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154 EXPLIGATION: DU MODE PARTICULIER

connaissance et d’amour : la présence de -I'essence

divine dans son intelligenee pour la rendre
capable de: voir Dieun tel qu’il est; la présence:

du Bien souverain dans sa volonté pour qu’elle
puisse jouir de: lui el se. délecter dans sa. posses-
$101L,

CHAPITREE V

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

(surtE)

§ II. — Comment la grdce produil dons les justes
de la lerre une présence de Dieu analogue a celle
dont jouissen! les saints dans le ciel.

Mais pouvens-nous en dire autant des sainfs
d'ici-bas ?  Pouvons-nous légitimement appli-
quer aux jusles, encore dans la voie, ‘ce qui con-
vient aux élus déja arrivés au terme, et affirmer
que la grice produit en eux une présence, a la
fois réelle el spéciale, de Dieu comme objet de
connaissance et d’'amour ? N'y a-t-il pas entre ces
deux états une différence capitale? N'est-il pas
manifeste, tout d’abord, que 'essence divine n’est
point unie directement et immdédiatement & I'in-

. telligence des voyageurs, comme nous I'avons dit
des compréhenseurs, pour étre le principe et le
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terme d’une connaissance intuitive? Sans aucun
doute, autrement nous verrions Dieu face & face,
et la foi aurait fait place au plein jour de la
v1s101n.,

Mais, tout en confessant avec I'Apbtre que
notre connaissance présente de la Divinité est
essentiellement obscure et énigmatique, impar-
faite et spéculaire!, nous n’allons pas cependant
Jusqu’a en conclure que Dieu ne nous honore pas
véritablement, dés cette vie, de cette présence subs-
tantielle et spéciale que 1'Ecriture et la Tradition
nous donnent comme I'apanage de quiconque est
en état de grice : ce serail méconnaitre les
richesses de notre vocation et les {résors sans
prix que Dieu daigne conférer 2 ses enfants adop-
tifs en leur envoyanit son Esprit-Saint. Mais
alors, en quoi consiste cette union de Dieu avee
nos ames? Cest ce qu’il nous faut expliquer.

D’aprés une doctrine empruntée aux saintes
Lettres par I'angélique Docteur, la grace n'est
pas autre chose qu'une inchoation en nous de la
gloire future : Gratia nihil aliud est quam inchoatio
gloriee in nobis?. En conséquence, nous possédons
déja, en germe et d’une facon initiale, ce qui cons-
tituera un jour notre béatitude. Et puisque la béati-
tude formelle consiste dans l'acte par lequel la
créature raisonnable prend possession du souve-

I. « Videmus nunc per speculum in 2nigmafe : tunc
autem facie ad faciem... Nunc cognoseo ex parte : tunc
autem cognoscam sicut et cognitus sum. » (I Cor., xui,
13.)

2. 8. Th., II*-1I*, q. xx1v, 2. 3, ad a.
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2 rain Bien et jouit de lui, il faut que, dés cette vie,
~ le juste atteigne, lui aussi, par son opéralion, la

substance divine, qu'il entre en contact avec elle
par la connaissance et 'amour, el commence 2
jouir de Dieu. G'est ce qui a lieu effectivement
par la connaissance expérimentale et savoureuse
qui est le fruit du don de sagesse, et surtout par
Pamour de charité : connaissance et amour qui
supposent, non pas la vue, non pas'la plem{e pos-
session et I'entiére jouissance, mais la présence
réelle et sentie de I'objet connu et aimé.

Ce n’est encore, il est vrai, quun point lumi-
neux, bien faible et a peine perceptible pour lf?
commun des chrétiens; mais, je le demande, si
le laboureur qui séme un gland ne savait pas

" que ce fruit provient dun grand arbre et qu'il

eontient un principe de reproduction, commen_t,
3 le considérer avec des yeux de chair, pourrait-
il conjecturer ce qui en sortira un joul_"? Or, la
grice est, suivant I'expression du prince d_es
apotres, une semence : Renali non ex Seml.nf
corruptibili sed . incorruptibili per 1-erbum_ Qet s
semence précieuse et incdrrup’flhla._destmee a
s'épanouir au soleil de I'éternilé, mais e posse-
dant encore que d'une facon rudlmentalsre l'a
riche frondaison qu’elle offrira plus tard. L'habi-
tation du Saint-Esprit en nous, qL}i en gst la c,:on~
séquence et I'accompagnement necessaire, n esfn,
elle aussi, quun germe : nondum apparui quid
erimus®; voild pourquoi I'Apbtre, parlant de la

1.1 Petr., 1, 23.
s.1Joan., m, 2.
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gloire future, se sert presque toujours du mot de
révélation : ad futuram gloriam que@ revelabitur in
nobis!. Un jour les ténthres qui nous environnent
se dissiperont, Je woile qui recouvre les mystéres
de la vie surnaturelle sera enlevé, et nous eon-
naitrons alors, avec un sentiment d’admiration
profonde et d’ineffable gratitude, le trésor que
nous portons actuellement caché au fond de nes
COBUTS.

En attendant, pour nous guider an milieu de
la nuit du femps présent, nous avons le flambeau
de la foi et la lumidre de la vérité révélée, qu'il
importe de ne paint perdre de vue, suivant la
recommandation de saint Pierre : Habemus fir-
miorem* propheticum sermonem, cui bene Juacitis
attendentes quasi lucerne lucenli in ealiginoso loce,
donec dies elucescal, ef lucifer orialur in cordibus
vestris?. Or, ¢'est la parole méme de Dieu qui
nous apprend et nous certifie que, par la grice ef
avec la grice, le Saint-Esprit nous est envoye,
nous est donné, quil habite en nous, avec la
ferme volonté dy demeurer toujours, en sorte
qu’il nous est loisible de commencer dés mainte-
nant a jouir de sa divine personne3s. Mais la jouis-
sance suppose la présemce effective de I'objet
aimé, suivant D'observation trés juste de saint

1. Rom., v, 18,

2. II Petr., 1, 1g.

3. « Per donum gratiz gratum facientis perficitur crea-
tura rationalis ad hoc quod libere non solum ipso dono
creato utatur, sed ut ipsa divina persona fruatur. » (8. Th.,
4, q. xLmy, a. 3, ad 1.)
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Bonaventure : « Pour jouir d'une chose, il faut,
outre la présence de cet objet, la disposition con-
venable du sujet appelé & jouir; par eonséquent,
pour jouir de I'Esprit-Saint, sa présence: est né-
gessaive, ainsi que le don créé, ow Famour, qui

-nous unit a lui. Ad fruendum eo quo fruendum est,

requiritur preesentic fruibilis et eliam dispositio
debitn fraentis; unde requirilur preesentia Spiritus
Sancli et ejus donum, scilicet amor quo inhareatur
eil. » On voit par [a que, au moment de notre jus-
fification, nous recevons une double charité, 'une
créée, lautre incréée; l'une par laquelle nous
aimons Dien, I'autre par laquelle nous en sommes
aimés*; Fune qui est une des trois vertus théolo-
gales, l'autre qui est la personne méme du Saint-
Esprit.

Dieu est done réellement, physiquement, subs-
tanticllement présent au chrélien qui a la gréice;
et ce n'est pas une simple présence matérielle,
¢’est une vraie possession accompagnée d un com-
mencement de jouissance®; c'est une uniom
incomparablement supérieure A celle qui relie les
aulres €ires & leur Créateur, el qui n’est surpassée

- S.. Bonav., Comp.. Theol. verit., 1. I, c. 1x. :

2. « Ex jam dictis patet, quod in justificatione duplex
charitas nobis datur, scilicet creata et inereata, illaqua dili-
gimus et illa qua diligimur. » (8. Bonav., loc. cif.)

3 «G gratum faciens disponit animam ad hahenf
dam divinam personam. » (S. The, I, q. xum, a. 3, ad 2)
— « Hal ft.em dicimur id quo libere possumus uti vek
frui ut v 13. Et per hunc modum divina I_:ersou& non
potest h si a rationali creatura Deo conjuncta. » (I,
Q. XXXV, 2, 1,)




160 EXPLICATION DU MODE PARTICULIER

que par l'union des deux natures, divine
et humaine, dans la personne du Verbe incarné;
une union qui, parvenue a un certain degré, est
vraiment un avant-gout des joies célestes, une
sorte d'inchoation et de prélude de la béatitude.
Aussi saint Thomas ne craint-il pas d'affirmer
quil y a, deés cette vie, dans les saints, un com-
mencement imparfait du-bonheur futur, qu'il
compare aux bourgeons, espoir et prémices de la
récolte prochaine!. En parlant de la sorte, il
exprimait sans doute ce qu’il avait expérimenté
lui-méme, et les grands serviteurs de Dieu ne
tiennent pas un autre langage. Qu'on parcoure
les ceuvres de sainte Thérese, surtout le Chdtean
intérieur, et I'on se convaincra facilement que
cette illustre maitresse de la science mystique
partageait entierement le sentiment de notre
angélique Docteur. Tel est le mystére de vie que

chaque fidele justifié porte en soi, et qui est le
fond de 1'état chrétien. Essayons de pénétrer
plus avant dans l'intelligence de cette consolante
vérité.

1. « Spes future beatitudinis potest esse in nobis propter
duo : primo quidem, propter aliquam preeparationem,
vel dispositionem ad futuram beatitudinem, quod est
per modum meriti : alio modo, per quamdam inchoationem
imperfectam fulurz bealitudinis in viris sanctis eligm in
hac vifa. Aliter enim habetur spes fructificationis arbo-
ris, cum virescit frondibus; et aliter, cum jam primordia
fructuum incipiunt apparere. » (S. Th., [*-1*, g. xix,
a. 2.)
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Au jugement de saint Thomas, suivi en cela
par le plus grand nombre des docteurs, & quel-
que école qu’ils appartiennent, la grice sancti-
fiante établit entre Dieu et I'Ame juste, par I'in-
termédiaire de la charité, une vraie et parfaite
amitié.

Trois choses, en effet, sont requises pour qu'il
y ait amitié entre deux étres ; il faut, tout d’abord,
que l'affection qui les unit soit une véritable
dilection, c'est-d-dire un amour de bienveillance
les portant I'un et I'autre 3 se vouloir, i se sou-
haiter, a se faire du bien, & rechercher non leur
utilité propre ou leur avantage personnel, mais
I'avantage de la personne aimée; il faut, en
second lieu, que leur amour soit mutﬁel; et enfin
qu'il soit fondé sur une certaine communauté de
biens, par exemple sur une ressemblance de
caractere ou sur une similitude de condition et de
vie; car on n'unit bien que ce qui se ressemble,
la ressemblance jouant dans I'ordre moral le
role de l'affinité dans le monde des corpsl. D'ou

1. « Non quilibet amor habet rationem amicitiz, sed amor
qui est cum benevolentia, quando scilicet sic amamus ali-
quem ut ei bonum velimus.. ; sed nec benevolentia sufficit
ad rationem amicitie, sed requiritur quedam mutua ama-
tio, quia amicus est amico amicus. Talis autem mutua
benevolentia fundatur super aliqua communicatione, Cum
ergo sit aliqua communicatio hominis ad Deum, secundum

quol nobis suam beatitudinem communicat, super hang
HAB, SAINT-BSPAIT, -~ II
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cel adage que I'amitié suppose ou 1_)1'0(1:_111.'11‘11.13
certaine parité entre ceux qu’ellel unit : Amicitia
aut pares invenit qul facit. Et suivant la nah{re
des différents biens qui nous sont communs avee
d’autres, proviennent les différentes  sortes
d’amour : amour fraterriel fondé sur la’commu_-
nauté de sang, l'amour conjugal basé sur la
communauté de vie et de droifs, 'ameur ff.ni.rg
citoyens quii repose sur la communauté de
afrie.
j Or, quiconque posstde; avec la: grice, la (?ha-
rité, qui en est I'inséparable compagne, aime
Dieu: pour lni-méme dun amour souverain et
il en est aimé 3 son tour: Ego diligentes me di--
ligo!.

C’est une chose bien surprenante que cette
mutuelle dileetion du Créateur et de Ia eréature.
Que nous aimions Dieu, la: beauté infinie, la
honté inépuisable, I'océan de toutes les perfec-
tions; quoi de plus naturel; de plu's cgnl’o.rme
tout & la fois & la loi divine et aux inclinations
de notre cceur? Mais que I'Etre infini attache
quelque:prix & notre amour, que non §‘eulen1ent
il nous: permette de l'aimer; mais qu'il nous y
invile en termes d'une tendresse fort touchante
comme lorsqu’il nous dit : « Mon fils, donne‘-

—

icommunicationem. oportet aliquam amieitiam. fundari...
Amor autem super hanc communicatiuncn} rl_llld:-ll-u.s,
est charitas. Unde manifestum est quod charitas amicitia
quadam est hominis ad Deum, » (8. Th., II*-1J%°, q. xxam,
a. 1.)

L. Proy., viu, 17,

I
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moi ‘ton ‘cceur - Preebe, fili mi, cor tay
mes ‘délices sont d’¢tre avee les en
hommes : Delicite: meq

m mihil;
fants des
esse cam filiis hominam.* -
qu’il ‘nous en fasse méme ‘un commandement,
le premier de tous et celu; qui résume tous les
aufres 3, en s'engageant 3 nous payer de retour;
voild ee quiest de nature 3 nous jeter dans Ia
stupeur. Job p'en peut revenir et il s'écrie

« Mon Dieu, quest-ce: done que Thomme, pour
que votre cceur se repose ainsi sur luif? » 'Et
le grand évéque d’Hippone disait de son coté ;
«Scigneur, que suisje done 3 vos
vous ' m’ordonniez de vous aimer,
s'alume contre moi,

Yeux, pour que

que voire colére
et que vous me menaciey
d'effroyables maux si je'vous refuse mon amour,
comme si ce n'était pas une assez grande miscre
que deine pas vous aimers ?

On comprend sans peine que Dieu réclame nos
adorations et nos hommages; cest dans Pordre,
puisqu’il est I'Etre sowverainement parfait. Qu’il
daigne  également nous admettre & Fhonneur de
le servir, c’est une chose quexpliquent suffisam-

—

1. Prov., xxu1, 26,

2. Prov., vur, 31,

3. « Diliges Dominum Deum tuum-ex toto conde tuo, et
in tota anima tua, etin tota mente tua. Hoc est maximum
et primum mandatum. » (Matth., xxm, 37-38.) — « Pleni-
tudo legis est dilectio. » (Rom., xm, 10.)

4. « Quid est: homo, quia magnificas enm ? aut quid ap-
Ponis erga eum cor tuum? » (Job, vir, 17.)

5. « Quid tibi sum ipse, ut amari te jubigas a me. ef
Disi faciam, irascaris mihi, et mineris ingenfes miserias ?
Parvane. ipsa est, si non amem te 7 » (S. Aug., Gonf, 1. 1,
€. V.) :
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ment, d'une part, sa condescendance infinie, de
l'autre, la qualité de serviteurs qui nous revient
en tant que créatures. Mais croire qu’il puisse
s'établir entre lui et nous des rapports de familia-
rité, des liens d’étroite union, bref, une véritable
amitié, n’est-ce pas une ambition démesurée, un
réve, une chimeére ? Si, parmi les hommes, I'ami-
li¢ n’est pas de mise entre un serviteur et son
maitre, comment serait-elle séante, comment
serait-elle possible entre le Maitre des maitres et
ses chétifs serviteurs? N'esi-ce pas une vérité,
passée a 1'état de proverbe, que la majesté et
I'amour ne vont point ensemble et ne sauraient
s'asseoir sur un méme tréne? En effet, pendant
que la majesté éloigne et tient 4 distance, 'amour
rapproche et unit; la majesté inspire le respect
et la crainte, 'amour chasse la crainte et pro-
voque la familiarité et 'abandon. Comment cc n-
cilier des choses tellement dissemblables qu'elles
en paraissent incompatibles ?

Et puis, qu’est-ce que Dieu peut bien frouver
en nous qui attire son amour et lui fasse désirer
le notre ? Qu’a-t-il besoin de nous? Quel intérét
a-t-il & nous aimer? La créature lui serait-elle,
par hasard, nécessaire pour satisfaire ce besoin
du cceur, pour gotiter cette joie intime, si douce
et si convoitée, d’aimer et de se sentir aimé? A

qui le prétendrait le Psalmiste répond : « Jai dit

au Seigneur : Vous étes mon Dieu, et vous n’avez
nul besoin de mes biens!. » Dieu se suffit pleine-

1. « Jixi Domino : Deus meus es tu, quoniam bonorum
meort B non eges. » (Ps. xv, 1.)
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ment & lui-méme; en lui se trouve tout bien,
toule beauté, toute joie, toute félicité. Le Pore
aime le Fils qu'il engendre d’un amour infini ;
le Fils aime le Pére d’'un amour égal ; et le terme
de cette mutuelle dilection est la personne méme
du Saint-Esprit, 'Amour subsistant.

Avant que le monde fiit, avant que les anges,
ces ainés de la création, eussent entonné, en
I'honneur du Trés-Haut, leur cantique de
louange!, alors que Dieu seul était, il se voyait,
il se contemplait, il se disait dans son Verbe,
qu’il engendrait en lui communiquant sa nature;
et, ravi de la beauté ineffable qui leur est com-
mune, il se reposait en ce Verbe avec une com-
plaisance infinie, 'étreignant dans un embrasse-
ment paisible, ardent, vivant, qui se nomme le
Saint-Esprit; il était en lui-méme, et par lui-
méme, souverainement, ineffablement, infini-
ment heureux?.

Ce n'est donc point par indigence que Dien
exige de la créature le tribut de son cceur; ce
n'est point pour accroitre, encore moins pour
acqueérir sa propre félicité, que Dieu nous aime
et réclame notre amour; c’est uniquement par
bonté, pour manifester ses perfections en les
communiquant, pour trouver sa gloire dans le
bonheur des créatures3. Comme le soleil répand

t. « Ubi eras... cam me laudarent simul astra matutina,
et jubilarent omnes filii Dei? » (Job, xxxvim, 7.)

a. « In se et ex se beatissimus. » (Cone. Vatic., Const. Dei
Filius, ¢c. 1.)

3. « Hic solus verus Deus, bonitate sua et omnipotenti
virtuie, non ad augendam suam beatitudinem, nec ad
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sa 'lumitre et Ta ‘fleur son ‘parfum, sans aucun
profit pour qui les ‘conctde, '‘mais au grand
avantage de qui les regoit; ainsi Dieu, dont la
nature est éminemment libérale et communica-
tive, ne ‘demmande qu'a ‘répandre ses dons et 3
faire des heureux!. §il exige notre amour, ce
n'est pas qu’il en retire aucun fruit ‘pour lui-
méme ; mais c'est qu'en ‘accomplissant ce que
réclament Tordre et la nature des c¢hoses, nous
devons y ‘trouver un immense profit. Ce qu'il
veut, en conséquence, c’est qu'en le servant et
en Paimant, nous nous enrichissions de préeieux
mérites, et mous rendions dignes de participer
un ‘jour-2 sa 'béatitude?,

acquirendam, sed ad -manifestandam perfectionem suam
per bona, quee creaturis impertitur, liberrimo consilio,
simul ab initio temporis, utramque de nihilo condidit crea-
‘turam, spiritualem et ‘corporalem, angelicam videlicet et
mundanam, ac deinde ‘humanam quasi communem ex
spiritu et corpore constitutam. » (Cane. Vatic., Const.. Dei
Filius, c. 1.)

Saint Hilaire avait depuis longtemps formulé la méme
pensée, quand il disait : « Hominem, non quod officio ejus
inaliquo eguerit, instituit; sed quia 'bonus est, participem
‘beatitudinis sueeicondidit, et rationale:animal in usum!lar-
gienda suce seternitatis vita sensugue perfecit. » (S, Hil.,
in Ps. 11, n. 15.)

1. « Ipse solus est maxime liberalis, quia non-agit-prepter
suam utilitatem, sed solum propter suam bonitatem. »
(8. Ths, I,'q. x1xv, a.'4, ad 1.)

2. « Amari se a nobis-exigit, non utigue amoris in 'se
nostri fructum aliquem ‘sui cavsa ipse: pereipiens, sedamore
ipso nobis potius, qui eum amabimus, profuturo. Nam
amari se, sibique nos obsequi, ideirco ut nobis bene sit,
expetit, ut ‘digni'beatitudinis su ac bonitatis'suze munere
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Toutefois, si.Dieu nous aime et veul que nous
Paimions; sila dilection mutuelle non senle-
ment. est possible, mais réellement! existanie
entre l'dme qui- a la grice et la Divinité, au
trouver le troisitme élément. de: Vamitié, ceite
communauté de biens;. cette similitude de con-
dition et de vie, celte sorte de parité qu'ellesup-
pose et réclame? Y at-il rien de commun entre
le Créaleur et la: créature ? Ne sont-ls pas infini-

~ment distanls I'un de I'autre, séparés par un

abime infranchissable, et que rien ne peut
combler? Sans doute, car Dieu est grand,
immense, infini,, et L'étre eréé est si petit, sipeu
de chose, si voisin:du néant ! Et pourtant, 6 mer-
veille, la. sagesse divine a irouvé le secret de
rapprocher des termes si éloignés I'un del’autre :
et ce que la sagesse a concu, 'amour 1'a: réalisé.

Pour nous faire ses amis, Dieu s'est abaissé,
I'Apétre diti anéanti, en. descendant jusqu’a nous
pour nous élever jusqu'a. lui; il s’est fait, pour
ainsi dire, nolre égal en prenant notre:nature? :
il nous a emprunté notre indigence et nos mi-
sres pour nous enrichir par son dénuement*;

per meritum amoris sui el obsequii judicemur. Benitatis
autem usus, ut splendor solis, ut lumen ignis, ut odor
succi, non. prechenti, proficit, sed. utenti: » (8. Hil., in/Ps.
I, b))

1. « Qui, cum in forma Dei esset, non rapinam arhitra.
tus est esse se :qualem Deo ; sed semetipsum exinanivit,
formam servi accipiens, in similitudinem-hominum factus,
el habitn inventus ut homo. » (Philip;, 11,,6+7.)

2. « Scitis gratiam Domini, nostri-Jesu Christi; gquoniam
propter vos egenus factus est, cum esset: dives, ut: illius
inopia vos divites essetis. » (Il Cor., viy, g.)
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il nous a amoureusement départi des biens
immenses el souverainement précieux en nous
communiquant sa nature’', en nous donnant le
titre et la qualité d’enfants adoptifs?, avec droit
a I'héritage paternel s.

Aussi I'Eglise, ne pouvant contenir ses sentj-
ments d’admiration en présence d’'une bonté si
merveilleusement condescendante, s’écrie-t-elle
avec les accents d’'un saint enthousiasme : « O
l'admirable échange! Le Créateur du genre|
humain a daigné prendre un corps et une Ame,
naitre d’'une Vierge, et devenu homme sans le'
concours de I’homme, nous faire part de sa divi-
nité : O admirabile commercium! Creator generis,
humani animaium corpus sumens, de Virgine nasci
dignatus est ; et procedens homo sine semine, lar-
gitus est nobis suam deitatem?*, »

A Texemple du roi Alexandre, qui, voulant
jadis honorer de son amitié le fils de Mathatias,
commenca par I'élever a la dignité de grand-
prétre, lui envoya la pourpre et une couronne
d’or, avec ces mots : « Vous étes apte 3 devenir
notre ami : Aplus es ut sis amicus nosters » ; Dieu
peut, lui aussi, sans déroger & sa propre dignité,

1. « Maxima et pretiosa nobis promissa donavit, ut per
hec efficiamini divine consortes naturz. » (Il Petri,
L 4.)

3. « Videte qualem charitatem dedit nobis Pater, ut filii
Dei nominemur et simus. » (I Joan., m, I.)

3. « 8i autem filii, et heeredes : heeredes quidem Dei,
cohzredes autem Christi. » (Rom., v, 17.)

4. Ex offic. Circumcisionis.

5. I Machab., x, 1g.
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s'unir a nous par les liens de I'amitié, depuis
que, par un prodige de condescendance absolu-
ment inespéré, il a daigné nous admettre 3 faire
partie de sa maisonl, et nous introduire authen-
liquement dans sa race : Ipsius enim el genus
sumus?®,

I

La charité réalise donc toutes les conditions
d'une vraie et parfaile amitié entre Dieu et
Phomme : elle est un amour de bienveillance,
un amour mutuel, un amour fondé sur une com-
munauté de nature, en attendant la communauté
de bonheur dont elle est le gage. :

Etant unc amitié véritable, elle doit en avoir
les prérogatives et en combler les exigences. Or,
que demande l'amitié ? Quel genre d'union
réclame-t-elle entre ceux qu’elle rapproche? Se
montre-t-elle satisfaite d’'un simple accord de
pensées et de vouloirs, d'une communauté de
biens extérieurs, et d’un lien d’affection? Est-ce
la le but final de toutes ses visées, le terme de
ses aspirations? Non; ce qu'elle veut, ce qu'elle
désire, ce qu'elle réclame, ce & quoi elle tend de
toutes ses forces, ce qu'elle effeciue dans Ia,
mesure du possible, c’est 'union réelle et intime,
c’est la vie en commun, c’est la jouissance réci-
proque des deux étres qui s’aiment.

1. « Jam non estis hospites et advenz, sed estis cives
sanctorum et domestici Dei. » (Ephes., m, 19.)
a. Act., xvm, 28.




