia queerat ab his qui-
bus priedicat , speciem mati praetendit,
unde II. ad Cor., XII, super illud : « Non
queero quee vesira sunt, sed vos,» dicit
Glossa: « Non gnarebat Apostolus datum,

sed fructum, ne quasi venditor Evangelii
putarstur. » Ergo preedicatores non debent
ab his quibus przdicant , victum querere
mendicando.

Ulterins, nituntur ostendere quod tali-
bus etiam eleemosynze non ‘suni dande,
quia Lue., XIV, dicitur ;: « Cun facis con-
vivinm, voca paupares, debiles, claudos et
c@cos, » Glossa : « a quibus in presenti
nihil poies expectare ; sed a talibus men-
dicis qui sunt validi et fortes, potes in
praesenti multa expectare, cum siut fami-
liares potentium. » Ergo talibus non sunt
eleemosyne dandze.

Item, Augustinus ad Vincentiuza Dona-
tistam : « Utilins esurienti panis tollitur,
si de cibo securus justitiam negligai, quam



CONTRE LES ENNEMIS DU GCULTE DE DIEV. 43
assuré de sa nourriture, s’éloigner de la justice, que de lui donner le
pain dont il a besoin, afin de le séduire et de le faire acquiescer
a injustice. » Mais celui qui ne veut pas travailler corporellement
afin de pourvoir & sa subsistance, ou qui a d’autres ressources
pour vivre sans pécher, agit injustement §'il demande l'auméne;
c’est ce que l'on peut établir par un grand nombre de preuves
précédemment citées. Douc il ne faut point donner de pain & ces
hommes 13.

3° Le comnentnire des paroles suivantes, saintLue, ch. VI : « Don-
nez & quiconque vous demande, » ajoute : « Donnez-lui la chose qu'il
demande ou reprenez-le; » et sur les suivantes de saint Matthieu,
ch. V: «Celui qui vous demande donnez-lui; » « a savoir pour qu'ilne
nuise ni & vous ni & d’autres. 11 faut en effet tenir compte de la justice.
Cest pourquoi vous donnerez & quiconque vous demande, si ce n'esl
pas ce (qu’il demande, vous lui donnerez quelque chose de meilleur,
en le corrigrant pour la demande injuste qu'’il vousafaite. » Or, sicelui
qui peut travailler demande 'aumoéne, sa demande est injuste, ainsi
que nous 'avons prouvé, Donc il mérite plutdt correction que de
recevoir ce qu’'il demande; par ce moyen on le détourne de sa de-
mande injusie.

4° Saiut Augustin dit encore dans saletire au donatisie Vinceniius :
« Souvent les méchants persécutent les bons, et les bons lesméchants;
les premiers pour nuire aux autres par l'injustice, les derniers pour
leur étre utiles en les corrigeant. » Done les bons peuvent persécuter
les méchants, daus le but de les corriger. Mais il est une espéce de
persécution qui consiste a priver quelqu’un du pain de sa subsistance.
Donc il est certains hommes auxquels il faut enlever leur pain pour
les corriger, surtout s'ils péchent en le demandant. Mais ceux qui sont
valides et qui mendient pechent quand méme ils précheroient; c’est ce
qui a été élabli plus haut. Donc on ne doit pas nourrir de tels
hommes.

eidem panis frangitur, ut injustitis: seduc-
tus acquiescat ; sed qui non vunlt operari
corporaliter ad victuin qurendum cum
possit, vel qui potest aliunde victum ha-
bere sine peccatu, si petat, injuste agit, »
ut potesl probari per mulia qusesuperitussunt
inducta. Ergo talibus debet panis subtrahi.

Item, Lye., VI, super illud : « Omni pe-
tenti te retribue, » Glossa : « Item, vel
correptionem; » et super illud Matth,, V:
« Qui petit a te, daei, » dicit Glossa:
« lia, scilicet ut nec tibi noceat , nee alii.
Pensanda est eniin justitia. Itaenim omni
petenti dabis, etsi non id quod petit, sed
melius, cum injuste petentemn correxeris;
sed ille qui potest nanibus laborare, si

petat sibi eleemosynam dari, injuste petit,
ut probatum est. Ergo magis deberet sibi
dari correptio, quam res petita, ut ita ab
injusta petitione avertatur. » Iten, Augus-
tinus ad Vincentium Donatistam : « Swmpe
mali persecuti surt bonos, et boni malos,
illi nocendo per injustitiam, et isti consu—
lendo per disciplinam. » Ergo boni possunt
persequi malos, causa discipline ; sed quee-
dam persecutio est, ut panis alicai subtra—-
hatur. Ergo aliquibus qui sunt mali, debet
panis subtrahi, ut corrigantur, et pracipue
si panem petendo peccent. Sed validi men-
dicantes peccant etiamm si preedicent, ut
probatum est. Frgo talibus debel panis
subtrahi.
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Be Saint Ambroise dit dans son livre du Devoir : « Tl faut observer
lorsqu'on donne et I'dge et la foiblesse, il faut aussi parfois tenir
compte de la timidité de celui & qui on donne, car souvent elle trahit
Yorigine de celui qui tend la main ; cette observation fera aussi que
vous donnerez plus a celui qui est 4gé et qui ne peut plus demander
au travail des mains sa nourriture. Il faut pareillement prendre en
cousidération la foiblesse du corps etla secourir avec plus d’empresse-
ment; tel par exemple que si quelqu un est tombé de la prosperité
dans la misére, surtout si ce n’est pas par sa faute; comme si cela
vient ou de vols ou d’une proscription, ou parce que celui qui se
trouve dans cet état a été victime do la calomnie.» Il est donc établi
par 1 qu'il faut observer dans ceux a qui on fait "aumone, s'ils sont ou
foibles de corps ou timides, ou s'ils ont ét6 dépossédés de leurs biens
par le vol ou la proscription. Or les pauvres valides qui s’exposent i
mendier ne sont pas dans cet état; donc il ne faut pas leur donner.

6° Les aumones ont pour hut de secourir I'indigence ; donc il faut
donner de préférence a celui qui a besoin. Mais ceux qui ne peuvent
pas se procurer leur nourriture par le travail de leurs mains sont plus
indigents, de méme que ceux qui ne peuvent pas se la procurer par
d’autres moyens, que ceux dont nous parlons, vu qu'ils ont d’autres
ressources pour vivre. Done il ne faut pas leur donner tant qu'on en
irouve d’autres qui en ont un plus pressant besoin.

7° Faire 'aumodne est un acte de miséricorde. Done il ne faut 1a
faire qu'aux nécessiteux. Or ceux qui volontairement s'exposent a
mendier, ne sont pas nécessiteux; il n’y a de nécessiteux que ceux
qui y sont réduits sans qu'il y ait de leur faute, parce que, comme lc
dit le Philosophe dans son IIle livre de Morale : « Ce qui est involon-
taire est digne de pitié et de pardon. » Donc il ne faut pas faire 'au-
mone aux hommes dont il est question.

46

Item, Ambrosius, in I. lib. De offic. : 1 Item, eleemosyn® ordinantur ad indi-

« Consideranda est etiam in largiendo
@tas, alque debilitas, scilicet ejus cui da-
tur noununquam etiam verecundia, quee
ingenuos prodit natales, ut senibus plus
largraris qui sibi labore jam non gueunt
victum quéerere. Similiter et debilitas eor-
poris, et hec juvanda promptius, tum si
quis ex divitiis cecidit in egestatem, et ma-
xime si non vitio sun, sed ant latrociniis,
aut proseriptione, aut calamniis, qua ha~
bebat amisit. » Ex quo patet, quod in his
quibus dantur eleemosyne, considerandum
est si sunt debiles corpore, aut verecundi,
aut si bona sua latrocinio aut proscriptione
amiserint. Sed pauperes validi, qui se ad
mendicandum exponunt, non sunt hujus-
mnodi. Ergo eleemosynzeis non sunt dande.

gentiam sublevandam. Ergomagis indigenti
dandum est. Sed magis indigent illi, qnui
non possunt de labore proprio victum ac-
quirere vel aliunde habere, quam tales qui
aliunde habere possunt. Ergo quamdiu
magis indigentes inveniuntur, talibus non
sunt dande.

Item, dare eleemosynam est actus mise-
ricordiz. Ergo iilis solum sunt eleemosynze
dande2, qui sunt miserabiles. Sed ili qui
voluntarie mendicitati se exponunt , non
sunt bujusmodi, sed illi solum qui in sta-
tum mendicitatis involuntarie incidunt,
quiz ut dicit Philosophus in MI. Etkic. :
« Involuntarium, misericordiam meretur ct
ignoscentiam. » Ergo praedictis pauperibus
eleeinosynz non sunt dandz.
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8 Saint Auguslin, dans son premier livre de la Doctrine chrétienne,
dit : « Comme il ne vous est pas possible d’étre utiles i tout le monde,
il faut surtout venir au secours de ceux que le temps, les lieux ou
toute autre circonstance vous unissent d’'une maniére plus étroite, »
Mais ceux auxquels nous sommes le plus étroitement unis, sont nos
parents, nos voisius et nos autres proches. Donc nons ne sommes pas
obligés de faire Faumone aux autres étrangers, taut que nous trou-
vons de telsindigents auxcquels nous pouvons donner.,

Aprés avoir exposé ce qui précide, et pour que cette proposition ne
‘paroisse pas nouvelle, nous établirons que cette erreur a existé au
temps de la primitive Eglise. Il est dit en effet dans la troisiéme Epitre
canonique de saint Jean : « Celui qui aime & tenir le premier rang parmi
eux, Diotrépes, ne veut point nous recevoir, » et il ajoute un peu aprés
comme si cela ne suffisoit pas, « il ne recoit pas non plus les freres ;.»
le commentaire ajoute, « les indigents : » « Il empéche ceux qui les
recoivent de le faire; » le commentaire dit, « pour qu’ils ne prennent
pas soin de "humanité : » « II les chasse de 'Eglise ; » le commentaire
dit, « du lieu ou ils se réunissent, » et il ajoute sur le méme texte une
foule d’autres choses : « Persévérezdonc a faire'aumone, parce quej’y
vois un si grand bien que je ne me serois pas contenté de vous en
écrive, mals que je l'aurois fait i toute I'Eglise; ¢’est le besoin qui
m’a contraint de vous en écrire, parce que Diotrépes n’a aucun souci
de notre autorité. »

Diotrepes, hérésiarque de ce temps, usurpe le premier rang, ensei-
gnant des nouveautés; son hérésie consistoit & défendre de donner &
Phumanité les soins quelle exige, et par 1a de venir au secours des fréres
pélerins et éloignés de leurs propres biens; comme le prouvent et le
texte et le commentaire cités précédemiment. Vigilance ressuscita cette
erreur, comme le prouve la lettre que saint Jéréme écrivit contre lui et

Item, Augustinus dicit inl. De doctr.
christ.;: « Cum omnibus prodesse non pos-
sis, his potissime consulendwum est, qui pro
locorum et temporum, vel quarnmlibet
rerum opportunitatibus, constrictins tibi
quasi quadam sorte junguntur, Sed maxi-
me constricti vilentur consanguinei et wi-
cini, et alii familiares. Ergo aliis extrancis
elcemosyne non sunt dandm, guamdin
tales indigentes inveniuntur, quibus pos-
sint dari. » His igitur visis, ne ista propositio
noveila videatur, errorem praedictum os-
tendemus tempore primitivie Ecclesie in-
cmpisse. Dicitur enim in IIL. can. Joan. :
« Is qui amat primatum gerere in cis,
Dyotrepes, non recipit mos. » EU infia :
« Et quasi ei ista non sufticiant, neque ipse
suscipit fratres, » Glessa : « indigentes. »

« Eos qui suscipiunt prohibet. » Glossa:
« Ne impendant euram humanitatis, » et
« de Ecclesia ejecit, » Glossa : « de loco
ubi conveniunt, » et alia Glossa dicit ibi-
dem : « Perseverare debes in eleemosyna,
quia utilitatern tantam in ea intelligo, quod
non solum tibi, sed etiam toti Ecclesie
scripsissem, de commendatione eleemosy-
ne, sed hanc necessitate dimisi, quia Dyo-
trepes non curat nostram authoritatem. »

Dyotrepes h®resiarcha illius temporis,
nova docendo, primatum sibi usurpat;
hec autem ejus erat heamretica doctrina,
quod prohibebat ne impeuderetur cura hu-
manitaiis, fratrihus peregrinis, alienis 'a
rebus propriis, ut per textum el Glossant
ibidem patet. Hic etiam error jn Vigilautin

surrexit, nt patet in epistola Hieronymi
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qu’il adressa a Ripaire et & Désiré. Il 'y exprime comme il suit : « Les
mémes letires m’ont en ouire appris que, contrairement a I'autorité de
I'apbire saint Paul, contrairement de plus a celles de saint Pierre, de
saint Jean et de saint Jacques, qui ont été dans une méme communion
d’avis et d’actions avec Paul et Barnabé, et qm leur commandérent
de se souvenir des pauvres, yous vous opposez & ce que I'on envoie &
Jérusalem une partie des dépenses pour soulager les saints. »

Ayant donc & ceeur d’anéantir cette erreur, nous procéderons dans
Pordre suivant. 1° Nous prouverons que les pauvres qui, pour Jésus-
Christ, renoncent a tout, peuvent vivre d’aumdénes.

20 Que les predlcateur% bien méme qu’ils ne soient pas évéques,
pourvu qu’ils aient re¢u mission de ceux-ci, peuvent vivre aux depens
de ceux a qui ils annoncent 'Evangile.

3° Que les prédicateurs, bien que forls et robustes, peuvent deman-
der en mendiant ce qui leur est nécessaire pour vivre.

4o Que c’est aux prédicateurs surtout a qui il faut faire I'aumone.

5 Nous répondrons aux raiSons qu'ils nous objectent et qu’ils
apportent en faveur de leur assertion.

4+ Qu'il soit permis a ceux qui, pour Jésus-Christ, ont renoncé a tout
de vivre d’auménes. On le prouve : 1° Par 'exemple du bienheureux
Benoit, de qui saint Grégoire raconte dans le second livre de ses Dia-
logues, qu'il vécut pendant trois ans, qu’il demeura dans une grotte
au moyen de la nourriture que lui fournissoit un moine de Rome, et
cela avoit lieu aprés qu'il eut quilté la maison palernelie, et bien
qu'il fit fort et valide, on ne voit pas pourtant qu’il ait demandé au
travail des mains sa nournture.

2011 est écrit, I** Quest., ch. I, Sacerdos : « Celui qui a tout aban-
donné a ses parenta ou qui I'a distribué aux pauvres, ou quil’a con-
cédé a 'Eglise, pour faire partie des biens de cette méme Eglise, el

ad Riparium et Desiderium contra Vigi-
lantium, ubf sic dicitur : « Prieterea, eis-
dem ad me relatum est epistolis, guod
contra authoritatem apostoli Pauli, imo
Petri, Joanms et Jacobi, qui dextras dede~
runt Paulo et Barnabe communicationis,
et prezceperuut eis ut pauperum memores
essent, tu probibeas Hierosolymam in usus
sanctorum aliqua sumptuuwin salavia di-
rigi. » Hune igitur errorem excludere vo-
lentes, hoc ordine procedemus. Primo, os-
1sndemus qund pavperes qei reliquerant
omnia propter Christum, possunt de elee—~
mosynis vivere. Secundo, quod pradica-
tores etsi non sint prelati, dummodo a
praelatis Eeclesie mitlantur, possunt ab eis
quibus preedicant, accipere unde vivant.
Tertio, quod liceat predictis eleemosynas

petere mendicando, quamvis sint corpore
validi. Quarto, quod eis precipue sant
eleemosynz danda:. Quinto, solvemus ea
quee in contrarium sunt objecta.

Quod autem pauperes gui reliquerunt
omnia propter Christum possint de elee-
mosyuis vivere; probatur yprimo exemplo
beati Benedicti, de quo narrat beatus Gre-
gorius in II. lib. Dialog., quod tribus annis
in specu manens, de his gua romano mo-
nacho ministrabantur, refectus est, post-—
quam domum parentis reliquerat, et tamen
validus corpore existens, non legitur de
labore manuum victum quesivisse.

itern, L. q., L. c. Sacerdos, dicitur quod
«ille gui omnia sua aut reliquit parentibus
aut pauperibus distribuit, aut Ecclesiz re-
bus adjunxit, et se in numero panperum
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(ui par amour pour la pauvrelé s’est fait pauvre,, peut sans cupidité
non-seulement recevoir du peuple des aumones pour les distribuer,
mais sa piété en ce point est lovable ; il devient par 14 un dispensateur
fidele, ce qui fait qqu’il peut vivre lui-méme avec les biens qu’il distri-
bue aux pauvres, puisqu’il est pauvre volontaire. » Donc celui qui a
tout abandonné pour Jésus-Christ peut vivre des aumones que les
fidéles donnent aux pauvres,

3 11 vaut mieux pour 'homme de renoncer au bien qu'il peut
abandonner sans péché, que de commettre quelque péché. Par consé-
quent si ceux qui soni valides de corps péchent en_ recevant I'au-
moéne, il vaut mieux pour eux renoncer a toutes les autres ceuvres,
guelque bonnes qu’clles soient, que de recevoir 'aumone. Mais cette
assertion est complétement fausse, d’aprés ce que dit saint Augustin,
dans son livre du Travail des moines. Il est dit en effet, « que méme
les serviteurs de Dieu qui travaillent deleurs mains, doivent avoir des
heures déterminées pour se reposer et pour travailler & apppendre
ce qu'ils doivent savoir de mémoire. Les fidéles doivent suppléer
aux besoins de ceux qui se livrent aux ceuvres de ce genre, de peur
qu'ils ne les abandonnent; et on doit réparer le temps qu’ils emploient
a instruire 'esprit, temps pendant lequel il ne leur est pas possible de
vagquer aux travaux du corps, de peur qu’ils ne soient accablés sousle
poids de la détresse. » Ceci prouve méme que l'intention de saint
Augustin n’est pas que les moines travaillent de leurs mains, au point
de demander uniquement & ce travail les ressources qui leur sont né-
cessaires pour vivre; car s'il en étoit ainsi, ils n’auroient pas de
ternps libre pour vaquer aux ceavres spirituelles.

4° Saint Augustin, parlant dans le méme livre d’'un homme riche
qui donna tout son bien & un monastére, dit : « §'il travaille pour en
donner aux autres 'exemple, il fait bien, quoique ce qu’il a donné au

quod iili servi Dei qui etiam in manibus

paupertatis amore constituit, non solum
sine cupiditate, sed etiam cum laude pie-
tatis accipit a populo dispensanda, et fide-
liter dispensat accepta, ut unde pauperibus
subministrat, inde et ipse tanquam pauper
voluntarius vivat. » Patet ergo quod pau-
per qui omnia sua propter Christum reli-
quit, potest vivers de eleemosynis que a
populo pauperibus ministrantur,

liem, potius dehet homo bonurm przeter-
mittere, quod sine peccato pretermitti po-
test, quam aliquod peccalum committere.
8t ergo illi qui sunt validi corpore, peccarit,
eleemosynas recipiendo, potius debent om-
nes alias occupationes dimittere quantum-
cumgue bonas quam eleeinosynas accipere :
hoz autens aperte est falsum, per hoc
quod dicit Augustinus in lib. De op. mon.,

1.

operantur, ad ea discenda que memoriter
recolant, debent habere seposita tempora,
auibus scilicet a labore manoum vacent.
Ad hoc enim et illa bona opera fidelium
subsidio supplendorum necessariorum de-
esse non debent, ut hore qubus ad eru-
diendum animum ita vacatur, utilla cor-
poralia opera geri non possint, non oppri-
mantur egestate. Ex quo etiam patet quod
Augustinus non'intendit quod moiachi la-
borent manibus ad totum victum quaren~
dum ex labore manuum, quia si hoc face-
rent, non relinqueretur aliquod temporis
vacuurm ad spiritualia opera.

Ttera, Augustinus in eodem libro loquens
de aliquo divite, qui hona sua alicui mo-
nasterio tribuit, dicit quod « benefacit

&
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monastére et qui est devenu un bien commun, doive lui procurer ce
dont il a besoin pour vivre. Mais ¢’il ne veut pas travailler de ses
mains, (ui osera 1’y contraindre? » Ceci prouve que celui qui denne
son bien & un monastére, peutsans travailler de ses mains vivre aux
dépens de ce méme monastére. Mais ainsi que I'aj Joute aussitéi le
méme saint: « Comme tous les chrétiens ne forment qu’une seule ré-

publique, peu importe 'endroit ou on a laissé son bien, ou de qui on
recoit ce qui est nécessaire & la subsistance. » Done ceux qui ont re-
noncé pour Jésus-Christ & tout ce qu’ils possédoient, peuvent recevoir
de qui que ce soit ce qui leur est nécessaire pour vivre.

5o L'intention de s’abstenir parfois d'une action mauvaise en c¢lle-
méme, ne détruil pas ce que cette action a de mauvais, bien quc ce-
pendant elle diminue le péché par circonstance, Par conséquent si la
conduite du pauvre qui est valide, qui peut travailler des mains el qui
vit d’aumdnes, est par elle-méme un péché, ceux qui, quand ils sont
valides, veulent pendant un temps vivre d’aumdnes, quoiqu'ils aient
le désir de vivre par intervalle autrement, nepeuvent pas éire exempts
de peche. 11 suit done de 14, que les peIerms qui vivent d’aumones et
qui sont valides pechent; il cn est de mome de ceux qui leur im-
posent ces pélerinages. Or il est absurde de soutenir une semblable
asseriion. Donc, etc.

6° I est plus lonable de s’appliquer & la contemplation divine que
de se livrer 4 I'étude de la philosophie. Mais il est certaines persounes
gui, pour se livrer & 1'étude de la philosophie, vivent pendant un
terops d'aumdnes. Il en est donc aussi qui, pour se livrer a la conlem-
plation, peuvent vivre pendant un temps d’aumones sans travailler de
leurs mains. Mais il est plus louable de vaquer continuellement. a la
contemplation divine que de ne s’y livrer que momentanément. Donc

validum ad laborandum de eleemosynis vi-

operando, vt aliis exemplom det, quamvis
ipsa res commaunis monasterii jam facta
debeat ei rependere vicem ad vitam ejus
sustentandam. Quandoquidem si nolit, sci-
licet manibus operari, quis audeat-cogere ? »
Ex quo patel, quod ille qui hona sna mo-
nasterio dat, potest sine labore manuom de
rebus monasterii vivere. Sed sicnt idem
Augustinus statim subjungit, cum omnium
Christianorum sit una respublica, non dif-
fert ubicamque sua reliquerit, vel a qui-
buscumque accipiat necessaria vite ; ergo
illi qui onnia qua habebant reliquerunt
propter Chwvistum, possunt a quibuscumque
accipere unde vivant.

Ttem, propositum desistendi gquandoque
ab alique quod per se malum, non aufert
illi operi rationem peccati, quamvis forte
peccalun diminuial. Si ergo pauperem

vere est per se peccatum, illi qui cum
sing validiad tempus de eleemosyuis voluut,
quamvis intendant quandoque alic modo
vivere, non excusabvintur a peccato. Ergo
secundum hoc percgrini de cleemosynis
viventes, qui sunt corpore validi, peceant;
et similiter qui eis tales peregrinationes
injungunt, quod est absurdum.

Item, vacare contemplatioms divins
laudabilius est, quam vacare studio philo-
sophiee ; sed aliqui sine peccato, ut studin
philosophie vacent, de eleemosynis vivunt
ad tempus : ergo et aliqgut ut coniempla-
tioni vacent, ad tempus pessunt preter—
misso labore manuum de eleemosynis vi-
vere : sedd contemplationi divine vacare in
omni tempore est laudahilius quam certum
temnpus ad hoc pracfigere. Ergo aliqui pos-
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il est permis i certaines personnes, aprés avoir renoncé au travail des
mains, de vivre continuellement d’aumdnes, afin de se livrer 4 la con-
templation.

7e La charité de Jésus-Christ rend bien plus les biens communs que
I'amitié politique. Mais si quelqu’'un me donne quelque chose, je puis
en user comme je le voudrai. Donc, A bien plus forte raison, il m’est
permis de vivre avec les choses qui me sont données & cause de la cha-
rité de Jésus-Churist.

8° Celui qui peut recevoir plus peut recevoir moins, mais les reli-
gieux peuvent recevoir les revenus de mille marcs, et vivre sans tra-
vailler de leurs mains; sil n’en éloit pas ainsi, un grand nombre de
religieux qui ont des hiens seroient dans un état de damnation. Il en
seroit de méme pour un grand nombre de clercs séculiers qui, bien
qu'ils n’aient pas charge d’ames, vivent des revenus des biens que pos-
sedent leurs églises, biens qui proviennent des aumones des fideles. 11
est donc ridicule de dire que les religieux qui sont pauvres ne
peuvent pas recevoir de foibles aumones et en vivre sans travailler de
leurs mains.

9o Les pauvres qui sont dans I'impossibilité de travailler, éprouvent
une perte bien plus considérable, si on donne aux autres ce qui leur
est destiné, ce qui leur est du, que si on donne a ceux-ci ce qui leur
revient. Mais les fruits des possessions de '’Eglise sont destinés aux
pauvres, ils doivent leur 8tre distribués, ainsi que le prouve le Droit,
XTIl Quest., cli. 1, Videntes. 1l est dit & cette occasion, I'® Quest., ch. II,
Clericus, et chap. Siquis, « que les clercs qui peuvent vivre avec les
biens de leurs parents ne peuvent pas, sans péché, vivre des biens de
I'Eglise, vu que ces biens sont destinés a sustenter les pauvres. » Il est
donc dénontré , d’apres cela, que les pauvres sont plus frusirés , s'il
est certains hommes qui, quoique valides et ne travaillant pas de

sunt, u contemplationi vacent , toto tem- | veniunt, vivant. Ergo ridiculum est dicere,

pore vite su® preetermisso labore de elee-
mosynis vivere.

Item, charitas Christi magis facit com-
munia, quarn amicitia politica : sed si ali~
quis dat mihi rem aliquam, licite possum
uti illa ut libet : ergo multo fortius possum
vivere de his que dantur mihi propter cha-
ritatemn Christi.

Item, qui potest accipere quod majus est,
potest accipere quod minus est : sed reli-
giosi pnssunt aceipere reditus mille marcha-
rum, et de eis vivere sine labore manuum,
alias muiti religiosi habentes multas posses-
siones, essent in statn damnationis. Et ea~
dem ratione multi clerici s@eculares non
hahenles curam animarutn, qui de pusses-
sionibus Ecclesizx, quie de eleemosynis pro-

qguod pauperes religiosi non possunt modi-
cas eleemosynas recipere, et ex eis sine
labore manuum sustentari.

Item , magis defraudantur pauperes in-
validi ad laborandum, si aliis detur id quod
est debitum et determinatum, quam s&i
aliis detur id quod est eis debitum : sed
fructus possessionum Ecclesim sunt depu-
tati ad hoc ut pauperibus dentur, ut patet
XII. queest. I, cap. Videntes. Unde dicitur,
I. queest. II, cap. Clericus, et cap. Si quis,
quod « clericiqui de bonis parentum susten--
tari possunt, non possunt sine peccato vi-
vere de bonis Ecclesise, unde pauperes sunt
vieturi : « erge magis videtur quod defran-
dentur pauperes, si aliqui non laborantes.
manibus cum siny, validi, de possessionibns
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leurs mains, vivent aux dépens des revenus de IEglise, que si,
pauvres pour Jésus-Christ, ils vivoient avec ce que les fidéles leur
offrent de leurs propres biens, qui ne sont nullement destinés a
nourrir les pauvres. Par conséquent, si les premiers ge volent point
les pauvres, les seconds les volent encore moins. Ils font encore dans
ce but une foule d'objections desquelles il a été question dans le Traite
des ceuvres manuelles.

20 Nous allons prouver maintenant que les prédicateurs peuvent,

and méme ils ne seroient pas évéques, recevoir des fidéles, aux-
quels ils préchent I'Evangile, des aumones pour subvenir a leur
subsistance.

{ L'Apétre dit, I. Cor., ch. IX : « Quel est celui qui fit jamais la
guerre & ses frais? Quel est celui qui plante la vigne et «ui ne mange
pas de son fruil? Quel est celui qui pait le troupeau et qui ne mange
pas du lait du troupeau? » 1l cile ces exemples et un grand nombre
d’autres. « C'est, ainsi gue nous le dit le commentaire, pour prouver
que les Apdtres n’usurpent rien de ce qui ne leur est pas du, puisque,
comme I'a réglé le Seigneur, vivant de 'Evangile, ils mangeoient un
pain gratuitement requis de ceux & qui ils préchoient la grace gra--
tuite. Mais il est constant que le soldat, que celui qui plante la vigne
et que le pasteur du troupean ont droit de vivre chacun de leur
travail, par le fait méme qu’ils s’y livrent. Par conséquent, comme
les prélais ne sont pas les seuls qui travaillent 4 la prédication
de I'Evangile, mais que ceux qui I'annoncent licitement travaillent
aussi bien qu'eux, il s'ensuit.que, comme eux aussi, ils peuvent
recevoir de ceux a qui ils préchent le pain nécessaire a les nourrir.

20 L'Apoire prouve que les apdtres pouvoient recevoir des bicns
temporels de ceux a qui ils préchoient, parce qu'ils leur répartissoicnt
les biens spirituels, il n’est pas étonnant en effet que celui qui donne
de plus grands biens en recoive de moindres. Le méme Apdtre dit &

Ecelesiee vivant, quam si vivant pauperes
Christi de his quee A fidelibus offeruntur
de’ bonis propriis, que pauperibus non sunt
deputata. Si ergo priwni panperes non de—
fraudant , multo minus nec secundi. Ad hoe
etiam faciunt- muita quee supradicta sunt
in tractatu de operibus manualibus.

Nunc secundo ostendendum est, quod
etiam pra:dicatores, quamvis non sint pree-
lati, possunt accipere ab illis quibus pre-
dicant eleemgsynas unde vivant. Apostolus
enim dicitI. Cor., IX : « Quis militat suis sti-
pendiis unquam? quis plantat vineam, et de
fructu ejus non edit? quis pascit gregem ,
et de lacte gregis non manducat? » que
oinnia et plura alia exempla inducit, ut
Glossa dicit, ad ostendendum quod Apos-

toli non £ibi aiiquid ultra debitum usur-
pant. si sicut Dominus constituit, ex Evan-
gelio viventes panem gratuitum manduca-
bant ab cis samptum, quilus gratoitam
gratiam predicabant ; sed constat quod
militi cuilibet, et plantatori vinewm, et pas-
tori gregis debetur victus ex suo opare
propter hoc, quod in opere laborant. Cum
ergo in evangelio laborem habeant predi-
cando non solum prelati, sed etiam qui-~
cumque alii licite pradicant , utigue pos
sunt ab his quibus preedicant, panem acci-
pere, unde sustententur,

Item , Apostolus probat quod poterant
Apostoli temporalia accipere ab eis, quibus
preedicabant, quiaeisspiritualia seminabant :
quia gui dat magna, non est mirum si ac~
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celte occasion, id. chap. : « Est-ce une chose étonnante qu'aprés
avoir semé parmi vous les bicns spirituels, nous moissonnions les
biens tempore]s ? » Mais cenx qui prechent par I'autorité des évéques
stment les mémes bieus spirituels qu’eux » lorsqu’ils préchent. Donc
ils peuvent, eux aussi, recevoir de ceux & qui ils préchent les biens
temporels qui leur sont nécessaires pour vivre.

Jo L’Apotre dit, id. chap. : « Le Seigneur a établi que ceux qui
annoncent I'E Evaugﬂe doivent vivre de IEvanglle. » Le commentaire
ajoute : « La raison pour laquelle il le fait, ¢’est pour que ceux qui
préchent la parole de Dieu soient plus libres. » Mals il est nécessaire que
tous ceux qui sont chargés de précher soient libres de tout soudi,
quls soient évéques ou qu’ils soient seulement autorisés par eux.
Donc la regle établie par le Seigneur s’élend méme a ceux qui ne sont
pas évéques, et elle veut, comme prouvent les paroles de PApbtre,
qu’ils vivent de I’ F'vangﬂe I ne dit pas, en effet : « Qui ont le pouvoir
ordinaire, » mais simplement, « qui annoncent. »

4° Le Seigneur, lorsqu’il envoya ses Apdtres précher, leur dit :
S. Luc, ch. X : « Demeurez dans la méme maison, mangeant et
buvant ce qu'il y aura. L'ouvrier est digne de salaire. » Ces paroles
prouvent que le prédicateur a droit & ce que ceux & qui il annonce la
vérité le nourrissent comme pour le récompenser. Le commentaire de
ces mémes paroles le prouve aussi; il s\exprime en ces termes : « Re-
marquez que l'cuvre des prédicateurs est digne d’une double récom-
pense. L'une ici-bas, pour nous sustenter dans nos travaux, l'autre
dans la palrie, et elle sera notre récompense lors de la résurrection. »
Or il n’est dii de récompense ni au pouvoir, ni a I'autorité, ni & I'état,
mais seulement a I'acte,, parce que nous méritons, par les actes seuls,
ce qui fait dire au Philosophe, dans son premier livre de Morale :
« Comme dans les jeux olympiyues on ne couronnoit pas les plus

cipiat parva. Unde dicit in eodem cap. : « Si
nos vobis spiritualia seminavimus, mag-
num est, si nos carnalia vestra metamus? »
Sed eadem spiritualia que predicant pree-
lati, preedicant alii ex eornm authoritate :
ergo etiam ipsi possunt ab his quibus prae-
dicant , carnalis accipere, unde vivant.
Item, eodem cap. dicit Apostolus, « Do-
minus ordinavit his nui evangelium an-
nuntiant , de Evangelio vivere. » Glossa :
« Hoc rationabiliter fecit, ut expeditiores
sint ad praedicandum verbum Dei. » Sed
omnes qui ad predienwinm deputantnr,
oportet esse expeditos ad preedicandum,
sive sint prelati, sive authoritate pralato-
rum pradicent. Ergo ad evs etiam quinon
sunt preelati, ordinatio Domini se extendit,
ntl de Evangelio vivant, quod etiam patet

ex ipsis verbis Apostoli. Non enim dicit,
qui habent ordinariam authoritatem , sed
simpliciter, qui annuntiant.

Ttem. Luc., X, Dominus discipulis missis
ad preedicandum dicit : « In eadem domo
manete edentes ot bibsntes, quee apud illos
sunt. Dignus est enim operarius mercede
sua.» Ex quo patet quod priedicatori quasi
merces debetur victus ab his quibus pree-
dicat, ut patet ibidem per Glossam quee dicit :
« Nota, quod uni operi preedicatorum dum
mercedes debentur. Una in via, que nos in
Iabore sustentat ; alia in patria , quée nos in
resurrectione remunerat; » sed merces non
debetur potestati, vel authoritati vel habi-
tui, sed actui, quia solum actibus mere-
mur, inde et Philosophus in 1. Ethicor.,
dicit . « Quemadmodum in olimpiadibus
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braves et les plus valeureux , mais ceux qui combaitoient jusqu’au
bout, car il y en avoit parmi eux de vainqueurs, il en est de méme
de ceux qui, dans la vie, accomplissent exactement les ceuvres des
bons et de ceux qui sont parfaits, ils s'immortalisent. » L’ Apétre tient
le méme langage , II. Tim., chap. II; it dit en effet : « Il n’y aura de
courouné que celui qui aura vaillamment combattu. » Done ceux qui
préchent, qu’ils soient évéques ou non , pourvu qu'ils le fassent lici-
tement , peuvent, avec justice, vivre de 'Evangile.

5° Ceux qui, sur 'ordre des évéques, vont précher I'Evangile,
travaillent plus que les autres membres de I'ordre d'ou ils sont en-
voyés, ou que ceux qui, conformément a la volonté de ces méines
prélats , les envoient. Mais les membres de l'ordre gui les envoie
peuvent, quand méme ils ne seroient pas évéques, vivre des aumones
gu'ils recoivent de ceux & qui ils annoncent 'Evangile, comme le
prouvent les paroles suivantes, Rom., chap. XV : « La Macédoine et
I'Achaie ont été d'avis de faire une collecte en faveur des saints de
Jérusalem; ceci leur a été agréable, et ils sont leurs débiteurs; car
si les Gentils sont devenus participants de leurs biens spirituels; » le
‘commentaire ajoute, « de leurs, » c’est-d-dire des biens spirituels
des Juifs qui leur ont envoyé des prédicateurs de Jérusalem, « ils
sont obligés par conséquent de leur venir temporellement en aide. »
Mais ces pauvres ne sont certainement pas les Apotres, car ils n'é-
toient que douze, et il leur suffisoit de peu pour vivre ; il n’étoit done
pas nécessaire que I'on fit pour eux des collectes dans toutes les
églises, vu suriout qu'ils étoient nourris par ceux A qui ils préchoient
I'Evangile, comme nous 'apprennent les paroles de I'Epitre aux
‘Corinthiens, chap. 1X. Donc ceux qui préchent, quand méme ils ne
seroient pas évéques, peuvent & plus forte raison vivre de I'Evangile,
pourvu que leur mission vienne des évéques.

non optimi, et fortissimi coronantur , sed
agonizantes , horum enim quidam vincunt,
ita et eorum quiin vita bonorum et opii-
morum operantea recte illustres fiunt. » Et
hoc est etiam quod Apostolus dicit, II.
Tim., I : « Non ecoronabitur nisi qui legiti-
me certaverit.» Ergo illi qui preedicant sive
sint preelati sive non, dummodo licite prae-
dicant, possunt licite de Evangelio vivere.

Item, magis laborant in Evangelio illi qui
predicant missi & preslatis, quam illi ex
quornm collegio mittuntur , vel qui mit-
tunt eos de voluntate prelatorum : sed illi
ex quorum collegio preedicatores mittun—
tur, quamvis non sint preelati, possunt vi-
vere de eleemosynis acceptis ab his quibus
Evangelium preedicant, quod patet ex hoc
quod dicitur, Rom., XV : « Probaverunt

Macedonia, et Achaia , collationem aliquam
facere in pauperes sanctos qui sunt in Hie-
rusalem. Placuit enim eis, et debitores sunt
eorum. Nam si spiritnalium eoram parti-
cipes facti sunt gentiles, » Glossa: « eornum,»
id est Judmorum qui miserunt eis preedi-
catores ab Hierosolymis, debent et in car-
nalibus ministrare eis: isti autem pavperes
non possunt tantum intelligi Apostoli, quia
non oportebat pro Apostolis solum qui duo-
decim erant, et parvo victu contenti,
facere collectas per onnes Ecclesias, et
precipue cum ipsimet victum accipe-
rent ab his quibus preedicabant, ut patet
I. Corinth., 1X. Ergo multo fortivs illi
qui preedicant, quamvis non sint preelati ,
sed & preelatis missi, possunt de Evaugelio
vivere.
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6o Ceux & qui les évéques ont enjoint de précher I'Evangile, sont
leurs coopérateurs plus immédiats que ceux qui leur obéissent pour
d’autres ministéres. Mais les évéques qui préchent I'Evangile peuvent
recevoir non-sculement les frais de leurs dépenses, mais encore ceux
des personnes qui sont & leur service. Donc, & plus forte raison, ceux
qui annoncent I'Evangile sur leur ordre peuvent vivre de ce méme
Evangile.

7o Celui qui doune gratuitement ce qu'il n'est pas tenu de donner,
peut tout anssi bien en recevoir la récompense que celui qui donne,
parce qu'il le doit. Mais les prélats sont obligés de dispenser les biens
spirituels aux fidéles, ce qui fait dire & 'Apétre, L. Cor., ch. IX: « Si
je vous préche I'Evangile, je ne m’en fais pas gloire, car j'y suis
obligé , mallieur & moi si je n’évangélise pas. » Donc ceux qui ne sont
pas évéques, et qui, par conséquent, ne sont pas obligés de précher
aux peuples, peuvent toul aussi licitement que ceux-ci recevoir les
biens temporels de ecux & qui ils annoncent la parole de Dieu.

8 Saint Augustin it dans son livre du Travail des moines: « S'ils
sont évangélistes, c’est-a-dire si ces religienx préchent 'Evangile,
j'avouc qu’ils ont ce pouvoir, c’est-a-dire le pouvoir de vivre aux
dépens des fidéles. » Mais il 0’y a pas que les évéques qui sont évan-
gélistes, tous ceux-1a le sont aussi qui peuvent évangéliser, méme les
diacres; ce qui fait dire a I’Apotire, Ephés., ch.IV: «Il a établi les uns
apOtres, les autres prophetes, lesautres évangélistes, lesautrespasteurs,
les autres docteurs, » distinguant par 1a les évangélistes des pasteurs
et des apOtres, par lesquels on entend les évéques. Done, tous ceux
qui préchent, qu'ils soient évéques ou non, peuvent vivre de I'Evangile.

'9° Parmi toutes les fonctions ecclésiastiques, il n’y en a pas de plus
nobles que d’annoncer la parole de Dieu, ce qui fait dire a Jésus-

Item, magis cooperantur preelatis ad
Evangelium preedicandum illi qui ex eorum
injunctionc Evangelium preedicant, quam
illi qui in aliis ministeriis eis ohsequuntur :
sed prelati preedicantes Evangelium pus-
sunt accipere sumptus non solum pro se,
sed etiam pro familia sua que eis ministrat.
Ergo mulio fortiusilli qui Evangelinm an-
nuatiant ex commissione pralatorum, pos-
sunt de Evangelio vivere.

Item, ilie quiimpendit aliquid gratis ad
quod non tenetur, non minus potest reci-
pere vicem , quam ille qui impendit hoc
ad quod tenetur : sed preelati obligati sunt
plebibus ad hoc-quod ¢is spiritualia minis—
trent , unde dicit Apostolus, I. Cor., I1X :
« Nam et si evangelizavero, non est nuhi’
gloria, necessitas enim mihi incombit. Ve
enim mihi est, si non evangelizavero. »
Ergo illi qui non sunt prelati, uec in aliquo

plebibus tenentur, non minus possunt licite
accipere temporalia ab eis quibus praedi-
cant,

Item, Augustinus dicit in libro De opere
monace. - « Si evangeliste sunt, scilicet, hi
religiosi, fateor, habent potcstatem , sci-
licet vivendi de sumptibus fidelium: sed
non soli praslati sunt evangeliste, sed om-
nes qui evangelizare possunt, etiam dia-
cunes, » unde Eph., IV, Apostolus dicit :
« Dedit quosdam quidern Apostolos, guos—
dam autem prophetas, alios vere evange-
listas, alios autem pastores et doctores, »
distinguens evangelistas & pastoribus et
Apostolis, per quos preelati intelliguntur.
Ergo quicumque priedicant,sive sint pree-
lati, sive non, possuns de Fvangelio vivero.

Itern , inter omnes occupationes eccle-
siasticas dignior est occupatic eorum qui
verbum Dei annuntiant, unde ad hoc Chris-
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Christ qu'il est venu sur la terre pour remplir cetle mission. 11 dit
dans saint Marc, chap. I : « J'ai été envoye pour cela. » Ceci est ausci
prouvé par IS&IB, ch. LXI : « Il m’a envoyé pour évangéliscr les
pauvres; » Paul, lui aussi, annonce qu'il a été envoyé dans ce but.
11 s'exprime comme il suit , I. Cor,, ch. I : « Jésus-Christ ne m’s pas
envoyé baptiser, mais évangéliser. » Mais ceux qui sont occupés des
affaires ecclésiastiques ne doivent pas travailler de leurs mains, il
leur est permis de vivre 3ur les biens de I'Eglise, ainsi que le dit saint
Avgustin dans son livre du Travail des moines, en parlant de lui-
méme. Donc, a bien plus forte raison, ceux dont la vie est employée
& annoncer la parole de Dieu, peuvent, sans travailler de leurs mains,
vivre de 'Evangile.

10° La fonction de prédicateur est plus utile que celle d’avocat; or,
les avocats peuvent licitement et sans travailler de leurs mains, vivre
de leur charge. Les prédicateurs peuvent donc, & bien plus forte
raison, vivre de 'Evangile, qu'ils soient évéques ou qu’ils nele soient
pas, pourvu qu’ils préchent légitimement.

11° Bien qu'il ne soit pas permis de faire 'aumtne avec le fruil de
Y'usure, les prédicateurs cependant sont autorisés i recevoir I’auindne
des usuriers, s'il ne Jeur est pas possible d’habiter le pays ot ils de-
meurent sans cela ; la raison, c’est qu’'lls sont chargés de diriger les
affaires de ceux & qui sont dues les usures, vu que, par leurs prédi-
cations, ils ménent les usuriers a la restitution; ¢’est que, établit la
décrétale Extravagante, De sent. excom. cap. Cum voluntale, ils sont
pareillement chargés de diriger les affaires de tous, et des riches el
des pauvres; celles des riches en les portant & faire 'aumdéne aux
pauvres, celles des autres en les exhortant a faire de bonnes ceuvres
d’un autre genre. Il leur est donc permis de recevoir licitement 1’au-
mone de ceux & qui ils annoncent 'Evangile. '

tus venisse semonstral, Marc., I : « Ad hoc | vivere, sive sint prelati, sive non, dum-

missus sum. » Demonstratur etiamn Isaie,
LXI : « Ad Evangelizandum pauperibus mi-
sit me. » Et ad hoc etiam Paulus missum
se dicit I, Cor., 1: « Non enim misit me
Christus baptizare, sed evangelizare, » sad
illi qui ocoupationibus Ecclesiasticis impli-
cantur, non debent manihus laborare, sed
de rebus Ecclesi® vivere, ut dicit Augus-
tinus in libro De opere mon. de seipso lo-
quens. Ergo multo fortius illi qui occupan-
tur in preedicatione verbi Dei possunt sine
labore manuum de Evangelio vivere.
Item , utjlius est preedicationis oﬁxcmm,
quam advocauoms sed advocati qui licite
advocationis officium exercent, possunt de
suo labore et officio vivere. Erge multo
fortius preedicatores pussunt de Evargelio

modo licite preedicent.

ftem, quamvis de wsura non possit elee—
mosyna fieri, tamen predicatoribus est
concessum , ut ab usurariis eleermosynas ac-
cipiant, si aliter non possunt’ morari in
terris usurariorum ; hae ratione, gunia ge-
runt negotia eorum quibus usurs debentur,
dum per pradicationem usurarios ad usu-—
rarnm restitutionem inducunt, ut decre-
talis dicit: Extra. de seni. excom., cap-
Cum voluniaie : sed ipsi similiter gerunt
negotia omnium, et divitum, et pauperum,
dum divites ad dandum eleemosynas pau-
perihus inducunt, et dum &d' alia salntaria
opera alios exhortantur. Ergo possunt li-
cite accipere eleemosynas ab illis «uibus
preedicant.
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120 Nous voyons dans les aris mécaniques que ce nc sont pas seu-
lement ceux qui travaillent de leurs mains qui vivent licitement de
leur art, mais que ce méme art nourrit encore 'architecle habile et
prudent qui les dirige, sans travailer de ses mains. Or, celui qui
cnseigne la morale, n’est-il pas en quelque sorte I'architecte de tous
les devoirs hunains, ainsi que le dit Aristole dans son premier livre
de Morale. Done, les prédicateurs peuvent vivre de leur état, quand
méme ils ne Lravailleroient pas de leurs mains.

13° La santé de Pame est préférable a celle du corps; mais les mé-
decins, qui soignent les corps, vivent de leur élat sans travailler de
leurs mains. Douc, & plus forte raison, ceux qui s'occupent du salut
des ames ne sonl pas tenus de travailler de leurs mains.

3 Il nous reste maintenani a démoutrer que non-seulement les
hommes dont il est question pcuvent vivre des auménes qui leur sout
spontanément offertes , mais (qu'il leur est méme permis de recourir
& la mendicité pour les avoir.

1° On le prouve par 'exemnple de Jésus-Christ, dans lu personne
duquol il est dit, Ps. XXXHI : « Je suis pauvre et mendiant. » Le
commentaire ajoute : « Jésue-Christ tient de lui ce langage en 1ant
quil a revétu une forme d'esclave;.» il ajoute encore plus bas
« Celui~ci est mendiant qui dewnande & autrui, celui-1a est pauvre qui
ne se suffit pas. »

2° 11 est it aussi, Ps. LXIX : « Pour moi, je suis pauvre et indi-
gent; » ie comnmentaire ajoute : « Je suis indigent, c'est-a-dire, je
demaude, je suis pauvre, c’est-d-dire, je ne puis me suffire. » Il en
est ainsi, parce qu’il ne possede pas les biens du monde ; quant &
Pintérieur ou il est riche, il ambitionne, il désire, il recoit toujours.

3° Il est écrit, Ps. CVIIl : « On a persécuté un homme pauvre,
mendiant; » la Glose ajoute : « On a persécuté le Christ; » un autre

Item, in artibns mechanicis videmus ; dieti non solum vivare possint de eleemosy-
quod non solum illi qui manibus operaun— | nis sponte oblatis,sed etiam eas petere men-
tur, licite de artificio vivunt, sed et sapiens | dicando, quod probatur, exemplo Christi,
architectus qui manibus non lahorat, alios | in cojus persona in Psal. XXX, dicitur :
dirigit : sed ille qui de moribus docet, est | « Ego autem mendicus sum et pauper. »
quasi architectus respectu omnium officio- | Glossa: « Hoc dicit Christus de se ex forma
rum humanoram, ut patet per Philosopbum | servi, » et infra : « Mendieus est qui ab alio
in I. Ethic. Ergo preedicatores possunt de | petit, et pauper qui sibi nen safficit. »
officio preedicationis vivere, etiam si mani-| Item, in alio Psafm. LXIX: « Ego vero
bus non operentur. egenus et pauper suin, » Glossa : « Sum

Item, sanitas anime preferenda est sa- | egenus, id est, petens, et pauper swn, id
nitati corporis : sed medici dantes consilium | est, insufficiens mihi, » guia et mundanas
de salute corporis et si nihil manibus ope- | copias non habet, et intus ubi est dives,
rentur, possunt licite accipere unde vivant. | semper ambit, desiderat . accipit,

Ergo multo fortins illi qui consulunt sa-| Item, in alio Psalm. GVILI : « Persecutus
luti animaram , etiam si manibus non la- | est hominem inopem, et mendicum, »
borent. Glossa : «Scilicet Christum. » Et alia Glosea :

Nunc tertio restat ostendere , quod pra- | « Pauperes insequi sola sicvitia est : alii
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comnentaire ajoute : « Poursuivre les pauvres, voild I'inhumanité
pure; quant aux autres, ce soni tant6t leurs richesses, tantot les hon-
neurs dont ils jouissent qui les font persécuter. » Ces deux derniers
commentaires prouvent clairement qu’il faut expliquer ces paroles de
la mendicité qui concerne les hiens temporels,

4° Il est éerit, 1. Cor., chap. VIII : « Car vous savez quelle a été la
honté de Notre-Seigneur Jésus-Christ qui, étant riche, s’est fait
pauvre pour vous; » le commentaire ajoute : « dans lc monde. » Que
I’on soit obligé d'imiter Jésus-Christ en ce point, le commentaire des
paroles suivantes, « Que personne n'ait de mépris peur soi-méme,
le prouve clairement  « Celui qui est pauvre dans so cellule, et qm
est riche dans sa conscience, dort avec plus de sécurité sur Ta terre
que le riche au milicu de son or et sous o pourpre. » Vous ne devez
donc pas rougir de vous approcher, avec voire pauvreté de mendiant,
de celui qui s’est revétu de notre misere.

5° (ue le Seigneur ait demandé sa nourriture , c¢’est ce que prouve
expressément ce qu’il dit de Jui-méme en saint Luc, ch. XIX. Le Sei-
gneur dit en effet en cette circonstance a Zachée : « Zachée, hitez-vous
de descendre, car je dois aujourd’hui loger dans votre maison. » Le
commentaire gjoute : « II g’invite, bien qu’il ne P'ait pas été; la
raison, c¢’est que, s'il n’avoit pas encore entendu la voix de celui qui
P'invitoit, il connoissoit les dispositions de son cceur. »

6°I1 est écrit dans saint Matthieu, ch. XI : « Ayant regardé autour
de lui, lorsque le jour étoit sur son déclin, etc..., » le commentaire
ajoute : « Ayant jeté les yeux sur la foule, pour voir si quelqu’in lui
offriroit ’hospitalité, sa pauvreté étoit si grande, il avoit si peu flatté
qui que ce fut, qu'il ne se trouva personne qui lui offrit I'hospitalité
dans une si grande ville. » Ces paroles prouvent que la pauvreté
de Jésus-Christ étoit telle, qu'il ne lui étoit pas possible de louer
un logement, mais qu’il le demandoit, et qu’il,aitendoit qu'on
le lui donndt. 11 résulte par conséquent de 13, que soutenir cette

pro divitiis, vel honoribus interdum hujus-
modi patiuntur. » Istee due ultime Glosse
ostendunt manifeste, quod de mendicitate
rerum temporalium preedicta verba intel-
ligere oportet.

Item, II. Cor., VIII : « Scitis gratiam
Domini nosiri Jesu Christi, quoniam prop-
ter vos egenus factus est, » Glossa: «in
mundo. » Et quod in boc Christus sit imi-
tandus, patet per Glossam quee ibidem di-
eit : « Nemo se conteronat. Pauper in cella,
dives in conscientia, securior dormit in
terra, quam cum auro dives in purpura. »
Non ergo expavescas com tua mendicitate
ad illum aceedere, qui indutus est nostra
pauperiate.

Item, quod Dominus victum petierit,
expresse habetur, Luc., X1X, ubi Dominus
dixit ad Zacheum, « Zachee, festinans des-
cende, quia hodie in domo tua oportst me
manere. » Glossa: « Non invitatus invitat,
quia et si nondum audierat vocem invi-
tantis, andierat tamen affectum. »

Itern, Marc., X1 : «C:roumspectis omnibus
cum jam vespere esset, etc. » Glossa : « Cir-
cumspectis omnibus , si quis eum hospitio
susciperet. » Tante emm paupertatis fuit,
et ita nullis adulatus, vt in tanta urbe nul-
lum hospitium inveairet. Ex quo patel
quod Christus ita pauper erat, quod hospi-
tium conducere non posset, sed ab aliis
hospitinm petebat et expectabat. Unde
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assertion, il nw'est pas permis de mendier, c'est un blasphéme.

7 L'cxemple des apobtres & qui le Seigneur ordonna de nc rien
emporter de ce qui étoit nécessaire & leur subsistance pendant le
voyage, établit o méme chose; c’est ce que disent, S, Matthieu,
ch. X, S. Mare, ch. VI, S. Lue, ch. IX-X : oril est constant qu 'ils
ne pouv_omnl. pab le recevoir d’autorité. Il est par conséquent prouvé
qu'ils demandoient humblement les choses nécessaires a leur subsis-
tance, ce qui est meudier.

8° La conduite des disciples, des apOtres, apres la résurrection de
Jésus-Christ , établit la méme chose. 1l est écrit dans la troisiéme
Epitre canonique de saint Jean : « Nous sommes partis pour son nom ;»
le commentaire ajouie : « Ils sont partis pour faire connoitre au loin
son nom ; » il ajoute encore : « Hls se sont éloignés de leurs biens
propres. » Ils n'emportoient par conséquent pas les choses néces-
saires 4 leur subsistance, ce (ui prouve qu'ils étoient obligés de
demander ce qu’il leur falloit pour vivre.

9° L'homme cst plus spécialement obligé de pourvoir & ses besoins
qu’ét ceux d’autrui; or 'Apéire demandoit 'auméne pour les autres,
& savoir pour los saints qui éloient & Jérusalem. Donc, il est permis
gussi & quelqu'un de la demaader pour ses fréres comme pour soi-
méme.

10° Que la mendicité soit une chose permise, c’est ce que prouve
par son exemnple saint Alexis qui, aprés ayoir tout abandonné pour
Jésus-Christ, vivoit d'auménes sans avoir recours au (ravail des
mains, et il les demandoit & la mendicité ces aumodnes; il alloit
jusqu’a demander 'auméne aux serviteurs de son pére qui le cher-
choient, et il rendoit grices & Dieu de l'avoir regcue de ses propres
serviteurs. Une voix descendue du ciel fit connoitre sa sainteté, et
cette voix ful entendue du pape, des empereurs Honorius et Arcade,

blasphemum est dicare, quod non liceat
mendicare.

Item, hoc probatur exemplo Apostolo-
rum, qui jussi sunt & Domino necessaria
ad victurn in via non ferre, ut patet Maith.,
X, Mar., VI et Lun., IX et X. Constat au-
tem quod ipsi iniperiose non poterant acci-
pere. Ergo satis evidens est, quod meces—
saria victus humiliter petebant, quod est
mendicare.

Item, hoc etiam patet de discipulis Apos-
tolorum post resurrectionem Christi. Dici-
tur enim in III. can. Jomt.: « Pro nomine

ejus profecti sunt. » GGlossa : « Pro nomine’

Christi ampliando profecti sunt. » Glossa :
« Alienati & rebus propriis. » Ergo sine ne-
cessariis vie ibant : ex guo patet, quod
necesse habebant petere. Itrm, homo magis

debet sibi providere quam aliis : sed Apods-
tolus petebat eleemosynas pro aliis, scilicet
pro pauperibus sanctormmn qui erant in
Hierusalem. Ergo etiam licet alicui elee-
mosynas petere pro fratribus suis, vel etiam
pro seipso.

Item , quod mendicare liceat , patet per
exemplum beati Alexii, qui omnibus suis
dimissis propter Christum, sine labore ma-
nnum vivebat de eleemosyuis, quas mendi-
cando quarehat, ita etiam quod & servis
patris sui qui eum ¢nazrebant eleemosynas
peteret, et de huc gratias Deo ageret, quod
2 servis suis eleemosynas accepisset : cujus
sanctitatis indicium fuit vox celitus de-
lapsa , audientibus Papa et imperatoribns
Honorio et Arcadic, et universo populo
Romano in ecclesia beati Petri existentibus,
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et de tout le peuple romain, qui se trouvoicnt réunis dans 'Eglise de
saint Pierre ; elle annonga que c¢’étoit & sa priere que Rome devoit sa
conservation, Il brilla par plusieurs miracles opérés aprés sn mort; ce
qui fit qu’il fut canonisé, et que I'Eglise de Rome célébre solennelle-
ment sa féte.

11° Saint Jérome dit dans une lettre ou il recommandoit Fabiole &
Océanus, « qu’elle désiroit, aprés avoir donné pour Jésus-Christ tout
ce qu'elle possédoit, recevoir 'aumoéne, » Or, s'il y avoit un péché a
meandier, elle n’eit pas été en ce point digue de recommandation.

12° On n'impose point & quelqu’un comine pénitence ce que 'Eglise
tient pour illicite. Or, dans certains cas, on impose pour des péchds
graves, A certaines personunes, d*aller en pelerinage hors de leur pays,
en mendiant et sans prendre les frais de leurs dépenses. Donc il n’est
pas illicite de mendier, il est mére possible que ce soit une ceuvre de
pénitence. Ainsi, embrasser la mendicité pour Jésus-Christ appartient
a la perfection de la vie, comme les autres eeuvres de pénitence pour
lesquelles sont fondées les religions.

13° Comme les ceuvres par lesquelles on mortifie le corps, telles que
les jelnes, les veilles, etc..., ont une grande puissance contre la con-
cupiscence de la chair, de méme aussi celles qui ont pour but d’hu-
milier ’homme sont tres-puissantes contre 1'orgueil de I'esprit, que
nous devons fuir avec le méme soin que la concupiscence de la chair,
puisque les péchés de 1'esprit sont plus graves que les autres, ainsi
(jue le dit saint Grégoire. Or, de toutes les pénitences, il n'y en a
aucune iqui soit plus propre 4 abaisser et humilier 'homme que la
meudicité, ce qui fait que naturellement tout homme rougit de men-
dier. Par conséquent, comme il convient & 'homme qui embrasse
P'état de perfection, de se soumetire aux jelines et aux veilles, afin
de dompter la concupiscence de la chair; de méme aussi la perfection

quee testata est meritis ejus Romam stare.
Multis etiam miraculis post mortem cla-
ruit, unde et canonizatus est, et festum
ejus & Romana ecclesia solemniter cele-
bratum.

Iiem, Hieronymus ad Oceanum in com-
mendatione Fabiol® dicit, quod « optabat
suis divitiis pariter effusis pro Christo stipes
accipere : » in hoc autem non esset com-—
mendanda, si peccatum esset mendicare.

Item, illud quod est illicitum in Ecclesia,
non injungitur alicoi in peenitentiam : sed
pro gravioribus peccatis alicui injungitur
quod extra terram suam sine exprnsis men-
dicando peregrinetur. Ergo mendicare non
st illicitarn, sed potest esse peenitentism
opus, et ita assuomere mendicationem
propler Christum ad perfectionem vita per-

tinet, sicut et ceetera peeviitentie opera, in
quibus religiones fundantar. Item, sicut ca
quibus maceratur corpus ut jejunium, vi-
giliee, et hujusmodi, valent contra concupi-
scentiam carnis, ita ea que ad humilia-
tionem hominis pertinent, valent contva
superbiam spiritus, quee non minus est
fugienda , quam concupiscentia carnis,
cum etiam peccata spiritualia sint majoris
culpe, ut Gregorius dicit ; sed nihil potest
esse inter opera peenitenti®, quod homi-
nein magis huroilem et abjectum reddat ,
quaimn mendicatio, unde naturaliter omnis
homo mendicare erubescit. Ergo sicut ad
statum perfectionis pertinet , quod honio
jejunium et vigilias assumat, ut carnis
concupiscentiam domet, ita ad perfectin—
nem vite pertinet, si aliquis mendicationem
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de la vie fait que celui «ui embrasse la mendicité pour Jésus-Christ
humilie son esprit.

140 La charité chrétienne est plus libérale que Pamitié du siécle ;
or 'amitié du siccle permet de demander & son ami ce dont on a
besoin , surtont si on peut 'en récompenser de quelque maniére; peu
importe qu’oii le récompense en lui rendant la méme chose ou en lui
cu donnant une aulre , ainsi qu’il est dit dans le cinquiéme livre de
I'Ethique. 11 est par conséquent, et & plus forte raison, permis a
quelqu’un, quoiqu’il soit fort ct valide, de demander au nom de la
charité de Jésus-Clrist les choses dont il a besoin, surtout si celui qui
les recoit peut en récompenser celui qui les lui donne, par ses priéres
et ses autres honnes wuvres spirituelles.

15° 11 est permis de demander a quelqu’un, ce qui rend la condition
de celui qui donne meilleure. Mais, par le fait méme que quelqu’un

fait Pauméne, il améliore sa condition, parce que par ce moyen il
mérile la vie éternelle. Done il n'est pas illicite de demander I'au-
méne.

160 On ne peut venir au secours des indigents qu’autant que leur
détresse est connue ; or on nec peut la conuolire qu’autant qu'ils 'ex-~
posent eux-mémes en demandant du secours. Donc, s'il est permis a
certaines personnes d’étre dans un état el qu'ils aient besoin pour
vivre de ce que possédent les autres, il leur est permmis de le demander.
Mais il est permis a cerlaines personnes d’embrasser pour Jésus-Christ
Pétat de pauvreté, comine 1l a été démoniré plus hant. Quund méme
ils travailleroient de leurs mains dans cet état, il leur manqueroit
encore une foule de choses, comme le dit saint Augustin dans son
livre du Travail des moines. Donc il lenr est permis de mendier.

4° Nous allous établir qu’il faut faire 'aumoéne aux mendianis dont
il est ici question. Nous le prouverons : 1° Par les paroles suivantes de

assumat propter Christum, ut spiritum hu-
miliet.

Item, charitas Christi liberalinr est quam
amicitia sazenli ; sed licet ex amicitia se—
culi aliquid petere ab amico suo quo indi-
geat, et preecipue si ei in aliquo recom-
pensare potest, nec differt, utrum recom-
pensitio fiat de codem vel de alio, ut dicitur
in V. Ethic. Ergo mnilio fortius licet alicui,
quamvis sit validus., Quod petat illa quibus
indiget propter charitalem Christi et pree-
cipue cum possit reccmpensare recipiens
danti in orationibus et aliis spiritualibus
bonis. Item, licet petere ab aliquo illud, ex
cujus datione fit dantis conditio melior,
sed ex hoc, scilicet quod aliquis dai
cleemosynam , il ejus couditio melior,
quia per hoc meretur vitam eternam.

Ergo non est illicitum cleemosynas peiere.
item, indigentice pauperum non potesi
subveniri, nisi eorum indigentia sciatur;
sciri autem non potest omnino, nisi neces-
sitatem suam petendo exponal. Ergo si li-
citum est aliquibus quod sint in tali statu,
quod rebus alienis indigeant ad sustenta—~
tionem, licitum est quod eas petant ; sed
licitum est, qued aliqui i statu egestatis
se ponant propter Christum, ut supra pro
batuin est, in quo etiam si manibus vpe-
rentur, oportet quod indigeant maultis , ut
Augustinus dicit in lib, De opere monach.
Ergo licitum est eleemosynas petere.
Nunc quarto ostendemus, quod pradictis
mendicantibus eleemosyne sunt danda.
Primo per hoc quod habetur in III. can.
Joan. : «Charissime, fidefiter facis quic-
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la troisicme Epitre canonigue de saint Jean : « Mon bien-aimé , vous
agissez en vrai fidéle, d’avoir un soin charitable pour les fréres , par-
ticulierement pour les étrangers, » et il indique immédiatement ceux
dont il parle : « Car c’est pour son nom qu’ils se sont mis en chemin, »
le commentaire ajoute : « Etrangers désormais & leur propre bien. »
11 dit un peu plusbas : « Nous devons soutenir ceux qui sont dans cet
état; » le commentaire ajoute : « Saint Jean qui avoil tout quilté se
met aunombre de ceux qui sont riches, afin de rendre les autres plus
actifs et plus prompts & venir au secours des pauvres. » 1l est done
louable de faire 'aumdne & ceux qui vivent par cc moyen apres avoir
fait le sacrifice de leurs biens pour Jésus-Christ.

20 On lit dans saint Matthieu, ch. X : « Celui qui recoit le juste au
nom du juste; » le commentaire ajoute : « Par le fait méme qu’il porte
le nom de juste, » « il recevra la récompense du jusic; » le commen-
taire dit encore : « mais dira-t-on : donc nous recevrons les faux pro-
pheles et Juda lui-méme. '» Le Seigneur, obvianta cela, dit que « ce
ne sont pas les personnes qu’il faut recevoir , mais leur nom, et que
celui qui recevra aura sa récompense , quand méme celui qui scroit
recu n'en seroit pas digne. » Ces paroles prouvent quw’il faut faire
Paumodne a ceux dont le nom indique la sainteté, bien qu’ils n’en
soient pas dignes.

3o L’Apdire , Rom., ch. XV, loue les fidéles de la Macédoine et de
I'Achaie de ce gu’ils ont résolu de faire une collecte en faveur des
saints pauvres. Le commentaire dit a cette occasion : « Ils se livrerent
entiérement au service de Dieu , ne s’occupant nullement des affaires
du monde, et ils donnoient & ceux qui croyoient 'exemple d’une con-
version sincére. » Les fideles de la Macédoine et de 1’Achaie avoient
fait apporter cette collecle, ce qui fait que 1’Apodtre engage les Ro-
mains a cn faire autant. Donc , on doit faire 'auméne aux pauvres
dont il est ici question.

quid operaris in fratres, et hoc in percgri-
nos, » et de quibus loquatur, subjungit :
«Pro nomine euim ejus profecti sunt. »
Glussa : « Alienati a rebus propriis. » Et
infra : « Nos ergo debemus suscipere hu-
jusmodi. » Glossa : « Joannes omnia dimi-
serat, et se divitihus conrmumerat, ut ala~
crioves reddat el promptiores ad commise.
rendnm pauperibus. » Ergo commendabile
est dare cleemosynas illis qui pro nomine
Cliristi sine rebus propriis vivunt.

Item, Matth., X : « Qui recipit justum
in nornine justi, » Glossa : « Pro eo quod
nominatur justas, mercedem justi acei-
piet. » Glossa : «Dicit ergo aliquis: ergo
et psendoprophetas et Judam proditorem
suscipiemus. » Hoc Dominus proecurans,

dixit personas non. esse suscipiendas, sed
nomina, et mercede non carere suscipien-
tem, licet indignus sit, qui suscipitur. Ex
quo patet quod eleemosyne sunt dandax
his qui hahent nomen sanctitatis, etiam si
indigni sint.

Item, «d Rom., XV, commendat Apo-
stolus, Macedones et .Achaius de hoc quod
probaverunt collationem facere in pauperes
sanctos, ubi dicit Glossa : « Hi totos se de-
derunt divinis obsequiis, nihil mundinmn
curantes exemplum bonge conversationis
prabebant credentibus. » Istis mittendam
fecerant Achaici et Macedones collectam,

.per quam rem ad hujusmodi opera roma-

nos Apostolus invitat. Ergo patet quod pric—
dictis pauperibus eleemosynee sunt danda.
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40 L'Apotre dit, II. Cor., chap. VIII : « Venez a leur secours avec
votre superflu; » le commentaire ajoute : « De ceux qui ont tout abau-
donné. » On peut de ces paroles conclure comme d’abord.

e Le commentaire des paroles suivantes, II. Thes., ch. ITI : « Pour
vous, mes freres, conlinuez toujours A faire du bien, » dit: « Aux
pauvres. » Un autre Glose ajoute : « Parce que quand méme ils tra-
vailleroient, ils peuvent, néanoins, avoir besoin de certaines choses; »
¢’est pourquoi il les avertit, afin que ceux qui avoient de quoi fournir
aux serviturs de Dieu ce dont ils avoient besoin, profitassent de cette
occasion. L'homme qui est humain dans ses largesses n'est jamais
répréhensible, celui-1a seul I'est qui peut supporter le travail et qui
passe sa vie dans loisiveté. Ceci prouve done qu'il esi louable de
donner I'aumdne aux serviteurs de Dieu, soit qu'ils travaillent ou ne
travaillent pas, quand inéme leur oisiveté seroit coupable.

6° Saint Jérdme dit contre Vigilance : « Nous ne nions pas qu'il
faille faire Paumndne  tous les pauvres, méme aux Juifs et aux Sama-
ritains, si on a de quoi la faire 4 tous; » car I'Apdtre enseigne qu'il
faut la faire & tous; mais il dit qu'il faut surtout la faire & ceux
(ui croicnt comme nous et desquels parloient le Sauveur dans I'E-
vangile : « Faites-vous des amis du bien de I'iniquité pour qu’ils vous
recoivent dans les tabernacles ¢lernels. » Kst-ce que ces pauvres, sous
le haillon et la malpropreté corporelle desquels dominent une pas-
sion honteuse , pourront devenir les possesseurs des tabernaeles éter-
nels, eux qui ne possedent pas les biens présents et quine posséderont
pas non plus les biens futurs? Ce ne sont pas ceux qui sont simple-
ment pauvres (ui soui appelés hienheureux, on appelle aiusi les
pauvres d’esprit, doni il estdit, Psaume XL : « Bieheureux celui qui
sait ce que c'est (ue le pauvre et le matheureux. » C’est 'aumone et
nou l'intelligence (ui est nécessaire pour soutenir les pauvres vulg-

Hem, 1. ad Cor., VIII : « Vestra abun-
dantia ilorum inopiam suppleat. » Glossa :
«Illorum qui omnia inundi deserunt.n Ergo
idem ut prius.

Item, super illud 1L ad Thess., Il : « Vos
autem fratres, nolite ileficere benefacicn-
tes, »n Glossa : « panperibus, » et alia
Glossa : « Quia etst operentur, possant ta-
men ponnullis indigere ; » et ideo monet
ne il ui habebant wnde servis Dei neces-
saria preeberent, fiac uccasione pigresce-
rent. Non enim iu reprehensionem venit,
qui humanus est in largiendo, sed hic qm
cum possit laborein ferre. otiose vult vitam
agere. Ergv patet qurd servis Dei est lau-
pahile eleemosynas dare, stve laborent sive
non, etiam quando non Jaborantes repre—
hensibiles sunt.

Item, Hieronymus cont. Vigilant. : « Nec
nos negamus cunctis pauperibus, ot etiain
Judeeis ct Samaritanis, si tanta sit largitas,
stipes porrigendas; » sed Apostolus docet
faciendam quidem ad omnes eleemosynam,
sed maxime ad domesticos fidei, de qnibus
et Salvator in Evangelio loquehatur : « Fa-
cite vobis amicos de mammona iniquitatis,
qui vos recipiant in sterna tabernacuia. »
Numquid isti pauperes inter quorum
pannos et illuviem corporis flugrans libido
dominatur, possuni habere #terna tabor-
nacula, qul nec presentia possident, nec
futura ? Non enim simpliciter pauperes, sed
pauperes spiritu peati appellantur; de qui-
hus scriptum est Psatm. XL : « Beatus qut
inteliigit super egenwm et pauperem. » In
vulgr pauperious sustentandis nequagquam
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aires ; parmi les saints pauvres il faut Vintelligence de la béatitude
pour qu’elle fasse donnmer & celui qui rougit de recevoir, et qui,
lorsqu'il a recu est triste; moissonnent les biens de la chair, et
semant les hiens spirituels. » Cecl prouve par conséquent qu’il vaut
mieux faire I'auméne aux saints pauvres qu’aux autres, quels qu’ils
soient.

7° Le commentaire des paroles suivantes, 1. Cor., ch. IX: « Il a dis-
pensé, il a donné son bien aux pauvres, » ajoute: « Si la récompense
de celui qui fait des largesses aux pauvres est grande, & plus forte
raison le sera-t-elle, celle de celui qui fournit aux saints ce dont ils ont
besoin? car on peut donner le pom de pauvre méme aux méchants. »
On peut done tirer de ce qui précede, la méme conséquence (ue plus
haut.

8 Saint Jéréme dans son commentaire des paroles suivantes de
I'Epitre aux Galates : « Celui qui est catéchisé deit donnera celui qui
I'instruit, » s'exprime en ces fermes : « C’esl pourquoi I'Apdtre com-
mande & ceux qui étoient encore foibles et charnels et qui étoient
toujours disciples, de fournir & ceux qui les instruisoient los biens
temporels, comme ils leur accordoient les biens spirituels, car s’ap-
pliquant uniquement a leur instruction et a I’étude, ils manquoient
des choses nécessaires & la vie. » Done, il faut faire 'auméne & ceux
qui ne travaillent pas de leurs mains et qui s’occupent spécialement
de I'étude des saintes Ecritures.

9o Saint Jérome dans sa lettre a Paulin s'exprime comme il suit :
« Considérez, comme un courtier plutét que comme un moine, celui
que vous voyez vous parler toujours ou fréquemment d’argent et qui
ne s’occupe pas de 'aumdne a laquelle tous ont droit. » Ces paroles dé-
démontrent qu’il faut faire 'auméne et aux moines et 4 tous ceux
qui la demandent, et que par conséquent aussi il leur est permis d’en
parler et de la demander.

intellectu, sed eleemosyna opus est, in
sanctispauperibus heatitudinisintelligentia,
ut i tribuat, qui erubescit accipere, et
cwm acceperit, dolet, metens carnalia et
seminans spiritualia. Ex quo patet qued
melins est sanctis pauperibus darc elee-
mosynas quam quibuscumque aliis.

Item, 1L Cor., IX, super illud : « Dis-
persit, dedit pauperibus, » dicit Glossa :
« Si hujus qui pauperibus largitur, merces
magna est, quanto magis ejus qui minis-
trat sanctis : « Pauperes enim dici pos-
sunt, etiam qui mali sunt. » Et sic idem
guod prius.

Item , Hieronymus super epistolam ad
Gal., exponens illad : « Cormmunicet au-
lem is, qui catechizatur, » sic dicit : « His

qui adhue imbecilliores, et discipnli, et car-
nales erant , imperat ut quomado ipsi a
magistris spiritualia metunt, sic magistris
carnaiia prashent, qui totos se divine eru-
ditioni et studio tradenies, vite hujus ne-
cessariis indigent. » Ergo etiam non labo-
rantibus corporaliter, sed ex tot. se studio
Scripturarnm dantibus, eleemorynz sunt
dandse.

Item, Hieronymaus ad Panlinum : « Quem
senseris tibi, aul semper aul crebro de
nummis loquentem, excepta eleemosyna
qua indifferenter ownnihus patet, instito-
remn potius habeto quam monaclumn. » Ex
quo patet quod maonachis et omuibus aliis
eleemosynee sunt dande, et quol eis licel
loqui de eleemosyna petenda.
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10° 11 est dit dans les décrets, dist. XLIT : « Si quelqm’un méprise
ceux qui fonrnissent exaclement les agapes, c’est-d-lire les repas des
pauvres el qui, pour honorer le Seigneur , convoquent les fréres, et
¢ui aurn voulu propager le peu d’eslime ¢qn’il a pour les ocrupations
de ce genre, qu’il soit anathéme. » Ces paroles prouvent done que
celoi (ui sontient qu’il ne faul pas faire Paumone avs indigents doit
étre excommunié.
11° 11 est éerit au livre des Proverbes , ch. XXT: « Celui qui ferme
Yoreille & la voix du pauvre yui demande criera ui aussi et il ne sera
pas deouid. » Le commentaire gjoute : « Du pauvre en général, et
non de celui seulement qui o besoin, ou qui est corporellement in-
firme. » Gelui, en effel, qui sous 'impression des crimes d’aulrni ve
veul pas compalir, mms préfére la sentence dn juge, prouve qu il
n'est pas encore enchainé par les obscurités du vice, mais qu’il n’est
pas digne non plus d’eniendre la voix de la miséricorda divine. Ceci
prouve qu'il faul par conséquent faire I'aumdne 4 tous les pauvres,
quand méme ils seroient foris et robusies.
i2° Le comnentaire des paroles suivantes, Ps. ClII : « Produisanl
le foin pour les bétes de somme, et ’herbe pour 'usage de 'homme, »
ajoute ce (qui suil : « La lerre rassasioil en prodwisant le foin, c’esl-
i-dire le= hious terporels, pour les bétes de somme , ¢’est-3-dire pour
les pridicalcurs , afin que ceux qui annoncent 'Evangile vivent de
ITvangile. A moins que la terre produise I¢ foin, c'esl-d-dire les
hiens tmlporoL. on ne I'arrose pas, elle demeure siérile, si elle les
produil, c'est 13 son fruil, » U est dit un peu plus bas: « On doit aux
predlcaleurs (ui dmpensenl les biens spirituels, les biens temporels- »
c'est & cetle occasion qu'il est dit : « Bienheureux celui qui devance la
voix de I'homme «ui doit demander. » Vous ne devez pas-agir envers
le beeuf qui foule le grain dans Paire, de ln méme manicre qu’envers

Patet ergo qued omnihus pauperibus elee-
mosyree sunt dandwe , etiam corpore va
lidis.

Ttem , saper illud Psa/mi. CHI : « Pro-

Item, dicitur in decret. dist. XLIT : « Si
(uis despicit eos qui flideliter agapes, id esl
eonvivia pauperum exhibent, et propter
honorem Domini convocant, fratres, et vo-

Inerit communicare hujnscemodi vacatio-
nibus parvipéndans, quod geritur, anathe-
ma sit. » Ergo patel guod excommuni-
candus cst, qni dicit eleernosynas indigen-
tihis non esse largiendas.

ftem, Prov,, XXI : « Qui obturat aurem
snain ad clamorem . panperis, et ipse cla-
mabit, ct non exaudietur. » Glossa : « Pau-
peris geueraliter non egeni tantum, vel cor-
poraliter infimni. Nam quni criminibus
alienis affectus non vult condolere, sed ju~
dicantis mavult Lenere censuram , ostendib
se nondum viliorum {meibus alligatum,
nequeanditn divive misericordim dignum.n

I,

ducens feenurm jumenlis, ot herbam servi-
tuti hominurmn, » dicit Glossa : « Terra sa-
iiabatur producens feenum , id est tempo-
ralia, jumentis, i¢ esl pradicatoribus, uy
de Evangelio vivanl, yqui Evangelium an -
nuntiant. Nisi terra producat f{ecenum , id
est temporalia, non est irrigata, sed steri-
lis; quod si facit, ipse est fructus. » Et
infra : « Debentur predicatoribus tempo-
ralia, qui largimmu' spiritualia, de quilms
dicitur : Beatus qui preoccupal vocem pe-
tituri. Non ita debes agere bovi irituranti,

ut mendico transeunti. Il scilicet mendico
das, quia legitnr, ommi petenti da : hui

5
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le pauvre qui passe. Or, vous donnez &"ce mendiant, car it est écrit :
« Donnez & quiconque demande ; » mais il faut que vous donniez &
celui-ci bien qu’il ne demande pas. Il est dit plus has : « Donnez &
celui qui demande, quel qu'il soit ; » reconnaissani en lui celui 4 qui
vous donnez: mais vous devez, & plus forte raisun, donner au servi-
ieur de Dicu, au soldat de Jésus-Christ , quand méme il ne demande-
roit pas. Ce rqui préctde prouve qu’il laut faire aumodne & lous les
pauvres guand mgme ils ne la demanderoient pas; mais qu’il faul sur-
tout la faire aux prédieatears, leurs anditeurs étant ohligés de leur
donuer ve dont ils ont hesoin,
13° Ul est éorit dans saint Ine, eh, XVI: « Faites~vous des amis des
richesses de Viniquild, » Le cominentaire ajonte : « Il e faul pas vous
en faire de toule espéee de panvres, mais de ceux gui peuvent vous
recevoir dans les tabernacles éternels, » Or, eceux ¢gni sont pauvres
pour Tf‘hlh—mﬂ‘lqt sonl surtonl cewx gl peuveu! recevoir dans les
tahernacles édier nels puisqi'ils jugeront méme avee Jésis-Christ.
Done, ¢'est surtout ces panyres-k , auxquels il faut faire Panmime.
5 Nous allons mainlenant enfin répondre aux raisons que nons
opposenl nos adversaires.
te A ce q'ils objeclent en premier hew, & savoir «ue les cadenun
aveuglent e sage, on répond : il est possible de recevoir les hiepe
temporels pour deux raisons. tin peul les recevoir ou powr angmenter
sa fortune. ou pour s'en procurer. Or, la capidité seule porte a les rve-
cevolr de celte fagon, el c'est elle qm aveugle el quichange le languge
de la justice. On peut encore les recevoir ponr se procurer e 1aoi
vivre, et de guoi se véiir; or, ce w'est pas la cupidité qui, dans celle
eirconstance , los lait accepter, ce qui fait que dang e ca- ils 'a-
yeuglent ni ne changen! le langage de fa justice. Cette distinetion se
tire des paroles méme de I'Apdtre, I. Tinu, ch. ult., ol il s'exprime
comme il suit : « Ayant de guoi nous noarriv ef nous votir, soyons-eu
contents. » Le commentaire ajoute : « Celni qui va plus loin trouve le

vers etiam non petenti dare debes. » Ef
infea @ « Ompi pelontd da, quicaingue sit,
da, agnoseens in ey e cati des, sed multo
wagls da servo Dei, militi Christi, at non
petenti. » Ex guo patet , quod omnibus
pauperihug etiam non peteatibus eleemosy-
ne sunt dandx , pracipne wmnsn praxdica-
toribus dari debent a snis anditoribus.

Ttem, Lur.. XVI: « Facite vobis amicis
Jde mamrmona iniyuitatis, » Glossa : « Non
Juoslibel panperes. sed #0s qui poussunt vos
recipere in felerna tabevmacula : sed maxi-
e pessunt in lerna tabernacnla recipere
pauperes propter Christum, qui etian ju-
dices curn ‘Christo erunt ; » ergo eis pre-
cipue sunt eleemosyne {aciendie.

Nunc uliime restal vespondere his qua
in contrarinun ehjiciuntio. Ad id ergo guod
prime objicitur. quod munera excmcant
neulos sapirntam, dlicondun gnod ves lomn-
porales upliciter aeeipi possang,  Gnw
modo. ad divitias augendas et congregan~
das, et talis yeceptio mnnermn ex cupidi-
tate procedit . quie oevins cordis exemcat,
et a justitia decliniare facit. Alie madd ad
necessitatem victus e1 vestitos, et ista mu-
nerum acceptio cupiditideln uon habet an-
nexam, wnde uou exercal ocnlos, nece
verha justitie (acit mutare. Ei hac dis-
tinetio probatur pry hor quod habetur I.
Tim., ult. : « Babentes alimenta et quibus

| tegamur, his conteptizimus.» Glossa : «Qui
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mal , » ¢’est pourguoi I'Apdire ajoute : « Ceux qui veulent devenir
riches tofhbent dans 1a tenfation et dans les filets du déinon, »

2° Ou répond qu'il est deux especes de servitudes ; la gervitude de
crainte el celle d’amour, Celni qui recoil dex cudeaun par cupi-
dité, est esclave de la erainte, car on possede avee inguiétude le
fruit de In cupidité. Les serwteurs de Jésus-Chrisit ne doivent pas dire
soumis  cet esclavage. 11 et éeril , Rom., chap. VIIT : « Vous n’avez
pas recu Pesprit de servitude pour vous conduire encore par la
grainte, » Mais celni qui recoil des cadeanx par amour, est esclave
de Uamonr ; or les serviteurs e Jésus-Christ ne sont pas & Pabri de
cetle servitude | ¢’est pourquoi I'Apdtre dit, IT, Cor., chap. TV : « Ce
nest pas nous-meémes que nous préchons; mais Noire-Seigneur Jésus-
Christ, pour nous, nous sonimes vos servitenrs par lui. » Ces paroles
prouvent done que cehui qui recoit des aumones pour suslenter son
corps, afin de remplir un devoir de charité, ne s'evpose pas 4 un es-
clavage indigne des serviteurs de Jésus-Christ, mais, gw'au contraire,
il se réduit a une servitnde qui convient & res mémes sevvitenrs de
Jésus-Christ.

3° On répond que donner est une chose en soi plus lonable que
recevoir, ce qui fail dire au Philosophe dans son quairiéme livre de
Morale (e « acte de 1a libéralité consisie plus dans Paction de douner,
gque dans celle de recevoir; » bien que ’homae libéral donne el re-
coive, rien u\pouflantn cmpéche , qu’en raicon e cerlaines circon-
stances, il vaille mieux de recevoir que de douner; mais ce n'est que
par accident. 0o doit done dire que, si dans le pauvre on ne considére
que Pacte par lequel il recoil 'avndne, le riche yui la donne est plus
heureux ue le pauvre qui la recoit ; mais la cause pour laquelle on
Ia regoit peut &ye telle que celui qui la vecoit a plus de mérite que
celni qui la donue, eomme par exemple, s'il a embrassé pour Jésus-

ultra tendit, malam invenit ,» tnde sub-
ditnr : « Nam qui volunt divites fieri , in-
gidunl in tentationmn gt in laquenin dia-~
hinli, »

Ad secundum digandiun, quod duplex est
servitus, Jisk ening sepvibug tinoris et amo-
vis. Qui ergo accipit munera ex cupiditate,
servns est limoris, (oia qua cw enpidi-
tiale aequiruntur, curn timore possidentur.
Etab hae servilute liheri debent essa servi
Christi. Rowm., VITE : « Non accepistis spi-
ritum servitntis iterem in timore 5 sed qai
aceipit munera ex cliavitate , servus est
amoris, et ab hac servitnie non sunt liberi
servi Ghristi;» unde Apostolus dicit, 1 Cor.,
IV : « Non nosmetipsos preedicamus , sed
Jesum Christum Dominum nostrunt , 1nos
autem servos vesiros per Jesumi,» FPatet

ergo nuod ille qui propter officium chari-
latis implendiunn eleentosvpas ad corporis
susteniationem recipit, non incarrit servi-
tutem, quee sit indigna servis Christi, sed
illa guiv competit servis Clwisti.

Ad tertinm dicendunt, uod dare secun-
drm se est Jaudabilins guam aceipere,
unde et Philosophns dieit in V. Ethic.,
yuod « actus tiberalittis 1nagis est in
dando gquam in acvipiendo , quamvis libe~
ralis det ot recipint; nihil tamen prohubesl
receptionemn esse meliorewn ratione alicu~
jus adjunecti, at hoc est per accideus. » Di-
cendum ergn, qguod si in paupere nihil
consideretur nisi receptio eleenosyna tan-
tum,-bheatior est dives, qui dat eleemusy~
nas quam pauper qui recipit ; sed talis po-
test esge causa recipiendi eleemosynain,
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Christ un état quile met dans la nécessité de la recevoir, s'il est pauvre
volontairement et sans y avoir 66 forcé en ancune maniére. C'esl ce
qui fait que le commentaire du méme lexte ¢'exprime comme il suit :
« Le Seigneur ne préfére pas les riches qui font I'aumobne 4 ceux qui
ont tout abandonné pour le suivre, mais il loue surlout ceux qui,
aprés avoir renoncé it loul ce qu’ils possédoient, se liveent ensuile au
travail des mains, afin de venir en aide A ceun qui souffrenl. » Or,
ils sont plus louables encore ceux yni s’appliquent 2 des occupatious
plus imporiantes ponr le hien du prochain. C'est aussi ce qui fait que
5i ces personnes pouvoient iravailler et n'en dtoient pas empéchées par
ces occupations ; Jonner le Jruit de leur travail au prochain sercit
une chose plus parfaite encore, comme nous avons prouvé lorsgae
uous parlions du travail des mains. 11 n'est cependant pas nécessaire
d’accorder que les religieux soient tenug & lout ce qu'il y a de plus
parfait. Ils ne sontienus de faire que ce.que leur impose lear veu.

4 On répond & lenr quatritme objeclion , que bien que cee
hommes vivent d’aumones, PEglise n’cn est nullement surchargée,
parce qu'ils se contentent de peu et (qu’ils prochuuisent dans I'Eglise des
fruits immenses, ce qui la décharge méme beaucouy, paree que avec
eux elle accomplit el & peun de frais, ce qu'elle ne pourroit faive avee
Fautres sans de grandes dépenses, parce qu'ils ne se contenlent pas
comme ceus-ci de peu. Ces hommes, en vivani d’aumodnes, ne privent
pas les pauvres, cav ils sont cause, par leurs conseils ol leur persua-
sion, que V'on donue plus aux pauvres (ir'ils ne recoiven! enx-mémes.
En outre, ils onl donné aux pauvres foul ce qu'ils possédoient, ce i
fait qu'ils ne recevront jamais en auménes ce (qu'ils ont sacrifié pour
les pauvres.

30 On répond i leur cinquiéme objection, yue le décret qu'ils citent
esl mal interprété, ainsi que Je prouvent les paroles mémes de (iratien

qtod magis merebitur recipiens quam dans,

perfeciins rgt, sed ad #Hla tanium, ad qne
utpote si se in tali statu propter Ghristum

ex voto se agtringmnnt.

constituerit, ul elesmosynas recipial noun
quasi-coactus, sed voltumtariuspauper. Unde
1tlossa ibidem licit : « Non illis qui relictis
wmpibus secuti sunt Dominmn, divites elee-
mosyuarins prasponit, sed illos maxime
glorifieat, qui ennctis uae possident iv se-
et renuntiantes , nibilominus laberant
wanibus operando, ut habeaul unde tri-
bmant necessitatern patienti. Et procul dn-
bio hoc est laudabilivs in illis dumtaxat,
gui ab aliis magis necessariis occupationi-
bus vacont. Bt ita fales si possemt sine
impedimento talium occupationam laho-
rare ot aliis dare perfecting esset, vt etiam
upra dictnm est, cum de labore manuum
agebatur. Nec tamen concedendum est,

quod religiosi, tencantur ad omue id quod

Ad gnarlum djcendma . qund Eeclesia
nan gravatur, si tales de cleemosynis vi-
vunt, quia modicis sunt contenti magunni
fructwin in Eeclesia facientes , imo in hoe
Ecclesia maxime alleviatar. gquia guod olis
gqui non sunt ita modicis contenti, cum
magnis expensis faciunt, hoe idem per iales
cnnt parvis snmiptibms explotur. Nee in loc
pauperihns aliquid subtrahitur, quod talcs
dn eleemosynis vivunt, guia Lalinm consilic
et inductione multe  plora pauperibns
daninr quam ipsi accipiant. Et preterea
ipsi eliam omnia quiz habuerunt, paupe-
ribus sunt largiti, wnde mulio plus in
sunptibus pauperum posuerunt, quam il
lud guod de eleomosynis accipiont.

Ad rquintum dicendnm, quod illud de-
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daus le chapitre suivant. Ces aatorilés ne s’opposent pas & ce que
PEglise recoive venx qui furcnt riches autrefois, et qui ensuite re-
noncérent & Lout.ce yu'ils possédoient, comine le firent et Pierre, et
Matihicu, el Paul, ou qui le.dislribuerent aux pauvres, comme le fit
Zachée, ou (uile joignirent aux biensde Eglise, commele prdtiqu'erem
ceux qui vendoicnt toul ce qu'ils possédoient ¢t qui en portoient le
prix aux pieds des Apdtres, pour-que lous leurs biens fussent com-
mune ; ais elles "opposent ces antorités & ce que 1'liglise recoive ceux
qui résidant chez leurs parcuts et ue rinom:ant puint & co qu'ils pos-
sedent , désirent vivreaux depens des hiens de cette méne Eglise.

o On doit répondre & leur sixiémne objeclion, gue saint Augustin
parle de cenn qui se livreent & la paresse et qui ve peuvent, en aucune
maaiére, ¢étre utiles & ceux yui les nourrissent; il est, cu effet, néces-
saire (que de tels hommes captent pas lewrs adulations ccux qui les
nourrissent pour qu’ils je fassenl. Ces hommes-1a sont, en effet, a
charge & tout le monde, ¢t ce n’esl yue par adulation qu'ils peuvent
capter 'affeclion de ceux aux dépens descuels ils vivent. (uant a ceux
gui sont nourris & cause de Jésus-Christ, ceux qui les alimentent espé-
renl d’eux, eu compensalion des biens temporels qu’ils leur donnent,
les hiens spirituels ; ils ne sont done pas obligés de flaticr, parce que ce
n’est pas pour eux que P'on doune, mais ¢’est pour celui dont ils sout
les servilewrs; ¢'est lui, cormue le dil saint Matthieu, ch. X, que I'on
regoil daus leur personne. « Celul qui vous recoil me regoit. » Le
commeniaire ajoute : « Parce qu'on ne recoit dans PApdire que ce
fui est en Jeésus-Clrist. » Cecl prouve que ceux (ui sont pauvres, qui
mendlient et «ui vivent d'aumdues & cause de Jésus-Christ, ne s Sin-
posent uullement Pobligation de flatter. Les riches sont dd.l.la une plus
grande obligation de flatter ct d’étre esclaves, vux (ui soni coniraints
d’aduler les princes pour pouvoir conserver el agrandir leur forlune.

lentur ad hoc guod pascantur, Tales enimn

cretmn perverse induciiur, qued patet ex
pascerc onerosum egset cuilibet , nisi favo-

hoe quod Gratianus dicil in capite scquenti.

Yerum his authovitatibus prohibentur ab
Euclesia suseipi, uom M qui quondan: fue-
rnb divites, al posten omnia reliquerast,
ut Peirus, et Mattheenus, et Paulus, aut pan-
peribus  digtriburroul, uwl Zaelvous, aut
Ecclesia: rebus adjimxerunt , Sicul illi ui
priedia sna vewdenies , ponchant prelia
ante pedes Aponstoloruin, ut essent illis
omnia conmmuid ; sed Hli qui in domibus
parentum vesidenles, wvel sua relinguere
nolentes, ecclesinsticis facullatibus pasci de-
siderant.

Ad sextun dueudum, aod Augustinus
loqultur de illis, qui sunt olio dedili, qui
in nullo possunt esse utiles illis a yuibus
pascuntur , 1ales eniir necesse est ub adu-

rem pascentis saltewn adula LlOl\lbﬂ‘- capla-
rent, Sed iMi yui ppsenntur propter Chis-
tuny, # quibus pascentes scilicet sperant
spiritualia pro temporalibus quie largiun-
Lur, non oportet adualuri, yuia talibus non
dalur propter ecs, sed propter illum cujus
sunt servi, qui in eis recipitur, vt dicitur
Muatth., X : « Qui recipit ves, me recipit, »
ubi Glossa : « Quia non alind recipit in
\pu::toh quam (uod in Christo cst. » Et
sic patet, quod illi qui pauperes efliciuntur,
¢l mendicant, et de cleemosynis vivunt
propler C‘hmtmn, nou sibi necessitisten
adulationis imponuut. Sed major necessitar
adulationis et servitutis inest divitibus,
quos oporlel adulari principibus, ut divi-
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C'est ce qui faul dire a saint Chrysostdme, expliquant saini Matthien :
« On est dans la nécessité de {latler et les princes et les soldats et les
sujets; d’étre véduit & Ja misére, de servir honleusement, et de re-
douter et de soupconner et de craindre les regards de ceux que l'on
soupconne, el la langue des calommiateurs, et la concupiscence des
avares. Or, la pauvretc n’u rien de seniblable, elle est toul I'opposé. »

To Un répoud & leur seplicine objection que, bien que Lacte do
recevoir e soit un acte de libéralilé qu’autant qu'il a pour fin lacte
de douner, cepeudant, vecevoir ve qui est néeessaire pour se vétir of
se nourrir, est un acte d’humillié pour ceux qui s¢ sont abaissés pour
Jésus-Christ, au poiut d’élre sowunis a la détresse, vl que reite vertu
est plus éminente que la libéralité elle-méme.

80 A la huiliéine objeclion, on répond que saiut Augustin, dans le
livre cité, blame les moines qui vouloient vivre J’auménes , il le fait
pour deux raisous. La premiére, ¢'est & cause de U'erreur dans la-
guelle ils éioient tombés et qui cunsistoit & dire, que (ravailler des
mains éloil opposé an prévepte de 'Evangile qui se tronve dans sami
Matthieu, ch. VI: « N'ayez aucun souci de votre corps, etc. » La
seconde, c'étoil parce quils renoncoient aua lravaux manuels par
paresse, cl qu’ils fuyoient la vie laborieuse gu'ils avoient menée dan«
le siecle. Gest pour cela qu'il est dit d'eux : « Qu'il ne convient pas
que ceux gui ont &8 artisans, se livrent & loisiveté dans une vie on
les sénateurs cux-lénies lravaillenl. » Quant & ceun qui, dans le
siecle, eurent assex de hiens pour vivre, vu qui sont occupés par les
Fonctious coclésiastiques, il ne lewr défend pas de vivie d’auménes, 2
Fexemple de ceus gui, ainsi qu’il Je rapporte , vécurent de la soris
dans la primitive Eglise & Jérusalem; c'est ce que Uon voil claire-
menl, lorsqu’on exandne avec soin les paroles de son livee, H'ils ne

tias amplient et conservent. Unde dicit
Chrysoslemus super Matth. : « Adolari ne-
cesse est principes, el milites, el subjeclus,
al multis indigers, et turpiter servire, et
tormidare, ol suspicsri, ob limere eorvm
qui suspicantur oenlos, et calumniantium
o et avaroruil eoncupiscentiag § sed uon
a3t paupertas aliynid tale, sad condrarivun
universuin. »

Ad septimum dicendys . quod quainvis
acciperc non sit actus liberadilalis , nisi
proul ordinatur ad dandmn , tamen acei-
pere nacessaria ad victam, actus est humi-
ttatis, in his qui laobam se hwiliaverunt
prupter Christun, nt se snbjicerenl rges-
tati, Juae yguidemn virlns el ewinentior
yuam liberalitas.

Ad octavum dicenduw; quod Augustinus
1 libro ilio reprehendit wmonachos, qui vo-
lebaut de eleemosynis vivere propier duo.

Primo propter errorem quem incideran!,
ut scilicel dicereni manibus operari esse
contrarium precepto evangelico, quod ha-
betur Matth., ¥I : « Nolite solliciti es<e
corpori vesirn, » ets. Sceundo, quia prop-
ter pigritiam a lrbore nanunm desisteban!,
laboriosam vitum lugientes, gua in seeuln
laboraverunt. Unde de his dicit. quoid nulle
modo decel wl in ea vilk, ubi senatores
fiunt laboriodi, ibi staut opifices otiosi : eos
autem qui in seenlo possessiones habuerwind,
unde viverant sine labore manumn, el
qui occupationibus ecclesiasticis octupan-
lur, non prohibet dn eleemosynis vivere
oxemplo eorwmn, quos lales fuisse in pri-
miliva Ecclesia Hirrosolyinis rlicit : et For
manileste patet verha libri diligonter jn~
tuenti. Et quamyis si nou predicent , non
habeant potestatein viveudi de eleemosynis
quasi operarii de mercede laboris , non
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préchent pas, hien qu'il ne puissent vivre d’aumones comme P'artisande
ia récompense de leur travail, ils peavent cependant en vivre au méme
titre que les pauvres. Autre nst, eu effet, Iu raison pour laguelle on
doit aumbne aux prédicateurs, autre celle pour laquelle elle est due
aux pauvres , cobune le dit le commentaire des paroles suivautes,
Ps. CXIH : « Produisant le foin pour les hétes de somme. »

9o On doit répondre & leur neuviéme objection, que ’aprés ce qui
a eté dit, 3} ost permis aux prélals de recevoir de leurs sujets ce qui
est nécossaive i leur subsistance, vu qu'ils travuillent & la prédication
de I'Evangile. ("est Pouvre qui mérite vécompense el non le pouvoir
ou Vautorite, ar eonséquent, comme les religieux qui préchent parce
qu'on leur e a confié le svin, travaillenl eux aussi, il s'cnsuil qu'ils
sont digues e recevoir des tideles auxquels ils aunvugent I'Evangile
ce dont ils unt besoin pour vivre. 11 est encore d'autres raisous pour
lesquelles les religieux, quawd méme ils ne précheroient pas, peuvent
recevoir des tidéles ce qui est nécessaire i Jeur subsistance, comme
pav exemple, parce qu’ils ont renonceé pour Jésus-Christ & toutl ce
qu’ils possédoient , ou parce yu'ils servent a l'autel dout le sacrifice,
quelgue part gu’on Poffre est eommun a lous Adeles, ou encore, parce
qu’ils se livrent a Pétude de la sainte Kcriture, & Ja coutemplation, &
la priére et autreswuvres spirituctles qui vnt pour hul le hien général
de Eglise.

£0o On tépond & Jour disiewme objection, que ricu e s'oppose & ce
gue T'on donme gratuiteinent el par pitié & quelqu'un ce que Ton
accorde A un aufre comme révompeuse. (Vest pourquol la nourriture
fque 'on fournil aux prédicalcurs comine une récoupense de leurs
labeurs, on pewt Ja domner par pitié & tous les pauvres, ef c’est une
wuvre meritoive devant Dien; ef on uve la Jeur accorde pas comme
récompense, mais seulement conune L secours de charild.

I1oOn réponil & leur onzieme objection , quil résultoit nue consé-

tamen ¢is prohibetur yuin sienl paupeves | nia sua propies Christum reliqgueruni: vel

de eleemosynis vivanl. Alio eniin modo
Aebetur eleewiosyun pauperi, gt abo mmodo
predicatori . ut dicll (Hoesu super illnd
Bsaim. OXIU ; « Peoducens fonvm ju-
mentis. »

Ad nonun dicenhim, quod ©l dictom
est , privlatis victus nncessaria a subditis
accipere licet. yui laborant n Evangelio.
Merces snim operi debatur, non potestati,
aut authoritati. Cmn ergo religiosi ex cown-
missione prndicantes similiter lahorent ,
dignum ast ut et ipsi ah his quibus preedi-
cani necessuriz victus accipiant. Sunt ta-
men ol alie canse, propiar quas cl religiosi
etiam non predicantes necessaria victus 4
fidelibus accipere pussunt, puta, quia om-

quia ministrant. altori . cojus sacrificium
ubicumque agalur, commune est toti po-
pule tidelium @ vel quia vacant studin sacre
Seriptura. contenplationi, orationi, et aliis
spiritualihus ad cunninuem utilitatem to-
lins Ecclesi.

Ad decimum dicendumn, quod non est
ineonveniens illud, guod alicui datur pro
mercede , alteri dam gratis el misericordi-
ter. Unde victus qui ministratur predica-
toribus quasi debita merces laboris, polest
omnibus pauperibus misericorditer, et me~
riturie dari non ut debila merces. sed quasi
subsidium charitatis.

Ad undecimum dicenduin, quod majus
damnummn sequebutur ex predicatione pseu.
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quence bien plus {uneste de ln prédication des faux Apbires, auxyuels
I'Apotre vouloit dter toutinoyen de précher, en refusant de vivre aux
frais des fidéles, va qu'ils préchoient des choses contraires & la foi,
que de I'acte méme de I'Apétre qui, pour vivre de son travail, se li-
vroil aux lravaux manuels. Maintenani, au contraire, il y aplus
d’avantage pour les fidtles de I'Eglise, a ce que certains hommes
vivent volontaircuent el pour Jésus-Christ d’anménes, dans la pau-
vrelé et dans la mendicité, donnant I'exemple de 'humilité; et
gu’aprés avoir renoncé au travail des mains, ils ne s’occupenl unigue-
inent que de ce qui coneernc le salul des ames, qu’il peut y avoir d'iu-
vonvénients & ce que certuins individus vivent honleusvinent d'au-
mones; ce qui fait yue les pauvres de Jésus-Christ ne doivent pus
renoncer & vivre d’aumones, pour ¢n dter aux autres le prétexte.

12° On répond a leur douziéme objection, qu’il existoit chez los juifs
uné coutume d’aprés laquelle on fournissoit aux docteurs tout ce dont
ils avoient besoin pour vivre. Il s’établit un usage semblable chez les
fidéles, lorsque 'Evangile se fut répandu partout; ce qui fait que dox
le commencement de la conversiou des Genlils, avant que cct usage se
fiil établi parmi eux, pour e pas les scandaliser, les Apdtres refusoient
e recevoir les frais de leurs dépenses: maintenant ce scandale 1/'est
pas & craindre , surtoul puur ceux qui se conlentent de peu, ct pour
leur nourriture et pour leurs vélements; ils sont en ceci, pour un
grand nombre de personues, un sujet d’édification plutél que e
scandale. Ceux (ul se scandalisent de cette maniére d’agir, se rendent
coupables du scandale des pharisiens, que le Seigneur dil de mépriser,
8. Malthicu, chapitre XV. 11 n'en servoit pas Je¢ méme s'ils rece-
voienl Paumone, non-seulement pour satisfaire aux besoins de la
vie, mais encorc pour vivre somptueusement ot pour amasser des
richesses.

doapostolorum, quibus priedicandi veca-
sioneni Apostolus auferchat de smmptibus
lideliin non vivendo, cwin contravia fidei
pradicarcnt, quan e hoc guod Apostobus
sc laborl manwwmm Linplicabat de proprin
labore viveus. Nunc autem ¢ converso,
fuia major profecius est Eeclesiae ildelibus
dle hoe, qued aligui exemplun hwilitatis
prebent in paupertale ol mendicitate vi-
vendo voluntarie propler Cluistum, ot di-
misso Jabure 1manun, necupande se in his
(@ pertinent ad salutem aniwavum, guam
sequatur damnum de hoe qued aligni tur-
piter de clecinosynis vivere volant. et ideo
non tebent desistere pauperes Cluisti ab
hoc guod de elecmosynis vivani ut alis oc-
easionem auferant.

Ad duodecimum dicendwn . quod apud

Judeos consuetudo erat ut doctoribuz ah
aliissubsidia vitz ministrarentur : ita otiam
inter cunctos fideles in consuctudinen ve-
nit divulgala Evangelica doctriva, quis hne
ordinavit, unde ot s & principio counver-
siunis gentinm, yumule adhue in gentibus
hoc nou consuetmn erat. dimittebaut sum-
tusaccipere propter scandalum, nune Lunen
hot scandalui non ot timendum, ¢t pree-
cipue w illis qui modico vietn el vestity
sint contenti, de quo mmlts plures wdifi-
cantur, quadn scandalizantur. Qui eniw de
hoe scandalizantur , Phaviseorumn scanda-
Ium sibi inducunt, guod Dominus parvipen-
dere jubetl, Matth,. XV.Sccus aulemn cssnt
si elecmosynan acciperenl uon solumn ad
necessitatem viclus, sedl ad laute vivep-
dum, vel ad divitias congregandas.
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13 On doit répondre a leur ireizieme objection, que Yon pourreit
prouver par la inéme raison que la virginité cst mauvaisc, parce que
saint Jéréme se sert de la méme raison contre Vigilance , qui s'ap-
puyoit sur la preuve dont 1l est question : « Si tous gardoient la vir-
ginité, dit-il, il W'y auroit pas de nariage, etle genre humain s'é-
teindroit. » Et un peu plus bas : « La vertu est rare, il n'y a que peu
de peréonncs (qui la désirent, et plii & Dieu que tous fussent ce qu'est
le petit nombre! » 11 est dit cn effel de ceux-ci : « 11y eu aura beuau-
coup d’appelés ct pen d'élus. » On voit, d'aprts cela , quelle est la
solution de celle objection. Les wwuvres d(, la pertec,uon sont si diffi-
ciles, qu'il W'y a qu'un pelit nomhre de personues qui puissent y
atteindre. On ne doit pas dire, par conséquent, qu'il est & craindre
yue tous s'y attachient et que le monde périsse.

20 Nous allons répondre de la inaniére qui suit aux raisons sar les-
quelles ils s’appuient pour prouver gu’il n'est pas permis de demander
l'ammdne en ayant recours A la wendicité.

1° On répond donc 1fue lorsquon dil qu’il w'y ait parmi vous ni
mendianls , ui indigents, on ne défend pas a quelqu'un J’embrasser
I'état de pauvrctc et de mendicité ; mais on entend seulement par-la
que celut qui s¢ trouvera dans celle position ne sera pas délaissé des
auires au point de tomber dans wu élat tel qu'il soil réduil A la men-
dicité ; c'est ee que prouve clairement ce yui précede : « [l ne vous
sera pas permis de redemunder un coucitoyen ou wun prochic; » le
comumentaire ajoute : « Bien que tous les hommes soient nos proches,
il fant surtonl néaumoins avoir pitié de ceux (ui sonl avec nous
membres de Jésus-Christ. » On voil par I, que 1a ou est recommandée
la miséricorde , la mendicité n'est pas prohihée,

2° On répond i leur seconde objection, que l¢ commentaire ne
parle ici que du pain spivitael ; ce qui fait quil dit : « Je u'ai pas vu

Ad decimumn tertimn dicendum, quod
eadem rationc probari possct yuod virgini-
las non sil bona, iquia hoc Hieronymus icit
rontre Vigilantivn pradictup  rationomn
fuclentem & « 81 omnes virgines fuerint,
nuptia uon erant, interibit humanun ge-
nas; » ot infra © « Rara est vivtus, uee &
puribus appetitur, alque utinam hoc ommes
essent quod pauei sunt, de yuibus dicitur: »
Mualti sunt vocati, pauci vero clecti. » Fix
guo patel solutio priedicle  objeclionis.
Opcra enim perfectivnis tanta diflicultatis
sunt, quod pawncornm ost se ad ea extendere.
Nec dicendum quod thnendum sil guod
dum ommes cis inbeerent, mndis pereat.

Ad ea avtsim quibits ostendere nituntur,
quod non liceat wendicando cleemosynas
pelere ; hoc modo respondendum est. Ad

primum erge dicendum , quod cam dici-
tur : « Omnino indigens el mendicus non
cril inler vos,» non prohibetur, quin ali-
quis statmn mendicitatis vel paupertalis
assutnat, Sed quia nou ila derelinquetur
aby alils, ut in lalem statum ncidad, in que
awm oporieal de necessitate mendicare, et
lwe patel per id quod priceedit @ « Civen
¢t propinquum repetendi non habebis po-
lestatemn, » et Glossa ibi dicit: «Licel om-
nes proximi nostri sint, itlis tamen maxime
wisericordia impendenda est , qui Christi
nobisculn suut membra. » Lx quo palet
quod ubi priccipitur miscricordia, non pro-
hibetur mendicitas.

Ad secuudum dicewdinn, quod Glossa ex-
ponit de pane spirvituali, unde dicit : « Non
vidi justumi derclictum A Deo, nec semen
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le juste délaissé de Dieu, nisa postente demander son pain spiritusl; »
c'esi-a-dire, manquer du pain‘ de la parole de Dieu ; parce que T
parole de Dieu, i I'a loujours. Mais si on veut I’ entendre du pain
matériel ; ont doit entendre dans ce sens que les justes ne cherchent
pas leur pain en verlu d’une néressité absolue et comme étant aban-
donnés de Dieu, puisqu'il dit daus I'Epitre aux Hébreux, chap. ult.
« Je nc vous délaisscraj pas, je ne vous ahandonnerai pas. » Cert
n'empéche pas néanmmoins que les jusles ne puissent volontalrenwnt
et pour Jésus-Christ, embrasser la pauvrelé, ce qui peut-8ire mén
g'avoil pas lieu aun Lemp., du Psalmiste,, vu que les euvres de la per-
fection éloienl réservées pour la loi de grace.

3° On répond & leur troisiéme objection , que rien ne s’oppose i ce
que quelqu’un n’embrusse volontairement la pauvrelé, et que ce
qu’on inflige & un autre comme un chitiment ne soit pour lui un acte
de justice : ainsi quoigu’il y est certaines personnes qui, en raison des
grands crimes qu'elles commetteni sont dépouillées de leurs biens:
cela n'empéche pas néanmoins que ceux qui renoncent volontairement
a leurs biens propres pour Jésus-Christ, ne fassenl une action qui
appartient & la perfectiou de la justice. Bien paveillement que Dieu
inflige a certains malfaiteurs la wendicité comme un chatiment, cela
n’empéche pas non plus que, si on 'cinbrasse volontairement pour
Jésus-Christ, elle n’ait pour bhut la perfection de lu justice.

A¢ On répond & leur quatrieme objection, gque le commentaire cild
défend & ui que ce soit de demander par cupidité ; §'il en éloit avtre-
ment, le commentaire sevvil en désaccord avec le texte. Il est dit eu
effet dans le texte : « Ne désirez rien de personmne. » C'est la cupidits
qui Jes porle & demander, ceux qui e se conlenleut pas des choscs
nécessaires a leur nourriture et leur vétement, mais qui demandent
en outre pour devenir riches; c'est ce que prouvent les paroles de Ia
[= Epitre & Timothée ch. VI, citées plus haut.

sjus quicrens panewn spivitualent, id est, | scelera qua commitiunt, rebus suis spotian-

indigere pane verbi Dei, quia verbum Dei
semper cum eo est. » Si tamen de pane
materiali intelligator, intelligendnmn est
guod justi non querunt panem ex necessi-
tate quasi dereclicti & Deo, cun dicatur
Heb. , ult. : « Non te deserain neque de-
relinquam, » non tanien excluditur quin illi
qui sunt justi, voluntarie se possint expo-
nere paupertati propter Christum , quod
tamen forte ternporibus Psalmiste factum
non erat, quia perfectionis opera tempori
gratie servabaniur.

Ad tertium dicendom, quod non est 1~
conveniens quod illndq nodalieui in peenarm
infligitur, ab alio voluntarie assumptum in
mstitiam vertatur, sicut aliqui propter

iur, el tamen ad perfectionend justitia: per-
tinet, quod aliguis rehus propriis e spoli
propter Christum. Rt similiter mendicitn-
quawmvis aliquibus malefactorisbus indica-
tur 4 Deo in peenam, nihil tamen prohiber,
quin voluntarie assumpta propter GChri--
twn, ad perfectionein justitie pertineal.

Ad quartum dicendum , quod per illa1:
Glossam prohibetur quod aliquis non petat
ex cupldlta.te alias Glossa non’ concordara
textui: in texlu enim dicitur ; « Ut nullivs
aliquid desideretis. » Ex cupiditate autem
quzrunt non qui necessaria victus el vesti-
tus petunt, sed qui nltra hoc quarant, unde
divites fleri possunt, ut patet per hoc qued
dicitur, 1. Tim., VI, ul supra dictwn est.
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5° A leur cinquiéme objection ou répond : Il y a deux espéces de
mendicité , I'une forcée, Vauire volontaire. Comme la mendicité
forcée est opposée & la volouté , clle entralne a sa suite le danger de
Pimpatience. L meudicilé voluntaire, au contraire , ne procédaut
pas de la cupidite , comme nous 'avons prouvé, ewporle nécessaire-
meut avee elle le mérile de Phumilité Saint Augustin, pour cette
raison, n’eniplote point les paroles citées pour défendre la mendicité
voloniaire ; mais il enseigne anx pauvres de Jésus-Christ & ne pas se
mettre dans la nécessité de mendier, et pour cela il les engage &
travailler de lenvs mmins; c'esl ce yue prouvend ses paroles elles-
iénes : « Pour qu'ils ne soient pas contraints pwr la détresse, etc... »
6° 11 faul répondre o leur sixieme objection, que saint Jérdme
parle de la demunde et de Pacceplation de cenx qui vont au-deld de
ce qui lear esl nécessaire pour vivre, comime le prouve ce gu'il dit au
prétre Népolien gui possédoil, lui, assez de hiens pour suffire a ses
hesoins temporels. Ces paroles démontrent douc yuc I'ehjection
n’aiteint pas le but (ue 'on se propose.
7° On répond a leur septiéme objection, que.la loi cilée n'alicint que
les mendianis qui étoient valides, qui w'étoient d’aucune utilité a la
républiquc, el qui, pour vivre dans Poisiveté, usurpoient cc qui
étoit dit aux autres pauvres. ('estve qui ressort du nom méme d’oisifs
qu’elle lenr donne; tels sont les gourmands ol aulres semblahles qui,
pour vivre dans I'nisiveté, demandent aux autres leur nourriture.
Pour imputer cela aux moinies , il fuut étre animé de ja plus profonde
perversité. Il ne faut cependant pas conclure de Ja yue ic péche le plus
grave soit pum le plus sévérement, paree que les peines infligées aux
pécheurs n’onl pas towjours pour but de les chitier dans leurs fautes,
elles ont aussi quelyqucfois pour hut de corriger ou celui qui a péche,
ou bien méme J'aulres personnes. Cest pour cela que quand les

Ad quintmin dicendy , quod duplex est
mendicitas , cvacla scilicel , et voluniavis.

habebat ad vitam sustentaudimi : unde patet
yrod uon est ad proposituin.

Coacta mendicitas, quia contra voluntatem
est, periculum impatientiv: hahetannexvnt.
Voluntaria autem neundicitas, que non ex
cupiditate procedit, wt dictum est, huani-
dtatis meritom habet adjuncium, Uiwle
Augustinus per varba ilfa non prohibet
mendicitatem voluntariani, sed docet ne-
casionem necessaria mendicitatis vitaudau
esse & pauperilns Christi, dritn manihus la-
borant, quod palet per hoe (quod dicit, : « Ut
non compellantur egestate, ete. »

Ad sextun dicendum, quod Hiervnvinus
loquitur de petitione et acceptione errnm
que sunt ultra necessarium victom, gnud
patet ex hoc quod loquitur Nepotiano pres-
bivtero , ¢ui do rebus mundi sufficienter

Ad septimum dicendums, quod lex illa
luquitny de validis mendicantibus , qui
mllam utilitaten: reipublicn sfferebant,’
sed otjose viventes usurpabant illud quod
aliis pauperibus debebatnr, quod patet ex
line guod fex wos inertes noninat, sicot
sunt guliardi, et alii similes, qni victum ab
hominibus quarunt otiose viventes, quod
non uisi perversissitne in religiosos retor-
queri potest, el taimen nun uportet qued
neccatum seinper sit gravius yuod gravius
punitur : quia peene peceatoribus infligun-
tur non solum propter vindictam culpe.
sed etiam propter corgsclionem vel ajus
qui peccavit, vel aliorum. Unde pro mi-
nori peccato aliquando aliquis gravius pu-
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hommes sont plus enclins & commettre un péché méne, moins grave,
on punit plus rigoureusement celui qui s’en rend coupable; ct on
agit de la sorte, afin d’en éloigner davantage les aulres par la lerreur
que produil en eux lo chdtiment. Le chapitre cité ne parle que du
chatiment infligé pour Pexpiation du péché.

8° On répond & leur huilidine ohjection que les paroles de saint
Augustin ne s’appliquenti qu'd ceux qui, non contents de demandecr
ce qui leur éloit néeessuire pour vivre, cherchoient encore la fortunc
dous In mendicité ; leur sainteté, loin d’élre vraie, n'éloil que
simulée. Les paroles méme dont il se sert le prouvent : « 1ls exi-
geoient , dit-il, les frais d'une pauvreld lucrative et le prix d'une
sainteté simulée. » Or ceei étoit évidenument blanable.
9°II faut répondre 4 leur neuvitme objection que la honte vient tou-

jours de ce qui est diffurme, et que cc qui est difforine est 'opposé du
beau. Ce qui fait que la différence de 1a honte ci de la pudeur doit se
mesurer d’aprés celle du beau. 11 y a deux cspeces de beau, le beau spi-
riluel quiconsiste dans la régle parfaite et nécessaire de I'ame, cl dans
Paffluence des hiens spirituels. C’esl pourquoi tout ce qui procéde d’un
mauque de bien spirituel ou qui prouve un désordre intérieur, renferie
en soi guelque chose de houteus. 1l v & une aulre cspéce de beaute,
¢’est ln heauté extérieure, elle consisic dans Pagencement parfait u
corps et Paftluence des hiens extérieurs qui ont le corps pour objet, L
désorganisation du corps oule manque des hiens exlérieurs temporels,
el vce versd, entrainent une certaine honte. Comme 'une et ante
beauté sonl I'objel des désirs, de méme qu’elles réjouissent, pour la
méme raison I'une et 'autre laideur excitent uuc cerlaine honte. L
homme en effel est honleux de s¢ voir pauvre, difforme dans son
corps, ignorant, on encore de ce qu'il a fait quelque chose de désor-
tlonné. Done commie il faut toujours réprouver cetle laideur intéricurc,

uitwy, suando homines al peceatum itlud
sunt proniores, ut terrore poui magis ca-
veant. Capitnlum autem inductum loqui-
tur de peena quev inducilar ad vindictam
peccali tantum,

Ad vetavuru dicendutn, quod illi de qui-
bus Angustivus loquitur, non solum pote-
banl uecessavia vietus, sed aliquid ultra ad
divitias congregandas: nec habehant veram
sauctilatem, serl sunulatain, Quod patet ex
hoe quod dicits quod cxigebant sumptus lu-
crosie egeslatis, aul simulatie pretium sancti-
tatis, et hoe proenl dubio reprehensibile erat.

Ad nonum dicendu, quod erubesecntia
semper est de turpi, lurpe autew: pulchro
opponitur : unde sefundum differentiam
pulchri oportet aceipere differentiam tur-
pitudinis ct ruboris. Est eniny duplex pul-

clhritudo: Una spiritualis, que consistit in
debila ordinatione anime, ct aftfluenlia bo-
noprwm spiritualivim : onde onue quod pro-
cedit ex defectu spiritualis boni, vel quod
interiorem inordinationem ostendit, tuypi-
tudinem habct. Alia est pulehritudo exic—
rior , yua cousistit in debita ordinstione
corporis, ot aflluentia exieriornm reruvni,
que ad corpus ordinantur. Et & converx
inordinatio corporis, vel delectus tenipors-
linny rerum exteriovcin quamdaws turpitis-
dinem habel. Ei sicul nirargue pulchritime
delectet et desideratur, ita utruque turpi-
tudo erubescentium parit. Verecundatur
cinim alignis de hoc guod est pauper, vl
de hoe guod est de corpore vitiatus, vol
de hoc gquod est inscius, vel inordinatu
pessit. Quia igitwr twpido interior semiper
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il s'ensuil par couséquent quw’il faut aussi réprouver la honie qui pro-
vient de cetle méme laideur. On ne peut pas objecter la confession,
parce que celui (ui se confesse rougit de ses péehés et non de la con-
fession qui les fit connotire. Quant & la privation des biens extérienrs
el & Ja honie qui les accompague , les saints la méprisent, el quelque-
fois méme ils Fembrassent pour Jésus-Christ , dans V'iniention de de-
venur parfails. On peut par couséquent en conclure, qu'il ne fant pas
toujours rejeiter I’objet qui produit celle laideur dont la honte est lo
résullal, ont est méme parfois tris-louable de Pembrasser pour Jésus-
Christ. Or mendier est aceompagné d’une honte qui correspond A ce
second genre de laideur; parce que celui, quel qu'il soit, qui mendie,
affiche sa pauvreié ct se soumet en quelque maniére & celui anguel i}
demande, et ¢’est ici un défaul exiérieur. On peut conclure de la que
non-seulement il ne faut pas condamner la mendicité embrassée pony
Jésus-Christ, mais qu'il faut au contraire et suriout la louer.

10° A leur dixiéme objection, on répond que celaia qui on demande
Pauméne ne doit pas en éire efinuyé, sion la lui demande pour des
raisons légitimes, comme par exemple pour avoir de qguoi vivre. Gelui
qui demande dans ce cas n’est Pas coupable, pendant (e celui qui
donne pour n’éire pas ennuyé Uesl hm. Tl est coupable anssi celui qui
demande sans raison.

3o Nous allons répondre maintenant avec ordre aux raisons qu’ils
apportenl pour établir yue les veligieux qui préchent ne doivent
pas vivre d'anmodnes, o qu’il ne leur est pas méme permis d’en
demander. .

1° On répond A leur premiére objection, que quoique les prédica-
teurs vivent d’auménes, on ne doit nullemeni en conclure qu’ils
soient. des flalteurs. Bien que ccux qui préchent sans flatterie ne
trouvent pas grace devant les méchanis auxquels on donne le nom

tas propter Christum assumpta non solum
non est reprobanda, sed maxime laundanda.
Ad decimun dicendum , quod ille & quo

estreprobanda, ideo omne quud habet ern-
hesgentiam preedicte tirpitudinis reproban-
han est. Nec est inslantia de confessione

peccatorumn, guia confilens non erubescit de
confessione, sed de peccato quod conlassio
mmilestat. Defectus autem exteriorum vel
iueprtudo & sanclis viris contemmitur, el
quzndoque perfectionis stndio ah eis assu-
mitiir propler Christum. Unde illud quod
habet erubescentiam illins turpitndinis, nen
semper est reprobandmit, imo quandogue
mnaxime landaiuy, yuando propter humili-
tatem assumitnr. Mendicare autem halet
erabescentiam hnie secund®  turpitudini
respondeniewn : quin omnis mendicans se
pauperem ostendit, et quodammodn so
sabjicit ei & quo mendicat que ad defec-
tam exteriorem pertinent : unde mendici=

cleesmosyna petitur, non dehet habere e~
dinm, si ordinate ab eo petatur, et idec
quancy aliquis ordinate eleemosynam petit
scilicet ad necessitatom sustentandam, nou
ast in enlpa qui pelit, sed ilie qui ad 12~
dinm removendum dat. Si antem inordi-
nale petatur, petens etiam peecat.

Ad ca vero quibus ostendere niluntur,
quod religiosi pradicantes non possunl e
eleemosynis vivere, vel clermosynas pelere,
per ordinom deinceps respondendum esl.

Ad primum ergo dicendun, quod quam-
vis preedicatores de cleemosynis vivant,
non tamen sequitur quod adulentur. Quam-
vis enim qui sine adulatione predicant,
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d’hommes charnels, ils trouvent néanmoins grace devant les bons; et
€’est pourquoi si parfois ils préchent sans tlatterie ils sont soumis a une
fonle de miséras, et ceci a surtout lieu quand ils précheut devant des
personnes auprés desquelles on ne sauroit trouver grace sans flatter;
quelquefois ils ne souffrent pas du tout, et c’est cc qui arrive quand
ils se'trouvent an milien de gens yu'il n’est pas nécessaire de flatter
pour frouver grace auprés d’eux. (Vest ce qui faiv que parfois Jésus-
Christ lui-méme ne lrouvoil personne qui lui donndl Phospitalité;
pendant que ¢’ autres fois il #’en trouvoil plusienrs qui 1a lui oftroient;
« ot les femames (ui 'accompaguoient pourvoyoient & ses besoins au
moyen de leurs hiens propres, » ainsi rue le dit saint Lue, ¢h. VIL
Les Apbtres eux aussi éloient parfois réduits i la plus grande misére,
d’auires fois, au conlraire, ils avoient abondamment tout ce qui leur
étoil nécessaire, vivani trés-sobrement. L'Apdlre dit, Phil., ch, uli. :
« Je sais éire riche cl je sais &lre pauvre. » Les-prédicateurs e nos
jours sont souvent 501Mis enx aussi & ces vicissittides.

20 On répond A leur deuxiéme objection , que les prédicateurs en
demandant Pauméne ne font pas une action qui préte a I'avarice.
L'avarice esl en affet un désir immodéré de posséder. Or vouloir la
nourriture et le véitement dont on a besoin, n'est ceries pas un désir
immodéré. L’Apotre dit, 1. Tim., ch, nlt. : « Ayant de quoi vivre et
nous vélir, nous en sopunes centents. » C'est ce qui fait que les
pauvres qui demandent ce dontils onl besoin pour se nourrir et se vétir
ne sont nullement exposés & Pavarice.

3¢ 1I fant répoudre & leur (roisieme objection, gue les prédicatenrs
ne doivent pas avoir pour ifention premiére e chercher les biens
temporels, qu'ils ne leur est pas permis d’en faire la fin de leurs pré-
dications ; mais qu'ils penvent les demander comme une chose secon-
drive pour se suslenier, afin de. pouvoir annoncer I'Evangile, but

non habeant gratiam apud malos gni i-
cuntur hoinines carnales, et haheni tamen
gratiam apud bonos: et idev gnandoyue
si sine adulationc pra:dicant, coguninr de-
fectus multos pati , quandn scilicet in illoy
incidunt, apud guos sine adulalions gratiam
abere non possnnt ¢ quandague atbein sine
egestaie sunt, quando in illos ineidmmt,
quornm sine adulatione gratian habent :
unde et Christus hospitivm quandogne ha-
bere non pblerat, quandogque etiam invita-
Latur & wnitis, el mulicres que fum se-
yuebantyr, de snis facullatibus ei minis-
trabant, ut dicitur, Lec., VII. [ta etiam
Apostoli (uandoque multas penurias susti-
nebani, quandoque autem abundabanl iu
utrisque modeste se hahentes , Phil., ult. :
«Scio et abupdare, et penuriam pati. » Et has

etiam vicissiludines panperes predicato-
res nostri temporis experiuntur frequenter.

Ad secndum dicendum, quod predica~
tores eleemosynas petentes ann factunt ali-
guid, in quo sit veeasio avaritie. Avarilia
enim esl imimoderatus amor habendi : velle
antem victuni et vestitum ad necessitatem
non est inmoderatum , [ Tm., ult. : « Ha-

‘benles alimenia , et quibus legamur . his

conlenti simus. » linde pauperes qui pe-
tunt necessaria victus el vestitus, et alio-
riem quie humana vita exigit, nois sund iu
aliqua occasione avaritie,

Ad tertinm dicendum, quod pradicalores
non debent quwerere lemporalia quasi ex
principali intentione, ut in eis finem con-
stituant, possunt tamen queerebe secunda-
rio, ut sustenteptur ad Evaugeling pra-
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yu'ils doivent avant tout se proposer. Il est écrit dans saint Matthieu,
ch. VI: « Cherchez d’abord le royaume de Dieu ei sa justice. » Le
commentaire ajoute : « (ies paroles prouvent clairement gue nous ne
devons pas demander ces choses corame notre propre bien: el comme
nous étant nécessoires. » Nous devons en effet demander le royaume
le Dieu, il nous fauty placer notre fin, c’esl vers ce but que doivent
fendre toules nos actions. Par Pxemple nous tdevons manger pour
r-vangeéliser, el non évangéliser pour manger.

4 On répond & leur quatriéme objection, que les demnités que
recoivent les prédicateurs, leur sont dues puur douy raisons. 1° Elles
leurs sont dues comme une detie de justice 1égale, e la méme maniére
que quand il existe un pacte entre un ouvrier et celui pour qui il tra-
vaille, au point que I'ouvrier ale pouvoir de coniraindre celui pour qui
il wravaille a le salisfaire, 2¢ Elles leurs sont dues de plus en vertudela
justice d’amitié; tel par exemple que quand quelqu’'un fournit amica~
lement soniravail a autrui, ce dernier est tenude 1'en récompensers sa
maniére ; bien que celwi qu I'a obligé ne puisse pas I'y cootraindre
en justice. Aristole distingue ces deux especes de justices, dans sou
huiliéme livre de Morale, Je dis donc, que quand un évéque est
placé & la {éte 'un peuple , ils sont mutuellement unis au point que
les sujets peuvent tui demander les hiens spirituels, et que lui peut
Jeur demander les bicns temporels. (uaul & ceux qui ne sont pas
évégues, les sujets ne _pewrvent pas exiger d’aux les biens spirituels ;
nou plus (ue ceun=ci ne peuvent conlrnindre les premiers i lewr
fournir les hiens lemporels, quoiqu ‘ils leur flmpensent les biens spi-
ritnels en vertu du pouvoir qu'ils en onl recu des évéques, amoins que
par hasard ils ne solent vicaires de Pévdque pour toutes les causes.
Ce qui précede prouve done, que les pauvres qui ne rendent ancun
service ne recoivent pas ce dnut ils out hesoin ponr vivee au méme

dicandum, quod primno querere dehent.
Hatth., ¥I : « Primum quwrile regnum
Det, et juslitiain rjus. » Glossa : « Hir
aperle ostendil ista non esse petenda tan-
quam hona nostra, el sie necessariz. » Reg-

quis amicabhililer alteri de suc labore ser-
vit, dehitom est ut alius ei suo modo vi-
cem rependal, quamvis non possit eum
per judicium compellere, hos enim duos
justitiz moidos Philosophus dstinguit in

nurm enim petendin est, ot in eo finis
nnster est ponendus, propter quent munnia
factamus, verhi gratia. Manducemus wul
evangelizernus. nou evangelizemus nt man-
ducemus.

Ad quartumn dicendum, quod sient supra
probutum est, sumptns yuem praedicatores
accipivnt , dehﬂuraluphcll.er Une modo ex
dehito legalis justitise, sicut quande pactam
intervenit inter npm'autem et enm cui
operatur, ita quod operarins potesl alinm
compellere ad solvendam. Alio modo, ex

debito justitie amicahilis, sicut guando ali-

VI Kthiror. Dico ergo quod quando ali-
quis praelatus alicui piehi preeficitur, hoc
modu adinvicem colliganinr, quod subditi
possunt & prmlale spiritnalia petere, ni
preelati & subditis tempovalia : sed ab aliis
qui non sant prielati, hon possnul subditi
| spiritualia exigere, nec & converso ipsi
| possunt eus cogere ad solvendm lempo-
ralia, quamvis ex licenlia prielatorum spi-
ritualia seminent, nisi forte quantum ad
ompia vicarii preelatortin constituantur.
Patet igitur quod diversimode aceipiunt
sumptus pavperes qui ameino nihil impene
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titre que les religieux qui ne sont pas .évéques, mais qui préchent en
vertu du pouvoir qu'ils ont re¢u des évéques, ou de I'évéque, parce
que Jes premiers pauvres recoivent d'une maniére purement gratunite
ce qu'on leur donne, ce qui fait qu’ils sont simplément mendiarits.
Quant & ceux qui préchent et qui ne sont pas évéques, ils vecoivent
ces secours comme une récompense qui lenr est due, ce qui fait quils
ont le pouvoir de les recevoir, bien que ce pouvoir nesoit pas coercilif.
Quantaux prélats eux, ilson tune puissance coercitive. Si cependant ce-
Iui qui peut recevoir demande ced quoi il a droit, non pas comme une
detle, mais comme un don gratuit, it ne fait assurément d’injure
& personne, il pratique au coniraire une humilité recommandable en
elle-méme. )

5° On répond & leur cinquiéme objection, que V’Apbtre vouloit mon-
trer qu’il avoit le méme droit que les autres Apbires, de recevoir des
fideles, ce qui lni étoit nécessaire pour vivre, et pour le prouver,
il établit d’abord qu'il est Apbire au méme titre que Uétoient les
autres.

6o On répond & leur sixiéme objection, gue les faux apltres pour
trois raisons usurpoient injustement anx fidéles les frais de lenrs dé-
penses. 1° Parce qu'ils préchoient Ierreur, el contrairement & I’Evan-
gile, ainsi que le prouvent les paroles suivantes, Rom., ch. ult. :
« Mais nous vous prions mes fréres, elc. » Le comimentaire entend ces
paroles des faux apétres, gui forcoient ceux qui croyoient i judaiser.
2 Parce (u'ils n’avoient pas recu leur mission des vrais Aplives; e
qui fail que I’Apbire les appelle, (al., ch. 11 : « Dés sous-introduits. »
3° Parce qu'ils I'exigoient avec autorilé comme g'ils avoient éi¢
Apdtres. Or leur raison est dénuée de ces irois choses, done elle n’a

aucune valeur.
7° On répond & leur septitme objection, que les religieux qui

tendit se Apostolnm essc, sicut et alii Apo-

Junt, et religiosi qui non sunt preelati, sed
priedicant de licentia preelatorum el pree~
lati, quia alii pauperes totaliter accipiuni
gratis, unde in eis est pura mendicitas. Sed
predicantes qui non sunb praelati, acei-
plunt sient mercedem debitam, unde ha-
pent potestatem accipiendi, quamvis nou
coactivam, praelati antem etiam enactivam
habent potestatem. Si tamen ille qui po-
test aliquid ox polestale acciperer, petat
non quasi debitum, sed quasi omnino gra-
tuitum, nulli facit injuriam, sed in sp hu-
militatem commendabilem readit.

Ad quintum dicendum, guod Apostolus
volebat ostendere quod ipse poteral samere
samptus a thielibus eadem ratione qua alii
Apostoli accipiebant, et ideo ut ostenderct
se eamdera haberc potestatem, primo os-

stoli erant.

Ad sextum dicendum, quod pseudoapo-
stoli usurpabant sibi indebite sumptus fi-
delium tripliciter : Primo, quia falsa pro-
icabant ot conira evangelicam docirinam,
ut patet Rome., ult. super illud : « Rogainus
antem vos fratres, » quod Glossa Je pscu~
doapostolis expont., « qui credentes coge—
hant judaizare. » Secundo, quia pradica-
hant wnon missi a veris Apostolis, unde
Apostolur vocat ens ad Golat., I, « subin-
trantes. » Tertio , qnia anthoritative exige-
hant', ac si essent Apostoli; et heee tria
deficiunt in proposito, unde ratio non
valet.

Ad septimum dicendum, quod pradicti
religiosi priedicantes petnnty quod est ris
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préchent, demandent ce qui leur est c_h‘.'l en vertu du second mode de
justice, parce que touie dette est l'objet de la justice; mais ce qui les
rend surtout recommandables, ¢’est qu’ils demandent comme un don
purement gratuit ce qui leur est légitimement dd.

8° On rvépond & leur huititme objection, que les prélats qui re-
goivent les dimes et les offrandes du peuple, bien qu'ils s’acquittent
convenablemcnt par eux-mémes de leurs obligations en dispensant
les biens spirituels, peuvent toutefois, pour le plus grand bien du
peuple, s’adjoindre des coopérateurs; ce qui fait que le peuple ne
supporie aucune injure, quand mémeil donneroit plus de biens tem-
porels qu'il n'cst réglé, puisqu'on lui dispense plus abondamment
aussi les biens spiritucls, que ne sont tenus de le faire les prélats, et
surtout, vu qu’on ne Jes regoil pas avec autorité, inais qu’on leg de-
mande aunom de la charité et de 'humilité.

9 On répond & cette objection, que ehacun peut renoncer & ce qui
luiest di, co qui fait que quand méme les évéques seroient tenus de
pourvoir aux besoins de ceux qi'ils envoient précher, ces derniers
peuvent néanmoins renoncer & cette dette. Ils ne grévent par 1 en rien
ceux auprés desquels ils sont envoyés, puisqu’ils ne leur demandent
que leur nourriture et qu’ils ne le font pas d’une maniére coactive ;
qu'ils n’implorent que la charité de chacun, suivant les dispositions
de son cceur, imitant en ce point 'Apéitre, II. Cor., ch. VIII, IX,

10° A la dixiéme objection, on répond que la raison qui fait que le
Seigneur blime les hypocriies, c’est parce que dansleurs pritres.et les
autres actes superstiticux auxquels ilsse livroient, ils ne se proposoient
gquune chose, le gain. Cest pourquol le cornmentaire ajoute aux
paroles suivantes : « Malheur & vous scribes et pharisiens, qui, par
volre superstition, n’avez pour bul que de piller le peuple qui
vous est soumis.  » Mais juger ainsi quelqu'un, c’est le juger té-

debitum per secundurmn modum justitia,
quia debitum justitiam respicit, sed in hoc
commendabiliores sunt, quia hoc quod est

unde efsi pralati ex debito teneantur pro-
videre ais, quos mittunt ad predicandum,
possunt tamen gui mittantur huic dehito

debitum ut gratuitum petunt.

Ad octavum dicendinm, quod prelati re-
cipientes a populo decimas ¢t ohlationss,
etsi ipsi solvaut per se debito modo spiri-
tualia seminando, possunt tamen ad raajo-
rem plebis utilitatem etiam alios coopera-
tores habere, unde nuila injuria fit plebi, si
plus de temporalibvs conferant, quamn sit
statutum, gnando et plus de spiritualibus
eis impenditur, quam prealati {eneantur,
et precipue ex quo non potestative ac-
¢ipitur, sed charitative ct humiliter pe-
titur.

Ad nonum dicendum, quod unusquisque
abrenuntiare potest ei, quod sibi debetur;

I1IL.

abrenuntiare. Nec tamen in hoc aliquod
gravamen ingeritur illis ad quos mittuntur,
cum ab eis ultra necessaria victus non pe~
tant, nec etiam ista exigant coactive, sed
charitative prout unusquisquc destinavit
in corde suo, in hoc exemplum Apostoli
imitautes Il Cor., cap. VLI et IX.

Ad decimum dicendum, guod hypocrite
propter hoc a Domino redarguuntur, guia
per orationem et alia que superstitiose
agebant, solum intendebant ad quastum..
Unde Glossa ibi : « V& vobis Scriba et
Pharisei, qui vestra superstitione nihil in=
tenditis, nisi ut preedam de subjecta plebe
faciatis; » hoc autem de aliquo judicare

6
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mérairement , ‘puisque cele ne dépend que de l'intention du ceeur.
11> Onrépond 2 leur onziéme objection, qu'il est défendu aux pré-
dicateurs de visiter les personnes infimes, va que l'infamie de ces
personnes peut rejaillir sur les prédicateurs, ce qui pourroit faire
mépriser leur prédication. Comme le dit saint Grégoire, « la prédica-
tion de celui dont la vie est méprisée, I'est aussinécessairement ; » ¢’est
encore le langage du commentaire cité. Mais si ces hommes s’ap-
prochent des prédicateurs, et que les conversations de ces derniers les
rendent meilleurs, et qu’ils ne se diffiment pas eux-mémes par ce
contact, leur conduite en ce point est louable, car c’est ce qu’a fait le
Seigneur, au rappori de saint Matthieu, ch. IX; ce que voyant les
pharisiens, ils disoient & ses disciples : « Pourquoi votre maitre
mange-t-il avec les publicains et les pécheurs? » et le commentaire
ajoute : « Que le Seigneur en ceci a donné une preuve de sa miséri-
corde aux siens. » Si cependant ceux vers qui ils vont ne considérent
pas cela comme une grace pour eux, c’est leur faute, et non celle de
ceux qui vont vers eux.

120 On répond a leur douxiéme objection, que quand méme ceux
qui évangélisent recevroient de ceux auxquels ils préchent les choses
nécessaires & leur subsistance , ils ne vendent point I'Evangile pour
cele, puisqu’ils ont une intention finale qui est autre que les choses
qu'ils recoivent, comme nous l'avons dit plus haut. Le commentaire
«des paroles suivantes, I. Tim., ch. V : « Les prétres qui président digne-
ment, etc., » ajoute : « Les dispensateurs bons et fidéles méritent
d’étre honorés non-seulement dans le ciel, mais méme ici-bas sur la
terre, afin den’étre pascontristés. » Il ajoute plus has : « IIs sont done
obligés de recevoir pour vivre, et il y a charité & leur donner. »
L'Evangilen’est cependant pas une chose vénale, ce n’est pas pour ces
biens qu’ils préchent, ¢’est pour les biens éternels ; s'ils le vendoient

est temerarium, cum pertineat ad inten-
tionem cordis.

Ad undecimum dicendum, quod ad in-
fames personas preedicatores declinare non
debent, ita quod eorum infamia in predi-
catores retorqueri possit ; sic enim preedi-
catio venit in contemptum, quia sicut
dicit Gregorius : « Cujus vita despicitur,
consequens est, ut ejus preédicatio contem-
natur, » et sic loguitur Glossa inducta. Si
autem ad praedicatores declinent, qui eo-
ram consortio meliores reddantur, et ipsi
exinde non infamentur, landabile est, quia
hoc Dominus legitur fecisse, unde Matth.,
IX : « Videnies hoc Phbarisei, discipulis
ejus dicebant : Quare cum publicanis et
peccatoribus manducat magister vester? »
ubi et Glossa dicit : « quod Dominus suis

in hoe misericordiee exemplum dedit. » Si
tamen iili ad quos declinant, hoc sibi pro
gratia non imputant, eorum culpa est, non
illorum qui ad eos declinant.

Ad duodecimum dicendum, quod illi qui
evangelizant , etsi accipiant ab eis quibus
preedicant necessaria vitee, non tamen evan-
gelium vendunt, quia non habent finalem
intentionem ad ea qué accipiunt, ut supra
dictum est. Unde I. Tim., V, super illod :
« Qui bene preesunt presbhyteri, » etc., dicit
Glossa : « Boni dispensatores et fideles non
solum honorem sublimi praveniri debent,
sed et terreno, ut non contristentur ; » et
infra : « Necessitatis ergo est accipere,
unde vivitur, charitatis est prabere.» Non
tamen venale est Evangelinm, ut pro his
preedicetur, sed pro eternis. Si enim sic
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pour des bieus de ce genre, ilsle mépriseroient, Par conséquent qu'ils
regoivent du peuple ce dont ils ont besoin pour vivre, quant au Sei-
gneur il les récompensera dans le ciel, lui, des mérites qu'ils ont ac-
quis en le dispensant. La récompense que le peuple donne n’est pas
1a roison finale pour laquelle on lui rend ce service, vu que c’est la
charité seule qui fait précher I’Evangile; ce n’est qu'une espéce de
dédommagement que I'on accorde & ceux qui préchent pour les faire
vivre , afin qu’ils puissent travailler.

13- On répond & leur treizitme objection, que quoiqu'il piit y avoir
une apparence de mal & recevoir des gentils auxquels on préchoit la
foi les choses nécessaires pour vivre, par la méme qu'ils n'y étoient
pas encore habituds, ainsi qu'il a été dit plus haut; cette apparence de
mal wexiste plus maintenant que I'Evangile est publié partout, et
qu’il estréglé que c’est une chose que U'on doita ceux qui annoncent,
surtout & ceux qui n'y cherchent pas le superflu, mais seulement le
nécessaire, et desquels il est constant que ce n’est pas pour s’enrichir
qu'ils préchent, puisque ce-qu'ils recoivent pour cela est bien inférieur
a ce qu’ils out abandonné dans le siécle pour Jésus-Christ.

4o Nous allons maintenant répondre réguliérement aux raisons
qu'ils apporient pour prouver qu'il ne faut pas faire 'aumone 4 de
tels hommes.

1° On répond & leur premicre objection, que quand on dit : Appe-
lez les pauvres desquels vous n’avez rien a attendre pourle moment,
on doit entendre par 1a que U'on exclut l'intention d'une récompense
pour le présent, mais que 'on nexclut pas la possibilité d’un événe-
ment d'aprés lequel personne ne doit éire pauvre au point qu'’il puisse
étre secouru présentement par celui-ci, si par hasard le cas venoit &
se présenter. Le commentaire lui-méme prouve qu'il faut I'entendre
dans ce sens, car il s’exprime comme il suit : « Sien invitantvous avez

venderent magnam rem , vili penderent : | propter hoc labori Evangelii se exponunt,

accipiant ergo sustentationem necessitatis
a populo, mercedem dispensationis a Do-
mino. Non enim a populo redditur quasi
merces, propier quam scilicet finaliter ser-
viatur illis, qui sibi in charitate serviunt
Evangelii, sed tanquam stipendium datur,
quo ut possint laborare, pascantur. -«

Ad decimum tertium dicendum , quod
quamvis potuerit esse aliqua species mali
accipere vistum a gentibus, quibus fides
preedicabatur , propter hoc quod nop erat
eis consuetum, ut supra dictum est ; tamen
nunc species nulla mali apparet divulgata
Evangelii doctrina, que heec deberi evan-
gelizantibus ordinavit, et preecipue illis qui
non quaerunt ad superfluitatem, sed ad ne-
cessitatem, et de quibus constat, quod non

ut lucrentur, cum hoc quod propter Evan~
gelium accipiunt, multo sit minus, eo quod
ab eis in s®culo relictum fuit propter
Christum.

Ad ea vero quibus ostendere nituntur,
quod talibus eleemosyne non sunt dandas,
jam per ordinem respondendum est.

Ad primum ergé diceudum, quod cum
dicitur : Voca pauperes, a quibus in pree-
senti nil potes expectare, intelligendum
est, quod excluditur intentio retributionis
in praesenti, non autem possibilitas even-
tus, cum nullus sit pauper, a quo aliquis
non possit juvari in preesenti , quandoque
aliguo casu emergente. Et quod ita debeat
intelligi, patet per Glossam, quee ibi dicit :
«8i intendis invitare, ut inviteris, ibi potes
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Fintention de I'dire, vous pouvez en cela vous iromper. » Il ne fout
cependant pas entendre far 14 que celui qui invite des amis ou des
personnes riches a satable , est toujours privé de la récompense éter-
nelle, puisque cet acte peut étre le fruit de la charité et étre fait en
vue de Dieu. Aussile commentaire dit au méme endroit, « que celui
qui invite les pauvres, en recevra plus tard la récompense, etque celui
qui invite ses fréres, ses amis et ceux qui sont riches l'a recue. »
Mais si 4 I'exemple des enfants de Job, il le fait pour Dieu, celui qui
I'acommandé 'en récompensera, comme il récompense les autres de-
voirs de la charité fraternelle. Il ne faut cependant pas croire que si
on n'invite ses amis et ses fréres que par pure amitié, ce soit unpéché,
bien que cet acte ne soit pas méritoire pour!’éternité. Le commentaire
dit encore & cette occasion: « Il n’est pas défendu aux fréres, aux amis
et aux riches, de se donner mutuellement des festins; » ceci prouve
seulement qu’ils n'acquiérent par 14 aucun mérite pour le ciel.
20 On répond & leur seconde objection, qu'il faut entendre la parole
de saint Augustin dans le méme sens que celle du Sage, au livre de
PEcclésiastique, ch. II : « Donnez & celui qui est miséricordieux et ne
recevez point le pécheur; » le commentaire ajoute : « Ne communiquez
pas avec les pécheurs, parce qu’ils sont pécheurs, comme le sont ceux
qui nourrissent les histrions pendant que les pauvres de Jésus-Christ
ont faim. » Quant & celui qui donne au pécheur pauvre, non pas parce
gu'il est pécheur, mais parce qu'il est homme, il nourrit non pas le
pécheur, mais le juste; car ce n'est ‘pas la faute qu'il aime , mais la
nature; ce qui fait que quand on donne I'aumdne & quelqu’un parce
qu'il est pécheur, ou pour le rendre pécheur, il vaudroit mieux ne pas
la donner. On ne doit pas conclure deli qu’ilne faut pas faire I'aumodne
aux pauvres de Jésus-Christ, qui ne travaillent pas de leurs mains, car
ils ne commettent pas d'injustice par la, puisqu'ils ne péchent pas en

falli, » Nec tamen intelligendum est, quod
semper retributione ®terna careat, si ali-
quis divites vel amicos ad convivium vocet,
cum hoc possit ex charitate procedere, et
propter Deum fieri , unde Glossa ibi dicit,
quod « qui pauperes vocat, in futuro pre-
mium percipiet ; qui amicos, fratres et di-
vites vocat, recipit mercedem suam. » Sed
gl hoc propter Deum facit in exemplo fi-
liorum Job, « sicut caetera fraternz dilec-
tionis officia, ipse qui jussit remunerat. »
Nectamen intelligendum est, quod si fratres
et familiares propter solam familaritatem
vocentur, quod sit peccatum, quamvis me-
rito aterno careat. Unde Glossa ibid. dicit :
« Fratres, amicos, et divites alterutrum con-
Vivia celebrare, non quasi scelus interdicit,
sed ostendit non valere ad preemia vite. »

Ad secundum dicendum, quod verbum
Auvgustini intelligendum est in illo casu,
in quo loquitur Sapiens Ecclesiast., XII :
« Da misericordi, et ne soscipias peccato-
rem, » ubi dicit Glossa : « Peccatoribus pro
eo quod peccatores sunt, noli communi-
care, sicut qui nutriunt histriones, cum
esuriant Christi pauperes. » Qui autem dat
indigenti peccatori, non guia peccator est,
sed quia homo est, non peccatorem sod
justum nutrit, quia culpam non diligit, scd
naturam, unde quando eleemosyna datur
alicui propter hoc quod peccator est , vel
ut peccatorsit, magis esset ei subtrahenda.
Nec tamen sequitur , quod pauperibus
Christi qui manibus non laborant, elce-
mosyne non sunt dande. Non enim ex hoc
injustitiam incurrant, cum non laborando
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s’abstenant de ce genre de travail, ainsi que nous ’avons prouvé préeé-
demment. Quand méme ils seroient pecheurs, ce n’est pas parce qu’ils
sont pécheurs qu’on leur donne, mais bien parce qu'’ils sont indigents.
3° On répond & leur troisiéme objection, que pour celui qui demande
conire les régles, non-seulement il ne faut pas lui donner ce qu’il
demande , mais il faut méme le corriger. Quant & celui qui demande
avec mesure, il faut, si on le peut, faire droitd sa demande. Saint Gré-
goire dita celle occasion, XXI*liv. de Morale, sur les paroles suivantes
de Job : « Si j’ai refusé aux pauvres ce qu 'ilg vouloient, efc.; » « Ces
paroles prouvent que ce saint lomme n’a pas seulement secourt les
pauvres dans leur détresse, mais qu'il s'est méme prété & leur désir de
posséder. » Mais que iaudrou-ﬂ faire dans lecas ol les pauvres deman-
deroient des choses qu'il leur seroit funeste de posséder? Faudroit-il,
parce que dans la sainte Ecriture ils sont considérés comme ayant la
vertu d’humilité, penser qu'il ne faut leur donner que ce que deman-
dent ceux qui ont cette vertu? 11 faut assurément leur donner tout ce
qu'ils demandent avec une véritable humilité, ¢'est-a-dire ce qu’ils
demandent par besoin et non par pur désir. C'est déja un grand orguei!
que de désirer au-deld de ce qu’exige la pauvreté. Il estdonc évident,
d’aprés eela, qu’il faut donner & ceux qui ont besoin les choses qu'ils
demandent, pendant (u'il faut corriger ceux quidewmandent le superfiu.
4° On répond & leur quatriéme objection, qu’il faut, par forme de
chitiment, priver de 'auméne ceux qui la demandent, quand elle est
évideminent pour eux une occasion de commettre l'injustice; il ne
faut cependant pas les en priver au point de ne pas les secourir dans
Pexiréme misere. Or les religieux n’abusent pas de ’'auméne au point
de devenir injustes, mais ils 'emploient bien plutét & acquérir les
forces nécessaires pour faire des @uvres de justice. Cette raison par
conséquent n'atteint pas le but uel'on s’est proposé. ‘

non peccant,, ut supra ostensum est. Ft si
etiam peccatores essent, non tamen eis da-
retur, propter hoc quod sunt peccatores,
sed guia sunt indigentes.

Ad tertium dicendum, quod ei qui inor-
dinate petit, non est danda res petila, sed
correptio ; sed ei qui ovdinate petit, danda
est res, si faculias adsit. Unde Gregovius
XXL Moral., super illud Job : «Si negavi,
guod volebant pauperibus, » dicit : « Per
hec dicta vir sanctus ostendit non solum
ad inopiam pauperibus, sed etiam ad ha-
bendi desiderium deserunisse. » Sed quid si
ipsa vellent pauperes, ques fortasse accipere
non expedirel , an quia in Scriptura sacra
pauperes humiles dici solent , ea sola sesti-
manda sunt, qua pauperes accxpere volunt,
qua humiles petnnt ? Et procul dubio opor-

tet ut inconstanter detur, quicquid cum
vera humilitate requiritur, id est quod non
est ex desiderio, sed ex necessitate postu-
latur. Nam valde jam superbire est exira
metam inopi® aliquid desiderare. Patel er-
go quod petentibus ad necessitatem danda
est indubitanter res, sed petentibus ad su-
perfluitatem danda est correptio.

Ad gquartum dicendum, guod tunc in
peenam subtrahenda est eleemosyna paeten-
tibus, quando ex acceptis occasionem in-
justitizz manifeste aceipiunt, nec tamen
etiam ita sunt eis subtrabende, quin in ul-
tima necessitate cis subveniatur. Religiosi
autem pauperes non ex cleemosynis accep-
tisad injustitiam abutuntur, sed magis per
eas ad justitiz opera sustentantur, unde
ratio non est ad propositurn.
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%e On répond & leur cinquiéme objection, que saint .Ambroise ne
dit pas qu'il faille tenir compte de la foiblesse et de la honte de ceux
3 qui on donne comme des seules raisons déterminantes, parce que la
détresse de celui & qui on donne est la raison qui fait donner; ce ne
sont donc que des raisons spéciales qui font qu'on est obligé de
leur donner davantage. On ne doit pas conclure de 1a qu’il ne faille
pas donner 4 ceux qui sont forts et qui n’ont pas honte de recgvoir;
mais que, toutes choses égales, il fant donner davantage aux pauvres

foibles et honteux, et la raison, c’est que les deux motifs allégués

ne sont pas les seuls qui doivent porier & donmer, mais qu’il y en

a une foule d'autres, tel que la bonté de la personne, la parenté, la

misére, ete. Ceux qui ont perdu leur fortune d'une maniére violentc

ne sont pas les seuls qui rougissent de recevoir; ceux qui ont lout
abandonné pour Jésus-Christ éprouvent la méme peine, puisque sou-
vent cette honte prouve I'origine élevée des uns et des autres, bien que
les pauvres volontaires s'appliquent d’une maniére spéciale & triom-
pher de cette honte, de méme que de leurs autres passions.

6° On répond & leur sizieme ohjection que, puisque, commeil a été
dit, il y a plusieurs conditions qui exigent qu’il faut plutdt faire Pau-
mbne a1'un qu’a I'autre ; une seule condition ne suffit pas par consé-
quent pour conclure d’'une maniére absolue que 'on est obligé de la
faire toujours plus & telle personne; comme par exemple, que 'on
soit toujours obligé de plus donner a celui dont la pauvreté est plus
grande. Il suit par conséquent de 1a que si les autres raisons de don-
ner plus & celui qui est moins indigent Vemportoient, il faudroit lui
donner davantage. Or de toutes les raisons qui portent & donner, la
plus efficace, c’est, comme le dit le Philosophe dans son IXe liv. de

Morale, la dette. La raison, c’est que nous sommes plus spéciale-
ment obligés de donner ce que’nous devons que de faire une gréce;
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Ad quintum dicendum, quod Ambrosius

quandogue &qualiter utrique ingenuas na-
ron dicit pensanda esse in his, quibus da~-

tales habeant, gquos verecundia prodit,

tur eleemosyna, debilitatem corporis et ve-
recundiam, quasi rationes dandi, quia ra-
tio dandi est indigentia ejus cui datur, sed
quasi rationes quare his magis dari debeat.
Unde non sequitur quod non debilibus vel
his gue non verecundantur aceipere, non
sit dandum, sed quod debilibus et vere-
cundis magis sit dandum ceeteris paribus,
quia predicte dum conditiones non sunt
sol®, que debeant movere ad magis dan-
dum, sed multe alie, sicut bomtas per—
sons , propinquitas, indigentia et mmlta
hujusmodi. Nec ‘tamen verecundia acci-
piendi est tantum in illis, qui sua violen-
ter amiserunt, sed etiam in illis qui volun-
tarie sua dimiserunt propter Christum, cum

quamvis forte voluntarii pauperes magis
verecundiara rationi subjiciant , sicut et
ceteras passiones.

Ad sextum dicendum, quod cum multe
sint conditiones, quare alicui potius sit
cleemosyna danda quam alteri, ut dictum
est, non potest cx una sola conditione ab-
solute concludi , quod tali sit eleemosyna
semper magis danda, ut puia, quod magis
indigenti semper magis sit danda. Unde si
alize conditiones preeponderant in alio mi-
nus indigente, est magis dandum ei. Inter
omnes antem conditiones efficacior est de-
bitom , ut dicit Philosophus in IX. Ethic.
Quia magis debemus raddere debitum,
quam gratiam impendere, nisi maltes con-
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4 moins gue, comme il le dit au méme endroit, il n’y ait du ebté op-
posé pour 'emporter une foule d'autres raisons. Ce qui fait que,
comme on doit aux prédicateurs les choses nécessaires a leur subsis-
tance comme une espéce de salaire, ainsi qu’il a été dit déja, on doit),
par conséquent, leur faire I'auméne d’une maniére spéciale , suriout
g’ils sont dans lc besoin, & moins que, d’un autre cdté, il y ait pour
en empécher une foule de raisons prépondérantes.

7° On répond & Jeur septiéme objection, que comme il y a deux
espéces de félicilés , la félicité spirituelle et la félicité temporelle, il
y a aussi deux especes de miseres, la misére spirituelle et la misére
temporelle. ‘Donc, bien que les pauvres volontaires ne soient pas
atteints par la misére spirituelle , qui est Ja misére proprement dite
(stmpliciter), puisque le Seigneur les appelle bienheureux , S. Matth.,
ch. V; 8. Luc, ch. VI; ils peuvent néanmoins étre atteints par la
misére temporelle, ce qui fait qu'il faut avoir pitié d’eux et les
secourir {emporellement.

8o A leur huitiéme ob;ectmu on répond que la parenté est une
des raisons qui portent & plus donner 4 quelqu’'un, mais que ce n’est
cependant pas la seule. Et c’est ce qui fait, comme le prouve ce que
nous avons dit, qu'il ne faut pas toujours donner plus abondamment
3 ceux qui nous sont le plus intimement liés.

miseria, quee simpliciter miseria est, cum

ditiones ex alia parte precponderarent, ut
Dominus heatos eos vocet, Matth., V, et

ibidem dicitur; unde cum predicantibus

debeantur necessaria victus quasi stipendia
guedam, ut dictum est, his potissime sunt
eleemosyn® dand, precipue si indigeant,
nisi multum ex alia parte prezponderarent
aliz conditiones.

Ad septimum dicendum, quod sicut du-
plex est felicitas, spiritualis scilicet et tom-
poralis, ita duplex miseria, scilicet tempo-
ralis et spiritualis. Quamvis ergo volun-
tarii pauperes non sint miseri spirituali

Lue., VI, possunt “tamen temporali miserie
esse subjecti, unde et de temporalibus est
eis misericordia exhibenda.

Ad octavam dicendum, quod propingui-
tas est una de conditionibus, que facit
quod alicui sit magis dandum, non tamen
est sola ; et ideo non oportet quod semper
magis propmquls magis detur, ut ex dictis
patet.
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TROISIEME PARTIE.

ON FAIT CONNOITRE DANS CETTE PARTIE LES MOYENS EMPLOYES PAR LES ADVERBAIRES
DES RELIGIEUX POUR LES DIFFAMER, ET POUR CELA ILS LES ATTAQUENT SANS FOR-
DEMENT SUR UNE FOULE DE POINTS; ET D’ABORD ILS ATTAQUENT LEUR COSTUME,
PARCE QU’IL EST PAUVEE ET HUMBLE.

CHAPITRE VIIL

Nous allons maintenant aborder la réfutation des raisons par les-
quelles ces hommes qui sont les ennemis déclarés des religieux cher-
chent & les diffamer ; ces raisons sont 1é fruit de leur présomption,
parce que, comme le dit saint Grégoire dans son cinquiéme livre de
Morale : « C’est en vain que quelqu’un auroit la présomption de
corriger les négligences des saints, s’il n’a d’abord commencé par
devenir lui-méme meilleur qu’eus. » Saint Jérome apostrophe er ccs
termes Sabinien sur cette matiére : « Afin de ne pas parolire & vos
propres yeux, le seul qui‘ayez erré sur ce point, vous simulez cer-
taines atrocités commises par les serviteurs de Dieu, ignorant que
vous lancez de votre propre bouche I'iniquité contre autrui, et que
cette méme houche attaque le ciel. :Ah! il n’y a rien d’étonnant si
vous blasphémez lous les serviteurs de Dieu, puisque vos péres ont
appelé le pére de famille lui-méme Béelzébuth. » Et pour que leur
malice soit compléte, ils pervertissent doublement le jugement qu’ils
portent; carils jugent mal et des personnes et des choses. Cette double
maniére de pervertir le jugement est établie par le commentaive des
paroles suivantes, I. Cor., ch. IV : « Abstenez-vous de juger avant le
temps. » Le commentaire dit en effet : « Nous devons craindre de
nous laisser tromper par une opinion pernicieuse, parce que, comme
nous ne pouvons pas scruter la conscience des hommes, nous devons

TERTIA PARS PRINCIPALIS TOTIUS OPERIS.

IN qua OSTENDITUR , QUOMODO RELIGIOSORUM FAMAM CORRUNMPERE NITUNTUR IN MULTIS ENS
FRIVOLE IYMPUGNANDO, ET PRIMO QUOD HABITUA VILEM ET HUMILEM DEFERANT.

loguaris, et ponas in celum os tuum. Nec

CAPUT VIII. . . " i
miram si a te qualescumque servi Domini

Nunc accedendum est ad refellendum
ea que a pradictis malignantibus in reli-
giosorum infamiam proferuntur, quod ex
eorum presumptione procedit, quia ut
Gregorius dicit in V. Moral, : « Nequaquam
quis sanctornm neglecta corrigere praesu—
meret, nisi de se prius meliora sensisset.»
Unde Hieronymus Sabinjanum super hec
materia sic alloquitur : « Ne tibi solus vi-
dearis errasse, simulas nefanda de servis
Dei, nesciens quod iniquitatem in alterum

blasphementur, cum patremfamilias Becl-
zebub vocaverint patres tui. » Et ne quid
eis ad malitiam desit, dupliciter perver-
tunt judicium, seilicet male judicando de
rebus et male judicando de personis. Et
hesc duplex judicii perversitas distinguitur
in Glossa 1. Cor., IV, super illud : « Nolite
ante tempus judicare, » ‘unde dicit : « Ca-
vendum est ne pernitiosa opinatione falla-
mur, ut quia non possumus hominum in-
dagare conscientiam de ipsis rebus habea-
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avoir au moins sur les choses une opinion vraie et certaine, de maniére
que, si nous ne savons pas si tel ou tel autre homme est impudique
ou chaste, ou juste ou injuste , nous haissions du moins I'impudicité
et Pinjustice, que nous aimious la chasteté et la justice , et que nous
sachions que , d'aprés la vérité de Dieu , nous devons désirer celle-ci
et fuir celle-ld, afin que nous désirions des choses ce qu'il faut en
désirer,’et que nous en évitions ce qu'il faut en éviter, pour qu’il nous
soit pardonné, si quelquefois et méme souvent nous n’avons pas sur
les hommes des sentiments droits et vraic. » Mais comme la perversiié
du jugement sur les choses est la plus dangereuse, ainsi que le ditle
commentaire du méme texte, opposons-nous donc d’abord 4 la ma-
ladie la plus dangereuse. Voyons d’abord de quelle maniére ils per-
veriissent le jugement sur les choses , puis nous verrons comment ils
pervertissent celui sur les personnes.

s pervertissent le jugement sur les choses de deux maniéres.
1o En estimant mauvaises des choses faites par les religieux, bien
quelles soient évidemment bonnes ; ils réalisent en cela ce qui se lit
dans I'Ecclésiastique, ch. XI : « Il tend des piéges changeant le bien
en mal, et il souillera les élus. » 2° Ils pervertissent le jugement en
affirmant qu'elles sont illicites les choses que I'on peut faire avec
ou sans mal. Mais en jugeant mauvaises les bonnes cuvres faites par
les religicux, ils se condamnent eux-meémes, et ils prouvent par
ce moyen que ceux contre (ui ils s’élévent sont fort recommandables.
Et d'abord ils se condaronent, parce qu'ils monirent que ce bien leur
déplalt. C’est de ces hommes dont parle saint Grégoire dans son
sixiéme livre de Morale, lorsqu’il dit : « Maintenant le méchant dis-
‘erédite les bous, il ne cesse de ruiner les honnes cuvres qu'il ne fait
pas, et il les véprimande chez les autres. » Ils rendent encore recom-
mandables ceux contre qui ils parlent, montrant en eux I'innocence

mus veram ceriamque sententiam, hoc | festa bona quee a religiosis aguntur, prava

modo, ut si nescimus, an ille vel ille ho-
mo sit impudicus pudicusve, vel justus, vel
injustus, oderimus tamen impudicitiam et
injustitiam, et justitiam pudicitiamque di-
ligamus, et hec appetenda, illaque vitanda
in Dei veritate conspiciamus, ut cum de
ipsis rebus quod appetendum est, appeti-
mus, ¢t quod devitandum est devitamus,
ignoscatur nobis, qunod de hominibus ali-
guando, imo assidue non vera sentimus. »
Quia vero perversitas judieii de rebus per-
niciosior est, ut -ibidern habetur per
Glossam : « periculosiori morbo primitus
occurrentes ; primo videamus, qualiter ju-
dicium pervertunt in rebus, deinde qua~-
liter in personis. » In rebus siquidem per-
vertunt judicium dupliciter. Primo mani-

esse judicando, secundum illud Eccl., It :
« Bona in mala convertens insidiatur , et
in electis imponet maculam. » Secundo,
que bene et male possunt fleri, illicita af-
ferendo, In hoc antem quod bona qua a
religiosis aguntur, judicant esse mala , se-
ipsos condemnant , et eos contra quos lo—
quuntur, maxime commendahiles osten—
dunt. Se quidem condemnant, gui sibi bona
displicere ostendunt ; unde e talibus dicit
Gregorius in VI. Moral. : « Nunc malus
honis derogat, et recta que agere negligit,
hec in aliis obtrectando, lacerare non
cessat. » Commendabiles etiam ex hoc illos
contra quos loguuntur, ostendunt, in eis
Danielis innocentiam ostendentes, de quo

dixerunt principes Babylonis, Dan., VI :



90 OPUSCULE XIX, CHAPITRE 8,

de Daniel , de qui les princes de Babylone dirent, Daniel, chap. VI :
« Nous ne trouverons aucun prétexte contre ce Daniel, & moins que,
par hasard, nous le surprenions dans la loi de son Dieu, ete.; » et le
commentaire ajoute.: « Heureux entretien dans lequel ses ennemis ne
pouvoicnt rien lui reprocher, si ce n’est sa fidélité & garder la loi de
son Dieu. » Les ennemis des religieux dontil est questiown trouventaussi
dans la loi de Dieu, qu’ils gardent fidélement, un prétexte pourles dif-
famer et les avilir. 4° C'est ’humble vétement dont ils sont revétus qui
leur en donne le prétexte. 2° Cest I'office de charité qu'’ils remplissent
aupres du prochain et le pouvoir qu'ils ont de faire des choses justes,
pendant qu’ils servent les autres , en s’occupant de leurs affaires par
charité. 3° Ce qui leur en fournit le prétexte, c'est qu'ils ne séjournent
Pas continuellement dans la méme ville, et qu’ils vont d'un lieu dans
un autre, pour faire du bien parmi le peuple de Dieu. 4° C’est leur
application & I'étude. 5° C’est T'ordre et 1a facilité qu'ils apportent dans
la prédication de la parole de Dieu. On y joint encore le mépris qu'ils
ont pour la pauvreté de religion, la mendicité qu'ils pratiquent, et la’
science qu'ils cultivent, de méme que le fruit qu'ils produisent dans
les ames parmi le peuple, d’aprés Pautorisation des évéques, et des-
quels nous avons précédemment parlé. C'est par une foule de raisons
qu'ils s’efforcent de prouver que les hommes qui vivent de la vie
religieuse n’ont nul besoin de porter des vétements pauvres.

12 Ils rapportent & cette fin les paroles suivantes du Seigneur.qui
se lisent dans saint Matthieu , chap. VI : « Déflez-vous des faux pro-
phétes qui viennent & vous sous des peaux de brebis, » cherchant par
13 & rendre suspects ceux qui sont pauvrement vétus et & les faire
passer pour de faux prophaétes.

20 Ils citent le commentaire des paroles suivantes de I’Apocalypse,
ch. VI : « Voici un cheval hideux, etc., » qui s’exprime en ces lermes :
« Le diable voyant qu'il ne gagnoit rien par les persécutions et par
les hérésies, envoieen avant de faux fréres qui, sous Ihabit religieux,

« Non inveniemus Danieli huic aliquam oc-
casionem, nisi forte in lege Dei sui.» Glossa:
« Felix conversatio, in qua inimici culpam
non inveniunt, nisi in lege quam custodit ; »
ita et pravdicti malignantes in lege Deiquam
religiosi custodiunt, occasionem detrac-
tionis inveniunt eos in contemptum indu-
centes. Primo, ex ipso habitu humilitatis
quem deferunt. Secundo, ex officio chari-
tatis quee proximis impendunt, dum aliis
serviunt justa posse aliornm negotia chari-
tative pertractando. Tertio, ex hoc quod
non habentes hic manentem civitatem, de
}oco ad locum discurrunt ad fructificandum
In populo Dei. Quarto, de hoc quod stu-
dio vacant. Quinto , de hoc quod verbum

Dei ordinate et gratiose proponunt. Ad hoc
etiam refertur, quod in eis paupertatem, et
mendicitatem et doctrinam contemnunt et
fructum animarum quemn in populo faciunt
exlicentia preelatorum, de quibus supra trac-
tatum est. Utilitatem vero vestium in reli-
gicsam vitam agentibus contemptibilem
multipliciter nituntur ostendere.

Primo, ex hoc quod Dominus dicit,
Maith., VIL: « Attendite 3 faisis prophetis,
qui veniunt ad vos in vestimento ovium,
eos qui vilibus vestibus induuntur, ex hoc
intendéntes suspectos reddere, quod sint
falsi prophete. » Item, Apocalypsis, VI,
super illud : «Ecce equus pallidus, etc., »
dicit Glossa : « Videns diabolus nec per
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prennent la nature du cheval fauve et du cheval noir en pervertissant
la foi. » Ils concluent de l1a comme plus haut,

3*1ls disent que dans les temps anciens le Siége apostolique or-
donna aux évéques des Gaules de corriger ceux qui vouloient prendre
un vétement différent de celui des autres, shabillant plus pauvre-
ment que les aulres sous prétexie de sainteté. Cet ordre du pape est,
disent-ils, dans le registre de YEglise romaine, quosqu'il ne se trouve
pas dans le corps des décrets. 1ls veulent conclure au moins de I3
que les hommes qui vivent dans le siécle ne doivent pas user d’habits
plus pauvres que les autres hommes de leur condition.

40 Saint Augustin dit dans son troisitme livre de la Doctrine chré-
tienne : « Quiconque use plus parcimonieusement des biens tempo-
rels que n'ont coutume de le faire ¢eux avec qui il vit, est ou intem-
pérant ou superstitieux. » On doit par conséquent conclure de 1& que
la conduite de celui qui se sert de vétements plus pauvres que ceux
avec qui il vit, cst blamable.

5° Saint Jérdéme dccrit & Népotien : « Evitez pareillement et les véte-
ments {rop sordides et ceux qui sont trop brillants. » Il faut fuir 4 la
fois et les vétements trop luxueux et ceux qui sont d’une malpropreté
dégoutante, parce que 'un sent la volupté et I'autre la gloire. » Ceci
prouve donc qu’il ne faut pas porter de mauvais vétements.

6° 11 est écrit, Rown. , chap. XIV : « Le royaume de Dieu ne con-
siste ni dans le boire, ni dans le manger. » Le commentaire ajoute :
« Peu importe la qualité ou la quantité d’aliments que prend quel-
qu’un, pourvu qu'il le fasse comme il convient aux hommes avec les-
quels il vit; comme il lui convient a lui-méme ; ainsi qu’aux besoins
de sa santé. » On peut en conclure, & pari, que peu imported la vertu
que I'homme use de tels ou tels habits, pourva qu'il ne s’écarte pas

apertas tribulationes, nec per apertas hae-
reses posse sc proficere, preemittit falsos
fratres, qui sub habitu religionis obtinent
naturam et rofi et nigri equi pervertendo
fidem : »et ex hoc arguunt ut supra.

Item dicout antiquis temporibus & sede
Apostolica episcopis Galliz esse mandatum,
ut eos corrigant, qui dissimilem habitum
aliis volebant assumere sub quadam specie
sanctitatis burnilioribus induti, quod man-
datum Papee in registro Roman® Ecclesia
bhabetur, ut dicunt , quamvis in corpore
decretornm non contineatur. Ex quo volunt
habere, quod homines ad minus in secuolo
viventes, humilioribus vestibus non utan-
tur, quam alii sui status.

ltem, Aungustinus dieit in tertio libro
De doctrina christiana : « Quisquis rebus
temporalibug restrictius utitur, quam se
habent mores eorum, cum quibus vivit,

aut intemperans , ant superstitiosus est. »
Ex quo patet, quod vituperabile est, quod
aliquis utatur vilioribus vestibus, quam illi
cum quibus vivit.

Item , Hieronymus dicit ad Nepotianum :
« Vesteg pullas 2que vita, ut candidas. Or-
nat®e et sordes pari modo fugiende , quia
alternm delicias, alterum gloriam redolet,»
et ita videtur, quod vituperabile sit viles
'vestes portare. .

Item, Romanorum , X1V, dicitur : « Non
est regnum Dei esca el potus. » Giossa :
« Non interest omnino quid alimentorum,
vel quantum quis capiat, dum id faciat
pro congruentia hominum cum quibus vi-
vit, et person® sue, et pro valetudinis sue
necessitate.» Ergo pari ratione nec ad vir-
tutem omnino interest quibus vestibus ufa-
tur homo, dummodo pro congruentia per-
son sue hoc faciat, et ita non videtur esse
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de ce qui lui convient. Ceci prouve par conséquent que la religion ne
consiste pas en ce que quelqu’un porte extérieurement, cn mépris du
monde, un habit pauvre.

7° De tous les péchés I'hypocrisie paroit étre le plus grand, ce quifait
que le Seigneur s’éléve dans 'Evangile avec plus de force contre les
hypocrites que contre les autres pécheurs. Saint Grégoire, dans le pre-
mier livre de son Pastoral, dit : «Iln’y a pas d’homme plusnuisible dans
PEglise que celui dont la conduite est perverse, il a le nom, ou il tient
le rang de la sainteté, et sous la pouvreté de ses vétements se cache
Phypocrisie. Le but des habits précieux ¢’est la volupté de ld chair,
parfois aussi ils indiquent les mouvements de 'orgueil. » Done, I'exces
de pauvreté dans les habits est plus blamable que le luxe Ini-<méme.
8° La perfection de la religion et de la sainteté se trouvent dans

Notre-Seigneur Jésus-Christ. Or, il porta Tui-méme des habits pré-
cieux. (’éfoit une tunique sans couture, tissée d’une seule pice,
comme le dit saint Jean, ch. XIX. Ceci semble prouver qu’elle étoit
fabriquée de la méme maniére que le sont les étoffes brochées d’or et
de soie. Ce qui prouve qu’'elle étoit précieuse, c'est que les soldats ne
voulurent pas la partager et qu’ils la tirérent au sort. Donc, la religion
n'exige pas de quelquun qu'il porte des vétements pauvres.

G Notre saint Pére le pape porte des habits précieux et tissés de
soie; dans 'antiquité, les rois aussi portoient des habits de pourpre,
et ils n’eussent point éé louables, §'ils avoient usé d’habits moins
précieux. Donc pareillement les autres ne sont point lovables, s'ils s¢
revétent d’babits moins précieux qu’il ne convient & leur condition;
car, en portant des habits de ce genre, ils avilissent I'humilité.

{° Les paroles suivantes du Droit, XXI° quest., chap. II, prouvent
clairement I'absurdité de leur assertion. Il y est dit : « Les ordres

religio in hoc, quod aliquisin signum con-,
temptus mundi habitum vilem exterius
portet.

Item , hypocrisis videtnr esse maximum
peccatorum , unde Dominus in Evangelio
contra hypoeritas plus invehitnr, quam
contra alios peccatores., Et Gregorius in
I. Pastor : « Nemo amplius in Ecclesia no-
cet, quam qui perverse agens, nomen vel
ordinem sanctitatis tenet, sed sub utilitate
vestium latet hypocrisis ; pretiositas autem
vestium ad delicias carnis pertinet, vel
etiam aliquem motum superbize oncasiona-
liter inducit. » Ergo vituperabilivs est ex-
cedere in vilitate vestium, quam in pre-
tiositate.

Iem in Domino Jesu Christo omnis ro~
ligionis et sanctitatis perfectio fuit : sed ipse
portavit vestem pretiosamn, scilicet tunicara
inconsutilem, que desuper erat contexta

per- totum, ut dicitur Joannis, XIX. In qno
videtur, quod erat facta tali opere, sicut
panni consuunlur acu cuwm auro et serico,
et quod pretiosa esset, patet ex eo, quod
milites eam dividere noluerunt, sed sortem
super eam miserunt. Ergo hoc ad religio-
nem non pertinet , quod aliquis vilibns
vestibus induatur. ltem, DominusPapapre-
tiosis et sericis vestibus utitur, et Reges
etiam antiguitus purpureis vestibus uteban-
tur ; nec laudabile eis esset, si viliores vestos
assumerent. Ergo pari ratione, nec in aliis
laudabile est, si viliores vestes assumant,
quam suus status requirat, et si¢c per hujus-
modi in contermptum inducunt habitu shu-
militatem.

Hoc aitem quantum sit contrarium ve-
ritati, patet per iliud quod dicitur XXIL
queest. IV : « Omnis jactantia et ornatura
corporalis A sacrato ordine aliena est. Eos
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sacrés sontétrangers a toute espéce de parure ou d’ornement corporel. »
Donc les évéques et les clercs, qui se parent d’habits brillants et
pompeux , doivent se corriger; s'ils persévérent dans cet état, il faut
les y contraindre par les peines disciplinaires. » Il est dit un peu plus
bas : « Donc, s'ils venoient & se moquer de ceux qui portent des
habits pauvres et religieux , on doit les corriger par des peines disci-
plinaires. » Dans les temps anciens,, en effet, tout homme revétu d'un
caraclére sacré ne portoit que des habits pauvres et de médiocre
valeur ; par conséquent, comme le dit saint Basile, tout ce qu’on ne
recoit pas pour ses besoins, mais bien pour se parer, cst entaché
d’orgueil. 11 est donc évident, d’aprés cela, qu'il faut s'atiacher & la
pauvreté des vétements, fuir le luxe et punir sévérement ceux qui
parlent contre la pauvreté des véiements.

20 L'exemple de Jean-Baptisie dévoile leur fourberie, lui qui, au
rapport de saint Matthieu, chap. III, « portoit des habits de poil de
chameau. » Le commentaire ajoute & cette occasion : « Celui qui
préche la pénitence porte un habit de pénitence. On loue en lui la
pauvreté des habits et de 1a nourriture dont on bidme T'usage dans le
riche. » Un autre commentaire du méme texte dit : « Le serviteur de
Dieu ne doit pas avoir des habits pour se parer ou se procurer des
douceurs , mais bien pour couvrir la nudité de son corps. » Le com-
mentaire des paroles suivantes de saint Matthieu , ch. I', « Jean étoit
vétu de poil de chameau, » ajoute : « Cet habit convient & un prédi-
cateur. » Ceci prouve que les serviteurs de Dieu, et surtout ceux qui
préchent la pénitence , doivent porter des habits pauvres.

3° On le prouve aussi par 'exemple des anciens prophétes dont il
est dit, Hébr., ch. XI: « Ils errérent couverts de peaux de moutons
et de chévres; » le commentaire ajoute : « Tel que Héli et les autres. »
L’animal appelé Melus porte aussi le nom de Tazus, le vtement fait

ergo episcopos, vel clericos qui se falgidis

tur, quod « habebat vestimentum de pilis
et claris vestibus ornant, emendari oportet :

camelorum, » ubi dicit Glossa : « Qui pee-

quod si in hoc permanserint, epithimia
contra dantur. » Et infra: « Igitur si in-
venti fuerint deridentes eos qui vilibus et
religiosis vestibus amicti sunt, per epithi-
mium corrigantur. » Priscis enim lempori-
bus omnis sacratus vir cum mediocri aut
vili veste coriversabatur. Omne quippe quod
non propter necossitatemn suam, sed prop-
ter venustatem accipitur, elationis habet
calumniam, quemadmodum Magnus ait
Basilius. Patet ergo. quod vilitas vestium
est amplectenda, et pretiositas fugienda, et
quod graviter puniendi sunt, qui contra
vilitatem vestimin loquuntur.

Item, corum falsitas apparet exemplo
Joannis Baptiste, de quo Matth., III dici-

pitentiam preedicat , habitum peenitentiz
pratendit. In eo vilitas vestis et sibi lan~
datur quorum usas in divite arguitur. » Et
alia Glossa dicit ibidem, guod «servus Dei
non debet habere vestimentum ad deco-
rem, vel ad delectationem , sed tantum ad
tegendam nuditateni. » Et Marc., I, super
illud : « Erat Joannes vestitus pilis, » dicit
Glessa : « Conveniens vestis praedicatori. »
Ex quibus patet, quod servi Dei et praci-
pue qui penitentiam preedicant, debent vi-
libus vestibus indui.

Item , probatur exemplo antiguorum
prophetarum, de quibus dicitur ad Hebr.,
XI : « Circuierunt in melotis, in pellibus
caprinis, » Glossa : « Ut Helias et alil. »
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de la peau de cet animal porte le nom de Melota , le poil est trés-
touffu et irés-hérissé, ou le Melofa est un vétement de poil de cha-
meau. (’est encore ce que prouve le commentaire.

4° On prouve ]Ja méme chose par I'exemple des bienheureux Hilarion
et Arséne, el autres peres du désert, desquels il est dit dans leur Vie,
« qu'ils eurent des habits excesswement pauvres. ».

50 Il est écrit au livre de l’Apocalypse ch. XI : « Je Vordonnerai
3 mes deux témoins, et ils prophehseront couverts d’un sac, durant
mille deux cent soixante jours; » le commentaire ajoute : « Préchant
la pénitence et en donnant I'exemple. »

6° Un autre commentaire dit, expliquant le méme texte : « Vous
devez suivre leur exemple dans vos prédications. » Ceci prouve encore
d’'une maniére évidente que ceux surtout qui préchent la pénitence
doivent éire vétus d’habits de peu de valeur.

70 Saint Grégoire démontre d'une maniére évidente qu’il faut
approuver la pauvreté dans les habits, et qu’il faut en condamner le
luxe. I1le fait dans son Homeélie sur les paroles suivantes : « Un certain
homme étoit riche ; » il 8’y exprime comme il suit : « Il est certaines
personnes qui pensent que le culte des meubles et des habits précieux
nest pas un péché ; mais si ce n’étoit pas une faute, ce seroit en vain
que la parole de Dieu exprimeroit d"une maniére si minutieuse que le
riche, qui étoit tourmenté dans I'enfer, avoit été vétu de fin lin et de
pourpre. La vaine gloire seule guide cehu qui recherche les beaux
habits ; c’est afin de paroltre plus honorable que les autres qu’il agit
de la sorte. » Ce qui prouve clairement que la vaine gloire seule guide
dans la recherche des beaux habits, c¢’est que personne ne se revét de
beaux habits, s'il ne doit pas étre vu. Le moyen l2 plus propre
& nous faire voir le mal qu'il y a & rechercher”les habits précieux,
c’est que, si le renoncement aux habils précieux n’edt point été

Melus est animal , quod et taxus dicitar,
cujus pellis melota dicitur, et est valde
hispida, vel melota est vestis de pilis ca-
melorum , ut patef ibi per Glossam.

Item, probatur-Beati Hilarionis exemplo
et Arsenii et aliorum patram in eremos,
de quibys narratur in eorum gestis, quod
vilissimis vestibus induebantur.

Item, Apocalyp., IL : « Dabo duobus tes-
tibus meis, et prophetabunt diebus mille
ducentis sexaginta amicti saccis, » Glossa:
«id est, prasdicantes pesnitentiam, et exem-
plo cstendentes. »

Item, alia Glossa ibi: « Et ad exemplum
eorum debetis preedicare. » Ex quo iterum
aperte habetur, quod debent vilibus indui,
preecipue peenitentiam preedicantes.

Item, quod wvilitas vestium sit appro-

banda et pretiositas reprobanda, aperte ns-
tendit Gregorius in Homilia : « Homo qui-
dam erat dives, » si¢c dicens: « Sunt non-
nulli, qui cultum subtiliom pretiosaru m-
que vestium non pufant esse peccatum,
quod videlicet, si culpa non esset, hequa-~
quam sermo Del tam vigilanter expmmeret,
quod dives qui torquebatur apud inferos,
bysso et purpura indutes fuisset. Nemo
quippe vestimenta preecipua nisi ad ina-
nem gloriam queerit, videlicet ut honorabi-
lior ceeteris esse videatur. « Nam quia pro
sola imani gloria vestimentum pretiosum
queritur, ipsares testatur, quod nemt vult
ibi pretiosis vestibus indui, ubi ab aliis non
possit videri. Quam culpam possumus me-
lius vilis indumenti virtute ex diverso cnl-
ligere, quia si abjectio pretiosi indumenti
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une veriu, I'Evangéliste ne ettt pas raconté d’une maniére si
minutieuse de saint Jean : « Jean étoit vétu de poil de chameau. »

8° Le commentaire des paroles suiuantes, I. Pierre, ch. III, « Ne
mettez point votre ornement i vous parer au dehors, etc..., » dit,
ainsi que saint Cyprien : « Celles qui se vétissent de soie et de pourpre,
ne peuvent pas revétir Jésus-Christ; celles qui se parent d’or, de
pierres précieuses el de colliers perdent par les ornements du corps
ceux e l'esprit, qui sont infiniment préférables. » Si saint Pierre
engage les fcmmes & ne pas se parer de la sorte, elles qui peuvent
s’excuser sur le besoin qu’elles ont de plaire & leurs maris, & combien
plus forte raison la vierge doit-clle I'observer, puisqu’il n’y a rien pour
excuser son (rop de recherche ? On doit, par conséquent, en conclure
que le culte des habits est plus répréhensible encore dans le clerc.

9° Ce qui fait connoitre la vertu de 1'esprit est louable en soi,
quoique quelques personnes puissent en faire le piédestal de leur
orgueil ; or la pauvreté des habits est une chose de ce genre; ce qui
fait dire & saint JérOme dans sa letire & Rustique : « La crasse des
habits est la preuve de la candeur de P'esprit. » La pauvreté des habits
prouve que Yon méprise le siécle, pourvu toutefois que I'esprit ne
s’enorgueillise pas, et qu'il 0’y ait pas désaccord entre le langage et
I'habit. 11 faut donc pratiquer la pauvreté des habits en elle-méme
(in se), pourvu qu’elle ne soit pas entachée d’orgueil.

10° Ce qui mérite la miséricorde divine ne peut pas étre mauvais
en soi ; or, les plus grands pécheurs méme se sont conciliés la misé-
ricorde divine par la pauvreté des habits. €’est pourquoi il est dit dans
le troisitme livre des Rois, ch. XXI, de I'impic Achab, « qu’aprés
avoir entendu la parole d'Elie, il déchira ses vétements, il se couvrit
d'un cilice, il jedna et dofmit sur la dure ; » ce qui fit que le Seigneur
dit 3 Elie en parlant de lui : « N'avez-vous pas vu Achab prosterné en

virtus non esset, Evangelista Je Joanne tam
vigilanter non diceret: « Erat Joannes in-
dutus pilis camelorum. »

Item, I. Pei., HI, super illad : « Quaram
non sit extrinsecus, etc., » dicit Glossa si-
cut Cyprianus ait: « Serico et purpura
indutes, Christum induvere non possunt.
Auro et margaritis et- monilibus adornate,
ornamenta cordis et corporis perdiderunt. »
Quod si Petrus mulieres quas admonet
coercendas, quee excusare possunt cultus
suos per maritos , quanto magis ad virgi-
nem observare fas est, cui nulla sui cultus
competit venia ? Ex quo patet, quod etiam
in clericis multo amplius reprehensibilis
est habitus ornatus.

Item, illnd per quod virtus mentis ma-
nifestatur, per se loquendo, est laudabile,

quamvis eo possit aliquis in superbiam uti,
sed vilitas vestium est hujusmodi. Unde
Hieronymus dicit ad Rusticum monachum ,
« Bordes vestivm candid® mentis indicia
sunt. Vilis tunica contemptum swculi pro-
bat , ita duntaxat ne animus tumeat, ne
habitus sermoque dissentiant. » Ergo vili-
tas vestium secundum se est sectanda,
dummodo superbia removeatur.

Item, illud quod divinam misericordiam
promerefur , non potest esse malum, sed
per vilitatem vestium divinam misericor-
diam promeruerunt, etiam maximi pecca-
tores. Unde ITI. Regum ; XXI, dicitur de
impiissimo Achab, quod « cum audisset ser-
mones Helie, scidit vestimenta sua, et ope-
ruit cilicio carnem suam, jejunavitque et
dormivit in sacco. » Unde Dominus de co
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ma présence ? Parce qu’il ¢'est humilié & cause de moi, je ne le chi-
tierai pas pendant sa vie. » Et cependant , comme I'observe le com-
mentaire, son humilité ne fut pas sincére. 11 est écrit dans le prophéte
Jonas, ch. III, que « le roi se dépouilla de ses habits, qu'il prit un
calice, qu'il se coucha sur la dure, ef qu’il ordonna aux autres de
I'imiter. » Donc la pauvreté des habits est agréable & Dieu.

11° Le Philosophe prouve dans le dixiéme livre de I'Ethique que
« les vertus ne consistent pas seulement dans les actes intéricurs,
mais encore dans les actes extérieurs, » et il parle des vertus morales.
Or I'humilité est une vertu morale; ce n'est en effet ni une vertu
intellectuelle, ni une vertu théologique. Donc elle ne consiste pas
seulement dans les acles intérieurs, mais aussi dans les actes cxté-
rieurs. Donc, comme le but de I'humilité est que 'homme se méprisc
lui-méme, se servu' extérieurement de vétements propres a se rabaisser
séra encore un des effets de I’humilité.

12° Cela seul peut pallier le mal qui a I'apparence du bien. Or les
hypocrites emploient la pauvreté des vétements pour pallier ce (u’ils
ont de mauvais. Donc la pauvreté des habits a en soi I'apparence du
bien. Par conséquent, bien que certaines personnes puissent en
abuser, c¢’est une chose estimable en soi.

13° Comme I'auméne et le jetine sont un instrument de pénitence,
de méme pareillement la pauvreté des habits est louable. Mais le
jeline et 'auméne sont des choses louables en elles-mémes; done la
pauvreté des habits est aussi une chose louable en soi, bien que
quelques personnes en abusent. Admettant donc cela, nous disons
que la pauvreté des vétements est par elle-méme une chose digne
d’estime, de méme que les actes de pémtence et d’humilité. Si cer-
taines personnes portent des habits pauvres ;] pouvant licitement dans

dixit ad Heliam: « Nonne vidisti Achab
humiliatum coram me. Quia igitur humi-
liatus est mei causa,non inducam malum
in diebus ejus. » Et tamen non fuit vera
“humilitas cordis, ut ibidem Glossa dicit ei
Jone, I, dicitur, quod « abjecit rex ves-
timentum soum & se, indutus est sacco, et
sedit in pinere, ¢t hoe idem aliis prascepit. »
Frgo vilitas vestium est Deo accepta.
Hem ,” Philosophus probat in X. Etlie.,
guod « virtutesnon solumin interioribusac-
tibus, sed in exteriotibus etiam consistunt,»
et loquitur de moralibus virtutibus; humi-
Jitas antem quwedam moralis virtus est; non
enim est inteliectualis neque theologica.
Ergonon solum in interiori consistit, sed
etiam jn exterioribus. GCum ergo humilita-
tem pertineat, quod homo contemnat seip-
sum, hoc etiam ad humilitatera pertinebit,
quod contemptibilibus exterius utatur.

Item , malum nunguam palliatur , nisi
sub eo quod habet speciem boni: sed hy-
pocritee sua mala palliant sub vestinm vi-
litate. Ergo vilitas vestium quantum est in

‘se, habet speciem boni. Ergo secundum se

commendabilis est, et si ea aliqui abuti
possint.

Item , sicut jejunium et eleemosyna sunt
penitentiee instrumentum , ita et vilitas
vestium est laubabilis; sed jejunium et
eleemosyna per se sunt laudabilia ; ergoe
et vilitas vestium per se esl laudabms,
quamvis eis aliqui abutantur. His igitur
consentientes , dicimus vilisatem vestium
per se loquendo commendabilem, utpote
et peenitentize et humilitatis actum, quam-
visetiam aliqui vilibus utantur vestibus; qui
pretiosioribus secundum sui status condi-
tionem licite uti possent, sicut qui secun-
dum sui conditionem licite .carnibus uii
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leur condition en porter de plus précieux, ils sont tout aussi dignes
de louange que ceux qui, dans leur condition, pourroient user de la
chair des animauz, ou ne pas jetiner sans pécher, et qui pourtant, et
ils en sont recommandables aussi, s'abstiennent de viandes ct pra-
tiquent lc jedne, L'une et 'autre chose peuvent pourtant dtre acci-
dentellement mauvaises, comme, par exemple, si ces pratiques dé-
rangeoient ceux dans la société desquels nous sommes obligés de vivre,
ou si encor¢ quelqu’un par vaine gloire abusoit des ceuvres de la
pénitence. Le Seigneur nous donne dans saint Matthieu, chap. VI, le
méme enseignement relativement au jedne, a la priere et & 'aumeéne.

1° On répond a leur premiére objection, que la pauvreté des habits,
loin de devoir éire réprouvée parce que les faux prophetes se revétent
de la pcau des brebis pour tromper, n'en est au contraire que plus
recommandahle. ils ne cacheroient pas leur méchanceté sous la pau-
vrel¢ des habits, si cetle pauvreté n’emportoit pas avec elle I'appa-
rence du bien. §'il n’en étoil pas ainsi, il faudroit, comme le dit saint
Picrre, 11, ch. ult., rejeter I'Ecriture dont abusent les hérétiques; il
faudroit pareillement rejeter la piété, car les hérétiques en revétent
aussi’les dehors, ainsi que le dit I'Apdire, II. Tim., ch. III. C'est pour
cela que le commentaire du ch. VII de saint Matthieu dit : « Ce n’est
pas & leur habit que I'on connoit les faux prophétes, mais bien &
leurs ceuvres. » II dit un peu plus bas : « Que les brebis ne doivent
pas déposer leur peau, hien que quelquefois les loups s’en couvrent. »

20 On répond & leur deuxiéme objection, que le diable ne couvri-
roit pas ses ministres de 1'habit religieux pour iromper, si cet habit
navoit pas une apparence intrinséque de bien. Ce n’est pas une rai-
- son pour les bons de renoncer a cet habit, non plus que 'on ne doit
pas juger quelqu’un qu'il est mauvais parce qu'il en est revétu. Cest
ce que prouve le commentaire cité, quia pour objet le ch. VI de saint
Matthieu. Saint Jéréme dit & cette occasion dans son livre contre Hel-

possent, et non jejunare, commendabiliter &
carnibus abstinent et jejunant. Per accidens
tamen potest esse malum utrumque, ut si
ex preedictis perturhentur illi, cum quibus
nos socialiter vitam agere oportct : vel
etiam si aliguis peenitentiee operibus ad
inanem gloriam abutatur, sicut et de ora~
tione, et de jejunio, et de eleemosyna Do~
minus Metth., VI, docet. ,

Ad primum crgo dicendum, quod ex hoc
quod. falsi propheta vestimentis ovium
utuntur ad deceptionem, vilitas vestium
non est reprobanda , sed magis commen~
danda. Non enim vilitate vestium mali~
tiam suam obtegerent, nisi vilitas vestium
speciem boni haberet, alias scriptura qua
heretici abutuntur, ut dicitur II. Petri ul-

Il

timo, reprobanda esset, et siiniliter pietas,
cujus speciem heeretici habent , ut dicitur
II. Tim., IIl. Unde et Glossa dicit Matth.,
VII ibidem , quod « non & veste, sed ab
operibus prophet® falsi cognoscuntur. »
Et infra dicit, quod « oves non debent pel-
les suas deponere, et si aliquando lupi eis
se contegant. »

Ad secundum dicendum, quod dialélus
ministros suos sub religionis habitu non
obtegeret ad decipiendum, nisi religiosus
habitus quantum in se est, speclem boni
haberet. Nec tamen boni debent 2 tali ha-
bitu abstinere, nec ex tali habitu aliqui
judicandi sunt mali, ut patet ex Glossa
inducta, quse habetur Matth., VI Unde
et Hieronymus dicit in libro Conéra Elvi-

T
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vidius : « La virginité est-elle un crime, parce qu’il y en aura una la
simuler ? »

3° A leur iroisiéme objection, on répond : la défense de laquelle
vous parlez n’a pas été faite, parce qu'il faut réprouver la pauvreté
des habits, mais peut-&tre parce que certaines personnes s’en ser-
voient pour fromper.

4o A leur quatriéme objection, onrépond : saint Augustin ne parle
ici que de ces privations de nourriture qui troublent ceux dans la so-
ciété desquels on est obligé de vivre. Sion devoit en effet I'entendre
d’une maniére absolue, celui qui jetineroit quand les auties ne
jelineroient pas serait coupable, ce qui est compléiement faux.

5e0Onrépond a leur cinquiéme objection : saint Jérome, dans les pa—
roles précitées, n’enseigne point & fuir la pauvreté’des habits, il en
condamne seulement 1'abus, ¢’est-d-dire.que personne ne doit s’cnor-
gueillir de ses mauvaishabits; s'il n’en éloit pas ainsi, il se condamnne-

.roit lui-méme, vu qu’il engage Rustique a n'user que d’habits
pauvres ; il fait la méme recommandation a Pammachius, homme issu
de famille noble; la lettre qu’il lui écrit & Toccasion de la mort de
sainte Paule le prouve clairement.

6° A leur sixiéme objection on répond : il est permis de considérer
I'usage dcs biens extérieurs de deux maniéres. On peut le considérer
premiérement d’aprés la nature méme de ces biens, et sous ce rap-
port il est indifférent. On peut le considérer, secondement, d’apres sa
fin méme, et sous ce rapport la, 1'usage qui a la fin la plus digne esi
aussi celui qui est le plus estimable ; comme par exemple ’abstinence
des aliments qui a pour but de dompler la concupiscence de la chair
est assurément plus recommandable que 1'usage ordinaire des ali-
mentis, bien qu’on les prenne avec action de grace. L'hérétique Jovi-
nien affirmoit le contraire, comme le prouve saint Jérdme, qui con-

dium : « Numquid virginitatis est culpa, si
simulator virginitatis in crimine est.»

Ad tertium dicendum, quod illa prohi-
bitio non fuit facta : quia vilitas vestinm
reprobanda esset, sed quia forte aliqui ad
deceptionem vilitate vestinm utebantur.

Ad quartum dicendum, quod Augusti-
nus loquitur, « quando ex restrictione vite
turbatur societas inter eos, quos ‘oportet
socialiter vivere. » Si enim simpliciter esset
intelligendum, tunc qui jejunaret, ubi alii
nen jejunant , reprehensibilis esset , quod
manifeste apparet falsnm.

Ad quinium dicendum , quod Hierony-
mus in verhis premissis non vilitatemn ves-
tium cavendam esse docet, sed abusum, ut
scilicet ex vilitate vestium aliquis in cla-
tionem non incidat, alias sibi contrarins

esset, qui ad vilitatem vestium Rusticun:
monachum inducit, et eam in Pammachio
viro nobilissimo commendat, ut patet in
Epistola ad Pammachium de morte Pat-~
linze.

Ad sexium dicendum, quod usus exte-
riorum rernm dupliciter considerari potest.
Uno modo , ex natura ipsarum rerum, et
sic est indifferens; alio modo ex fine ad
quem ordinatur, et secundum hoc in nsu
exteriorum rerum illud quod est ordina-
bile ad meliorem fingm, est commendabi-
lius, sicut abstinentia ciborum, que or-
dinabilis est ad contupiscentiam carnis
domandam, est commendabilior quam com-
munis victus, quo quis utitur cibis cum
gratiarum actione cujus contrarium Jovi-
nianus heersticus asserebat, ut patet per
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damne en lui, et cette erreur et les autres. La pauvreté des habits a
pareillement pour but d’humilier I'esprit et aussi de dompter la chair ;
ce qui fail par conséquent que la pauvreté des vétements est en soi
une chose plus cstimable que'usage des habits cormnuns ; d’ott il ré-
sulte que comme Ia religion consiste dans le jelne, il s’ensuit qu'elle
consigic aussi dans lapauvreté des habits.

7° On répond & leur septiéme objection, que par le fait méme que
I'hypoerisie qui se cache sousla pauvreté des habits est un grand pé-
ché, on ne peut pas en conclure que cette pauvreté soit pire que le
luxe. La pauvreté des habits n’a pas les mémes rapports, en effet, avee
I'hypocrisie que le luxe de ces mémes habits avec la jouissance de Ia
chair ou avee I'orgueil. Le luxe a par lui-méme et directement ces
vices pour fin, ce quifait que I'excés de ce méme luxe est blamable en
lui-méme. La pauvreté des habits gu contraire n’a pas pour fin directe
et immédiate 'hypocrisie; I'hypocrisie n’en est que I'abus, comme
elle est Pabus des auires ceuvres de la sainteté. Mais comme plus une
chose est sainte, plus aussi I'abus en est blamable, par 1& méme que
Thypocrisie est un grand péché; il s’ensuit évidemment que la pau-
vreté des vilements devient trés-digne d’estime, de méme que les
aulres euvres de pénitence dont abuse I'hypocrisie. Nous ne de-
vons cependant pas accorder que 'hypocrisie soit absolument parlant
le plus grand des péchés, parce que I'infidélité par laquelle on ment
a Dieu cst unc faute pius grave que la dissimulation qui fdit que I'on
ne meit ('l soi-meimne.

8 Un répond a leur huitiéme objection : il n’est pas croyable que
Notre-Seigneur Jésus-Christ usdt d’habits précieux, lui qui loue saint
Jean de ce (u'il étoit pauvrement vétu; s'il n’en avoit pas été ainsi
les Pharisiens qui affichoient la sainteté extérieure et qui disoient de

Hieronytnurn, qui lunc et alios ejus errores
condemnat. Similiter etiam vili{as vestium
ordinatur ad hwmniliandum animum, et
etiam ad corpus domandum, vnde ctiam
pari ratione vilitas vestium secundum se ma-
gis commendabilis st quam habitus com-
munis, et hoc mode sicut in jejunio con-
sistit religio, ita etiam in vestium vilitate.

Ad septimnm dicendum , quod ex hoe
quod hypocrisis que sub vilitate vestium
latet, est magnum peccatum , non potest
haberi, quod vilitas vestium sit deterior
quam pretiositas. Non enim hoc modo com-
paratur vilitas vestium ad hypocrisim , si-
cut pretiositas eorum ad delicias carnis, vel
ad superbiam. Pretiositas enim vestium per
se et directe ad pradicta vitia ordinatur,
unde excessus in pretiositate vestium , per
se loquendo, viluperabilis est. Vilitas au-

tem vestium non ordinatur per se directe
ad hypocrisim, sed hypocrisis est abusio
queedam ejus, sicnt et ceterornm operum
sanctitatis. Et quia quanto aliqua res cst
sanctior, tanto abusus ejus est vituperabi-
lior , ex hoc quod hypocrisis est magnum
peccatum, manifeste commendabilis reddi-
tur vilitas vestium, =t catera exteriora
peenitentize opera, quibus hypoerisis abuti-
tur. Non tamen concedendum est, quod hy-
pocrisis simplicitar loquendo, sit maximum
peccatorum : quijaintidelitas qua quis men-
titur de Deo, est gravior quam simulatio,
qua quis mentitur de seipso.

Ad octavum dicendum , quod non est .
credibile, quod Dominns Jesus Christus pra-
tiosis vestibus iadueretur, qui Joannem
commendabilem ostendit , quod non erat
mollibus indutus, alioquin Pharisei qui ex-
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lui quil étoit gourmand, ivrogne et ami des publicains, n'auroient
pas manqué de dire non plus qu’il aimoit le Inxe des habits. Les sol-
dats qui se railloient de lui ne I'eussent pas non plus vétu d’un habit
de pourpre en signe de royaute sl sa tunique sans couture elit été
brochée d'or et de soie; s'ils ne partagérent pas sa tumque ce ne fut
pas sa valeur qul les en empécha, ce fut leur nombre qui en fut la
cause ; c'est parce qu’elle demeura apres les quatre parts qu 'ils firent
de ses hablts, etque si on ’avoil partagée elle n’edit éié d'aucune utilité.
Il est donc évident d’aprés cela, qu’elle n’éloit pas précieuse par la
maiiére dont elle étoit faite. Elle est, d’aprés le commentaire, le sym-
hole de I'unité de I'Eglise,

9o On répond & leur neuvieme objection, qu'il y a parmi les
hommes certains états qui ont un costume déterminé, de méme qu'il
est des religions qui ont des vétements déterminés. Les rois de 'anti-
quité, de méme que ceux ui étoient constitués en dignité, avoient des
hahits particuliers, qui étoient comme I'insigne de leur dlgmte main-
tenant encore, le souverain Pontife porte un costume & part. ('est
pourquoi il n ‘ost pas permis & un membre d’une religion de prendre
un vétement plus pauvre que la régle ne permet de le faire, hien qu’il
lui soit permis de prendre dans les limites preserites par la régle I’ha-
bit le plus pauvre,'sans pour cela étre répréhensible, celui qui le fait
en est méme louable. Les princes de l'antiquité n’eussent pas été
lonables, et le souverain Pontife ne le seroit pas, il portoit des habits
plus pauvres que le costume ordinaire le moins riche. Mais il eu est
autrement des princes el des autres hommes qui n’ont pas de costume
spécial. Iis ne sont pas blimables ¢'ils portent des habits plus pauvres
fjue ceux qui conviennent aux hommes de leur condition. II est écrit &
cette occasion, Ileliv. desRois, ch. VI, que Michol se moquant de David,

teriorem sanctitatem ostentabant, sieut de
eo dicebant , quod erat vorax et potator
vini, et publicanorum amator, ita et de eo
dixissent quod esset mollibus indutus. Mi-
lites etiam qui ei illudebant, non eum
veste purpurea induissent in signum regise
dignitatis tunica inconsutilis auro et se-
rico contexta fuisset, sed quod tunicam
ejus milites dividere nolucrunt, hoc non
fuit propter pretiositatem vestis, sed prop-
ter numeram , quia quatuor partibus su-
perfuerat guas milites de vestibus Christi
fecerunt ; et si divisa fuisset, omnino fuis-
set inutilis, in quo manifeste apparet quod
non erat de pretiosa materia. Nihilominus
tamen secundum Glossam ibi notatur sa-
cramentum ecclesiasticee unitatis.

Ad nonum dicendum, quod quidam sunt
status hominum, quibus est habitus deter-

minatus, sicut gquéelibet religio soum de-
terminatum habitum habet. Ita etiam an-
tiquis temporibus reges et in dignitatibus
constituti determinatos habitus habebant,
quasi suee dignitatis insignia , et sic ctiam
nunc summus Pontifox determinato habitu
utitur. Unde sicut religioso unius religio-
nis non licet assumere viliorem habitum,
qui suw religionis melas excederet, Jquam-
vis intra metas habitns sue rellgmms st
vilioribus utatur, non sit reprehensibilis,
sed landetur, ita etiam non fuisset lauda-
bile in antiquis principibus, nec modn es-
set in summo pontifice, si viliorem habi-
tum assumeret extra metas habitus con-
sueti. Secus autem est de principibus et
aliis hominibus qui non habent certum habi-
tum et determinatum. In eis enim non est
vituperabile, si vilioribus ntantur quam
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dit : « Qu’il a été glorieux aujourd’hui le roi d’Israél, en se découvrant
devant les servantes de ses serviteurs et en paroissant nu comme un
bouffon ? » David répondit: « Je danserai et je m’humilierai plus que
je ne I'ai fait, je m’humilierai & mes propres yeux. » Il est aussi éerit
dans Esther, ch. XIV : « Vous savez que je suis obligée de porter,
bien que j’en aic horreur, le signe de mon orgueil et de ma gloire qui
est placé surma téie, aux jours ol je parois en public; mais je nele
porte pas aux jours de mon repos. » Toutes ces preuves démontrent
que les rois et les princes sont louables de se contenter d’habiis
pauvres, quandils peuvent le faire sans scandale et sans porter al-
teinte & leur autoritd,

CHAPITRE IX.

Moyens gu’ils emploient pour combalive les religieux dans levrs cuvres de
yens ¢ 7Y E harisd g
chariié.

Nous allons voir maintenant en second lieu comment, pour diffamer
ces religieux, ils s’appuient sur ce qu’ils s’occupent des affaires d’au-
trui, et ils rapportent & cette fin : 4° Ce qui se lit daus I. Thes.,
ch. IV : « Appliquez-vous a vivre en repos, et & ne vous occuper que
de vos affaires; » le commentaire ajoute : « Renoncant & celles des
autres, ce qui esi une excellente chose pour vous corriger. »

2¢ Jls citent aussi les paroles suivanies, II. Thes., ch. III : « Car
nous avons ap)ris qu’il y a parmi vous quelques personnes inquiétes,
qui ne travaillent point et qui se mélent de ce qui ne les regarde pas; »
le commentaire ajoute : « Et qui par ce moyen mériterii de vivre au
dépens d’autrui, choses que condamnent les lois du Seigneur. »

J° Tls ’appuient aussi sur les paroles suivantes, II. Tim., ch. IT :
« Quiconque combat pour le Seigneur ne doit pas se méler des affaires

eis convenire possit secundum sunm sta-
tam. Uude II. Reg., VI, dicitur quod Mi-
chol deridens David, ait : « Quam gloriosus
fuit hodie rex Israel, discooperiens se ante
ancillas servorum suorum, et nudatus est
quasi si nudetur nnus de seurris! » David
respondit : « Ludam et vilior fiam plus-
quam factus sum, et ero humilis in oculis
meis; » et Egther, XIV : « Tu scis neces-
sitatem meawm, guod abominer signum so-
perbie ct glorim mee, quod est super
capul meum in dicbus nstentatiouis mea,
et non portem illud in diebus silentii wei. »
Ex quo patet quod etiam regibus et prin-
cipibus cst landabile quod humilibus sint
contenti, quando sine scandalo fieri potest,
et sine ‘detrimento proprie authoritatis.

CAPUT IX.

Quomodo religiosvs impugnant quanium ad
opera chariialis.

Nunc secundo videndum est, qualiter in
sugillationem religiosorum proponunt quod
religiosi de aliorum negotiis se intromit-
tunt, inducentes illud quod habetur, 1. ad
Thess., IV : « Operam detis, ut quieti si~
tis, et ut vestrum negotium agatis, » Glossa:
«dimissis alienis, quod vobis utile est in
emendationem vits. »

ltem, 1. ad Thess., IIT : « Audivimus in-
ter vos guosdam ambulantes inquiete, nihil
operantes, sed, curioss agentes.» Glossa :
«De alienis hoc modo merentur pasci, quod
factum abhorrent disciplina dominica? »

Item, II. ad Tim., II : « Nemo militans
Deo implicat se negotiis secularibus, ,
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du siecle; » le commentaire : « quelles qu’elles soient. » Or il arrive
souvent que les affaires d’autrui sont des affaires séculiéres, ce (ui
fait qu'ils en concluent que les religieux ne doivent pas s’en mélcr
parce que ceci est todl le contraire du sentiment expres du blenheu-
reux apbtre Jacques, qui s'exprime en ces termes dans le ch.I de
son Epitre : « La religion pure et sans tache aux yeux de Dieu con-
siste & visiter les veuves et les orphelins dans leurs tribulations. » Le
commentaire ajoute : « Venez en aide & ceux qui n'ont personne
pour les secourir dans leurs besoins. »

L’Apdtre dit, Rom., ch. ull. : « Je vous recommande nolre seur
Phoehée ;» le commentme ajoute : « Elle alloit en ce moment & Rome
pour quelque affaire, » ce qui fait que PApdtre ajoute : « Assistez-la
daus tout ce en quoi i clle aura besoin de vous. » I dit encore dansl’Eptire
aux Galates, ch. ult. : « Supportez mutuellement les peines les uns des
autres, et vous accomplirez ainsi la loi de Jésus-Christ. » Il est donc
évident d’apres cela que celui qui dirige les affaires du prochain par
charité, et comme les siennes propres, est digne delouange. Cela ce-
pendant peut étre mauvais de deux maniéres. La premiére, c’est si
quelqu’un ne traite les affaires d’autrui que par curiosité, au point de
négliger les siennes propres, et ¢’est ce que défend I'Apdtre, 1. Th.,,
ch. IV, lorsqu'il dit : « Appliquez-vous & éire sans inquiétude,» le
commentaire ajoute «dela curiosité, » « et de vous occuper de vos af-
faires; » le commentaire a;oute « aprés avoir renoncé & celles des
autres. » La seconde maniére, c’est lorsque quelqu un prend part aux
affaires honteuses des autres, ou méme-s'il est animé d'une mauvaise
intention, et c’est encore ce que défend 1'Apétre, II. Th., ch. ult.,
d’ott le commentaire ajoute & ces mots i « Agissant par curiosité : »
par ce moyen ils se rendent dignes de leur nourriture ; mais la loi du

Glossa : « quibuslibet ; » sed [requenter

f r r | gotia gerat, ut sua; sed tamen hoc potest
alicna negotia sunt seecularia, et ita ex his

dupliciter male fieri. Uno modo, quando

volunt habere, quod religiosi de aliorum
negotiis sc intromittare non debeant , quod
cst expresse contra sententiam Jacobi Apo-
stoli dicentis, Jacob., T : « Religio munda
¢t immaculata apnd Deum et Patrem haec
est, visitare. pupillos et viduas in tribula-
tione eorum. » Glossa : « succurrere eis qui
carent praesidio in tempore necessitatis. »
Item, Rom., ult. : « Commendo vobis
Pheebem sotoremnostram, » Glossa : «Ea pro
aliquonegotiotunc temporis Romam profec-
ta est.» Unde subdit Apostolus: « Et assistatis
ei in quocumque negotio vesyri indiguerit.»
Item, ad Gel., ult. : « Alter alterius
onera portate, et gic adimplebitis legem
Christi. n Patet ergo quod commendabile
est quod aliquis ex charitate alterius ne-

aliquis est cuariosus pertractator aliorum
pegotiorum, quod omnino negligit sua, et
hoc prohibet Apostolus, I. ad Thess., LV,
dicens : « Operam detis, ut quicti sitis, »
Glossa : « a curiositate; » «et ut vestrum
negotinm agatis, » Glossa : « dimissis lie-
nis. » Ad hoc enim dimittere aliena juhet,
ut sua quisque pertractet. Alio mnodo,
quando aliquis cooperatur aliis in turpibus
negotiis, vel etiam turpi intentione, et
hoc etiam prohibet idem Apostolus II. ad
Thess., ult. Unde dicit Glossa super illud :
«Coriose agentes.» Hoc modo merentur
pasci, quod factum abhorret disciplina do-
minica. Eorum enim Deus venter est, qui
feeda cura necessaria sibi provident. In hoc

.enim quod ventrem pascere intendebant,


















































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































































