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Saint qui esl en vous, que vous avez recu de Dieg!? »

Lors donc que I’Ecriture ou les Péres nous
représentent I'Esprit-Saint comme I'héte de nos
ames, il ne faut voir en cela qu'une simple
appropriation fondée sur l'usage en vigueur
dans I'Eglise, d’atiribuer au Saint-Esprit les
ceuvres de la Divinité oli domine 'amour. Mais
parlir de la pour affirmer entre ce divin Esprit
et les dmes justes je ne sais quelle union parti-
culiere a la troisidme personne et ne s’étendant
pas de la méme maniére aux deux autres, et
surtout pour lui atiribuer en propre la produc-
tion d'un effet quelconque dans les créatures,
prétendre que « si dans la mission (invisible) il
n’y avait rien de propre au Saint-Esprit, s’il ne
faisait rien que le Pére et le Fils ne fissent
également, il ne serait pas réellement envoyé »,
c’est se méprendre étrangement sur le sens et la
portée des paroles de I'Ecriture et des Péres, ¢’est
scinder 'unité d’opération en Dieu, contrairement
au dogme catholique, d’aprés lequel toutes les
ceuvres exiérieures sont communes aux trois per-

1. « Siquidem divine potenti= et sapienti® vel in homine
improbo apparent vestigia ; caritatis, que propria Spiritus
veluli nota est, alius nemo nisi justus est particeps. Atque
illud cum re coh®ret, eumdem Spiritum nominari Sanctum,
ideo etiam quod ipse, primus summusque Amor, animos
moveat agatque ad sanctitatem, qua demum amore in
Deum continetur. Quapropter Apostolus quum justos
appellat femplum Dei, fales non expresse Patris aut Filii

appellat, sed Spiritus Sancti: An nescitis quoniam membra.

vestra templum sunt Spiritus Sancti, qui in vobis est, quem
habetis a Deo? » (Ibid.)
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sonnes & cause de I'unité de leur nature; car ou
il n’y a qu'une nature, il ne doit y avoir qu'une
seule puissance et une seule opération .

IV

Apres toutes ces tentatives infructueuses abou-
tissant invariablement, en dehors de l'opinion
de Petau, la plus improbable de toutes, & 1'une
ou & l'autre de ces deux hypotheses : ou d’une
présence substantielle de Dieu dans les justes,
mais en qualité de cause efficiente, présence
commune a tous les étres et ne différant qu’ac-
cidentellement dans les saints de ce qu’elle est
dans les pécheurs et méme dans les &tres
inanimés ; ou d'une présence spéciale aux étres
raisonnables doués de la grice, mais purement
objective ; il est temps de proposer enfin le vrai
mode de cefte présence de I’Esprit-Saint, a la
fois subslantielle el spéciale, que la grice sancti-
fiante vaut a I'dme juste, sans sacrifier ni I'une
ni l'autre de ces deux conditions, et sans intro-
duire cette union propre et personnelle au
Saint-Esprit, que préconisait le Pére Ramiére, &
la suite de Petau. Il nous suffira pour cela
d’exposer le sentiment de saint Thomas, non
pas tel qu'il a été compris par celui-ci ou celui-

1. « Facere quemcumque effectum in creaturis est com-
mune toti Trinitati propler unitatem naturz, quia ubi est
una natura, oportet quod sit una virtus et una operatio. »
(S. Th, III, q. xxm, a. 1.)
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la, mais tel qu'il résulte des paroles mémes et
des textes comparés du saint Docleur.

D’aprés I'enseignement de l'angélique maitre,
Dieu peut étre subslantiellement présent a une
créature de trois maniéres différentes : d’abord
@ titre d'agent, ou de cause efficiente, c'est le
mode ordinaire commun a fous les élres sans
exceplion ; en second lien, comme objel de connais-
sance el d’'amour, c’est la présence spéciale aux
justes de la/ferre ef aux saints du ciel ; enfin en
verin d'une union hypostatigue, c'est ainsi que le
Verbe s'est uni 4 noire humanilé en Nolre-
Seigneur L.

Le premier mode de présence est universel;
il se rencontre partout ou il existe un effet quel-
conque de la puissance divine, naturel ou
surnaturel ; car tout éire créé, élant essentielle-
ment dépendant vis-a-vis de Dieu, ne peut
ni arriver a lexistence ni s’y mainienir sans

1. « Deus dicitur esse in re aliqua dupliciter : uno modo
per modum causz agentis, et sic est in omnibus rebus creatis
ah ipso ; alio modo sicut objectum operationis est in ope-
ranie, quod proprium est in operationibus anima, secundum
quod cognitum est in cognoscente, et desideratum’ in deside-
rente. Hoc igitur secundo modo Deus specialiter est in
rationali creatura, quee cognoseit et diligit illum actu vel
habitu. Et quia hoe habet rationalis creatura per gratiam,
dicitur esse hoc modo in sanctis per gratiam. » (S. Th., I,
q. Vi, a. 3.)

En ajoutant aux deux modes précédents celui qui est
indiqué dans la réponse ad 4* du méme article, nous avons
bien les trois modes de présence substantielle. Le troisieme
est ainsi formulé : « Est autem alius singularis modus
essendi Deum in homine per unionem. » (Ibid., ad 4=.)
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Taction immédiate, et partant sans la présence
intime de son Gréateur. Nous avons suffisam-
ment expliqué plus haut ce mode de présence
pour étre dispensé d’y revenir.

La présence de Dicu comme objei de connais~
sance el d’amour n’appartient qu'aux créatures
raisonnables, seules capables de le connaitre et
de l'aimer. Mais ce second mode de présence
peut s'offrir & nous sous une double forme qu'il
importe extrémement de bien discerner, si nous
voulons éviler la méprise dans laquelle sont
tombés un cerlain nombre de théologiens, et
prévenir l'objection que nous avons déja ren-
conirée sur notre chemin, et qui revient sans
cesse sous la plume des adversaires de la doctrine
de saint Thomas. Ou bien, en effet, il s'agit
d'une présence purement objeclive et morale,
ou, au confraire, il est question d’'une présence
effective et réelle. Dans la premidte hypothese,
tous ceux qui connaissent et aiment Dieu, fit-ce
par une connaissance et un amour purement
naturels, jouissent d’une certaine présence de
Dieu; car il est dans leur intelligence par son
image, son idée, sa similitude intellectuelle;
dans leur volonté par un altrait qui les porte
vers lui, par un lien d'affection qui les unit
a lui. Mais ce n’est point 13 une présence vraie et
réelle ; et, lors méme que, par impossible, Dieu
résiderait exclusivement dans le ciel, il serait
néanmoins présent, de celle présence idéale et
affective, & quiconque fait de la Divinité I'objet
de sa contemplation et de son amour. Dans la
seconde hypoth®se au conlraire, c’est-a-dire, s’il
s’agit d'une présence physique et substantielle,




124 MODE DE CETTE PRESENCE

non seulement la connaissance et 'amour naftu-
rels ne sont pas capables de faire habiter Diew
dans une 4me, mais ni la connaissance surnatu-
relle que donne la foi, ni I'amour de désir
qu’engendre I'espérance, ne peuvent donner un
tel résultat; seule la grice sanctifiante et la
charité nous valent un si grand honneur!.

Quant au troisitme mode de présence subs
tantielle, il ne se rencontre que dans le Christ,
par suite de lunion hypostatique : union
ineffable et incompréhensible, qui nous autorise
a attribuer au Fils de Dieu tout ce que fait ou
soufire la nature humaine par lui assumée ; union
admirable, qui donne un prix infini 4 chacune
des actions et des souffrances de I’'Homme-Dieu,
et lui permet de satisfaire, d'une maniére adé-
quate, a la justice de Dieu outragé par le
péché.

Ces trois modes de présence se trouvent réunis
en Notre-Seigneur. En effet, Dieu est en lui,
comme en toute créature, a fitre d’agent, conser-
vant 'humanité sainte du Sauveur qu’il a créée
et unie au Verbe. Il y est encore, par la grdee
sanclifiante, de cette présence qui est spéciale aux
Justes et aux saints; car depuis le premier instant
de son existence, I’Ame du Christ connait et aime
Dieu d’une connaissance surnaturelle accompa-
gnée de charité; elle le connait, non a travers

1. « Nulla alia perfectio superaddita substantiz facit
Deum esse in aliguo sicut objectum’ cognitum et amatum,
nisi gratia; et ideo sola grafia facit singularem modum
essendi Deum in rebus. » (S. Th., I, q. vi, a. 3 ad 4=.)
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les ombres de la foi, mais dans les clartés de la
vision béatifique ; elle le posséde aussi parfaite-
ment qu’il peut étre possédé par une créature -
elle 'aime d’un amour de jouissance consommég,
aussi est-elle vraiment bienheureuse. Enfin,
comme couronnement de cette double union,
déja pourtant si parfaite, vient s’ajouter. I'union
hypostatique, par laquelle le Verbe communique
a la nalure humaine, qu’il a épousée dans le
sein de la bienheureuse Vierge, sa propre
subsistance, en sorte que, suivant la parole de
I’Apétre, la plénitude de la Divinité habite cor-
porellement dans le Christ', étant unie non
seulement 3 son dme, mais encore & son corps’.

Et qu'on ne dise pas que I’habitation de Dieu
par la grice est parfaitement inutile, sinon
impossible, &4 une 4me qui a Pincomparable
avantage d'étre unie personnellement au Verbe.
Elle est si peu inutile que I'union hypostatique

—_—

1. « In ipso inhabitat omnis plenitudo divinitatis corpo-
raliter. » (Col. 1, g.)

3. « Gratia habitualis est solum in anima; sed gratia,
idest, gratuitum Dei donum, quod est uniri divine per-
son®, pertinet ad totam npaturam humanam, quz
componitur ex anima et corpore. Et per hunc modum
dicitur plenitudo divinitatis in Christo corporalifer habitare :
quia est unita divina natura non solum animz, sed etiam
corpori. Dicunt etiam ~juidam quod divinitas dicitur in
Christo habitare corporaliter, idest, tribus modis, sicut
corpus habet tres dimensiones : uno modo, per essentiam,
prasentiam et potentiam, sicut in ceteris creaturis; alio
modo per gratiam gratum facientem, sicut in sanctis; tertio,
per unionem personalem, quod est proprium ipsi Christo. »
(S. Th., I, g. u, a. 10, ad 3.)
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elle-méme, sams la possession @t la jouissance

de Dien par les #ctes ‘de l'intellizence ot de Ta
volonté, ne suffirait pas pour béatifier célte Ame.
Dien hii-méme, la Télicilé subsistante, serail
incapable de bonheur s%l me e connaissait pas
et me smimait pas; wcar il me pourrait sams
cela jouir du bien infini et trouver, dans fa con-
templation de sa divine wessesice, telte sapréme
delectation qui est requise pour 1a béatitude. Afin
domnc que 1'ame ‘du Christ soit bienheureuse, elie
doit ‘avoir, en ‘outre de son wnion personnelle
avec de Verbe, cette uniion i Dien par I'opération
qui consiste dans la vision de la divine essence
el-dans la fruition qai 'accompagne ; et pour cela
il lui faut une gréce créde qui la dispose et la
rende apte @ produire des actes s fort €levés
au-dessus de toute puissance naturelle, et n'étant
naturellement 4 Ja poritde que de Dieuw seull,

1. « Necesse est ponere in Christo gratiam creatam. Cujus
ratio necessitatis hine swmi potest quod anithe ad Deam
duplex potest esse conjunctio : una secunduin esse in BHd

persona, ‘qua singulariterestanima Christi; alia secundam =
~ operationem, quee ‘est totmunis ‘dinnibus cognoscentibus

et amantibus Deum. Primaquidemn tonjunctio siie secunda
ad beatitudinern non sufficit: quia'nee ipse Deus Leatus
essel, si se nON cognosceret ¢t amaret : non enim i 5eiPso
delectaretur, quod ad beatitodinein Tequititur. Ad hot ergo

quod anima Christi sit beata, prieter unionen ipsius @d

Yerbum in persona, requiritut unio per operationem, ut
soilicet videal Deum per essentiam, ¢t videndo fruatur. Heg
aubem excedit naturalein poYentism ‘cujuslibet creatur®,
soli autem Deo secundubn nabardm Sham ‘cofivenions esh
Oportet igitur supra maturam anime Christi aliquid sbi

addi, per quod ordinetur ad priedictam bealitudinem ; et . :‘-
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Cette doctrine de saint Thomas, sur le triple
mode de présence substantielle que Dieu peut
avoir dans les choses, se trouve repraoduite en
termes presque idenliques & la question des
missions divines!. Le saint Docteur y -ajoute
pourtant un trait particulier et de grande impor-
tance, sur lequel nous aurons & revenir: il dit
que par son opération, c’est-a-dire par ses actes
d’intelligence et de yolonté, la créature raison-
nable atteint Dieu en lui-méme : Sua operatione
allingil ad ipsum Deum. Nous indiquerons plus
loin le sens et la portée de ces paroles,

Mais nous ne saurions passer sous silence un
article magistral ou I'angélique Docteur donne
4 sa pensée des développements plus élendus,
des explications qui la rendent plus accessible 3
notre intelligence, mais qu'il n’a pas jugé i
propos de reproduire plus tard dans les ceuvres
de sa maturité, ou il condensait davantage la
doctrine. Voici cet article. Aprés s'étre demandé
si Dieu est en toutes choses par sa puissance, sa
présence et son essence, dans les saints par la
grace, et dans le Christ par son étre, il répond
de la maniere suivante :

hoc dicimus gratiam. Unde necesse est in anima Christi
gratiam crealam ponere. » (8. Th., Qg. disput., De verit.,
g. XXIX, a. 1.)

1, 8. Th., |, g.xums a, 3,
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« La distinction de ces modes provient en
partie de la créature, en partie de Dieu. Elle
provient de la créature, en tant que celleci est
diversement ordonnée et unie a Dieu, non par
une simple diversité de raison, mais bien par
une diversité réelle. En effet, comme on dit de
Dieu qu’il est dans les choses suivant qu'il leur
est uni et en quelque sorte appliqué, il en résulte
que la o le mode d’union et d’application dif-
fere, le mode de présence est lui-méme différent.
Or la créature est unie a Dieu de trois facons:
d’abord, par une simple similitude, car tout étre
créé posseéde en lui-méme une participation et une
ressemblance de Ia bonté divine, sans toulefois
atteindre la substance méme de Dieu; c’est le
mode ordinaire d’'union, d’aprés lequel Dieu est
en toutes choses par son essence, sa présence ek
sa puissance.

« En second lieu, ce n’est plus par une simple
similitude que la créature est unie & Dieu, mais
elle T'atteint lui-méme, considéré dans sa subs-
tance, au moyen de son opération : c'est ce qui

a lien quand elle adhére par la foi a la vérité"

premiére, et par la charité a la bonté souveraine;
tel est le second mode, suivant lequel Dieu

existe d'une maniére spéciale dans les saints, en

vertu de la grice.

« En troisieme lieu, la créature atteint Dieu
non plus seulement par son opération, mais par
son étre; ce qu'il ne faut pas entendre de I'étre
qui est 'acte de l'essence, car nulle créature ne
peut se changer en Dieu, mais de I'éire qui est
I’acte de I’hypostase ou de la personne, a 'union
de laquelle la nature créée a été élevée : el est
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l((}ah(:?;tnll)irr i;lli)‘(:i z?;;a;ltv quue% Dieu est dans Ie
il 1ypostatique,

« Considérée du c6té de Dieu. la diversité des
modes d’'union n’est pas réelle,' mais
rationnelle ; elle provient de ce que l'on distin-
gue en Dieu I'essence, la puissance et I'opération
Or Pessence divine, étant absolue of indépen:
Eiante de’ Poute créature, ne se trouve dans les
clres’ creés que parce qulelle les rapproche
d’elle-méme par son opération ; et en fant qu’elle
opere dans les choses, elle est en elles par présence
car i_I faut que I'agent soit présent de que]quf;
H‘lafll{‘ﬂ‘e a son ceuvre ; et parce que lopération
divine ne se sépare pas de la vertu active d’oi
elle émane, on dit que Dieu est dans les choses
par sa puissance ; enfin, comme la vertu et la
puissance de Dieu est identique 4 son essence, il
en résulte que Dieu est dans les choses par son
essence'. »

Tels sont, d’apres saint Thomas, les irois modes
de présence substantielle que Dieu peut avoir
dans une créature, les trois sortes de rapproche-

seulement

ment et d'union qui peuvent exister entre le

Créateur et I'ccuvre de ses mains. Du cdté de Dieu,
union avec la créature, avec toute créature @ fifre
d’agent, pour la conserver et la mouvoir A ses
différents actes; union avec la créature raison-
nable et sainte comme objet de sa connaissance et
de son amour; enfin union avec la nature
humaine par assomption de cetle nature et son
élévation jusqu'a la personnalité divine pour cons-

1. S.Th., Sent, lib. I, dist, xxxvi, q. 1, a. 3.

HAB. SAINT-ESPAIT. — §
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tituer ce composé admirable que nous appelons
I'Homme-Dieu. ‘ 7 o
Du coté de la créature, union av eg Dxm:‘}i{ég
simple similitude, c'est-i-dire par les tor]ls e
ui Iui’ ont été départis comme auialcﬁi rfecﬁ:_}ne
gi ations et d’imitations anaioglque\s ¢ la i
C : :
bf‘n‘ué' union par Fopération, c’est-a-dire pa
] i 7 1€, au moyern
' i oence et de la volonte, yen
ctes de l'intellig . . i
?le‘quels I'étre créé se porte vers Dlelu,. I\ne‘nie
b - * 1 . o e
premiére et souverain Bien, latteint en lur p
€ i Yoir en jouir
S au point de pou :
i e ‘état de voie, en atten-
iere initi endant 1’état de : ;
maniére initiale p ( : e
dant la jouissance consommee qui aura :
dans le ciel' ; union enfin dans Cunité de per :sormn_
s : e S L
¢ Dieu, que la foi nous monire rcalisee e
ave :

i e subsiste par
Jésus-Christ, dont 'humaine nature subsiste | _
sUS- ]

& Jer i lut a été
la subsistance méme du Verbe qui lui
communiquee. 2t -

11 est manifeste que ces divers I?(?dfésduc_
ésence et d'union sont absolument ir o
TES ; ; e iy
Eble: et qu’il existe entre eux -ntén_ pce e
imple différence de degrés, une différen e
s 1 ovd ins, mais une
dentelle ou de plus et de moins, - e
i'{""rence formelle, essentielle et \'Crlalrngn 151‘311
aiue £ § S : :
2 st davoir
' Autre chose, en effet, ¢ .
cifique. Autre Sk e e
)‘é(gent en nous en qualité de cause e‘ﬁ{ile it
IIt‘re, chose de le posséder comme HO\IBI
au s fon o
:l'm’ére et I'objet de notre jouissance; a pnne
S : { ; S 'S0
forte raison, de ne former qu une ac:le ?ﬁ‘a*teint
‘ s i 3 dature n'at
7 i le premier cas, la cré
avec lui. Dans : T et
pas Dieu lui-méme, bien qu'il %m soit ”:]t;?m@me
e jouit pas de lui, souvent
hrésent ; elle ne jouit p 2. o
o I ; si elle possede quelqt
e en est incapable; si elle pos ]
elle en est 1 : - possie dog
chose de Dieu, ce n’est pas sa substance, ¢
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icipation analagique,
sa bonté. Canjungitur
creatura Deo (ripliciter. Primo  modp Secundum
similitudinem tantym, i, quanium invenitur in eneq-
tura aligua similitudo divinz bonilatis, non quod
atlingal ipsum Deym secundum  substantiom - et
isla conjunctio invenitur n omribas creatur
essenliam, prasentiom ef Potendiom', Dans lJe
second cas, au contraire, I'étre raisonnahle doué
de la grice possdde réellement Dieu au fong de
Son ceeur, il atteint la substance divine par les
actes de ses facultés intellectuelles, i Jouit de
Dieu. Secando creaturq allingit ad ipsum Deum
secundum subsiantiom suam consideratum, et -nop
secundum similitudinem {andum - el hoe est per
aperationem : scilicel quando aliquis fide adhamret
Ipsi primz veritali, ef charitale ipsi summe bonitati;
el sic est alius modus quo Deus specialiler est in
sanelis per gratiam?,
Ce serait pourtant se tromper que de considérer
ces divers modes .de Présence comme étant réel.
lement distincts en Dieu; ecar, en dehors des
relations opposdes d’origine, aussi réellement
distinctes entre elles que les personnes divines
ellesmémes qu’elles constituent, tout en Diey
est parfaifement un: Ia substance, les facultés,
les opérations, les perfections dant les concepts
paraissent le plus 0pposés, se fondent en lu; dans
une unité et une simplicité parfaite, et ne se
distinguent que virtuellement.

is per

1. 8. Th,. loc. ¢it.
2. Ibid.
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On nous pardonnera de nous étre quelque peu
attardé sur ces notions, elles nous ont paru néces-
saires pour préparer la voie et éclairer noire
marche vers le but désiré; et quiconque sait
quune question clairement posée, et dont tous
les termes ont été bien élucidés, est & moitié
résolue, reconnaitra sans peine qu’elles ne sont
ni un hors-d’ceuvre, ni une superfétation.

VI

Avant de pousser plus loin notre marche,
arrétons-nous un instant, jelons un regard
rapide en arriére pour reconnaitre le chemin
parcouru, et prenons solidement possession du
terrain conquis.

Quand, se faisant l'interpréte de I'Ecriture et

de la Tradition, saint Thomas déclare que Dieu

est dans les justes d'une maniére nouvelle et
spéciale, qu'il habite le sanctuaire de leur dme,
cela ne signifie point, comme l'entend le Dr
Oberdoerffer, qu'il est en eux pour soutenir et
conserver la grice sanclifiante, ut sustineat gra-
tiam, pour les mouvoir a leurs opérations surna-
turelles ; il y est assurément de cette maniére et
dans ce but, mais c’est le mode ordinaire et
commun de présence.

Cela ne signifie pas davaniage quil leur est
uni par les liens d'une affection particuliére,
qu'il les entoure d'une protection spéciale, qu'il
en fait I'objet constant de ses pensées et de sa
sollicitude, comme le prétendait Verani. Borner
3 cela I'union de Dieu avec les dmes saintes, ¢’'est
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< : . S ;
hi;ii:;i,oﬁoiléfi‘cbfnal g;e,_ a la‘ n.egat.ior: d'une

ltable du Saint-Esprit en elles. of
!a remplacer par une simple union morale, au
mc.:a;.)z’lble de répondre aux exigences rd' ¢
amifié parfaite que de satisfaire preine{rzcnt EHL
promesses si claires du Sauveur afﬁrmantl uUX
si quelqu’un I'aime, il sera aimé du Pire etq i
les trois divines personnes viendront e o
fixeront leur séjour!.

Pour _caractériser nettement ce mode ¢’
avec Dieu, qui est propre aux justes, saint
Thomas déclare que Dieu est en eux Léo;nr
objet de connaissance et d’amour. en sc_)ric (u’?l?
peuvent, par leur opération, atteindre ]Ia £uh:-
tance divine®, et commencer, dés cetic \';e l&
jouir du Bien souverain 3, ‘

%Iz}is suffit-il, pour constituer ceite présence
spec1a}e, que Dieu soit connu et aimé d'une
connaissance et d'un amour surnaturels quel-
conques ? Nullement. Le fidéle en état de péché
mortel connait Dieu non seulement par les

881

n lui et y

union

1. Joan., x1v, 23.

2._«.Super istum modum autem: communem est unus
5pecza}hs, qui convenit nature rationali, in qua Deus dicitur
esse 51c_ut cognitum in cognoscente, et amatum in amante
Et quia cognoscendo et amando creatura rationalis su&
operatione atlingit ad ipsum Denm, secundum istum C;;.ecia—
]crr.1 modum, Deus non solum dicitur esse in c1:e1tur1
rationali, sed etiam habitare in ea, sicut in templo c(uo ;
(8. Th., L, q. xum, a, 3.) s

3. « Pfar da_num gratiz gratum facientis perficitur crea—
tura rationalis ad hoc quod libere non solum ipso dorlm

creato utatur, sed ut ipsa divina persona fr
ibid., ad 1=.) P Jruatur. » (8, Th.,
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fumitres de la raison, mais encore par celles de
I foi; il I'aime pareillement, non seulement
dun amour naturel, mais encore dun amour
surpaturel qui a som principe dans la vertuw
d’espérance ; il peut méme avoir ce commence-
ment de dilection que le concile de Trente
émamere parmi les dispositions préparatoires i
ia justification!; et pourtant Dieu n’habite pas
encore en lui, il s’appréte seulement A entrer
dans son ceeur, il frappe A la porte, demandant
gu'on lui ouvre. Eece sto ad ostium el pulso’.
Aussi avons-nous entendu saint Thomas nous
dire plus haut que la econnaissance de Dieun,
méme surnaturelle, si elle n'est accompagnée de
sharité, est insuffisante pour faire habiter la
sainte Trinité dans une 4me3. Voild pourquoi il
déclare, & plusieurs veprises, que la grice sanc-
ifiante seule, & lexclusion de toute auire
perfection, produit la présence spéciale de Dieu

1. « Disponuntur aufem ad ipsam justitiam, dum excitati
diyina gratia, et adjuti, fidem ex auditu concipientes,
fibere moventur in Deum, credentes vera esse, quaz divinitus
revelata et promissa sunt, atque... in spem eriguntur,
fidentes Deum sibi propter Christum propitinm fores;
dlumque, tanquam omnis justitie fontem, diligere inci-

, piunt. » (Trid., sess. VI, ¢. v1.)
2. Apecal., 11, 20.

3. « Cognitio sine dilectione non sufficit ad inhabitatio-

mem Dei secundum illud (1 Joan., 1, 16) : Qui manel in
eariiate, in Deo manet, et Deus in eo. Inde est quod multi
eognoscunt Deum vel per naturalem cognitionem, vel per
fidem informem, quos: tamen non inhabitat Spiritus Dei. »
&. Th., in I ad Cor., c. o, lect. 3.)
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comme objet de connaissance et d’amour !, Par
conséquent, ni les vertus surnaturelles de foi ef
d’espérance ou les actes quelles inspirent, ni les
graces actuelles, ni les graces gratuiles, comme
le don de prophétie ou le pouvoir de faire des
miracles, ni, 3 Plus forte raison, les qualités
naturelles ne suffisent pour faire habiter Dien
dans une dme.

Pour qu'il y ait vraiment habitation du Saint-
Esprit, il faut, au jugement de saint Thomas,
autre chose que I'action de Dieu produisant om
conservant la grice ; autre chose que la présence
des habitudes surnaturelles et des actes qui en
découlent ; autre chose qu'une providenece spé-
ciale, si attentive qu'on la suppose; il faut la
présence yraie, réelle, substantielle de I'Esprit-
Saint comme objet de connaissance et d'amour=
il faut la possession et la jouissance au moine
initiale du souverain Bien, atteint en lui-méme
par les actes de intelligence et de la volonié
crédes ; il faut un commencement de cette union
bienheureuse qui se consommera un jour dans
le ciel, et une sorte d'avant-gotit de 1'éternelle
félicité,

Mais c’est encore 14 une énigme: qui neus
Uinterprétera ? une formule précieuse peut-Gire,
mais difficile & saisir, si nous en Jjugeons par les
interprélations diverses qui en ont 66 donndes,

1. « Nulla alia perfectio superaddita substantiz facit,
Deum esse in aliquo sicut objectum cognitum et amatum,
nisi gratia; ‘et ideo sola gratia facit singularem moduam
essendi Deum 'in rebus. » (S. Th., I, g. vi, a. 3, ad §.)
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Ou d’autres se sont trompés, serons-nous plus
heureux? Ou ils ont failli, pouvons-nous nous
flatter d’atteindre sirement la vérité? Si, pour
comprendre et expliquer un dogme d’un ordre
si relevé, nous en étions réduit 3 nos seules
lumiéres ; si, pour pénétrer dans les profondeurs
d'un mysiere fort au-dessus de notre portée,
nous ne pouvions compter que sur nos propres
ressources, nous aurions assurément lien de
craindre, en nous rappelant les paroles de I'Esprit-
Saint : « Ne vise point A ce qui te dépasse, ne
prétends pas sonder ce qui est au-dessus de tes
forces : Altiora te non quasieris, et forliora le
non scrulatus fueris »1; car nous touchons ici a ce
quil y a de plus grand, de plus saint, de plus
profond dans la vie intérieure et mystique, nous
sommes vraiment au cceur de 'ordre surnaturel.
Mais celui dont nous n’avons fait jusqu’ici que
suivre les enseignements et exposer la doctrine,
saint Thomas, voudra bien, nous Iespérons,
nous assister du haut du ciel et nous obtenir de
Dieu les lumigres dont nous avons besoin. Comp-
tant sur son assistance fraternelle et ‘le secours
de son intercession, nous irons humblement et
eourageusement de I'avant.

1. Eccli., m, a3,

CHAPITRE 1V

Explication du mode particulier de
présence dont Dieu honore les justes de
la terre et les saints du ciel

§ I. — Comment Dien est présent par sa subs-
tance a Uintelligence et & la volonié des bienhey-
reux, en tant que vérilé Premiére ef bien souverain,

En énumérant les différents modes de présence
substantielle que Dieu peut avoir dans les étres
créés, saint Thomas, comme on a pu le remar-
quer, n'en compte que trois : @ fifre d’agent,
comme objel de connaissance et d’amour, et par
union hypostalique. N’en aurait-il pas, par hasard,
omis ou oublié un quatridme : celui qui convient
aux €lus du ciell? Car, si Dieu doit é&tre uni

1. Ne faudrait-il pas également,  ces trois sortes de pré-
sence substantielle de la Divinité, en ajouter une autre,
que nous voyons, semble-i-il, réalisée dans la sainte Eucha.
ristie et dans'ame qui recoit cet auguste sacrement, ef que
I'on pourrait appeler sa présence sacramentelle 9 N ous ne le
pensons pas. Sans doute, Dieu est trés réellement présent
dans le sacrement de nos autels, puisque, suivant la définis
tion du saint concile de Trente (Sess. XIII, c. 1, et can. 1),
I'Eucharistie contient véritablement, réellement, substan-




