BULLETIN AUGUSTINIEN
pour 1967

et compléments d’années antérieures’

1. — REPERTOIRES BIBLIOGRAPHIQUES

1. TrTz Martin, Alichristliche Literaturgeschichie - Palrologic — Theologische Rundschetu,
32, 1067, p. 1-42.

La Patristique en tant que discipline spéciale selon Nitzsch, Overbeck, Harnack ;
Patristique ot Patrologie ; Augustin et le De viris illuslribus de Jérdme (p. 9 sv.) ; les
Patrologies ¢t Histoires de la littérature chrétienne de Harnack, Jordan, Bardenhewer,
Quasten, Altaner, Dirksen, von Campenhansen, Kraff.

2, Bulletin de théologie ancienne et médidvale, 10, 1968, passim, spécialement nos 78-101 et
384-417.

8. Cammror P.-Th., Bulletin d’hisloire des doclrines chrétienncs : Antiquilé — Revue des
soiences philosophiques el théologiques, 50, 1966, cf. p. 733 sv. ; Bulletin d’'histoire des
doctrines anciennes — Ibid., 51, 1967, p. 695-701 (Saint dugusiin).

4. BrNeT Juliette e. a., Bibliographie de Uannée 19668 — L' Adnnde philologique, 37, 1966
(paru en 1068), p. 36-45.

5. Répertoire bibliographique de la philosoplie, 19, 1967, voir p. 519 sv. Augustinus.

6. RonpeT Henri, Bulletin augustinien — Recherches de science religicuse, 55, 1967, p, 252-
256.

Recension de quatre éditions-traductions récentes.

7. CapPANAGA Victorino, e. a., Bibliografia agustiniana — Awgustinus, 12, 1067, Suple-
mento bibliogréfico, p. 3* - T*.

8. Bibliografia del P. V. Capdnaga — Augustinus, 12, 1967 (Strenas Augustiniancs
P. Viclorino Capdnaga oblatas curavit edendas Iosephus Onroz-RETA. I : Theologica),
p. 17-286,

1. Ce Bulletin a été rédigé par F.-J. THONNARD, A. C. de VEER, G. FoLurer, G. MADEC,
L. Brix.
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9. LauiraNDs Bmilien, Ftude bibliographique sur les Péres de Uliglise ef I'Aggadah —
Vigiliae Christiance, 21, 1967, p. 1-11.

Liaggadah est aux juifs ce gue 'exégese allégorique est aux chrétiens. Bien des cher-
cheurs ont 40 entrevoir 1'intérét d’ébudes comparatives, mais sauf chez les savants juifs on
a’est arrété & Philon, IT y aurait eu licu cependant de citer les pages ol le P.J. Daniélou
saisit Pexdgése chrétienne i la racine (T'héologie du judéo-christianisme, Tournai-Paris
1958, p. 101-164) ; mais le P. Lamirande a voulu atbirer I'attention sur des travaux
peu ou point connus dans nos milieux. Un domaine prometteur est celui des influences
réciproques. La présente bibliographie comble une lacune ; elle permettra ’accés d'un
secteur quelque peu hermétique ol se sont distingués particulidrement Louis Ginzberg,
H. Graetz, Moritz Gruenwald, 8. Krauss, A. Marmorstein, Moritz Ralhmer (celui-ci pour
saint Jérdme) et Henrik Guilmann (pour saint Augustin).

L. B.

II. — TEXTES

10. Agastinus, Jdiningar. (Traduction de l'original avec introduction et notes, par)
Sigurbjérn BINARsSON. Reykjavik, Menningarsjédur, 1962, 22,5 x 14,5, 252 p.

Chose & peine croyable, ceci est la premiére traduction des Confessions (I-IX) en
islandais. 1Blle est faite d’aprés le texte latin de la Collection Loeb (1912) ; le traducteur
a consultd aussi Pédition latine-allemande de J, Bernhart (Miinchen 1955). L’introduction
(p. 7-20) vésume la vie d’Augustin sans s*dtendre sur les années qui ont suivi la conversion. ;
¢’est devenu coutume dans ce genre littéraire ; je ne vois rien sur le donatisme ni sur le
pélagianisie. Sept pages de notes sont rejetées & la fin du volume, sans appels de notes
mais avec des renvois aux pages annotées. Ces légers défauts seront faciles & corriger
dans une réédition de cet dlégant volume ou dans d’autres traductions éventuelles
d’Augustin et des Péres.

L. B.

11. HarrNER T, Unverdffentlichtes Fragment einer verlorenen Predigl des hl. dugustinus —
Revue bénédictine, 77, 1987, p. 325-328,.

Ce fragment inédit (ms, Vatb. lat. 492, 8. x1, fol. 65v-66v) cst 1a fin d’un sermon inconnu,
i oetbe véserve prés qu'il pourrait avoir été détaché Q’un sermon déjd éditéd traitant
de Paumdne ou méme de toub autre sujet : il présente en ellet les caractéres de cortaines
finales olt Augustin prépare oun semble prépaver la ¢ guéte » pour les pauvres : serm. 61 et 66
surtout; 111; 114 ; 122 ; 857; 376. Il n’en est pas moins original, ne copiant aucune des conclu-
sions susdites ; pourtant il ne 8’y {rouve que deux traits gu’on ne rencontre nulle part chez
Augustin, & ma connaissance : 1. 19 wiwos homines deuorasses ; 1. 20-21 Promitte, quo mirus
es, fac inflationes rerum permirarum. Le style vif est du meilleur Augustin, le vocabulaire
aussj : I’éditeur le reléve en notes, mais souvent les termes isolés qu’il rapproche ne sont
pas carvachéristiques (et Pallor, dans les exemples cités, désigne la déesse et non. l'atfection
physique). Les termes ne prennent valeur de preuve gue dans des ensembles semblables ou
dans des expressions ; eb il y avait beaitcoup A tirer des rapprochements de thémes. Voici
quelgues additions sommaires de toub ordre, sans méme faire d’incursion dans les Enarr.
ou les T'ract. : ligne 1-3 wia-uita et Prov. 22, 2, voir aussi Sermo 89, 1v, 6 ; 1. 13 et note,
supprimer Vgl., et cf. Sermo Domini in monie, I, X1X, 66 et Xx, 67 ; 1. 16 Peccala elimo-
sinis redime = Daniel 4, 24 ; 1. 16 encore, cf. sermo 177, 11 Noli... incubare reconditis ;
1. 29-30 Quid... si deum habet ? = Sermo 85,3 textuel & un mot prés ; voir aussi 811 fin.
Thémes fréquents chez Augustin dans ses développements sur les richesses : 1. 8 I’onus des
richesses (serm. 41,6 ; 61, X1, 12 ; 184, Vi1, 9 ; ebe.) ; 1. 7 le riche, mendiant de Dieu (v. g.
sermo 66, vi, 9) ; 1. 138 la superbic diuilis (serm. 14, 1 et 2 5 86, 2 - inflatus qui peub
expliquer l'ironie des inflationes 1. 20 ; 39, 11, 4 5 50, 2 + inflari ; 62, 10 ; ebe.) ; 1 17-19
ol Job 1, 21 nudus exiui est presque textuel, mais ailleurs d’ordinairve par allusion ; 1. 25
1*échange des biens terrestres et de la vie éternelle, combiné parfois avec le théme de I*usure
comme 1. 28. A la fin de plusieurs sermons, comme dans le fragment, Augustin a une
maniére & lui de «s'acquibter » de sa thche de prédicatewr sans complaisance, en des
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expressions varides (v. g. serm. 196) ; et je vois un rapport impressionnant de la fin du
fragment et de la fin du sermo 61 : d’une part Fece ingemuistis... Deo graties | Polens est
dominus, qui uobis dedit inlellectum, donare elimosine fructum ; d’autve part Adudistis,
laudastis 3 Deo Gratias ... Tamen... laudes uestrae folia sunt arborum : fructus quaeritur ;
comparer sermo 86 fin wox loudantium, manus operantivm.

L. B.

12. VERBRAKEN P., La collection de sermons de sainl Augustin « De Verbis Domini et
Apostoli » — Revue bénédictine, 77, 1867, p. 27-46.

Les origines de la collection De uerbis Domini et Aposloli sont & situer en Italie du Nord,
début du vire siécle, si I'on adopte les conclusions de I’A. Nul doute que I’hyparchétype
comportait les 98 sermons, soit la double série dont la tradition se divisa trés tdt, puisque
Ton o des témoinsg du 1x© sidcle ne comportant que Pune ou l'autre série. Cob articlo trés
documenté el qui ne peut se résumer ici fournit aux p. 27-34 le corpus de cette collection, et
avux p, 42-40 la liste des manuserits 1) de la collection compléte dont trois 1mss du 1x° sidele ;
2} de la série De uerbis Domint donb trois mes du mxe sidcele ; 3) de la sceeonde série De
uerbis Apostoli dont un ms. du 1xe¢ gidcle,

G. Ir,

18. Suncti dwrelii Aduguslini De sermone domini in monte libros duos post Maurinorum
recenstonem denuo edidit Almat MUTZENBROUER. Corpus Christianorum, Serics Labina,
XXXV : Aurelii Augustini Opera, Para VII, 2. Turnholti, Brepols, 1067, L.vIr-244 p,

e traité attendait une édition cribiyue depuis les manvistes ; celle que voici mérite les
plus grands éloges pour Papplication quasi exhaustive des méthodes de la oritique textuelle
el pour la qualité vraiment impeccable de la disposition du texte et cle sa correction.
Mlle Mutzenbecher o dressé In liste des mses dans Handschriftenverzeichnis zu Augustinus De
sermone domini in monte (Sacris erudiri, 16, 1968, p. 184-197) ; elle ne reproduit pas
ce tableau dans les prolégoménes de 1'ddition, mais olle y examine les questions de date,
composition ct souvces. Pour ln date, elle se met prudemment en retrait par rapport
aux prédécesseurs : aprés de judicieuscs considérations sur ley Relbraclaliones, elle propose
«entre aofit 892 et fin 390 » Ce lerminus ad quem nous étonne, d’aubant plus
que Mlle Mutzenbecher g’appuic sur Mgr Perler pour la date de Perdination épiscopale
4’ Augustin (Zev. él. augustin., 11, 1065, p. 25-87) ; si I'événement so place certainement
en 305 (vers le mois de juin), le traité est anléricur i cetbe dabe puisqu’il fub composd
avant 'épiscopat (Relract. 1, 19). Le paragraple sur les sources du traité mérite une
altention particulidéve : 8’y détache Amhroise, Hapos. in Bvang. see. Lucam (lerminus anie
quem Plques 392 1), In Ps. 118, De sacramentis ; de forbes similitudes avec Grégoire de
Nysse portent & ne pas exclure une dépendance directe, malgré 'opinion regue qu’ Augustin
n’a connu gque sur le tard des originaux grecs, Pour la tradition textuelle, sont retenus
14 mss se répartissant nettement dans deux familles ¢ et [ ; ces familles eb les mss appa-
rentés se distinguenl aussi par Porigine, la premiére surtout de France et d’Ttalie, la
seconde surtout de I’Allemagne du Sud ; le partage des deux groupes est ancien comme le
prouve la tradition indivecte parfaitement exploitée ; cetle tradition est d’antant plus
précieuse que 'on ne connait pas de mss antérieurs au X ¢ sidcle, & Iexception de quelques
fragments du vie. Mais I’4ditrice ne parvient pas & un stemma certain ; il y a trois possibi-
lités : 1o leg familles o eb B remonteraient directement et indépendamments & 'archétype ; 20
plus probablement elles dépendraient d'un hyparchétype expliquant les fautes communes ;
30 mais le nombre trop réduit de ces fautes ne permet pas d’exclure que 3 vienne de ¢ qui
seul remonterait & Parchétype. La famille § semble porter les margues d'une adaptation
vulgarisante. Les deux éditions incunables suivent I'une le type ¢, Pautre le type B ; les
éditions ultérieures se rapprochent graduellement et réguliérement du type o, non pour
des raisons paléographiques mais grice & la connaissance de plus en plus exacte du style
et de la pensée d’Augustin. Dés le x11® sidcle, certaing mss divisaient le texte en chapitres ;
les lovanistes introduisirent une capitulation différente gue les mauristes reprirent on la
compliquant par une division concurrente. Pour les citations bibliques, 1'éditrice a fait
appel A toutes les ressources raisonnablement accessibles ; mais la tradition manuscrite
pose ici un probléme embarrassant : Augustin a-t-il cité les versets en entier (o) on en les
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suspendant par des ef reliqua (3 & partir du Livre II) ? A priori on ne pourrait pas exclure
que les versets aient ébé corpléiiés aprés coup. A notre avis, il semble bien plus probable
qu'Augustin a cité en entier : ses fréquentes remarques bextuelles supposent que le
lecteur a sous les yeux le texte méme qu’Augustin commente ; la multiplicité des codices
du N. T. obligeait le commentateur de transcrire le texte retenu, Le probleme est & réexa-
minper en tenant compte d’autres commentaires bibligues et des habitudes d’Angustin
dans 'ensemble de ses citations d’auteurs oli apparalt maintes fois le souci du littéralisme
et de I'information objective. — Parmi les indices, on remarquera la double concordance
des pagsages du De serm. dom. in monte cités par les auteurs du Haut Moyen Age.
L. B.

14, (dugustinus. De sermone Domini in monte). Traduction arabe de Jacques FAvIz.
Alexandrie, Kanisat Mari Jirjis, 1862, 107 p.

15. Obras de San Agustin en edicidn bilingite, XXII : Enarraciones sobre los Salmos
(4° y ultimo). Bdicidn preparada por el Padre Balbino MARTiN PEREz. Biblioteca de
Autores Cristianos, 264. Madrid, La Editorial Catélica, 1967, 20 x 18, 050 p.

Les avantages appréciables de cette collection sont le prix modigue des volumes
ot le rythime relativement rapide de leur parution. Avec le présent volume s’achdve la
publication d'une grande csuvre augustinienne, commencée il y a 8 ans (cf. Rev. é. augus-
tin, 12, 1966, p. 266 ; 13, 1067, p. 131 et 324). Il contient les Enarrationes in ps, 118-150 ct
un index des thémes doctrinaux pour les quatre tomes ; pas de table des textes scripturaives
cités.

G. M.

16. Sant'Agostine. Esposiziont sui Salmi, 1. Testo latino dall’edizione Maurina ripresa
sostanzialmente dal Corpus Christianorum. Introduzione di Angelo CoRrICELILI.
Traduzione di Riccardo MINUTIL. Revisione e note illustrative a cura delle Benedettine di
8. Maria di Rosano. Nuova Biblioteca Agostiniana, Opere di S8ant’Agostino, edizione
latino-italiana, (Parte IIT : Discorsi), Volume XXV, Roma, Cittd Nuova, 1067, 24 x 17,
XLvII-1340 p.

Deuxiéme volume de la nouvelle collection italienne qui a été fort bien inaugurée en 1965
par une édition des Confessions due & la collaboration de Mgr Pellegrino et de ¢, Carena, et
dont G. Folliet a rendu compte dans Rew. é. augustin. 13, 1965, p. 126-128, Des encarts
publicitaires annoncent que le « Commento a 8. Giovanni » est en cours d’impression, et
les Dinlogues, le De frinilate, la. Cité de Diew, diverses ceuvres « agedbico-monastiques »,
les traités anti-manichéens, les Leffres ot la suite des Enarrationes en préparation.
Le présent volume contient les Enarrationes sur les 50 premiers psaumes. I’introduction
fournit, avec un minimum de renseignements sur les circonstances de 1’wuvre, une
étude claire et bien documentée de la doctrine du corps mystigue. Une table chrono-
logique (p. XLIV-XLVII) présente en colonnes paralléles les résultats divers des travaux de
8. Zarb, d’H. Rondet et d’A.-M. La Bonnaxrdiére ; elle reproduit comme le Corpus Christia-
norum, vol. 88, p. Xv, les erreurs qui se sont glissées dans la table de Zarb et qui ont déja
été signaldes par L. Brix dans Rev. éf. augustin. 10, 1964, p. 193 : la 2¢ Enarr. in ps. 25, la
2¢ 4n ps. 82, les Enarr. in ps. 38, 86, 41, 42, 44, 57, 80, 84, 96, ont été préchées & Carthage
et non 4 Hippone. Le texte latin adopté est celui du Corpus Christianorum, accompagné
d™an choix de Papparat critique de cette édition. Au début de chaque Bnarr. une note
rappelle les diverses dates proposées ; les autres notes de bas de page sont fort discrétes.
Il ne me revient pas de porter un jugement sur la qualité littéraire de la traduction,
qui sera la premiére compléte en langue italienne. Je me permettrai pourtant de dire
que le premier verset du pe. 1 : Beafus wir gqui non abiit in consilio impiorum, m’a
paru traduit de fagon douteuse : « Beato l'uomo che non va secondo il consiglio degli
empi », au lieu de : « che non & andato nel consesso degli empi » 5 et je constate que, tout au
long de Y'Enarr. 4n ps. 1, R. Minuti ne respecte pas les teraps des verbes. Quelques autres
sondages ne m’ont pas tout a fait rassuré sur la fidélité de la traduction.

G. M.
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17. Sant’ 4 gostino, Commento al Vangelo di s. Giovanni. Traduzione di Riccardo MINUTI
con la revisione di Rino MARsIGLIO. Volume secondo. Roma, Cittd Nuova Bditrice, 1865,
21 x 15, 540 p.

Cf. Bulletin augustinien pour 1965 — Rev. é. augustin., 13, 1987, p. 182. Le présent
volume contient les Tractatus 40-124. R.M. s’est sans doute soucié de rendre sa traduction
lisible & un large public ; il me semble avoir tendance & gloser le texte. Mais parfois il se
montre économe A trop bon compte. A titre d’cxemple, je retiens denx omissions qui
correspondent d’ailleurs, de maniére assez bizarre, & deux erreurs typographiques dans le
texte du Corpus ehristianorum qu’il est censé traduive. P. 9 (T, 40, 1), R. M. ne traduit pas
la. proposition : quod (scil. exangelium) gestare nos uidetis in manibus (NOS et non pas
NON, comme on lit en C'C 36, p. 350). P. 282 (Tr. 80, 1), il ne traduit pas : Deus, cuius
naturae non sumus (NON et non pas NOS, comme en C.C. 36, p. 527 ; cette erreur, qui fait
dire & Augustin une énormité, m’a été signalée par mon confrére J. Lemmens), Ces deux
corrections sont & ajouter A la liste d’errata établie par 1. des Places & la fin de son compte-
rendu de ce volume du Corpus christianorum — Biblica, 87, 1956, p. 868.

G M.

18. Awrelius Augustinus. Homilieén over het Evangelie van Johannes, Bloemlezing samen-
gesteld en vertaald door Cl. BEururs. Vol. I. Coll. ¢ Levensbronnen » Brugge-Utrecht,
Desclée De Brouwer, 1867, 18,5 x 13, 96 p.

La collection ¢ Levensbronnen » (S8ources de vie) qui comprend déja une dizaine de
Péres offre pour la premidre fois du saint Augustin. Les extraits des Tractatus in Iohannis
Evangelium formeront en toub quatre livrets ; ils bénéficient d’une traduction trés honne
et que Pon sent longnement pesée ; qui cependant ne recule pas devant quelques adapta-
tions : pour ne prendre qu’un exemple, en I, 8 « Grod : rois lebtres, une syllabe » est un
appel malicieux & la sagacité du lecteur qui s’avise qu’Augustin a dd dire « Deus... ».
Le P. Beukers vise un public cultivé, ses noles en font foi ; aingi, il signale donatisme
(p. 88) eb docétisme (p. 53) sans ajouter la notice habituelle dans les livres de ce genre. Le
choix des extraits (environ un cinguiéme du texte complet) ne se discute pas eb il est
vain de regretber que ce bon traducteur n’ail pu donner le texte intégral,

L. B.

19. (Saint dugustin, Commentaire de lo Prima Tohannis.) Traduction arabe de
Jean Minov. Beyrouth, Imprimerie Catholique, 1967, 20,6 X 14,5, 172 p.

20. Traités anti-donatistes, vol. IIL : Conira ltteras Peliliani libri lres. Traduction de
G Fivarrt, Introduction et notes par B, QuiNoT. Bibliothéque Angustinienne, (Buvres
‘de saint Augustin, 30, Paris, Desclés De Brouwer, 1967, 17,6 X 11, 840 p.

Les trois livees du C. liff. Petil. sont en réalité un recueil comprenant une epistula
assez courte (livre I) et deux libri beaucoup plus longs (livres I eb ITI). Ces trois uolumina
groupés dans Retract. I1, 25 y restent cependant distingués par les trois incipit ; le cas n’est
pas unique (Relr. IT, 53 ; 56 ; 57 ; 'absence d'un second incipit en IT, 20, gqui est le premier
cas semblable, montre qu’Augustin ne s'est avisé de ce procédé qu’a partir de II, 25).
Pétilien édcrit une « Lettre pastorale », Epistule ad presbyteros et diaconos ol il blogue
toute discussion avec les catholiques ; la premitre partie de cette lettre tombe seule
sous les yeux d’Augustin qui réplique sur-le-champ (C. L. Petil., I, début 400) ; il parvient
ensuite & se procurer la lettre entidre et la réfute intégralement (livre I, avant septembre
401) ; entre temps Pétilien réagit & la premidre réfutation en rédigeant une Epistula ad
Awgustinum ol foisonnent les accusabions personnelles et gratuites : Augustin les repousse
en montrant que son adversaire veub noyer le poisson (livre III, avant aofit 408), Un
tableau chronologique (p. 40) situe ces pidces parmi d’autres qui les entrecoupent.
I’indépendance relative de ces documents se refldte dans I'Introduction ott B. Quinot
étudie & part la théologie des trois livres aprds celle de Pédtilien ; lo résumé des deux
lettres de Pétilien est inséré avant les livres II ef III. Mentionnons guelques points
marginaux spécialement étudiés dans les notes complémentaires : les « leftres de commu-
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nion » ; Optat de Thamugadi ; Sacerdos chez Pétilien ; citations scripturaires de P. ; ses
allusions & la liturgie de plusieurs sacrements ; disciplina ; le manichdisme et le monachisme

{voir le présent Bull. no 139).
L. B.

21. La crise pélagienne, vol. I : Epistuls ad Hilarium Syracusanum. De perfectione iustitiae
hominis, De natura et gratia. De gestis Pelagii. Introduction, traduction et notes par
G. de PLINVAL et J. de LA Tourrave. Bibliothéque Augustinienne, (Buvres de saint
Augustin, 21. (Troisidme série : La grace.) Paris-Bruges, Desclée De Brouwer, 1968,
17,5 x 11,674 p.

Ce volume 21 des (Buvres de saint Aungustin n’est pasle premier de la série sur la grdce ;
car ce fut Célestius, disciple de Pélage, qui le premier fut condamné & Carthage par un
synode diocésain, puis réfuté par Augustin en 412, par le De peccalorum meritis et remiss.,
objet du volume 20, premier de la méme série. Nous avons ici la premiére phase de la
grande crise pélagienne qui secous 1'Xiglise, de 418 & 418, quand le Chef incontesté du
mouvement, Pélage, alors retiré & Jérusalem, réussit & se faire justifier par le concile
local de Diospolis (Liydda) en Palestine (415). C’est G. de Plinval — un des meilleurs
historiens de la réforme religieuse tentée par Pélage et corrigée par 'intervention de saint
Augustin et des évéques d’Afrique et de Rome — qui, en ce volume 21, remet clairement
dans leur contexte historique ces premiers traités augustiniens destinés & surmonter la
crise. I1y a d’abord un groupe de documents o I’on voit rebondir 'hérésie de Célestius qui,
malgré sa condamnation continuait sa propagande pélagienne spécialement dans I’Ttalie
du Sud et en Sicile. Nous avons done d’abord une Lettre d’Hilaire de Syracuse, dénongant &
Augustin, pour examen, les opinions suspectes de C(élestius el la réponse d’Avgustin,
I'Epistula 157 qui se présente comme un petit Traité, ou mieux, comme un I'Ve livre ajouté
aux trois qui constituent le De peccal. merilis el remissione comme dit G. de Plinval, p. 17 ;
puis, ¢’est une réfutation d’un ¢ tract » mis en circulation par Célestius : c’est le De perf.
iustiliae hominis, montrant le réle de la grice dans le long progrés spirituel requis pour
corriger les suites du péché originel nié par Célestius, — Ensuite, vient le Traité central :
De natura et gratia qui réfute le De natura de Pélage Ini-méme ; Augustin y prouve que notre
nature est déchue et doit &tre réparée par la grace du Christ ; ¢’est 14 qu’on trouve le texte
célébre oi, parlant de la nécessité universelle de demander le pardon de Dieu, Augustin fait
une exception pour Marie mére de Jésus ¢« de qua propter honorem Domini nullam prorsus,
cum de peccatis agitur, haberi volo quaestionem » (De naf. ef gr.,, xxxVI, 42, BA 21
p. 820), — C’est enfin le De gestis Pelagii o saint Augustin, aprés s’étre procuré les
Actes officiels. du Concile de Diospolis, démontre que si les 14 évéques orientaux ont
proclamé l'orthodoxie de Pélage, c’est parce que celui-ci dans ses réponses a rétracté
toutes ses erreurs. -— G, de Plinval détermine avec compétence les vraies positions de
Pélage et souligne aussi la bienveillance d’Augustin 4 Pégard de la personne de Pélage,
comme son zéle ¢ intransigeant » pour dépister et condamner toutes les erreurs sur la grice
du Christ, — Une bonne table analytique indigque les grands thémes doctrinaux abordés et
cite en particulier les formules typiques et synthétiques dans lesquelles saint Augustin
aime & résumer sa pensée.

n-J. T.

22. Augustinus. Brev till Proba om binen. Svensk Oversittning : Lars MBLIN och
Jean Durmavu. Katolska Smaskrifter, 9. Stockholm, Petrus de DaciafOrlaget, 1965,
18 x 12, 82 p.

Traduction soignée en suédois, pour le grand public, de I'Epist. 180 ad Probam sur la
pridre, d’aprés P.L. 83. Les citations de 'Reriture sont données dans le texte de la « Bible
suédoise » (1917) chaque fois qu’elles ne se rapportent pas verbalement au commentaire
d’ Augustin. :

L. B.
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III. — BTUDES CRITIQUES

MANUSCRITS — EDITIONS

28. OBRRLEITNER Manired, Die dugustinus-Uberlieferung in Italien. Diss. Wien, 1967,
3 vol,, dactyl.

Reolevé des ceuvres de saint Augustin contenues dans les mss des bibliothéques d'Italie,

24, Bulletin codicologique, n° 214 — Soriptorium, 20, 10686, p. 117,

Signale un ms. des Confessions avec miniatures, derib & Florence vers 1460 (Oatalogue
16 du libraire A.G. Thomas, Bournemouth 1965, no 1),

25. LauBor C., La {radition manuscrite des Sermons de saint Augustin pouwr la Nodl ef
I Epiphanic — Revue bénddiotine, 77, 1067, p. 217-245.

Un article de Dom Lambot se passe de recommandation. Dans le cas présent, il faut
signaler méma les trois pages d'introduction dont chague ligne est un enseignement : sans
dtalage d’érudition, c’est toube I'histoire de In transmission des sermons augustiniens en
général. Puis vient la description des collections ot homiliaires ol figurent des sermons de
No#l ou de VEpiphanie : quatre ¢ collections augustinionnes anciennes» ot dix-sept
anciens « homiliaires mixtes » (¢’est-d-dire contenant des sermons de plusieurs Péves). La
description des homiliaires est précédée d’un résumé historique de ces compilations ;
enguite Dom Lambob laisse délibérément de cdté les « inmombrables homiliaires médis-
vaux » gui « 86 laissent facilement ramener & doux ou trois types fondamentaux établis au
vime sitcle » eb qui ont déja faibt I'objet de récents travaux d’ensemble ; il s’attache par
contre & déerire les homiliaires « & physionomie individuelle » perpébuant probablement des
traditions locales antérieures, vi-vii® sidcles (p. 225) ; c’est par 1'édition des sermons,
c’est-d-dive par la critique textuelle, que powwont s’éclairer davantage la provenance
et la nature de ces recueils. I’arbicle esh pourvu de trois tables : sermons, manuserits,
incipits de douze sermons apocryphes inédits.

L. B,

268, CmavAsse Anboine, Un curieux centon ohristologique du VI® gitcle — Revuwe de Droit
Canonigue, 18, 1966, no 2-8-4 (En Hommage & Gabriel Le Bras), p. 87-97.

Ce centon édité par Mai (sermo 174) esb atbesté par deux manuscrits, codex LIX (57)
de la Bibliothéque capitulaire de Vérone (s. vi-vir), et ms, Berlin, Phillipps 1871 (4),
(1xesidcle). A.C. en retrouve toutes les formules, mis & part trois. Bien gue mise sous le
nom d'Augustin, cette compilation n’emprunte & celui-ci que sept textes sur quarante-
trois, les auntres étant tirés de divers auteurs tous antérieurs au vi¢ siécle.

27. Barrit Henri, Sermons marials inédits « in Natali Domini » — Marianum, 25, 1963,
p. 39-93.

H.B. poursuit son enquéte & travers les anciennes collections de sermons (Homéliaire de
Toléde, Ms. Brit. Mus. .Add. 30858, rxesiécle ; Recueil languedocien, Ms Library Chicago 1,
1x e sidcle ; Commentarium de singulas lectiones orthodoxorum atque catholicorum, Ms.
Vienne, Nationalbibl., 1618, fin vimes. - début 1x¢ ; Homéliaire d’Ottobeuren, Ms. Rome,
Bibl. Vittorio Emanuele V.E. 1190 (240, 958), viI-Ixe siécle ; Homéliaire de Montpellier,
Ms. Acad. de Médecine 59, Ix-x® s.) pour établir un inventaire des sermons de Nodlayant
un intérét du point de vue marial. Du point de vue augustinien je signalerai le sermon
publié & la p. 14 qui gravite tout entier antour du théme Christus medicus, Homél. de
Toldde, fol. 232 v ; les douze sermons qui dans le Recueil languedacien, fol. 26-40, sont mis
sous le titre dugustinus de incarnalione domini, série constitude de 4 sermons authentiques
et de 8 pseudo dont 4 non identifiés ; les deux sermons édités ici pour la premiére fois, qui
apparaissent avec plusieurs autres sous le nom d’Augustin dens le manuserit de Vienne
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et qui sont certainement d’origine africaine (voir p. 57 et 64) ; les deux sermons édités anssy
pour la premidre fois (p. 74 et 79) qui n’ont aucune attribution dans Ihoméliaire
d’Ottobeuren et dont le premier dépend de Fauste de Riez, le second de sermons augus-
tiniens ; I'étude des sources, voire 1'édition partielle ou totale de trois sermons inddits de
I’Homéliaire de Montpellier, le premier empruntant aux deux ouvrages pseudo-augusti-
niens Adversus quingue haereses et C. Iudaeos, Paganos et Arianos, le second laissant
apparaitre des thémes augustiniens, le troisidme « composé & l'aide de lambeaux mal
recousus, arrachés au Commentaire de saint Amboise sur Ilivangile de Luc ».
G. B

28. BarrE H., Corrections dans Uantiphonaire de Saini-Pierre — Revue bénédictine, 76,
1966, p. 343-351.

A la p. 344, H.B. mentionne plusieurs témoins de I’expression per aurem qui appartient
au vocabulaire des sermons africaing de No&l. — De plus la comparaison de antiphonaire
de Saint-Pierre avec ’antiphonaire de Compiégne révéle que ce dernier reste fidéle & un
texte plus ancien ot lon trouve un emprunt textuel au sermon pseudo-augustinien
App. 194, sermon composite et tardif tributaire d’un autre psendo-augustinien 4dpp. 119.

29. LEMARIE Joseph, Le bréviaire de Ripoll, Paris, B.N. lat. 742. Etude sur sa composition
et ses lextes indédils. Scripta et Documenta, 14, Abadia de Montserrat, 1965, 25 x 18,
x1v-232 p. et 10 pl.

La similitude d’écriture du ms. Paris B. N, lat. 742 avec le ms. du Vatican 5730, X11¢ siécle,
originaire de Ripoll, a permis & J.L. de localiser et de dater définitivement ce ms. 742
mentionné au Catalogue général des manuscrits lating de la B.N. sous le titre Breviarium
benedictinum. Cette identification du Bréviaire de 'abbaye de Ripoll s’ajoute & l'identifi-
cation récente, et non moins heureuse, faite par Dom A, Olivar du sacramentaire de
la céldbre abbaye, conservé & la Bibliothéque Capitulaire de Vich, ms. 67, du xre sidcle.
I/étude des homélies contenues dans ce bréviaire révéle une dépendance d’homéliaires
plus anciens et divers. Parmi les emprunts aux Péres, 22 sont faits & saint Augustin et
plus particuliérement: aux Tractaius in Iohannem. Fait curieux, 8 textes de saint Léon sont
mis sous le nom d’Augustin. A noter aussi la liberté prise par le compilateur qui n’hésite
pas & abréger et & remanier les textes : au mercredi de la 42 semaine de caréme, emprunt au
Tract. in Ev. Ioh. 44, 1-156 (aprés quelques lignes du paragraphe 1 on trouve 3 lignes du
paragraphe 8, quelques lignes du paragraphe 9, enfin paragraphes 10 & 15 avec nombreuses
interpolations ) ; au vendredi de la méme semaine, le Tract. in Toh, 49 sert plutidt de trame
& une homélie recomposée i partir de quelques phrases augustiniennes, avec ajout de
nombreux passages originaux et des emprunts plus ou moins littéraux an De poenilentia
d’Ambroise. Plusieurs textes pseudo-augustiniens sont donnés sans attribution.

G. I

80. Lemarnt J., Nouveaur manuscrils de Catalogne, témoins des sermons de Chromace
&’ Aquilée — Revue bénédictine, 76, 1966, p. 314-321.

Sur 9 folios d’un homiliaire de Seo de Urgel (x11° sidcle), J.L. a identifié au f. 4v sermon
ps.-aug. Caillaw 11, 63 = Mai 154 ; f. 6Y sermon ps.-aug. Nunc ad loguor (éd. Diaz y Diaz
dans Anecdota Wisigothica, t. I, 1958, p. 69-70 ; £. 7* explicit du ps.-Aug. sermon app. 160 ;
£, 8T deux extraits de sermons mis sous le nom d’Augusbin : « Karissimi hodie Iesus Christus
deus meus et dominus meus... », « Karissimi Dominus noster Iesus Christus secundum
geripturas  divinas... ». Des trois sermons de Paques de Chromace, f. 4r, 7%V,
T’un est anonyme, les deux autres sous le nom de Jérome, alors que ces trois piéces étaient
mises sous le nom d’Augustin dans I'homiliaire de Santes Creus. Le bréviaire imprimé
a’Urgel, de 1487, permet de supposer que I'homiliare contenait également deux autres
sermons de Chromace, le 3. 8 attribué & Augustin, et le 8. 21, ps.-aug., Mai 192. Oe dernier
germon est mis sous le nom de Jérdome dans le ms. 12 de Lérida, bréviaire de la fin du

xTve-début du xve,
G. B
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81. MA2zA Antonia, L'inventario della « parva libraria » di Santo Spirito e la bibliolesa. del
Boceacio — Italio Medioevale e Umanistica, 9, 1966, p. 1-74.

Le P. David Gutiérrez avait publié I'inventaire des trois fonds de mss de la bibliothé&que
du couvent du Saint-Espril, Florence (voir Bull. augustin. pour 1962, n® 75 — Rev. él.
augustin., 11, 1965, p. 116) ; inventaire contenn dans Laur. Ashburn. 1897, fol, 10-41x.
On trouvera ici, publiée de nouvean, la troisidme partie de cet inventaire, ¢’est-a-dire les
mss de la « libraria parva » (fol. 837v-41%, en 1451), avec 1’addition de notices exhaustives.
Voir p. 14, I/2 (Gutiérrez n° 472) de civilate Dei ; p. 18, I/12-13 (Gubiérrez no 482-488)
Eapositio psalmorum Augustini.

L. B.

82. VmziN Jean, Un nouveaw manuscrit autographe &’ Adémar de Chabannes (Paris, Bibl.
nat., lat. 7231) — Bullelin de la Sociélé nationals des Antiquaires de France, 1966, p. 44-51
(562) et pl. 1.

Entre autres piéces, le ms. conbient le De musica d’Auvgustin avec de nombreuses
notes tironiennes d’Adémar (1 1084) ; ces notes ont ét6 remarquées déjd par Paul Legendre
(cf. p. 50, n. 8), Le ms. a été utilisé par les mauristes, ms. B.

L. B.

88. Vav Barsmroun Iimile, Un relevéd des manuscrits de Parc conservés & la Bibliothdque de
U Université de Lowvain avant 1914 — dnalecia Praemonstratensia, 43, 1967, p. 62-71.

Lors de 1a vente en 1829 des manuscrits de I'abbaye de Parc plusieurs furent; achetés par
I'Université de Louvain. Malheureusement I'incendis de cette Bibliobhéque en 1914 détrui-
sit les manuscrits et les fiches descriptives qui en avaient été édtablies. A parbtir du
catalogue manuscrit de I'Abbaye de Parc, rédigé entre 1005-1008 par le chanoine
Raphadl Van Waefelghem, il a 666 possible & I'A, de dresser un inventaire de ces manus-
crits & jamais disparus et dont plusieurs contenaient des couvres de saint Augustin : Ms. 128
(toutes ces cotes étaient celles donndes aux manuscrits & lour entrée & la Bibl. de Louvain)
Augustini opusculorum compendium per M, Simonem, fin X1, X111 6b XTV® sidcles, ce ms,
contenait le De civ. Dei, des sermons ot plusieurs traités ou opuscules. — Ma. 146 S, dugus-
tini Confessionum Ubri, xXv© sidcle — Ma, 106 du x11° sidcle contenait entre autres un texte
intituld Augustinus ad Seleucium, difficilement identifiable puisque l'on ne trouve pas
de personnage dénommé Seleucius dans toute I'suvre d’Auvgustin, — Ms, 154 Regula
S. Augustini, daté exactement de 1510. — Ms, 45, fol. 167 : Augustinus de Iuchy beate
Virginis qui n’est probablement autre que le De planciu Mariae attribud aussi 4 saint
Bernard et & saint Anselme mais dont 'auteur est Ie cistercien Ogler de Locedio (11886-
1214).

G, F.

34. HaNos Geneviéve, Les traductions médidvales frangaises et italiennes des « Soliloques »
attribués & saint Augusiin — Mélanges d’archéologie et d’histoire de I Feole frangaise de
Rome, 79, 1967, p. 299-370.

Les Soliloguia animae ad Deum mis sous le nom d’Augustin sont un des nombreux traités
de dévotion issus des diverses écoles de spiritualité des x1® et xIr® sidcles. S’inspirant
d’Hugues de Saint-Victor, de Jean de Fécamp, ce traité date du xmresidecle. Les premidres
traductions apparaissent au X1ve sidcle, en milien laic en France, et en milieu monastique
en Italie. A partir des manuscrits recensés, G.E. retrace I’histoire de ces traductions.
Pour la France, I'inventaire des manuscrits fait appavaitre deux types de traductions, les
unes écrites dans la langue commune, et de ce fait les plus répandues, les autres originaires
de I'est de la France et écrites en une langue dialectale plus ou moins accusée. En Italie
on peut distinguer trois types de traductions qui se distinguent non pas par la langue,
bien que certains traits dinlectaux soient parfois trés nets, mais par leur longueur ;
omissions ou transpositions font supposer & I'A. qu’il existait des textes latins fort divers &
T'origine : je pense personnellement qu’en I'absence jusqu’a ce iour d’étude sérieuse sur les
versgions latines des pseudo-soliloques il est difficile de se prononcer sur ce point. P, 308,
G.B. fait allusion au désintéressement des religieux italiens & 1'égard des opuscules de
piété traduits & leur intention ; j’ai relevé dans lo Speculuan imperfectionis fratrum minorum
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de John Brugman, anteur franciscain du xve, voir drohivum Franciscanum Historicum, 11,
1909, p. 618, un aveun qui va en ce sens : ¢ Fratres ijunenes post professionem spernunt
libros devotionales, utpote °© Qui sequitur me ’, ‘ Horologium eterne sapientic’, eb
‘ Manuale > Augustini, ¢ Meditationes ' eiusdem... ». Aprés l'inventaire trés détaillé des
traductions francaises et italiennes, 1'A. signale également les traductions en langue
cagtillane, catalane, flamande et germanique. On peut ajouter une traduction grecque de
Demetrios Kydones (- 1400), cf. M. RACKL, Die griechischen Augusbinusiibersetzungen,
dans Miscellanea Francesco Ehrle, I, p. 23-25.

Voir aussi nos 344, 871, 384, 3865. G. F.

CONFESSIONS

85. O'CoNNELL Robert J., Alypius’ ¢« Apollinarianism » at Milan (Conf. VII, 25) —
Revue des éludes augustiniennes, 18, 1967, p. 209-210.

Cette notule rectifie une erreur de lecture de P. Courcelle et d’A. Solignac :
lorsqu’ Augustin professait une sorte de ¢ photinianisme inconscient », Alypius n’était pas
apollinariste. Au contraire, c’est parce qu’il attribuait 4 la Catholica une vue apollinariste
qu'il n’était guére enclin A embrasser la foi chrétienne. 0’C, explique les méprises
&’ Augustin et d’Alypius par 1'état de confusion de la théologie milanaise sur Punion
hypostatique. Je ne puis le suivre sur ce point, car dés 382, dans le De Incarnalionis
dominicae sacramento (paragraphes 11, 64 et sv.), Ambroise rejetait fort expressément
I’erreur qu’Alypius imaginait étre la doctrine de la Catholica. O’C. ajoute que Simplicianus
n’a guére pu éeclairer Augustin sur le mystére du Verbe incarné et que la premitre christo-
logie augustinienne a développé ¢ a relatively ¢ Photinian ’> position » ; il réserve les
preuves de ces allégations pour une prochaine étude. Nous aurons donc l'occasion d’y
revenir.

G. M.

86. OarENA Carlo, Fonli classiche di un passo delle « Confessiond » agostiniane — Rivista
di storia e letteraturea religiosa, 8, 1987, p. 65-70.

A travers les pages (IV,1v, 8-V1, 12) olt Augustin décrit sa douleur A la suite de la
mort de son ami, C.C. reléve d’abord des lieux communs classiques : thémes de Pamaritudo
et de Vaegritudo, de la dementia et de linsania, de I'ami plus cher que soi-méme, de
Yamitié d’Oreste et Pylade ; plusieurs de ces rapprochements ont déjd été signalés par les
commentateurs. Tout au long du ch. v, 12, I’A. voit des allusions & Lucréce, & Horace et
Séndque ; & vrai dire des descriptions du dégotit de 1’Ame, de ses indécisions, de son
instabilité, du besoin de se fuir se retrouveraient nombreuses chez les auteurs anciens ; les
rapprochements suggérés ne me paraissent pas définitifs. Enfin sont énumérés certains
traits ou tournures stylistiques qui évoquent des passages des grands classiques latins et
aménent I'A. & conelure : ¢ il contesto espressivo & fortemente classico » ; sans nier la
beauté littéraire de ces pages d’Augustin, j’avoue que la geule recherche des sources ou des
paralléles littéraires n’en apporte pas la preuve.

G. F.

87. VerREEWEN LM.J, De Belijdenissen van Aurelius Augustinus, vertaald door Gerard
Wijdeveld, Utrechi, De Fontein, 1963 — Hermeneus, 36, 1064-1965, p. 223-225.

88. VERERTTEN L.M.J., Naar aanleiding van « Qver twee passages in Augustiﬁus’
Confessiones » — Hermeneus, 37, 1965-1966, p. 26.

No 37 : 0. R. de la traduction des Confessions par G. WIIDEVELD (Voir notre Bull.
pour 1983, n¢ 12 = Rev. é.. augustin., 11, 1965, p. 809 sv.) ; — la réponse du traducteur
& cette recension a été résumée dans Bull. pour 1965, no 48 (= Rev. é. augustin., 13, 1967,
p. 188). — N° 38 : sous le titre A propos de « Sur deux passages dans les Confessions
d’ Augustin », instance du recenseur qui maintient entjérement sa critique principale
touchant les legons non fondées sur les manuscrits. Ceci ne diminue en rien les grandes
qualités de la traduction, L. B
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39. VEREEIEN Luc M.J., ¢ Mundus» et « Saeculum » dans les Confessions de saint
Augustin — Studi in onore di Alberto Pincherle (voir no 117), p. 665-682.

Mundus évoque généralement les créatures animées ou inanimées répandues dans
1’espace, alors que saeculum indique habituellement les créatures dans le temps et qui se
trouvent soumises aux heurs et malheurs de ce monde. En fait nous retrouvons chez
Augustin les notions du cosmos et de I’aidn. I’A. aurait pu élargir sa recherche en suggérant
les sources bibligues et philosophiques.

G. .

40. ScrMmT-DENGLER Wendelin, Stilistische Studien zum Aufbaw der Konfessionen Augus-
tins. Dissertation, Philosophische Fakultéit der Universitit Wien, 1965, 1v-248 p. dactyl.

Il nous est impossible de résumer ici cette thése dont nous avons pris connaissance avec
une admiration croissante, Xlle se présente comme 1’ébauche d’'un commentaire intégral
des Confessions. Nous n'y reldverons méme pas des exemples, car nous ne pourrions le
faire qu’en les arrachant du riche contexte, tout en nuances, ot en les mutilant. Qu’il
guffise de dire que I’Auteur exploite avec maftrise toutes lea ressources de l'interprétation
textuelle ; que ’application de méthodes paralldles lui permet d’éclairer maint ensemble et
maint détail ; que le genre littéraive des Confessions trouve ici sa qualification quasi
définitive, ot gue l'unité des treize livres semble maintenant chose acquise. Puisse
I’ Auteur, assistant & 'Ingtitut Germanigue de 1'Universitd de Vienne, trouver 'occagion de
mettre en forme ce bean travail et, si possible, de l'intégrer dans une étude exhaustive des
Confessions. (Renvoyons dds maintenant au chapilre sur « aula memoriae » publié dans
cette revue, p. 69-89,)

L. B.

41. HApor Pierre, Ktudes sur les Confessions de saint Augustin — Annuaire 1967-1968 de
I'Ticole pratique des Hautes Hitudes, Ve section, Sciences religieuses : Palristique latine,
(Paris, Sorbonne, 1967), p. 181-182.

Analyse des Confessions, Livre XI ; plan des développements sur le « temps » & partir du
début intemporel de la Genese : In principio (in Verbo) ; distentio et inlentio de PAme
tournée soit vers le temporel, soit vers I'éternité ; la cohérence du développement parait
exiger en X1, xxx1, 41, vers la fin, la, lecture « sine dislentione actionis tune » et non « sine

distinelione... ».
L. B.

42, Hapor Pierre, Quelques thémes fondamentaur des « Confessions » de saint Awgustin —
Revue de Uhistoire des religions, 171, 1907, p. 113-115. (Bulletin de la Société Ernest-
Renan, n° 15, 1966, p. 5-7).

Ces thémes sont ceux du moi d’Augustin, qui insiste, & encontre du manichéisme, sur
Tidentité du moi pécheur et du moi converti, notamment dans Vacte de se souvenir :
« c’est (& la fois) assumer la responsabilité du péché, se repentir et rassembler I'&me »
(p. 118). Bn outre ¢ le moi des Confessions ne doit pas étre compris comme la singularité
incommunicable de I'homme Augustin, mais au contraire comme I’humanité nniversells
dont les événements de la vie d’Augustin ne sont que les symboles » (p. 114). 8’adressant &
Dieu avec des expressions bibliques, Augustin s’identifie & ’homme qui parle dans Ia
Bible : Job, David, Paul, Adam pécheur, converti et rénové dans le Christ, en dialogue avec

Dieu qui parle, lui aussi, dans I"fieriture.
G. M.

48. OAPANAGA V., Bl silencio interior en la visidn agustiniana de Ostia — Studia Palristica,
IX (Texte und Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1966, p. 3569-392.

L’étude concerne bien la ¢ vision d’Ostie » rapportée par saint Augustin en Confess.,
IX, %, 23-26 ; mais plus encore la notion de «silence intérieur » dont saint Augustin se
sert (4bid,, 25) pour ingister sur cette grice de choix ; c’est pourquoi le développement, & la
maniére habituelle de I'A., ne se concentre pas sur ce seul fait exceptionnel, si riche soit-l, il
§’étend au ¢ silence intévienr » dont parle toute I'osuvre augustinienne, — Et d’abord, une
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Ire partie (p. 360-863) présente notre &me congue par Augustin comme une « vie inté-
rieure » concrétisée dans 'image d’un monde (ou d'une ville) pleine de rumeurs, de voix et
de tumulte : en y entrant pour y trouver Dieu, il faut faire le silence. Or cette image
est paralléle & celle de la vision dont les trois degrés sont décrits en De Gen. ad litl., XII,
ViII, 18 : ce sont les trois sources de bruits terrestres qui g’opposent & trouver Dieu : 1) les
objets du dehors entrés dans I’dme par les sens externes, avec leurs fracas ; 2) les images du
¢ spiritus » : faits de mémoire qui se réveillent ou créations imaginatives sonores autant
que visibles ; 3) enfin, le tumulte des passions, les désirs déréglés, méme &’ils sont d’ordre
spirituel mais égoistes et terrestres : tous exclus par le « silence du eewr » La IT@ partie :
« Interprétation du silence augustinien » p. 363-370 rappelle les explications données par
de nombreux auteurs (Korger, Urs von Balthasar, Lot-Borodine, Daniélon, Maréchal,
Boyer, etc.) sur le silence mystique selon Augustin soit dans la vision d’Ostie, soit dans la
contemplation augustinienne en général. Bt les deux dernidres parties élargissent encore
TI’horizon : la IIIe, intitulée « Le silence dans Ia mystique chrétienne », suit 'influence de
saint Augustin au Moyen Age eb jusqu’d nos jours (p. 876-8387) ; eb la IVe (p. 887-302)
« Saint Angustin et Plotin », fait la préhistoire du silence mystique en rappelant les
diverses opinions émises concernant l'influence de Plotin sur saint Augustin, en particulier
en son réeit de la vision d’Ostie, mais aussi sur sa pensée mystique en général. — 11
arrive parfois qu’en suivant I'A. en ses développements, on oublie un peu la ¢ vision
d’Ostie » 3 mais on y trouve toujours de bons renseignements sur le « silence intérieur »
augustinien et sur son rdle dans la vie mystique.
®-J. T,

44. JorLy Robert, Noies sur la conversion d'Auwgustin — L’ Antiquité classique, 35, 1966,

p. 217-221.

A propos du livre de M. Courcelle : Les Canfessions... dans la tradition litléraire. 1. A.
maintient que le concept philosophique de curiosifas est empruntd au stoicisme latin,
Pour la scéhe du jardin de Milan, il insisbe sur la voix surnaturelle, réelle, voix d’ange
qu’Augustin a réellement entendue.

45. BERETTA Rinaldo, Il ¢« rus Cassiciaoum » di S, Agostino — BarurrA R., Appunti
sloriei su aleuni monasteri e localite della Brianza. Seconda edizione ampliata. Monza,
Scuole Grafiche Artigianelli Pavoniani, 1066, 24 x 17, 304 p. ; p. 205-229,

Paru une premiére fois sous le titre Dov’era il luoge di Cassiciaco che ospito S. A goatinae ?
Carate Brianza, 1928, puis sous le titre Del ¢ rus Cassiciceum » di 8. 4 gostine, Ibid. Article
pondéré qui passe en revue les arguments en faveur de Cassago d’une part et de Casciago de
P’autre, pour conclure & une probabilité en faveur de Cassago.

L. B,

46. CasaTr Giuseppe, Nole sullambiente ¢ le persone di Cassiciaco — Augustinianum, 7,
1967, p. 502-518.

Recueille & travers les Dialogues et les Confessions les renseignements sur I’entourage
d’Augnstin et la vie &4 Cassiciacum. Références utiles, sans plus.

Voir aussi no? 173, 221, 369.
G. M.

CITH DE DIEU

47. HorroN J.T., The De civitate Dei as religious satire — The Classical Jowrnal, 60, 1965,
p. 193-203.
L’auteur souligne, exemples 4 'appui, avec quel A-propos, mordant et mesure, Augustin
pratique le genre satirique dans son De ¢iu. Det, sans nuire pour autant au caractére sérieux
voire solennel de son ouvrage.

48. Fuoms H., Gloriosissimam civitatem Dei... — Musewm Helveticum, 22, 1965, p. 190,

Le texte de la phrase « Gloriosissimam ciuitatem... » qui ouvre le De ciu. Dei comporte
dans les manuscrits des variantes qui se retrouvent dans les éditions, Pour n’en citer que les



BULLETIN AUGUSTINIEN POUR 1967 217

plus récentes, Dombart-Kalb¢ (Teubner ; repris dans C.C. 47) donne : ¢« hoc opere instituto
el mea ad le promissione debilo... suscept» ; Hoffmann (C.8.H.L. 40) : « hoc opere ad te
instituto et mea promissione debito... suscepi » (voir aussi P.L. 41, col. 18, note 1). Le choix
s’avére difficile. J.B. Bauer (dans Hermes, 93, 1965, p. 133) reldve cependant un parallele
chez Cicéron, 4cad. post., I, 2, qui plaide en faveur du choix fait par Hoffmann : « ad hune
enim ipsum... quaedam institui ». Mais en remettant ad {¢ en rapport avec instifuto, on
prive mea promissione de son déterminatif. Fuchs propose done d’insérer le pronom #ibi
entre mea et promissione. On sait que « magrum opus el arduwm » de la fin de la méme
phrase est un emprunt & Cicéron, Or. xxxT111, 75 (Baner, ibid., p. 184 ; Testard, II, p. 36);

A do V.

49. OrrANDI Tito, Origine e composizione del I lLibro del De civitate Dei di A goslino —
Studi Classici e Orientali (Pisa), 14, 1065, p. 120-133.

50. OrRLANDI Tito, Imperium e respublica nel De civitate Dei di dgostino — Rendiconti
dell’ Istituto Lombardo, Classe di Leltere, 101, 1967, p. 81-100.

Les deux essais font partie d’'une étude (en préparation ?) ¢« sur I’histoirve du développe-
ment des idées dans le De ciu. Dei » (n° 49, p. 120, note). I’auteur se propose de montrer
« qu’'Augustin avait bien dans Vesprit un certain plan initial, mais qu’il le changea par-
tiellement au cours du développement sous 'influence de divers facteuvs, les uns d’ordre
interne, les autres indépendants de sa volonté » (ibid., p. 121). Ce propos anticipe les
conclusions. On n’osera contester qu’Augustin a df avoir un plan, plus ou moins élaboré,
dans son esprit avant d’entreprendre la xédaction de son ouvrage ; la difficulté, c’est gqu’il
est pratiquement impossible de connaitre ce plan autrement que par Panalyse de l'ceuvre
telle gu'elle est sortie de ses mains, Daés lors, quel critére possédons-nous selon lequel il esb
possible de juger objectivement que tel développement, que tel changement de perspective,
tant qu’ils ne sont pas frappés de contradictions irréductibles, ne correspondent pas au
plan initial ? Aucun ! et nous risquons de faire des jugements arbitraires & propos d'un
auteur dont la méthode de composition est tellement différente de la ndtre. L’auteur parle
d’influences diverses qui auraient amené Augustin & modifier son plan initial au cours de la
rédaction : cependant ces influences ne prennent pas de formes bien précises dans son
argumentation, et la distinction annoncée entre facteurs internes et extermes ne g’y
retrouve point, Au demeurant, ce n’est phus un secret pour personne que l'idée des deux
Oités préoccupait P'esprit @’Augustin depuis longtemps, que le sac de Rome ne fut que
l'occasion pour i de développer cette idée dans un grand ouvrage et que cet ouvrage
s’adresse aussi bien & des chrétiens qu’anx paiens. Ce qui fait probléme pour Pauteur, c’esl
de voir Augustin prolonger dans les livres I1-X une partie polémique provoquée par le sac
de Rome, alors qu’apparemment il écrivit le livre I, qui liguide parfaitement la guestion
soulevée, comme une introduction directe aux livres XI-XXII (premier article) ; et de le
voir aussi porter un autre jugement sur 'HEmpire romain dans le livre I que dans les
suivants (deuxiéme article). Cet intérét pour I’ Empire romain, source de changements dans
le plan des idées & développer, serait consécutif & une prise de conscience plus aigus, sur-
venue pendant la rédaction du premier livre, de la mentalité antichrétienne propre
aux partisans de la vieille conception des rapports entre I’Empire eb la religion, que celle-ci
soit paienne ou chrétienne, partisans qui se recrutaient principalement au sein del'aristo-
cratie patriote de la ville de Rome. Sur cette mentalité Iauteur s'étend, avec honheur,
dans les deux essais, mais plus spécialement dans le second. Pour lui, la preuve gu’Augusbin
n’avait pas encore trop approfondi le substrat idéologique (p. 131) des accusations
pafennes et des murmures des chrétiens proférés & ’occasion du sac de Rome, c’est que,
dans le livre I, ses réponses aux accusations des paiens, qui (et ’auteur insiste) n'étaient en
rien nouvelles, étaient les réponses traditionnelles de la polémique antipaienne des Péres ;
d’ailleurs, ajoute-t-il (p. 181, note 81) Augustin n’était pas encore chrétien i 1'époque de la
lutte autour de 'autel de la Victoire. O’est oublier qu’Augustin a eu tout le temps pour y
réfléchir et que sa charge de pasteur, & défaut de sa curiosité personmuelle, l'a obligé
& 'y réfléchir, bien avant le sac de Rome, comme il ressort de maints sermons et de maintes
lettres. Je ne crois done pas pouvoir admettre Ia conclusion que, dans I'esprit d’Augustin, le
livre T n’a d0 é&tre qu'une simple introduction aux livres XI-XXII, et que devant les
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implications importantes et les antécédents littéraires du probléme de I'Bmpire romain qui
s6 serait subitement présenté & son esprit, il aurait décidé d’ajouter les livres 1I-X, avant de
passer directement aux livres XI-XXIIT, commme il aurait initialement préva de le faire.
L’analyse du livre I permet aussi bien de le considérer comme une introduction a l'en-
semble de ’ouvrage tel qu’il est sorti des mains d’Augustin, voir J.-CL Guy, Unité ef
Structure..., p. 33-35. Les quelques divergences dans les jugements qu’Augustin porte sur
PEmpire et ' Btat romain peuvent &tre expliquées, comme I'auteur le fait dans son deuxiéme
arficle, par la variété des interlocuteurs auxquels Augustin s’adresse tour a tour ; elles
répondent & des changements de perspective, rendus nécessaire par la complexité du sujet
traitié ; elles n’exigent pas, de la part d’Augustin, de modifier son plan initial et 1’auteur se
garde bien, dans son deuxidme article, d’orienter son exposé vers cette conclusion. Il
faut reconnaftre que dans ces deux essais I'auteur a rassemblé de nombreux éléments qui
permettent de mieux comprendre le sens du De ciu. Dei, sa structure ef, tout compte fait,
son unité. Il n’est pas si certain que l'auteur semble le croire, que les réunions auxquelles
‘Volusien prenait part étaient des réunions de catéchumeénes (n° 49, p. 183) ; Marcellinus,
en effet, parle de ses visites presque quotidiennes chez Volusien, oi il rencontre d’autres
personnes qui toutes disontent ensemble littérature et religion (voir : Ep, infer Aug., 136).

A.d. V.

51. ALLARD G.H., Pour une nouvelle interprétation de la « Civitas Dei » — Studia Palristice,
IX (Texte und Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 10686, p. 820-339.

La formulation du titre est ambigu & deux égards : il ne s’agit pas du concept de Ciuitas
Dei mais de Pouvrage De ciritate Dei ; il ne s’agit pas non plus de donner une nouvelle
interprétation du contenu de cet ouvrage, mais d’en déterminer par une voie nouvelle le
genre littéraire et la structure pour en dégager ensuite Vintention de son auteur. La
voie nouvelle n’aboutit pas nécessairement & une nouvelle interprétation objective comme
FPaubeur semble nous le suggérer en parlant des travaux de ses prédécesseurs, dont il
simplifie parfois trop les vues et les conclusions. Ainsi le P, Guy (Unité et Struclure..., p. 8
ot non pas p. 1) ne voit-il nullement dans le De ciu. Dei une sorte de « Doctrina christiana »
amplifide (p. 880, suite de la note 1 de la p. 829} ; il parle, et encore sous forme interroga-
tive, d’une sorte de « somme de la culture chrétienne » mais il n'a certes pas en vue
Pouvrage d’Angustin qui s’intitule De docirina christiana. — Il n’est pas vrai non plus
qu’ « on a toujours considérd jusqu’s présent que les dix premiers livres étaient de caractére
polémique et négatif » (p. 333-384) ; avant d’aborder I’étude du De ofu. Dei, les chercheurs
ont eu soin, ce que 'auteur néglige, de se reporter a la, Relractatio, IT, 48 (72) ot Augustin
les avertit : « Mais pour qu’on ne nons accuse pas d’avoir seulementi combattu les doctrines
des autres sans avoir exposé les notres, c’est cet exposé que contient la seconde partie de
cet ouvrage, qui est renfermée en douze livres. Cependant, loraqu’il en est besoin, nous
affirmons les opinions qui sont les ndtres, méme dans les dix premiers livres et nous réfu-
tons celles des autres dans les douze derniers » (trad, Bardy, BA 12, p. 525-527). Il serait
facile de relever dans le texte et dans les notes d'autres jugements péremptoires non
justifiés ni justifiables et qui ont sans doute échappé au contrdle de I'auteur dans I'en-
thousiasme de sa découverte. Car découverte il y a, il faut le reconnaitre : celle de la
similitude qui existe entre le De ciu. Dei et le De calechizandis rudibus, ou, pour parler avec
plus de précision que ne le fait auteur, les deux imstructions qu’Augustin y propose
comme modeéles & Deogratias ; I'idée fondamentale qui commande Pargumentation est la
méme (le bonheur vrai), identique est la méthode de doser intelligemment au besoin
du lecteur ou auditeur la réfutation et la démonstration ; celle-ci est conduite au moyen du
méme récit de l'histoire du salut articulée en six fges du monde et débouchant sur un
septidme de repos parfait en Dieu. La mise en paralldle du plan du De ciu, Dei avec celui de
la premiére instruction du De catech. rud. fait sauter cette similitude aux yeux (p. 337-388).
Quelles sont les conséquences de cette découverte pour « I'interprétation » du De ciu.
Dei ? 8i j’ai bien compris, Pauteur les croit importantes, mais s’en explique assez sobre-
menb : le genre litbéraire du De ciu. Dei serait « catéchétique », ce qui prouverait
qu’Augustin a voulu écrire une « catéchése du bonheur ». — Faigsons remarquer d’abord,
sans insister davantage, que dans sa forme matérielle, I'instruction modéle du De calech,
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rud, est composée selon le schéma ou les régles classiques que Cicéron, e.a., enseigne dans
ses Partitiones Oratoriae ; il n’y a donc pas lieu de supposer, & cauge d*une similitude du
plan matériel, gu’en composant: le De ciw. Dei Augustin ait eu en vue de développer rédac-
tionnellement cette instruction. Quant aux thémes développéds de part et d’auntre, s’ils
g'inspirent d’'une méme idée fondamentale, g'ils s’affirment en réfutation et en démons-
tration, s’ils se succédent; dans un ordre & peu prés identique, on conviendra tout de méme
que ce n’est pas ¢ le déploiement rédactionnel sans commune mesure » qui rend compte de
Toriginalité du De ciu. Dei. Ces thémes débordent de tous les cOtés « le moule du genre
catéchétique » ol I'auteur voudrait les teniv enfermds. A lire le De ciu. Dei (et la Relractatio
qui la concerne) il est difficile de ne pas découvrir que 'intention 4’ Augustin, en 1'écrivant,
était plus ambitieuse que de vouloir écrire une catéchése, & moins de distendre outre
mesure le sens de ce mot. Que cette intention ait été dminemment pastorale, nul ne
I’a jamais mis en doute.
A, d V.

52. DownNey Glanville, Polis and civitas in Libonius and St. dugustine : A Conirast belween
Fast and West in the Late Roman I'mpire — Bulletin de U Académic royale de Belgique,
Classe des Letires et des Sciences morales et politiques, 52, 1966, p. 351-3606.

I’auteur esquisse la comparaison entre I'idée de civiias exposée dans le De siv. Dei
d’Augustin et V'idée de polis contenue dans le disconrs XI de Libanius, 1’ Antiochikos. A ses
yeux le contraste entre ces deux conceptions expliquerait pour une grande partie 'évolu-
tion différente de ’Empire romain en Occident et en Orient, en particulier son fractionne-
ment en divers états en Occident et sa continuation, pour des sidcles, dans I'Empire
byzantin. Il est évident que dans cette évolution les facteurs historiques jouent un
grand role ; mais se tenant sur le terrain idéologique, I'auteur les passe soua silence, A. mon
avis la comparaison. aboutisssant au constat d’un contraste absolu, ne méne pas loin, Plus
riche en explication est la constatation faite en passant, de opposition entre Ia conception
eusébienne de I’Empire chrétien et celle d’ Augustin ; si on pouvait montrer que la concep-
tion d’Busébe est, dans l'ordre chrétien, le développement de I'idée libanienne de polis,
on aurait par ce détour justifié la comparaison de celle-ci avec la civitas augustinienne.
Il faut souligner que la conception eusébienne s’est aussi bien imposée en Occident gu’en
Orient ; elle ne fut récusée qu'en Afrique par les donatistes et, pour d’autrea raisons, par
saint Augustin, encore que son rajet doive étre assorti de nombreuses nuances, si bien qu’on
la. voit réapparaitre aprés saint Augustin mais sous le prétendu patronage de celui-ci.
— L’analyse que l'auteur nous donne de la civifas augustinienne est exacte mais lacunaire :
son caractére purement roroain et occidental n’est pas si certain ; on y a décelé depuis
longtemps, en plus des traits empruntés & la Bible, des réminiscences platoniciennes et
stoiciennes d'une patrie soit idéale soit commune & tous les hommes. A cet; égard la civitas
augustinienne a des traits communs avee la polis hellénique, sinon avec la, polis de Libanius
dang son .Aniiochikos, présentée comme particulariste en opposition 4 Rome et &
Constantinople. Mais 1’Empire byzantin, puisqu’il s’agit d’expliquer celui-ci, n'est-il pas
autre chose quune juxtaposition de cités particularistes, n’a-t-il pas conservé les cadres
de 'Empire romain et n’a-t-il pas prétendu pendant de Iongs sideles & "autorité universelle
de celui-ci méme sur I'Occident ? Intéressante en elle-méme, la comparaison entre la
civilas augustinienne et la polis de Iibanius n’éeclaive pas d’une lumidre décisive les
problémes soulevés.

A, d. V.

58. Wirxs Michael J., Roman Empire and Christian State in the De civitale Dei —
Augustinus, 12, 1967, p. 489-510.

L’auteur s’éléve discrétement contre Popinion devenue traditionnelle qui prétend que
Taugustinisme, dit « politique », dn Moyen Age, se réclamant d’Augustin pour justifier la
théorie du pouvoir pontifical, serait en réalité une déformation fondamentale des principes
mémes d’Augustin. Il ne s’attarde cependant pas & exposer en détail ce que fub ceb
augustinisme politique dans ses principes et dans ses applications ; il se contente de faire
remarquer, non sans une pointe d’humour, que les théologiens du Moyen Age n’étaient pas
moins capables que les critiques modernes de comprendre Augustin, Ils avaient notamment
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mieux compris, dit-il, toute Pimportance qu’Augustin attachait & la « télédologie », c’est-a-
dire & la considération de la fin en vue de laquelle ley étres, eb en particulier les hommes,
individus et sociétés, existent. C’est de ce point de vue que I'anteur entreprend d’analyser
la. pensée d’Augustin concernant la société humaine, I’ Empire romain préchrétien, et ce
que Pauateur appelle par anticipation I'Etat chrétien (je dis : par anticipation, car je me
demande, et ce probléme est au fond de la discussion présente, si jamais Augustin a
congu un Zfat chrétien : il parle de princes chrétiens, de tempora christiana, ce qui n'est pas
tout & fait la méme chose). De son analyse du livie XIX du De eivitale Det, ’autenr
croit pouvoir conclure que pour Augustin, il n'y a de véritable respublica ou populus (au
sens d'Btat) que dans Pordre chrétien, Cette conclusion va trop loin. Au chap. xxIv du
méme livre Augustin dit textuellement : « Je me garderai bien de dire que le peuple
romain n’est pas un peuple ou que sa chose n’est pas une république, tant que subsiste en
1ui quelque multitude d’étres raisonnables assemblés en société par la participation dansla
concorde aux biens qw’ils aiment » ; il en dit autant des Athéniens et de n’importe quells
républigue (respublica) d’nutres nations. Il semble bien gque pour Auvgustin cetbe respublica
(méme non chrétienne) ait une fin en soi d’ordre temporel, fin nullement condamnable pour
elle-méme. 11 est vrai, Augustin ajoute que la bonté de cette république est en fonction de la
vraie justice, ¢’est-d-dire en fonction de sa soumission & Dien. En ajoutant cela, il me
semble qu’Augustin s’engage dans un autre domaine, plus vaste que la gociété de la
république. A cet égard il est significatif qu’il fait appel an corps de ’homme : le corps a
certainement sa finalité propre pour Augustin, autrement il n’aurait pas sa raison
d’exister, mais ce corps doit obéir & 'Ame et celle-ci & Dien pour gque ’homme total réalise
sa vraie destinée. De méme la respublica, ayant sa finalité propre, doit obéir & Dieu :
par cette obdissance le populus devient populus Dei et c’est bien vers ce but final que doit
tendre toute I'humanité. Or, si le populus Dei est & certains égards la civilas Dei et
V' Eeclesin, je ne crois pas qu’il soit permis d’identifier sans plus respublice (soumise &
Dieun), ctvilas Dei et Feclesia ; il faut maintenir une certaine distinction entre ces trois
réalités, distinction qui répond dans T'esprit d’Augustin, me semble-t-il, & la finalité
propre de chaque gocidté désignée par ces termes, méme si dans la réalisation finale elles
coincident. I1 me semble done difficile d’introduire, comme une conclusion logique de
Vordre de tinalité établi par Augustin pour la sociétéd humaine « le pouvoir dn sacerdotium
sr les membres laics de cebbe société », entendez : de I'Ttat chrétien (p. 502). La pensde
d’Augustin est plus nuancée et sa pratique est autre. Je ne nie pas que 'analyse faite par
Pauteur justific sa conclusion, mais je crois cette analyse influencée et orientée, d'une
part, par les résultats auxquels auteur était parvenu dans son gros et bel ouvrage :
The Problem of Sovereignly in the Later Middle A ges, Carabridge, At the University Press,
1988, o1 il étudie, parmi beaucoup d’autres théologiens, 1égistes et publicistes, I'augustinien
Augustinus Triumphus, d’autre part, par 'ouvrage, souvent cité, de H.A. DrANE, The
Political and Social Ideas of St. Augustine, 1968, voir : Bull. augustin. pour 1968, n° 322
— Rev. él. augustin., 11, 1965, p. 376.
A, 4. V.

54. MioarELs Thomas, De relatione cultus ad politiam Adwgustino referente brevig dissertatio
— Augustinus, 12, 1967, p. 309-811.

La ¢ politia » est le « modus bene et iuste uiuendi et agendi in re publica » Dans la
Cité de Diew, Augustin s’efforce de montrer que les faux dieux n’ont eu aucun souci
de la moralité des cités et des peuples ; le culte du vrai Dieu au contraire favorise puissam-
ment I'unité et la concorde entre les peuples, et la cilé de Dieu sur terre s’accommode
parfaitement de la diversité des mosurs, des lois et des instibutions (D¢ ciu, Dei, XIX, 17).

G. M.
55. RIVERA DE VENTOSA Bnrique, La estructura de la Ciudad de Dios, o la luz de las formas
fundamentales del amor — Augustinus, 12, 1987, p. 355-374.

Baint Augustin parle de « deux amours qui ont fait deux Cités », amor Dei et amor sui
(De Civ. Dei, XIV, 28 ; BA 85 p. 464) ; A, estime qu’on ne peut les ramener sans plus, le
premier & la charité, le second & la concupiscence, ot il se propose d’éclairer celui qui
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fonde la Cité de Dieu, & la lumiére d’une analyse phénoménologique de 'amour selon
Augustin : il en distingue cing formes (p. 356) dont deux : Vamour d’amitié et amour de
tendresse (¢ amor-carifio ») n'interviennent guére dans le De Civ, Dei : restent trois formes :
amor-caritas, amor-eros et amour de U'ordre (¢ amor al orden ») ; ce dernier s'exprime chex
Augustin par la théorie de la loi élernelle qui se traduit dans Punivers par Pinstinet de
conservation et de mouvement ordonné bien symholisé par le poids : « armor meus pondus
meum », car c’est lui que le De Civ. Dei montre agissant en tout &tre, depuis Iesprit « faib
pour Dieu », jusqu’au corps lourd qui cherche son licu propre (De Civ. Dei, XI, 27 ; BA 85
p. 119 et note p. 487). L’A. insiste surtout sur les deux autres formes, en redressant la
théorie de Nygren en son ouvrage « Hros el Agape ». Selon 'A., saint Augusbin dans sa Cité
de Diew montre : 10 I’action de I'amour-cavitas, désintéressé et créateur, de Dieu en smon
ceuvre (p. 858-3685) ; 2¢ la réponse des hommes membres de la Cité de Dieu (p. 365-370) :
ceux qui depuis Abel et Abraham ont coopéré & I'amour divin dans le peuple de Dieu
préfiguré en Isradl et fondé par le Christ en son Iiplise : vette réponse en cebte « civitas
peregrina » est I'effet: d'un amour-eros, non pas au gens égoisbe de Nygren ou de la mauvaise
concupiscence amor sui qui faib la Citié du diable, mais au sens d'un amowr indigent propre
& la créature qui cherche ardemment celui qui peut U'apaiser, Diew seul, Saint Augustin ne
Tappelle pas eros mais il le déerit comme la force d’espérance et de grice qui soutient le
progrés de la Cité de Dieu en son pélerinage terrestre. 3° enfin, (p. 870-374), Pamour-caritas
pleinement désintéressé s’dpanonit méme dans la Cité créde des anges et des hommes, mais
au ciel, dans la louange éternelle, le chant de ’Alleluin par ol saint Augustin caractérise le
repos actif des élus : « Ibi vacabimus... videbimus..., amabimus el loudeabimus » (dernier
chapitre du De Cip. Dei, XXII, 30, 5 ; BA 37 p. 718), — Excellente étude, qui met en
Jumidre un aspect authentique, encore peu étudié, du De Civ. Dei.
R-J. T,

56. Grcon Olof, Dig antike Kulfur und das Chrislentum. Gitersloh, Gerd Mohn, 1966, 181 p.

La partie historique se cldb par une analyse de la Cité de Diew. Voir les C. 1. de A, Stuiber
dans Zeitschrift filr Kirchengeschichte, 78, 1987, p. 351 sv. ; H, Robbers dans Bijdragen,
29, 1968, p. 208 av.

57. Scuworz Heinrvich, Glaube und Unglavwbe in der Weltgeschichie. Ein Kommenlar zu
Augusting De civitate Dei. Mit einems Exleurs : Fruitio Dei, ein Beifrag zur Geschichie der
Theologic und der Mystik. Leipzig, Hinrvichs, 1911, virr-244 p. ; réimpression anastatique
Leipzig, Zentral-Antiquaviat der Deutschen Demokratischen Republik, 1867,

Voir aussi nes 248, 24.9, 407.

TRAITES DIVERS

58, CorpovaNI Rinaldo, Le due cittd nel « De caleclvizandis rudibus » di §. Agostino —
Augustinianum, 7, 1967, p. 419-447.

Analyse du théme : origine et développement des deux cités, types et membres de la cité
des justes, lois de la cité de Dieu (foi, espérance, charité), sources de la notion. L’effort de
recherche n’est guére poussé e le résultab n’est pas neunf.

Voir aussi no®* 390, 396. G. M.

59. RonprT Henri, Essais sur lo chronologic des « Enarrationes in Psalmos » de saint
Augustin — Bulletin de litiérature ecclésiastique, 68, 1967, p. 180-202.

60. RonpET Henvi, Petite introduction & la lecture des « Enarrationes in Psalmos » —
Bulletin des Facullés Catholigues de Lyon, 89, 1967, n.s. n° 42, p. 5-21.

Le 1 art, est une suite aux travaux déja signalés dans le Bulletin augustinien (Rev. ét.
augustin,, 10, 1964, p. 208 ; 12, 1966, p. 274), ol sont étudides les Fnarr. in ps. 41-56,
Dans la « petite introduction » H.R., ¢ mélant les hypothéses aux certitudes », donne
¢« une certaine vision d’ensemble de la chronologie des Enarrationes » (p. 8). BFn voicl
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le résumé : ¢ pidces anciennes » : En. in ps. 04, 56, 97, 92 ; automne 408 : Bn. in ps, 82 et
36 ; 406-407 : Bn. in ps. 119-131 (conclusion d’A.-M. La Bonnardiére), 57, 54, 145 ; vers
411 : En. in ps. 108, 72, 147, 102, 66 ; dans la période de 410 & 415 : Bn. dn ps. 41 et 42, 43
& 47, 83-84, 86-87 ; entre 411-412 et 415 : Bn. in ps. 73-83, en ordre dispersé, En. in
ps. 88 ; dans les années qui marquent la fin du donatisme et le début de la querelle péla-
gienne : Bn. in ps. 64, 138 et 136, 86, 142 et 61 ; durant la crise pélagienne : En. in ps. 26
(en 415), Bn. in ps. 70. En notant pour conclure que H.R. se montre de plus en plus
circonspect quant & la précision des dates, je voudrais rappeler que ses études de chrono-
logie se recommandent également par 'analyse des thémes doctrinaux.

Voir aussi nos 228, 277, 299, 353. G. M.

61. vaN DER LoF I.J., Les inferlocutewrs d’ Augustin dans le « De diwinatione daemonum »
- Revue des éludes augusiiniennes, 13, 19687, p. 25-30.

Ilg’agirait de chrétiens inexpérimentds qui ont récemment quitté le paganisme (aprés la,
promulgation des lois anti-pajennes en 309). Je ne crois pas que cebte explication s’impose :
A’aprés le De divin. daemonum, il 8'agib de laics chrétiens qui portent la contradiction A
Augustin par souci d’apprendre & répondre aux pafens ; il me parait donc naturel qu'ils
fassent écho & certains arguments des paiens, et que de ce fait leur theése apparaisse
composite ou méme sophistique.

Voir aussi nos 109, 182, 214, 296, 372, G M.

GRAMMAIRE ~— VOCABULAIRE

62. QUACQUAREBLLY Antonio, L'epifore nella lettura dei Padri — Vetera Christianorum,
4, 1067, p. 5-22.

Moins fréquente que 'anaphore, 'épiphore consiste A ferminer par le méme mot plusieurs
membres correspondants du discours. Blle se rencontre dans I'Keriture,chez les Péres
et dans la liturgie. Augustin (p. 7) en tient compte dans son chapitre sur les commata
{De doctr. chrisl., TV, viI, 13) mais ne I'y mentionne pas expressément, bien que son
wuvre en fournisse maint exemple (p. 14-16).

L. B.

63. HeryuErspORF B.HL.D., Maior dividat minor eligat — Revue d'Hisloire dw Droit
(Groningue), 33, 1965, p. 78-81l. (En néerlandais.)

Le principe énoncé dans le titre signifie que, dans les héritages, c'est le fils ainé qui fixe
les parts des biens immeubles et que ¢’est le plus jeune des fréres qui choisit sa part avant;
ses ainés. On trouve textuellement cette loi ou cette contume chez Sénédque le Rhéteur,
Coniroversiae, V1, 8 et chez Augustin, De civ. Dei, XVI, 20. Le Sachsenspiegel allemand
(I1I, 29, 2) et flamand adopte ce principe sans qu’on puisse dire de quelle source il le tire.
Mais & Louvain, en 1622, on trouve la coutume exactement inverse : le plus jeune des
fréres fixe les parts, ’ainé choisit sa part avant ses fréres.

L. B.

64. Bruaworr Giorgio, ¢ Rote figuli » — Riviste di cultura classica e medioevale, 9, 1967,
. 226-220,

Cette note peut éolaiver la référence & Nigidius Figulus qu’on trouve chez Augustin,
De Civ. Dei, V, 3 ; Brugnoli renvoie & A. DurrA Casa, Nigidio Figulo, Roma 1862. Il n’est
pas indifférent non plus d’apprendre qu’Apulée connait Nigidius, probablement par la
Vita (perdue) rédigée par Suétone (peut-étre d’aprés Varron) ; Augustin a-t-il aussi puisé
dans cette Vite comrne le pense Della Casa, 0. ¢., p. 17 ?

L. B.
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85. MARgUS R.A., ¢« Alenatio ». Philosophy and Eschatology in the Devclopment of an
Augustinian Idew — Studia Patristica, IX, (Texte und Untersuchungen, 94), Berlin,
Akademie-Verlag, 1966, p. 431-450.

I’A. étudie I’évolution, dans 1’ceuvre augustinienne, du concept alienalio, c’esl-d~dire
&’ « éloignement » (« estrangement » en anglais) en excluant pourtant le sens technique
pour traduire ewlasis en De Gen. ad litl., XIT. Sans étre chez Augustin un concept central, il
est agsocié, note I'A., & d’autres thémes plus importants, en particulier 4 la distinction
wii-frui qui fonde la morale eh De doctr. christ. 5 car nous sommes ici-bas éloignés de la
Patrie céleste ot de Dieu, unique fin derniére dont il faub « jouir » en usant de tous les
biens terrestres. I'alicnatio a vita Dei dont parle Ziph., 1v, 18, est ainsi expliquée comme
Pébat du pécheur. L’A. cherche les sources de cebte conception et gignale les philosophes
stoiciens et néo-platoniciens ; chez Plotin en effet, I'dme plongée dans le sensible, est
éloignée de la Patrie ol elle doit remonter par la purification. Saint Augustin adopte cette
méthode en plusieurs écrits, I’A. les signale et précise d’aprés des études récentes que I
source possible n’est pas seulement la lecture des Fnnéades mais aussi Porphyre,
Victorinus, saint Ambroise, Philon, etc, — Il signale enfin une dvolution du sens d'alienatio
en De Trinil., TX-XT ol il g’agit de I’éloignement; de Dieu par I'amour des biens changeants
sensibles : ¢« id amare alienari est » (De Trin., XI, v, 9), car la condition nécessaire pour
trouver Dieu dans la vie contemplative est de corriger cetle ¢ alienabio ».

BT

66, Bravo Lozano Millan, Un aspeclo de la latinizacidn de la terminologia filosdfica en
Roma : xatnyoplo/praedicamentum — Bmérita, 83, 1965, p. 851-880 (avec vésumd on
anglais).

P. 365-366 : Augustin est le premier témoin de praedicamentum employé au sens
d’« annonce », de « prédiction allégorique » : Condra Faustum, XX, 18 et XXII, 17 ¢ « ueri
sacrificii sicut religiosa praedicamenta » Mais contrairement & ce qu’affirme l'auteur, & la
suite d’A. Blaise (Dictionnaire latin-frangais des aulewrs chréliens, p. 844), ce n’est pas avec
cette valeur que Julien d’folane emploic ce mot, apud Augustinum, Contre lulicnwm,
opus imperfestum, V, xx1v (P.L. 45, 1459) : ¢« In omnibus enim praedicamentis plus
amplectuntur genera, quam species ». Au sens philosophique, Augustin comme Mariug
Vietorinus emploie indifféremument cafegoria eb praedicamentum (Confessiones, IV, xvI,
28 et 29). Dans cette étude il n’est pas faib allusion au traité pseudo-augustinion De catego-
riig Aristotelis, réédité par L. Minio-Paluello dans 4ristoleles latinus, T, 1-5 1 Categoriae vel
Praedicamenta (Bruges-Paris, 1961).

G M.

67. Semyer W. et Ormur L., Barbar — Jahrbuch fiir Antike und Christentum, 10, 1067,
p. 251-290.

Article destiné & remplacer la notice de RAC, 1 (1950).

68. SourODER H.O., Fatum (Heimarmene) — Reallexikon filr Anlike wnd Christenfun, 7,
(fasc. 52, 1967), col. 524-638.

Col. 616-621 : Augustin, son expérience personnelle, ses accointances avec I’astrologie ;
I’Empire romain et le Faium (De ciu. Dei, V, 1-10) ; les problémes pastoraux : contre
V’astrologie populaire et contre I'idée que le Christ fut soumis an fatum ; le fatum dans la
querelle pélagienne.

69. Semyrr Wollgang, Fdlschung, lilerarische —. — Reallexikon flir Antike und Christen-
tum, 7, fase. 50, 1067), col. 236-277.

Résumé d’un livre & paraitre : Die literarische Féilschung im heidnischen und christliochen
Altertum. Angustin est nommé notamment (col. 247) parce qu’il soupgonne Porphyre d’étre
Pauteur de faux oracles ; (col. 248) parce gqu’il a fait de la critique d’authenticité concernant
1a Sagesse de Salomon, PBeclésiastique otles Worits d’Hénoch ; (col. 258-259) comme témoin
de l'influence des Oracles sibyllins. Voir anssi, col, 266-267 sur les faux des manichéens,
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des donatistes et des pélagiens. L’ouvrage de Speyer doit apporter, je pense, la justifica-
tion détaillée de son importante enquéte, en particulier toutes les références aux auteurs
anciens dont il invoque le témoignage.

G. M.

70. GAUDEMET Jean, Familie I (Familienrecht) —Reallexikon fiir Antike und Christentum,
7, (fase. 50 et 51, 1967), col. 286-358.

Augustin est le témoin le plus souvent cité dans le domaine patristique (col. 341 8V.) ¢
opuscules de morale (col. 342) ; famille et société (344) ; lutte contre les adversaires du
mariage (345) ; attitude 4 ’égard du droit matrimonial civil (345-848) ; droits et devoirs des
époux, rapports des parents et des enfants (346-352).

71. BaAumprEck Manfred, Zuwr allchristlichen Vorgeschichte der Metapher « Ohren des
Herzens » im Marques de Rome und in der Sainte Léocade des Gautier de Coincy — Zeit-
schrift fitr franzdsische Sprache und Literatur, 77, 1967, p. 28-29.

Abondantes citations latines de I'époque patristique pour les « yeux du coeur » et les
« oreilles du coeur » ; pour cette dernidre métaphore, moins courante que la premidre
semble-t-il, Pauteur cite d’Augustin Conf. IV, x1, 16 et D¢ Civ. Dei X, 15, et il renvoie &
E.R. Curtius qui donne d’autres exemples. On en trouverait sans doute beaucoup aussi
dans les sermons, p. ex. Sermo 2, 6 oculi cordis el aures ; Tract. in Ioh. Evang. XVIII, 10
passim.
L. B.

72, CourCELLE Pierre, « Habilare secum » gelon Perse el selon Grégoire le Grand — Revue
des éludes anciennes, 69, 1967, p. 266-279.

Dans la littérature latine ancienne, « habitare secum » ne se rencontre que chez Perse,
Satire ¢4, 52, et chez Grégoire le Grand, Dialogues, II, 3, ol le puiseront saint Bruno,
Guillaume de Saint-Thierry, Bernard de Clairvaux (cf, p. 278). La formule a son origine
dans le Phédon 67 ¢, en une expression qu’Augustin a reprise dans le De ordine, I, 3, 6 :
sese habitare consuefacerent animum (cf. p. 270, n. 2). P. 278, n, 7, P. Courcelle apporte
un complément & son étude sur dugustin ef Perse (Les Confessions de saint dugustin dans
la tradition littéraire, p. 111-117), et p. 277, n. 2, divers textes d’Augustin velatifs & '« in se
reuersus » de la parabole de I’Enfant prodigue (Lwue. 15, 17).

G. M.

78, Moussy Claude, Gralia et sa famille. Publications de la Faculté des Lettres et Sciences
Humaines de I'Université de Clermont-Ferrand, II® série, fasc. 25. Paris, Presses
- Universitaires de France, 1966, 25, 5 X 16,5, 502 p.

Il paraitra étrange & plus d’'un gu’on puisse écrire un si gros livre sur une famille de
mots ; étrange que les trois quarts d’un volume sur gratia, ses dérivés, composés et syno-
nymes soient consacrés A leur emploi profane et & leurs acceptions religieuses en dehors du
christianisme. Le premier sujet d’étonnement disparait & la simple lecture de la table des
matidres ; le second de méme si ’'on se reporte & la p. 445 ol I'auteur déclare qu'il n’a pas
I’'ambition d’étudier l’histoire de graiia dans la littérature chrétienne, « sujet immense
qui mériterait & lui seul... une étude particulidre » Il est probable qu'un latiniste classique
sera dégu par cette limitation du champ ot la recherche promettait le plus de neuf ; la
famille de gratia, en elfet, figure déja presque au complet dans le Thes. L. L. Malgré ceci,
ou peut-étre grace & ceci, la famille préchrétienne de grafia se voit accorder un traiterment
que nous dirions exhaustif si nous ne préférions laisser ce jugement aux latinistes compé-
tents ; I’étude a pour base le dépouillement: complet des auteurs jusqu’s Tertullien. Quant
aux acceptions proprement chrétiennes, si elles sont briévement traitées, elles le sont
suffisanment pour tenir lieu provisoirement de monographie, car 'auteur a dépouillé
ontidrement la plupart des écrivains jusqu'au ve sidcle et parfois au-deld comme en
font foi les huit Tableaux de statistiques ; ces écrivains sont ceux pour lesquels existent
des index de mots ou donb V'ceuvre est de proportions réduites. Pour Augustin, ce
dépouillement complet porte sur les Conf., le De corr. ef gratia, les traités contenus dans
C.S.E.L. 83 dune part (les trois premiers Dialogues philosophiques), 43 et 60 d’autre
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part (neuf traités sur la gréce cb sur les problémes débattus avec les pélagiens) ; & ce titre,
Augustin figure dans les Tableaux statistiques VIT et VIIL. Les autres écrivains ou podbes
jusqu’a Isidore de Séville ont été sondés largement. L’auteur a examinéd particulitrement
les premiers textes chrétiens traduits du grec, ainsi que la, Vulgate ot ce qu’il appelle encore
(suivant Ronsch) Iiale. Tous ces témoins lul ont permis de couvrir tout le champ des
acceptions chrétiennes de grafia, de ses dérivés, composés, synonymes, Mais il est dvident
qu'un dépouillement complet des grands auteurs latins chrétiens (en particulier de leurs
sermons, peu représentés dans les références) permettrait d’ajouter leurs citations presque
en tous les paragraphes consacrés aux acceptions profanes. Ce n'est pas le moindre intérét
de cette thése, en effet, de présenter souvent cobe 4 cole les auteurs profanes et les chrétiens
parfois & travers les sidcles ; de montrer que la gratia théologique n’est pas venue soudain
par génération spontanée. L’auteur a su tiver parti d’excellents travaux récents sur la
grice chrétienne ; les théologiens ne perdront pas & exploiter Vapport philologique de
la grace profane. Précisons qu'il ne faudra pas se contenter de I'index, qui reléve les cita-
tions mais non les simples références ; on trouvera d’ordinaire ce qu'on cherche en utilisant
la table des matidres qui détaille les mots, expressions et synonymes ; les nombreux
renvois en notes contribuent & compenser les lacunes de Tindex. (Nous relevons dans
la bibliographie de auteur une thése peu connue : O. PERIFFER, Beitrdge zur Bedeulungs-
entwicklung im IKirchenlalein (gralie, gratulari, festivitas), Diss. Wien 1056, 151 p.
dactyl.) (Quelques corrections : p. 241 gratificatio se trouve les deux fois dang des citations
de Julien d’Tielane et le sens donné n’est pas sl ; p. 274 Césaire sermo 172, 4, Morin p, 664 ;
p. 463 Ps.-Aug. sermo 82 = Max. Taur. sermo 26 ; dans les chapitres sur grafic =
faveur, il y aurait eu intérét & utiliser J.N.I. Myres, Pelagius and the Bnd of Roman
Rule in Brilain — Journal of Roman Studies, 50, 1900, p. 21-30 ; sur les sens de la gratie
chrétienne, C. Kannengiesser, dans Rech. Augustin, 1T, 1962, p. 8374 av.)

L. B.

74. HALLIBURTON R.J, The Concept of the « Fuga saeculis in St Augustine — The Downside
Review, 85, 1967, p. 240-261.

R.J.JL. suggbre que le maltre d’Ambroise dans sa spiritualité de la fuite du monds est
Plotin (el. p. 263) : intuition juste, car I'r. Szabd a récemment mis en paralldles plusieurs
passages du De fuga saeculi ot plusieurs textes des Ennéades (Le Christ créateur chez saint
Ambroise, Studia ephemeridis « Augustinisnum » 2, Rome, 1968, p. 21-22), Augustin
aurait développé la thése de ses deux maitres, Ambroise et Plotin (of. p. 2563) en concevant
la « fuite du siécle » comme un retour en goi-méme pour entrer en dialogue avec le Christ
(cf. p. 268) ; powtant, 8’il évoque bien le symbolisme augustinien du port et de la mer
agitée du siécle, R.J.H. ne traite pas de 1'usage qu’ Augustin a pu faire du théme littéraire
proprement dit de la « fuga saeculi ». Z. Alszeghy ne le faisait gudre davantage dans
l'artiele ¢ Fuite du monde » du Dictionnaire de spiritualité, 5 (1964) col. 1597-1599, si ce
n’est en citant De dono perseuerantice, 8,20 : « Hoc autem Ambrosius ut diceret, in eo libro
logquebatur, quem De fuga saeculi scripsit, docens, hoce saeculum non corpore, sed corde
fugiendum » ; suit une citation du De fuga saeculd, 1, 1, texte repris dans Contra duas
epistulas pelagianorum, IV, x1, 30, et dans Contra ITulianwm pelagianum, II, viIr, 23. Mais
un sondage damns les Concordantice augustiniance de D. Lenfant m’incline & penser
g’ Avgustin n’a guére exploibé lni-mnéme ce théme littéraire.

G, M.

75. BARTELINK G.J.M., Les démons comme brigands — Vigiline Christianae, 21, 1987,
p. 12-24,

Lrusage de signifier le démon par le terme ANGTHC — laire provient de'explication
allégorique donnée & la parabole du Bon Samaritain. Celle-ci trouve son origine dans 'école
exégétique d’Alexandrie olt Clément en esb le premier témoin. Origéne développe P’allégorie
avec bien des détails ; son texte ne nous est préservé que dans sa traduction
latine, Ambroise s’en inspire dans son exposé de Luc X, 30 et Augustin, entre autres,
s’inspire & son tour d'Ambroise, voir AUG., Quacst. evang., IT, 19 (PL 35, 1340) et Contra
Iul, pelag., 1, 1rx, 10 (PL 44, 646) olt Ambroise est cité. De 1& I'nsage du sens figuré
de latro s’itnpose au Moyen Age, jouant méme un rdle dans l'iconographie. Le terme
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cependant n'est jamais devenu technique. — L’article comporte une série de textes dans
lesquels le mot latro — démon est mis en rapport avec d’autres passages bibliques (Jean,
xvIm, 8 ; Mare, 01, 27 3 Lue, XI, 21 5 Matth., xx1, 13) ; mais la parabole du Bon S8amaritain
est le lieu ol le sens allégorigue trouve bien son origine.

A, d. V.

76. N1xorAscH Franz, Das Lamm als Christussymbol in den Schrifien der Viier. Wiener
Beitrage zur Theologie, 8. Wien, Herder, 1963, 23 x 15, 212 p.

En appliquant I'image du bélier & la passion du Christ, Augustin g’inscrit dans une
lignée de Péres qui, en Afrique, remontent & Tertullien (p. 34-36). Augustin connait aussi
le symbole christologique du bélier chef du troupeau {p. 59} ; les symboles de I’agneau
patient et innocent (p. 73) qui figure le premier avénement du Christ (p. 75) ; du boue,
figure du péché (p. 129) ; du sang sur le linteau, figure du baptéme (p. 145) ; il explique
maintes fois pascha = fransitus (p. 80) ; il commente la parabole du Bon Pasteur : le
Christ est & la fois le Pasteur et I’ Agneau (p. 173). L’enquéte embrasse toute la patristigue
grecque et latine ; elle embrassait méme davantage : la thése compléte soutenue & I'Univer-
gité Grégorienne de Rome, en 1961, s’'intitulaibt : Das Lamm als Christussymbol in den
Schriften der Vdler und in der frithen christlichen Kunst, xxvii-587 p. dactyl. On ne s’atten-
dra donc pas & y trouver un relevé exhaustif des références augustiniennes, mais nous
pouvons affirmer gue Pauteur a dégagé les traits principaux du symbolisme de 'agnean
chez Augustin ; une recherche plus compléte n'y ajouterait que des détails. Le volume

est muni de bons index.
L.B.

77. LapNER Gerharvt B., « Homo Viator » : Mediaeval Ideas on Alienation and Order ——
Speculum, 42, 1967, p. 233-259.

L’A. se propose de préciser le sens de I'expression «homo viator » et des formules
apparenbées : ¢ peregrinus, peregrinatio, alienus, alienatio », dans la littérature chrétienne
du Moyen Age ; mais il remonte aux sources patristiques et il rencontre dvidemment gaint
Augustin. L’image du ¢« voyage loin de la patrie » a pu étre suggéréde & certains aubeurs
par I’Odyssée d’Homére ; mais chez saint Augustin, elle vient plutdt de saint Paul :
Peregrinamur a Domino (II Cor., V, 6) ; et il la prend souvent en y ajoutant 'imagoe do
Vauberge olr on ne fait que passer : « Stabulum est haec vita » (cf. note 14 p. 236, nom-
breuses référ.) et A, ajoute que la premiére source pourrait étre les gnostiques, et pour
Augustin, les Livres manichéens (cf. note 20, p. 288) ; mais le sens chrétien de 'image
est propre & I'livéque d’Hippone et se retrouve chez Grégoire le Grand et d’autres au
Moyen Age. — Aprés avoir indiqué l'évolution de l'expression chez les auteurs des
vie-xire sidcles, I'A. en arrive aux grands théologiens du x111¢ ; ebil note, p. 250, que saint
Thomas, tout en affirmant pour ’dme humaine du Christ, en raison de sa personnalité
divine, le privilége dés ici-bas de la vision béatifique, voit pourtant la vie terrestre de
Jésus comme celle d’un ¢« viator » partageant notre condition d’homme pécheur ; tandis
que saint Augustin voit d’abord en Jésus 'Etre personnel, le Verbe qui s'est fait homme en
vérité certes, mais pour nous sauver par son humilité et son obdissance, et qui, étant
Dieu, n’est jamais, ni ¢ alienus » (loin de Dieu comme le diable), ni proprement « viator »,
« quia nusquam est peregrinus qui condidit ommia » (In ps. 145, 1 ; cf. p. 250, note 92,
avec plusieurs autres textes). — On voit I'intérét de cetbe étude qui est surtout philolo-
gique, donnant en notes de nombreux renseignements biographiques mais qui n’oublie
pas non plus les aspects théologiques et philosophiques da théme étudié.

Voir aussi nos 8387, 415.
P.-J. T,

SOURCES — CULTURE

78. JAviERRE Antonio M., Eliema literario de la sucesidn. Prolegdmenos para el estudio de la
sucesidn aposidlica. Pontificium Athenaeum Salesianum, Facultas Theologica, Biblio-
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theca Theologica Salesiona, Ziirich, Pas-Verlag ; Roma, Libreria Atenco Salesiano,
1963, 23,5 x 17, x-594 p.

Nous avons signalé ceb cuvrage dans le Bullelin augustinien pour 1965 ~— Rew. éf.
augustin. 18, 1967, p. 193 ; mais il convient d’insister sur son importance, d’autant qu’a
en juger par les relevés de I’ Annde philologique, il n’a pas eu P’écho qu’il mérite, dans les
Revues de philologie, d’histoire ancienne oun d’histoire des idées et de la philosophie. Iin
effet, sile but que vise Iauteur est théologique comme V’indique le sous-titre, il n’en reste
pas moing que ces ¢ Prolégoménes » constituent un excellent manuel pour toutes les
questions touchant au théme de la succession dans les littératures grecque et latine
anciennes, Quion en juge par le sormmaire que voici : Livre I : Le théme de la diadoché dans
la littérature hellénistique : ch. 1 : La suecession d'autorilé (Alexandre le Grand, Auguste) ;
ch. 2 : La succession des docirines (les philosophes, les mages, les éerits hermétiques) ;
ch. 8 : La diadoch hellénistigue (notion, structure de la diadochd, interférences thémati-
ques : paradosis, durde) ; Livre IT : Le thame de la succession dans lo litlérature fuive : el 1 :
dans VAncien Testament gres (la LXX) (patriarches, juges, rois, pontifes, prophétes) ;
ch. 2 : dans le judaieme (hellénintique et rabbinique ; dans les derits de Qumran) 3 ch. 8 :
thémalique judaique de lo succession ; Livre IXI : Présence du ihéme de la succession dans
lo littérature chrélicnne : ch. 1 : Reflels chrétiens de la diadoch? juddo-hellénistique ; ch. 2 :
la diadochs dans le chrislionisme (les gnosbiques, les didascales, le minigtére dans la 1®
Clementis) ; ch, 3 : Théorie ohrélienne de la succession (mdétaphores, sbructures, interfs-
rences thématiques). Il faut ajouter que chacun de ces développements csb précédd d'uno
abondante bibliographie.

Angustin est cité maintes fois dans la troisidme partie ; on se reportera & Pindex
(p. 553-554) ; mais je noterai & ce propos que, si les index de citabions des auteurs sacrés,
pafens, juifs et chrétiens (p. 518-587) sont satinfaisants, et la table des matidres bien
détaillée, un index analytigue n’en aurait pas moins été utile. Les témoignages augustiniens
sont invoqués principalement aux p. 361-366 : sur la diedoche des philosophes (De otu. Dei,
VIII, 2), aux p. 874-807 : sur les successions bibliques (avec de nombreuses citations des
livres XVII et XVIII du De oiu. Dei), eb aux p. 474-477 : sur Vargument de succession
comme garantie de lauthenticité des éerils des Apdires, des médecing ob des philogophes
(Contra Paushun, XXXII, 21 et XXXIII, 6). En ce qui concerne la succession royals,
sacerdotale el prophétique en Isradl, et notamment celle de David, A.M.J, faib allusion
(p. 880) & la (¥néalogie de Jésus-Christ, fils de David, fils d’Abraham (Metth. 1, 1) ; mads
son enqudte ne porte pas sur la littérature néo-testamentaive, ni sur 'inspiration qu'y ont
trouvée les Péres dans leur rélloxion sur la succession, Peut-8bre réserve-t-il ce sujet pour la
suite de ses travaux. Pourtant ce n’est pas un hasard &’il peut puiser la plupart de ses cila-
tions en De ciu. Dei XVII ot XVIII, dans la gection consacrde au procursus des deux CUités
(De ciw, XVIIIL, 1) suivant la succcssion des Ages du monde, qu'Augustin emprunte & saint
Matthieu (De ¢in, XVI, 43, 3) : les thémes de la succession s’agencent ainsi dang une concep-
tion organique de I'histoire du salut. Cette instance doctrinale ne doit pas étre sans effet sur
les « interférences thématigues » (p. 468 sv.) de la tradition, de la succession et de la durée.
Sur le plan métaphorique, j’ajouterai & I'image des feuilles de l'olivier, symboledela succes-
sion des générations humaines (Enarr. in ps. 101, s, 2, 10, citée p. 456, note 15), celle du
carmen on du canticum si familidre & Augustin (voir De musica VI, x1, 20-30 ; De uera
religione, XX11, 42-48 ; Conlra epistulam Fundamenti, x11, 47 ; Contra Secundinum, XV ;
De naotura boni, viil ; Confessiones, XTI, xxvir, 88 ; Epistula 138, 1, 5 ; Bpistula 166,v,18):
la succession rythmée se retrouve partout, dans les syllabes et les mots d’un podme, dans
les actions d’une vie humaine, dans les vies eb les générations des sidcles (Conf. X1,
XXVIII, 38), sous la direction de Dieu, V'ineffable maitre de chant (Epist, 138, 1, 5).

Sur le théme de la succession des philosophes, A.M.J. se contente de citer des pages
d’Irénée, de Clément d’Alexandrie, d’Hippolyte, d’Husdbe de Césarde et d’Augustin.
Il ne se donnait naturellement pas pour tiche d’ébudier & fond les éléments d'histoire de la
philosophie que l’on peut trouver chez les Péres. Uependant il n'aurait peut-dtve pas
été inutile de signaler comment certains d’entre eux dépassent le point de vue scolaire
des manuels et des doxographies. Augustin notamment 8’y est exercé dans le Conidra
academicos, 11T, xvir, 88-x1x, 42 et dans I’ Bpistule 118 & Dioscorus (111, 18-v, 33) : dans les
deux cas, il est question de la diadoche platonicienne, mais aussi de la nécessité de garder
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gecrate la véritable tradition, jusqu’a ce que le christianisme en permette 1'épanouissement.
Clément d’Alexandrie, de son cdté, avait esquissé une sorte de « philosophie de 'histoire de
1a philosophie » (voir J. DaNT®LOU, Message dvangélique ot culiure hellénistique aux I1¢ et
IIIe gidcles, Paris-Tournai, 1961, p. §7), tributaire d'une théorie médio-platonicienne
d’origine posidonienne, selon laquelle la tradition philosophique serait soumise & la
décadence et A la dégradation (voir O. GiGoN, Die Erneuerung der Philosophie in der
Zeit Ciceros — Recherches sur la tradilion platonicienne, Entretiens sur I’ Antiguité classique,
I1I, Vandcsuvres-Gendve, 1957, p. 25-59). Sauf erreur de ma part, A.M.J. ne dit d’ailleurs
mot de cette théorie posidonienne qui vient compliquer les représentations de la succession
philosophique. Mais je reconnais volontiers que mes remarques ne concernent que des
problémes marginaux et ne compromettent en rien la valeur de I'étude de 1'excellent:
disciple de Mgr Cerfaux ; et 'on ne peut que s’associer au veen de ce maitre, écrivant dans
la lettre-préface : « Vd. escribird el gran libro en que nos sea dado seguir el tema de la
sucesion cristalizado en la historia de las instituciones cristianas » (p. x).
G. M.

79. MARROU Henri-Tvénée, De Philosirale & saint Augustin (Cilé de Dieu, XXII, 24, 3) —
Revue des études augustiniennes, 11, 1965, p. 223-228,

Pour compléter I'étude de ¥, Kithnert, dllgemeinbildung und Fachbildung in der Antike
(Berlin, 1961), H.-I. Marrou dresse (p. 227) le tableau des classifications des Aries proposdes
par Galien, Victorinug, Philostrate et Augustin, De quantifate animae, xxxtix, 72 et De
cluitate Dei, XXII, 24,3, (est de Philostrate qu’Augustin apparait le plus proche ; mais il
ne g’ensuit pas nécessairement qu’il 8’inspire directement de la Vie d’Apollonius ; il est
plus simple de supposer qu’il reprend les éléments d’introduction d’'un « manuel technique »
(cf. M. Fuhrmann, Das systematische Lehrbuch, ein Beilrag zur Geschichie der Wissen-
schaften in der Antike, Gottingen, 1960).

G. M.

80, MEHLMANN J., Tertulliani Liber De Carne Christi ab Augustino citatus -—— Sacris
erudiri, 17, 1966, p. 269-289.

81, MEERLMANN J., Tertulliani Liber De Carne Christi a Leporio Monacho citatus — Sacris
erudiri, 17, 1966, p. 200-301.

Dans le Sermon 7,3, Augustin a emprunté la formule : ¢« Angelus enim officii nomen est,
non naturae », & Tertullien, De Carne Christi, 14,3, comme le montre la commune allusion
4, Isaie, 9,6. En la reprenant dans les Enarr. in ps, 103, s. 1, 15, eb 135, 2, et en De ciuilate
Dei, 15, 28, il I'a transmise & Grégoire le Grand (cf. note 3) et & nombre d’auteurs du Moyen
Age (cf. note 17). Bn multipliant les références, J.M. apporte une excellente contribution &
Phistoire de Yangélologie chrétienne La comparaison de Tertullien, De Carne Christi,
3, 1 et 4, et de Leporius, Libellus emendationis, 3, est également convaincante et riche
de références patristiques concernant le dogme de I'Incarnation.

G. M.

82, Vona Constantino, Consonanze ed echi del « De baptismo » di Tertulliano nella leltera-
tura dell’evo patristico — Divinitas, 11, 1967 (fasc. 1 : Miscellanex André Combes, 1),
p. 117-179.

C.V. suit ’ordre des chapitres du De baplismo pour multiplier les rapprochements, en
maélant les simples similitudes doctrinales et les dépendances certaines : ce qui nuit A la
précision de la recherche et & la clarté de exposé. Augustin est cité passim. Les points de
comparaison les plus intéressants concernent Lertullien, De bapiismo, 10,2, et Augustin,
In Ioh. euang. tr. 8, 1, 6 : sur la distinction per ministerium-per potestalem (p. 169) ;
De baptismo, 11 et 12, et Epistule 285, 8-5 : sur le fait que Jésus ne baptisait pas suis
manibus, mais par I'intermédiaire des apdtres, eb sur la question de savoir si les apdtres
furent eux-mémes baptisés (p. 161 et 184-5) ; De baplismo, 17, et Conira epistulam
Parmeniani 11, 18, 20 : sur ’administration du baptéme par les laiques (p 173). Mais
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en chacun de ces cas, C.V. g’en tient avec raison & une prudente réserve, Aussi est-on
gurpris de le voir, en conclusion (p. 178), compter Augustin parmi les auteurs dont les
ceuvres portent « senza dubbio » les traces du De baptismo.

G, M.

88. StUupER B., Zur Frage des westlichen Origenismus — Studia Palristica, IX (Texte und
Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1966, p. 270-287.

Cels article concerne direcbement Origéne et cherche & déterminer : 1) par quels chemins
84 pensée est parvenue en Occident ; 2) en quels domaines de la doctrine chrétienne il faub
tenir compte de cette influence ; 8) spécialement vers 400, de quels problémes il s’agit dans
1’Origénisme discuté en Occident. Sur ces trois points, saint Augustin est signalé avec
d’autres comme source de renseignements : dans son. Ad Orosium conlra Priscillianisias el
Origenistas éerit vers 415, il fait connaitre Origéne & 1'Occident ; il s’en ingpire spécialement
dans le domaine de I'exdégése, de U'eschatologie, de Torigine de nog &mes (cf. en particulier
De Civ. Dei, X1, 28 ett XXI, 23-37 (ajouter c. 17), sighalé p. 285 et 286). Pour terminer,
I’A, propose plutdt un plan de recherches qu'un bilan de solution.

r-J. T,

84, CampmAUT Lucion, Le feale de la primauté dans le « De Catholicae Feolesiae Unitate » de
8. Cyprien — Sciences ecoldsinstiques, 19, 1967, p. 81-110, 265-275,

Ala suite de M. Bévenot (The Tradition of Manuseripls, A Study in the Transmission
of St. Cyprian’s Treatises, Oxford, 1961), Yanteur admet que la tradition manuscrite du
De cath. eccl. unitate de Cyprien réveéle Vexistence de deux textes différents mais tous les
deux anciens, remontant an-deld du vie sidcle, le texte dit Teatus receptus (T.R.) et le texte
dit Textus primatus (T.P.). Ce dernier comporte au chapitre quatre une affirmation
de la primauté du sidge de Rome absente du T.R.; c'est pourquoi l'éditeur Hartel
(C.5.E.L. 3) et bien des historiens ont voulu voir en 7.P. une interpolation tardive. M.
Bévenot croit qu’ la source de cette double tradition manuscrite il y a deux éditions
différentes de ’opuscule de Oyprien : toutes los deux auraient é4é faites par 'auteur et ln
plus ancienne serait, non pas celle de 7'.R., mais de 7'.P. I, Campean admet, lui aussi, quo -
T.R. et T.P. remontent & deux éditions différentes, mais il conteste que 7'..P. soit antérieur
& T.R. et que l'auteur en soit Cyprien. Le contenu du 7.P. en effet révals, selon lui, un
dtat de la pensée sur I’figlise considérablement plus tardif que le milieu du troigiéme sidcle,
époque & laquelle Cyprien écrivit son ouvrage (4 ’occasion du schisme de Felicissimus
condamné & Carthage en 252). Cela résulte, pour lui, des constatations suivantes : pour
Cyprien (7T.R.) le collége apostolique et 1’Tiglise apostolique coincident exactement,
tandis que dans T.P. le collége apostolique n’est que le clergé de I'Eglise apostolique ; de
plus, Oyprien (T.R.) se refuse & identifier I'Hglise apostolicue avec l'une gquelcongue
des Rglises particulidres, tandis que T.P, identifie I'Bglise apostolique avec 1'Eglise de
Rome (p. 98-110). Il faut donc admettre que T.P. n’est pas de Cyprien, mais d’'un inter-
polateur probablement romain ; celui-ci n’a guére pu introduire les idées nouvelles dans
Touvrage de Cyprien avant le pontificat d’Innocent Ier (401-417) sous lequel précisément
s’opérait & Rome une évolution plus juridique des relations de 1'évéque de Rome et de son
Synode avec les autres groupes d’évéques de la chrétienté. Cetbe évolution semble achevée
avant le pontificat de Léon Ier (440-481). L’auteur pense que les conditions les plus
favorables pour lancer 1'édition modifiée de 'ouvrage de Cyprien (7.P.) ainsi que I'occasion
propice se trouvent: réunies sous le court pontificat de Boniface Iet (418-422) : voir p. 258-
273, — L’argumentation de I'auteur est trés séduisante, mais pour gu’elle force notre
conviction il faudra montrer que les indications convergentes, réunies par O. Perler
(Le « De unitate » (chap. IV-V) de saint Cyprien interprété par saint Augustin — dans
Augustinus Magister, I1, p. 835-866) d’'un emploi probable du 7.P. par Optat de Milev et
par Augustin, se rapporteraient aussi bien & 7.R., T\ P. étant exclu, Que si on y réussissaib,
Thabileté de 'interpolateur & se servir du vocabulaire cyprianique y aidant, il resterait
acquis ndanmoins que ’état de la pensée sur I’Tiglise chez Optat et chez Augustin est
sensiblement identique & 1'état de la pensée de linterpolateur, présumé vomain, plus
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tardif. Il s’ensuit qu’en tout état de cause on se voit contraint & assigner an 7.P., sinon
un autre lien de rédaction, du moins une date plus ancienne que celle proposée par
’auteur. De 14 A revenir 4 la thése de M. Bévenot, il n’y a qu’un pas.

A, d. V.,

85. THONNARD IFrancois-Joseph, Saint Jean Chrysostome et swint Augustin dans la
controverse pélagienne — Revue des édludes byzantines, 25, 1987 (Mélanges Venance
Grumel, I1), p. 189-218.

Bien des choses séparent Jean Chrysostome et Augustin : formation philosophique,
évolution religieuse de leur jeunesse, atbaches exégétiques ; Augustin restera un philo-
sophe ; si les deux pasteurs d’Ames se rejoignent comme témoins de la foi catholique, leur
théologie n’insiste pas sur les mémes vérités : et 'on dit souvent gque la théologie de
Jean Chrysostome, comme celle des Péres grecs en général, n’appuie en rien la doctrina
augustinienne du péché originel ; on dit méme parfois qu’elle 8’y oppose : ¢’était précisé-
ment Pobjection de Julien d’Xiclane. Etait-elle justitide P Le P, Thonnard analyse longue-
ment les passages du premier traité Conlra Iulienum ol Julien et Augustin mettaient
a contribution Jean Chrysostome. Il admet que les citations utilisées par Augustin
ne touchent pas la question du péché originel comme tel, probléme étranger aux préoccu-
pations de Jean ; on 1’y trouve rien cependant qui s’oppose & cette doctrine. Mais surtout
il montre Paccord fondamental des deux Péres sur les doctrines et pratiques impliqudes
dans la question du péché originel : ¢’est 14 sans doutbe la seule voie sfire pour concilier
des affirmations dont les auteurs, Jean et Augustin, ne discutaient pas ensemble mais
A part et qui ne pouvaient donc mettre & I'unisson leurs commentaires de saint Paul ou
¥ chercher un moyen terme.

L. B.

86. THONNARD Francois-Joseph, L’aristotélisme de Julien &’ Hclane et saint Augustin —
Revue des éludes augustiniennes, 11, 1985, p. 206-304.

A propos de Yarticle de Frangois Rurours, Julien d' Eclane, théologien el philosophe —
Recherches de science religieuse, 52, 1064, p. 42-84 ot 233-267, le Pére Thonnard apporte
trois importantes mises au point. 1° Julien d’Wiclane part d'une fausse interprétation
de la notion augustinienne de la libertd. 20 Julien n’adopte pas les grandes théses de la
métaphysique d’Aristote comme fera saint Thomas, mais il exploite des principes de la
psychologie aristotélicienne gu’il connait non de source mais par une tradition éclectique :
intéressantes précisions (p. 299) sur les cheminements de I'aristotélisme. 3° Julien ef
saint Thomas ne parviennent pas aux mémes conclusions, malgré les points communs de
leurs notions de la nature : loin de s’accorder avec saint Thomas, Julien est au contraire
en pleine harmonie avec Pélage sur notre nature actuelle et sur ce qui en découle,

L. B.

87. HaeeENDAHL Harald, Augustine and the Latin Classics. Vol. 1 : Testimonia. Vol. II :
Augustine’s Attitude. Studia Graeca et Latina Gothoburgensia, XX, I-II. Gdteborg,
Acta Universitatis Gothoburgensis (Distr. : Almquist & Wiksell, Stockholm-Gateborg-
Uppsala), 1967, 2 vol., 769 p. (pagin. continue).

88. HAcENDAHL Harald, Zu Augusting Beurleilung von Rom in De civitate Dei — Wiener
Studien, 79, 1066, p. 509-516.

Dans son article : Saint Awgustin et Cicéron. A propos Aun ouvrage réoent — Rev, éi.
augustin. 14, 1968, p. 47-67, M. Testard a longuement traité d’une partie importante
de Youvrage de H.H. (I, p. 35-169; II, p. 478-588). Pour défendre ses théses (dont la grande
valeur a d’ailleurs été reconnuie par Fensemble de la critique) contre certaines appréciations
qu’il juge tendancieuses ou errondes, M.T. montre que les résultats différents auxquels
parvient H.H., tiennent avant tout & la mise en cenvre d’une méthode différente. H.H.
dit lui-méme (p. 14 et 4£70) qu’en la matidre les statistiques sont & prendre cum grano salis.
I1 a eu lo tort de monter en épingle, ici ou la, des différences de rdsultats chiffrés ; la
comparaison ne vaub rien, puisque les principes de compub ne sont pas les mémes,
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Ceci dit, il ne me revient pas d’arbitrer le différend ; mais il faut souligner Papport
trés important des deux volumes de HLH, aux études augustiniennes. On disposait
sans doute d’excellentes monographies sur les rapports d’Augustin avec Cicéron, Virgile
et autres, d’articles érudits sur Vinfluence de tel auteur ou de telle csuvre, d’apparats de
gources dans les éditions du C.8.E.L. ou du C.C... mais I'unique travail d’ensemble,
1a thése de G. Combes : Saint Augustin et la culture classique (Paris, 1027), n’était vraiment
que ¢ a rapid sketch impaired by many shortcomings » (p. 10), H.H. comble cette lacune
magistralement. Son premier volume, groupant 960 festimonde, fournit un répertoire
alphabétique des écrivains profanes latins mentionnés ou cités par Augustin. M.T. (I. ¢.
p. 49) a émis sur la présentation de ceb inventaire quelques critiques que je crois justes.
Jajouterai que l'usage des titres courants précisant tout au long du volume les noms
d’auteurs et les titres d’ouvrages cités, aurait grandement; aidé le lecteur dans la consul-
tation de ce réperboire. Mais ce ne sont 1a gne réserves mineures an regard des éminents
services que rendra ce volume & Iui seul.

Dans le second volume, H.IH. dtudie Uattitude d’Augustin & I'égard des podtes d'abord
(ch. 1-1v ; il va de s0i que Virgile retient particulidrement son attention (ch. 1, p. 884-468),
puis les prosateurs : Cicéron {(ch. v, p. 479-588), Varron (ch. v, p. 589-680), Salluste
(ch. vir, p. 631-049), Tite-Live et les épitomistes (ch. vIIr, p. 650-666), les prosateurs de
I’Empire (ch. 1%, p. 876-689) notamment Apulée (p. 680-887). Ne pouvant prétendre
rendre compte en détail des conclusions de chacune de ces études, je me bornerai & faive
quelgues remarques qui témoigneront & lour manidre des multiples intéréts que présente &
Yaugustinisant 'ouvrage de H.IL.

La Quadrige auclorum scolaire (cf. p. 692-693, p. 384, 479) (Térence, Cicéron, Virgile,
Salluste) fournit la grande majorité des citations ; Augustin est resté en un sens le gram-
maijrien et le rhéteur imprégné de la culture recue & Pécole (cf. p. 724). Mais contrairement
& JérOme par exemple, il ne se soucie pas, sanf exceptions, d'enjoliver son style de citations
ou de réminiscences clasgsiques, de faire parade do ses lectures et de sa culture (cf. . 695).
TEn géndral, ses citations font partie intégrante de son argumentation (cf. p, 896) 5 et c’ests
pourquoi il a fait un usage si personnel de trois de ces auteurs scolaires : Cicédron, Vingile et
Salluste. (Pest anasi d’ailleurs ce qui explique oen dernier ressort que les masses des citations
de ces trois auteurs subissent sensibloment les mémes fluctuations, « like the rise and fall
of a wave » (p. 4564). Les premiers écrits, clasgiques de contenu et de facture, sont riches de
testimonia ; les écrits théologiques de 301 & 413 en sont au contraire remarquablement
pauvres, sauf exception dans les traités de caractére bien défini : De diuinatione daemonum,
De consensu cuangelistarum I (propos apologétique), Confessions (relation trds critique de
Véducation scolaire), Contra Crescontum (le grammairien), Episiule 118 & Dioscorus
(Yétudiant philosophe), et nombre de lettres & des aristocrates. Puis la, vaste entreprise
apologétique du De ciuitate Dei amena Augustin & une nouvelle frégentation intensive
des Olasgiques, dont témoignent également les livres XIIX-XIV du De Trinilate, ainsi que le
Contra Iulianum dans lequel Augustin se devait de répondre dans le méme style & un
adversaire féru de littérature (cf. p. 702 sv. ; . 481-482). Enfin la vague retombe définitive-
ment avec les dernitres cewvres.

L’interprétation de cette courbe chronologique n'est évidemment pas simple, d’autant
que I'accroissement du nombre de citations ne signifie nullement une provisoire revalorisa~
tion de la culture profane. Bien au contraire ; la critique et I'apologétique renforcent
les sentiments d’'hostilité et: d’aversion qu’Augustin n’a cessé de nourrir, & partir de son
ordination sacerdotale, & I’égard de la culture profane (cf. p. T17). Ce qui est certain,
c’est que les motifs de condamnation ne sont pas d’ordre litbéraire, ni méme culturel &
proprement parler. Car, aux yeux d'Augustin converti et évéque, la culture classique a
partic lide avec le paganisme et s’oppose, par le fait méme, au christianisme, suivant
« the old Christian prejudice against the cultural tradition » (p. 717 eb 726). On peut sans
doute éprouver un gentiment de géne 3 lire I'invective du Sermo 1056 contre Virgile (cf.
. 416), surtout si l'on oublie que ni Augustin ni ses contemporains (paiens et chrétiens)
ne pouvaient lire Virgile et son chant & la gloire de la ville éternelle, particulidrement
en 410, avec le détachement de ’amateur d’aujourd’hui. On peut aussi estimer avec
P. Alfaric qu’Augustin avait tendance & dramatiser et & exagérer (cf. p. 723}, et notamment
dans la condamnation radicale de I'éducation classique qu’il avait regue ; mais n’est-ce pas -
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exagérer également — sans hénéfice pour 'interprétation de attitude d’Augustin — que
de qualifier les Confessions de « manifesto of fanatical religiosity » (p. 715) ? La vérité est
que les implications idéologiques et Yinstance polémique jouent un rdle de premier plan
dans 'usage qu’Augustin fait d’ordinaire de la culture classique et dans le jugement
qu’il porte sur elle. A ses yeux de converti, elle est fonciérement pajenne.

H.H. estime qu’en choisissant Virgile et Varron comme pourvoyeurs de renseignements
sur la religion romaine, Augustin s’est condamné & donner & sa critique un caractére
quelque peu artificiel, « & certain one-sidedness », « an air of unreality » (p. 397, 608-609,
693, 717, 721). Je n’en suis pas si convaincu. Il est vrai que dans le De ciuilate Ded il
g’'occupe peu des conditions concrétes du paganisme qui subsiste & son époque ; j’admets
qu’il se soit donné la partie belle en ironisant A plaisir sur la multibude des petits dieux.
Mais je ne crois pas que la Cité de Diew soit I’ceuvre d'un homme de cabinet. Augustin
voulait ¢ régler définitivement le vienx litige qui subsistait entre christianisme et paga-
nisme » (J.C. Guy, Unité et structure logique de la « Cité de Dieu v de saint Augustin, Paris,
1961), p. 13) ; et il comptaib bien frapper juste. Pour contredire les palens accusateurs des
tempora christiana, il trouva un puissant allié dans le pessimisme historique de Salluste
(cf. p. 631-649). Pour saper la religion romaine dans ses fondements, Patteindre dans son
essence eb & ses divers niveaux, son choix de la Lypologie théologique de Varron n’étaibt
peut-8tre pas manuvais : les adversaires qu’il visait an premier chef n’étaient-ils pas de ces
aristocrates lettrés, du type des interlocuteurs des Saturnales de Macrobe par exemple,
qui s'essayaient eux-mémes & étre antiquaires ot philosophes pour tacher de préserver
leur patrimoine culturel et religieux ? Dans cetbe hypothése, la polémigue augustinienne
ne serait ni inadéquate ni inactuelle. Bn tout état de cause, c’est le paganisme ou, si I'on
veut, la, perversion du sens religieux, que ne cesse de dénoncer le théologien chrétien, tant
dans la culture classique que dans lentité politico-cultuelle de Rome. Et, de ce point de
vue, j’al peine & suivee H.H. quand il assure que, dans les premiers livres de la Cité de
Dieu, « the fact that the criticism aims in the first place at the pagan State, not at Roman
paganism in general, hardly needs any demonstration » (p. 411-412; cf. aussi ’article des
Wiener Studien), Car si la ciwilas terrenet a « pris corps » en Rome (ef. p. 410 en note),
c’est précisément dans la mesure oil le paganisme en vicie foncidrement le régime, ’empire
et leur histoire,

Je ne reviens pas ici sur les problémes cicéroniens : j’ai cru pouvoir y apporter nne petite
contribution dans une note sur la présence de I’Horlensius dans les livres XIII-XIV du
De Trinitate (& paraitre dans cette Revue, t. 15, 1909). Mais je m'empresse de préciser
en terminant que les quelques remarques que j’ai présentdes ne mettent nullement en
canugie 'ensemble des conclusions de H. H. Il en est de définitives et d’exemplaires. Les
pages 605-702 sur les méthodes de citations, notamment, devraient inspirer le travail
qui reste & faire sur Augustin et les Péres latins,

P.8. Ce compte rendu était achevé, lorsque j’ai pu prendre connaissance de I'importante
étude critique d’A. Strenna : Saint dugustin et la litlérature paienne. Notes de lecture =
Rewvie des études latines, 45, 1967 (1968), p. 181-193.

89. GAwLICK G., Cicero in der Patristtl — Studia Patristica, IX (Texte und Unbersuchun-
gen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1066, p. 57-62.

La nature complexe de la personne et de Pceuvre de Cicéron explique sans doute
pourquoi des esprits les plua divers voire opposés onf cru pouvoir se réclamer de lui.
Un exemple des plus significatifs est donné par la maniére dont les Péres exploitent son De
nature deorum contre la religion paienne, tels Minucius Felix, Lactance, Augustin —
Yauteur écarte Ambroise qui rend tout appel A Cicéron a priori impossible en présentant la
philosophie pajenne, et celle de Cicéron, comme secrébement dépendante de Moise.
Les Péres cités sont plus ou moins consecients de I'ambiguité gui caractérise Pouvrage ;
celui-ci. en effet peut &tre difficilement interprété sans mettre Cicéron en contradiction
avec lui-méme. Saint Augustin nous met sur la voie d’une interprétation acceptable en
faisant remarquer (De civ. Dei, V, 9) que Cicéron n’intervient pas en personne dans la
discussion, mais se contente, aprds avoir chargé Cotta de défendre 'opinion des Académi-
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ciens et Balbo celle des Stoiciens, de dire qu'il se sent plus favorable & I’avis de ce dernier.
Augustin ne signale cependant pas le rapport qui existe entre cette conclusion de Cicéron
en IIT, 95 et son exposé des principes en I, 11 suiv., rapport qui permet seul d’expliquer de
fagon satisfaisante ambiguité apparente de 'ouvrage.

A, d. V.

90. BERTHOLD H., Der jiingere Cato bei den Kirchenvdtern — Studia Patristica, 1X (Texte
und Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1966, p. 3-19.

Il est pénible de suivre le cheminement du théme annoncé dans le titre, & travers les
détails accumulés dans eet article. On s’attendait & voir citer et étudier des textes patris-
tiques d’ol surgirait, conforme ou déformde, P'image que se représentaient les Péres de
Caton le jeune se donnant volontairement la mort pour des raisons qu’ils auraient &
juger d’aprés leur conviction de chrétiens. Apparemment I'auteur jugea-t-il ces textes
bien connus de ses lecteurs. Son principal souci, méritoire dans intention et, disons-le
sans réserve fascinant & suivre dans Pexéeution, était de découvrir dans Ies textes profanes
la double tradition littéraire sur la personne et le geste de Caton qui remonte au Calon de
Cicéron et & 1’ Anti-Caton de César. I1 va de soi que les Péres, Lactance, Téréme, Augustin,
n'ont pu ignorer cette tradition, soit gu'ils aient pu disposer encore des ouvrages en
question de Cicéron ot de César on d'un seul de ces auteurs, soit qu'ils en aient Iu des
citations ou allusions chez d’autres aubeurs. Mais nous sommes déou de ne pas apprendre
comment ces Péres onb ubilisé, littérairement et idéologiquement, leurs sources pour &
leur tour présenter et juger le héros romain.

i Ao d. V.

91. GLUoRER J., « Consulares philosophi » again — Revue des éludes augustiniennes,
11, 1965, p. 229-234.

Discussion de 'article de Michel Ruch : « Consulares philosophi » chez Cicéron el chez
saint Augustin— Rev, ét. augustin. 5, 1959, p. 99-102 ; f. Bulletin augustinien pour 1959 —
Rev. ét. augustin. 8, 1962, p. 184.

92. Granpemorem L., Saint dugustin et le néo-platonisme. Paris, Leroux, 1896, 159 p.
— Réimpression : Frankfurt, Minerva, 1966.

98. Christlicher Platonismus. Die theologischen Schriften des Marius Victorinus. Ubergetat
von Pierre HApor und Ursula BreNKR, eingeleitet und erliutert von Pierre HaDOT.
Bibliothek der Alten Welt. Ziirich und Stuttgart, Artemis Verlag, 1067, 17 x 11, 464 p.

Bien qu’elle reprenne les mémes ceuvres, cette traduction allemande ne fait pas double
emploi, méme pour leg lecteurs de langua frangaise, avee Péddition des « Traités théologiques
sur la Trinité », Sources chrétiennes, vol. 68-69 (Paris, 1962) ; en revanche elle ne dispensera
pas les lecteurs de langue allemande de recourir & celle-ci pour le texte latin, en attendant
Tédition du C.S.E.L. annoncée p. 22. P.H. a apporté quelques changements au texte
(signalés p. 451) et partant A la traduction ; il a entériné (p. 43) les résultats des études de
P. Nautin, M. Meslin, M. Simonetti qui ont montré, sans s’étre concertés semble-t-il,
que le personnage de Candidus est une fiction littéraive inventée par Marius Victorinus.
Dans son introduction, P.H. résume 1'étude bio-bibliographique au profit d'une wvue
d’engemble des querelles théologiques de 825 4 358 (p.44-58). Enfin, les vingt premiéres
pages déerivent de facon trés claire la situation de Marius Victorinus dans l'histoire
du néoplatonisme, spécialement la dette du ¢ seul métaphysicien latin de I’Antiquité »
(p. 20) & I'égard de la théologie ou de 'ontologie triadique de Porphyre ; elles justifient
ainsi le titre de l'ouvrage. -

94, MargUSs R,A., Marius Victorinus and Augustine — The Cambridge History of Laler
Greek and Early Medieval Philosophy, edited by A.H. ArmMsTrON@. Cambridge, Univer-
sity Press, 1867, x1v-712 p. ; Part V, chap. 20-27, p. 327-419.

Le chapitre 20 étudie I'ontologie et la psychologie trinitaires de M., Victorinus. ]:.;es
sept suivants détaillent les thdmes de la philosophie augustinienne : ¢h, 21, introduction
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biographique, rapports du christianisme et de la philosophie selon Augustin ; ch. 22,
I’homme, corps et Ame ; ch. 23, raison et illumination ; ch. 24, sens et imagination ;
ch. 25, I'action humaine, volonté et vertu ; ch. 26, Dieu et la nature ; ch. 27, ’homme
dans 1’histoire et la société. Sous ces titres, R. A. M. réussit & donner une vue d’ensemble
claire et soignée, & laquelle ne mangue rien d’essentiel : le théme de la memoria est traité
en rapport avec 'illumination, celui du temps en rapport avee lanature (¢’est peut-étre un
point faible, puisque P'analyse augustinienne est avant tout psychologique) ; les thémes de
’amour et du frui sont abordés dans le chapitre sur 'action humaine. J’hésite & accorder &
Pauteur qu’il était facile, dans le cercle d’Ainbroise, de Simplicianus et de Mallius
Theodorus, de passer de 'atmosphére de Plotin et de Porphyre & celle de saint Paul et des
Bvangiles (cf. p. 348), car Augustin eut quelque peine & opérer le passage (cf. Conf. VII,
xvir, 24 sv.), eb la croyance & l'incarnation du Verbe marquait une frontitre décisive.
Mais il est dommage, 4 mon aens, que R, A. M. n’inaiste pas sur 1'importance philosophique
de Pitinéraire d’intériorité, auquel Augustin fub initié par les Iibri platonicorum (cf.
Conf. VII, x, 16) et grice auquel il découvrit ensuite ¢ & la maniére de Descartes fajsant
Pinventaire réflexif du cogifo, les éléments d'une métaphysique valable ol ’esprit qui
réfléchit percoit le lien qui le relie & Dieu, I'idée méme de Dieu et la relation des créatures
au créateur » {A. Solignac, Les Confessions, Bibliothéque augustinienne, vol. 18, Introduc-
tion, p. 104-105). Bn revanche, leg remarques relatives & « I'arriére-plan éthique de V'atti-
tude pratique d’Augustin 3 I’égard du corps » (p. 355 sv.) me paraissent trés judicieuses :
elles inciteront & ne pas accorder trop de crédit au reproche de « dualisme » que tel et tel
portent contre lanthropologie augustinienne. Ce n’est d’ailleurs gu'un exemple des
services que peut rendre cet exposé. Il faut entin signaler que la plupart des autres sections
de ce volume méritent d’étre notées par Paugustinisant : ’étude de Ph. Merlan sur la
philosophie grecque de Platon. & Plotin (p. 11-182), celles de H. Chadwick sur Philon et les
débuts de la pensée chrétienne (p. 183-192), de A.F. Armstrong sur Plotin (p. 193-268),
de A.C. Lloyd sur le néoplatonisme tardif (p. 269-325), de I.P. Sheldon-Williams sur
la tradition platonicienne grecque chrétienne des Cappadociens & Xirigéne (p. 421-533),
de H. Liebeschiitz sur la pensée chréticnne occidentale de Boéce & Anselme (p. 535-639) 3
spécialement p. 579 sv. : controverse sur la prédestination — Godescale, Jean Scot —,
et p. 614 sv. : programme théologique d’Anselmae).
G.M.

95, CaMEroN Alan, Rutilius Namalianus, St. Augustine, and the Date of the « De redili » —
The Journal of Roman Studies, 57, 1967, p., 31-39.

A. Dufourcq (Rutlilius Namatianus conire saint Augustin — Revue d’histoire el de
littérature religieuses, 10, 1905, p. 488-492) avait émis Phypothése que le podme de Rutilius
était « une riposte discréte aux trois premiers livrees de la Cité de Dieu ». P. Courcelle
(Histoire littéraire des grandes invasions germaniques, 1r¢ éd. Paris, 1048, p. 83 et p. 224,
n. 4 ; 8¢ éd. Paris, 1964, p. 105-106) corroborait cette hypothése par quelques rapproche-
ments textuels, et suggérait que Rutilius avait connu les cing premiers livres de la Cité
de Dieu. Pour étre complet, j’ajoute que J. Lamotte (Buf e adversaires de saint Augusiin
dana le « De civilate Det », — Augustiniana, 11, 1961, p. 434-489 ; cf. p. 466 sv.) a rapproché
De ciu. Det, IV, 8, de De reditu, I, 83-84 (sur ’empire des Assyriens). A.C., & son tour, pense
que c’est en De ciw. Dei VI, 11 que Rutilius a Iu le fragment du De superstitione de Séndque,
dont il s’inspire en De reditu, I, 305-898. Les arguments : Séndque n’dtait guére prisé
des paiens, et le De superstitione en particulier devait étre « anathéme » pour des défenseurs
des traditions pajennes comme Symmaque, Macrobe, Rutilius ; au contraire, les chrétiens
lisaient et admiraient Séndque, et c¢’est Angustin qui nous a conservé 18 des 15 fragments
du De superstitione. Est-ce convaincant ? Cela dépend du crédit qu’il convient d’accorder
aux arguments des auteurs précédemment cités. A.0. y ajoute, en passant (p. 31), la
similitude des faits historiques concernant Rome et évoqués par nos deux auteurs. Ce
serait un ¢ confirmatur », g'il ne fallait compter avec la traditionnelle possibilité d'une
gource commune. Bn tout état de cause, la riposte serait trop discréte pour en &tre une.

G, M.
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96. BROOARIA Augusto, Sulle tracce di un anlico canone latino di Ippoorate e di Galeno
— TItalia Mediosvale ¢ Umanistica, 2, 1959, p. 1-56 ; 4, 1881, p. 1-75.

Dans le premier article (p. 44-56), données neuves sur I’ceuvre du médecin Vindicianus
gqu’Augustin connut de prés (Conf. IV, 111, 5-6 et VII, vi, 8).

97, Oroz RETA José, San Agustin y la medicina. Actas del Segundo Congreso Espaiiol de
Estudios Cldsicos, Madrid-Barcelona, 4-10 de Abril de 1961. Madrid, Sociedad Espafiola
de Bstudios Cldsicos, 1964, 688 p. ; p. 617-620,

Coup d’ceil général qui 8’inspire surtout de deux articles, diment signaléds, de G. Bardy et
J. Courtés.

98, Crarkm Amy Key, Licentius, Carmen ad Augustinum 11, 45 seqq., and the Faster Vigil
— Studia Patristica, VIII (Texte und Untersuchungen, 98). Berlin, Akademie-Verlag,
1966, p. 171-175.

Les lignes 45-51 du Carmen (Licentil) ad Augusiinum (transmis par inclusion dans
TEp. 28 d’Augustin) ont été diversement inbterprétées par Caspar Barth, Wernsdorf,
Bachrens, Zelzner ; toutes ces interprétations réclament une ou plusieurs corrections du
texte conservé par les manuscrits (auquel Goldbacher reste fidéle, aprés les Mauristes ot
Migne qui donne cependant benedizerit au lien de benediweris & la ligne 48). L’auteur
propose de lire dans ce passage, & la suite de Zelzner, la mention directe de la Vigile
pascale. Jela permet de maintenir toutes les legons des manuserits, méme celle de praecor-
dia que Zelzner, aprés Wernsdorf, corrige en prasconia pour signifier le praeconium paschale
ou Ewultet, A I'encontre de cette hypothése, 'auteur fait remarquer qu'il n'est pas correct
de mentionner I"Eaullel avant la bénédiction du feu nouveau, que luciferos ortus signifie
dans le contexte la Résurrection (ce qui resberait A prouver cependant me gemble-t-il) et que
differre in, & cause de in précisément, impose un sutre mens ; en outre pracconiwm (-ia)
esb un mot courant et on ne voit pas pourquoi les copistes 'auraient fous changé en
praecordia. Par contre differre praecordia in se traduit correctement par « porter (le dé-
sir de) notre ccour vers » ; c’est le sens que donne couramment & differre in le podte
contemporain Claudien, que Licentins a pu fréquenter dans les cercles littéraires de Mi-
lan, La thése est des plus séduisantes : elle permet de maintenin les legons plus difficiles cles
manuscrits, elle explique aussi I'occasion qui a inapiré le jeune podte, & savoir la 1é-
cente promotion d’Augustin & 'épiscopat.

A d V.

99. Barwiox K., Zur Erkldrung und Gesolichie der Staseislehre des Hermagoras von
Temnos — Philologus, 108, 1964, p. 80-101.

100. Barwick K., Zur Rekonstrultion der Rhetorik des Hermagoras von Temnos -——
Philologus, 109, 1965, p, 186-218,

Dans un article antérieur : Augusting Schrift De rhetorica und Hermagoras von Temnos —
Philologus, 105, 1961, p. 97-110 (cf. Bull. augustin. pour 1961 — Rev. 6. augustin., 10,
1964, p. 205), K.B. tenait pour Panthenticité augustinienne de I’opuscule, sans s’attacher &
en faire la démonstration. I1 y montrait que le De rheforica dépend d’une adaptation
latine de la rhétorique d’Hermagoras et fournit la meilleure base pour la reconstitution de
la doctrine de ce dernier. (’est le cas notamment pour la théorie du status et pour celle des
officia de Yorateur, objets des deux présents articles. Fn rapprochant et confrontant
les théories de Cicéron, de I'auteur de la Rhétorique & Herennius, de Fortunatianus,
de Sulpicius Victor..., K.B. offre une riche documentation pour le commentaire du De
7helorica. I1 apporte ainsi sans doute quelques éléments de critique interne 4 la solution de
la question d’authenticité, gui reste hors de ses préoccupations. Pour la tradition manus-
crite du De rhetorica, cf. G. Billanovich : Il Petrarce e © retori latind minori — Italia
Mediocvale ¢ Umanistica, 5, 1962, p. 103-164 ; importante étude dont il est rendu compte
ici-méme, no 872,

G, M.
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101, DurArY Martine, Le réve dans la vie et la pensée de St Augustin. Mémoire de dipldome
d'études supérieures, Paris, Fac. des Lettres et Sciences humaines, 1967, 208 p. dactyl.

Pour son ¢ initiation & la recherche » M.D. a eu le double mérite de trouver dans les
chantiers augustiniens un domaine quasi inexploré et de traiter le probléme sous ses
multiples aspects avec clarté et rigneur. Dans une premiére partie {p. 3-87) clle étudie la
« double racination » de la mentalité onirologique du 4° siécle, en décrivant « le réve dans la
Rome paienne » (notions romaines, influences extéricures philosophigues et religieuses)
et «le réve dans la tradition chrétienne » (Bible, Martyrs, Monbtanisme, Tertullien,
Cyprien), et en rendant briévement compte de réflexions chrétiennes sur les réves
(Tertullien, Cyprien, Jérdme, Ambroise). La recherche proprement augustinienne est
fondéa sur quelque 80 textes, dont le tableauw chronologique est dressé p. 193-198. M.D.
étudie d’abord le réve dans la vie d’Augustin (2¢ partie : p. 38-108). Le probléme s’est
posé concrétement & celui-ei devant les songes de Monique. I1 y a beaucoup réfléchi au
temps de sa conversion, & l'aide de textes de Cicéron, de Porphyre et de la Bible, puis &
I’occasion de sa correspondance avec Nebridius., Plus tard, devenu évéque, Augusbin s’est
trouvé face & un peuple familier de réves, visions et apparitions. I1 a mis & profit cette
situation dans son enseignement : il s’est constitué dds 394 une « fiche » de textes bibliques
sur le sujet (p. 86-88) ; il utilise le réve corame simple comparaison (p. 88-95), mais aussi
comme analogie de I'état de I’dme aprés la mort (p. 85-100) ot comme argument contre les
partisans de la corporéité de I’dme (p. 100-1083). Dans sa doctrine (3¢ partie, p. 104-176),
Augustin semble s’8tre inspiré d’une classification néoplatonicienne qui remonterait A
Philon d’Alexandrie par Porphyre et Numenios ; mais il I'a simplifée, en ne retenant que
deux types : les réves ordinaires et les réves inspirés, les phantasiae et les ostensiones, comme
il dit en De Gen. ad titf. X1T, xx, 42 : terminologie qu'il ne retient d'ailleurs pas, mais que
M.D. étudie, p. 118-116 et 135-141, Les indécisions du vocabulaire augustinien ne gont pas
le moindre facteur de difficultés dans I’étude de ce sujet, Quoi qu’il en soit, il est remar-
quable qu’Augustin soit le seul & son époque 4 prendre en congidération le réve ordinaire ; il
en explique le mécanisme par la force intentionnelle de I'Ame qui s’applique A& 'imagination
non seulement reproductrice mais aussi créatrice ; il 8’inspire 14 encore vraisemblablement
de Porphyre, mais sans servilité (p. 120-180), puisqu’il n’admet pas le caractére matdériel
dn spirifus. Cependant cette divergence l'engage dans une difficulté concernant les
modalités de Iintervention des esprits dans les réves inspiréds : admettant que les anges
ont un corps éthéré et les démons un corps aérien, il doit déployer bien des subtilités pour
expliquer leur action sur 'esprit de I’homme qui est immatdériel : raptus, informatio,
coniunctio, mixtura, etc. prennent A& cette occasion un. sens réaliste qui n’était logique
que dans la conception porphyrienne. Quant & la moralité des réves enfin, Augustin,
contraivement & lopinion commune, se montre réservé sur I'intervention du démon
notamment dans le réve sexuel : « plutdt que de parler de l'action du diable, il préfére
faire appel A Ja psychologie » (p. 176). En conclusion, M.D. estime que «la réflexion
d’Augustin sur le réve englobe des élédments hétéroclites » eb qu’« il n’y a aucune commune
mesure entre la subtilité de ses hypothéses sur Iintervention des anges dans le réve et la
profondeur de ses vues sur le rdle que joue 'imagination créatrice dans le réve. » (p. 177).
Mais en expliguant le réve comme une création de Vesprit, Augustin se rapproche des
conceptions modernes plus que ne le faisait Aristote qui n’expliquait que Ie réve né de
TI'imagination reproductrice. « Il est faux de dire (comme on le fait communément)
qu’aprés Aristote I’ Antiquité n’a plus rien dit de valable sur le réve » (p. 177). ¢ M.

102. HorFMANN Manfred, Der Dialog bei den christlichen Schriftstellern der ersten vier
Jahrhunderte. Texte und Untersuchungen, 96, Berlin, Akademie-Verlag, 1966, 25 x 17,5,
xx-168 p.

Cet ouvrage reprend « bis auf kleinere und sachliche Verbesserungen » (Vorwort, p. vII),
le texte dactylographié d’une « Imauguraldissertation », dont j’ai rendu compte dans le
Bulletin augustinien pour 1960 (Rev. &. augustin. 9, 1965, p. 290-291). Je regrette que les
réserves que j’exprimais n'aient servi de rien 4 auteur. I1 me reste & signaler au lecteur les
pages du livre imprimé dans lesguelles M.H. répéte ses jugements sur la conversion
d’Augustin : ce sont les p. 138, 148, 148 note 1, 158, ¢ M
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108, PeNAMARIA Antonio, ¢ Es cierta lu conversidon de San Hilario de Poiliers ? — Bstudios
Eclesidsticos, 42, 1967, p. 251-258,

L’A. revient sur un point d’histoirs déja fort débattu et conclut & 1’origine paienne
d’Hilaire & partir des témoignages d’Augustin, De doct. chr. I1, x1, 60-61 ot de Jérdme
In Isaiam, 60,18-14. Sur ces passages, les récentes études de M. Jean Doignon (Lactance
conitre Salluste dans le prologue du De Trinitale de saint Hilaire dans Rev. é. lotines, 38,
1060 (1961), p. 118-121 ; eb « Nos bons hommes dans la foi » : Cyprien, Lactance, Viclorin,
Optat, Hilgire..., dans Latomus, 22, 1963, p. 795-805), articles que A.I. ignore ou semble
ignorer, me paraissent poser le probléme tout autrement : Augustin comme Jérdme
metbtent en questior le droit gu’ont les chrétiens d’utiliser les témoignages des aubeurs
paiens. Jéréme qui est contre cet emploi en fait le reproche & Hilaire, alors qu’Augustin,
qui répondrait directement & Jérdme dans son De doci. chr., s’en fait le défenseur.

G, 1.

104, DuvaL Yves-Marie, Un nouveaw lecteur probable de 'Histoire ecclésiastique de Rufin
& Aquiléde : Dauleur du Liber promissionum ef praedictorum Dei — Latomus, 26, 1067,
p. 762-777 et pl. XXXIX.

Lintérét que lauteur porte & I'Hist. ecclésinslique de Rufin (voir Bulletin august, pour
1966, no 84 et 35 — Rew. ét. augustin., 13, 1067, p. 328-329) lui fait découvrir un nouvean
lecteur probable de cet ouvrage dans l'anteur (Quodvultdeus, évéque exilé de Carthage) du
Liber promissionum €t pracdiclorum Dei, & propos de deux passages, I'un racontant
Pexclusion de 'armée du futur Valentinien I sous Julien I’ Apostat (I, xx¥1, 81), l'autre, Ia
destruction du temple de Sérapis & Alexandrie (ITT, xxxvIIT, 42). Dans Ie premier passage,
¢'est la formulation du fait qui suggére la dépendance de Rufin plutdt que d’Crose,
d’Augustin ou d’Ambroise (p. 762-766), dans le deuxidme, c’est Ia mention de I'existence
dans le temple de Sérapis d’un quadrige de fer suspendu en l'air qui, rapprochde de la
mention par Rufin d’'un signum solis... ex ferro subtilissimo (le Char du Soleil ?) suggdre la
méme dépendance (p. 767-777). On admirera autant la prudente réserve avec laquelle
V'auteur formule ses conclusions que la riche érudition qu'il meb en wuvre pour établir son
argumentation.

A4, VY,

105. SpryeErR Woligang, Fin ongebliches Zeugnis fir die Doclring A postolorum oder
Pelagius bei Psewdo-Hieronymus — Vigiliae christionae, 21, 19687, p. 24.1-248,

Vair Pseudo-Jérdme, Clavis P.L. n° 035 ; ce sermon utilise Pélage, Bxpositio in Episl. 11
ad Thessal., soit le texte primitit de celle-ci (Clavis 728), soit le texte interpoléd (Clawvis
728 - 759), Date et aunteur inconnus. Textes mis en paralldle. Le titre que J. Schlecht avait
donné au sermon doit étre changé, car le sermon ne s'insurge pas contre une « corruptio
doctrinae apostolorum ».

L. B.

106. Cmrsmorm John Rdward, The Pseudo-Augustinian Hypomnesticon Against the
Pelagians and Celestians. Volume I : Introduction. Paradosis, 20. Fribourg/Switzerland,
University Press, 1967, 28,6 x 16, xvi-224.

Cet ouvrage est une Infroduction & 1'édition critique (n° 21 de « Paradosis ») de
1’ Hypomnesticon, remarquable opuscule attribué au Moyen Age & saint Augustin et donné
en appendice de ses ceuvres sur la grice, en P.L., 45, col. 1611-1664. On y trouve une
réfutation méthodique de Vhérésie pélagienne, résumée en 5 propositions que
saint Augustin en plusieurs de ses ceuvres attribue clairement & Célestius et & Julien
d'Eelane : chaque livre (de longueur trés diverse, de 4 & 15 colonnes) répond & une des
propositions hérétiques ; et une 6¢ y est ajoutée, contre les semi-pélagiens, sur la Prédesti-
nation, d’olt pour celle-ci un probléme d’authenticité que I’Infroduction examine et résont
par Paffirmative (ch. 11, p. 18-23), aprés avoir, au ch. 1 (p. 4-17) donné une bréve et
précise vue historique de la controverse pélagienne en ses trois étapes : avec Pélage
et Célesbius (411-418) ; avec Julien d’Lclane & partir de 418, avec les semi-pélagiens
(428-435) ; car J.Ii. Ch. fixe la date de composition de I'Hypomneslicon entre 435 et 440
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{cf. p. 18-23, ch. 1x). Quant & I'auteur de Popuscule, le probléme est examing p, 41-129
{ch. 1v}). Aprés avoir éliminé plusieurs hypothéses, J.E. Ch. propose comme le plus
probable saint Prosper d’Aquitaine, surtout pour des raisons de critique interne, qui
aboutissent & une solide probabilité plus qu'a une certitude. Le ch. v, le plus intéressant
pour nous, compare (p. 130-178) la doctrine de I Hypomnesticon avec celle de saint Augustin
sur le péché origined, sur la grdce et la prédestination : en ces trois domaines, la fidélité de
notre opuscule & la pensée angustinienne se manifeste totale, comme lo montrent de
nombreuses confrontations de textes ; et pourtant lauteur de I'Hypomnesiicon affirme
aussi son originalité en certains détails, comme le choix de nouvelles comparaisons pour
éclairer le dogme et d’abord par I'omission de toute référence aux anciens Péres, la réfuta-
tion de I’hérésie étant faite par la Sainte 1criture et le raisonnement; théologique. Bnfin lo
ch. vI examine les sowrces, soit scripturaires, soit augustiniennes de 1'Hypomnesticon
(celui~ci ne cite jamais explicitement saint Augustin, mais on y reconnait des allusions
claires & tous les traités sur la grice, depuis le De pece. meritis el remissione jusqu’au
De dono persev.) ; — et le ch. VII en reléve les aspects littéraires, modes d’argumentation,
figures de style, vocabulaire, ofic. — Bxcellente Introduction qui, avec raison, cherche i
revaloriser un opuscule qui le mérite comme témoin de la foi catholique au ve sitcle, bien
défendue en accord avec saint Augustin, contre I’hérésie pélagienne.
B.J, T

107. AuBINEAU Michel, Pholius, Bibliothéque : Codex 63, Sur les Pélagiens — Revue de
Philvlogie, 41, 1967, p., 232-241.

M.A. apporte de trés importantes corrections & la traduction et A I'annotation de
R. Henry : Photius, Bibliothéque, t. I, p. 41-42 (Paris, Les Bellos Lettres, 1959). Bien qu'il
g’en défende modestement, il offre tous les dléments dun commentaire de la notice
de Photius : sur le Concile de Carthage du 1¢r mai 418 et ses Canons, et sur les six lettres
du dossier que Photius avait en main. I1 ajoute quelques précisions sur le Codex 54, qui
concerne aussi le Pélagianisme, et termine en rendant un juste hommage 4 la qualité de la
documentation et & la justesse de vue de Photius.

G M.

108. 8anvaToRE Antonio, Uso delle similitudini ¢ pedagogia pastorale nei « sermones » di
Cesario di Arles — Rivista di cullura classica e medioevale, 9, 1967, p. 177-225.

Dans ses Sermons, Césaire continue Augustin ; il prend chez celui-ci certaines images, en
trouve d’autres et les adapte & son auditoire.

Voir aussi nos 322, 324, 878, 418, 419. L. B.

ECRITURE SAINTE

109. Jacksox Belford Darrell, Semantics and Hermeneutics in Seint dugustine’s « De
docirina christianw ». Thése de doctorat en philosophie & I'Université de Yale, 1067,
(8)-271 p. dactylographides.

D’aprés le titre qu’il donne & sa thése et d’aprés ses déclarations d’intention dans
Pintroduction, 1'auteur se propose de dégager du De doctrina christiana la théorie augus-
tienienne des signes efi les principes augustiniens de I'interprétation des textes scriptu-
raires, Il estime avoir réalisé ce dessein dans les chapitres Iv et v, par analyse et le
commentaire des livees II et ITI du traité d’Augustin, Mais il est soucieux de présenter aussi
Vensemble du De doctr. chr. ; d’ol d’abord deux chapitres gu’on pounrrait appeler limi-
naires, le chap. I sur le but qu’Augustin s’est proposé en écrivant son livre, et le chap. i
gur la structure de celui-ci; ensuite le chap. 111, analysant la doctrine des res exposés
au livre I et le chap. v1, traitant des principes de I’éloguence chrétienne donnés au livre IV,
— Le plan de la thése s'inspire visiblement de celui du De doclr. ¢hr. qui déborde cependant
de beaucoup I'objet précis de la recherche ; il s’ensuib une certaine disproportion dans la
digtribution des matiéres et un manque d*unité organique dans la composition : le livre IV
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du De doctr. chr. n’a rien & voir avec la sémantique ou 'herméneutique, le chap. vi me
gemble donc superflu ; par contre, malgré ce qu’en semble penser Pauteur (p. 2) le livee I
v est directement et supérieurement intéressé, ce qui ne vessort pas suffisamment du
chapitre X consacré & son étude. — Il reste qu’une présentation générale du De doclr.
chr. fub nécessaire : I'occasion, les dates de rédaction, le but envisagé par Augustin, sa
gtructure, — La datation de I'ouvrage ne pose pas de problémes (p. 4-7). Mais Iauteur ne
ge montre pas curicux de savoir pourquoi Augustin en a interompu la rédaction en
plein milieu du livre IIT. Sans les indications d’Augustin lui-méme (Refr. II, 1v), malin
celui qui aurait pu la découvrir & I'endroib précis, entre III, xxv, 35 et 86 : aucun indice
dans le vocabulaire, le style, la suite des iddes ; tout au plus pourrait-on s'dtonner de la
brusque présentation de Tyconius en ITI, xxx, 42, Serait-ce que pour achever en 426 ce
livre III, Augustin n’ait eu qu’a reprendre pour le polir un brouillon écrit en 397 ? Mais
pourquoi cebte interruption ? L'auteur connait I'explication basée sur Ep. 41,2, suggéréde
par Hill, majs il ne pousse pas plus loin ln recherche, fait d’antant plus regrottable qu’il y
trouve mentionnée 'occasion qui auraib provoqué Pouveage eb qu'il en Give argument en
faveur de ses vues sur les intentions d’Augustin (p. 16). — Au chapitro 1, en offet, il
soutient, contre M. Marrou, qu’Augustin a voulu écrire un manuel pour le clergé et non
pas un traité de culture chrétienne. A mon avis, ¢’est mal poser Ie probléme quo de o
poser gous la forme d'un dilemame, ce que M. Marvou n'a jamais fait. L’auteur cherche
& découvrir I'intention d’Augustin en analysant, dans le traité, les termes ot les expressions
par lesquels Augustin désigne les personnes auxquelles il s’adresse ainsi quo les genves
littéraires dont celles-ci asuront & user pour communiquer la vérité dédcouverto d d’autres,
Les résultats de I'enquéte, objectivement mende, sont assez peu convaincants, de 'aveu
méme de Uauteur. J'estime qu'il & mené son enguéte sur une bage trop restreinte, parce
que unigquement philologigue. Peu importe de savoir & qui Augustin a voulu g’adresser,
mais de savoir ce qu’il a voulu dire et dit. Quant & I'occasion : &l est historiquement;
intéressant de la connadtre, il ne s’ensuit pas qu’Augustin n’ait pas pu vouloir réaliser un
dessein plus vaste & I'occasion d’un « besoin pastoral particulier » (p. 168). Jadis, fraicho-
ment, converti, il avait voulu écrive, dans un esprit nouvean, des « libros disciplinarum...
per corporalia cupiens ad incorporalia quibusdam quasi passibus certis uel peruenire uel
ducere » (Relr. I, vI} : ¢ poruenire uel ducere » corvespond au plan géndéral du De docir.
chr. + « modus inueniendi (I-I11), modus proferendi » (IV). Il a abandonné ce plan, apuds
avoir écrit le De musice. Ce traité montre que #'il avait pu les réaliser, ces « libri discipli-
narum » auraient présenté une conception de culture qui tranchait sur la conception
traditionnelle. Invité & derive un manuel pour le clergd, pour restor dans I'hypothése de
P’auteur, Augustin n’aurait-il pas saisi ’occasion pour reprendre Uentreprise abandonnée ?
avrait-il méme pu faire autrement ? Lu dans cette perspective histovique, le De doeir.
¢hr. semble donner clairement lo réponse au probléme, — dans le chapitre 11 (La structure
du De doelr. chr.) auteur s'intéresse moing & 'enchainement des idées qu’a la technique de
composition et au vocabulaire de celle-ci (partitio, diuisio, genus, forma, species) ; il
montre bien que la base de cette technigque est la logique. Intéressant et instructif en lui-
méme, ce chapitre fait toutefois 'effet d’un hors-d’euvre. — Dans le chapitre 111 I'auteur
aborde 'analyse et le commentaire du livee I, bien gqu’il considére celui-ci comme étant
plutdb en marge de son sujeb (p. 2 ; 62-68). I1suit le développement méme du livre, étudiant
4 la suite, la distinction établie par Augustin entre res et signum (le fondement méme, &
mon avis, de la sémantique et de I'herménentique augustiniennes 1), le principe supréme
qui commande et guide toute l'interprétation des Ecritures, I'ensemble des vérités dogma-
tiques et morales sur lesquelles ce dernier est fondé. Pour les grandes lignes de son analyse
et de son commentaire l'auteur suit I'article, cité, de G. Istace. L'exposé est clair, mais
n’apporte & proprement parler rien de nouveau, je dirai méme qu'il n’exploite pas suffi-
samment; toute la richesse contenue dans ce livre I. L'auteur en était peut-étre empéché par
son option prise au chapitre I sur les intentions (restreintes) d’Augustin : au cours de
ce chapitre r il croit pouvoir avancer une confirmation de sa thése, mais le recours
au De catech. rudibus me semble rmal venu pour la simple raison gue contrairement
& ce que 'auteur semble supposer dansg son argumentation, ce livre a été intentionnellement
écrit comume guide pour le clergé dans la personne de Deogratias (p. 76). — Au chapitre 1v
Pauteur entre dans le vil de son sujet : il y étudie 1a théorie augustinienne des gignes sur la
base d'une méticuleuse analyse du livre II, 1, 1-1v, 5 du doctr. chr., confirmée par des
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références & d’antres passages du méme traité, ainsi qu’au De dialectica, De magisiro et De
Trinitate. L’'auteur s’interdit d’envisager la maniére dont Augustin applique sa théorie anx
cas concrets (par ex. dans sa théologie des sacrements). Par contre, sans vouloir déterminer
les sources auxquelles Augustin puise sa théorie des signes, il fait une rapide enquéte au
sujet de la place d’une théorie des signes dans 'enseignement traditionnel de la grammaire,
de Ia rhétorique, de Ia dialectique ainsi que dans I'Ecriture et dans I’enscignement des
auteurs chrétiens. Il constate qu’en dehors de la dialectique, le terme « signe » n’est pas
appliqué & des mots, mais 4 des choses ou & des événements : il 0’y a pas de fonction lin-
guistique. Il convenait donc d’examiner quelle connaissance Augustin avait de la logique
et dans quelle mesure celle-ci a pu exercer son influence sur sa théorie des signes. Devant
les résultats positifs de cet examen conduib & travers de nombreux ouvrages d’Augustin,
auteur établit une comparaison entre la théorie d’Augustin et celle sous-jacente aux
deux grands systémes de logique, celui d’Aristote et celui des Stoiciens. Au cours de son
exposé Pauteur trouve I'occasion de rectifier ou de nuancer certaines opinions couramment
regues. Ce chapitre me parait particuliérement bien réussi dans la formulation de Ia
théorie, si nuancée, des signes exposée par Augustin, Le point central en est lo signum
datum, qu’il s’agissait de bien définir et & propos duquel il convenait de déhrouiller
des notions sémantigues, surtout mais non exclusivement d’ordre linguistique, et des
notions de psychologie. Le recours au De dialectica (reconnu comme couvre authentique) est
dclairant sur la connaissance qu’Augustin avait de la logique et sur le caractdre stoicien de
celle-ci : je crois aussi que le dicibile d’Augustin correspond assez bien au leklon
des Stoiciens. Je reprocherai seulement & Pauteur la facilité qu’il s’est permise d’emprunter
ses remarques sur la logique stoicienne aux ouvrages, excellents il est vrai, de Mates et de
Kneale, au lieu de les puiser aux sources (p. 129, n. 85), Il n’est pas sans danger non plus de
présenter les traductions faites par Marius Victorinus d’aprés les révisions de Bodce,
méme si ce dernier les critique, ou plutdt, & cause de cela méme. — Au chapitre v Pauteur
montre comment Augustin se sert de sa théorie générale des signes pour construire un
systéme d’interprétation des Heribuves ; il étudie en particulier les fonctions des diverses
notions (signum, res, signification active, cogitatio, intellectus, etc...) établies au cha-~
pitre 1v. Il suit en cela lordre méme d’Augustin dans les livres II et ITI, Il présente
en premier lieu I'leriture elle-méme come signum datum (par Dieu) et qui demande par
conséquent un effort pour étre comprise selon les intentions de celui qui 1'a donnée,
d’autant plus que d'une part elle comporte, & coté de passages clairs (Livre I) des passages
obscurs, et que d’autre part, non seulement le péché a obscurci l'entendement des
hommes (d’oli les sept degrés de purification), mais a rendu nécessaire de traduire
IReriture en diverses langues. I1 y a en général deux raisons pour lesquelles un texte éerit
n’est pas compris : & savoir lu présence de signes (mots, locutions) que le lecteur ignore
(ignota) ou qui prétent & divers sens (ambigua). A la suite d’Augustin Pauteur traite done
des signa ignota (II, X, 15-x111, 63) et des signa ambigua (IIX), — C'est au sujet des
passages obscurs qu’Augustin indique la maniére dont on peut et doit se servir des disci-
plines libérales : auteur n’insiste pas assez sur le rdle secondairve qu’Augustin leur accorde :
I’herméneutique ne s’appuie pas sur elles, ni & proprement parler sur la théorie des signes,
mais davantage sur les passages clairs de I'Hcriture, sur les res dont il est longuement
question au livre I : ce dernier livre ne peul donc pas ébre en marge de la recherche. — Le
chapitre v est un résumé honnéte du livre IV du De docir. chr. mais n’apporte rien qu’on
pe sache déja. En résumsé : le théme propre de la thése (chapitres Iv et v) est bien exposé ;
V'interférence de la logique dans la théorie augustinienne des signes n’avait pas été établie
jusqu’ici avec autant de vraisemblance. Par contre la présentation géndrale du De doctr.
chr. laisse beaucoup & désirer : le seul éclairage philologique en souligne, il est vrai, des
traits authentiques restés dans 'ombre, mais n’en cache ou déforme pas moins d’autres
traits authentiques et plus essentiels. — On trouvera en appendice une remarquable
traduction en anglais du De dialectica d’ Augustin,
A, d. V.

110. Preruso Francis, Augustinian Noematics — Augustinus, 12, 1967, p. 385-354.

Par « Noematics », P. entend ici la maniére dont saint Aungustin interpréte la sainte
Teriture ; il montre que I'Bvéque ’Hippone prend toujours comme base le sens littéral,
son idéal étant de saisir ce que 'anteur sacré avait dans I'esprit en écrivant. P. examine
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avee soin, p. 337-342, le probléme de la pluralité du sens libtéral d’aprés Augustin, il
indique avec une riche information les multiples opinions émises pour ou contre ; et il
conclut sagement qu*Augustin & sa propre maniére de voir et de s’exprimer qu’on ne peut
ramener aux distinctions proposées par les exépétes modernes (par exemple, entre sens
direct et sens plénier, sens allégorique, typologique, etc.) Chez Augustin, c’est le gens
spirituel, présupposant et complétant le sens litbéral, qui joue souvent un réle important ; il
v fait appel non pour démontrer les vérités de foi (qui relévent du sens littéral) mais pour y
trouver un objet de piété et de contemplation, parce que ce sens dévoile les richesses du
mystére révélé et, dans les textes obscurs, donne la jole de les comprendre ; et qu’il
résout également les contradictions et les absurdités apparentes de certains passages pris &
la lettre, — De plus, comme I'A. le note avec raison, p, 849-351, Augustin applique nu sens
spirituel et aux allégories bibliques sa théorie générale du signe, voyant dans toute
Phistoire du salut les signes prophétigues de la mission rédemptrice du Christ eb de
son Hglise ; et il raméne aussi cette recherche du sens spirituel centré sur le Christ Jésus,
& Vetfort de la « foi qui cherche U'intelligence » autant gu’on le peut ici-bas, en attendant In,
pleine lumitre du ciel. — Cette étude bien documentde, méthodique et objective, est
apte & éclairer la vraie valeur de I'exégése augusbinienne,

F-J. .

111. T'HUNBERG L. Farly Christian Interprelations of the Three Angels in Gen. 18 — Studia
patristica, VII. Texte und Untersuchungen, 92, Berlin, 1966, p, 560-570.

Avec Procope de Gazo, L.T), distingue trois oxégéses : les trois personnages représenfent
soit trois anges, soit le Chrigh accompagné de deux anges, soit enfin la Trinité. Augustin
cautionne la premiére et discute la seconde en De ciu, Det X VI, 29 ; il professe la troisidme
dans le Contra Maximinum, 11, 5-7, L.T. ne cite ni De Trinilate, I1, x, 10-x11, 22, ni I'dtude
d’Adhémar d’Alés : La théophanie de Mambré devant lu tradition des Péres — Rech. s¢. rel.
20, 1930, p. 150-100.

G, M.

112. La BONNARDINRE A.-M., Biblia Augustiniana. £.7. : Le Dsuléronome. Paris, fitudes
Augustiniennes, 1967, 25 »x 16, 72 p.

Troig conts versets du Deuldronome (sur les neuf cent soixante que comporte ce livee) se
retrouvent dans 530 citations, dont le tiers est constitué par le bloc des Locutiones ef
Quaestiones in Heptaleuchum, rédigdes en 419-420. L’étude du genre littéraire des
Quacstiones est réservée an fascicule de la Biblia augustiniana qui présentera la Gendse
(cf. p. 20) ; mais on trouvera déja ici (p. 30-831) une sobre définition des locutiones
(hébraismes et hellénismes) et de leurs types, objet de 1'étude littérale et litbéraire 4 laquelle
se livre Augustin, Dans le reste de I'osuvre augustinienne, 'usage du Dewtéronome « reste
toujours lié & des impératifs accidentels et d’ordre extérieur » (p. 83). Ce livre n’était
pas d’usage courant dans la liturgie ; il intervient cependant dans la prédication, par
Yintermédiaire des citations qui en ébaient faites dans le Nouveau Testament (cf. p. 10
sv.), notamment dans les exhortations & la pénitence et les discussioms & ce sujeb (cf.
p. 15). Mais c’est surtout dans la polémique contre le manichéisme et le pélagianisme,
qu’ Augustin est amené & citer le Dewtéronome, pour réfuter les fausses exégéses de ses
adversaires ; et A.-M. La 3. nous présente sur ce point de petites dissertations d'une grande
densité (p. 168-20 et 22-27), dont devraient tirer grand profit les spécialistes de ces disputes
théologiques.

Pour ma part, ce sont les remarques sur Deut. 7, 1 et 5, qui ont retenu mon attention.
11 est dit (p. 14) que le Sermon 62 (X1, 17) témoigne que ces versets ont fait I'objet d’une
lectio liburgique occasionnelle, en rapport avec la législation anti-paienne, soit de 399 soit
de 408 ; I’A. rapproche de ce témoignage un texte de Quodvultdeus, Liber de promissioni-
bus, III, XXXVIIL, 40, sur « le renversement des idoles et des temples » (voir éd. R. Braun,
Sources chréticnnes, n° 102, p. 566), ou se trouve cité Deut. 7, &, pour conclure que c’est
Augustin qui a pu suggérer & Quodvultdeus d’en prendre note (ef. p. 14-15). On peut en
avoir confirmation, en observant qu’il est fait allusion & ce méme verset dans le De
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consensu euangelistarum, I, xxXT, 47 et xxXxI1, 50 (références indiquées p. 45) et
peut-&tre en xIx, 27 : qui per uales suos islorum simulacra... euerli fussit ; en xxr, 29 :
qui eorum simulacra euerti iussit, praedixit, euertit ; et en xxviI, 42 : cur ei non credunt
simulacra euerienda esse. Bn effet, Quodvultdeus citie encore dans le méme paragraphe
Isai. 2, 18-19 et Pa. 95,5, comme Augustin (De consensu, I, XXVIII, 43 et xv, 28), Il est; vrai
que les textes lating de ces citations différent ; maisil n’est guére douteux que Quodvultdeus
a emprunté a son maitre (cf. R. Braun, lLe. n° 101, p, 62-63) le théme de la prophétie de
euersio simulacrorum et de son accomplissement. Or, pour Augustin (De ¢ciw. Det, XVIII,
54) et pour Quodvvultdeus, I'événement décisif fut I'intervention des comtes Jovius et
Gaudentius, le 19 mars 399. Mlle La B. n’avait donc pas tort d’opter résolument dans ses
Recherches de chronologie augustinienne (Paris, 1985, p. 162), et de dater le Sermon 62 de
809. Mais est-il certain qu’il fut préché ¢« peu de temps aprés les décrets » (ibid.) ?
A, Kunzelmann (Miscellanea agostiniana, 11, p. 493) le considérait au contraire comme
antérieur aux lois, parce gu’Augustin répéte (cf. x1, 17 ot X11, 18) qu'il faut attendre :
cwm aeceperetis potestatem, hoc facite ; et il s’applique manifestement & modérer Pardeur
jconoclaste des fideles. C'est également I'avis de Fr. Weihrich (préface & I’édition du
De consensu euangelistarum, C.S.E.L. 43, p. vI), qui place le sermon 62 en 398. O. Perler (Les
voyages de saini Augustin — Recherches augustiniennes, I, p. 12), suggére que la présence
d’Augustin au concile de Carthage, le 27 avril 899, peut &tre déduite du Sermo 62 qui
serait de cette épocue. Ceci oblige & supposer que Yaction de Jovius et Gaudentius n’a
été que limitée, et que le texte du De ciu. Dei, XVIII, 54 : falsorum deorum templa eusrie-
runi, n'est pas exempt ds quelque exagération. Sur ce point, Quodvultdeus serait, comme
le remarque R. Braun (Lo, n° 101), plus préeis qu’Augustin, en distinguant deux étapes :
d’abord la fermeture des temples et 'enlévement des idoles ; ensuite la « dévolution des
temples paiens aux autorités ecclésiastiques avec liberté d'abattre et briser les statues »
Le Sermon 62 est & situer certainement dans la premiére étape, avant la mise en train du
De consensu euangelistarum. On estimera peut-8tre en lisant ces remarques, gue le compte
rendu d’un fascicule de la Biblia augustiniana méne bien loin ; mais c’est précisément
Lavantage inappréciable de ces travaux de Mlle La B. que de suggérer de multiples
recherches de ce genre, et d’autres.

G. M.

118, Gurravu J.M., Sobre la inferprelacion patristica del Ps. 81 (22) — Aungustinianum, 7,
1967, p. 97-182.

L’A. examine spécialement l'interprétation donnée par les anciens Péres au v, 2 du
psaume 21, que Jésus prononga sur la Croix avant de mourir : « Deus meus, quare me
dereliquisti ? » et qui souleva le probléme théologique de 'abandon du corps du Christ
par le Verbe incarné. I’A. interroge tous les Péres du e au ve siécle ; il expose I'exégése
de saint Aungustin p. 121-129. Pour I'fivéque d’Hippone, ces paroles sont prononcées par
Jésus au nom des pécheurs pour lesquels il se sacrifie sur la Croix et qu’il veut ainsi
agréger & son Corps mystique ; le sens de cet « abandon » est déterminé par le contexte du
psaume : « Longe a salute mea verba delictorum meorum » : il s’agit de la séparation due au
péché, dont le Christ parle au nom de ses membres pécheurs. Comparant cetbe exédgése &
plusieurs autres, 'A. en souligne le caractére traditionnel.

F.-J. T.

114, La BONNARDIRRE Anne-Marie, La Chanandenne, préfiguration de I Eglise des Gentils
d'apras saint Augustin — Augustinus, 12, 1967, p. 209-238.

La péricope Malthieu 15, 21-28 qui rapporte la conversion de la Chananéenne est rappe-
lée an moins vingt-sept fois par Augustin & travers son cesuvre. De ce passage il tire un
triple enseignement : 1. Le Christ a réservé aux Juifs seuls sa présence visible, réalisant
ainsi les promesses de I’Ancien Testament, — 2. Les Gentils devaient accéder au salut
par la prédication des Apdtres. — 3. Mais le Christ a joud son rdle de médiation entre les
deux peuples en prophétisant 'entrée des Gentils dans I’figlise : la femme de Chanaan a
d’avance joud, par humilité de sa foi, le réle de 1'Biglise qui monterait des peuples paiens &
Tappel des Apdtres.
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115. CrEMER Fr. &., Das Fastensireilgesprdch (Mk 2, 18-22 parr) bei Beda Venerabilis und
Hrabanus Maurus., Zur Charakteristil mittelalterlicher Plovilegien — Revue bénédictine,
77, 1967, p. 157-174.

L'auteur a étudié dans un ouvrage plus étendu I'exégése patristique et scolastique du
passage évangélique sur le jeline : Die Fastenansage Jesu, Mk 2,20 und Parallelen in der
Sicht der patristischen und scholastischen Ewegese, Bonner Biblische Beitriige 23, Bonn, 1065,
Dans le présent article il étudie du méme point de vue les commentaires de Béde et de
Raban Maur. Ces commentaires se présentent, selon Pintention de leurs auteurs et en
réalité, comme des chaines de citations patristiques : Béde avait pris soin de noter ses
références en marge mais elles ont disparu dans la tradition manuscrite ; Raban a eu le
méme souci et ses références nous ont été heureusement conservédes. Comme Raban
emprunte pour une grande part son information aux cormmentaires de Béde, nous pouvons
gouvent retrouver & travers lui les sources de ce dernier. Les deux auteurs utilisent leurs
gources, qui sont parfois les mémes, d’une maniére différente : Béde cherche & construire
un commentaire harmonieux, tandis que Raban ne semble avoir d’autre souci que de
recueillir le plus de témoignages possible. Ainsi Béde cite Ava., Quaest, evang. II, 18 :
Cum ergo dominus interrogatus esset cur discipuli eius non ieiunarent, de ulrogue ieiunio
respondit, en supprimant les mots « de ulroque ieiunio » qui rappellent le feiunium in
tribulatione et le ietuniwm in gaudio, distinction qui forme chez Augustin le fondement de
son commentaire du passage évangélique (cf. Quaest. evang., 11, 18 ot De consensu evang.,
11, 62-63). Béde ne connait qu'un seul jeline évangélique, le jefine dans la tristesse & cause
de Pabsence de I'Tipoux. Or, Raban cite une fois Aua., De quacst. evang., II, 18 comme
Béde le fait en omettant « de utrogue ieiunio », une autre fois il fait précédder le florilegium,
gu’il emprunte & Béde, d’un passage du De consensu evang., IT, 638, empruntd directement
Augustin et selon lequel Jégus aurait parlé d'un double jefine : jeline dans la tristesse ot jolne
dans la joie. Nous nous trouvons donc chez Raban en présence de deux commentaires
contradictoires. A cet exemple le lecteur peut juger de la minutie avec lacuelle Pauteur a
mené son analyse ; il en trouvera bien d’autres & la lecture de cet article et finira sans
doute par ressentir le désir de prendre connaissance de l'ouvrage ecité plus haut, dans
lequel I'auteur s'dtend plus longuement sur l'influence d’Augustin dans linterprétation
traditionnelle des paroles de Jésus sur le jefine de ses disciples.

A d V.

116. Lauras A,, Le commentaire palristique de Lo, 21, 26-33 — Studia Pairistica, VI
(Texte und Untersuchungen, 92). Berlin, Akademio-Verlag, 1068, p. 508-515.

Ces versets de saint Luc, paralléles & ceux de Maith. xx1v, 29-85, concernent 1a « Parou-
sie » ; parmi les rares commentaires patristigues qui les concernent, il y a celui de saint
Augustin, Epist. 199 ad Hesyochium. Aprés avoir divisé le texte évangélique en cing
péricopes, 'A. donne un bref apergu de ce qu’ont dit sur les trois premidres Origdne,
saint Ambroise, Maxime de Turin, saint Augustin et Grégoire le Grand : il s’agit, 1° des
signes de la Parousie, dans le ciel et sur terre ; 2° de la venue du Christ sur la nuée ; 8° de
la parabole du figuier ; mais de cette derniére, Augustin ne dit rien. Quant aux « signes »
et & la « nude » sur laquelle le Christ doit venir, seul saint Grégoire au vie siécle en fait
I’application aux calamités de son temps. Saint Augustin, comme les Pares avant luf, leur
donne une interprétation spirituelle, jugeant que la venue du Christ dans I'Hglise et
dans nos &mes par sa gréace est bien plus importante que celle de Ia fin du monde, dont Ia
date nous est inconnue (il insiste sur ce point). L’A. attribue celte discrétion des anciens
Péres au souci de combattre les réveries hérétiques qui annongajent comme imminent le
retour du Christ ; et aussi & I'absence de ce texte évangélique dans la liburgique des
premiers sidcles, ce gui explique la rareté des commentaires dans les anciens sermons,
Tout ce contexte est éclairant sur le caractére & la fois original et traditionnel de 'exégése
augustinienne.

r.-J, T.

117, PerrmariNo Michele, Doppioni e varianti nel Commento di S. Agostino a Giov. XX1I,
15-19 ~— Studi in onore di Alberto Pincherle (Studi e Materiali di Storia delle religioni,
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pubblicati dalla Seuola di gbudi storico-religiosi dell’ Universitd di Roma, 38, 19687, fasc. 1
e 2). Roma, Edizioni dell’Ateneo, 1967, p.403-419,

Dans la ligne des recherches de G. Bardy sur les «doublets dans les ceuvres
de saint Augustin », M.P. passe en revue les trés nomhbreux passages oll sont commentés
les versets de Jean xxr, 15-19. Ces versets qui évoquent la confession de Pierre reviennent
tout au long de la prédication de I'Tivéque, en termes identiques ou adaptés. On voit com-
bien il sera toujours difficile de différencier les citations explicites et les citations implicites
dans 'muvre d’Augustin,

G. B

118, BovoN Frangois, De Vocatione Gentium. Histoire de l'interprétation d’Aet. 10, 1-11, 18
dans les siz premiers siécles. Beitrige zur Geschichte der hiblischen Exegese, 8. THibingen,
J.C.B. Mohr (Paul Siebeck), 1967, 24 x 16,5, xvr-374 p.

Il g’agit d'an passage assex long des Actes des Apdlres comprenant le ch. X en entier
(v. 1-48) et le ch. x1, 1-18, rapportant I'histoire du baptéme du centurion Corneille et
I'admission des paiens dans 1’Xglise, jusqu’au discours de Pierre qui justifie sa conduite
devant les judéo-chrétiens & Jérusalem. Pour étudier ce passage ot les mémes faits sont
plusieurs fois racontés, I’A. le divise en sept scénes, depuis la premiére vision de Pierre
jusqu’au baptéme de Corneille ordonné par I'apdtre, et il rapporte pour chacun de ces
épisodes les commentaires qui nous sonb parvenus, faits par les anciens Péres du 11° au
vie sigcle ; mais il ne se borne pas aux ¢« Commentaires » proprement dits du Livre des
Actes, dont le premier connu est de saint Ephrem (306-373) ; il a dépouillé I’ensemble des
textes patristiques qui concernent le passage choisi, souvent citié en tout ou en partie, et
commenté en toutes sortes d’ceuvres (sermons, traités, lettres etec.). (Pest le cas de
saint Augustin qui n'a écrit aucun Commentaire des Acfes eb pourtant a expliqué en
diverses occasions les 7 scénes du passage ébudié : nous trouvons donc tout aun long de
I'ouvrage les opinions de saint Augustin comparées & celles de ses contemporains ou
devanciers (cf. la Table des auteurs & dwugustin, p. 331-837, qui donne la liste des ouvrages
olt Augustin commente I’une ou Yautre partie du passage en question ; les plus nombreux
sont tirés du De Gen. ad lit., des En. in psalm., du De Trinil., des Ep. et Serm., etc.)
Signalons en particulier, le ch. v de la 1re partie (p. 166-188) consacré i lexplication
par Augustin de la vision de saint Pierre (det., x, 9-19) ol 'allégorie compléte le sens litté-
ral ; 'A, y indique bien, p. 186-188, le sens et la valeur de l'allégorisme augustinien.
De méme, il consacre un paragraphe, p. 280-289, & « Augustin et le donatisme », & propos
de la descente du Saint-Esprit sur Corneille, avant méme son baptéme (dat., X, 44-48) ;
mais dans I'explication de toutes les autres scénes également, la position d’Augustin est
toujours mentionnée objectivement, avec renvois précis aux sources et aux études qui le
concernent. En géndral d’ailleurs, l'exposé cest fondé sur une documentation bien a
jour. ~—T’A. qui est protestant, conclub, p. 304-321, en comparant les exégétes modernes,
croyants ou non, aux Péres de I'Biglise ef; il estime non sans raison que Uexégése patristique,
malgré ges limites (concernant surtout la critique littéraire et le probléme des sources), est
capable de nous aider & mieux saisir le sens véritable de I’Ecriture comme parole de
Dieu et par 1, faut-il ajouter, elle peut apporter une aide précieuse au travail ecuménique.

F.-J. T.

119. ForrmTr G., Les citations de Aotes 17, 28 et Tite 1,12 chez Augustin — Revue des
dludes augustiniennes, 11, 1965, p. 263-295.

Précisions et compléments & P. COURCELLE, Un vers d’ Epiménide dans le Discours sur
U Aréopage — Revue des études grecques, 76, 1963, p. 404-413, — Le P. Folliet exploite tous
les textes augustiniens (une firentaine) qui citent Aectes 17,28 ou y font allusion. Augustin ne
cite jamais 'hémistiche d’Aratos, Phaenomena, V, 5 (= Acles 17,28¢ : ipsius enim et genus
sumus) : dans ses citations d’Acles 17,28ab, il applique done 'incise (17,28 : sicut et quidam
gecundum vos dizerunt) & ce qui la précéde (17,28a : In illo enim vivimus et movemur et
sumus). Ceci est d’autant plus intéressant que, chez les Péres antérieurs, dctes 17,28
ne se présentait pas comme une ¢ citation » d’auteur profane (voir Courcelle, article cité, les
nombreux textes reproduits). — D’autre part, Augustin cite six fois Tte 1,12 et trois des
six passages conbtiennent également Acfes 17,28a(b) : dans le Conlra Adversarium Legis
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et Prophetarum, IT, 1v, 18 oli V'on trouve la derniére mention connue des versets en question
(en 420), Augustin nomme pour la premidre fois ipiménide comme Pauteur de Tite 1,125
(Cretenses semper mendaces...) : Origéne eb Jérdme 'avaient fait avant lui (voir Courcelle,
textes reproduits) ; mais pour Actes 17,28ab, il n'est pas plus explicite quw’avant cette
date. Le traitement d°’Aetes 17,28 chez Augustin reste un prohléme.

L. B.

120. LA BONNARDINRE A.-M., Le combat chrétien. Baégese augustinienne &' Ephes. 6, 12 —
Revue des études augustiniennes, 11, 1065, p. 235-238.

Augustin rencontre ce verset chez les manichéens : il réfute leur interprétation dualiste.
Puis sa propre exégése du verset s’enrichit A l'occasion de la liturgie pascale (en liaison
avec Ifphés. 2, 2 et 5, 8) ; et les mots (inimici), mundus, lenedbrae, caelum appellent de
nombreuses réminiscences de I'Ticriture. On voit une fois de plus la qualité d’information
des relevés exhaustifs dont on auraib grand tort de déprécier I'aapect statistique.

L. B.

121, Boxnrr Gerald, Saint Bede in the tradition of western Apocalyptic commeniary.
Jarrow Lecture 1966. Sans lieu, date ni éditeur (Printed by J. & P. Bealls, Newcastle
upon Tyne), 21,5 X 14, 30 p.

I’anteur cherche & déterminer In place que Béde occupe dans la tradibion occidentale
des commentairves sur I’Apooalypse ; il insiste davantage sur ses antécédents que sur sa
postéritéd, T’entreprise est rendue difficile par le fait qw’il n’existe pas encore d'édition
critique du commentaire de Béde ni de certains de ses prédécesseurs et que le texte
du commentaire de Tyconius semble & jamais perdu. Car Béde pratique linterprétation
typologique de ’4Apoc., interprétation qui remonte en Oceident & Tyconius, autevr gu’il
déclare, dans son introduction (PL 93, 188 : lettre & Fusébius), vouloir suivre principale-
ment. O’est done & Tyconius, d’abord pris en lui-méme puis retrouvé & travers oouvre de
Béde, que Bonner consacre la majeure partic de son exposéd, — Un point important me
semble acquis : le manuscrit des Fragments dits de Turin, provenant de Bobbio, date plus
probablement de la premidre moitié du xe sidcle (p. 6) que du x1re (voir Fr. Lo Bum,
The Turin Fragments... : Bullelin augustinien pour 1968, no 96, Rev. 8. august., 11, 1965,
p. 327-828). Or Bobbio entretenait des rapports étroits aves St-Gall qui possédait encore
au Ixe© giécle une copie du commentaire de Tyconius. 8i, en raison de certaines doctrines
contraires aux principes de Tyconius, il est exclu de voir dans ces Fragmenis le texte
original du commentaire, leur lieu d’origine et la date justifient I’hypothése qu’ils pré-
gentent un texte proche de l'original, corrigé pour l'usage des catholiques. Un deuxiéme
point me semble acquis, & savoir 'aide que le commentaire de Béde, puisqu’il s’appuie sur
une copie de 'original, peut apporter & la racongtitution du texte perdu de Tyconius, &
condition de choisir, pour découvrir et comparer les passages cités, des aubeurs qui se
servent de Tyconius indépendamment les uns des autres. L’auteur nous en donne un
apercu dans un tableau mis en appendice (pp, 21-29). Béde met en téte de son commentaire
un résumé du Liber Regularum Tyconii (PL 98, 181-133). Je me demande si ce livre ne se
trouvait pas aussi en téte du commentaire de Tyconins que Béde avait sous les yeux.
Béde il est vrai emprunte son résumé au De doctr, christiana, III, xxXI, 44 suiv., en
Pabrégeant encore, sans doute était-ce plus commode pour Ini. Mais cela n’infirme aucune-
ment I’hypothése émise : on a 'impression, en effet, que dans U'intention de Tyconius, le
Liber Regularum devait faire corps avec son commentaire de I’Apoc., comme une sorte
d’introduction justifiant sa méthode : ¢« Necessarium duxi anfe omnia quae mihi widentur
libellum regularem (-rum) scribere... » (BURKITT, p. 1). Quei qu'il en soit, une autre
remarque s'impose : si Béde doib, sans aucun doute, son interprétation typologique
de I’Apoc. & Tyconius, il la modifie et la cribique & 'occasion d’aprés les principes exposés
par Augustin dans le De doctr. chr., par ex. le principe de respecter le sens littéral des
Ecritures, comme l'auteur le montre (pp. 11-12). A mon avis, la premidre source de
Béde, celle qui détermine sa méthode et qui explique & la fois loption préférentielle
de Béde pour le commentaire de Tyconius et son souci d’affirmer dans le traitement
de ses diverses sources sa propre originalité, est le De docir. chr. d’Augustin, Béde doit
également & Augustin, peut-étre par I'intermédiaire d’Isidore, la division de I'histoire de ce
monde temporel en six Ages suivis d'un septidme, stable et éternel, Il n’est pas exclu qu’s
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partir de cette conception, Bade ait déconvert la signification profonde du chiffre 7 dans la
construction de I’ Apocalypse et qu’il ait divisé celle-ci en 7 parties (PL 93, 129-131), divi-
sion qui restera traditionnelle jusqu’au xIIre siécle, Nous n’avons relevé que quelques
points de cet article riche en suggestions et informations qui mériteraient d’étre dévelop-
pées en une étude d’ensemble.

Voir aussi nos 148, 238, 241, 345, 377. A, d. V.

RELIGIONS-INSTITUTIONS

122. Braser XKlauspeter, Harnacks Augustinbild in der Entwicklung der seitherigen
Forschung — Schweizerische Theologische Umschau, 34, 1964, p. 117-128.

Cet article reprend en la modifiant et la résumant une partie de la dissertation intitulée :
« Geschichte, Kirchengeschichte, Dogmengeschichte in Adolf von Harnacks Denken »
(Mainz, 1964). L'interprétation harnackienne mettait en relief trois traits fondamentaux :
la piété augustinienne, les rapports du christianisme et du néoplatonisme, la. doctrine de la
grice. Selon K.B. le premier théme a d’abord rencontré I'opposition radicale de Karl
Holl niant qu’Augustin ait jamais atteint le christianisme authentique (p. 120-121) ; il
g’est transformé dans la recherche récente en probléme de la mystique augustinienne
{B. Hendrikx, F. Cayré, p. 121) et probléme du monachisme (A. Zumkeller, p. 122). La
question des rapports du christianisme et du néoplatonisme, & laquelle Harnack avait
donné I'impulsion décisive, a donné lien & un « flot de littérature » présentant les solutions
les plus diverses que K.B. résume (p. 122) avant de détailler les conclusions de
J. Nérregaard et de P. Courcelle (p. 122-123). Enfin K.B. estime que ’avis de Harnack sur
les insuffisances et les contradictions de la doctrine augustinienne de la grice trouve sa
confirmation d’une part dans les vues opposées 4’0. Rottmanner et d’E. Portalié (p. 124)
et d’autre part dans les recherches récentes de G. Nygren et de R. Lorenz (p. 125-128). Le
résumé de K.B. est suggestif : il devraib inciter & approfondir I'étude des divers travaux de
Harnack sur Augustin, de leur influence et du rdle qu’y peut jouer sa thése fondamentale
de 1'¢ hellénisation du christianisme ».

G. M.

123, Arvarmz J., St. Augustine and Antisemilism — Studia Palristica, IX (Texte und
Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1966, p. 340-349.

124, Arvarez Jesus, San Agustin y los judios de su tiempo — Augustinus, 12, 1967,
p. 39-50.

Les deux articles sont identiques pour le fond. Le second est un peu moins économe de
références, mais beaucoup de détails énumérés sans renvoi supposent que l’on fasse
confiance & 'auteur. Celui-ci est d’ailleurs bien informé sur 1'ensemble de la question,
mais il ne prétend pas la renouveler, sinon pour s’inscrire en faux contre l'anti-judaisme
d’Augustin ; cependant il ne maintient pas dans le second article sa premiére affirmation
gu’Augustin aurait écrit non pas « contre » les juifs mais « sur » les Juifs en dépit du titre
stéréotypé d’vn de ses sermons (Adversus Tudaeos) ; il s’est apergu entre temps. que
T'argument ne tenait pas compte des nombreux traités « contre » les manichéens, pélagiens,
donatistes. Il n’empéche que le P. Alvarez a raison de souligner la modération d’ Augustin
en replagant cette polémique dans son époque et en la comparant aux batailles livrées
contre les dissidents et méme contre les chrétiens de nmom. Augustin avait d’ailleurs
des raisons obvies de s’occuper des Juifs, directement ou non ; le P. Alvarez en reléve six :
leur prosélytisme ; le mystére de leur survivance (cf. saint Paul) ; la défense de FA.T,
contre les manichéens ; les positions doctrinales des pélagiens (justification par les cauvres)
et des ariens (rejet de la Sainte-Trinité) ; '« aveuglement » des Juifs (cf. saint Paul) ;
la. continuité des deux Testaments, couvre du méme Dieu bon (contre les manichéens ;
cette raison rejoint la troisiéme),

L. B,
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125. MONTELESCAUT Marie, Le 16le de I'évégue & la fin du IV e sidele ef au début du Ve sidcle
d’aprés la correspondance de saint Augustin, Mémoire de dipldme d’études supérieures,
Lyon, Fac. des Lettres et Sciences humaines, 1966, dactyl.

126. AsawortH H., The Relationship belween Liturgical Formularies and Patristic Texls —
Studia Patristica, VIII (Texte und Untersuchungen, 938). Berlin, Akademie-Verlag, 1966,
p. 149-155.

11 existe des parallgles littéraires entre des formules liturgiques et des textes patristiques ;
1'identification n’en est pas toujours aisée, moins aisé encore est-il parfois de déterminer le
sens de leur dépendance. L'auteur voit la raison matérielle de ces difficulbds dans le
mangque de lexiques du vocabulaire propre & chagque Pére, mais ne cache pas non plua que,
lexiques ou pas lexiques, la difficulté réelle reste celle de Pinterprétation. Il prévoit trois
cas possibles : le texte patristique inspire lo formule liturgique, le texte patristique est lui-
méme inspiré par une formule liturgique préexistante, le texte patristique et la formule
liturgique appartiennent au méme auteur, I1 donne ensuite quelgques remarqgues métho-
diques, certes utiles, mais trop générales pour pouvoir résoudre toutes les difficultés, entre
autres celle, bien connue des philologues, de déterminer en quelle mesure une expression
est en elle-méme ou est devenue dans un milieu donné une expression courante dans le
langage public : un imilieu pétri de lectures bibliques parle naturellement un langage
bibligque, de méme un milieu pétri de lectures aungustiniennes parle naturellement un lan-
gage augustinien. Dans ces cas I'accord verbal peutb 8tre fortuit ot ne permet nullement de

conelure &4 une dépendance divecte.
A. 4. V.

127, Dingror B., Signum Crucis. Awfsdlze z2um Neuen Teslament und zur ohristlichen
Archdologie. Mit 88 Abbildungen auf 15 Tafeln und 8 Textabbildungen., Tibingen,
J.0.B. Mohr (Paul Siebeck), 1067, 23 x 16, 408 p.

P. 351-864, Augusting GQeschichisauffassung, Zum 1600, Qeburtstag des Kirchenvalers,
article paru dans Schweizer Monatshefte, 84, 1954, p. 514-526.

128. HammaN Adalbert, Les repas religieun ef U'agape chez saint Augustin — Augustinus,
12, 1967, p. 181-192.

Aprés les nombreux travaux déjd parus sur la pratique des repas sur les tombeaux
(refrigerium) et colle des repas de charité (agape), cet article donne un bon apergu sans
apporter du nouveau. Le terme rare de Laefilia en usage en Afrique pour désigner les
festing qui se tenaient dans les églises & 'occasion de ln féte des saints, cf. AUGUSTIN,
Fpist. 29, 2, aurait pu &tre relevé. M. Marrou a consacré une étude dans Hommages &
Joseph Bidez et & Franz Cumont, pp. 193-208 sur les repas funéraires en milien donatiste,
cf, Bpist. ad catholicos de secta donatistarum, 19, 50. Ue texte, que I’A. ne semble pas con-
naftre, serait & rapprocher de la critique gue le manichéen Faustus fait aux chrétiens en
général et qui viserait plus particulidrement des pratiques donatistes.

G. B

129. van der Low L. J., La « correptio secreta » chez saint Augustin. Deux questions
préliminaires — Augustinug, 12, 1967, p. 449-472.

I’A. ne traite pas de la correptio proprement dite, mais de ¢ deux questions prélimi-
naires » : le réle sacramentel de I'Figlise, et la classification des péchés, questions qui
Yaménent & préciser la notion augustinienne du péché. Selon une méthode qui lui est habi-
tuelle, notre auteur essaye d’opposer puis de compléler les unes par les autres les diverses
interprétations qui ont été donndes des textes, pour aboutir & des conclusions qui nous
apparaissent finalement fort ambigués.

130. BArr® H., Le oculle marial en Afrique aprés saint Augustin — Revue des études
augustiniennes, 13, 1967, p. 285-317.

En lisant cet article, on a conscience de parcourir un testament spirituel. De plus, lo
P. Barré y a donunsé la dernitre preuve de son érudition peu commune, unique méme dans
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le domaine des auteurs africains mineurs ou anonymes. Aprés une introduction qui situe
avec toute la précision possible les sermons africains (nombre, transmission, datation
globale, style et vocabulaire, portée doctrinale), Particle se concentre sur les nombreux
sermons de Noél (liste p. 287, n. 15), avec des références & bien d’autres sermons ou traités
africains. Il en ressort une théologie et une spiritualité mariales particuliéres & I’ Afrique,
marquées par la persistance de certains thémes ; cornme y dispose le genre littéraire
du « sermon », elles s’expriment par Uadmiration et la louange de Marie qui débouchent
sur une authentique vénération. Bn bien des cas, le P. Barré adosse les Africains A la
stature omniprésente d’Augustin : concordances nettes ou parfois divergences qui
montrent une évolution des problémes. Mais il est des influences plus discrétes : Ambroise ;
Rufin d’Aguilée ; 'Orient dés avant la reconquéte byzantine — car aprés 534, la veine
proprement; africaine semble se tarir — mais la théologie mariale des Africains, en avance
sur I’Occident, reste en dega de 'abondance orientale. I’ Occident, qui doit tant 4 Augustin,
g’est inspiré anssi de tel sermon africain amplifié par 8. Bernard (note 73) ; plus générale-
ment, le Moyen Age a lu ot médité ces sermons dans les homiliaires qui les transmettent
souvent sous le nom d’Augustin. Enfin le P. Barré n’a pas négligé les ressources de 'art et;
des vestiges africaing. Tl existait déjd des monographies sur le culte marial en Afrique ;
dans cet article dense et rempli de citations, le sujet se trouve compldtement renouveld.

L. B.

181. STEVENSON J., Creeds, Councils and Coniroversies. Documents illusirative of the history
of the Church A.D. 337-461. Bdited by -—. Baged upon the collection edited by the late
B.J. Xijdd. London, S.P.C.K., 1966, xx-392 p.

Extraits divers d’Augustin et textes voisins, en anglais, p. 193-233.

REGLE — MONACHISME

182, VEREDIIBN Luc, Lo Régle de saint Augustin. 1 : Tradition manuserile. I1 : Recherches
historiques. Paris, Btudes Augustinicnnes, 1967, 2 vol., 25 x 17, 480 et 262 p.

Voir Particle de A. Sagm, La Reégle de saint Augustin, dans Rev. ét. augustin., 1968,
p. 128-132,

188, Vrea Angel C., Una posible fuenie de le Regla de san A gustin — Augustinus, 12, 1967,
p. 473-483.

Dang une premiére partie 1’A. retrace dans ses grandes lignes V'histoire du monachisme
angustinien selon les vues traditionnelles. Dans les six dernidres pages le Pére Vega tend A
démontrer que la Regle de saint Angustin est quelgue peu dépendante de la Regula Vigilii,
régle qui fut composée au début du ve sidcle, probablement en Gaule, eb qui apparait
comme une trés ancienne adaptation a I’Occident de la Régle pachémienne. Pour appuyer
cette démonstration, sont mis en paralléles neuf passages des deux Reégles. A mon sens
cette démonstration manque de rigueur pour &tre convaincante. Tout d’abord I'A. aurait
dh préciser & quel texte critique de ces Régles il fait appel ; les textes sont cités sans réfé-
rences, et quand on regarde de prés ils sont souvent tronqués. Quant aux rapprochements
suggérés, j'avoue qu’ils me laissent perplexes ; voici quelques exemples : Vigilius 9 :
« Nemo ab altero accipiat quidpiam, nisi praepositus iusserit » ; Augustin 5, 7 : « Nec ille
qui habet aliquo eundi necessitatem, cum quibus ipse uoluerit, sed cum guibus praepositus
tusserit, ire debebit ». — Vigiliug 22 : « Nullus mitiatur foras ad aliquod negotium solus.
Missi uero non singuli, sed bind uel terni ammbulent, ub dum se inwicen custodiunt et conso-
lantur, et seniores eorum de honesta eorum conuersatione securi sint, et illi non pericliten-
tur » 3 Augustin, 5, 7 : « Neo eant ad balneas, stue guocumaque ire necesse fuerit, minus guom
duo uel tres. » Bt 4, 6 : ¢ Quando ergo simul estis in ecclesia et mbicumgque ubi eb feminae
sunt, ‘nuicem uestram pudicitiam eustodite ». — Vigiliug 25 : « Cellarii uero cura sit ub
abstinentiam et sobrietatem studens illata in monasterio ad sumptus fratrum diligenter
et fideliter seruet » 3 Augustin 4, 10 « At hoc quod dixi de ocule non figendo etiam in ceteris
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inueniendis, prohibendis, indicandis, conuincendis uindicandisque peccatis, diligenier
et fideliter obseruetur, cum dilectione hominum et odio uitiorum ». Les correspondances
verbales soulignées par I’A, ne me paraissent rien prouver dans ces exemples, elles sont
trop lAches pour é&tre pertinentes.

G. B

184. van Baver T., De spiritualiteit van de Regel van Augustinus — Tijdschrift voor
Geestelijk Leven, 22, 1966, p. 347-367.

185, van Baver T., Le espiritualidad de lo Regla de san Agustin — Augustinus, 12,
1967, p. 433-448.

L’article espagnol est traduit du néerlandais (ci-dessus n® 184), — Le P. van Bavel, on le
sait, s’emploie avec le P.L. Verheijen & établir les preuves de I'authenticité augustinienne
de la Regle. Il est donc des mieux placés pour en dégager les caractéres propres. Tout le
monde est d’'accord, pensons-nous, pour aflirmer que l'amour y est central, méme si
V'on fait abstraction de V' Ante omnia diligatur Deus, deinde proximus (toutes précisions au
sujet de ce début dans L. VERHEIIEN, La Régle de saint Augustin, ci-dessus n° 132), Mais
P’amour n’est pas spécifiquement monastique : Augustin le réalise par son idée propre de
la vie commune ol accent est mis sur 'amitié qui, dans la Ragle, accompagne les démar-
ches de la pauvreté, de la chasteté, de I'ohédissance. Nous pensans que cetite fois (et dans la
mesure olt Yon peut ¢« définir » 1a spiritualité de la Régle) on a touché aw but.

L. B.

186. SArAZAR José Abel, El Padre Andrés de son Nicolds comentador de la Regla agustiniana
— Augustinus, 12, 1967, p. 375-388.

Le P. Andrés de Saint-Nicolas, augustin récollet espagnol du xvi® sidele, a éerit, entre
autres ceuvres, un commentaire de la Régle de saint Augustin intitulé : Designios del
tndice mds dichoso, en Roma, por los Herederos de Colifii, 1856, Ce commentaire, bien qu’il
ait été traduit en italien par Luigi Torelli sous le titre Regola d’Oro, Bologne 1871, est
& peu prés inconnu ; rares sont les bibliographies qui le mentionnent, la derniére sn date,
La Régle de saint Augustin, 11. Recherches historigues, de L. Verheijen, n'en fait pas état.
I1 figure pourtant dans la Bibliotheca Augustiniana d’'Ossinger, p. 626-626, Les quelques
extraits que I’A. nous donne permettent de caractériser ce commentaire. Lo P. Andrés
s’en tient aux principes de la spiritualité, sans traiter des applications pratiques ; chaque
phrase de la Régle se trouve développée sous forme de sentences ou d'axiomes devant régir
la, vie religieuse. Chacun de ces commentaires, d'une trentaine de lignes au plus, sans
référence directe aux ceuvres d’Augustin, se termine par un trait de vertu tiré des vies
de saints ou de bienheureux.

G. F.

187, VorERIIEN Luc M.J., Le Pére Ange Le Proust et la nature propre de la vie monastigue
augustinienne — Augustinus, 12, 1967, p. 485-487.

Citation d’une page du Traicle de lo Regle de Saint Augustin du Pére Ange Le Proust
(1624-16897), voir Bulletin auguslinien pour 1964, n° 108, dans Rev. é. augustin. 1966,
p. 207-298. La vertu de charité est présentée comme étant la caractéristique de Pidéal
monastique augustinien.

138, MoRAN José, Fn torno a la primera experiencia mondstica de san A gustin — Augusti-
niagnum, 7, 1967, p. 838-348.

L’A. désigne ici par « premidre expérience monastique » les toutes premiéres allusions &
la, vie religieuse qu’on trouve chez Augustin, avant méme son premier essai de « vie
commuue » & Thagaste ol il revient 8’ébablir aprés son baptéme, selon Possidius (Vita, 3).
L’A. les trouve d’abord en Conf., VIII, v1, 13, BA 14, p. 88 : « Erat monasterium Mediolani,
plenum bonis fratribus, extra Urbis moenia, sub Ambrosio nutritore » ; ¢’est Ponticianus
qui le signale, lors de sa visite & Augustin peu avant sa conversion ; eb 1’on suppose que
lors de son baptéme & Milan, Augustin le visita, Mais 'A. insiste surbout sur les « groupes
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d'agcétes catholiques », décrits en De moribus Ecel. cath., I, xxx11, 70-75, BA 1, p. 237-245,
que saint Augustin dit avoir connus & Rome avant son retour en Afrique, & propos desquels
il ne parle pas de ¢« monastéres s, mais de « diversoria sanctorum » ; car ces ¢ groupes »
sont dans la ville, ol1 leurs membres ont leur travail, tout en pratiquant la vie communs
dans une généreuse ascdse et la charité mutuelle. I’A. compare la description élogieuse
qu’en fait Augustin A celle de saint Jéréme trég défavorable au contraire (8’il s’agit des
mémes groupes d’ascétes, comme il semble bien) et il explique le contraste par les caractéres
et les buts opposés des deux narrateurs ; et & son avis, Augustin a trouvé en cette expé-
rience romaine le modsle de ce qu’il réalisa peu aprés & Thagaste en réunissant des amis
pour un premier essai de « vie commune » qui s’épanouira avec le progrés de la vie chré-
tienne et les circonstamnces providentielles de son ordination, dans la double fondation
Hippone, du ¢« monastére du jardin » et du « Monasterium clericorum » de sa maison épis-
copale. — Bonnes réflexions, fondées sur les faits, capables & mon avis d’éclairer les

origines de la vie religieuse selon saint Augustin.
F.-J. T,

189, QuiNvor Bernard, C. Litleras Petiliani II1I, XL, 48 e le monachisme en Afrique
— Revue des éludes augustiniennes, 13, 1967, p. 15-24,

B. Quinot a résumé cet article dans le vol. 80 de la Bibliothéque Augustinienne o il &
commenté le C, lill. Pelil. (note complémentaire 25 « Saint Augustin est-il le fondateur du
monachisme en Afrique ? » ; — voir le présent Bull. ne 20). L' Epistula ad Augustinum de
Pétilien (dtudide ibid. p. 565-580) lance contre Augustin une série d’accusations ol domine
celle de crypto-manichéisme ; Augustin y répond dans le livre III du C. litl. Petil. Ces
accusabions sont une suite de calomnies, y compris celle qu’Augustin rapporte en III,
XL, 48 1 ¢’est Augustin que Pétilien cherche & noircir en rabaissant le monachisme catho-
lique (puisque Augustin est moine) ; pour ce faire, il n’est que de dénoncer comme mani-
chéens les monastéres et les moines, en insinuant qu’Augustin n’est pas pour rien dans une
si belle « institution ». Dans ces conditions, il est difficile d’accepter le reproche de Pétilien
comme une preuve gu’Augustin a fondé le monachisme en Afrique. Ajoutons qu’Augustin
rapporte I'accusation en style indirect sans préciser les termes exacts de Pétilien ; que le
Fuerit aprés arguens, guod exprime V'opinion de Pétilien, non l'assentiment d’Augustin,

L. B.

140. RODOREL DE SEILHAC L., L'utilisation par §. Césaire d' Arles de la Régle de 8. Augustin.
Blude de terminologie et de doctrine monastique. Institut de Grec et de Latin chrétiens
de I'Institut Catholique de Paris. Thése dactylographiée, 1987, xx1v-385 pi. + 26 p. de
notes.

On connaissait I'étroite dépendance de la. Régle de saint Césaire par rapport & la Régle
masculine ou Praeceptum de saint Augustin. X/'étude approfondie et trés sérieuse de L.R.
révéle surtout I'indépendance de Césaire par rapport 4 Augustin. Dans la Régle de Oésaire
apparaissent des mots nouveaux, en guelque sorte plus techniques, pour désigner des
lieux ou des offices & Iintérieur du monastére ; primiceria vel formaria ; canava-canavaria ;
posticium-posticiaria ; lanipendium ; regesialoria. D’autres mots appartenant déja a la
tradition monastique mais absents de la. Régle 4’ Augustin sont définitivement adoptés par
Césaire : abbatissa-mater ; iuniores-seniores ; ordinatio ; monasterialis ; statuta ; discretio.
L’étude de tous ces vocables a conduit I'A. & un examen des principaux documents monag-
tiques occidentaux aux 1ve et ve sidcles ; il auraib été trés utile, je pense, d’étendre cette
recherche en tenant compte des conciles méridionaux du ve siécle. Dans sa seconde partie,
cette thése expose la différence d’esprit qui caractérise la. Régle de Césaire. Celui-ci apparait
comme un législateur trés réaliste alors qu’Augustin dans sa Reégle fait & peu prés totale-
ment abstraction des contingences de lieux ou de personnes. Il est vrai que la Régle de
Césaire était destinée essentiellement & des moniales vivant en quelque sorte les unes sur les
autres, d’ol les préceptes trés concrets donnés & chague membre de la communauté en
vue du maintien de l'ordre et de la bonne entente. Il y a beaucoup & tirer du travail de
L.R. pour I’histoire des institutions et de la spiritualité monastigues, bien qu’il ne soit
pas toujours suffisamment approfondi du fait méme de lampleur du sujet. Je souhaite
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pour ma part que 1’A. puisse revenir sur I'étude de termes comme formarie (maltresse des
novices), communio, discretio si caractéristiques chez Césaire.
G. P.

141. de Voatit Adalbert, La communauté ¢t Pabbé dans la Régle de saini Benoit. Coll.
Textes et études théologiques. Paris, Desclée De Brouwer, 1961, 20 x 13, 560 p.

Dans ceb ouvrage que nous avons omis de signaler en son temps, I’A. fait allusion A
Pinfluence de la Régle de saint Augustin sur celle de saint Benoit plus particulidrement
en ce qui concerne les devoirs du supérieur (p. 877 ; 447) et du cellérier (p. 820-21), et
Iinsistance sur la charité (p. 501 ; 525-528). A propos du sens du mot praeposifus, Augustin
désigne ainsi quiconque remplit les fonctions de chef (cf. L'annde théol. august., 1954,
p. 84). P. 37, la Régle de saint Augustin est ainsi présentée : ¢ La régle de saint Augustin
est un rapide examen de consacience sur quelques point de vie commune, ot des développe-
ments d’'une admirable finesse, envisageant tous les aspects d'un méme probléme spirituel,
alternent avec des séries de simples prescriptions de détail, qui s’appellent I'une I'autre
en vertu de vagues associations d’idées » Voild bien un jugement trés personnel que nous
ne partageons pas eb qui témoigne A’une connaissance bien limitée des ceuvres et de la
doctrine d’Augustin,

G, P

MANICHEISME

142, AsMusseEN Jes P., Xvdstvdnift. Studies in Maniohaeism., Acta Theologica Danica,
7. Copenhagen, Munksgaard, 1965, 26 x 17, 292 p.

L'aubeur se propose de montrer 'origine et la signification cultuelle d’une formule de
confession de péchés transmise par les textes manichdens tardifs découverts en Asie
centrale. I1 no s’agit done pas ici d’étudier Ja confession des péchéds dans le manichéisme,
mais d'étudier, quant & son origine et A& sn signification, un « livre de confession des
péchés » dans lequel les fidéles manichéens (probablement des Auditeurs) énumérent,
dans un esprit de repentir, les péchés éventuellement commis par eux (remarquer lo
« 8i » conditionnel qui cuvre chague verset, p. 193 suiv.), pour en demander pardon A Dieu.
L’auteur analyse successivement, comme source possible de ce formulaire, 'institution
de la pénitence dans le zoroastrianisme (chapitre 11), la pratique de la confession indivi-
duelle des péchés dans le christianisme (chapitre 111) et dans le boudhisme (chapitre 1v).
I1 en arrive ainsi & la conclusion que le formulaire en question est propre au manichéisme
établi en Asie centrale eb a été probablement ingpiré par des formules analogues en usage
dans le boudhisme environnant, spécialement dang le milien des moines (p. 124 et chapitre
V). La méthode de recherche mise en ceuvre est philologique et littéraire et déploie un
grand savoir des langues orientales que seuls les spécialistes pourront apprécier. Pour les
non-gpécialistes, la lecture du livre, ol les citations se développent dans le texte courant
et non pas dans les notes, est extrémement éprouvante, ~— Dans le premier chapitre,
qui traite de Mani et du manichéisme en général, Pauteur cherche A définir, indépen-
damment du « Livre de confession » en question, le concept manichéen du péché individuel
et par suite du libre arbitre que celui-ci présuppose et que les manichéens dailleurs récla-
ment. Il bute ici sur la eritique d’Augustin qui montre que le systéme doctrinal manichéen
ne laisse logiquement aucune place au péché individuel ni au libre arbitre. L'auteur rejette
cette critique comme étant fondée sur une interprétation erronée de I'anthropologie
manichéenne (interprétation qui conclut & I’existence dans ’homme de deux Ames, voir :
De duabus animabus, et, comme condition & la fois et conséquence de cela, & 1’existence
de deux Dieux). Il propose une autre interprétation fondée sur I'analyse de quelques
passages manichéens (et non augustiniens 1) du C. Fortunatum, C. Fausium et C. Secun-~
dinum, éclairés par d’autres écrits manichéens (pp. 15-19). L'explication n’est pas des
plus claires, mais ne manque pas, me semble-t-il, de vraisemblance pour guiconque,
oubliant Augustin, cherche & découvrir sous le langage imagé dont usent les manichéens,
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la doctrine de salut gqu'ils proposent. Celle-ci explique le déchirement qu’éprouve ’homme
entre le bien et le mal, non pas en recourant & une foule primitive (chute de I'Ame ; péché
originel) mais 4 un éiat de mélange (miztura), constitué qu’est I'homme d’un élément bon
et d'un élément mauvais (faut-il prendre ces éléments au sens concret ? ou comme des
symboles de tiendances opposées P cf. les deux hommes chez saint Paul), mélange dont
I'homme n’est pas responsable. Sa responsabilité commence au moment précis ou Iui est
offerte la gnosis, la. connaissance de 'origine divine du bien et de I'origine diabolique du
mal qui est en lui ; refuser ou accepter cette gnosis et ’éthique qu’elle entraine, est exercer
le libre arbitre et, en cas de refus, pécher. Ce choix initial n’est pas définitif : ’homme peut
revenir sur sa décision, en bien ou en mal, en bloc ou en détail : ¢’est le domaine oir s’exerce
sa liberté et ot le péché individuel reste possible. Le fait que la manichéisme, contrairement
a tous les autres gnosticismes, maintient la possibilité du péché aprés « hane sciendiom
rerum (C. Fortun. 21), rend désirable, voire nécessaire la pratique de la confession indivi-
duelle comme moyen de rentrer dans I’ordre du salut. — II est étonnant gu’on ne trouve
pas de traces de cette interprétation dans les écrits de saint Augustin., Ces écrits, il est
vrai, sont tous polémiques, mame les Confessions : ils présentent un manichéisme gu’Augus-
tin a combattu ; est-ce bien le manichéisme gu’il a véeu avec ferveur an point de g’en faire
P'ardent prosélyte ? est-ce le manichéisme tel qu'en lui-méme P Autant de questions qui
attendent leurs réponses. Il faut dire, avec notre auteur, que les manichdens (et Augustin
manichéen avec eux) prenaient le péché terriblement au sérieux, au point d’en faire
apparemment une entité indépendante, consistante en elle-méme. Cela conduit, en méta-
physique, & des conclusions absurdes, amplement exploitées par Augustin chrétien, entre
autres A celle que dans le combat final, o1 le Bien triomphe définitivement du Mal, le Dieu
bon condamne & la peine éternelle des particules de Iui-méme, ce qui est fonciérement
blasphématoire | A noter cependant gu’en ce combat final, le Mal se montre inférieur au
Bien et non pas son égal, il ne peut done pas étre considéréd comme un Dieu. Quant aux
particules divines (de lumiére) condamnées avec lui aux téntbres éternelles, ce n’est pag
tant en raison de l'impuissance du Dieu de lumidre, qu'en raison du respect qu’il & de
1"usage que I'homme fait librement de la gnosis qu'il lui a offerte (dans le christianisme,
Dieu ne condamne-t-il pas pour la méme raison des hommes qu’ll a créds & son image et
& sa ressemblance P). Certes, le panthéisme (dmanation) qu'il est difficile de ne pas recon-
naitre dans la cosmogonie manichéenne s’oppose & ces conclusions. On peut se demander
cependant en qguelle mesure une approche métaphysique peut rendre compte de Pensemble
du manichéisme qui, sous les voiles d’un mythe & plus d'un égard équivogue, et cela
d’autant plus qu'il emprunte ses éléments & diverses religions et cultures, présente une
véritable histoire du salut ol un Dieu infiniment bon et patient offre aux hommes aux
prises avec les forces du Mal, pour le temps gu’ils séjournent sur terre, le moyen de se
sauver. A la p. 124, I'auteur refuse, & bon droit, de mettre les Confessiones d’Augustin,
encore qu'il y confesse aussi ses péchés, en relation avec la confession des péchés chez les
manichéens.
A, d. V.

143, Orr L. J. R., Mani. A Religio-Historical Description of his Personality. Supplementa
ad Nwmnen, Altera series : Dissertationes ad Historiam Religionum pertinentes, 1.
Leiden, Brill, 1967, 24,5 x 16,5, x-288 p.

Aprés avoir donné, dans un premier chapitre, un aper¢u de quelques ouvrages impor-
tants sur Mani et le manichéisme, ’auteur cherche & dégager de la masse des documents
actuellement disponibles, par la méthode de recherche phénoménologique, 'image de la
pergonnalité religieuse du fondateur de la nouvelle religion. I1 ne nous offre donc ni une
biographie de Mani, au sens propre du mot, bien gu’il préte grande attention & la valeur
des données biographiques transmises par les sources, ni un exposé systématigue de sa
doctrine, bien ¢u’il en souligne 'importance, mais une analyse de 1'idée que Mani se faisait
de lui-méme et de sa vocabion religieuse. A ce titre, le chapitre 111 forme le centre de son
ouvrage. Le chapitre Iv confronte les résultats obtenus avec le jugement que les disciples
de Mani et d’autres aubteurs ont porté sur la personnalité religieuse du fondateunr. Ce
dernier chapitre renvoie fréquemment au chapitre 1T, o1 Pauteur a donné un vaste apergn
des sources, & savoir des ouvrages de Mani, des ouvrages ou textes émanant de ses disciples
et des ouvrages sur Mani et sa veligion écrits par des auteurs anciens, arabes, syriens, grecs
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et lating. Parmi ces derniers nous trouvons mentionné saint Augustin (p. 40-42), L'auteur
juge ses écrits sans utilité directe pour sa recherche : malgré son appartenance dans sa
jeunesse & une communauté manichéenne, Augustin, en qualité d’Auditeur, n’a pu,
selon P’auteur, obtenir les renseignements sur Mani et ses écrits, réservés, d’aprés lui,
aux seuls initiés, les Blus ; de plus, en Afrique, le manichédisme se présentait comme une
seche chrétienne, & laquelle seuls les intellectuels étaient admis. Si donc les éerits d’Angus-
tin nous informent sur le systéme doctrinal en vigueur dans I’ Afrique de ses jours, ils sont:
en fait trés pauvres en renseignements utiles sur Mani et ses derits, Aussi Pauteur les
néglige-t-il du tout au tout. Dans le chapitre Iv, olt le jugement d’Augustin aurait normale-
ment dft trouver sa place, il I’écarte avec bien d’autres (d’Evodius d’Uzale, par ex.),
pour des motifs qui dans la perspective oli se place I'auteur peuvent sembler justifiés,
mais qui, tout comme ceux exposés au chapitre II, mériteraient, en ce qui concerne
Augustin, une appréciation plus nuancée. Les nombreux indices disséminés dans ses
ouvrages suggérent qu'Augustin avait du manichéisme une connaissance plus appro-
fondie que celle @’un simple Auditeur, si tant est que le manichéisme eut une doctrine
réservée aux seuls Iilus, ceux-ci se distinguant plutdt de ceux-13 par leur état de vie.
Néanmoins, si cela avait é6é le cas, on comprendrait mal qu'avec son esprit curieux
Augustin n’efit point réussi & en apprendre davantage (voir : Alfarie, Fuvolution... p. 216).
De fait, Augustin en sait davantage : il connait des livres manichéens, parmi lesquels le
texte méme du prétendu Pentateuque de Mani (Conlre Felicem, I, 14) ; il a entendu live
des Lettres de Mani (voir C'. Faustum, I, 2) eb véfute le texte de 'une d’entre elles (€, ep.
Sfundamenti). Notro auteur juge Augustin de nulle utilité pour sa recherche : c’est qu’il
n’a voulu voir en lui que I'évéque catholique qui combat le systéme doctrinal du mani-
chéisme, au lieu de tenter, par approche phénoménologigue, de découvrir en Iui ’homme
qui & vécu le manichéisme pendant; de longues années avee une ferveur telle qu'il s’en fit
le propagandiste dans son milieu.
A, d, V.

144, Pugch Henvi-Chavles, Fiude analytique of comparative des rites manichéens d'inilia-
tion. Annuaire du Colldge de France pour 1967-1968, 67¢ annde, 1067, p. 260-263.

Réception et excommunication des Elus ; collation des grades eccldsinstiques ; compa-
raison de ces rites avec les pratiques analogues chez les mandéens, novations et cathaves
médiévaux, (La complexité de ces recherches préalables n’a pas permis d’aborder dés cette
annde l'explication annoncée du Kephalaion 1X.)

L. 1.

145. van der Lor L. J., Der numidische Maniohdismus im vierlen Jahrhwndert — Sludic
Patristica, VIII (Texte und Untersuchungen, 93). Berlin, Akademic-Verlag, 1966,
p. 118-129.

L’auteur s’attaque A deux articles de feu . L. Grondijs dans lesquels celui-ci
soutenait, A partir de ce qu’il croyait &tre le manichéisme numidien, que le manichéisme
était une religion d’origine non chrétienne qui, dans Pintention de faciliter sa propagande
dans le monde chrétien et d’échapper éventuellement aux lois impériales de répression,
aurait emprunté au christianisme des éléments sinon de doctrine du moins de vocabulaire.
La thése n’avait guére été prise au sérieux lors de sa publication (voir Bulletin augustinien
pour 1954, no 651 et 652 — Rev. él. augustin., 8, 1957, p. 422-424). La présente étude en
montre la faiblesse par des critiques bien fondées du détail en ce gui concerne le prétendu
manichéisme numidien. Sur le caractére chrétien du manichéisme en général, Pauteur
n’apporte rien de nouveau,

Ao d V.

DONATISME — PELAGIANISME

148. FrEND W.H.C., Donatisis and Catholics — The Classical Review, 15, 1965, p. 212-213,

Compte rendu de l'ouvrage de E. TENGSTROM, Donatisien wund Katholiken..., 1964
(voir : Bull. augustin. pour 1964, n. 91 — Rev. éb. augustin., 12, 1966, p. 289-201). De la part
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de Frend on s’attendait 4 une discussion approfondie d'un livre ol il voit remises en
question la plupart de ses propres conclusions au sujet du donatisme, On est dégu :
Frend accorde sportivement que Tengstrém marque un point quand il conteste que dans
C. lit. Petil., IT, xxrI11, 53, Augustin présente Optat de Timgad comme un révolutionnaire
4 tendances égalitaires ; il loue sincérement la maitrise de son adversaire ; il reconnait
que c’est une bonne chose de voir les tenants d’une interprétation devenue traditionnelle
mis en demeure, sur la base méme de leurs preuves, de g’expliquer. En fait d’explication,
il se contente d’affirmer que pris en eux-mémes les textes permettent de dire « gome-
thing » en faveur des vues de Tengstrdm, mais que vus dans le contexte d’une longue
tradition théologique africaine, ils prouvent & I'évidence que les circoncellions représentent
des forces d'une révolution sociale qu’il fant interpréter en termes apocalyptiques.

A, d V.

147. van der Lor L. J., Gaudentius de Thamugadi — Augustiniana, 17, 1067, p. 5-18.

L’auteur se propose de remodeler le portrait moral que les historiens nous ont brossé
de Gaudentius, évéque donatiste de Timgad. A cet effet, il se plait & opposer les historiens
les uns aux autres, & retenir certains traits de leurs jugements et A en rejeter certaing
autres d'aprés sa propre interprétation des textes et des événements, comme le peintre
mélange, selon son gotib, le blane aux couleurs brutes, pour obtenir ainsi un ensemble plus
satisfaisant. Xn l'occurrence, distinguant caractére et théologie, il refuse de voir dans
CGrandentivs, quant & son comportement, le type du donatiste extrémiste, et quant & sa
doctrine, le représentant d'un donatisme modéré. Sur ce dernier point, je m’accorde
volontiers. Quant & son comportement, pour ce que nous en savons, il trahit sans ancun
doute la tendance vers des attitudes extrémes : attitudes de résistance, bien sfir et non
pas d’attaque, comme son prédécesseur Optat en avait. Mais Gaudentius a-t-il eu
I'occasion de prendre d’autres intitiatives que celles de résister... la situation avait bien
changd aprés la chute d’Optat. Certes, les convictions religieuses de Gaudentius suffisent
& expliquer cette attitude, qui cependant suppose un certain tempérament ! Ce n’est pas
parce gque l'histoire ne relate pas de tracasseries de sa part & I’égard des catholiques
qu'on est en droit de Iui attribuer ou de lui refuser un caractére conciliant. — Ilauteur
a mal lu (p. 8) le texte de Congar (dans B.A, 28, p. 76) : il n’y est pas dib qu’Optat de
Milev assimilait les donatistes aux hérétiques, encore moins que c’est aux donatistes qu’il
refusait de posséder des sacrements véritables !

A, d. V.

148. Essgr H. ., Thesen und Anmerkungen zum exegetischen Paulusverstindnis des
Pelagius — Studia Patristica, VII (Texte und Untersuchungen, 92). Berlin, Akademie-
Verlag, 1966, p. 443-461.

Texte paru déja en 1963 ; voir Bull, augustin. pour 1964, ne 101 — Rev. éf. augustin.,
12, 1966, p. 296.

149. de PLINVAL Georges, Corrections auy « De gestis Pelagii » et « De natura et gratic —
Revue des études augustiniennes, 11, 1965, p. 201-202.

Sept corrections proposées dans le De gestis Pelagii et six dans le De natura et gratic :
corrections adoptées et dliment signalées dans B.A. 21 (voir plus haut ne 21).

150. BonnER G. 1., How Pelagian was Pelagius ? An examination of the conlentions of
Torgny Bohlin — Studia Patristica, IX (Texte und Untersuchungen, 94). Berlin, Akade-
mie-Verlag, 1966, p. 350-358,.

L’A. reprend l'examen de 1’ouvrage de T. Bohlin sur la théologie de Pélage ; en laissant
de coté le probléme des sources, souligné par notre compte rendu (cf, Bull. augustin. pour
1957, no 101, Rev. éf. augustin., 6, 1960, p. 82-83) ; et il reprend plutdt I’exposé positif tiré
du Commentaire de U Ep. aux Romains, déjd bien indiqué par le compte rendu bibliogra-
phique de G. de Plinval (cf. Rev. éf. augustin., 4, 1958, p. 768). L°A. montre que la doctrine
de Pélage ainsi restaurde est une défense de la grice congue comme « griace de création et
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conservation de notre nature par Dieu, d'ou découlent frois autres graces selon Pélage :
celle de notre libre arbitre, de la rémission des péchés, et du bapiéme du Christ pour entrer
dans son Royaume. Ce gui souldve, ajoute ’A., la question de savoir si une telle doctrine
qui se donne comme la réfutation directe de I'hérésie arienne et surtout manichéenne
en 8'y opposant dialectiquement, est vraiment identique & I'hérésie pélagienne telle
qu’elle a été condamnée par I'figlise sous Pimpulsion surtout de saint Augustin. IA.
se défend de résoudre ce probléme : il indigue le pour et le contre de cette « réhabilitation »
possible de Pélage. — Il faut ajouter, ce qui est & mon avis I'essentiel, que de toute fagon,
la doctrine de la griace du Christ rejetiée par Pélage et défendue par Augustin, d'accord
avec leg conciles d’Afrique et les sentences des papes Innocent et Zosime, exprimait bien
alors et exprime toujours le contenu de notre foi catholique.
R.-J. T,

161. PErAGO Fernando, Il valore della tradizione nelle polemioa tra S. A gostine ¢ Giuliane
d'EBclano — Annali delle Facolta di Letiere ¢ Filosofia dell’ Universila di Napoli, 10,
1962-1968, p. 143-180.

L’A. souligne avec raison l'importance de U'argument de Tradition que saint Augustin
fut amené & mieux formuler dans sa défense de la foi contre I'hérésie pélagienne, soil
(comme note PA. p. 144-146) dés le début de la controverse en se basant sur la pratique
fraditionnelle du baptéme des petits enfants pour prouver le dogme du péché originel ;
soit plus tard aprés 418, pour répondre aux objections de Julien d’Belane qui Paccusait
d’avoir inventé un nouvean dogme inconnu des anciens Docteurs, L’A. montre bien qu’en
cela Julien est moins rationaliste qu’on ne I'a dit (ef. en pavticulier Bruckner) et que an
controverse avec saint Augustin se situe au plan théologique, car il s’agit de défendre
le donné révéls tel qu'il a été contié A I'Miglise par le Christ. — Augustin, ajoute I’A.,
fonde la valeur des témoignages patristiques sur trois critdres : 1) la pureté de la foi ortho-
doxe, qu'on. proclamait unanimement chez les Docteurs invoqués ; 2) leur congcordance
dans Paffirmation dun méme dogme (ici, le péché originel, nié¢ par Julien) ; 8) I’univer-
salité et la continuité dans I'enseignement: d’'une doctrine par des Docteurs d’Orient et
d’Occident, remontant jusqu’aux Apdtres (p. 166-159). En passant, ’A. signale I'impor-
tance reconnue par Augustin an témoignage de I'dvéque de Rome (p. 145-148) : elle ost
réelle, mais dans son argnment de Tradition, Augustin ne le distingue guére de celui
d'autres évéques, surtout de coux qui en Orient occupent aussi des sidges apostoliques,
comme & Jérusalem, Antioche, etc. — Cette étude d’ailleurs n'est qu’un premier cssai
encore imparfait, Ainsi, toub en citant avec raison le grand traité C. Iulianum (en six
livres) qui développe ex professo une preuve de Tradition, 'A. dit qu'elle embrasse tout
le I°rlivre, alors que saint Augustin Iui consacre les deux premiers livres, comme il 'indique
au début, I, 1, 8, en suivant d’ailleurs un plan trés personnel qu'il aurait fallu mieux
dégager. De méme, I’A, signale seulement le cas de saint Jean Chrysostorme anguel Julien
d’Xclane empruntait une de ses plus fortes objections ; or Augustin consacre une part
importante du livre I (v1, 21-vII, 35) & une réponse dont la haute valeur méritait d’étwe
soulignée. — Il reste cependant que cette dtude attire Pattention sur un aspect important
et trop oublié de la théologie augustinienne.

BT T

1562. BBoROWICZ Wenzeslas, Quelgues remarques sur le « Condra Iulianum » de saint
Augustin — Augustinus, 12, 1967, p. 181-164,

I/A., qui prépare une édition en polonais du Conire Iulianum, ne présente pas ici
'ouvrage dans son ensemble ; ses « remarques » concernent l’aspect rhétorique qui s’y
manifeste dés les deux premiers livres que saint Augustin consacre & réfuter I'accusation
de manichéisme ressassée contre lui par Julien d'liclane. Il répond & celui-ci en lui rétor-
quant I'accusation : ¢’est lui, Julien, qui en rejetant le dogme du péché originel, favorise
le manichéisme. W. B. note d’abord que si Augustin excelle dans art du rhéteur, il s’en
sert en visant un double but, excellent : défendre la foi, et convertir celui qu'il appelle
« dilecte fili Tuliane » Mais pour apprécier cette argumentation, il se référe & des traités
modernes, comme la « Logique de Port-Royal » (cf. p. 162) et il conclut qu'il y a 14 un
« gophisme velatif » : sophisme, parce qu'Augustin fait dire & Julien ce qu'il n’a pas dit ;
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relalif, parce que sa cause est juste et qu'en fait, Fulien se contredit sans s'en apercevoir.
— TL.e mot « sophisme » est trop dépréciatif, & mon avis, en langue frangaise courante,
pour qualifier objectivement 'exposé du C. Tulignwm ; il s’agit plutst d'une virtuosité du
rhéteur Augustin, et c’est au fond ce que veut dire I'A. : il est bon de relever ce caractére,
pour bien comprendre la pensée du Docteur d"Hippone.

Voir aussi nos 85, 86, 105, 106, 107, 265. F.-J. T,
ROME
158. DoOrrIES Hermann, Konstantinische Wende und Glauwbensfreiheit -— Wort und

Stunde, Erster Band. Gesammelte Studien zur Kirchengeschichte des vierten Jahrhun-
derta, Gottingen, Vandenhoeck & Ruprecht, 1966, p. 1-127.

Voici le texte allemnand d’une série de conférences données & I'Université de New Haven
et publides en 1960 dans les « Terry Lectures » sous le titre Conslantine and Religious
Liberty. Nous y trouvons dans la section intitulée « Constantin et les hérétiques » (p. 80-
117) un paragraphe consacré aux donatistes (p. 80-99). Nous n'y apprenons rien de nouveau
sur I’histoire proprement dite du schisme africain présenté d’aprés les résultats des der-
niéres recherches, mais nous y découvrons une interprétation sinon entidrement nouvelle
du moins plus précise de Vattitude de Constantin A son égard. L'auteur s'efforce de montrer
que Constantin, en acceptant d’étre ’arbitre du différend entre les donatistes et les catho-
ligues africains, en ddictant ensuite des mesures coercitives pour ramener les donatistes
A V'unité, en accordant finalement aux donatistes la liberté religicuse, a sans doute obdi
4 des impératifs politiques mais s'est laissé guider autant par V'idéde qu’il se faisait de sa
responsabilité en matiére de religion : traditionnellement l’empereur romain avait le
devoir de veiller & 1'unité religieuse dans I'empire et & la régularité du culte At & la divinité,
personnellement Constantin se croyait en outre investi de la mission de faire triompher
le culte du vrai Dieu, celui des chrétiens, contre ses détracteurs. Pour réaliser ce double
objectif il avait besoin que 'Eglise ne soit point divisée. Sans doute s’est-il fait illusion
sur ses possibilités dans ce domaine en voulant ramener les donatistes de force & 'unité :
¢’étaib la premiére fois qu’il avait affaire & un schisme & I'intérieur de ' glise. 8i, devant
I'obstination des donatistes dans l'erreur (deux mots auxquels l'auteur attache, & raigon,
beaucoup d’importance, p. 90), il leur accorde la liberté, cette tolérance différe du tout
au toub avec celle qu’il avait accordée aux parbtisans du culte ancien. A ceux-ci, qu’il
n'avait d’ailleurs jamais persécutés, il voulait laisser le temps de se rendre compte, grice
4 1a vie des chrétiens, de la vérité du culte nouveau. Quant i ceux-la, convaineu qu’il était
que dans le donatisme étaient & osuvre des forces diaboliques que seule la puissance divine
pouvait majtriser, il les abandonna 4 la colére de Dieu. C’est pourquoi Augustin a pu
nommer cette tolérance une indulgentic ignominiosissime (p. 94 et note 151). L’auteur
souligne avec force détails combien cette décision de Constantin, malgré 'évolution qu’elle
suppose de sa pensée, était conforine 4 la ligne générale de Linspiration qui caractérige
son comportement en matiére religieuse.

A, d. V.

154. BrowN Peter, The Later Roman Empire — (Essays in Bibliography and Criti-
cism, LVI). Economic History Review, ser, 2, XX, 1967, p. 327-343.

Cet article est un long compte rendu de Youvrage de A.HL.M. JoNEs. The Later Roman
Empire. A Social, Economic and Adminisirative Survey, Oxford, B. Blackwell, 1964, 3 vol.
Louangeux pour I'’ensemble de 'ouvrage, il exprime des réserves sur ’explication que Jones
propose du déclin et de la chute de I’Empire romain occidental. Il lui reproche notamment
de n’avoir pas étudié les changements survenus dans Pattitude de la population civile &
I’égard des Barbares, de n’avoir pas montré en quelle mesure la continuité de Uorvientation
fondamentale de la vie économique et culturelle de I’Empire, de I'dpoque des Sévéres &
celle de Théodose 1¢, comportait une incapacité de s’ajuster & la nouvelle forme gue prenait
la menace des Barbares 3 la suite des nouvelles situations créées le long des frontidres,
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ni en quelle mesure la persistance des groupements sociaux traditionnels paralysait:
PRtat romain dans ses initiatives, en empéchant que ne s’affirme une véritable classe
distincte de bureaucrates, ni finalement les relations qui existaient dans certaines régions
et & certaines époques du Bas-Iimpire, entre 'accumulation de la richesse nationale entre
les mains de ’'Ktat, de 1'liglise et de personnes privées, et le pourcentage de l'accroissement
du commerce ¢t de Uagriculture. Sur ces divers points, 'auteur donne sa propre inter-
prétation sommairement motivée,
A d. V.

155, PascHOUD Frangois, Roma aeterna. Btudes sur le patriotisme romain dans Oocident
latin & Vépoque des Grandes Invasions. Bibliotheca Helvetica Romana VII, Institut
Suisse de Rome, 1867, 24 x 16, 390 p.

T.P. s’est donné pour thche d’étudier lattitude théorique et pratique que prirent A
Végard de UEmpire romain divers écrivains pafens : Ausone, Amwmien Marcellin,
Symmaque, Végtce, "Anonymus de rebus bellicis, Claudien, Rutilius Namatianus, et
chrétiens : Ambroise, Jérdéme, Prudence, Augustin, Paul Orose, Salvien, Léon le Grand.
« Le titre veut suggérer qu’au cenlre des sentiments divers gue suscite I'Bmpire, il y a
toujours I'exaltation ou la condamnation du mythe de Roma acterna » (p. 10). Les résultats
de Venquéte sont présentés en une suite de monographies claires, rigoureuses, bien enlevdes.
Llesprit critique toujours en éveil, ne ménageant pas Pexpression de son jugement
personnel, F.P. se montre & mon sens plutdt chiche de sympathie envers certaing de ses
auteurs, notamment envers le malheurcux Symunaque :; « Autant Ammien est Iucide,
probe eb généreux, autant Symmaque est borné, hypocrite et égoiste » (p. 109) ¢

A propos de Symmaqgue et de 'alfaive de l'autel de la Victoire, j’ai été surpris de ne pas
trouver dans ceb ouvrage une comparaison des prosopopées de Rome que mettent regpec~
tivement en cuvre Symmague (Relatio 11T, 9), Ambroise (Epistula XVIIT, 7) ob Prudence
(Conire Symmagque IL, 640 sv.).

Sur Rutilius Namatianus, F.P. rappelle (p. 169, n. 21) hypothése d’A. Dufoureq selon
laquelle le De reditu suo serait ¢ une des réponses & la Cilé de Diew dont saint Augustin
parle ciu. 5, 26 » eb il ajoute : « idée est intéressante, mais 1a démonstration peu convain-
cante ; hypothése n’a guére ¢é regue, & juste titre » Elle a tout de méme éé entérinée
et tant soit pen renforcée par 1. Courcelle (Histoire liftéraire des grandes invasions germa-
nigues, 8¢ éd. Paris, 1964, 1. 105-108) et elle vient d’étre reprise par A. Cameron (cf,
ci-dessas, no 95). Pour dtre exach, précisons qu’Angustin ne fait allusion qu's une seule
nescio quam... responsionem, et quw’ A, Dufourcy ne considére le potme de Namatianus que
comme une « riposte discréte ». Ceci dit, j’avoue que les rapprochements me paraissent
trop discrets pour accréditer I’hypothése d’une réplique.

En ce qui concerne Augustin, I\P. commence par nober que son cuvre immense « est de
plus en plus ensevelie sous une abondance cancéreuse de commentaires » (p. 234), eb que
« la critique irrite par un parti pris d’admiration systématigue : on a plus encensé Augustin
quHomere, Platon et Virgile réunis » (p. 235, n. 6). On comprendra qu’un collaborateur
du Bulletin augustinien ne se sente pag d’humeur & porter la contradiction sur ce point !
Tl est plutdt enclin & louer la sobriété de I'exposé de F.P. Le Donatisme et l'appel au bras
géeulier (p. 286-239) ne constituent guun ¢« probléme marginal » en Foccurrence : la
question du patriotisme n’y intervient pas. Les « premiéres réactions 4’ Augustin aprés la
prise de Rome en 410 » (p. 289-245) sont plus intéressantes. F.P. estime que, trés vite,
Augustin ¢ minimisera » la destruction de Rome (p. 242) ; n’est-ce pas plutdt lni ? ¢ Les
dégits furent: limités, quelques fiancées du Christ furent violdes ; mais la terreur ne fut
nullement proportionnée & ’événement » (p. 239) : le résumé est un peu court ! Augustin,
Iui, en répétant le théme de Rome chatiée, mais non détruite (cf. p. 242), oppose & la
panique des palens et des chrétiens une vue réaliste des choses, doublée de 'interprétation
chrétienne qui incombe & son devoir d’évéque et de théologien. De méme, « la position
de V'dvéque face & la tradition historico-politique de Rome » (p. 245) s’explique & mon gens
par ses intentions théologiques ou apologétiques ; mais il ne s’ensuit pas que « son enquéte
sur les Romains » soit « sans contact avec la réalité », car si « pour ses contemporaing,
I'imagerie d’Tipinal de la Rome républicaine devait constituer un passé presque aussi
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Jointain que pour nous » (p. 247), cette imagerie n'était-clle pas soutenue par le mythe
de Roma aeterna, contre lequel Augustin déployait toutes ses forces ? BEn revanche
j'accorde & F.P. que I’'on ne trouve pas d’arguments pour affirmer qu’Augustin fut patriote
dans la facon dont il utilise Phistoire républicaine, ¢ traitée sans le moindre engouement »
et 'histoire impériale, « passée sous silence » (p. 247 ; sauf exception pourtant : I’dloge
de Théodose en De ciu. Dei, V, 26, 1) ; ni méme dans ses idées sur le service de ’Ktat,
parce qu'il y vise surtout l'intérét de PBglise (cf. p. 247-251). La « théologie politique »
qui adaptait au christianisme le mythe de Roma aelerna dans les thémes de la monarchie,
du role providentiel de I’Empire romain, et de la par romana, inaugurée par Busébe de
Césarée {cf. p. 178-184), reprise par Ambroise (cf. p. 196-202), par Jérdme (cf. p. 214-2186),
par Prudence (cf. p. 224-227) et par Paul Orose (cf. p. 278-284), ne séduit nullement le
théologien des deux citiés (cf. p. 254-262) ; j'en conviens avec F.P., tout en signalant cepen-
dant que, dans le contexte du De uera religione, XLv, 84, la peruersa imitatio omnipolentis
Dei n’a qu'un rapport trés lointain avec ¢ les réveries prétentieuses de la théologie poli-
tique » (p. 262 ; cf. p. 267). F.P. fait ensuite (p. 263-272) un louable effort pour clarifier
le débat sur l'identification de Rome et de la ciwilas lerrena, notamment en analysant et
critiquant la théorie de J. Straub. Question difficile, dont il ressort du moing que la théo-
logie augustinienne ne cautionne pag d’idéologie patriotique ; au contraire elle « démystifie
les idédaux trompeurs de la Rome paienne et ce qu’en a repris la Rome chrétienne » (p. 272).
Augustin n’en fut pas moins, dans son attibude pratique, ¢« un bon citoyen de I'Empire
romain, un patriote swi generis » (p. 273). En terminant F.P, dénonce une certaine inconsé-
quence dans le «systdme politique augustinien » entre son «aspect logique, positif,
moderne » affranchissant 1'liglise de compromissions avec 1'itat, et le renforcement des
préjugés de son temps auquel il contribua en acceptant Pappui de 'Etat dans le conflit
donatiste (cf. p. 274). Ce probléme n’était donc pas marginal (cf. p. 239) ; mais aussi,
se laisse-t-il combiner avec la problématique de la Cité de Dieu pour former un ¢ systéme
politique angustinien » ? On peut en douter. Les interprétes modernes n’évitent pas la
controverse & ce sujet ; on ne doit donc pas trop s’étonner qu'¢ Augustin ne fut ni compris
ni suivi » ; mais sile Moyen Age a trahi sa doctrine politigue en faisant de lui « un apdtre
de la théocratie », il me semble bien outré de résumer ce contresens par la formule
suivante : ¢ le bien étant dans 1'Iiglise, Cité de Dien, le mal dans I'Etat, Cité du diable »
(p. 278). Quant au disciple immédiat, Paul Orose, il fait pidtre figure auprés d’Augustin ;
et il ne faut gudre attendre ’indulgence de la part de F.P. & I'égard de son muvre, ¢« monu-
ment d'étroitesse intellectuelle » (p. 292).
G. M.

156, Oroz J., Roma en la concepcidn de San A gustin y San Ledn Magno — Studia Palris-
tica, IX (Texte und Untersuchungen, 94), Berlin, Akademie-Verlag, 1966, p. 469-486.

Article publié¢ anssi dans dugustinus, 9, 1964, p. 175-191 sous le titre San Aguslin
¥ San Leén Magno frenle al destino de Roma (voir Rev. éf. awgustin.,, 12, 1966, p. 3817,
ne 179).

1567. PErLER Othmar, dugustinus und das Todesdatum des Augustus Magnus Maximus
von Trier — Festschrift fir Alois Thomas. Trier, Selbstverlag des Bistumsarchivs; 1967,
XxXTIX-484 p. ; p. 289-206.

En C. litf. Petiliani, 111, xxv, 30, Augustin dit qu’il est rentré en Afrique aprés la mort
de l'usurpateur Maxirmus., La date de cette mort est fixée par les documents, soit au 28
juillet, soit au 27 aofit, soit au 28 aolit 388, Rauschen opte pour le 28 juillet, Seeck pour
le 28 aoht ; ce dernier estime que cette date tardive cadre mieux avec le temps exigé pour
mener & bonne fin la campagne contre Maximus et concorde mieux avec la date plutét
rapprochée de I’annulation par Théodosge des décrets édictés par I'nsurpateur (12 oct. 388).
Perler montre ici que certaines dates, qu’il précise, de la vie d’Augustin sont plutdt
favorables & 'opinion de Rauschen. Toute son argumentation tourne auntour de la durde
du séjour d’Augustin & Thagaste. Possidius, Vita, 8, dit qu’elle fut d’environ trois ans,
ferme triennio ; ¢« ferme » indigue un plus ow un moins de trois ans, mais ne permet pas
de s’éloigner trop du chiffre qu’il détermine. 11 s’agit donc de fixer le début et la fin du
séjour d’Augustin & Thagaste. La fin en est déterminéde par 'ordination forcée d’Augustin
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comme prétre & Hippone. Nous savons qu'il précha son premier sermon (sermo 214)
le samedi 15 mars 391, c’est-A-dire 89 ans, 6 mois et 13 jours avant sa mort. Or le méme
Possidius, Vite 18, nous apprend qu’Augustin a vécu dans la cléricature annis ferme
gquadraginte, environ quarante ans. Nous savons aussi qu’Augustin avait obtenu de son
évéque la permission de se retirer quelque temps, aprés son ordination, pour se préparer
& son nouveau ministére. Il faut donc placer son ordination au mois de février, voive de
janvier 391. Mais plus on en recule la date, plus on diminue Ia durée de son séjour &
Thagaste, & moins gu’Augustin ne se soit précisément retiré & Thagaste aprés son ordina~
tion et que Possidius ne calcule pas la fin de son séjour & Thagaste & partir de son ordina-
tion, comme il le fait pour fixer Ia durée de sa cléricature, mais A parbir de son départ
définitit pour Hippone. — Reste & fixer la date du début du séjour & Thagaste. Le voyage
par mer d’Ostie & Carthage demandait normalement ¢ & 5 jours, le voyage par route de
Carthage 3 Thagaste, 7 jours ; Augustin est resté quelques jours & Carthage aprésson débar-
quement (De ciu. Dei, XXII, 8) ; le voyage Ostie-Thagaste lul aure done demandé en tout
un mois, Parti aprés la mort de Maximus, Augustin arvive done & Thagaste en septembre
388, si on place cette mort le 28 juillet 388, en octobre si on la place le 28 aoht. La dernidre
hypothése oblige de diminuer le ferme triennio de Possidiug, d’un wmois entier : le séjour,
d’octobre 388 & mars 891 ne compterait que 2 ans et 8 mois ; dans la seconde hypothésa
il compterait 2 ans et 7 mois. Les textes d’Augustin ot de Possidiug sont done plus favo-
rables A P'opinion qui fixe la mort de Maximus au 28 juillet 888. — L’auteur n’a aucune
peine A réfuter les arguments de Seeck contre celte date : nous n'y insisterons pas ioei.
Il explique aussi de manitre fort plausible pourquoi Augustin a dtt attendre lo fin des
hostilités entre Théodose eb Maximus pour pouvoir prendre la mer of pourquoi Augustin
choisit précisément la mort de Maximus pour dater son retour en Afvique. Ces explications
font comprendre que le départ o A0 avoir lieu ¢ immédiatement » aprds In mort de Maximus
mais ne permettent pas d'en fixer le jour,
A, d. V.

168. CorLemaN-NorToN P. R., RBoman State and Christion Clurch : 4 Collection of Legal
Documents to 4. D. 5§35, 3 vol,, London, 8.P.C.K,, 1068, Lxxvii-1358 p.

Documents officiels traduits, avec des introductions et ’abondantes notes.

AFRIQUE

159, Dmsavcms Jean ob LancwL Serge, Biblographie analytique de UAjfriqgue anlique
(1960-1962) ; Idem (1963-1004) — Bulletin d’archéologic algérienne, 1, 1062-1085,
p. 277-301 ; 2, 1966-1967, p. 315-8341.

160. Korura Tadeuss, Zgromadzenic prowincjonalne w raymskiej Afryoe w epoce pdinego
cesarstwa (Les assemblées provinciales dans UAfrique romaine sous le Bas-Empire).
Travaux de la Société des Sciences et des Lettres de Wroclaw, série A, 108, Wroclaw,
1965, 190 p. ; résumé en frangais, p. 171-179.

Je n’ai pu me rendre compte de cette étude sur « Les assemblées provinciales dans
I’Afrique romaine sous le Bas-Empire » qu’a travers le résumé frangais (p. 171-179)s
I'Index (p. 182-188), la bibliographie et les références citées en bas des pages ; il m’est
donc interdit de porter un jugement de valeur sur la méthode, I’information, l'argumen-
tation et le résultat positif de ce travail. En revanche, je puis en souligner a priori Pintérét
d’abord, linstitution dont il g’agit, par son origine, sa composition, son organisation et
sa fonection, est un lieu de rencontre de nombreux intéréts et probldmes sociaux, écono-
migues, religieux et administratifs qui parfagent les habitants de 1’Afrique romaine
aux 1ve et ve gidcles ; ensuite, I'auteur, & en juger par le résumé frangais, en parle en histo-
rien, c’est-a-dire avec le souci de nous montrer U'institution agissant et évoluant dans la
vie du temps. I1 y aura certainement grand profit pour 'augustinisant sachant le polonais,
4 compulser ce livre, ol il est souvent question d’Augustin, du donatisme, de la réaction
pajenne, des conciles africains, etc.

A, d. V.
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161, LANCEL 8., Originalité de la provinee ecclésiastique de Byzacéne aux 1ve et ve gigoles —
Les cahiers de Tunisie, 12, 1964, p. 139-153 et carte.

L’auteur exploite essentiellement les sources textuelles, au demeurant bien plus pauvres
en renseignements sur I'figlise de Byzacéne que sur I’iglise de Proconsulairve et de Numidie.
Elles permettent cependant de découvrir un certain mombre d’éléments qui donnent &
cette province ecclésiastique, de constitution assez récente, son originalité propre. Celle-ci
est conditionnée par la diversité des ensembles géographiques, ethniques et culturels que
la Byzacéne, malgré son nom, englobe un peu artificiellement. BElle s’affirme d’abord dans
le nombre, la répartition et le caractére des siéges épiscopaux, catholiques et donatistes :
la proportion des siéges ruraux, établis sur les grands domaines agricoles, par rapport
aux sidges urbaing, est sensiblement supérieure & celle qu'on reléve en Proconsulaire et
en Numidie et par conséquent la densité des sidges y est moindrve. — L’auteur oublie de
signaler 'existence de monastéres (futurs centrea de la résistance catholigue & Varianisme
des Vandales) d'origine et de type différents que ceux des autres provinces : on peut y voir
un autre indice d'influences chrétiennes orientales (p. 139 n. 3). Géographiquement et
jdéologiquement 'Kglise de Byzacéne semble vivre en marge des événements qui troublent
la paix ecclésiastique en Numidie et en Proconsulaire, Méme la persécution de Dioclétien
n’y a pas laissé beaucoup de traces. Les évéques assistent aux Conciles généraux africains,
dont cependant aucun ne s’est tenu sur leur territoire, mais personne d’entre eux ne se
signale par ses interventions ni se voit désigner pour des missions représentatives. (Vest
par un pur hasard qu'une délégation d’évéques de Byzacéne a dift s’occuper de la mise en
forme d’une législation valable pour toute IAfrique, celle qui nous est parvenue dans le
Brewiaritwm Hipponense : 5'étant trompés de date, ils étaient venus trop 06t & Carthage
pour le concile de 397 et ne pouvaient y prolonger leur séjour. Pour qu'ils n’aient: pas
I'impression d’étre venus en vain, Auréle les charge de ce travail (voir MAanst TIT, 781 ;
Cross, dans The Journal of Theol. Studies, 1961, p. 281 : ceci corrige un oubli et précise
1a note 37, p. 151 du présent article). I’Eglise catholique de Byzacéne a connu cependant
sa vie collective propre, qu’elle organisait et exprimait dans une série de conciles provin-
ciaux sans équivalent dans les autres provinces (p. 152). — Aux yeux de l'auteur, 1’origi-
nalité de la province ecclésiastique de Byzacéne s’affirme surtout dans le schisme donatiste,
Que ce schisme, d’origine et de caractére numide, ait pu avoir du succes en Byzacéne, au
point d'y compter A telle époque donnée autant d’évéques que 'Eglise catholique, reste
difficile & expliquer. Je ne pense pas, comme Pauteur le fait, que le caractére rural de la
province y soit en principe pour quelque chose : le schisme était & l'origine une question
de personnes et de doctrines et, fait significatif signalé par Vauteur, la. Byzacéne n’a pas
connu le circoncellionisme qui est un phénomeéne typiquement rural, Je verrai plutdt
dans la prétention du donatisme de se maintenir dans la ligne de I'Tiglise de saint Cyprien,
la principale raison de son succés auprés des chrétiens qui se montreront dans le dona-
tisme méme, comme nous allons le voir, particuliérement conservateurs. (est en effel
parce que le diacre Maximianus, dans sa querelle personnelle avec son évéque Primianus,
défendait aussi la pure doctrine et la pure discipline de 1'figlise donatiste, que les évéques
donatistes de Byzacéne Ini donnérent massivement leur appui. Idéologiquement ¢’était
eux les durs ! Mais ils respectaient la procédure, évitaient de précipiter les choses et
gardaient une modération dans leurs paroles et leurs actes qui contraste singulidrement
avec la violence verbale et la brutalité corporelle des interventions primianistes. L'anteur
a raison de voir dansg la discrétion un trait caractéristique du donatisme en Byzacéne ;
elle semble I’8tre aussi du catholicisme ; elle correspond sans doute & un tempérament et
peub-8tre & une mentalité. A elle seule elle ne rend pas raison de Yabsence de circoncellions
dans la province ; on en cherchera plutot la raison dans le fait que les conditions écono-
migues et sociales de 'exploitation agricole n’étaient pas les mémes en Byzacéne qu’en
Numidie. — L’article est riche en détails sur les lieux et les personnes.

A, d. V.

162, LANCEL Serge, Tipasitana I : Une inscription martyrologique de Tipasa ~— Bulletin
d’archéologie algérienne, 2, 1966-1967, p. 251-269.
De I'ingcription, il ne reste que des fragments inutilisables, mais 8, Lancel a retrouvé
un cliché qui en conserve les neuf dixiémes. Les circonstances de la trouvaille sont incon-
nues ; Pinscription « ne saurait gudre &tre antérieure an rve sidcle» (p. 258). Le commentaire
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qu’en donne Lancel est convaincant ; pour Jide inierdm il tire un habile parti des meilleurs
travaux en les complétant par saint Augustin ; ses réflexions sur le sinus 4 brahae éclairent
aussi les épitaphes de I'évéque Alexandre et du prétre Amantiug, tous deux 4 Tipasa. —
A Ja ligne 3, nous lirions sang hésiter OALCATA, le cliché ne laissant pas deviner la barre
transversale médiane d’un & (CAECATA) ; d’0l la traduction suivante : ¢ ... martyrs ... qui,
pour avoir foulé aux pieds la malice de ce bas monde, ont obtenu la couronne.., ». Calcare
au figurd se rencontre souvent, en particulier chez Augustin, p. ex. Conf. VI, X, 18 minas
¢. ;5 Tract. in Ep. Ioh. 11, 14 diabolum ; Sermo 315, 11, 8 carnem ; De nat. el grafia XXXI, 35
superbiam ; simples sondages. — Pour les trois martyrs de I'inscription, deux noms sont
conservés, le premier Sperantiusg, le troisidme Dativa ; le deuxiéme est mutilé : peut-étre
faudrait-il partir de BMER... plutdb que de EVOR... et proposer Speranti, Emeriti (-lae P)
(et ?) Dativae ; ce cognomen est fréquent en Afrique et porté aussi par des chrétiens et
chrétiennes, Aux spécialistes d’en décider,
L. B.

168. Dinrcumnsr: G. G., Severnaia Afrika v IV-V vekalh. Moscoun, Académie des Sciences
de I'U.R.S.8., 1061, 302 p.

Voir le C.R. de Tadeusz KoTurA dans Bullelin d'archéologie algérienne, 2, 1966-1967,
p. 343-840.

164. Faverier Paul-Albert, Nofes sur le développement wrbain en Afrique du Nord : les
exemples comparés de Diémila el de Sétif — Caliers archéologiques, 14, 1964, p, 1-47,

165, Drmsyer Hans-Joachim, Comes, domesticus, minisler (ialis) im Vandalenreioh —
Forschungen und Forischritle, 40, 10606, p. 174-176.

Dans les sources de l'histoire des Vandales en Afrique du Nord, les titres d’officiers et
de fonctionnaires tels que ¢ comes, domesticus, minister(ialis) » — et guelques autres —
sonl empruntés au Bas-Empive. Donnés A des porsonnages jouant un role dans 1’organi-
sation propre au royaume vandale, ils doivent ¢tre considérés comme des tronspositions
approximatives, par voie de comparaison, de tilres germaniques. On ne peut pas en con-
clure que les fonctions désignées par ces titves sont elles-mémes nécessairement empruntdes
au Bas-Empire.

A, d. V.

166, Drmsner Hans-Joachim, Die Auswirkungen der Religions-politil Thrasamunds und
Hilderichs auf Ostgolen und Byzanliner — Sitzungsberichle de Sdchsisohen Alademie
der Wissenschaflen zu Leipzig, Philologisch-Ristorisohe Klasse, Band 118, Helt 3. Berlin,
Akademie-Verlag, 1967, 21,5 x 165, 24 p.

C’est avant tout la politique religieuse de Thrasamond (anti-catholique) et de Hildéric
(pro-catholique) qui a détermind leur politique extérieure & 'égard des Ostrogoths et des
Byzantins et Iattitude de ceux-ci & leur égard. Brillamment exposée, la thése exploite
au maximum les sources disponibles dont elle comble les lacunes par des rapprochements
suggestifs avec des faits empruntés & 1’histoire générale de 'époquie ; le lien se noue le plus
souvent par raisonnement et c’est en cela que d’aucuns verront son point; faible. — Instruc-
tives sont les pages consacrées A saint Fulgence de Ruspes (p. 12-16).

A, d. V.
167, Dmmsner H.-J., Mobililit und Differenzierung des Grundbesiizes im Nordafrila-
nischen Vandalenrelch — Acla Anliqua Academiae Scientiorum Hungaricae, 15, 1987,
p. 347-358.

L’auteur étudie quelques aspects de la propriété foncidre dans le royaume vandale en
Afrique du Nord. Analysant la situation de fait, telle qu’elle ressort des documents dis-
ponibles, il la voit répartie, d’aprés les propriétaires, en six grandes catégories, dont quatre
représentent la nation vandale, les deux autres la population envahie. De chaque catégorie
Pauteur donne une description succincte : situation et extension gdéographique, gérance
ot exploitation. A Pintérieur d'une catégorie, les propriétés peuvent changer de main
selon le jeu des héritages, des ventes eb des achats, des donations et des recommandations.
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Les propriétés peuvent également passer d’une catégorie dans I'autre par les mémes voies
ou par voie de confiscation, de redistribution, voire de restitution de la part de Iautorité.
Essentiellement descriptive, 1'étude laisse de coté les aspects proprement juridiques de la

question, mais insiste sur les aspects sociaux, économiques, culturels et religieux.
A 4. V.

168. Dmsxer Hans-Joachim, Religionen, Konfessionen wund Hdresien +im vandalen-
zettlichen Nordafrika — Forschungen und Fortschritte, 41, 1967, p. 88-90.

L’intérat de cette bréve étude est de montrer que la situation religieuse de 1’Afrique
du Nord sous l'occupation vandale est caractérisée A divers degrés par l'opposition
de l'arianisme au catholicisme eb par la persistance active du donatisme, du pélagianisme,
du manichéisme et du paganisme.

169, MorAzzZANI André, Essai sur la pwissance maritime des Vandales -—— Bulletin de
P Association Guillaume Budé, 25, 1968, p, 530-561.

IV. — DOCTRINES PHILOSOPHIQUES

170. IrRIARTE Joacuin, Nuevos pensares. Teoria. Historia. Critica. Biblioteca de Filosofia
v Pedagogia, Tetralogia Pensares, 4. Madrid, Razén y Fe, 1963, xvr-616 p.

P. 280-804, ¢ Fildsofo San Aguslin ? (paru dans Pensamienio, 1, 1045, p. 275-208) ;
P. 805-331, San A gustin, padre de toda la filosofia ecristiana (Ibid., 2, 1946, p. 158-177).

171. BorneEmn Gerd A., Observagdes sébre e presenga de metafisica platonica no pensa-
menta de Santo 4 gostinho — Revista Bragileira de Filosofia, 17, 1967, p. 434-455.

« L'originalité principale de 8. Augustin consiste & transférer la problématique méta-
physique du plan cosmologique et physiciste au plan religieux et personnel » (p. 454) ;
il met ainsi en ceuvre I'apport philosophique propre au christianisme. Mais il serait resté
prisonnier des catégories de l'essentialisme platonicien. La doctrine de I’'illumination
gserait fondée sur la révélation et manquerait d’un véritable fondement ontologigue
(p. 437). La doctrine des deux Cités serait, malgré les apparences, plus platonicienne que
chrétienne (p. 442).

G. M.

172. Casrervr Enrico, Bsistenzialismo teologico. Itinerari critici, 4. Roma, Edizioni Abete,
1966, 22 x 18, 124 p.

L’ouvrage a paru d'abord en frangais, Faisientialisme théologique, Paris, Hermann,
1948, 96 p. — L’Auteur désigne par « existentialisme théologique » le caractére inhérent &
la, philosophie chrétienne, qui est de partir de la foi, et ainsi de supposer dés I'abord
T'attention donnée & la Parole de Dieu pour I’accueilliv, y adhérer et y croire, en vue
de réaliser notre destinée dans la vie éternelle avec Dieu. Oet existentialisme, & son avis,
est en un sens anti-intellectualiste, car l'intelligence, dit-il, ou la raison humaine prise
en s0i a pour iddal une vérité A sa mesure, qui se justifie par elle-mnéme parce qu’elle est
concevable et pensable ; et dés lors, elle devient un idéalisme qui aboutit au solipsisme.
Pour défendre la philosophie chrétienne ainsi congue, Pauteur adopte la méthode de
Vexistentialisme, fondée sur V’analyse d’exemplea concrets. 11 évoque ainsi la philosophie
médiévale ol tous les penseurs, méme ceux qui professent Iintellectualisme d’Aristote
comme saint Thomas, admettent d’abord le présupposé existentiel de la Parole de Dieu,
source de la foi qui est pour eux la régle supréme de vérité. Puis il dvoque Pascal, qui
oblige la raison humaine ) reconnafitre ses limites devant Dieu ; ensuite, le bon sens qui
redresse Pabsurdité du solipsisme logique. Enfin, il rencontre saint Augustin dans son
étude du probléme du mal (ch. VIIT-IX, p. 71-95). Le chap. vi, Il duplice aspetio del problema
del male e . Agostino (p. T1-84) est repris de Rivisie di Cultura, 1930, fasc. 5-8 ; il avait
paru sous le titre Le double aspeet du probléme du mal et saint Augusiin dans Cahiers de.la
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Nowvelle Journée, 17 1 Saint Augustin, Paris 1930, p. 05-112. L’auteur distingue deux
aspects du probléme : I'un rationnel et métaphysique, I'autre moral et théologique. Saint
Augustin a trds bien résolu le premier, en montrant qu’aucun mal n’est réel en soi comme
une substance : il est une privation de bien et il s’explique par la déficience de sa source, Le
deuxidme aspect concerne le mal moral du péché ; avec raison saint Augustin en cherche
la cause, non en Dieu mais dans la volonté libre de la créature capable de « vice » parce
que limitée et « faite de rien » Tci surgit I'objection : 8ila possibilité de pécher est inscrite
dans la nature libre de I’homme, le Créateur ne devient-il pas responsable de ce mal ?
T’auteur répond en distinguant le mal qu’on subit et le mal qu’on fait ; le premier vient de
Dieu, mais il est inscrit dans I'ordre providentiel de I'nnivers ; eb, ponr homme, il est la
juste peine de son péché. Le second ne peut avoir d’autre source que la volonté libre d’un
esprit créé ; et si I'on pose le probléme : « Comment: s’explique ce choin du mal ? » Pauteur
estime que la meilleure réponse est de montrer que ¢’est 14 un faua probléme, parce gue le
choix du mal, étant absurde, ne peut avoir de raison d’éire, ce qui est pourtant, en tout
probléme, la réponse qu’on cherche. Saint Augustin, d’aprés ’auteur, a préparé et soup-
conné cette réponse, spécialement dans son De Gen. contre Mawich., 1, 11, 4 ; maig ni luini
ges commentateurs ne Pont clairement explicitée (cf. p. 82). — Disons du moins que la
solution ainsi proposée mérite lattention ; et, d’autre part, que 'auteur y sculigne
heureusement: le caractére existenticl de la pensée augustinienne.
»-J, T

ONTOLOGIE

178. Zuy BruwN Bmilie, Le dilemme de Péire et du néant chez saint Augustin, Des premiers
dialogues auw « Confessions » These de 8¢ cycle, Paris, Sorbonne, 1967, X-186 p. dactylo-
graphiées.

L’ontologie augustinienne fait 1'objet de jugements contradictoires : selon B. Gilson
elle serait essentialiste ; selon I, Kérner elle serait existentielle, . Z. Br, pense que ces
jugements faussent en les portant & 1’absolu des aspects anthentiques, mais complémen-
taires de la métaphysique augustinienne ; et elle se propose de le prouver en montrant
comment le probléme de 1'étre s’est posé & Augustin, Celui-ci n'a pas cherché & « cerner
intellectuellement les essences » (p. 10), il a poursuivi « une démarche indissociablement
spéculative et pratique dont le hut n’est pas simplement de connaitre la vérité qui est
Pétre, mais d’y conduire I'Ame et de 1'y fixer » (p. 9). Le thé¢me essentiel qu’il a traité de
ce point de vue est celui du minus esse ou de magis esse qui affectent I’ame suivant qu'elle
se détourne de Dien ou se retourne vers lui. Dans le premier chapitre de son enquéte,
H. Z. Br. étudiant le De beala uila, le De ordine, les Soliloquin et le De inmortalilate animae,
montre comment Augustin a été amenéd au cours de ga réflexion sur 1’« immortalité de
sagesse », & distinguer deux niveaux d&’étre de I'Ame, celui de la simple existence et celui
de la participation de sagesse. Cette distinction lui & permis d’échapper & Iaporie d’'un
complet anéantissement de I'fme comme conséguence inéluctable de la mequitia (cf.
De beata uita, 2, 8). Le ch. 2 analyse les pages du De lidero arbilrio, III,v1,18 - viI1,23
sur le suicide, dont la psychologie manifeste paradoxalement un esse uelle constitutit de
T’sme, une ordination intrinséque  ’étre. . Z. Br. reprend la matiére de ce chapitre dans
son article : « Bire » ou « ne pas élre » Caprés saint Augustin — Revue des éludes augusti-
niennes, 14, 1968, p. 91-98. Dans le ch. 8 sont évoqués divers textes, notamment du De uera
religione et du De musica VI, sur le théme de « la chute vers 'impossible néant, » (ad nihilum
uergere ; cette formule fait aussi 'objet d’un appendice, p. 108-110). Enfin le ch. 4 analyse
rapidement les Conjfessions sur le théme de la « métaphysique de la conversion » L'étude
met en évidence une problématique augnstinienne, héritée de la tradition platonicienne,
enrichie de U'expérience et de la réflexion personnelles, qu’on ne saurait « qualifier ni
d’essentialisme ni d’existentialisme » (p. 09). A mon gens, la meilleure définition que I'on
en puisse donner est celle d’« ontologie spirituelle qui se place aussitdt sur le plan de
Véthique » (A. Solignac, L'ewvistentialisme de saint Augustin — Nouvelle revue théologigue,
70, 1948, p. 10), Le titre de la thége d°T, Z, Br., rappelle au contraire et peut-btre fAcheuse-
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ment P’existentialisme sartrien. Au cours de I'ouvrage, les nombreuses citations d’Augustin
pallient en partie cet inconvénient, mais elles font aussi souhaiter que l'auteur y ajoute
une étude approfondie du vocabulaire augustinien de 1'dtre et de ses sources.

& M.

174. Havpot Pierre, La notion de nombre infini chez saint Augustin — Annuaire 1967-1968
de I’Ticole pratique des Hautes Iitudes, ve section, Sciences religieuses : Pafristique
latine, p. 176-181.

175. Havor Pierre, ¢ Numerus intelligibilis infinite crescit », Augustin, Epistula 8, 2 —
Divinitas, 11, 1967 (fasc. 1 : Miscellanea André Combes, I), p, 181-191,

La réflexion d’Augustin sur ce sujet s’est faite en deux temps et dans des perspectives
différentes. En 887, dans sa letfre 3 & Nebridius, il opposait la grandeur sensible qui est
divisible & l'infini mais ne peut croitre & l'infini (solution aristotélicienne reprise par les
stoliciens et les néoplatoniciens) au nombre intelligible qui peub croitre & I'infini mais non
diminuer & Vinfini. Comme Plotin (Enn. VI, 5, 9, 12), Augustin congoit la croissance &
Tinfini du nombre de I'’Ame au sens de présence totale et transcendante de I'fme au
monde. Suivant Porphyre, il évoque A ce propos I'antithése platonicienne de Poros eb
Penia, richesse dans l'intériorité de la vie spirituelle, pauvreté dans I’état de dispersion
de I’Ame ¢ particularisée » par son attachement au sensible. Dans le De eiuitate Dei, X1I,
18-21, la problématique est plus complexe. Augustin semble avoir rassemblé Iui-méme
en une objection des ¢« philosophes » divers éléments empruntés soit & Origéne, soit &
Porphyre, soit encore & un manuel philosophique. Selon cette objection, 'idée de la création
de T’homme & un moment déterminé du temps impliquerait ¢ un passage irrationnel du
repos divin & Uactivité »; ou bien, si Von admettait une activité contimue de Dieu, on serait
abligé d’admettre une infinité d’objets créés. Mais, snivant ces « philosophes », il n’est de
science que du fini, et il faut admettre que de Pactivité éternelle de Dieu découle un
monde fini qui se reproduit toujours pendant un temps infini (théorie des circuilus).
Augustin répond que le passage du repos & Uagir se situe dans les créatures et non en Dieu,
que Dieu a créé un nombre fini d’Ames, mais qu'il n’en connatt pas moing I'infini : ¢« Dieu
connait Vinfini sous un mode fini, autrement dit, il est capable de connaftre l'infini,
parce qu'il est capable de Jui imposer une mesure : « Omnis infinitas quodam ineffabili
modo deo finita est » (De ciw, Dei, XII, 10).

G. M.

176. PoorT™MAN J. J., Ochéma VI. De zin van het hylisch pluralisme. A : Historische samen-
vattingen. Assen, Van Gorcum & Comp. — H. J. Prakke & H. M. G. Prakke, 1967,
238 X 18, xv1-248 p.

Le paragraphe 218 (p. 94-98) est consacrd A saint Augustin. Pour la doctrine de la
spiritualité des 6tres, I'anteur place Augustin au 4e degré, le degré Delta : il distingue
en effet 6 étapes, les degrés Alpha - Zéta (voir Table des matidres). « Une étude convenable
du pluralisme hylique (chez Augustin) exigerait encore bien des recherches, égalerment
quant aux sources » (p. 94) ; Pauteur se borne A4 des remarques & propos des travaux
antérieurs, en particulier J. Pépin et G. Verbeke ; il ne dit rien d’une possible évolution
chez Augmustin, — Sont parus 3 des dates non précisées les tomes Ochéma I (It partie :
Introduction ; début de la II® partie, historique) ; I7 (suite de la partie historique : Inde,
Chine). Sont & paraitre les tomes III-V (Grecs et Romains ; Israél, le Christianisme,
TFIslam ; Temps récents). Enfin le tome VI qui est la ITI® partie de ’ensemble comprend
XVvI-746 p. en trois volumes dont le premier ci-dessus, A, rdeapitule la partie historique ;
le deuxiéme, B, essaie de préciser le contenu des conceptions hyliques en les considérant
dans leurs diverses applications, par exemple les anges, la naissance, les sacrements... :
« coupes phénoménologiques » ; le troisidéme, OD, ¢’interroge sur la valeur du pluralisme
hylique et esquisse quelques directions de recherche en soulevant les probldmes qu’elles
posent. Notons que I'auteur adopthie pour sa part la conception cyclique éternelle de Ihis-
toire (cf. p. 682 et 723). Chaque tome se termine par un long régumsé en anglais et par deux
index,

L. B,
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DIRT

177. CoxmrueLo Lope, La prueba agustiniana de la existencia de Dios (Intellectus quaerens
fidem) — Archivo Teoldgico Agustiniano, 2, 1967, p. 515-534.

Oet: article sert d’introduction & une analyse de la preuve qui viendra ultérievrement
(cf. p. 615, en note). L. C. reproche & F. Cayré d’avoir donné de cette preuve une inter-
prétation aristotélicienne dans Diew présent dans la vie de esprit (Paris, 1951) ; il félicite
M. F. Sciacea de son exposé dans L'existence de Diew (Paris, 1951), « le meilleur possible »
(p. 520) selon lui, (aveu dont nous prenons acte) ; il critique enfin tel anteur qui se croit
autorisé & « continuer » Augustin, sans s'tre assuré de ¢ Pexégese historico-critique » de
sa pensée (p. 521), ob tels autres qui s’adonnent & des « interprétations surnaturalistes et
mystiques, existentialistes et affectives, ou piétistes et expérimentales » (p. 521). L. C.,
lui, veut montrer : 1° que « I’horizon de la preuve est: le platonisme » (p. 522-524), 2° que
« la preuve est entidrement rationnelle » (p. 524-528), 3¢ que néanmoins « la foi est néces-
saire comme condition sine qua non » (p. 528-534). Je ne crois pas trahir la thése en la
rédsumant dans les deux formules suivantes : I « preuve » de I'existence de Dieu s’identifie
en somme avec ce qu’Augustin considére comme l'essence du platonisme, c'est-a-dire
la réduction du fopos noetos & Dieu (cf. p. 527) ; la foi ne sert que de point de départ,
en fournissant la révélation de la création et donc d'un Dieu personnel et créateur ; sur
cetfie base, la preuve peut se construive, strictement rationnelle. Au lectour de faire la
part des exagérations, & mon sens, trop fréquentes dans cet article, En voici quelques
échantillons : Augnstin aurait, un jour, renoncé A la mystique plotinienne pour s’en tenir
au sens eschatologique de la vision béatifique ; & cette occasion, il aurait abandonné
Plotin pour recourir & Platon, & ses procédés rationnels, A la mateulique du Ménon et du
Phédon (cf. p. 523). La formule : intellege ut credas uerbum meum, donnerait son sens a
crede ut intellegas, et non vice versa comme le croient tant d’auteurs (cf. p. 527). Augustin
ot Anselme seraient deux pdles contraires ; leurs mondes de pensée sernient opposés
(of. p. 528 et 531-532). Pour ma part, j'avoue ingénument ne pas parvenir & ddeeler
quelque rigueur « historico-critique » dans de semblables allégations.

G. M.

178. Stoxms Walter K., Is God really related to this world ? — Procecdings of the American
Catholic Philosophical Association, 39, 1965, p. 145-151.

La conception scolastique selon laquelle la relation de Dieu au monde ne serait que de
raison, ne donne plug satisfaction. La notion augustinienne de la liberté de Dieu comme
« self-determination, self-relation or self-giving without coercion from without » fournirait
un instrument plus adapté & ’expression de Pexpérience chrétienme, en permettant de
concevoir une relation réelle de Dieu au monde, par don de soi dans la création.

G. M.

179. RiNTELEN Fritz Joachim von, Awugustinus - Endlichkeit und Unendlichkeit des Gulen
(bonum) — Horizont, 10, 1987, p. 70-80.

Sous ce titre, I’A, donne une vue d’ensemble des grandes théses métaphysiques et
morales (celles-ci découlant de celles-13) chez saint Augustin ; car pour lui, (paragraphe 1).
Dieu est le Bien supréme, « infini » vers lequel toutes les créatures nous invitent & monter
(selon la méthode platonicienne qu'il a adoptée) par la gradation de leurs perfections
qui participent plus ou moins 4 la Bonté absolue de leur source. Le monde crédd n’a qu'une
bonté relative (paragraphe 2) ; mais pourtant chaque étre eréé, selon Augustin, a en soi
son degré consistant de bien (paragraphe 8). De 13, I'ordre universel, dans lequel il faub
surtout distinguer 'ordre sensible et 1'ordre intelligible, celui-ci réalisé concrétement dans
le monde des Idées exemplaires créatrices du Verbe divin (paragraphe 4). Mais au sommet,
pour Augustin comme pour Platon, Dieu est le Bien supréme (paragraphe 5) ; et comme le
bien est objet d’amour, nous avons comme corollaire & la métaphysique chez Augustin,
la doctrine morale fondamentale de Pamour de Dieun pour lui-mméme et de tout le reste
pour Dieu. (paragraphe 6 : Amor et beatitudo), — Tous ces points sont illustrés en notes
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par de nombreux renvois aux ceuvres augustiniennes et & des études plus développées
sur chague probléme. Bonne vue d’ensemble.

Voir aussi nos 356, 417, F.-J. T.

180. LecHNER 0., Zu Augusting Melaphysik der Engel — Studia Patristica, IX (Texte
und Untersuchungen, 94), Berlin, Akademie-Verlag, 1986, p. 422-430.

LA, reléve avec raison, en se fondant sur une analyse précise des textes, la valeur des
réflexions de saint Augustin sur le début de la. (fenése, quand il explique la parole créatrice :
Fiat luz | & la création des anges. I1 montre en particulier que la distinction faite par
Aungustin entre formatio, illuminalio, conversio, correspond A trois aspects métaphysiques
de la créature spirituelle ;: le 1¢*, partant de la « matitre informe » caractérise 1'esprit
comme tiré du néant ; le 2¢ indique la nature propre de Uintelligence qui se connait elle-
méme dans la lumidre de « vérité » ; le 82 eat I'acte libre de Vesprit créé qui, se voyant
¢ ceuvre de Dieu », ne s’arréte pas en lui-méme (c’est acte d’orgueil des mauvais anges
devenus démons) mais s'exprime en humble louange & la gloire de Dieu. De plus, cette
courte étunude est trés riche en muggestions valables, sur la maniére originale dont saint
Augustin s’est assimilé, & propos des anges, la doctrine de Plotin sur la seconde Hypostase,
lieu des Idées, mais en la transformant & la lumiére de sa foi au Verbe de Dieu Créateur
des anges, leur assignant par sa Providence un rdle an sommet de sa création. — L’A.
signale aussi que cette vue philosophique d’Augustin est déja bien esquissée par F. Cayré
en son Infroduction & la philosophie de saint Augustin, p. 204-207 (cf, p. 422, note 1).

»-J. T.

HOMME

181, ANDRESEN Carl, C.R. de R. Hourn, Béatitude el sagesse, Paris, ltudes Augusti-
niennes, 1862. — Gnomon, 89, 1967, p. 260-267.

Outre une réserve générale sur lan méthode de R. Holte qui méconnaitrait certaines
exigences de 'enquéte historique au profit de vues systématiques, C. A. critique trois
points précis de 'ouvrage : 1) la « Hauptthese » selon laquelle Augustin, & Milan, aurait
subi Yinfluence, non du néoplatonisme, mais d’'une tradition de ¢ gnose chrétienne »
(cf. p, 261) ; 2) V'interprétation de Contra dcademicos, I1I, xvir, 87 - XIX, 42, sur le rapporl
de l'esquisse d’histoire de I’Académie et du dogme de I'Incarnation ; 3) le sens de la dialec-
tique de laucloritas et de la ratio. C. A. annonce qu'il revient sur le 2¢ point dans un
article 4 paraitre dans les Mélanges V. Capdinaga (Augustinus, 1968). Quant au 1er point;,
tout en reconnaissant que R. Holte n’est pas clair, notamment p. 189, n. 1, je crois juste
de préciser qu’il ne nie pas 1'influence néo-platonicienne ; il y ajoute seulement la thése
d’une gnose chrétienne de type alexandrin, en s’appuyant, non sur les Confessions comme
le veut C.A. (p. 261), mais sur les premiers écrits d’Augustin (Holte, p. 187 sv.) et en
conjecturant que c’'est Simplicianus qui a pu mettre Augustin « en contact avec (ce) type
de christianisme différent de celui A’Ambroise » (Holte, p. 147 ; cf. p. 189, n. 1).

G. M.

182. XoreER Matthias B, Die Entwicklung von dugustins Erkenninislehre zum christlichen
Realismus (in besonderem Hinbliok auf De Genesi ad Lifteram 12). Dissertation zur
Erlangung des Doktorgrades an der Philosophischen Fakultit der Universibit Wien,
1985, 206 p. dactyl.

On devait & M, B. Korger, en collaboration avec H. Urs von Balthasar, la premiére
traduction allemande du livre XII du De Genesi ad litleram (Aureliug Augustinus, Psycho-
logie und Mystik, coll. ¢« Sigillum » 18, Einsiedeln, 1960 ; cf. Bullelin augustinien pour 1960
~— Rev. é. augustin. 9, 1963, p. 161). Ce livre présente, selon. M. B. K., l'exposé le plus
mir et le plus concis de la pensée augustinienne sur les rapports de I'dme & Dieu, Lorsqu’il
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1'écrivait, Augustin était parvenu & un «réalisme » biblique et chrétien, caractérisé par
une ¢ ontologie du créé » et dégagé des contraintes du « spiribualisme » platonicien et
néoplatonicien. Cet affranchissement g’était fait progressivement par ’élaboration d'une
théorie personnelle de la connaissance (cf. p. 11-81 : Die Anthropologie und Erkennt-
nislehre in Augustins Frithschriften bis zu « De diversis quaestionibus 83 »), et par la
réflexion sur le statut de la personne humaine comme créature et image de Dieu (cf.
p. 88-50 : Die Herausarbeitung von Gteschdpilichkeit in der Auseinandersetzung mit dem
Manich#ismus und die Formulierung des Personbegriffes in den « Confessiones ». Ausge-
staltungen der Illuminationslehre in den « Bnarrationes in psalmos » und in den Sermones).
« Le point culminant du chemin d’Augustin vers le réalisime chrétien » (. 62) est atbeint
en De Genesi ad Utt. XII et De Trinitate X-XV (p. 62-66 : Formulierung des Prinzips
des Vorwissens., Anerkennung der relativen Positivitit des empirischen Erkennens. Ratio
inferior und Ratio superior). A ce propos M. E. K., insiste, & la suite d’BEndre von Ivanka,
sur la conceplion augustinienne de I'dme comme ¢ ein subsistierender Akt von Liebe
zu Gott », dont le dynamisme s’enracine dans un nosse fondamental, présavoir, « Vorwissen,
‘Wissen im Mangel, Wissen im strebenden Nichtwissen » (ef. p. 16, 40, 56...). De fait,
¢’est sana doute 14 le fin fond de la doctrine augustinienne de la connaissance ; mais il me
semble qu’il est platdt supposé qu'explicité dans le livee XII du De Genesi ad Uileram,
el j’hésiterai & admettre que ce livre, & lui seul, présente ¢ die zusammenfassende und
reifste Darstellung der Bezichungen zwischen Deus vwnd Anima » (p. 71), Augustin g’y
attache surtout & distinguer les différents modes de vision, en fonction du probléme du
transport de saint Paul au troisi¢éme ciel ; et tels sont d’ailleurs les thémes sur lesquels
Vauteur s’attarde (p. 72-108), avant de parcourir (p. 109-119) les dernidres ocsuvres
d’ Augustin pour y noter les échos de cette théorie de la connaissance, A vrai dire, M, E. K.
g'attache moing & détailler ses analyses qu’d saisir la doctrine augustinienne dans son
évolution, sa maturation et sa totalité ; il formule sa thése fermement, en termes souvent
heureux. Je ne le suivrai pourtant pasg dans Vopposition qu’il instaure entre le « réalisme »
chrétien et le « mpiribualisme » platonicien. Il est vrai qu’Augustin a pris ses distances &
Tégard de Platon et de Plotin ; mais il est également vrai que sa réflexion sur les rapports
de I’ame A Dieun est restée dans la ligne d’une philosophie de 'esprit 3 et il me semble
que sur ce point M. E, K. accorde trop de crédit aux antithéses développées par J. Hessen
cf. p. 182) ou par C1, Tresmontant (cf. p. 180 sv.), héritier de L. Laberthonniére.

En attendant la publication de cette dissertation, on en trouvera les idées essentielles

résumées dans Pintroduction de Pasychologie und Mystik.
G. M.

188. MaTTHEWS Gareth B., The Inner Man — American Philosophical Quarlerly, 4, 1967,
p. 166-172.

M. passe au crible de la critique logique la conception augustinienne de ’homme inté-
rieur, qui Iui parait viciée par le dualisme du corps identifié & I'homme extérieur et de
T'esprit présenté comme un petit homme & Pintérieur (« a little man inside » p. 166} doué
d’yeux, d’oreilles, de bouche, ete... La présentation de la pensée comme langage intérieur
notamment se révélerait inconsistante & l'analyse (p. 168-170). L'inconvénient d’une
entreprise de ce genre me parait 6tre d’extraire les thémes augustiniens de leur contexte
doctrinal et de les niveler tous au plan oh ils donnent prise & la critique ; je doute qu’elle
apporte grand-chose & la compréhension de la doctrine augustinienne, et j’ai le sentiment
que 'auteur confond le théme des sens spirituels avec la théorie de I'activité de ’Ame dans

la, sensation (ef. p. 167).
G. M.

" PSYCHOLOGIE

184, ScrGPF Alfred, Die Verinnerlichung des Wahrheiisproblems bei Augustin — Revue
des études augustiniennes, 18, 1967, p. 85-08.
L’A. s’inspire principalement du De vera religione ol il voit sainb Augustin chercher
dans la possession (ou vision) de Dieu-Vérité (I'Un de Plotin) la solution au probléme de
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notre destinée (objet de la « vraie religion ») ; mais il insiste sur I'aspect spédcial de la
« recherche » de la vérité comme point de départ ou présupposé nécessaire de toute vraie
philosophie (celle-ci étant d’ailleurs pour Augustin identique 4 la vraie religion). D’onr
les trois points de sa recherche annoncés p. 86 : 1) il montre que ce ¢ présupposé » (4 savoir,
qu'e il y & une vérité & chercher ») est en effet nécessaire & la philosophie, selon Augustin ;
2) il indique en quel sens il faut prendre cette recherche du vrai, pour gue ce présupposé
soit légitime ; ) enfin, il montre comment saint Augustin est amené 3 intérioriser le pro-
bléme de la vérité pour échapper au scepticisme des « académiciens » comme au matéria-
lisme des manichédens, en donnant comme critére supréme de linfaillible vérité, non
seulement le « moi pensant » dont il est impossible de douter, mais la Vérité subsistante
elle-méme, qui dépasse dans le mystére de son absolue « simplicité » tout objet concevable,
mais qui garantit par son Jlumination linfaillible vérité du « cogito » augustinien.
La derniére partie de l'article p. 98-96 ol I’A. développe cet aspect de I'illumination
augustinienne, est remarquables : il exprime fort bien, & mon avis, Poriginalité et la valeur
philosophique de la démarche augustinienne pour résoudre le probléme de l'infaillible
vérité, repris sous d’antres aspects par des penseurs modernes comme Descartes, Kant,
Heidegger. BT, T

185, ForrsT Aimé, La vérilé habite ’homme intérieur — Lo Vérité, Actes du XIT¢ Congris
des Sociétés de Philosophie de langue frangaise, Bruxelles-Louvain, 22-24 aolt 1964.
Louvain-Paris, Nauwelaerts, t. 1L, 1965, p. 23-27.

La formule exprime, comme essence méme de l'augustinisme, 1a liaison de Vintériorité
eb de la vérité, la conjonction d’une expérience spirituelle et des principes d’'une noétique,
dont Bonaventure donne la meilleure traduction dans la notion de confuition (p. 24 et 27).
« Certaines doctrines actuelles » présentent un commentaire nouveau de la formule, en
mettant en ceuvre une « méthode spiribuelle » par laguelle « le recueillement: devient Iui-
méme la voie qui conduib & la possession de 1'étre » {p. 25). A, F. ne précise pas I'identité
de ces doctrines ; il serait certainement le mieux & méme d’écrire I'histoire de la « posté-
rité » philosophique de ce théme augustinien. Dang un article du méme ouvrage (fome 17,
p. 41-44) intituld : Vérité et valewr, J. Moreaun pour sa part en évoque les « antécédents »
platoniciens en rappelant « la réclamation idéaliste : le critére de la vérité est en nous :
in interiore hornine habital veritas (p. 43). Peut-&tre n’est-il pas sans intérét de compléter
cette analyse philosophique, en renvoyant au contexte de la maxime augustinienne
(De uera religione, XXXIX, 72) : elle 8'y inscrit dans un mouvement d’intériorisation ou de
« trangcendance vers 'intérieur » (selon I'expression de P. Thévenaz), pour atteindre le
foyer ol s’allume le « lumen rationis ». Peut-&tre convient-il aussi de rappeler qu’elle
utilise les versets de saint Paul, Ephés. 111, 16-17 ; cf. De magisiro, I, 2 et x1, 38.

G. M.

186. Arnarp Guy-H., Le contenu du cogito augustinien — Dialogue (Monbréal et Kingston),
4, 1965-1968, p. 465-475.

Chez Augustin « la position du soi n’aboutit pas comme chez Descartes i une idée vide
ou ahstraite, mais bien plutdt & une conscience originelle de la vie. L’homme est un vivant
qui existe, qui sait qu'il vit et qui veut vivre » (p. 466). Celite « évidence triadigue »
(p. 468) de la vie, de la conscience de soi et du désir d’immortalité, est d’abord reconnais-
sance de la vie intérieure de ’dme par laquelle elle a l'intuition (nosse) de participer &
la. Vie de I’Absolu, mais aussi d’une « vie amplifide de sensible #, ¢« gonflée de tout le
sensible spiritualisé en elle par la mémoire » (p. 469). I’auteur veut montrer qu’Augustin
« refuse 'angélisme et soutient "unité indestructible du couple Ame-corps » (p. 469, n. 18):
préoccupation louable ; mais faut-il pour antant maltraiter la doctrine ecartésienne
(cf. p. 466, 468, 470) ? Bt I'on aimerait savoir sur quels textes précis est fondée I'affir-
mation qu’t Augustin reconnait que, pour vérifier la certitude vitale intuitive, l'dme doit
cheminer par le détour de la réflexion (cogitare) qui est elle-méme médiatisée par la concré-
tude (concrevit) du sensible », et que ¢si ’homme vit d’une vie supéricure & celle de
Panimal, ou du cadavre ou de 1a plante, il n'en reste pas moins vrai qu'il est dans 'impuis-
sance (non potest) & se penser sans référence au monde de I'imaginaire » (p. 471, n. 24).

G. M.
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187. Nasg Ronald H., The Structure of Si. Augustine’s Theory of Knowledge — The
Gordon Review, 1964, p. 25-34.

188. Nasg Ronald H., 8¢ dugustine on Man’s Knowledge of the Forms — The New
Scholasticism, 41, 1966-1967, p. 223-234,

R. H. N. est I'suteur d’une dissertation inédite sur S1. dugustine’s Theory of Knowledge
(Cf. Bulletin augustinien pour 1965 — Rev. éf. augustin., 13, 1967, p. 178). Dans le premier
article, il présente un schéma et un commentaire trés clairs de la correspondance qui existe,
dans Iontologie et 1'épistémologie augustiniennes, entre les niveaux de la réalité (Dieu et
les rationes aeternae — la ratio hominis — les rationes seminales) et les degrés de la connais-
sance (ratio inferior et scientic — ratio superior et sapientic ; sensation — imagination —
intelligence). Dans le second article, il dénonce l'insuffisance de linterprétation qu’Tit.
Gilson a donnée de l'illumination augustinienne, limitant celle-ci & une fonction régulative
par répugnance personnelle & 'égard de I'innéisine el de Papriovisme (ef. p. 227), Quant &
Tui, il estime quw Angustin congoit 'esprit comme doté par Dieu d’une connaissance innde
des formes, connaissance e priori, virbuelle, préalable & Pacquisition de Ia seienlia. Lo seul
inconvénient est quwItt. Gilson exposait sa théorie de manidre bien plus nuancée que ne
le laisse entendre son critique.

Cr. M.

189. Zounros A, N., Topuswkro @riocopikd. 8. : Elg Adyovorivov. — ITAdrmv, 16,
1964, p. 100-101.

Notule sur le De libero arbilrio, ITI, v, 13 : In connaissance par uera ralio, rapprochée
de la théoric kantienne.
G M.

190. Marraews Gareth B., An Interprelation and Critigue of the Concept of the Inner Man
in the Epistemology of St. Augustine. Diss., Harvard University, 1060,

191. SonTAG Fredevick, Augustine’s Melaphysics and Free Will — The Harvard Theolo-

gical Review, 60, 1967, p. 207-306.

« As goes metaphysics, so goes the freedom of the will» (p. 297). La notion augusti-
nienne de la liberté est conditionndée par une série de conceptions métaphysiques fonda-
mentales : « connaissance, Dieu, mal, bien, concupiscence, sagesse, raison, volonté,
éternel et temporel, nombre ¢t perfection » (p, 302-303) ; mals chacune de celles-ci est
sujette & révision, et de cetbe rectification surgit naturvellement une nouvelle idde de Ia
libertd, censée satisfaisante,

G DML

192, Mercurorre Virgilio, Sarire, Spinoza, 8. Agostino {T're vie alla liberta) — Liberid
e Responsebilitd, X1 Convegno annuale di assistenti universitari di filosofia, promosso
dal Centro di Studi IMlosofici di Gallarate. A cura del Centro. Collana di Studi Pilo-
sofici, 18. Padova, Editrice Gregoriana, 1967, 166 p. ; p. 14-28,

Les trois conceptions sont dominées par une vision « parménidienne » de la réalité
(Bt. Gilson dirait sans doute « essentialiste »), mais de maniéres bien diverses. Sartre,
exagérant la part du néant, aboutit & I'affirmation d’une liberté humaine aussi iimpuis-
sante qu’absolue. Spinoza, ne reconnaissant que le plein de I'étre, aboutit & la négation
de la liberté humaine qui se dissout dans I'unique liberté de 1’Absolu. Augustin parvient
4 une position d’équilibre selon laquelle la liberté de responsabilité et de choix se trouve
fondde dans son rapport inamissible & Dieu, fitre immuable. V. M. le montre en analysant
le livre II du De libero arbitrio.

G. M.

193. MaxsEIN Anton, Vom ¢ cor hwmanum » zum « cor christianum » bei Auguslinus —
Augustinus, 12, 1067, p. 281-307.
L’A. avait Vintention de compléter par une « Theologia cordis », la. synthése de sa
« Philosophia cordis beim hl. Augustinus (el. Bullelin augustinien pour 1966, no 217,
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dans Rcv. éf. awgusiin. 18, L967, p. 382). La mort 'en a empéché ; mais nous avons en
cet article posthume une partie déji préparée. L’A. reprend plusieurs points de sa premisgre
étude, concernant le role de la. foi pour conduire & la sagesse (cf. les renvois note 1 et 14),
puis, PINumination, source de conversion (note 56). En théologie, la métaphore du « cosur »
indique le leu de la vraie foi (p. 285-288) et de la vie chrétienne (Cor als Organ des Heils-
geschehens, p. 290-297 ; des Wirkens christlichen Seins, p. 207-209) ; de la vie parfaite
des vierges consacrées (p. 209-301) et source des progréds vers la perfection (p. 301-307),
en citant surtout pour ces deux derniers points, De sancle virgin. et De catechiz. rudibus ;
car I'A. reste fidéle & sa mébthode de rassembler de multiples références augustiniennes
autour de la wmétaphore du « cosur ».
F.-J, T.

194. DI GrovanNnI Alberto, Parola e fede nel dialogo interpersonale — Rivista di filosofia
neo-gcolastica, 59, 1967, p. 498-520.

L’A. reprend l'examen d’un probléme trés actuel et fort complexe : celui du réle et de
la valeur de la parole dans un dialogue ol plusieurs personnes humaines veulent entrer
en communication sociale ; probléme qui est aussi celui de la foi que les inberlocuteurs
s’accordent mutuellement. Saint Augustin en a. traité plus d'une fois et ’A. sans prendre
Ia doctrine augustinienne comme objet direct de son ébude, s'en inspire, en renvoyant
spécialement aux Confess., & De ulilitate credendi, & plusieurs Lellres, Serm. et En. in psalm.
L’A. constate deux faits d’expérience apparemment contradictoires : d’une part, tous les
hommes éprouvent: le besoin de se communiguer leur vie personnelle dans leurs rapports
sociaux ; — et d’aubre part, cette vie personnelle intérienre est un secret impénétrable
pour tous les autres, A analyse, cette vie a, selon I’A., trois propriétés qui I'opposent &
la, matiére : 1) Iintériorité ; tandis que toul corps (et d’abord le notre) est en dehors des
aubres par sa quantité, la personne est présente A soi-méme ; 2) Pactivitd : par le corps,
nous sommes passifs ; comme personne, nous nous imposons par notre activité libre ;
3) owverture & Paulre, car notre personnalité s’enrichit des autres étres en les connaissant,
elle se les approprie, y comprises les autres personnes ; et I’A. ingiste sur le caractére spiri-
tuel de cette connaissance qui d’abord s’exprime 4 soi-méme par le « cogito » ; mais plus
profondément et en premier lieu saisit que « I'étre est ce qu'il est » et dans cet étre premier
connu, se connait comme une personne qui existe ; par cette « ouverture & I'étre », remarque
'A., toutes les réalités hors de nous, se trouvent sous un certain rapport, chez nous en
notre possession (cf. p. 513, note 27) ; y compris P’Bire supréme ot nous trouvons nous-
mémes notre dernidre raison d’'étre avec celle de tous les autres étres. Mais c’est par la
parole sensible établie comme signe de la chose pensée au secret de 1'esprit, que hous nous
précisons 4 nous-mémes et que nous conununiquons aux autres nos richesses personnelles
(ct. De ordine, 11, x1x, 30 ; BA 4, p. 424-427). D’autre part, nous restons mattres de livrer
aux aubres en vérité ce gue nous somunes, et les aubres ne peuvent le savoir qu’en y eroyant ;
et ils peuvent réenser notre témoignage comme nous devons librement accepter le leur :
en ce dernier cas, il nous reste, soit & reconnajtre Iautre comme personne pour lui rendre
ce qui lui revient (minimum de la justice), ou « lui faire tout ce que nous voudrions qu’on
nous fit » (maximum de la charité). D’oh ces quatre aspects de lintercommunication
personnelle : acte de foi, vérité du discours ou véracité du témoignage ; justice et charité
mutuelle : quatre aspects psychologiques commandés par un cingquiéme : la liberté des
personnes obligdes par nature & vivre en société (cf. p. 518-515). Analyse pénétrante
d’esprit vraiment augustinien.

®.-J. T.

195, PicoN Bernard, [foi, cspérance et charité dans la philosophie de saint Augustin.
Dipléome d’études supérieures de philosophie, Nancy, Fac. des Lettres et Sciences
humaines, 1966-1967, 157 p. dactyl. .

196, KosTeR Wilhelm, Schlilssel dugustinus — Stimmen der Zeil, 176 (annde 90), 10685,
P. 363-372.
Actualité de Dintériorité augustinienne. (Paru aussi en suédois, cf. Rev. éf. augustin.,
12, 1966, p. 317, ne 174.)
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19%7. PaTank Leonardo R., Il pensiero pedagogico di S. Agostino. Scienze filosofiche, 7.
Bologna, Riccardo Patron, 1967, 22 x 15,5, 266 p.

Ces derniéres années, nous avons vu paraltre maint ouvrage sur I’éducation selon saint
Augustin. Celui de L. R. Patang, cependant, ne démarque pas les autres, d'autant moins
que 82 bibliographie n'a pu tenir compte des plus récents : la préface est datée de juin 1064.
Tnséré dans une collection philosophique, I'ouvrage insiste en effet sur les fondements
rationnels de 1’éducation, rejetant en appendice une dizaine de paragraphes sur la péda-
gogie pratique. La 1'¢ partic est la moins originale ; elle décrit l'itinéraire intellectuel
d’Augustin, son expérience de professeur, sa réaction contre la culture antique. Les autres
parties sont trés intéressantes ; elles reprennent sur un ton personnel de vieux problémes
beaucoup étudids : (II¢ partie) le critére de ln vérité, la sensation, I'intériorité, le langage,
la. triade mémoire-intelligence-volonté ; (IIT¢ partie) Pautorité et la raison, la subordi-
nation des arts libéraux, la volonté et la grice, I'histoirve. Tous. ces chapitres dénotent une
réflexion sérieuse. Mais nous ne nous sentons pas en accord avec Vinterprétation des faits
analysés, du moins dans la forme catégorique oh I'auteur 'exprime. Le premier Augustin,
celui des Dialogues, aurait doté la pédagogie d'une série de principes neufs et impéris-
sables (TI¢ partie), mais ' Augustin de la grice en aurait aliéné tout le bénéfice (ITTe partie).
Cette critique s’éléve par touches de plus en plus appuyées pour se ramasser dans la
conclusion gue nous pourrions résumer comme suit. A lactil d’Augustin : I’éducation
rejette la culture formaliste ; Pindividu prend conscience de sa personnalité, il résume en
goi Ihistoire de Phumanité, qui est une lutte entre le bien et le mal ; le maitre doit solliciter
toutes les facultés de I’Ame ; I’éducation commence par Pautorité pour mener & Vaubo-
nomie, Le passif, hypothéque sur Vavenir (Moyen Age) : I'enseignement de la science est
remplacé par 1'éducation du chrétien, la science par la sagesse, la raison par la foi ; les
sciences (les arts libéraux) sont dévaluées au rang d’instruments de Ia pensée théologique ;
la raison et la volonté se noient dans la grice qui ne laisse aucune initiative & la libertéd
humaine. La Renaissance et nos contemporains vetrouveront les intuitions premidres
d’Augustin ; les uns, la science apanage de la raison ; les autres, 'antonomie & la base de
I’éducation. Nous persistons & penser qu’Augustin a rendu quelqites services au M. A.,
comme maitre A penser et méme comme édducateur ; que Ia grice n’a pas empéehd ’éclosion
d’éminentes personnalités (elle n’est done pas si nuisible qw’il y paratt) ; que la raison
seule n’a pas, non plus que la griace, produit beaucoup de surhommes ; que U'avénement
des sciences n’a pu encore assurer le bonheur 4 ’homme, illusion qu’Augustin ne partageait
pas ; que la pédagogiec moderne et celle d’Augustin dépendent avant tout des qualités
du maitre. Mais nos réflexions, tout comme celles qui pavsément le livre, demanderaient
quelques nuances, corrections et précisions.

L. B.

198, Friskr Adele M., 8. dugustine and Friendship — Monastic Studies, 2, 1964, p, 127-
185.

Voir aussi n°s 101, 342, 346, 354, 350, 400,

DROIT

199. Canpo DEL Pozo Fernando, Filosofia del derscho segin San Agustin, Valladolid,
Archivo Agustiniano, 1966, 21 x 14, 224 p.

En cette thése de Doctorat en Droit, A, se propose de donner une réponse solide an
probléme qui dépasse le pur « juridisme » des lois positives, indispensables d’ailleurs &
toute sociétéd. Ce probldme est la question que tous se posent : ¢ D’ot vient 'obligation
des lois ? » (Porqué obligan las leyes ? p. 6) Ayant constaté la confusion des réponses
données par les philosophes et iuristes contemporains, il demande cefite réponse & la
Philosophie du droit gelon saint Augustin, Pour cela, il expose en trois parties : 1° les
traits (delineamientos) historiques et philosophiques de In pensée juridique d’Augustin ;
20 les caractéres philosophiques et juridiques de ' Blat chrétien selon Augustin ; 80 deux
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problémes : a) Augustinisme politique et gquestion sociale ; b) Relations entre I’Egli.se et
’Yitat : immense programme, s’il s’agissait de I'approfondir d’aprés les ceuvres mémes
d’Augustin. Mais YA, a choisi la méthode de consulter sur chaque point les études les
meilleures selon lui, qui Ini fournissent les vues d’ensemble nécessaires 4 son sujet. — Tes
deux premiers chapitres sont, en fait, une introduction, d’abord une diographie I’ Augustin
jusqu’d sa conversion ; puis une indication des « fondements gnoséologiques » (théorie
de I'JTlumination), ¢« métaphysiques » (Dieu premier fondement de 1'ordre) ¢ et théolo-
giques » (probléme du mal et du péehé résolu par la grice ; cf. p. 23-30). Vient ensuite le
ch. central & mon avis (¢. 111, p. 37-50) sur Ia. Loi élernelle définie « ratio vel voluntas Dei,
ordinem naturalem conservari iubens et perturbari vetans » (C. Faustum, XXII, c. 27,
cf. p. 20 : Augustin ne distingue pas « raison » et « volonté » en application de son « volon-
tarisme » (cf. p. 31-36) trés original, fondé sur Dieu ol tous les attributs, I'immuable
vérité comme les décisions libres, g’identifient avec la simplicité de son essence). De cette
gource vient la « loi naturelle » qui est dans les créatures une participation a la Loi dter-
nelle ; mais de telle sorte que ses grands principes, iinmuables en eux-mémes, s’appliquent
au domaine variable des sociétés humaines : d’otr la nécessité de « lois positives » elles-
mémes variables, pour faire convenablement cette application. I’A. note l'influence de
cette doctrine, reprise en particulier par saint Thomas et Suarez et aussi par la plupart
des juristes catholiques ; et il en étudie (ch. 1v, p. 51-70) les conséquences qui en découlent
pour la loi positive : son carvactére temporel, ses rapports aveec la justice, la réalité et les
limites de son obligation : ¢’est 1& un exposé valable en soi de notions authentiquement
augustiniennes. Mais I’A. suppose résolu un probléme qui mériterait examen : car la notion
de nature sur laquelle se fonde Augustin pour définir la Loi éternelle et son influence sur
les lois positives ne correspond ni & celle de saint Thomas (humanitas in se, in abstracto,
selon Aristote) ni surtout & la position des modernes qui raméne Yordre juridique aux lois
scientifiques fonddes sur I'expérience des faits constatés, soit dans les phénomeénes de
I'univers, soit dans les meeurs des sociétés humaines. Car Augustin parle d’'une nature
humaine telle que Dieu 'a voulue dans son Idée créatrice éternelle, c’est-A-dire établie
dans son ordre historique avec une destinde surnaturelle, que 'homme, aprés son péché,
doit réaliser avec I'aide du Christ Sauveur et de son Tiglise : de 13, en De Civ. Dei, XIX,
x1r, 1, BA 87, p. 108, sa définition de 'idéal des sociétés humaines rattaché & la Loi
dternclle : « La paix avec Dieu », dit-il, c’est « 'obéissance bien ordonnée dans la foi,
sous la Lot éternelle ». — Tout le reste de la thége gue nous examinons découle de cette
position augustinienne. La IT¢ partie, en effet, traitant de I'ordre juridique dans la société
civile, rencontre évidemment le probléme de 1’Etat chrétien ; et I’A. résume bien les
positions de saint Augustin (p. 78-122) : définition de I'Btat fondé sur la justice d’aprés
Cicéron ; ses rapports avec la famille, cellule sociale ; probléme de Vesclavage, fruit du
péehé ; et enfin celui des deux cités mysbiques (de Dieu, du diable) qu'il faut distinguer
des Empires et Itats historiques. — Plus encore, la III¢ partie (p. 123-177) refldte la
doctrine synthétique d'Augustin unissant foi et raison dans la vie sociale de I'humanité,
quand elle traite des rapports entre I'liglise et I'Ktat, de V'augustinisme politique du
Moyen Age, tel que I’a vu Charlemagne ; puis, du probléme de la propriété privée, limitée
chez Augustin par le bien commun ; enfin, de la société conjugale, avec les exigences du
mariage chrétien. — Ainsi, cefte thése est une bonne vue d’ensemble d’un probléme
intéressant, aussi important que complexe ; mais, & mon avis, dont la solution augusti-
nienne est moins approfondie et démontrée que proposée comme un bon programme
d’étude.
F-J. T,

200, Vera Luis, Eaistencialismo juridico de San Agustin — Estudios Fclesidslicos, 42,

1967, p. 481-507.

Cette étude a quatre parties : 1) Le point de départ de la théorie du droit chez Augustin
est I« intériorité objective » : PA. Pexpose en commentant le passage : « Noli foras ire...
transcende teipsum » du De vera relig., xxxIX, 72, (BA. 8, p. 130) ol saint Augustin affirme
Vorigine du droit dans notre moi pensant qui regoit de I'Illumination divine les principes
de la Loi naturelle. 2) Structure logigue du droit : 'A. distingue la « juridicidad » abstraite,
qui ne comporte pas le plus et le moins, et la moralité du ¢ juste » qui le comporte ; et
il ajoute que saint Augustin n’en parle pas. 3) Structure déontologique du droit : chez
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Augustin, Pobligation du droit se fonde sur la Loi éternelle dont la loi naturelle est en
nous l'démanation ; cette loi nous devient ainsi personnelle et en ce sens ¢ existentielle »,
parce qu’elle s’exprime en notre vie mentale ; mais pour devenir régle universelle du Droit,
elle s’incarne dans la personne du Christ et dans sa loi évangélique qui s’impose 4 tous. —
4) Structure du droit, que I’A. appelle « fenomenica » : et sous ce titre, il traite de la loi
positive qui adapte la loi éternelle aux circonstances diverses et variables des peuples ;
et aussi, de I'équité qui assouplit la rigidité des lois générales en tenant compte des cas
individuels ; elle fait ainsi le lien entre le juridique et le moral. Enfin I’A. conclut en évo-
quant les richesses du génie d’Augustin, ce qui l'empéche, dit-il, de donner une synthase
claire de sa philosophie du droit ; il insiste pourtant sur le caractére d’intériorité qui permet
de voir dans notre « moi » spirituel et personnel 'intermédiairve « existentiel » pour traduire
dans les détails concrets de Vordre juridique les directives dternelles de la loi divine.
Cest 1a en effel le point le plus solide de cet exposé oli, par ailleurs, ' A. évoque et utilise
bon nombre de notions psychologiques, éthiques, métaphysiques et juridiques qui ne
sont pas suffisaxment mises au point.
B-J. T.

TEMPS — HISTOIRE

201. DEL-NEGrO Walter von, Dislussionsbemerkung zum aristolelisch-augustinischen
Zeitparadozon — Zeitschrift fiir philosophische Forschung, 20, 1066, p. 809-812,

202, MunprE C. W. K,, dugusting’s pervasive error concerning time — FPhilosophy, 41,
1966, p. 165-168.

I’analyse augustinienne du temps (Confessions XI) a été trop admirée, semble-t-il ;
elle est aujourd’hui en butte aux critiques (cf. Bullelin augustinien — Rev. é&. augustin.
11, 19685, p, 185, et 18, 1967, p. 386-887). Il faubt cependant remarquer que dans les deux
articles ci-dessus mentionnds il g’agit de critique indirecte et par personnes interposées,
si je puis dire. W. v. Del-Negro fait état de travaux de G. Jacoby et A’H. Conrad-Martius,
O W. K, Mundle estime qu’en combinant la notion du « présent punctiforme » avec la
coneception selon laquelle scul le présent existe, Augustin a congu ¢ a series of conundrums
worthy of Lewis Carvroll » (p. 165) ; mais il critique surtout les théories de William James,
de Russell, de Broad et A’H.J. Paton. Ce n’est qu'indirectement que ces essais peuvent
projeter quelque lumidre sur la théorie augustinienne,

G. M.

208. Lar Augusta, L’anclisi delle coscienza del lempo in Sani’dgostino e in Bergson.
Tesi di laurea in Pedagogia, Milano, Facoltd di Lettere e Filosofia e di Magistero,
1966-1967.

204, Brawoox 8. G. F., B. C. and A. D. The Christian philosophy of hisiory — History

To-day, 15, 1965, p. 191-199.

Fresque de la conception téléologique du monde, ou la Cifé de Dieu trouve sa place.
Ll’auteur conclut que, malgré les désillusions & toutes les époques, le christianisme nous a
donné pour toujours l'instinct de chercher un seng & I'Histoire. Privée ici de toute référence
A une intervention divine, cette téléologie peutb en effet s’expliquer par la seule habitude.

L. B.

205, MARKUS R. A., Saint dugustine on History, Prophecy and Inspiration — Adugustinus,
12, 1967, p. 271-280.

Saint Aungustin, note d’abord U'A., eub dés sa conversion, la conviction commune &
tout fidéle, de la haute valeur de P'leriture sainte comme parole de Dieu regue dans I'Hglise
du Christ. Mais il n’en fit pas explicitement 'objet de son étude ; on peut préciser sa
pensée sur U'ingpiration, & partir de sa doctrine sur la. prophétie. An début (en De doclrina
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christ.), il distingue L'histoire qui traite du passé, de la prophétie qui prédit l'avenir ;
mais en De Civ. Dei, il élargit le sens de celle-ci : les livres historiques eux-mémes sont, dans
1a Bible, prophétiques ; ¢’est toute I'Eeriture qui a ce caractére prophétique, parce qu’elle
nous donne, sur les faits rapportés comme en ses enseignements, le sens que Dien veub
nous faire connaitre par 'auteur inspiré. (est pourquoi, on peut aussi éclairer chex
Augustin Pinspiration par la théorie des « visions prophétiques » exposée au XIIe livre
du De Gen. ad lilt. C'est 1a 3¢ forme, la vision purement intellectuelle, contenant I'infaillible
vérité montrée par Dieu au Prophéte, qui indigque la vraie valeur du texte inspiré. —
Finalement, c’est la théorie de l'illumination qui trouve ici une application spéciale et
explique fort bien ce qu’Augustin entiend par inspiration. — L’A. présente ainsi un
ensemble de réflexions fort intéressantes, capable d’éclairer la théorie augustinienne de
V'inspiration biblique.
B.-J. T.

206, BATTISTA Anna Maria, Intorno ad alcune recenti interpretazioni del pensiero politico
agostiniano — Storia e Polilica, 3, 1964, p. 571-588.

Critiquant Pexposé systématique et les lacunes bibliographiques de Herbert Deane,
The Political and Social Ideas of St. Augustine (New York-London, 1988) (cf. Bulletin
augustinien pour 1983, Rev. ét. augustin., 11, 1965, p. 876), A. M. B. s’applique & mettre
en évidence la, complexité historique des problémes que pose la pensée politique d’Augustin
en apportant nombre de données bibliographiques qui font de son article un état de la
question bien documenté.

Voir aussi n° 360. G. M,

207, ORTEGA Juan Fernando, La paz y la guerra en el pensamienio agustiniano — Revista
espafiolae de Durecho candnico, 20, 1965, p. 5-35.

L’A. commence par donner une synthése (p. 5-17) de la théorie augustinienne de la
paix, surtout d’aprés le livre XIX de la Cité de Dieu : il en reléve la valeur universelle et
note avec raison son aspect théologique ; car la. définition de la paiz de ’homme avec Diew
qui fonde la vie sociale des familles et des peuples ne reste pas purement philosophique,
puisqu’elle suppose « I'obéissance bien ordonnéde dans la foi sous la loi éternelle ». Pour
Augustin, la justice qui fonde la vraie « cité » est la justice animée par la charité surnatu-
relle qui geule rend d’abord A& Dieu ce qui lui est di (ef, De Civ. Dei, XIX, 21, BA 37,
p. 141). 8i la paix est le vrai bien commun de toute société, la guerre, selon Augustin,
est donc en soi un mal qui en est exclu de droit, Mais dans ’histoire de ’humanité ol
régnent les suites du péché originel, il ¥ a des guerres justes comme sanction du droit
violé ; et I'A. indigque en détail d’aprés Augustin, les conditions requises, du coté, soit de
Pautorité supréme seule capable de déclarer légitimement la guerre, soit du motif qui
doit étre juste, et de la néeessilé d’en venir & la force pour défendre le droit, enfin de la
modération dans la conduite des opérations. I’A. cite les textes augustiniens qui ont
fondé ces régles juridiques de la ¢ juste guerre » en roorale traditionnelle ; mais il ajoute,
p- 29, que les principes invoqués en la matidre par le Docteur d’Hippone condamnent
avec le pape Jean XXIII, comme immorale, toute guerre qui userait des moyens dispro-
portionnés de destruction des engins ¢« atomiques » modernes.

B.-J. T,

V. — DOCTFRINES THEOLOGIQUES

208. Sirenas Augustinianas P. Victorino Capdnage oblaias curavit edendas Iosephus
Oroz-RETA. Tome I : Theologica (= Augustinus, 12, 1087, fasc. 45-48), 512 p.

Contient trente-deux contributions recensées passim dans le présent Bullelin. Le
tome II : Philosophica (Ibid., 13, 1988) est paru.
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209. Davims J. G., The Barly Christian Chuvch. London, Weidenfeld and Nicolson, 1965,
XIV-314 p., 31 ill. hors texte.

Présentation par thémes doctrinaux, Augustin passim.

210, Wips Maurice, The Christian Fathers. Coll. « Knowing Christianity ». London,
Hodder and Stoughton, 1966, 190 p.

Btude par thémes doctrinaux. La collection est destinde 4 un publiec non spécialisé.
Plusieurs paragraphes sur Augustin.

211. WaxD J. W. C., Doctors and Councils. London, The Faith Press, 1962.

Déja para en trois opuscules : The Latin Doclors, 1948 ; The Greek Doclors, 1950 ; The
Four Councils, 1951. — Présentation rapide. « 8t. Augustine », p. 08-111 ; « Hphesus »,
p. 180-195.

212, Cmierueno Lope, dgustin y agustinismo — drchive Teoldgico Agustiniano, 2,
1967, p. 3-22.

Aprds avoir rappeld les multiples formes historigques de Vaugustinisme eb avoir disserté
sur son ¢ esprit » en affirmant sa qualité de « systéme » (p. 3-12, oli, & mon avis, le sens
des mots : systéme, théocentrique, anthropocentrique, dialectique ou existentiel, n’est
pas suffisamment précisé, en sorte que les remarques parfois fort justes, restent dans I'en-
semble assez confuses) — 1’A. se demande en quel sens on peub caractériser 'augustinisme
de saint Augustin lui-méme, par trois trails : Primauté 1) de I'amour, 2) de la grice,
3) de Jésus-Christ, ces traits étant ceux gqu'on donne ordinairement & P’école dite augus-
tinienne aprés Gilles de Rome chez les éorivaing 0.8.A. — LA, fait icl de bonnes remar-
ques : 1) Primauté d’amour : Augustin lui-méme ignorant 'aristotélisme, ne I'a pas défendu
au sens scolastigue, mais au sens métaphysique, selon sa formule : « Deus creavil, quia
voluib » (De Gen. c. Manich., I, 11, 4). — 2) La primaulé de grdce est évidente chez Augustin,
mais ’abord au sens admis par tous les théologiens catholiques. Ce qui le distingue, c’est
plutot sa maniére conerdte eb « existentielle » de prendre la nabure humaine en sa situation
devant Dieu, d’abord de « justice originelle » eb maintenant de « péché originel ». 3) Dol
évidemnment la primauté du Christ Rédempleur, au méme sens catholique ; mais Augustin
¥ marqgue mieux que certaines tendances mystiques d’esprit platonicien, le role nécessaire
des ¢ intermédiaires » pour '’homme péceheur gui veub retrouver 1'union & Dieu et le salut ¢
il doib passer par le Christ Verbe incarné, et par son Bglise. — On ne peul; qu’approuver
I'A, de le rappeler, pour souligner avec lui I'sctualité de saint Augustin,

m.-J. T

TRINITE

218. MartrAND T, R., 4 Study of Cappadocian and Augustinian Trinifarian Methodology
— Anglican Theological Review, 47, 1965, p. 252-203.

L’A. compare la méthode employéde dang Vexplication théologique du mystére de la
Sainte Trinité, d’une part en Orient par saint Athanase et les grands Cappadociens :
saint Basile et les deux Grégoire, de Nazianze et de Nysse ; eb d’autre part, chez saint
Augustin en son De Trinilate : les premiers, explique-t-il, partent des expériences de notre
vie chrétienne, celles surtout de la priére et la vie mystique, pour voir (ou « expérimen-
ter ») que Dieu personnel, Pére, Fils, Bsprit-Saint, tout en gardant sa divine unité, se
montre & nous comme « Trois » qui se distinguent par leurs effets différents en nous ;
tandis que dans le De Trinifale Augustin part d’une notion philosophique de Dieu,
Hssence infinie simple et unique, ot cependant les relations intimes de Paternité, Filiation,
Spiration, permettent de distinguer les trois Personnes, mais en négligeant l'aide de
notre vie spirituelle ott se révele la Trinité dans I'histoire de notre salut. L'A. souligne
cebbe opposition de méthode sous trois aspects : 1) dans le principe dinhérence (De Trinil.,
XYV, ur, 5) selon lequel chague Personne divine est « égale » aux trois ensemble ; 2)
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dans la doctrine des relations qui distinguent les trois Personnes, tandis que les Péres
d'Orient se fondent sur le principe de ¢ causalité » : le Pére qui est « sans-principe »,
étant le divin Principe et de son Fils et, par son Fils, de ’Esprit-Saint (@’oli Pon voit que
le Filioque ajouté par les latins au Credo contredisait la méthode orientale) ; 8) dans la
recherche des anglogies psychologiques comme memoria, verbum, amor, qui selon I'A.
p. 260-2682 maintiennent parfaitement ’éternelle et unique Ersence divine, mais échouent &
suggérer une distinction de Personnes, aboutissant méme & des énoncés dogmatiques que
PA. gualifie de doctrine ¢ irrelevant and inintelligible » (cf. p. 267), imposés par la seule
autorité doctrinale de 'Eglise sans le secours de l'expérience religieuse fournie par la
méthode orientale. — A mon avis, ’A. a fort bien vu la différence des deux méthodes, et il
a raison de rattacher & Augustin toube la théologie dogmatique de I’Occident sur la Trinité,
Mais au lieu de présenter ces deux « approches » du Mystére divin comme exclusives en
adoptant 'une pour ne voir dans l'autre que les défauts (« failure » 1), il faut les prendre
comme complémentaires ; car le mystére divin si fortement affirmé comme inaccessible &
la, raison par la méthode contemplative et « spéculative » du De Trinilate n’est pas absent
de la pensée orientale, méme si la méthode plus pratique et pastorale en parle moins ;
et 'on trouve chez Augustin en dehors du De Trinitale d’autres « approches de Dieu
Pére, Fils et Saint-Esprit » qui peuvent, sans rien renier du grand traité trinitaive, approu-
ver et s’assimiler les avantages de la méthode orientale.
g, T

214. Bourassa Frangois, Sur le Traité de la T'rinité — Gregorianum, 47, 1066, p. 254-285.

215, BouraAssA Frangois, Communion du Pére et du IMils — Ibid., 48, 1967, p. 657-705.

I. L'A, examine Pobjection assez souvent soulevée de nos jours contre la présence d'un
traité dogmatique sur Dieu en lui-méme au début de la théologie scolastique, comme le
fait saint Thomas en ouvrant sa Swmma theologica par le De Deo uno et De Deo Irino :
cette méthode, dit-on, me correspond pas & la révélation du grand mystére de Dieu
par la sainte Xcriture ot la Sainte-Trinité nous apparait selon 'ordre de 1'« ficonomie du
salut » Cette dernidre méthode est celle de I'Xiglise orientale, et 1'on accuse saint Augustin
d’avoir par son De Trinitate, fait dévier toute la scolastique latine qui en dépend, y
compris saint Thomas. — L’A. concéde évidemment que toute vraie théologie trinitaire
doit suivre la Révélation de la Bible, seul moyen valable de parler d’un tel mystére. Mais,
ajoute-t-il, ¢’est précisément ce que fait Augustin dans son De Trinitale, consacrant toute
1a Ire partie (I-VII) aux sources bibliques du dogme ; et méme en approfondissant dans la
IIe partie les images psychologiques de la Trinité, il revient sans cesse aux textes scriptu-
raires. Mais nulle théologie ne peut s’en tenir & un pur florilége de textes inspirés concernant
Dieu et son Mystére, autrement dit I’A. aprés saint Thomas, « aucune exégése ne serait
autorisée, ni méme aucune traduction » (I8 P., g. 29, a. 3, ad 1m). Il a done fallu pour
accueilliv en homme raisonnable le message de notre Pére des cieux nous envoyant son Fils,
que P'Eglise par ses conciles et ses théologiens prenne conscience des rapports entre le
Pére ot le Fils (et il en fut de méme ensuite avec I’Esprit-Saint) pour maintenir la vraie foi
contre les hérétiques comme Arius ou Eunomius. Et I’A. montre (p. 267-269) comment
saint Augustin, en établissant I'unité de Dieu dans la distinction du Pére, du Fils et du
Saint~Hsprit, poursuivait en son Traité cet effort des docteurs d’Orient, fidéle comme eux
& 1'ficriture, mais il le fit évidemment en insistant sur la purification nécessaire, soit de
nog idées de ¢ perfections absolues », attributs diving de I'unique Dieu possédés égalements
par les Trois ; soit de nos idées de « relations différentes » gui distinguent en méme
temps les trois Personnes en Dieu ; et c’est ce travail que saint Thomas, continuant saint
Augustin, portera i sa perfection grice aux progrés de sa philosophie. Loin d’&tre infidéle
a la méthode scripturaire des Grecs, un tel travail s’en inspire et continue leur effort de
préserver contre les déformations hérétiques le vrai sens des passages bibliques qui nous
révelent le mystére trinitaive, comme 1'A, le montre fort; bien (p. 270-280). Bt il conclut
en relevant les mérites éminents du De Trinitate d’Augustin comme effort d’« intelligence
du Mystére » en plein accord avec la tradition d’Orient par sa fidélité & se baser sur 1'Heo-
nomie du salut pour avancer dans la contemplation de Dieu et en tirer profit pour la vie
chrétienne (p. 282-285).
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I1. Dans ses explications, saint Augustin avait réservé plusieurs développement théolo-
giques au Saint-Esprit pour prouver sa divinité et montrer comment il est: personnellement
¢« Amour » du Pére et du Fils, bien que, selon saint Jean c’est « Dieu qui est amour » ¢
eb saint Thomas a intégré ces réflexions dans sa propre théologie. En son second article,
T'A. examine ¢ les interprétations divergentes données & cette doctrine » par plusieurs
études récentes de théologie scolastique, reprises par FI. Barré en « Trinilé que j’adore »
(cf. Bulletin augustin, pour 1965, n° 282 ; R. K. aug. XIII, 1967, p. 187). Toub en louant ce
bon travail, YA, y examine en détail plusieurs interprétations concernant la théologie du
Saint-Esprit et montre que les gsolutions thomistes gue l'on voudrait rejeter sont au con-
traire les meilleures et les plus fideéles & Vesprit augustinien. Mais ’examen fort technique
des raisons pour et contre en ces « opinions théologiques », fait penser & ’abus de I'abstrac-
tion qu'il est nécessaire d’éviter pour garder son vrai rdle & la scolastique. A mon avis,
c’est le premier article qui indique le mieux la méthode plus biblique et pastorale (o
saint Thomas bicn compris rejoint saint Augustin) & laquelle les théologiens modernes
devraient revenir dans Vesprit de Vatican II.

®.-J. T.

216, MussngEr Reinhold Oswald, Uber das Verhdlinis meiner Innenpersonen-Lehre zur
Teil-Ichheiten-Lehre Othmar Spanns und zur vermdgensnsyochologischen Trinititstheorie
Augusting — Zeilachrift fiir Ganzheilsforschung, 9, 1965, p. 1-12.

En rapport avec sa théorie des degrés de la personne R.0.M. présente bridvement
(p. 8-9) mais avec précantion — « ni thése ni hypothése », dit-il ~ une problématique de
théologie trinitaire susceptible selon lui de dépasser 1a doctrine augustinienne fondée sur la
paychologie des trois facultés. On aimerait avoir quelque préeision sur les publications
ol 'auteur a éventuellement développé son « Innenpersonen-Lehre » ; Ie présent article
ne permet guére de s’en faire une idée bien nette.

G, M.

217. pu Rov 0., L'inlelligence de la Fot en la Trinité selon saint Augustin, Genese de sa
théologie trinitaire jusqu’en 891 — Revue des dludes augustiniennes, 13, 1967, p. 119-124.

Présentation, par I'auteur, de ln thése portant ce méme titre : cf, Bullelin augustinien
pour 1968, n° 248 (Rev. é. augusiin., 18, 1967, p. 389-391).

218. HiLpmBRAND R. A., The Trinity : Living Mysiery. Augustine’s Doctrine in the
Light of Contemporary Theology — The Tagastan, 26, 1966, p. 2-10.

CHRISTOLOGIE

219. PorIN Jean, « Stilla aguae modica mullo infusa vino, ferrum ignitum, luce perfusus
aer v. I’origine de frois comparaisons familidres & la théologie mystique médidvale — Divi-
nitas, 11, 1967 (fasc. 1 : Miscellanea André Combes, I), p. 331-375.

Augustin n’est témoin que de la troisidéme comparaison, celle de la lumidre qui se méle
a Pair, pour illustrer le dogme de 'union des deux natures dans le Christ (Zpist. 187, 111, 11,
citée p. 859) et ln théorie de la participation de I'Ame & la sagesse divine (De ciu. Dei,
X1, 10 et De Gen. ad Lilt. VIII, 12 ; cf. p. 370).
G. M.

220. RovutLLArD Ph., Les miracles du Christ. Texbes de S. Augustin eb 8. Jean Chrysostome
présentés par —. L'dmi du slergd, 77, 1967, p. 104-108.

De 8. Augustin, Sermo 126, 4-5 ot 98, 1-8 ; Track. in Ioh. Fvang. 17, 1 et 8, 1-3. Bréve pré-
sentation : les Péres exposent la signification et les effets spirituels du miracle,
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291, EBorowlIcz W., Les approches du mystére solériologique dans les « Confessions s
de saint Augustin — Studia Palristica, IX (Texte und Untersuchungen, 94). Berlin,
Akademie-Verlag, 1966, p. 393-403.

L’A. a recueilli dans les Confessions les textes assez rares qui font allusion au « mystére
sotériologique », ¢'est-4-dire au salut de I’humanité pécheresse par le Sacrifice de la Croix
ott le Verbe incarné notre Sauveur offre & Dieu le priz de son Sang pour nous racheter de
Vesclavage du péché et du démon, en nous rendant par la grice la dignité d’enfant adoptif
de Dieu. L’A. étudie ainsi spécialement Conf., VII, XXT, 27 : « 4usie traditi sumus antiquo
peccatori, praeposito mortis » remis en son contexte, soit immédiat (fin du livre VII)
soit plus large, du récit de la conversion au livre VII et VIIT ; il y reléve des allusions aux
« droits du démon », au péché originel et ses suites ; eb encore an livre X, 67-70, consacré
au Christ vrai Médiateur, 'A. souligne A bon droit (X, 69) les antitheéses si riches de doc-
trine, affirmant les fruits du sacrifice de le Croix : « pro nobis tibi victor et victima, et ideo
victor quia victima... » (ci. BA 14, p. 264-286). L’ A. éclaire ces allusions & I'aide du contexte
historique de la vie d*Augustin et de ses ouvrages contemporains des Confess., et il retrouve
les mémes doctrines sotériologiques dans le C. Faustum ; dans les passages biographiques
des dialogues : De ordine, C. Academicos ; eb aussi De lib. arbilrio, 111, Bn s'aidant des
nombreuses et bonnes études parues récemment sur le sujet, I A. propose sur le point préeis
de la sotiériologie une interprétation des Confess. originale qui me parait valable et digne
d’attention. Si le frangais y reste parfois approximatif, la pensée eat claire, s’appuyant
d’ailleurs sur des citations latines bien choisies qui — & condition d’8tre vérifides en vue
de corriger les coquilles — sont éclairantes ef, & mon avis, convaincantes.

F.-J. T.

222, PELLEGRINO Michele, « Salus tua ego sum » (Ps. 34, 8) (Conf. I, § ; I.X, 1), Il problema
della salvezza nelle ¢ Confessioni v di sant® 4 gostine. Quaderni della Cattedra Agostiniana,
6. Roma, Studium Theologicum ¢« Augustinianum », 1967, 23,6 x 16,5, 48 p. — Idem
dans Augustinianum, 7, 1987, p. 221-257,

Liarticle d’Augusiinianum est repris en brochure dans les « Quaderni » sans autre
changement qu'une courte « Presentazione s de A, Trapé. — I’ A. qui connatb fort bien les
Confess., a relu ce chef-d’euvre sous 'aspect d’une réponse théologique au probldme du
salut de Phumanité, héritiére du péché d’Adam et & ce titre condamnée & mort mais « sau-
vée » par la grice due au sacrifica de Jésus-Christ Notre-Seigneur ; et il nous présente les
trois aspects de cette « histoire du salut » vécue par Augustin qui en devient le « paradigme »
pour tout homme pécheur : 1) Le point de départ est une description fort pessimiste de
Vétat de péché, ot vécut Augustin avant son baptéme (p. 9-19). Mais ce ¢ pessimisme »
n’est que provisoire : vient 2) la description du retour vers la lumidre, la. paiz, la vie (p. 19-
28), en surmontant les ténébres de ’ignorance et des erreurs, les troubles des passions, la
mort enfin de I’Ame séparée de Dieu qui est sa « vie » — Mais Augustin confesse aussi son
impuissance personnelle & conguérir le salut, méme aprés que le platonisme lui en eut
montré le terme dans la ¢ contemplation de Dieu » ; d’olr le 3¢ aspect : « Le vie e la via della
salvezza » (p. 28-45) : c’est la grice du Christ qui a I'initiative de la conversion et elle est
Yosuvre personnelle de Jésus-Christ (Rom. vix, 25). - L’A. développe ces trois aspects
par des citations ininterrompues des Confessions ott dominent les réflexions théologiques
sous forme de priéres, de louanges & Dieu, d’exhortations lyriques au lecteur, que saint
Augustin multiplie du Iet au XTIII® livre de son ceuvre ; quelquefois aussi, 1’A. confirme
les Confessions par des citations tirdes du De Triniiate, des Enar. in Psalm., des traités
antipélagiens. Les innorbrables renvois aux textes sont faits avec soin dans Pensemble ;
je ne signale qu’une erreur : p. 27, la note 185 renvoie & Conf., XIII, 23 : il faut lire XII,
xv, 28 (cf. BA, 14, p. 378). — L’A. souligne ainsi un aspect central et toujours actuel
des Confessions.

»-J. 1.

223. Cyrirus A 8. JosErH, O. 0. D., ¢ Totus Christus » in Saint Augustine's « Enarra-
tiones in Psalmos ». Pars digsertationis ad lauream in Pontificia Facultate Theologica
88. Teresiae a Jesu ¢t Joannis a Cruce in Urbe. Trivandrum (India), §t, Joseph’s Press,
1966, 24,6 x 18,5, vi-04 p. ‘



BULLETIN AUGUSTINIEN POUR 1967 279

L'« extrait » édité s’efforce de garder la physionomiec générale de la thése : d’abord, une
introduction assez importante (p. 1-25) caractérise Pexégése de saint Augustin en général,
sans oublier le probléme de la pluralité du sens littéral (cf. p. 13-15), le tout, en résumant
les meilleurs auteurs ; en ajoutant évideminent une application spéciale aux Enarrationes
in Ps., qui évoque les principaux problémes (genre liltéraire, datation, ete.) qui les con-
cernent. Puis, les cing chapitres de la thése sont condensés en trois : 1) Le Christ-Chef,
considéré en lui-méme comme homme eb comme Dieu, tel qu’il apparait: dans les psaumes.
11) Le méme, dans sa relation avec son Corps mystique, dont il est le Médiateur en son
Sacrifice prédit dans les psaumes, out il est & la fois Prétre et victime, réalisant sa Mission
non seulement: en nous gudrissant du péché, mais en « déifiant » ses membres qu’il fait
participer A sa vie divine : et il devient ainsi le « Nouvel Adam », chef de I'humanité régé-
nérée, 111) Vient enfin I’étude de I’ Hglise comme « Corps » de celui qu’Augustin appelle
« Christus totus » : Porigine de cette Bglise, sa nature, ses membres, (quels sont-ils,comment;
y entrent-ils, leur distinction, leur sanctification par I'Esprit-Saint). — Le premier mérite
de cette étude est de 8’en tenir désormais au contenu préeis des Enarrationes pour résoudre
méme les problédmes plus larges, comme celui du Médiateur et de notre Rédemption que le
Christ opére en expiant; nos péchés et en réparant la Gloire de son divin Pére par son sacri-
fice de In Croix, et non pas, commae le prétendaient certains modernistes aprés Harnaok,
en payant une rangon au diable dont nous étions esclaves par le péché originel : ce poinb
est traité, p. 40-53 avec citation des passages favorables & l'interprétation moderniste,
quand Augustin parle du « Sang du Christ, prix de notre ‘ rachat ’ » ; mais en équilibrant
ces mouvements d’éloquence par des explications théologiques données clairement: elles
aussi concernant le pardon des péchés obtenu de la divine miséricorde par le sacrifice du
Calvaire. De la, un autre mérite, et plus important encore, de cette dtude : elle trouve
affirmés dans les Enarrationes, les principaux aspects du mystére de notre salut, accompli
par le Christ en sa vie terrestre (cf. ch. 1I) eb communiqué aux hommes en tous temps eb en
tous lieux par la vie de son Eglise (cf. ch, 111) ; ce dernier chapitre en particulier montre bien
la richesse de V’ecclésiologie augustinienne contenue dans Uexplication des psaumes,

P.J. T.

224, VAoA Qésar, Cristo, sacramenio de unidaed (Apuntes agustinianos) — Religion y
Cultura, 12, 1967, p. 48-53.

L’homme, dispersé par le péché dans le flux multiple du sensible, déchiré et ¢« aliéné »,
retrouve son unité personnelle dans le Christ ; et celui-ci, notre unique Médiateur, rassem-
ble angsi tous les hommes gui dressés les uns contre lea autres par les passions, suites du
péché, se rejoignent par la charité dans leur unique Sauveur ; lequel enfin, Fils unique du
Pére et fait homme pour notre salut, nous réunit tous dans 'amour d’un seul et méme Pare
céleste. L’A. trouve cette belle synthése angustinienne surtout en De Trinilate, IV, v11, 11
- XII, 15, BA 15, p. 366-379. '

F.-J. T.

225. MARRRVER Williamn H., The Adscension of Christ in the Works of St. Augustline.
Ottawa, University of Ottawa Press, 1967, 24,5 x 16, x-170 p.

Pour étudier sous tous ses aspects chez saint Augustin le mystére de 1’Ascension, PA.
commence par un ch. d’introduction chez les prédécesseurs : le Nouveau Testament et
les Péres grecs et lating des I16-1ve sidcles, terminant par une notice, p. 18-22, sur l'insti-
tution d’'une féte spéciale de ’Ascension que la liturgie primitive incorporait d’abord
dans le cycle pascal, comme I'a bien montré R. Cabié (cité note 48, p. 18) en =on étude sur
1’ Bvolution de la cinquantaine pascale (cf. Bull. augustin. pour 1966, no 108, Rev. él. augus-
tin., 13, 1967, p. 850-851) ; saint Augusgtin témoigne clairement de ce développement de la
liturgie ol la f8te esb désormais fixée 4.0 jours aprés Piques. — Le ch. IT expose les réfé-
rences bibligues d’Angustin qui, pour parler de 1’Ascension, puise son. inspiration dans
I’Ancien comme dans le Nouveau Testament, conformément d’ailleurs & ses principes
d’exégdse que I’A. ne manque pas de rappeler p, 28-28, Suivant la tradition, Augustin met
souvent ’Ascension en rapport avec I'Incarnation, selon le mot de 1'Evangile « Nemo
ascendit in caelum nisi qui descendit.,, » Ioh., 111, 18) et celui de saint Pawl ; ¢ Exinanivit
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semetipsum.., Propterea Deus exaltavit illum » (Phil., 1, 7-9) ; et pour lui comme pour les
anciens Péres, ce mystére est surtout celui de la glorification définitive du Christ, qui en
consacre la mission rédemptrice. Mais, conformément A sa doctrine du « Christus totus,
caput et corpus (quod est Ecclesia) » il associe & cette glorification, non seulement: I'figlise
du ciel, mais tous les fidéles d’ici-bas qui sont déja au ciel « en espérance » avec leur Chef.
C’est cette théologie trés riche que I’A. développe aux ch. 11 eb Iv, avee denombreuses
références puisées non seulement dans les S8ermons pour la féte mais dans toute I’ceuvre
du Doctenr @’ Hippone, donnant ainsi, sur ce point spécial, une bonne vue d’ensemble de la
pensée augustinienne.
F-J. T.

226, Marrever William, 4n Feclesial Dimension in Awgustine’s Understunding of the
Ascension of Christ — Revue de I’ Université d’Otlawe, 37, 1967, p. 322-343,

Cet article reproduib la seconde moitié du ch. v de la these précédente (cf. p. 125-152)
oy I’A. applique le mystére de 1'Ascension au « corps mystique » du Christ. — De plus,
la table des matiéres de la thése entiére, reproduite au début de Particle, permet de corriger
une coquille qui s’étale en majuscule au titre du ch. 111, p. IX et p. 59 de la thése et se répéte
en titre courant p. 61-89 : an lien de ¢« The ASSOCIATION and its meaning for Christ », il
fautb lire ; « The ASCENSION » L.

227, Vaca César, Cristo en la vida de san Agustin — Augustinus, 12, 1967, p. 423-4382,

L’A. reprend dans =es grandes lignes, I'évolution spirituelle d’Augustin, au point de vue
du rdle du Christ dans sa marche vers Dieu, depuis le point de départ de sa premiére éduca-
tion oiy, dit-il, ¢ in ipso adhuc lacte matris tenerum cor meum pie biberat nomen Tesu »
(Conf., III, v, 8, BA 13 p. 876) ; puis, aprés la période d’8loignement du Christ dt &
I'éducation paienne et aux passions de la jeunesse, le refour, une fois vaincu 1'orgueil
intellectuel manichéen et platonicien, jusqu’d Uhumilité du Verbe incarné révélé par saint
Paul. De cette histoire, I'A. dégage d’excellentes legons d’éducation et de morale pour

comprendre tout ce qui, aujourd’hui encore, favorise l'athéisme, — et pour ¥ porber
remade.

Voir aussi no 403. F.-J. T.
EGLISE

228, VeRGES Salvador, La Encarnacidn del Verbo y la Iglesia en San Aguslin. Teologia
de simbolos biblico-eclesiales — Estudios Fclesidsticos, 42, 1967, p. 73-112.

L’Yicriture Sainte, interprétée par la Tradition, présente I'figlise comme I’lipouse du
Christ qui se révéle & elle, I'invite & s'unir intimement & lui, qui décrit aussi les qualités
de cette épouse qu’il veut étre son « unique », toute belle et toute sainte, participant & son
muvre rédemptrice en devenant « mére » des Ames, et en méme temps demeurant vierge
par sa pureté et sa foi, comme Marie, Vierge et Mére de Jésus ; le Christ enfin ’aime et
habite en elle comme en son Temple. I°A. développe ces divers points en présentant un
florilége de textes augustiniens, avec en note les renvois aux ceuvres, enrichis souvent de
sentences latines courtes mais suggestives. Plusieurs Péres antérieurs avaient parlé de
méme de U'lglise ot Augustin les cite ; mais son mérite est d’avoir synthétisé leurs pensées
assez fragmentaires, autour du dogme de 'Incarnation.

F.-J. T.

229. VAcA César, Bl Cristo total. Apunites agustinianos — Religidn y Cultura, 12, 1967,
p. 21-28,

La doctrine du Christ uni & son Bglise (que saint Augustin appelle « Christus totus »)
exprime agpect spirituel et mystérieux de I'Eglise : celle-ci est ainsi I'objet de notre foi,
qui voit en elle la « maternité spiribuelle » quand par les sacrements, elle donne aux dmes
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la vie de la grace et les aide & y progresser. Dans son exposé, A. ingiste sur deux aspects
de notre comumunion & V’liglise : sur les richesses de tous les saints auxquelles nous parti-
cipons ainsi ; et sur la garantie de ses directives doctrinales, & propos desquelles il citie l'exem-
ple de saint Augustin, parlant de son recours & Rome au moment de la. crise pélagienne,
en son fameux sermon 141, n. 10 : « Roma locuta, causa finita ». — Solide méditation
théologique. .

m-J. T.

280. ARRIETA Jests Silvestre, Die heilsgeschiohtliche Schaw der Kirche auf dem Zweilen
Vatikanischen Konzil — QOilonomia, Heilsgeschichte als Thema der Theologie. Oscar
Cullmann zum 65. Geburtstag gewidmet. Herausgeber : Felix Christ. Hamburg-
Bergstedt, Herbert Reich Evang. Verlag, 1967, (X11-}394 p. ; p. 822-841.

281. AwrrrerA Jesvs 8., La visidn histdrico-salvifica de la Iglesia en la Constitucidn « Lumen
Gentium » del Vaticano II — Estudios Eolesidsticos, 42, 1067, p. 331-354.

Le contenu des deux articles est identique, I'un étant la traduction de I’autre. L’anteur
traite de ln vision de I'Iiglise comme histoire du salub, exprimée dans la Constitulion sur
1 Bglise de Vatican IT. A propos de Pexpression « Beclesia ab Abel », il rappelle qu’Augustin
fut le premier & Vemployer (sermo 841, 1x, 11) ; 8on bref commentaire s’inspire de CONGAR,
Eoclesia ab Abel — Abhandl. itber Theologie und Kirche, Festschrift fiir Karl Adam, 1962,
p. 79-108.

232, BERROUARD Marie-Frangois, I’ Fglise communauté d'amour et de vie selon sainl
Augustin — Lwmidre ef Vie, no 83, 1967, p. 40-04.

Le dogme de la « communion de saints », théme de ce no de « Lumiére et Vie », est affirrmé
avec beaucoup de force et de précigion par saint Augustin dans sa doctrine du ¢« Corps
mystique du Christ » qui est I'Wglige. L'A. le montre & trois points de vue : 1) dans ordre
du salut, 'unité avec le Christ de chaque baptisé, & condition qu’il vive de la grice par la
charité, est si étroite comme membre d'un unique « Corps mystigue » qu'on peut dire qu’il
est déja sauvé avec son Chef, tandis que celui-ci affirme qu’il continue & souffrir sur terre
avec les chrétiens martyrisés, qui sont ses membres. 2) Dans Ia vie de I’Yiglise, le Christ
remet les péchés au baptéme cb & la pénitence, selon Augustin, par I'intermédiaire de toute
I'Tiglise que Pierre personnifiait quand il vegut le ¢ pouvoir des clefs » (donné d’ailleurs aussi
aux Apbtres réunis aprés la Résurrection), Tous les membres du Corps mystique formant
I'figlise participent par leurs pritres & la maternité spirituelle de cette Xiglise, & I'égard
de ceux qui deviennent « enfants de Dieu » au baptéme ou le redeviennent par la péni-
tence. 3) Dans la vie des chrétiens entre eux, le Saint-Eaprit qui est I’Ame du Corps mys-
tique, les unit tous par leur charité, en sorte que la santé spirituelle de chacun retentit sur
tious les autres, et que chaque chrétien est riche des divers dons spirituels de tous les chré-
tiens. I’A. développe ces trois aspects en citant des extraits hien choisis, surbout des
Sermons et Commentaires In Ioh. Bvang. eb In psalmos, ot saint Augustin, en se fondant
continuellement sur la Sainte Beriture, expose cette spiritualité frés riche et tirés actuelle,
dont I'importance est grande, conclut I’A., pour le dialogue cecuménique.

¥.-J. T.

288. TrONNARD F.-J., Los Salmos de la Unidad de la Iglesia, segtin S. A gustin — Orienle
cristiano, 17, 1967, p. 21-286.

Voir Bull. pour 1966, ne 268 (Rev. éf. augustin., 13, 1967, p. 396).

284. SréEm Johannes, Heilige Kirche — stindige Kirche ? — Munchener theologische
Zeitschrift, 18, 1967, p. 119-142.

L’Eglise du Christ est sainie, bien qu’elle garde en son sein des pécheurs, et méme qu’ici-
bas tous les chrétiens, & de rares exceptions prés, doivent humblement se reconnaitre
pécheurs. Or, ces derniers temps, plusieurs théologiens, méme catholiques, ont pensé que
I’Tiglise terrestre elle-méme devaib se reconnaitre ¢ pécheresse ». L’A. cite spécialement
K. Rahner qui, pour donner un sens catholique & son affirmation, écarte explicitement
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la. position de Luther qui rejette I'Kglise visible romaine comme une incarnation de
1’ Antéchrist (cf. p. 128). — L’ A. résume et réfute les 9 arguments apportés par K. Rahner
pour défendre sa formule ; et il y invoque deux fois saint Augustin : p. 223 pour montrer
que 'Hglise peut &tre « affectée profondément » par les péchés de ses enfants, péchés de
ceux-13 mémes qui la gouvernent comme successeurs des Apdtres, — mais sans étre elle-
méme coupable (cf. In ps. 88, 8. 2, n. 14, cité note 21) ; — et p. 128, pour expliquer la pridre
¢ Dimitte nobis debita nostra » : péchés qui regardent les chrétiens, non 1’Tiglise (ct. In
ps. 118, s. 3, n. 2, cité note 53). — HEnsuite, ’A. examine les autorités patristiques invo-
quées, d’abord celle d’Augustin ; car en combattant soit les donatistes pour qui la vraie
XRglige était la leur, seule « sine macula et ruga », soit les pélagiens qui se croyaient capables
par leur libre arbitre de vivre sans péché, I'Evéque d’Hippone a plus d’une fois parlé
comme si 'figlise de Ia terre était « pécheresse », réservant & ’Bglise du ciel le mot d’Eph.,
v, 27 (sine macula...) cf. p. 181 ; mais I’A. explique par le contexte polémigque ces expres-
sions qui se concilient ainsi avec d’autres textes affirmant avee force la sainteté parfaite
de I'figlise prise comme telle (par ex., C. litt. Petil., IT1, 87, 43 et In ps. 132, n. 21, cités
p. 185), — I/A. conclub avec raison qu’aucun motif valable, ni d’cecuménisme, ni de
pastorale ou de sincérité, ne justifie Pattribution d’étre ¢« pédcheresse », méme ici-bas, faite
4 I'Eglise, 'ipouse immaculée du Christ dont la sainteté est une note proclamée par le
Credo de Nicée et toute la Tradition catholique.
r.-J. T,

235. Favur D., Sinners in the Holy Church. A Probdlem in the Bcclesiology of St. Augustine
— Studia Patristica, IX {Texte und Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag,
1966, p. 404-415.

Aprés avoir gignalé le ¢ probléme » avant saint Augustin, I’A. expose bridévement d’abord
ce que pensaient les donatistes sur la pureté absolue de I'iglise, surtout en citant saint
Paul « Ecclesia sine macula et ruga » (Eph., v, 17), puis les pélagiens, — avee la réponse
d’Augustin : aux donatistes, il oppose les textes de I’Heriture (les paraboles du Royaume)
qui montrent dans I’Yiglise terrestre loe mélange de bons et de mauvais ; mais il concéde
qu’il y a dans I’Bglise un noyau de fiddles vraiment sans péché. En répondant aux péla-
giens (spécialement en son De perfect. dust. hominis), il n’en excepte que la Mére de Jésus et
pense que fous ici-bas ont besoin de dire ¢ dimitte nobis debita nostra » : car c’est de
I'Bglise du ciel qu’il faut comprendre Eph., v, 17, comme il est dit en Retract., I, X1X, 9.
LA, conclub qu'il y a 14 un probléme, celui de concilier les deux réponses ; il propose avee
raison de recourir A I’eschatologie pour mieux montrer 'équilibre entre les deux points
de vue. A mon. avis, il faub aussi tenir compte du caractére polémique des ouvrages cités, et
voir plutét une différence d’accent mis, d'un cdté, sur la nécessité d'une grice de purifi-
cation dans le progreés de la vie chrétienne (contre Pélage) ; de I'autre, sur le fruit spirituel
de 'appartenance & la vraie iglise du Christ (contre les donatistes).

F.-J. T.

236. FERNANDEZ Jeatis, Santidad eclesial segiin San A gustin. (Estudio de Teologia espiritual
en la Ciudad de Dios. ) — Revista agustiniona de espiritualidad, 8, 1967, p. 101-254.

Le but de cet art. est de dégager de la Cité de Dieu une théologie spirituelle. Dans une
premidre partie I'A, montre que la sainteté individuelle ne peut se réaliser que dans I'Eglise,
Cité de Dieu, Corps mystique du Christ. Le pelerinage de Phomme vers la Jérusalem céleste
est celui de I'figlise. Dans la seconde partie sont passées en revue les caractéristiques de
cette sainteté : Vaspect sacrificiel (le sacrifice de I'’homme prend toute sa valeur lorsqu’il
se confond avec le sacrifice du Christ et de I'Tiglise) ; I’ordre de P'amour (1’ascése est I'effort
qui nous achemine dans la rectitude de I'amour) ; la paix découverte dans la perfection;
enfin la saintetd est une soumission & Dieu dans I’obéissance.

237, Lomse Bernhard, Zur Fschatologie des dlieren Augustin (De civ. Dei 20, 9) — Vigiliae
christianae, 21, 1967, p. 221-24.0,

Malgré le titre, il s’agit ici principalement d’éclaiver les concepts ecclésiologiques
d’Augustin et de prendre position vis-A-vis des exégéses du De ¢iv. Dei XX, 9 : d'une part
les distinctions de Reuter, Seeberg, Miiller, Kamlah, Kinder, d’autre part les vues synthé-
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tiques de Scholz, Ratzinger, Wachtel. A cet effet, B. Lohse pense qu'il est utile de relever
les points communs dans le millénarisme du jeune Augustin — les mille ans d*Apoe. 20, 1-6
interprétés littéralement et projetés dans 1'avenir — et dans le millénarisme du De eiv.
Dei XX, 7-10 — ces mille ans interprétés symboliquement et commengant avec la Rédemp-
tion. Augustin a conservé les points suivants : la captivité du démon, le régne du Christ,
le régne des saints avec le Christ, pendant une période coextensive de mille ans (p. 234).
Ceci est exact. Mais plus haut, B. Lohse affirme en d’autres termes la concordance partielle
des deux interprétations millénaristes : I'Tiglise et le « régne de Dieu » sont identiques dans
les deux interprétations (p. 228) ; Lohse établit son paralldle sur le Sermon 259, 2 et le
De ¢iv, Dei XX, 1-9. (A ce propos, la fin de la note 81 aurait dfi tenir compte de G. Folliet,
La typologie du sabbat chez saint Augustin... — Rev, ét. auguslin., 2, 1956, p. 374 et 378 8vv. ;
mais cette précision ne touche pas la question débattue dans ’article). Cette affirmation
est inexacte ; identiques dans le sermon 259, I'Eglise et le « régne de Dieu » ne le sont plus
dans le De civ. Dei (eb bien avant sans doute, grice & la notion d'Eglise développée & la
faveur de la controverse antidonatiste, influence notée p. 285) : car la premidre interpréta-
tion suppose une Iiglise ne comprenant que des saints, « Eeclesiam... quo nullus malus
intrabit, separatam atque purgatam » (sermo 269, 2) ; la seconde y comprend Vivraie qui
toutelois ne régne pas avec le Christ, « nec tamen cum illo regnant zizanie, quamvis in
Bcclesia cum tritico crescant » (De civ. Dei XX, 9, 1 ; voir tout ce paragraphe). Mais ceci
importe peu, car & notre avis I'inberprétation globale de De civ. Dei XX, 1-9 et la remar-
quable analyse qu'en donne B, Lohse (p. 228-236) suffisent amplement & fonder la con-
clusion : Feclesin, civilas Dei, regnum Dei, regnum Chrigti, regnum caelorum marquent;
chez Angustin des « aspects » concomitants on successifs d’'une méme réalité dynamique ;
aspects qu’il faut souvent désigner par le terme propre si I’on ne veut tout confondre, car
ils ne sont pas toujours interchangeables, constate Lohse aprés Lamirande (p. 238).
Plaise & Dieu en effet que nous puissions un jour nous aceorder sur les termes et en finir
avec les sempiternelles équivoques sur les civilates,
L. B.

238. Marornié Toannes Josephus, Hoclesia Sponsa apud S. Ambrogium, Coronn Lateranen-
sis, 10. Roma, Pontificia Universitd Lateranense, 1067, 24,56 x 17, 176 p.

Reléve fréquemment; les ressemblances et divergences avec les Péres grecs et latins, voir
Yindex.

289, LAMIRANDE Bmilien, « Anima ecolesiae » chez saint Augustin ~— Revue des éudes
augustiniennes, 13, 1967, p. 319-320.

Contrairement & ce qu’affirme 8. J. Grabowski (7%he Churoh, p. 280-281), I'expression
anima ecclesie se trouve chez Augustin, Enarr. in ps. 9, 6 et 66, 4.

240, BARHUIZEN VAN DEN Brink J. N., Tradition and Authority in the Early Church —
Studia Patristicn, VII (Texte und Untersuchungen, 92). Berlin, Akademie-Verlag, 1986,
p. 3-22.

L’auteur a déjd consacréd diverses études & la Tradition (voir Bull. awgustin, pour 1959,
no 450 — Rev, é. aug., 8, 1962, p. 420-421). On en retrouve les résultats dans la présente
recherche donl I'objeb principal est de définir I'Autorité telle qu’elle était congue et vécue
dang I'figlise des trois premiers sidcles, Les deux conceptions apparaissent étroitement
lides, ’Autorité étant fondde sur la. Tradition, celle-ci dtant garantie par 1'Autorité. Un
semblable rapport existe entre Tradition et Keriture (voir Bull. augustin. pour 1956, n® 272
— Rev. é. aug., 5, 1059, p. 332). Dans la pensée ou mieux dans la foi de I'iglise, les trois
concepts Autorité, Tradition, Heriture, appartiennent & un méme ordre de révélation qui
descend de Dieu au Christ, du Christ aux Apdtres, des Apdtres & I'liglise eb plus spéciale-
ment; dans 'fglise et par I'Miglise, aux évéques. Dans cette chaine de trangmission ({raditio,
diadoohé) le Christ tient une place éminente, puisqu’il est Fils de Dieu et Dieu lui-méme ;
4 cet égard il est origine, source de toute révélation, de I'ficrituve, de la Tradition, de
1’ Autorité. Mais en tant qu’homme uni an Verbe, il a tout regu de Dieu. L’Xglise primitive
ne g'attardait pas & ces distinctions : avec les Apdtres elle proclamait le Christ, mort et
ressuscité, Scigneur de toutes choses et Chef de I'Eglise, la nouvelle création, le peuple
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nouveau : son autorité est comme le principe actif de toute autorité exercée dans 1'Tglise.
Pour 1'Eglise préconstantinienne cette autorité active du Christ n’était pas une idée
abstraite, mais une réalité vécue dans la foi. (’est pourquoi, nous dit 'auteur, elle ne se
faisait pas un probléme, comme nous le faisons, de Vinsertion de cette autorité, & travers les
Apdtres, dans 'Belise empirique. Sur ce fonds d’idées, auteur développe sa recherche en
cing étapes : 1) il analyse 'ecclésiologie contenue dans la prédication des Apdtres, mettant
en valeur Pautorité du Christ toujours présente et active dans I'iglise ; 2) il expligue
Tautorité dont jouissaient les Apdtres et le sens de la tradition apostolique ; 3) il étudie le
caractére apostolique et nécessaire que 'iglise reconnait & I'autorité des évéques, succes-
seurs des Apodtres ; 4) il détermine le sens que 1'Xglise donnait & certaines formes légales
de Pépiscopat (le témoin principal étant saint Cyprien) ; 5) il trouve dans la liturgie de
I'Ordination la confirmation des résultats obtenus. L’exposé, s’il ne prétend pas résoudre
tous les problémes soulevés, entre autres celui de savoir quel est le sens de 1'élection de
I'évéque par les fidéles, quand ¢’est du Christ que Iui vient son autorité, est cependant
plein de richesses ingoupgonnées ; il s’en dégage en particulier un magnifique portrait
de Pévéque idéal, — Familier avec les idées d’Augustin, 'auteur ne résiste pas & la tenta-
tion de faire appel, en passant, & son témoignage, bien qu’il n’appartienne pas & Pépoque
étudide, mais & celle qui imposa & 1’Fglise de modifier son organisation dans un sens plus
institutionnel. Augustin avec bien d’autres évéques aprés lui, est la preuve vivante de ce
que Yauteur affirme, A savoir que nul phénoméne extérieur n'est en mesure d’empécher
que I'épiscopat ne garde un certain degré de continuité avec I'idéal primitif.

A 4. V.

241. Cammror Pierre-Thomas, Auwlorité de I Horiture, autorité de U Bglise. A propos dun
texte de saint Augustin ~— Mélanges offerts & M.-D. Chenu, Maitre en théologie. Biblio-
théque Thomiste, 37. Paris, Vrin, 1967, 480 p., p. 127-183,

Bxaminant laffirmation d’Augustin : ¢ Bgo vero Evangelio non crederem, nisi me
catholicae Beelesiane commoveret auctoritas » (C. Epist. fund,, v, 6, BA 17 p. 400), I’A.
la situe non seulement dans son contexte immédiat, mais d’abord en son contexte plus
large de la vie et de I'couvre d’Augustin, car celui-ci, en parlant ainsi, se souvenait qu’an
temps de sa conversion il n’avait pas été conduit & la vraie Bglise du Christ par PXivangile,
mais plutdt que cette Kglise en la personne de saint Ambroise avait libéré des objections
manichéennes en lui apprenant le vrai sens de I’Beriture et de 'fivangile. D'nutre part,
analysant de plus prés la polémique du C. Epist. fund., I’A. montre que saint Augustin ne
veut pas comparer deux autorités, celle de I'liglise et celle de I'Reriture, mais affirmer
qu’on ne peut trouver le seng authentique de I'licriture que dans la Tradition de I'Xglise
universelle remontant aux Apdtres et & Tésus-Christ Iui-méme, — Excellente mise au point
du sens de cet aphorisme célébre,

F.-J. T

242. Ducarow Ulrich, Reino de Dios, Iglesia y sociedad humana, en san A gustin — Augus-
tinus, 12, 1967, p. 189-160.

Le royaume de Dieu, 'Tiglise et la société humaine : quelle idée saint Augustin s’en. egb-il
formée ? et quels rapports met-il entre ces réalitéds ? Le présent article nous fournit d’inté-
ressantes lumiéres sur ce probléme, I’A. n’ignore pas les importantes études qui Iui ont
déjd ébé consacrées, spécialement celle de Kamlah qu’il utilise et améliore sur quelques
points. Augustin, expose-t-il, a commencé dans ses premiers dialogues par identifier le
royaume de Dieu avec le monde intelligible de Platon ; ce qui inspire & 1’A. une vue origi-
nale sur le plan du De Civ. Deti considéré comme csuvre apologétique ; Augustin n'y réfute
pas seulement le mythe de la « Rome éternelle », mais aussi, plus profondément, I'idéal
paien courant chez les Grecs, d’un «cosmos » divin et éternel s’expliquant par ses propres
lois ; il Jui substitue I'idée de création du monde & Pimage de la Trinité : idée centrale en
effet dans I'couvre augustinienne. — Puis, d’aprés De Civ. Dei, XX, IX, 1-8 ol est rétutiée
Yerreur millénariste, 1'A. montre en quel sens trés valable Augustin y parle de PTglise
comme identique au royaume de Dieu en préparation ici-bas, avec le mélange en son sein
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des bons et des méchants ; eb, aprés le Jugement dernier, en sa consommadtion dans la Cité
céleste des élus, — Hxcellente contribution & I'dtude d’un probléme toujours actuel.

F.-J,0T

248, CapANAaa Victorino, La Iglesia en la espiritualidad de S. dgustin — Ephemerides
Carmeliticae, 17, 1966 (Mysterium Fcclesiae in conscientia Sanctorum, Roma, Bdizioni
del Teresianum, 1967), p. 88-133.

Pour exposer selon saint Augustin la place de I'Hglise dans la vie spirituelle, UA. s'ap-
plique d’abord & montrer I’évolution de la pensée ecclésiale dans la vie et la conscience
d’Augustin depuis son enfance jusqu’a son ministére pastoral o il défend I’Tglise contre le
donatisme puis I'hérésie pélagienne. — Avant sn conversion, ¢’est sa mére sainte Monigque
qui Ini apprend, dés son enfance, ce qu'est 1'figlise, tandis que le paganisme de son pére
et le schisme de I'Iglise d’Afrigue lui montrent que la vie de 1I'glise est; le « combab chré-
tien » (dont il parlera en son De agone christione). Bt quand il se convertit & Milan grace
& I'action de saint Ambroise parlant an nom de I"Xglise, redressant chez lui les erveurs
manichéennes, puis, aprés lillumination platonicienne, guérissant en son cosur lorgueil
de Pesprit par humilité du Verbe incarné, c’est le role de "Eglise Mére spirituelle qu’il
expérimente profondément et qu’il va ensuite développer dans son couvre pastorale et
tous ges écrits. Il y montre comment 1’iglise est vraiment notre mére dans Pordre de la
gréace (1v, p. 97-100) ; il le fait dés ses premiers sermons de prétre (v, p. 101-106), Il explique
cette maternité par la vertu de la charité : « caritas-mater » (vr, p. 104-110) ; puis il com-
pare cette maternité ecclésiale & celle de Marie méve de Jégus, toujours Vierge (vir,
p. 110-118) ; il reléve son caractére doulowreux & l'égard des pécheurs ou des paiens
avant le baptéme (vit, p. 115-118) et il précise que I'Eglise mare des Ames n’est pas seule-
ment I'Hglise hiérarchique, mais tous les vrais fiddles qui vivent de la charité (caritas-
mater). Pour conclure, aprds avoir évoqué I'iglise du ciel (x, p. 120-124), il parle des
sentiments de piété d’Augustin envers I'Bglise, de sa dévotion fondée sur sa foi au Christ-
Sauveur (x1-x11, P. 124-183) ; et d'un bout & Vautre, il étoffe cette belle synthése par des
textes augustiniens bien choisis, souvent citds en latin dans les notes. Ixcellente contri-
bution & la fois & I'ecclésiologie et & la mariologie augustinienne qui s’éclairvent ainsi
mutuellement. ~— Un détail & améliorer : le sigle peu clair, en note : In Jer, ir.., (notes 77,
79, 82, etc.) ou In Je ir.... (note 90, 93, 97, etic.) pour nous renvoyer aux Traclatus in Toan-
nis Tvangelivum.

®B-J, P

244. Locuer G. D. F., De « hemelse Kerk » in hacr aurdse loestand volgens Augustinus
(L*Bglige céleste dans sa situation terrestre selon Augustin) — Nederlands Theologisch
Tijdschrift, 21, 1966-1067, p. 277-801.

On peut considérer cet article comme un long compte rendu de Pouvrage d'l8. LawmI-
BANDE, La cité céleste selon saint Augustin, Paris, 1963 (voir Bull. augustin. powr 1963,
n° 854 — Rev. él. augustin., 11, 1965, p. 383). L’auteur, il est vrai, aborde 1'Tiglise célestie
sous l'aspect de sa sibuation terrestre, conformément'a ses préoccupations personnelles qui
nous ont valu en 1961 une belle recherche sur I’Espérance, 'Eternité et le Temps dans la
prédication d’Augustin (voir Bull. augustin. pour 1961, n® 434 — Rev. é. augustin., 10,
1964, p. 271-272) et un bel article sar Marthe et Marie dans la prédication d’Augustin
(voir Bull, augustin. pour 1964, n° 409 — Ibid., 12, 1968, p. 375), Cet aspect n’avait pas
été négligé par B. Lamirande ; I'auteur croit cependant pouvoir lui reprocher d’avoir
trop accentué dans la situation terrestre de I'Eglise la présonce, par anticipation, de son
aspect céleste et pas assez la distance qui, selon Augustin, sdpare les deux aspects. Il
Tui reproche en outre de se montrer, dans explication de 'unité fondamentale de I'liglise
selon Augustin, trop tributaire de ses prédécesseurs catholiques, spéeialement de
Hoffmann, Aussi est-ce & ce dernier plutét qu'a Lamirande que s’adresse sa critique la
rlus sévére et, & mon avis, justifide. Cela ne veut nullement: dire que 'anteur partage
Popinion de seux qui prétendent que la conception augustinienne de 1'Hglise est fonda-
mentalement double et ne peut étre réduite & I'unité ; il maintient avee Lamirande que
pour Augustin 'Bglise est essenticllement unique eb céleste, Le dunlisme qui caractérise la
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pensée d’Augustin sur ce sujet provient du fait qu’ Augustin se place tantdt dans la perspec-
tive du temps, tantdt dans celle de P’dternité ; appliqués & 1I'Tglise, temps et éternité
coincident souvent avec Ie présent et le futur définitif, mais parfois aussi avec le présent
temporel et le présent éternel. Dans cette double perspective, il faut, si on se représente
avec Hoffmann I’Eglise une comme constituée par trois cercles concentriques superposés
(Eglise extérieure, ecolesia sacrameniorum ; Kglise intérieure, ecclesia sanciorum ; BEglise
définitive, cerfus numerus praedestinatorum), accentuer la distinetion entre I’scclesia sacra-
mentorum et V'ecclesia sanclorum (on peut faire partie de I'une sans faire partie de autre)
eb mettre tout & fait & part, parce qu’elle suppose supprimé le contraste temps-éternité,
I'Tiglise du cerius numerus praedestinatorum. A partir de ces principes Pauteur traite des
deux aspects de I'Tiglise, représentés par Augustin par le couple Pierre-Jean et Marthe-
Marie, de la signification ecclésiale de I'Tncarnation, de la prédestination, du réle du
Saint-Esprit dans I'Tiglise ef, en relation avec ce role, du rapport qui existe entre 1a fonction
sacerdotale et le sacerdoce des fidéles : on y retrouve les idées exposées par I'auteur dans les
travaux cités plus haut. — Il est dommage que la langue employée par auteur empéche
nombre de nos lecteurs de prendre connaissance de cet article et de ces travaux.

A, d. V.

245, Morionus Francisco, EL camino providencial de salvacion en la doctrina agustiniana
— dugustinus, 12, 1967, p. 313-334.

Toute la doctrine de saint Augustin peut étre résumée comme une étude de « la voie pro-
videntielle du salut », qui est la vérité de I'Tvangile prise comme régle de vie. I/A. le
montre en développant trois thémes : 1) Philosophic et théologie, p. 813-316 : Augustin les
unit toujours, tout en distinguant la nature de la grice. 2) Raison o foi, (p. 316-3286).
Pour Augustin instruit par son expérience, si la raison doit donner les motifs de crédibilité,
dans la, question du salut, but de la vie, il faut commencer par la foi : « Crede ut intelligas ».
3) Science et sagesse : elles se subordonnent, comme les choses humaines aux choses divines.
1’ A. donne une bonne vue d’ensemble ; mais dans un sujet si vaste, il n’a pu ni voulu tout
approfondir : il y a des remarques judicienses appuyées sur des références intéressantes, Le
point le plus faible concerne la notion de « science » (p. 226-227) ; A, dit bien qu’Augustin
la. prend en divers sens, mais il ne précise pas assez. — Il cite deux fois le texte : « Non
intratur in veritatem nisi per caritatem » avec la rétérence inexacte : De Civ. Dei, XIX, 1
(cf. note 47, p. 824 ; et note 02, p. 338) ; il faut lire : Condra Faustum, XXXII, ch. 18.

B-J T

248, LuNeaU A., Pour aider aw dialogue : les Péres el los religions non chréliennes — Nou~
velle revue théologigue, 89, 1967, p. 821-841 ; 914.-939.

Vatican II a entamsé le dialogue avec les non-chrétiens ; pour y aider, I'A. interroge les
Péres de I'Bglise qui, jusquw’an vie sidcle eurent des rapports fréquents avec des paiens
attachés & leur religion nationale. Sans traiter & fond le probléme, PA. caractérise Ialtitude
des Pares, qui fut le plus souvent polémigue : ils montrent les graves déliciences du poly-
théisme, surtout en morale ; et ils approuvent les Empereurs devenus chrétiens quand ils
proscrivent les cultes paiens. Saint Augustin partage cette attitude dans la Cité de Dieu
« contra paganos » et dans ses Lefires aux auborités romaines d’Afrique. — Mais les Péres
savent aussi reconnaitre au paganisme des valenrs soit culturelles, soit morales et méme
religieuses, surbont chez les personnes : c'est le cas des vertus familiales et patriotiques
que loue la Cité de Dieu ; et I'on peut trouver gelon eux, chez les paiens, « de vrais adora-
teurs de Dien » aidés par la grice du Christ, comme dit saint Augustin (cf. Ep. 102, 15
citée p. 840). Ainsi, conclub A, les Péres de 'Hglise ne pouvaient pas en leur temps avoir
la méme réaction que nous devant les religions non chrétiennes gu’ils voulaient éliminer
au profit de I'Bglise catholique ; mais ils nous donnent la précieuse legon « de refuser tout
syncrétisme fallacienx, d’aimer les personnes, « d’accueillir toute valeur humaine » et
surtout « de traduire 'Evangile en un langage accessible & leur miliew » ; et cela est vrai
spécialement de saint Angustin.

P.-J. T,
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247, MoRAN J., San Agustin y la unidad de los eristianos — Archivo Teold gico A gustiniano,
2, 1067, p. 535-564.

La base de la discussion est la vérité. Celui qui pense avoir atteint cette vérité désive
communiquer son expérience, le résultat de son effort de recherche. Ceci est la démarche
fondamentale d’Augustin, mais non moins important est chez lui 'amour des autres qui
exclut le fanatisme et qui est ouvert i toute discussion de son point de vue, & condition
de trouver en face de Iui le méme souci de la vérité. Illustration : son attitude vis-a-vis des
manichéens, des pélagiens, des donatistes, de ceux qui ne partagent pas son avis. Pour le
recours & I'Etat en matidre religicuse, le P. Mordn distingue cing étapes chez Augustin,
la derniére étant elle-méme nuancée par le vif regret de faire appel & 1’Eitat en derniére
instance et dans le cas spécial du donatisme qui était eussi un mouvement politique.

L. B,

248. ' HorsTEIN Henri, Le peuple de Diew d’aprés la Cité de Diew — Augustinus, 12, 1967,
p. 193-208,

L'A. compare dans leur ensemble la C'ité de Dieu ob la Constitution Lumen Genlium de
Vatican II ; il montre d’abord les points de contact, p. 194-200, d’aprés le plan donné en
Lumen Gentium, ch. 1r, § 2 eb celui de la seconde partie du De eiv. Dei, XI-XXII : des
deux cdbés, il s’agit de I'Eglise, Cité de Diew, d’abord cn son origine : elle est voulue dés la
création par la Providence pour le salut des hommes ; puis dans son développenient tempo-
rel & travers I'histoire du « Peuple de Dieu » Isradl, jusqu’sa PBvangile qui doif conquérir
le monde ; enfin dans son épanouissement ébernel du ciel aprés le Jugement dernier. ~— Mais
la seconde partie de l'article, p. 200-207, souligne Ia différence des points de vue : tandis que
saint Augustin décerit la Iutte de deux Cités fondées sur deux amours opposés, Vatican IT
a voulu présenter 'Figlise du Christ comme réalisant le plan divin de salut par le Messie
qui vient réunir tous les hommes de bonne volonté en un seul ¢« Peuple de Dieu » Yividem-
ment la Constitution n’ignore pas le rdle nécessaire de notre liberté et les sanctions défini-
tives de la Justice divine contre ceux qui refusent la grice du Christ ; mais elle insiste
sur tout ce qu'il y a de bon, méme au-dela de I’Tiglise visible, en toutes les veligions sincéres,
chrétiennes ou non et elle y voit: déj& un appel de la grace du Christ ; I'A., signale, p. 302,
Tunique phrase de la Constitution conciliaire qui rejoint explicitement: le point de vue
augustinien. Mais il note en concluant la légitimité de cette divergence d’orientation ;
car des deux cdtés, ¢'est le mbme souci pastoral qui se manifeste, chez Augustin pour aver-
tir les fidéles de son temps qu’ils onb encore & lutter contre Pesprit du mal travaillant le
monde paien ; et chez les Péres de Vatican II, invitant en esprit cmcumdénique tous les
chrétiens et tous les hommes de bien & s’unir en un méme ¢« Peuple de Dieu » Ce sont deux
aspects complémentaires plutdt qu’opposés,

R.-J, T,

249, FUNRKENSTEIN Amos, Heilsplan und natiirliche Entwicklung. Formen der Gegen-
wartsbestimmung im Geschichisdenken des hohen Mittelalters. Sammilung Dialog, 5.
Miinchen, Nymphenburger Verlagshandlung, 10685, 21 x 13, 264 p.

L’A. se propose de montrer le développement de la doctrine théologique des anciens
concernant; le ¢« plan de la divine Providence pour le salut des hommes » (Heilsplan); son
enquéte va du e sidcle (Gnostiques) jusqu’aux premiers scolastiques, nommément Othon
de Freising (11158) dont 1'Hisloire des deuwx Cités » marque le sommet de I’évolution. Oelle-ci,
selon I'A., consiste, chez les théologiens qu'il étudie, 4 intégrer de plus en plus la Révéla-
tion concernant la fin du monde ol s’accomplira le salut des élus, dans 1’histoire profane
de leur temps pour y trouver (mais de fagons trés diverses) la réalisation des prophéties.
En cours de route, I’A. rencontre évidemment la Cité de Dieu de saint Augustin (p. 36-50)
et il en montre exactement le sens dans le théme qu’il & choisi : Augustin, dés ses premiers
ouvrages (I'A. cite surtout De vera rel. et De Gen. ¢. Manich.) congoit les deux Cités comme
deux réalités invisibles et mystiques ; et A I'opposé des plus anciens anteurs comme Origdne
et les Gnostiques qui voyaient dans V'évolution des peuples]’expression d'un drame spirituel,
il distingue clairement ces deux choses : les Ages du monde décrits historiquement en De
Civ. Dei, XV-XVII ne correspondent pas aux dges spirituels du De vera rel., xv, 48-
xvrit, 51 5 (cf. BA 8, p. 87-97) ; et dans la Cité dv Dieu, remarque avec raison I'A., il y a,
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d’une part « manifeste Entwicklung » pour Phumanité qui passe de la famille primitive
aux organisations sociales et aux deux grands Fmpires de Babylone et de Rome ; mais
aussi ¢ latenter Fortschritt » pour la préparation spirituelle & la venue du Christ, grice
au Peuple choisi et au travail des Prophétes qui annoncent le Sauveur, Fondateur de la
Cité de Diew incarnde en son Eglise, qui est dés lors & elle seule, le dernier Age du monde
dont la durde et la fin sont et resteront toujours inconnues, C’est pourquoi la doctrine
authentique d’Augustin marque un arrét dans le développement du théme choisi : il y a
chez lui ¢ Ablehnung jeglicher Gegenwartsbestimmung ». Cela n’a pas empéché les histo-
riens du haut Moyen Age, aprés Augustin, de reprendre les efforts des précédents pour
retrouver dans I’histoire profane les signes prophétiques du jugement dernier : 'A. signale
ainsi les ceuvres d'Anselme de Havelberg, Rodulfus Glaber, Frutolf de Michelsherg, Hugues
de Fleury et enfin Othon de Freising. Ces lecteurs du De Civ. Dei 'interpratent i leur
fagon et en déforment totalement Pesprit quand ils identifient le « Saint Empire » avec la
Cité de Dieu. Le mérite de cet ouvrage est de le montrer clairement par un exposé solide-
ment documenté.

Voir aussi nos 58, 394. P.-J. T

250. OmoccHETTA Pietro, Church Theology and Method to Study Church History
— Buntes docete, 19, 1966, p. 302-337.

L’EBglise du Christ est & la fois une société humaine visible et organisée, et d’autre part,
une réalité spirituelle invisible dont la nature nous est connue par la Révélation ; d’ol,
chez les historiens de I'Eglise un probléme de méthode que I'A. examine en évoquant les
solutions qu’en fait on lui a données. Aux premiers sidcles chrétiens les Péres de I'Tiglise,
pour défendre et développer celle-ci, insistaient sur son essence spirituelle ; ils la situaient:
dans I’histoire du monde en se référant & la Bible : « Bcelesia ab Abel ». Mais & partir des
Apb6tres, des faits historiques précis commencent & s’imposer : on se préoccupe donc de la
fondation des IBglises nouvelles, et de la liste des évéques remontant aux Apdtres : d'or
une premidre ¢ tension » entre I’historiographie et la théologie de I'Tiglise ; elle aboutit
chez saint Augustin (p. 305-807) & la vision grandiose des deux Cités mystiques, celle de
Dijeu et celle du diable, embrassant toute I’histoire cles esprits, depuis la création des anges,
puis du premier couple humain jusqu’au Jugement dernier ; et Augustin le fait en incar-
nant les deux sociétés spirituelles dans les sociétés visibles des grands empires, Babylone
et Rome ; ou du Peuple d’Israél dans I’Ancien Testament, figure de I’Tiglise dans le Nou-
veau., Le De Civ. Dei est ainsi une premiére solution de synthése entre les deux aspects
signalés (I'un visible, ’autre invisible) dans la réalité révélée de I'Eglise (p. 317). — Saint
Augustin eut de nombreux disciples et imitateurs ; I'A. décrit ainsi &4 grands traits les
méthodes historiques des plus marquants parmi les historiens de I'figlise, de saint Augustin
3, Bossuet qui, au XvIIe si¢cle reprend le théme augustinien en son Histoire universelle, mais
d’une fagon gue 1’A. juge trop laicisée et appauvrie (p. 315-316). Au Moyen Age par contre
et & la Renaissance des progrés se sont accomplis dans Vhistoire de la société visible
chez les Annalistes comme Baroniug, Bellarmin, Mabillon, etc., et I’ A. marque (p. 316-320)
les deux aspects qu’il faubt concilier : les événements historiques solidement vérifids de
1'Bglise, société visible ; et I'histoire invisible du salut progressant dans la vie surnaturelle
de cette Xiglise ; il insiste (p. 327-881) sur les progrés accomplis en ce sens par I'euvre de
J. A. Moehler ; couvre poursuivie de nos jours et encouragée par Vatican II (p. 332-334).
En concluant, I’A. souligne qu’il s’agit aujourd’hui, pour les vrais historiens de I'iglise,
d’appliquer aux événements passés mieux connus grice aux sciences modernes, esprit
de « sagesse théologique » dont saint Augustin reste le modeéle (the unconguered master ;
cf. p. 836) en son De Cliv. Dei.

Voir aussi no 395. ».-J. T,
MARIE
251. SaaE A., Saint Augustin et I Immaculée Conceplion — Revue des dhudes augustiniennes,

11, 1965, p. 305-800.
Solution dguilibrée d’un probléme qui divise encore les théologiens. L. B.
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252, CArrLLE Bernard, Travaux liburgigues de doctrine et d'histoire. Tome IIX : Histoire.
Varia. L’Assomption. Louvain, Centre Liturgique, Abbaye du Mont-César, 1967,
25 x 18, 490 p.

P. 208-279, Saini Augustin el UImmaculée Conception de Marie ; article repris des
mélanges Augustinus. Bij het zestiende Eewwfeest van zijn geboorte, 3564-1954 (Averbode,

1954), p. 45-55. — Signalons aussi la reprise de quatre articles sur Maximin I’Arien.

253, Cavarrari Eugenio, Il Cuore Immacolato di Maria nel pensiero di S. Agostino.
Isercitazione per la Licenza in Teologia presso la Pontificia Universitd Gregoriuna,
Roma, Studentato Teologico degli Agostiniani Scalzi, 1064, x1v-104 p.

254, LroNEr Juan M., Marie Virgo Perpetua, segin San A gustin — Revista agustiniana

de espiritualidad, 8, 1067, p. 256-274,

La virginité perpétuelle de Marie « Virgo concipiens, virgo pariens, virgo moriens »
(De catech. rudibus, 22, 40, BA 11 p. 118) est clairement exposée en cet article, sous tous
ses agpects, comme vosu prononcé librement par Maric confirmé par Ponge Gabriel, fécondd
par laction du Saint-Hsprit, exigé par 'Incarnation du Verbe, gloire perpétuelle de la
Mare de Dieu : I’A. Ie montre par un grand nombre de citations et de renvois aux ceuvres
de saint Augustin qui &’'inspire de saint Grégoire de Nysse, saint Ambroise, etc ; et est
suivi par les théologiens du Moven Age. Il donne ainsi un témoignage de la. Tradition patris-
tique capable de répondre & toubes les objections soulevées contre ce privildge de la Mére
de Dieu, bien enraciné dans la foi de I'liglise, — mais qui, de nos jours encore, est parfois
remis en cause.

P-J. T

255, SPEDATIERI Francesco, La maternild spirituale di Maria prima e dopo il Coneilio
di Efeso — Divinitas, 11, 1967 (fasc. 1 : Miscellanea André Combes, I), p. 198-242,

Cet article fait implicitement suite & La malernild spirituale di Moaria. La credenza
comuno delle Chiese sino alle fine delle secolo IV publié aux pp. 49-108 dans le fascicule du
méme auteur Maric nelle Serittura ¢ nella Tradizione della Chiesa primitiva, Vol, II :
Studi ¢ Problemi, fasc. I, 182 p,, Messine 1064, Dans I'article de Divinifas, le P, Spedalieri
développe aux pp. 198-211 ce quw’il avait déjh dit d’Augustin dans Lo Mariologin nella
Chiesa &’ Africa (Marianum, 17, 1055, voir pp. 1756-182 ; Bull. augustin, pour 1957, no 382
—— Rev. él. augustin., G, 1960, p. 373), article retouché dans Maria nelle Scrittura e nella
Tradizione delly Chiesa primitiva, Vol. I : Studio diretlo sulle fonti, Messina 1961 (Bull.
awgustin, pour 1061, n° 387 — Rev. é. augustin., 10, 1964, p. 261), aux pp. 288-246. — Le
P. Spedalieri résume d’abord De sancla virginilate, v, 5-vi, 6 ; il entreprend ensuite de
montrer que « la maternité divine de Marie est cause exemplaire de la maternité spirituelle
de I'Xeglise, quae imitatur malrem viri sui et domini sui (ibid., 11, 2) » (p. 197), ou encore
Sermo Morin Guelferb. 1, 8 (Ecclesia) Mariam imitatur, guae dominum peperit (p. 201). Ces
textes font partie de passages rappelés aux pp. 108-204 et ol figure le paralldle Bglise-
Marie, lequel appuie la maternitié spirituelle universelle de la Sainte Vierge. Mais aux
Pp. 204-207, le P. Spedalieri développe un argument dont sa thése pouvait se passer sans
dommage. 11 a été victime d’un saut oratoire @’Augustin dans Tract. in Ioh. Bvang.,
VIIIL, 9 que je cite avec la surcharge du commentatour : « ..commendat homo (il Capo)
homint (al discepolo) hominem (la Madre, cioé il suo Corpo). Hoe pepererat Maria ». Ce
neutre hoc se rapporterait aux quatre mots qui le précédent, d’olt cette exégése. Or, hoe
reprend simplement le quod peperit antérieur 5 et tout le développement d’Augustin n’a
de en vue que d’affirmer contre les manichéens I'humanité du Christ ; il n’y est pus question
la maternité divine, non plus que dans le Tract. 0XIX ol l'on retrouve méme en écho quod
pepererat/pendebat in cruce (OXIX, 1 fin ; voir VIII, 9 ipsa infirmitas pendebit in cruce).

L. B.
256. MoORAN J., ¢ Puede hablarse de cullo @ Maria en San Agustin ? — Augustinianum,
7, 1967, p, 514-521.

Le P. Mordn rappelle que le culte comporte plusieurs aspects séparables : vénération,
amour, invocation, imitation ; il ne semble pas retenir I'admiration (& la différence du

10
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P, Barré, voir ci-dessus no 180) ; enfin, les manifestations extéricures du culte. Il se pose
la question du silence d’Augustin sous tous les angles possibles ; il conclut qu'on peut
trouver dans la prédication d’Augustin le culte d’imitation proposé aux chrétiens, mais
gue néanmoins son silence général reste mystérieux. A notre avis, il faut insister davan-
tage sur le culte exclusif des martyrs ; et 8i I’on replace Augustin dans le courant de la
théologie patristique, son attitude sur le point précis du culte ne tranche guére, du moins
en Occident, et nous sommes ramenés au probléme de 'humilité mariale des origines.

Voir aussi ne 130. L. B.

GRACE - PECHE ORIGINEL

257, Prsor Mauro, Per lo storia del fermine « soprannaturalc ». A proposito di tre studi
di H. de Lubas — Rivista di storia e letteratura religiosa, 3, 1967, p. 482-500.

Il s’agit des deux études récentes (1965) de H. de Lubac : Augustinisme et théologie
moderne et Le mystére du surnafurel, comparés & une troisiéme plus ancienne (1940) :
Surnaturel, Biudes historiques qui fub en son temps vivement critiquée, ce qui avait motivé
une premidre réponse en un article des Recherches de science religieuse, 1940, p. 80-121,
Les deux nouveaux volumes sont une refonte plus approfondie, et M. Pesce a voulu
dégagen ce qu’ils apportent de nouveau par rapport au premier essai dont ils confirment
1a theése, savoir que la notion de ¢ surnaturel » détini par opposition & une nalure pure
congue abstraitement comme possible pour 'homme, est une théologie récente, contraire &
toute la Tradition des Péres et des anciens théologiens, en particulier saint Thomas d’Aquin
(et plus encore saint Augustin). II montre ainsi comment H. de Lubac précise les origines
de cetbe notion de nafure pure, non seulement chez les philosophes aristotéliciens, mais
chez les théologiens, spécialement cerbains thomistes qui, en exagérant la séparation,
légitime en soi, de leur ¢ science » théologique & 1’égard des sciences naturelles, ont encou-
ragé, chez les penseurs laics et antireligieux la conception d’une nature humaine antosuf-
fisante, méme sans Dieu, d’aprés le principe : « Necesse est omnem naturalem substantiam
habere aliqguem finem ultimum connaturalem in quem tendat » (cf. p. 488). Mais ce prin-
cipe, note '’A. n’est pas chez saint Augustin, ni méme chez saint Thomas, et H. de Lubac
en. conbeste 1’évidence. Cebte remarque est une des plus notables, avec l'exposé final,

p. 497-499, montrant la présence chez H. de Lubac d’une philosophie qui tend & minimiser
1a valeur de nos idées et de'mos raisonnements & ’égard du mystére de Dieuw. — L’article
ne manque donc pas d’intérét ; mais I’A. évite de prendre parti el il n’ajoute rien ’impor-
tant & ce que donne la lecture attentive du Pére de Lubac. — Sur la gquestion, of. Rev.
ét. augustin,, XII, 1966, I'art. de A. SAGn : dugustinisme ef théologie moderne, p. 187-156.

r.-J. 1.

258, THONNARD F.-J., La notion de « nature » chez saint Augustin, Ses progrés dans la
polémigue antipélagienne — Revue des études augustiniennes, 11, 1965, p. 239-266.

¥.-J. Thonnard explique comment Augustin a précisé la notion de mature humaine
intégre, corrompue et réparée, nobamment dans le De natura et gratia. Il a depuis complété
ceb article par une note complémentaire : Les deux élats de la nature humaine, « intégre »
puis « corrompue », et la grice du Christ, dans Bibliothéque augustinienne, vol. 21, p. 614-622.

259. Ar.corTA José Ignacio, La imagen de Dios en el hombre, segiin san A gustin — Augus-
tinus, 12, 1967, p. 29-38.

C’est en. unissant étroitement philosophie et théologie que saint Augustin étudie I'image
de Dieu en notre 4me ; I’A. le montre en insistant sur 'image de la Trinité étudiée au
livre XIV du De Trinitate, olt saint Augustin consideére les trois ¢ puissances » de l’&me :
mémoirs, intelligence et volontd, comme identiques & '« esprit » immatériel (mens) tout en
sa distinguant entre elles. I’ A. aurait pu mieux mettre en lumidre le caractére intuitif,
personnaliste, synthétique de notre ¢ moi» vivant, pensant et voulant dont parle 1
saint Augustin ; mais ses réflexions ne manquent pas d’intérét.

F.-J. T.
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260. Srravuss Rudolf, Der neue Mensch innerhalb der Theologie Augustins, Ziirich,
BVZ-Verlag, 1967, 22 x 15,5, x-128 p.

Cettbe « theologische Dissertation » présentée & Yuniversité protestante de Bale en 1860
est le fruit d’une longue préparation poursuivie par I’A. depuis ses études universitaires
de 1952-1954 : elle représente une synthése originale de la théologie augustinienne dans son
ensemble, du point de vue central de ' Homme nouvean qui est créé en nous par la grace de
Dieu et qui, dans l'intention divine sur les élus, doit grandir dans I’épreuve de la vie ter-
restre pour atteindre au ciel I’Age parfait du Christ Jésus. I'A. remonte en son exposé
jusquw’aux premiers écrits augustiniens de Cassiciacum ot domine I'influence platoni-
cienne : doctrines du monde intelligible, de I'illamination, de I’Ame spirituelle habitant le
corps ; mais il souligne le role de la foi affirmée dés le début et I’aspect chrétien en progrés
continuel, pour préciser leg attributs diving, et affirmer le role de la charité et de Phumilité
dans la mission du Verbe incarné ; il cherche ainsi avec raison (ch. 1v) dans la grice du
Christ le fondement et Pagent de la transformation qui fait du « vieil homme » pécheur
Thomme nouwvear de I'Yivangile. Les ch. v-viI ébudient trois aspects de ce renouvellement :
) sa possibilité découlant du baptéme el de la pénitence ol la grice agit en priorité, mais
exige la coopération libre de I'homme par la foi eb une vie selon Dieu ; b) Sa certitude qui
repose sur la divine prédestination : I’A. en montre bien l'existence et la, nature selon
Augustin et son action sur toute la vie de '« homme nouveau » conduit & son but au moyen
de la « gratia irresistibilis » et du ¢ donum perseverantiae » dont parlent les derniers
ouvrages d’Augustin ; mais en respectant pleinement la coopération libre de I’homme,
sa liberté elle-méme étant un don de la grice ; ¢) Sa réalisation enfin, qui progresse & tra-
vers les efforts de la vie présente ot collaborent toujours la grdce ct la bonne volonté de
1’« homme nouvean » mais qui ne sera pleine et définitive qu’au ciel. — Saint Augustin
est un bon guide pour étudier ainsi les étapes de la vie de 1'homme nouveaw selon I’ Bvangile ;
I'A. appuie son exposé synthétique sur de nombreux renvois aux ouvrages augustiniens
qu’il connalt bien ; et cet exposé est avant tout objectif.

F.-J. T.

261, THONNARD F.-T., Juslice de Diew et justice haumaine selon saint Augustin — Awgusti-
nus, 12, 1967, p. 387-402.

La doctrine du péché oviginel est-elle compatible avec la « justice de Dieu » ? La question
ge discute au long du Contra Iulianum opus imperfectum, 1X1. La seule solution se trovve
dans 1'affirmation de I'absolue transcendance divine : la justice de Dieu n’est pas simple-
ment notre justice ; « vos voies ne sont pas mes voies, oracle de Iahvé ! » (Lsaie, 55, 8). Le
P. Thonnard montre comment les explications d’Angustin rejoignent, dans le cas préeis
de la justice, l'analogie de proportionnalité propre. Ue que 8. Thomas a dit en formules
dlaborées, classdes, qui ne choguent personne se trouve chez Augustin mélé & la discussion
d’un probléme brilant qui se pose & tout homme confronté & la Révélation.

L. B.

262. RoNprT Henri, Le Péché originel dans la tradition patristiguce ef théologique. Collection
« Le Signe » Paris, Fayard, 1967, 21,5 x 13,5, 336 p.

Dans cet ouvrage de synthése, R. nous donne d’abord une excellente vue d’ensembie
du probléme du péché originel, pour nous proposer & ce sujet une nouvelle hypothese
de trawvail, — Dans son ch, liminaire, p. 12-84, il rassemble avec précision mais sommaire-
ment les renseignements. fournis par I’Ancien Testament (surtout Gen. I-111) complétés
par la tradition rabbinique ; puis par I'Bvangile et saint Paul (Rom. ¥-vi1) ; mais pour plus
de détails il renvoie aux auteurs compétents. — Il divise son exposé en trois parties :
T. Des origines & saint Augustin ; et il intégre ici dans son « Histoire du dogme du péché
originel » plusicurs articles dont le Bull. augustin. a déjd rendu compte : cf. le no 275,
pour 1966 (Rev. ét. augustin. 1967, p. 399-400) : Le Péché originel dans la tradition, 1. De
Clément de Rome A saint Irénée ; 2, Tertullien, Clément (d’Alexandrie), Origéne ; 3. Le
grand sidcle patristique ; Grégoive de Nazianze et G. de Nysse ; saint Ambroise et saint
Augustin.) — La IIe partie : Lo tradilion augustinienne (p. 1567-225) continue cette histoire
au Moyen Age (Abélard, saint Anselme, saint Thomas) jusqu’au Coneile de Trente dont les
5 Canons (Ve Sess.) cités p. 203-205, reprennent les énoncés dogmatiques sur le péehé
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originel des Conciles africaing du temps de saint Augustin ; et les deux derniers ch. : a) sur
le sort des enfants morts sans baptéme ; b) sur le volontaire dans le péché originel (p. 2006-
225) indiquent les progrés de la théologie catholique en ces problémes, Ces deux parties
constituent ainsi une ¢« histoire du péché originel » pris en son sens traditionnel ; et on y
voit importance des précisions apportées par 1’ceuvre augustinienne en comparaison des
sources antérieures (I'Evangile et la Tradition, surtout celle d’Orient) beaucoup moins
claires sur l'affirmation d’un « péché héréditaire ». R. cependant insiste sur le caractire
traditionnel de la doctrine d’Augustin accueillie par toute I'Eglise d’Afrique et méme
d’Ttalie et d’Espagne, comme exprimant la croyance du peuple chrétien et maintenue
formellement par le Concile de Trente. Saint Augustin, dit-il, n’a pas inventé ce dogme,
comme certains le prétendent, tout en faisant mieux prendre conseience par I'Hglise du
gens de cette vérité révélée. — La IIIe partie intitulée : Le péché originel et la conscience
moderne (p. 237-830) prolonge cette histoire jusqu’d nos jours mais en élargissant le sujet.
R. y donne sur I’évolution des idées concernant ce probléme de nombrsux renseignements,
précis et fort intéressants en eux-mémes, mais ot saint Augustin n’intervient plus qu’indi-
rectement. Il 8’agit des théories philosophiques de Kant sur le « mal radical » qui marque
notre nature inclinde au péché ; celles d’Hegel qui intégre le réeit biblique dans son évo-
Iutionnisme radical et rationaliste ; puis, celles de Kierkegaard, Renouvier, Hamelin,
Berdiaeff et plus spécialement de Schleiermacher, protestant libéral et rationaliste, mais
qui & eu le mérite, selon R., de remettre le Christ au centre de son exégése, Il s’agit ensuite
des essais d’interprétation des premiers chapitres de la Genédse, en tenant compte des
sciences modernes concernant I'origine de ’homme : an XvIzie sigcle, la théorie des « préada-
mites » de La Peyrére ; en 1897, Particle du P. Lagrange sur « I’innocence et le péché »,
le Décret de la Commission bibligue en 1909 sur Iinterprétation de la Gendse, puis
PEncyclique Divino afflante Spiritu (1943) de Pie XII reconnaissant la valeur de la théorie
des « genres littéraires » ; et sous le titre : « Transformisme et théologia (p. 274-289),
R. donne un apercu bien documenté sur les essais protestants et catholiques faits récem-
ment pour harmoniser I’Ecriture avec cette théorie que lea savants appliquent & tous les
vivants terrestres y compris I’homme ; cela, jusqu's UEncyclique Humani generis ol
Pie XII en 1950 demande un redoublement de prudence guand il g’agit du cas de nos
premiers parents Adam et Bve (cf. p. 285-288). R. estime néanmoins que toute recherche
théologique sur le sens du péché originel n’est pas interdite par 13 ; et, aprés avoir signalé
« pour éclairer sa route », deux hypothéses protestantes, celle de N. P. Williams et celle
de R. Seeberg et les études de P. Ricoeur et de Teilhard de Chardin, il conclut, pour sa
part (p. 308) : « Plus on y réfléchit, plus il parait impossible de faire d’un homme ou d'un
groupe d’hommes, ce premier Adam qui est 'antitype du Christ sauveur. » C’est pourquoi,
dans son dernier ch. : «+ Une hypothése de travail » (p. 307-328) il propose, non comme une
théorie, mais comme un plan d’éude la nouvelle solution qui lui parait possible : il la
présente avec un grand souci d’orthodoxie, en six théses, dont les cing premidres
reprennent la doctrine dv Concile de Trente ; elles affirment I’état misérable, fruit du
péché dans Phumanité actuelle, et le reméde nécessaire de la Rédemption du Christ. La
6¢ conclub que « pour bien comprendre ce péché originel, il faut le voir dans la perspective
du Christ Sauveur en I'unité duquel sont solidaires tous les hommes de tous les temps
pour y trouver le salut avec le reméde du péché ». Ce dogme, en d’autres termes, nous
demande avant tout de nous reconnaitre tous pécheurs devant Dieu : « Adam, c’est
THomme, humanité prise en sa totalité, vue par Dieu comme séparée de lui par son péché
et aussi comme réparée et sauvée par le second Adam qui, en fait, est le premier et méme
le seul personnel, le Christ-Jésus » (p. 8318). Cette hypothése, remarque R., est fidele & la
doctrine de saint Augustin comme docteur de la grice et de la Rédemption nécessaire &
tout homme pour 8tre sauvé ; mais ¢ elle brise » avec sa conception du péché originel qui
insiste sur les priviléges d’Adam, perdus par sa race héritidre de son péché. (Vest 14 en effet
le point faible : ne s’écarte-t-on pas ainsi des enseignements du Concile de Trente et de
Pie XII ? Aussi R. consacre toute la fin de son ouvrage (p. 317-828) aux objections tirées
de la Tradition, des raisons théologiques et du Magistére de I’Eglise ; et ses réponses ne
m'ont pas toutes convaincu. I faut distinguer, semble-t-il, dans I’hypothése proposée,
deux aspects d'inégale valeur. Le premier, trés positif, consiste & renouveler la présentation
du dogme du « péché originel » en partant du role primordial du Christ Sauveur ; on ne
peut que l'approuver, et méme il rejoint en un sens la réflexion de saint Augustin qui
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& mieux compris le sens du péché originel en méditant 'application du Sacrifice rédempteur
fait par ’figlise aux petits enfants, en les baptisant « in remissionem peccatorum » comme
’a, montré A. SAGE en son article : Naissance d’un dogme (Rev. ét, augustin., 1967, p, 211-
24.8). ~ Mais le second aspect plus négatif est aussi plus contestable : ¢’est la tendance &
minimiser les dons surnaiurels donnés par Dieu & un premier homme comme chef de 1’humas-
nité selon Penseignement traditionnel dans 1’figlise depuis saint Augustin jusqu’au Concile
de Trente. On peut certes, en insistant sur le premier aspect, n’accorder gu’une importance
trés secondaire aux précigions d’histoire profane imaginées par les théologiens surtout
au Moyen Age (méme accueillies par saint Thomas) sur la science pratique d’Adam et
d’Tive, leur degré de culture humaine, etc. Mais tout ce que saint Augustin appelle la
« nature intégre » avec sa rectitude morale et ’amitié de Dieu, fruit de la grice « propre &
Adam », reste vraiment de soi indépendant de tous les problémes d’exégése liltérale qui se
trouveraient en opposition avec des conclusions eertaines en sciences historigues, paléontolo-
gique eb autres ; car en s’en tenant & celles qui sont vraiment démontrées (comme le
demande « Humani generis »), 8’il s’en trouvait en opposition avec la lettre de I'Ycriture,
saint Augustin n’hésiterait pas & les prendre an sens spirituel et allégorique pour les
harmoniger avec la foi, puisque c’est le méme Verbe source de toute vérité qui inspire
I’Eeriture et illumine le savant quand Pun et I'autre proclame la vérité, Mais le degré de
vie morale, tout intérieure, propre & la conscience religiense d’étres vraiment humains,
capables comme Adam et Bve « d’entendre la voix de Yahweh Dieu passant dans le jardin &
la, brise du soir » (Gen., 111, 8 et 10), degré de vie nécessaire pour comprendre leurs privi-
léges gpirituels, leur tientation et aussi leur péehé ot ses suites, ne peut &tre contredit par
aucune des ¢« conclusions certaines » des sciences humaines modernes qui ont un tout
autre objet, Aussi impossibilité concernant Adam antitype du Christ, signalée plus haut,
me semble fort contestable ; les savants eux-mémes, sur ce point préceis, avouent leur
incompétence, comme il ressort du vrai sens qu'ils donnent aux théories du monogéniame
ou du polygénisme, indiqué par R., p. 287, note 48. — Par contre, 'hypothése proposée
reste pleinement valable en tant que meilleure méthode pour approcher le ¢« mystére »
du péché originel comme vérité historique purement religicuse, laissant ainsi toute latitude
aux sciences humaines de I’homme et de ses origines pour progresser en leur propre
domaine.
-7, T,

263. BonNur Gerald, Les origines africaincs de la dootrine augustinienne sur la ohute
et le péché originel — Awugustinus, 12, 1967, p. 97-116.

En se fondant sur les textes mémes de gaint Augustin et sur de bonnes ébudes historiques
(notamment de F. Refoulé, de G. de Plinval, de T. Bohlin, de Ch, Boyer, ete.) I’A, montre
que la doctrine augustinienne du péché originel, dont on a dit bien & tort qu’elle ébait une
invention de I'ivéque d"Hippone, est vraiment traditionnelle, principalement dans ’Eglise
d’Afrique depuis saint Cyprien surtout, mais aussi dans les milienx plus larges de Gaule
et d’Ttalie et d'Bspagne ; eb méme en Orient, on en trouve des traces. La conclusion de
1'A. est solidement établie.

»-J. T.

264. Sacw A., Péché originel. Naissance d'un dogme — Revue des éludes augustiniennes,
13, 1967, p. 211-248.

L’influence de saint Augustin sur la formulation par I'Eglise catholique du dogme du
péché originel est unanimement reconnue et méme plus d'une fois exagérée et faussée
puisqu’on accuse 'Evéque d’Hippone d’avoir inventé ce dogme (thése de J. Gross, of. Bul-
letin augustinien pour 1960, n° 892, dans Rev. éL. augustin., 9, 1963, p. 883-387). 8. au
contrajre présuppose la valeur définitive de cette vérité révélée, définie par le concile
plénier de Carthage en 418 et reprise par le concile de Trente ; mais, ajoute-t-il, « cette
doctrine du péché originel en sa formulation plus technique telle qu'elle a été sanctionnde
par I'Eglise, apparalt pour la premiére fois chez saint Augustin » (of. p. 211) ; et son but
est de préciser d’aprés les ouvrages augustiniens remis en ordre chronologique, le moment
précis de la « naissance de ce dogme » prise en ce sens. Sa réponse est que saint Augustin,
avant 412-418, date de son premier traité antipélagien et de ses deux sermons célébres
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de Carthage sur le baptéme des enfants, (s. 203 et 204), n’a nulle part clairement affirmé
VYexistence d'un vrai « péché héréditaire » apporté en maissant par tous les fila d’Adam,
mais il s’en tient & affirmation encore imprécise d’un juste chdtiment que subit Phumanité
aprés la faute de nos premiers Parents. Au fond, dans cette premiare période, Augustin,
selon 8., défendait exactement la méme doctrine que la ¢« Tradition orientale » & laguelle
on fait souvent appel & la suite de Julien d’Fclane, pour nier la présence du dogme du péché
originel dans la sainte Ecriture et I'ancienne Tradition de 1'Eglise. — Mais 8. y distingue
deux étapes : a) la premiére, celle des dialogues philosaphiques, de 386 & 389, est dominde
par 'antimanichéisme et les textes examinés ne dépassent pas en effet, Pancienne menta-~
lité ; mais il y a pour finir, ’Ad Simplicianum, ou Augustin Ini-méme avoue un progrés
notable dans I’intelligence de la grice du Christ, de sa nécessité universelle et sa gratuité
absolue. Beaucoup y voient aussi la doctrine du péché originel (cf. p. 218, note 27) ; mais
8. en examinant les textes (qu’il cite) montre qu’on peut y voir seulement un « péché
d’origine », personnel chez Adam et, chez ses descendants, ses conséquences pénales.
b) Dans la 2¢ étape (8397-411), on ne trouve d’abord, selon 8., que des allusions rapides ol
rien de clair n’apparait que ces conséquences pénales. Cependant, dans les derniers livres
du De Genest ad lit. (vers 408-410) Augustin insiste davantage sur le désordre de la ¢ libido »
comme suite du péché d’'Adam ; et dans I’Ep. 68 A Boniface, (vers le méme temps) il
professe déja 'effet sanctifiant du baptéme des petits enfants, mais sans affirmer explici-
tement le péché proprement dit hérité d’Adam. c) Cette affirmation, (malgré son caractére
mystérieux d'un ¢ vrai » péché sans aucun acte personnel) ne s’est imposée clairement 4 la
foi d’Augustin qu’au moment de défendre Uefficacité du rite du baptéme concédé aux
tout petits ¢ in remissionem peccatorum »: c’est la 3¢ étape développée p. 238-245. 8. y note
en méme temps un progrés théologique de saint Augustin sur trois problémes connexes :
19 dans Panthropologie ot le dunalisme platonicien ¢ &me-corps » est surmonté par Punité
personnelle du moi humain clairement pergue ; 20 dans la sotériologie, o 'action du Christ
venu ¢« pour les pécheurs et non pour les justes » s’affirme comme nécessaire & fous, petits
el grands ; 8° enfin et corrélativement dans 1’extension du péché o saint Augustin
interpréte le mot de Jésus : Sinite parvulos venire ad me : ¢« Ne leur interdisez pas le baptéme
car ils sont pécheurs », — 8. affirme clairement les progrés successifs dans la théorie angus-
tinienne, et il les justifie par une série d’analyses de textes dont toutes, cependant, n’ont
pas la méme évidence : il montre bien que son interprétation est possible, souvent méme
trés vraisemblable ; pourtant, il donne & certains textes un sens plus restrictif, semble-
t-il, que saint Augustin lui-méme quand il en parle plus tard en ses Refract. ou ses derniers
écrits. Il'y a 1A une difficulté qui mérite examen, et que I’A. résoudra sans doute en poursui-
vant son ¢ histoire du dogme du péché originel » durant la longue controverse pélagienne.
~— Mais il faut hautement louer le souci de pleine objectivité qui anime l'interprétation
proposéde eb qui doit normalement lui rallier tous les suffrages.
F.-J. T.

266, FuMAGATIY Joannes Marcus, La dolirina della « Justitia hominis » negli scritti antipe-
lagiani di 8. Agostino. Pars dissertationis ad lauream in Pontificia Facultate Theologica
88. Teresiae a Jesu et Joannis a Cruce in Urbe. Romae, Teresianum, 1987, 24 x 17, 72 p.

La thése compléte caractérise d’abord la notion pélagienne de la justice humaine, en pre-
nant celle-ci au sens général d’une ¢ vie conforme & la perfection morale », pour Iui opposer
la notion correspondante chez saint Augustin : ¢’est de cette dernidre que traite unicque-
ment; le texte ici publié, savoir, « la justice de "homme actuel », non pas celle d’Adam avant
le péché ni celle des saints au ciel, mais celle de I’homme né dans le péché (nature déchue)
et régénéré par le baptéme. Cette justice, 1° est une perfection inhérente 3 'homme ; car
elle est, en lui, une participation & la perfection divine ; et pour Augustin, elle 8’identifie
avec la charité, répandue en nos coeurs par le Saint-Tsprit, comme un principe de vie plus
parfaite qu'il faut dire ¢ surnaturelle » bien que saint Aungustin n’emploie pas encore expli-
citement ni ce mot ni cette notion. 2° Ce principe inspire l'exercice de toutes les vertus
morales, pratiquées non par crainte mais librement par amour de Dieu. 3¢ D’autre part,
Augustin souligne I’imperfection relative ici-bas de cette justice ; car méme baptisé,
T’homme reste pécheur soumis & la lutte contre les tentations que Dieu permet pour
Yexercer & I'humilité ; et les progrés de notre # justice-sainteté » suivent les progrés de
notre charité qui ne sera parfaite qu’au ciel. — L’A."souligne avec raison le caractére
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central de cetite notion de ¢« justice » au sens biblique et général, dans la controverse péla-
gienne ; ce thame rejoint en effet celui du salut de ’homme pécheur par la Rédemption
et 1a grace du Christ. Mais quand Pélage attribuait cette ¢ justice » & notre nature humaine
dousde selon lui d'une liberté aussi parfaite que celle d’Adam avant le péehé, il introduisait
dans nos rapports avec Dieu la notion d'une justice au sens strict et juridique du mot
qu’il mettait & la base de nos mériles et contre laquelle proteste saint Augustin, Il n'y a pas
trace de cet aspect de la question, ni dans Iextrait édité ni, semble-t-il, dans le plan com-
plet donné p. 8. L’A. devrait compléter son étude dans cette direction pour donner toute

sa valeur au théme qu’il a choisi. Cf. en ce Bulletin, n° 261.
F.-J. T.

266. Froitrr F., Remarques sur la doclrine augustinienne du péehé originel —— Studia
Patristica, IX (Texte und TUntersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1966,
p. 416-421.

En confrontant la pensée de saint Augustin sur le péché originel avant sa Lettre-Traité
A Bimplicien avec la nouvelle doctrine qui 8’y affirme sur la grice et qui se maintiendra
en se précisant dans la controverse pélagienne, I’A. conclut que c’est & partir dela Q.2 du
livre I de ’dd Simplicianum que saint Augustin parle d’un vrai péchdé (oulpn, impietas :
cf. p. 419) contracté das leur naissance par les fils ’Adam ; mais il ne cherche pas alors &
prouver 'existence d™un tel « péché » par des textes scripturaires ou par la tradition des
anciens docteurs comme il le fern 15 ans plus tard contre les pélagiens : il le voit comme la
conséquence de I'absolue nécessité de ln grice rédemptrice pour tous les hommes. LA,
précise ensuite (p. 420-421) ¢ ce que I'Tiglise retiendra et écartera de la pensée augus-
tinienne » : elle retiendra la nécessité universelle de la grice du Christ pour le salub ; et
done, I'état d’impuissance absolue & nous sauver sans cette grice, état dans lequel est
tombé Adam par son péché et par suite dans lequel naissent tous ges descendants. Mais ello
ne retiendra pas qu'il g’agit 14 d’un vrai péché au sens de saint Augustin ; ainsi n’admet-
tra-t-elle pas que ce ¢ péché originel », & Iui seul, puisse conduire aux peines positives de
I’enfer comme le dit Augustin, Bt I’A. ajoute, en invoquant saint Thomas Ia IIae, q. 82,
a. 4, et C. Genles, 14, 52, que « la théologie postérieure (4 saint Augustin) retient le quali-
ficatif (¢ péché ») uniquement pour affirmer que cet étaf non coupable (je souligne) a son
origine dans la faute originelle ». — Ces notes rapides, prises en soi, ne mangquent pas de
valeur et V'interprétation d’Augustin qu'elles proposent semble défendable ; mais elles
se fondent sur des citations trop sommaires d’Augustin pour ne pas susciter des réserves :
ainsj, le changement décisif, réel eb avoud par Augustin lui-méme, au sujet de la nécessité
absolue de la grdce pour que soit: possible, dés le premicr acte de foi ou de priére, notre
coopération libre & notre salut, a-t-il entrainé chez Augustin comme le dit I'A., un change-
ment corrélatif dans Paffirmation de notre déchdéance originelle comme vrai péché P
A. Sage en son article Naissance d'un dogme (of. Bull, augustinitn pour 1967, n 264 : Rev.
él. augustin., 13, 1967, p. 218-221) le conteste et place ce nouveau progrés non pag dans
A Simplicianum I, entre la q. I et 11, mais un peu plus tard, au début de la crise péla-
gienneé en 412 ; et seule une étude moins sommaire du contexte pourrait résoudre ce
probléme. — Quant aux derniéres réflexions de I'A., p. 421, sur le fondement du dogme
du péché originel, qui n’est ni un geul texte scripturaire comme Rom., v, 12 ou Gen., 11,
et qui reste indépendant des sciences humaines comme la préhistoire, mais qui se trouve
dans Yensemble du Nowveaw Testament « lorsqu'il proclame l'universelle nécessité de la
grice rédemptrice », c’est & mon avis, une conclusion solidement établie qui mérite de

rallier I'unanimité des théologiens et des exégétes,
F-J. T,

267. HurTIER M., Libre arbitre, liberld el péché ches saint Augustin — Recherches de Théolo-
gie ancienne el médiévale, 33, 1966, p. 187-281.

La « liberté » est une notion fort complexe, surtout chez Augustin, I’A, V'étudie en y
distinguant siz aspects ; mais on peut les ramener & deuw, en considérant comme préli-
minaire le § 1, qui explique les apparentes divergences de plusieurs définitions angusti-
niennes de Ia liberté, soit par I'imprécision du voeabulaire qui »n’a rien de technique chez
I'ancien rhéteur Augustin, soit par les précisions progressives de sa pensée dans ses réponses
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3, de mouveaux problémes ; soit enfin par sa tournure d’esprit intuwitif et personnaliste
qui ne voit pas la liberté dans Pabstrait mais dans ses diverses réalisations historigues.
Aprés ces remarques fort justes (p. 189-208) ’A. traite successivement deux problémes :
1o la définition augustinienne du libre arbitre, distingué de la vraie liberté (§ YI-IXI) ¢
20 ]a volonté libre dans ses rapports avee le péché (§ IV-VI). 10 Se mettant au point de
vue d’Augustin, ’A. établit a) ce que n’est pas le libre arbitre : ni un pouvoir de pécher
car c’est une perfection, ni méme un équilibre entre bien et mal faire, autrement Dieu ne
gerait pas libre, lui qui nécessairement choisit toujours le bien ; b) ce qu’il est ; il se définit
par sa finalité : pouvoir confié & I'homme de s’orienter consciemment etvolontairement
vers Dieu, Bien surpéme. Saint Augustin ne nie par la libertd psychologique qui permet &
I'homme de choisir soit le bien soit le mal, mais il insiste sur le fait que Dieu n’a donné la
liberté que pour faire le bien ; et il montre qu'on peut perdre cette vraie liberté en gardant
son libre arbitre, quand on est domind par la tendance au mal, fruit du péchd ; on devient
alors esclave de la concupiscence ; d’olt la définition de la vraie libertié par opposition 4 la
servitude du péché dont nous délivre la grice ; et anssi, les divers degrés de liberté : au som-
met celle de Dien, unie A la nécessité de bien agiv ; puis celle des bienheureux au ciel,
participant & cette impeccabilité propre & Dien ; ensuite celle d’Adam avant le péché qui
pouvait faire le bien, s’il le voulait, tandis que le pécheur asservi & la concupiscence est
incapable par lui-méme d'y résister, tout en péchant librement, jusqu’d ce que la grice
vienne le libérer de sa servitude. It P’A. illustre tous ces aspects de la liberté par de
nombreux renvois aux textes augustiniens. — 20 Par son rapport avec la volonié, la liberté
chez Augustin devient la source de la théorie de saint Anselme qui définit la liberté, ¢ le
pouvoir de conserver la rectitude de la volonté » : I'A. montre comment Augustin, en
comprenant la liberté comme une propriété du vouloir éclairé par la sagesse, est bien &
Yorigine de cette conception (De Iib. arbit., IT, X1rL, 37 : « haec est libertas nostra, cum isti
subdimur veritati » (i. e. Deo), BA 6 p. 261). De plus Augustin distingue deux formes de
vouloir libre : I'un inné et inamissible, mais général : ¢« vouloir &tre heureux » | L’autre
concreb et efficace, mais sujet: & erreur et au péché : vouloir le vrai moyen d’atteindre le
bonheur en servant Dieu ; eb ici encore il est source de la théorie anselmienne des «deux
affections » ou deux formes de libre arbitre (cf. p. 262). Il suit de ces considérations que le
choix mauvais ne peut 8tre qu'une hlessure de la volonté (§ V, p. 271-275 : « Le péché,
perversion de la volonté » ; § VT, p. 275-279 : ¢« Les conséquences du péché : dégradation
de Ia volonté ») ; et par le fait, loin de favoriser la libertd, il nous soumet 4 Vesclavage de
Pégoisme et des passions ; nouvelle preuve que la vraie liberté ne peut se définir par le
pouvoir de faire le mal, — Et ’A. conclut en notant que saint Thomas éclairera bien la
question par sa théorie de I'analogie, permettant d’appliquer une méme notion de liberté
aux divers degrés distinguds par saint Augustin, depuis Dieu jusqu’sy I’homme pécheur.
— Excellente analyse, fort complexe et parfois su:meuse, mais riche en références augusti-
niennes et en bonnes mises au point.

P.-J. T,

268. Gurwaneer E., Die Erbsiinde und das Konzil von Trient — Zeitschrift fitr katholische
Theologie, 89, 1967, p. 433-4486.

I’A. indique d’abord les principales objections soulevées de nos jours contre le péechéd
originel, et en parculier, le reproche fait & saint Augustin d’avoir, en cette matidre, fondé sa
doctrine sur une traduction inexacte de Rom., v, 12 (in quo omnes peccaverunt), admet-
tant ce reproche sans en vérifier la valeur, contestée pourtant & bon droit par plusieurs.
— Puis, aprés avoir précisé le sens de certaines décisions du Concile de Trente, il conclub
que les canons promulgués par ce concile sur le péché originel, et qui sont repris des anciens
conciles (surtout de celui de Carthage en 418, inspiré par saint Augustin), sont pour les
catholiques, une direction stire pour leur foi, comme moyen de salut ; sans exclure pour-
tant toute possibilité de précisions ultérieures sur le sens du dogme. — Simple « status
quaestionis » bien orienté, mais sans progrés notable et méme en régression par rapport &
plusieurs recherches déja faites sur ce sujet.

P.-J, T.
Voir aussi nos 73, 380, 303, 309, 405, 412,
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BAPTEME

269, DipER J.-Ch., Faut-il bapiiser les enfants ? La réponse de la Tradition. Textes pré-
sentés par —. Coll. « Chrébiens de tous les temps », 21. Paris, Ed. du Cerf, 1067,
17,5 x 11,5, 804 p.

L’A. reprend ici la plupart des Textes de la tradition ecclésiale, du 1°7 sidcle au Concile
de Trente, sur le baptéme des petits enfants : dossier publié dans la coll. « Monumenta
christiana selecta » (cf. Bull. augustinien pour 1960, n° 131 — Rev. éi. augustin., 9, 1963,
p. 188), Mais s’adressant & un public plus large, les textes grecs ou labing du Dossier sont
donnés en traduction frangaise seule ; leur distribution en groupes selon I'ordre chronolo-
gique a été revue et chaque groupe esb précédé d’une bonne Introduction historique et
doctrinale qui en précise le sens. La division adoptde est centrde sur saint Augustin.
Aprés I'« Epoque néo-testamentaire » (1¢7 aidcle) vient la section « Avant saint Auguséin »
(1xe-rrre giécle et 1ve, p. 59-118) ; puis « Saint Augustin » esb subdivisé en deux groupes :
« Avant le pélagianisme » (p. 119-128) ; « La crise pélaglenne » (p. 120-194). La derniére
section ¢ Aprds saint Augusfin » va jusqu’au Conecile de Trente et montre 'influence
augustinienne décisive en Occident sur la généralisation de la pratique du baptéme des
petits enfants et sur les explications doctrinales qu’on en donne. — La partie centrale
(¢ 8. Augustin ») est une excellente vue d’ensemble de I'évolution doctrinale du Docteur
d’Hippone lui-méme sur ce point précis du « péddobaptisme » qu’il admit das le débub
(ct. De quantil. animae en 387-388) comme un fait accepté par I'liglise catholique, ce qui
en garantissait pour lui la valeur ; et sur lequel il fut amend 4 réfléchir toute sa vie en
diverses circonstances (question posée par l'évéque Boniface ; schisme donatiste, crise
pélagienne) ; et & expliciter de fagon remarquable, par ses réponses et son enseignements, le
contenu doctrinal de la foi catholique impliqué dans cette pratique du « pédobaptisme ».

®-J, T

270, Letire de saint Augustin & Boniface, évéque de Catague, sur le bapléme des petits enfanis
— Lo Maison-Dieuw, n° 89, 1967, p. 9-20.

271. LvoNNET 8., Augustin et Rm &, 12 avant la controverse pélagienne. A propos d'un
texte de saint Augustin sur le bapléme des enfanls — Nouwvelle revue théologique, 89,
1967, p. 842-849,

Dans un no spécial intitulé « Le baptéme des petits enfants », La Maison-Diew (n° 89)
publie d'abord la traduction frangaise de I'Epist. 98 (vers 408) comme un témoignage
donné par saint Augustin, de £idélité & la Tradition ecclésiale pour déterminer la valeur
du baptéme des petits enfants qui regoivent ce ¢ sacrement de foi » sans étre capables de
faire personnellement un acte de foi. Mais si le sacrement les dtablit en vérité croyants
(fideles et non plus pajens ni méme catéchumenes), c'est, dit I'’Ep. 98, par Lintervention de
la foi de I'Eglise catholique, mére de nos Ames avec le Christ son époux. — Il faut louer
T'objectivité de la traduction (anonyme) qui insére plusicurs expressions latines d’Augustin
pour préciser le terme frangais proposé. Elle s’accompagne aussi de quelques notes explica-
tives historiques ou théologiques qui soulignent le sens eb Pactualité de la doctrine aungus-
tinienne. C’est ainsi que, la note 5 (p. 10) explique un passage du début (n° 1) qui fait allu-
sion au pécehé originel : « Traxit ergo (il s’agit du nouveau-né) reatum, guia unus erat cum
illo et in illo a quo traxit quando quod traxit admissum est » : « Lorsque Adam, dit la note,
a commis son péché (personnel) nous étions déja en Iui et ¢’'est ainsi gue nous avons con-
tracté le péché originel. Augustin suit la Vulgate qui comprend ainsi Rm 5, 12 :
¢ en lui (Adam) tous les hommes ont péché . »

8. Lyonnet cependant (cf. n° 271)n’est pas d’accord avec cetbe note: 1'E'p. 98, remarque-
t-il, ne fait aucune allusion ici & Rom., v, 12 ; Augustin ne s’y appuie pas sur in quo
omnes peccaverunt pour affirmer le péché originel. Mais L. confirme sa juste remarque
par une interprétation contestable de ce passage de I'Ep. 98 : selon lui, en disant du petit
enfant : « il & donc contracté la culpabilité du péché (reatum), parce qu’il ne faisait qu'un
avec celul eb en celui dont il a hérité, au moment ol ce qu'il a hérité s'est accompli »
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(traduction de La Maison-Dieu), Augustin ¢« ne songeait pas & une mystérieuse unité
avec la personne d’Adam » (bien qu’il dise : ex Adam traxit) ; mais plutdt le péché vient
d'Adam au nouveau-né par l'intermédiaire de I'unité qu’il constitue avec son pére quand
celui-ci engendre au moyen de la concupiscence charnelle » ; et tout Varticle s’efforce de
justifier cette opinion, soit par le raisonnement d’Augustin dans 1'E'p. 98, soit par le
contexte grammatical (en particulier le sens des pronoms ille et isfe pour désigner soit
Adam soit le pére du baptisé). Ces raisons pourtant n’ont pas une évidence telle qu’elles
emportent I'assentiment ; au contraire, 'interprétation se heurte & une difficulté majeure,
car elle suppose (ou insinue) que, pour Augustin, les parents commettent un péché chaque
fois qu’ils usent de Ia concupiscence pour engendrer et qu’ainsi se propage le péché originel :
¢'était bien Popinion de Julien d’Ficlane ; mais saint Augustin la rejette explicitement et il
défend avec force la bonté morale de l'union mexuelle en mariage chrétien. De plus le
traducianisme, méme spirituel (olt 'dme de l'enfant vient de ’4me du pére), tout en restant
pour Aug. une hypothése possible qui expliquerait bien la transmission du péché, n’a
jamais été chez Iui une certibude et I'Ep. 98 n’y fait aucune allusion visible (bien que
Lyonnet I'invoque aussi en sa faveur). — A mon avis, il y a une auntre solution valable & ce
probléme : dans le passage contesté, Augustin ne se référe pas & Punilé du petit baptisé
avec la personne ’Adam, en disant : ¢« quod traxit ex Adam ») mais & la nature humaine
d'Adam, integre (douée de justice originelle), en sa création, nature que le nouveau-né
aurait dd recevoir lui aussi mais qui, par suite du premier péché, ne lui parvient que sous
forme de nature corrompue, frappée & mort par la « concupiascence » qui condvit non seule-
ment & la mort corporelle, mais gpirituelle (exclusion du Royaume de Dieu) & moins qu’on
ne goit ¢ régénéré et sauvé par le baptéme, comme le dit I'Zp. 98, ne 10 (cf. Varticle
d’A. Sage signalé en ce Bullelin, n° 264), —— Il reste que I'A. a raison de conclure que cette
Fp. 98 montre combien peu & cette époque (avant 412) Augustin g'inspirait de Rom., v, 12
eb notamment de I'in quo omnes peccaverunt quand il parlait du péché originel : ¢’est sur
Pensemble de I'Eecriture et de 1la Tradition ecclésiale qu’il s’appuie, parlant aingi en vrai
témoin de la foi.
R.-J. T.

272, LcuyEr Joseph, L'enfant est baptisé dans la foi de I'Eglise — La Maison-Dieu,
n° 89, 1067, p. 21-37.

L’A. en cette étude historique fait ressortir le sens de la solution proposée par saint
Augustin en son E'p. 98 au probléme théologique posé par le baptéme des enfants :
¢ Comament celui qui est incapable de faire un acte de foi peut-il recevoir le « Sacrement de
la foi» ? Augustin lui-méme avait d’abord donné une explication incompléte en De
lib. arbitrio, T1I, xx111, 67 ; mMais ensuite, en plusieurs occasions dans ses dcrite antipéla-
glens, il insiste sur la foi de I'figlise, comme en I’Ep. 98, I’A. montre comment cette
explication est reprise plus ou moins parfaitement au haut Moyen Age (Béde le Vénérable,
saint Grégoire le Grand...) eb est remarquablement approfondie par saint Thomas qui
Padapte & sa théorie du « sacrement cause instrumentale de la grice » (cf. p. 31) et qui en
conclut la présence de la grice sanctifiante dans ’Ame du petit baptisé (cf. p. 84). L’A.
montre enfin comment cette explication traditionnelle éclaire aussi la célébration liturgique
actuelle du baptéme des petits enfants,

P.-J. T.

278. VouerTE Louis, Le baptéme des enfants. Dossier et interprétation — La Maison-Dieu,

n® 88, 1967, p. 38-65.

Dans ce « dossier des pidces majeures » concernant le probléme théologique posé par le
baptéme des enfants et étudié par J. Lécuyer (cf. n° 272 de ce Bulletin), L.V, commence
par saint Augustin, (renvoyant en note & J.-C. Didier et H. Kraft pour les auteurs anté-
rieurs) ; il rappelle la solution de I'Ep. 98, et y ajoute In Ioh. ev., tr. 80, 8 ; Serm. 178,
6 et De pec. meritie et rem., I, xxv. Puis il signale les progrés théologiques accomplis au
Moyen Age, surtout par saint Bonaventure et saint Thomas d’Aquin, tandis que la théolo-
gie post-tridentine marquera plutdt un recul. Il termine en indiquant le réle gue doit jouer
la théologie traditionnelle inspirée de saint Augustin, dans Papplication des directives de
Vatican II concernant le renouveau de la pastorale du Baptéme.

b P
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274, Grossr Vittorino, Balfesimo dei bambini e feologia — Augustinianum, 7, 1967,
p. 328-837.

I’A. #'inspirant de la doctrine augustinienme, critigue wun article de
J.AM. ScoooNENBERG : Gedanken iber die Kinderliaufe, dans Theologisch-prakiische
Quartalschrift, 114, 1966, p. 230-239. Celui-ci affirme que la pratique du baptéme des petits
enfants compris comme reméde du péché originel, depuis la condamnation du pélagia-
nisme gous Yaction de saint Augustin, a exercé une influence selon lui déformante sur la
théologie des sacrements (du baptéme d’abord) et sur la notion d’élat de gréce et, par suite,
sur la pastorale qu’il faudrait réformer ; et cela, parce qu’on minimise ainsi I'intervention
de la personne libre, requise en tout acte de vie chrétienne. I’ A. montre que cette appré-
ciation s’inspire, non pas des sources de la foi, mais d'une application abusive de la philo-
sophie récente qui aboutit & une « morale de la situation » ; et il conclut & bon droit que la~
_ théologie de Schoonenberg doit étre redressée par la vraie pensde d’Augustin qui a inspiré
les grands Docteurs du Moyen Age et est toujours valable dans I'Tiglise catholique.

BF.-J. T.

275. AuBry André, Faut-il re-bapliser ? Enguéle historique el inlerrogations théologiques
~ Nouwvelle revue théologique, 89, 1967, p. 183-201.

Dans cette enquéte, I'attitude d’Augustin face & la pratique des donatistes rebaptiseurs
fait poids. Le seul rite auquel 1'évéque d’Hippone soumet le schismatique pénitent est
Yimposition des mains, jamais il ne déclare qu’on répéte I'onction, comme semble le croire
A, Aubry. Reste & déberminer le caractére de I'imposition des mains ; je ne crois pas que
cebte imposition ait un rapport avec le rite de la confirmation puisqu’elle peut se réitérer.
Avec G. Bavaud (cf. De baptismo, B.A. 29, p, 600-6085), je pense que cetbe imposition est
essentiellement un rite pénitentiel.

G B
Voir aussi n° 357,
EUCHARISTIER
276. Boyer Charles, I’Fucharistie selon saint Augustin -—  Augustinus, 12,

1967, p. 125-138.

En se fondant sur plusieurs Sermones ad infantes adressés aux nouveaux bapbisés par
saint Augustin pour leur expliquer le mystére de 'Eucharistie, I’A. montre la cohérence et:
le vrai sens de la doctrine eucharistique de I'Hivéque d’Hippone qui suppose toujours
comme point de départ la présence réelle du Corps eb du Sang du Christ sous les « espéces »
du pain et du vin pour reproduire sacramentellement le sacrifice du Calvaire : mystére de
foi ! Augustin demande aux nouveaux baptisés de eroire d’abord, pour en comprendre le
sens ; puis, avec prédilection, il insiste sur les significations spirituelles : sur I'unité du
« Corps mystique » auquel nous unit: la communion au méme ¢ Pain » devenu le Corps
du Christ, sur la nécessité de Ia foi vivante par la charité, pour en profiter, eb sur I’exclusion
des interprétations grossidres, comme celle des Juifs de Capharnaiim pour g’en tenir &
Tatffirmation claire de la foi que le Christ ¢ per partes manducatur in sacramento et manet
integer totus in coelo, manet integer tobus in corde tuo » (Serm, Mai 129, cité p. 136).
En terminant, 'A. signale p. 186-188, I'ouvrage de K. Adam qui admettait une évolution
dans la doctrine d’Augustin : celui-ci aurait d’abord penché vers l'explication symbalique,
pour aboutir en réfutant les pélagiens & une exégése réaliste concernant la présence eucha-
ristique du Corps et du Sang du Christ ; I’A. montre que son interprétation est plus con-
forme & la chronologie des textes invoqués. L’essentiel, d’ailleurs, conclut-il, est que 'on
soit d’accord pour reconnaitre que finalement, le témoignage de saint Augustin est pleine-
ment conforme & notre foi catholique & la Présence réelle du Christ en 1’Eucharistie.

B0 T,
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277, Priptizert Marcel, Cerlains aspects de la docirine eucharisiique dans les ¢« Tractatus
in Johannem » de saint Augustin pour une perspective eeuménique. These de licence en
théologie, Faculté de Théologie Protestante de Montpellier, 1966, 101 p. dactyl.

Partant du fait que I’Eucharistie est, en droit, le centre d’unité de tous les chrétiens
devenus par le baptéme membres du Corps mystique du Christ ; et qu’au contraire protes-
tants et catholiques restent incapables de participer ensemble au repas eucharistique,
géparés par les Traditions dogmatiques de leurs Kglises, ’A, pour résoudre ce douloureux
probléme cherche un point de départ commun dans la doctrine eucharistique de saint
Augustin, Cependant en cette thése de théologie, ce n’est pag uniquement la doctrine d’Au-
gustin prise en elle-méme qui le préoccupe (bien qu'il s'efforce sincérement de la bien
saisir et de la présenter objectivement), mais il la remet souvent dans le contexte de sa
‘propre théologie protiestante (celle du protestantisme francais inspiré de Calvin et enseigné
& I'université de Montpellier) en la comparant & celle des catholiques et méme en interpré-
tant certuins textes augustiniens (qui font en effet probléme) en fonction de sa théologie
comme excluant celle des catholigues ; par exemple, p. 74, « Augustin », dit-il 4 propos du
Christ dans I'Iiucharistie, « ne connait pas la présence locale, done, pas de transsubstan-
tiation ». -—— Bt d’abord, ¢’est & son point de vue qu'il divise son ébtude pour interroger
Augustin sur cing problémes : 1) rapport entre Parole et sacrement ; 2) entre Miracle et
sacrement ; 8) dogme de l'unité de nature dans le Christ, Dieu et homme présent dans
PRucharistie ; 4) Mysiére de celbte présence eucharistique ; 5) enfin les conséquences
ecolésiologiques qui en découlent. La thése déborde donc le point précis de la doctrine
cucharistique des Tractotus : elle aborde les principaux mystéres de la foi chrétienne ;
en particulier, cenx de la Sainte Trinité, de 'Incarnation du Verbe, de la Rédemption par
le sacrifice de la Croixz, qui est aussi le seul sacrifice de la Nouvelle Loi, la messe ; et enfin
le Corps mystique du Christ qui est ’Yglise ; sur tous ces points, clle nous apprend claire-
ment (c’est son premier mérite) la position protestante de 1’A. comparde & celle des
catholiques, celle-ci bien présentée d’aprés saint Thomas, le Concile de Trente, le P. Congar
et d’autres éminents théologiens. Elle nous propose aussi (c’est un autre mérite) d’insister
davantage sur ce qui nous unit, protestants et catholiques, grice & Augustin qui témoigne
d'une doctrine chrétienne au temps ot tous les vrais disciples du Christ se trouvaient réunis
en une seule Xglise d’Orient et d’Occident ; eb sur plusieurs points fondamentawx nous
gommes en effet en plein accord. Ainsi le ch. 11 I'établit clairement pour la Sainte Trinité
et 'union hypostatique du Verbe et de ’humanité en Jésus-Christ notre unique Médiateur
ot Sauveur ; de méme le ch. v insiste avec raison sur le réle que saint Augustin donne &
PBucharistie pour unir tous les membres du Christ en son unique Hglise, cherchant ce
principe d’unité dans la méme foi au mystére divin, selon le commentaire de la priére du
Christ : « ut sint unum sicut ego et tu Pater » (In Ioh., tr. 110) ; et la conclusion, p. 94-95
citant le P. Congar qui #'inspire de ce texte, est pleinement cecuménique, — D’autre
part, le ch. v ¢ L’eucharistie, mystére d’une présence », & propos des Tract, 25-27 commen-
tant le discours sur le Pain de Vie, et aussi 7', 80, 8 : « accedit Verbum ad elementum et fit
Sacramentum », souléve plutdt les divergences. L’A. a raison de souligner le caractére
¢ gpirituel » exigé par Augustin pour que la manducation du pain eucharistique soit
« réelle », c’est-A-dire efficace pour fortifier nos Ames par la grice d’union au Christ ; mais
il a tendance & expliquer de méme la « présence réelle » du Christ Homme-Dieu dans 1'Bu-
charistie, faisant appel non & une « conversion » du pain devenu ¢« Corps » et du vin devenu
¢ Sang » du Christ, mais & Paction du Saint-Esprit qui rend présent au communiant bien
disposé, le Christ glorieux au ciel. I’A. remarque avec raison que ces deux opinions, celle
de saint Thomas qu’il rejette, et celle de Calvin gu’il admet, ne s’excluent qu’en raison
de notions philosophigues concernant le « mode de présence réelle » du Christ ; et il propose
de s’en tenir & la foi pure acceptant le mystére, sans Pexpliquer par notre raison qui en est
incapable. O’est d’ailleurs ce que fait souvent Augustin, surtout dans ses sermons les plus
affirmatifs sur la présence réelle, donnés aux catéchumanes le jour de leur baptéme ot ils
communiaient pour la premiére fois. Il est exact aussi qu’il n’a jamais essayé de pousser
T'explication théologique jusqu’s la doctrine de la « transsubstantiation » en tant que celle-
ei suppose une notion technique de ¢ substance » éclairée par la théorie thomiste de acte
et la puissance, étrangére & sa philosophie platonicienne ; sur ceb aspect objectif de la
¢ présence réelle », il $’en tient donc souvent & la pure affirmation de foi ; et il ne demande
rien d’autre & ses fideles ; comme aujourd’hui encore, aux simples fidéles, Iliglise ne
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demande rien d’autre, Mais ancun théologien ne peut s’en tenir 13, et I’A. le montre bien
en. sa thése de « licence en théologie » : certaines assertions qu'il y émet ne suscitent des
régerves chez le lecteur catholique, que parce qu’elles dépassent Vénoncé de la foi el qu’il
est; dans IBeriture Sainte. — A mon avis, la solution doit &tre cherchée dans la distinction
plus nette entre deux niveaux de Padhésion & la vérité révélée, soit par la simple foi, chez
tout fidéle, soit par la réflexion d’un théologien ; sur ce dernier plan qui comporte bien des
degrés d’'approfondissement, j'ajoute que I'A. nous renvoie en sa thése, (p. 70 note 1) &
un article de son confrére protestant F.-J. LEENHARDT sur La présence cucharistique
publié dang Irénikon, 83, 1960, p. 146-172, qui marque beaucoup plus clairement I'accord
profond sur I'énoncé de la foi pure en la « Présence réelle » eucharistique, telle que Vaffirme
Calvin et telle que nous la professons avec saint Augustin et saint Thomas, en dehors de
toute explication théologique proprement dite. C'est & la lumidre de cebt exposé, & mon avis,
que l'on peut mesurer la vraie valeur cscuménique de la thése de M. Pédézert.

m-J. T,

SACERDOCE

278, TURRADO Argimiro, Bl cardoler sacerdolal, segin san Agustin — dugustinus, 12,
1967, p. 408-422.

279, TURRADO Argimiro, La renuncia de los obispos. San A gustin, abma deun episodio afri-
cano — Revista agustiniana de espiritualidad, 8, 1967, p., 277-2806.

Dans son premier article, PA. élargit son sujet en signalant d’abord bon nowmbre d’études
récentes consacrdes au « réalisme sacramentel » chez Augustin, en comprenant par 1a,
non seulement la présence réelle du Christ dans I'Eucharistie, mais 1'efficacité propre au
sacrement de la nouvelle Loi, comme ¢ signe sensible efficace de la grice invisible ».
Avec raison, il souligne que le néoplatonisme chrétien qui caractérise la pensde de saint
Augustin, lui a permis de faire progresser la théologie des sacrements sur deux points
importants : 1) Vefficacité du ribe institud par le Christ, rite en lequel c’est Jésus Jui-méme
qui agit dans I’ame de celui qui le regoit avec foi et charité, selon la formule célébre :
« Hic est qui baptizat » ; 2) dans certains sncrements (spéeialement le baptéme et I'ordre
dont parle I’A.) sur le « caractére » indélébile que cebte action du Christ imprime en ’ame,
et qui exclut ainsi toute réitération de ces sacrements. I’A. montre fort bien que la théorie
platonicienne de la participation ou s’affirme & la fois 1'action d’'une cause exemplaire et
efficiente, permet & Augustin de faire progresser I'explication théologique en ce domaine,
sans atteindre pourtant les précisions que les docteurs scolastiques y apporteront, & Paide
des notions techniques de la philosophie d’Aristote, en particulier par la notion de cavsa~
1ité instrumentale, totalement absente chez Augustin. Mais celui-ci prépare ces progres
par sa doctrine, trés respectueuse, certes, du mystére de foi, mais qui dépasse positivement
les explications purement symboliques dont certains se contentent & tort. — I’ A. montre
ensuite, p. 415-420, les conséquences pastorales qui en découlent pour le prétre et I'évéque,
revétus dans I’Tiglise par le sacrement de 1’Ordre d’un ministére en soi éminent et hono-
rable, mais tout entier au service du peuple chrétien : d’ou1 la nécessité chez le ministre d'un
grand amour de Dieu et des dmes, d'une humilité profonde et de certaines qualités de
gouvernement ef; d’apostolat, acquises par une préparation convenable eb surtout fruit de
la priére et de la grice divine (ce que I’A. appelle un « carisma »}.

Dans son deuxiéme article, ’A. reprend cette derniére partie pastorale, en insistant sur
un ezemple (simplement mentionné dans le premier) donné en commun par les quelque
800 évéques catholiques d’Afrique, lors de la Uonférence de 411 avec les donatistes, &
Carthage, ol ils offirent leur démission au cas ou les conclusions de la Conférence le
demanderaient pour la paix et I'unité de 'Eglise.

B-J. T,
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280. ARrMAS Gregorio, Obligaioriedad de la vocacidn sacerdolal, en el pensamienio de
san Agustin — Augustinus, 12, 1067, p. 77-81.

En examinant les principaux textes augustiniens sur la question, en particulier,
Serm. 61, 2 ; 100, 2 ; Ep. 48, 2 et surtout 248, 8-12, ete. ; De Civ. Dei, XIX, 19 et C. Fous-
tum, XXII, 56-58, I’A. conclutb que saint Augustin n’enseigne pas clairement I'obligation
d’accepter la charge apostolique du prétre ou de I’évéque : il loue aussi "humilité gui refuse.
Mais, en excluant tout motif humain surtout d’ambition, il insiste sur I'appel pressant de
la charité qui fait Uobligation morale de répondre & cette vocation chez ceux qui peuvent
I’exercer dignement,

BP-J. T,

281, MoRrAN José, Sacerdocio y vida comin en la perspectiva conciliar y en la agustiniana
w— Augustinianum, 7, 1967, p. 5-25.

L’A. présente les directives données par le Décret de Vatican II, sur « Le ministdre et
la vie des prélres », concernant la vie en commun des prétres (dans le Presbyberium) et
V'esprit de pauvreté qui découle chez eux de leur vocation méme, & Pexemple de la vie des
premiers chrébiens de Jérusalem (Ael., 11, 44-47) (cf. le Décret, ch. 111, no 17-22, éd. du Cen-
turion, p. 423-444) ; ’A. souligne les raisons théologiques et pastorales qui les fondent ; et
il montre comment saint Augustin devenu évéque comprit parfaitement ce probléme et le
résolut en faisant de son ¢ presbyterium » ’Hippone un vrai « Monasterium clericorum ».
—-— Fort bonne étude, fondde sur les documents les plus solides, spécialement la Vita
Augustini de Possidiug et les Serm. 355-356.

J N A

282, PErLEerINO Miguel, Verus Sacerdos. El sacerdocio en la experiencia y en el pensa-
miento de San Agustin. Trad. por D. BrRAvVO. Madrid, Ediciones Paulinas, 1966,
17 X 12,5, 210 p.

MARIAGE

283, BERROUARD M.-Frangois, L'enseignement de saint Awgustin sur le mariage dans le
Tract. 9, 2 in Toannis Evangelium — Augustinus, 12, 1967, p. 83-96,

Aprés avoir donné une vue d’ensemble sur les deux Tract. in Ioh. Ev., 8 et 9, consacrés
Ppar saint Augustin & I'explication des Noces de Oana, I'A. cite, p. 84-85, un passage du
Tr. 9, 2, et il en donne le commentaire en répondant aux gquatre questions que nous pose ce
texte : 1° Quels sont les adversaires du mariage que saint Augustin y réfute ? — Ce sont
les manichéens qui, en effet, pour I'ivéque d’Hippone, méritent d’&tre comptés parmi
ceux dont saint Paul a dib : prohibentes nubere (I Tvim.,1v,3). 20 En quel sens Jésus a~t-il
institué le mariage & Cana ? — Saint Augusbin ne songe pas & Pinstitution d’un des sept
sacrements ; mais, étant Dieun, Jésus, selon lui, vient confirmer par sa présence ce que Dieu
a dit & Adam et Bve dés leur création : Erunt duco in carne una. 3° En citant, & propos du
renvoi de I'épouse, le mot de Malth., X1x, 9 : Nisi ex causa fornicationis, saint Augustin
a-t-il admis la possibilité du divorce P — L’A. montre ici ’embarras du commentateur
qui cherche & déterminer le sens de ce texte par d’autres passages paralléles : pour lui, s’il
s’agit de P'épouse renvoyée pour adultére, un autre texte Ini défend clairement de se rema-~
vier (Malth., v, 82) ; mais 8’il s’agit de I’époux innocent qui a ainsi renvoyé sa femme, il
n’ose se prononcer sur son droit & se remarier & cause de Pobscurité de I'Heriture sur ce
point. 4° Quand saint Augustin dit que Jésus vint & Cana wi ostenderclur sacramentum
nuptiarum, en quel sens parle-t-il de sacrement ? ~— Ce n’est pas, répond I'A,, au sens précis
de la. théologie actuelle, mais au sens de sacramentum-mysterium, habituel A PHvéque
d’Hippone ; car il développe en ce Tract., le symbolisme du mariage selon saint Paul
Eph., v, 81 : Ego dico, in Christo et in Fcclesia ; eb A, renvoie au De nuptiis el cone., I,
surtout xvi, 28, o ce symbolisme est repris. Mais loin d’exclure la « sacramentalité »
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du mariage, ce symbolisme servira de base aux théologiens du Moyen Age pour micux le
dégager et Paffirmer. — Excellente exégése de ce passage augustinien.
F.-J, T.

9284, van der MARCK W., Hel onvoorziene risico van Augustinus’ erfzondeleer voor de
huweligkstheologie (The unexpected risk to the theology of marriage of St. Augustine's
doctrine of original sin) — 7Yjdschrift voor Theologie, 7, 1967, p. 28-42 ; sommaire en
anglais.

L’A., tout en faisant droit au désir des moralistes contemporains de « mettre & jour »
la morale sexuelle, proteste avec raison contre la rupture en cette question, prénde par
certaing & 1’égard de la grande Tradition théologique représentée en particulier par saint
Augustin, saint Thomas, le concile de Trente. Si Pon accuse saint Augustin de rigorisme,
c’est qu’'on confond sa docirine théologique avec des directives de morale toute pratique.
Bt I'A., montre, succinctement mais objectivement (p. 80-33) comment Paffirmation
angustinienne que la « concupiscentia carnis » est un mal, et non un bien comme le voulait
Julien d'Eclane, se rattache & la défense du dogme du péché originel, lequel chez Augustin,
n'est que Laspect négatif du dogme de la Rédemption par la grace du Christ nécessaire &
tout homme depuis la chute d’Adam ; et il conelut (p. 84) au caractére pleinement biblique
de cetite vue centrale d’Augustin, — Puis il présente & grands traits ’évolution de la tradi-
tion théologique au Moyen Age ol ceux qui invoquent 'autorité incontestée d’Augustin,
v déplacent de plus en plus Paccent, délaissant le point de vue théologique pour insister
sur I’agpect humain de morale sexuelle concréte, si bien que les auteurs de la Renaissance eb
aprés le Concile de Trente (surboul, ajouterai-je, ceux qui cultivent la casuistique) en
viennent & tirer des formules augustiniennes des régles rigoristes, & moins de tomber par
réaction dans le Jaxisme (cf. p. 35-88) ; d’otr 'opposition actuelle contre saint Augustin et
la tradition qu’il personnifie. Mais I'A.. & juste titre, excepte de ces déviations les grands sco-
lastiques, et spécialement saint Thomas, lequel, montre-t-il {p. 89-41), a fort bien compris
saint Augustin, restant fidéle & sa fhéologie de la Rédemption et des suites du péché originel,
mais en mettant au point, grice & sa psychologie inspirée d’Aristote, les conséquences de
morale sexuelle qui en découlent. L’A. devrait sans doute vérifier et, & mon avis, corriger
ce quil dit des ¢ vues aristotéliciennes » de Julien d’Heclane rejetées par saint Augustin
(voir sur ce point mon article sur L’aristotélisme de Julien 4’ Eclane, signalé en ce Bullelin
augustinien pour 1967, no 86) ; mais ses remarques sur saint Thomas appuyées sur des
renvois préecis & la Summa theologica sont pleinement valables et offrent, &4 mon avis, la
vraie direction & prendre en ce domaine.

B.-J. T.

285, Morin Guy, L'affronlement de Berdiaeff et de saint Augustin & propos du mariage.
Mémoire pour Ja licence de théologie, Faculté de Théologie de Ldille, 1068, (6)-301-
26-20-(5) . :

286. HUrrtiER M., Morale chrélienne el régulation des naissances — L'Ami du clergé,
71, 1967, (section Doctrine), p. 193-208 et 209-212.

L'occasion de la thése de G. Molin (dirigée par M. Huftier) est un refus asgsez brutal
opposé par Berdiaeff (en De Vesclavage el de la liberié de Uhomme, Paris, 1946, p. 254 cité
p. 1 de I'Introduction de la thése) & la morale du mariage telle qu’il la comprend chez
saint Augustin (comme si ¢ la personne n’y était qu’un moyen au service de I'espéce ») :
pour expliquer ce refus, I’A. entreprend de remettre chez les deux penseurs la théorie
du mariage dans Pensemble de leurs doctrines philosophigue et théologique en insistant
1 gur leurs points communs (p. 1-149) ; 2° sur les aspects et les motifs de leur désaccord
(p. 150-253) : méthode excellente en soi, mais qui n’a pu donner en cette thése de licence
qu'une premiére approche encore trop imparfaite pour confronter vraiment deux euvres
aussi importantes ot les convergences se heurtent & d’irréductibles oppositions, — De la
premidre parkie, il résulte que Berdiaeff donne la prépondérance & la philosophie, tout en Ia
voulant essentiellement religisuse : il 1a fonde sur la valeur supréme de la personne spiri-
tuelle exprimée par son activité libre « qui fait irraption par-deld le bien et le mal » (cf. p. 93-
94), de sorte que dans le mariage il faut rejeter comme mauvais tout 'aspect social et
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utilitaire réglant sous forme de contrat imposé du dehors par la société ou la religion
« I’élan de ’amour libre at personnel » qui en est 1'idéal efi la norme supréme, Le philogsophe
rusge détermine d’aprés cetbe norme ce gui lui parait valable dans ’enseignement de la
Sainte Beribure et de 1'Yiglise concernant le mariage ; eb plus d’une fois ses conclusions qu’il
avoue ¢révolutionnaires » restent inconciliables avec la Tradition de 1'Orthodoxie (&
laquelle il appartient par son baptéme), conforme en cela & celle de I'Tiglise catholigue,
Saint Augustin au contraire soumet toujours sa réflexion proprement philosophique
(rationnelle) & sa foi interprétée selon la Tradition catholique. Mais I’A. ne souligne pas
cette opposition ; il reléve plutdt en cetbe premiere partie certaines ressemblances, comme
1’aspect existentiel des deux philosophies, inhérent & I’histoire des deux penseurs, & leur vie
tourmentée, 4 leur aspiration commune vers un ¢ autre » monde ; puis, une méme sensi-
bilité trés vive aux conséquences de la chute originelle et & I'esclavage de la concupiscence
charnelle qui en découle dans ’humanité déchue. L’ A. conclut par un apergu de )’ Brotisme
selon G. Bataille (p. 142-149, un hors-d’ceuvre & mon avis qui voudrait éclairer et qui
complique plutdt un sujet d’étude déjd trop riche). — C'est la II¢ Parlie qui aborde vrai-
ment Popposition des deux penseurs. L’A. pose bien les problémes, et présente d’abord la
métaphysique personnaliste de Berdiaeff pour qui la personne libre est supérieure & 1’étre,
méme en Diew quin’est plus ni « Acte pur » ni « Bire immuable » mais « un Etre personnel
et libre » qui nous crée « personnes libres » nous aussi ; et par 13, il garantit la régle supréme
de la morale humaine tout entiére, qui est la valeur suréminente de la liberté, spéciale-
ment dans le mariage, ot tout est subordonné & I'amour conjugal spirituel comme affir-
mation de notre personnalité libre. L’A. expose cette métaphysique sans la critiquer ;
mais il pose une question en citant, p. 151, I'affirmation de Berdiaeff ; « La doctrine théolo-
gique qui prétend que Dieu a créé 'homme pour sa propre glorification, humilie aussi bien
Dieu que I'homme » (De Pesclavage et de la liberté de Phomme, p. 41) : n’est-ce pas 1a,
demande-t-il, rejeber une thése fondamentale de la morale catholique y compris celle de
saint Augustin ? 'A. n’y répond pas clairement mais il expose toutes les conséquences
radicales qwen. tire Berdiaeff en excluant dans le mariage toute sowmission du ¢« libre amour
conjugal » aux lois de la ¢« procréation de Penfant » : d’ol sa réaction contre Schopenhauer
(signalée p. 168-177) et contre saint Augustin qui, en effet, défend dans la ligne catholique
la valeur de Yinstitution du mariage, y compnris les régles du Droit romain en la matidre,
Berdiaeff récuse surtout deux points : Pimportance primordiale accordde & ’enfant, et les
régles sociales du contrat : condamnation séveére de 'adultére par I'itat, du divorce par
Pliglise, réglementation stricte des biens matériels : toutes ces contraintes admises et
justifides par Augustin sont rejelées comme immorales par Berdiaeff en tant qu’elles
limitent 'expression de 'amour conjugal libre et personnel. — A mon avis, la vraie réponse
au probléme ainsi posé était de rectifier la. « métaphysique de Ia libertd » parfois indécise
et boiteuse chez Berdiaeff par la métaphysique chrétienne du personnalisme augustinien
ot la liberté créatrice de Dieu crde en effet les hommes & son image de personnes libres,
en sorte que cebte activité personnelle se répercute pleinement (comme le demande le
philosophe russe) dans l'usage du mariage chez les époux vraiment chrétiens qui se
conforment aux régles non seulement de la morale, mais de la spiritualité du mariage-
sacrement telles que saint Augustin les expose et les conseille en ses traités, non seulement
ceux que I’A. utilise (cf. ses Sources bibliographiques, in fine, ott dominent les ouvrages de
jeunesse d’Augustin) mais, surtout les derniers traités contre Julien d’Hclane : les deux
livres De nuptiis el conc. ; les 4 livres C. duas Epist. Pelagian. ;le grand Traité O, ITulianum
en. 6 livres ; et 1'Opus imperf. ¢. ITulionum en 8 livres également : vaste programme évi-
demment, vers lequel G. Molin commence cependant, mais timidement, & s’orienter en
redressant dang le détail plusieurs reproches injustes de Berdiseff (cf. par ex. p. 84)
et en réclamant & juste titre que U'on yemette les citations fragmentaires A’ Augustin dans
le contexte général de sa doctrine. N’ayant pu le faire pleinement, faute de temps, ’A. con-
clut son étude en réconciliant les deux penseurs par leur commune croyance en 'au-deld,
La réalités du « monde eschatologique » telles que la foi les enseigne & 'un et Iautre,
résoudront certes pleinement chez les élus ressuscités tous les problémes restés insolubles
ici-bas. Mais la théologie de la grice du Christ (dont le sacrement de mariage est une
source) telle que saint Augustin Pexpose avec le Nouveau Testament, indique vraiment le
chemin qui dés ici-bas y comduit, & condition de suivre humblement la loi de la vie chré-
tienne, loi de progrés vers la sainteté jusqu’a la mort.
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Dans la thése de G, Molin, plusieurs notes inspirées de M. Huftier (cf. p. 66, notes 14-15,
p. 160, note 16) marquent heureusement cette orientation ; dans un autre contexte,
M. Huftier lni-méme nous en donne un bon résumé. Pour répondre & de nombreuses ques-
tions posdes & L’ Ami du clergé sur la « régulation des naissances », et en atteidant I'inter-
vention promise du Pape Paul VI, il donne une « présentation théologigue » du probléme
ainsi posé. Il s’agit d’aider les prétres (lecteurs de la Revue) dans leur ministére aupreés
des époux, eb le deuxiéme article est ainsi consacré aux conclusions pratiques actuelles.
— Mais le premier article veub éclairer et guider la réflexion nécessaire & une pastorale
prudente ; eb pour cela, I'A. constate d’abord le mouvement actuel d’opinion qui est en
réaction, en cette matidre, contre la tradition dibe « augustinienne » ; mais, note-t-il,
« il s’agit d'un augustinisme durci et pergu & travers nos catégories actuelles » {p. 195) et il
en donne une idée plus objective. Sur la morale conjugale, dit-il, on trouve deux séries
distinctes de textes augustiniens. Dans la premiére, la procréation est affirmée comme la
fin principale du mariage, la seule semble-t-il qui rend licite Pusage de la concupiscence
charnelle, ce « mal nécessaire » selon Augustin, depuis le pdché originel, en toute union
sexuelle ; les autres « biens du mariage » n'enldvent pas le péché dans ’admission du plaisir
au-deld de cetbe norme stricte, mais ils le rendent « venialis », Mais I'A. reléve ici un aspect
important et trop souvent négligé de la doctrine augustinienne : cette «régle de la
procréation » n'est pas mise au service d’un bub terrestre, fat-co la prospérité d'une Patrie
ou d’une civilisation ; mais ¢’est le moyen providentiel pour peupler la Cité de Dieu, en
remplagant par des élus que la grice de Dieu tire de Phumanité ainsi multiplide, les anges
exclug du ciel aprés leur révolte orgueilleuse... — De plus, il 7 o une seconde série de textes
augustiniens ol le mariage chrétien, symbole (comme sacrement) de I'union du Christ eb
de I'Bglise, constitue une société « fraternelle et amicale » indissoluble jusqu’s la mort ;
en sorte qu’il reste un vrai mariage, et méme d’une perfection morale plus haute, si d'un
commun accord les époux choigissent « propter Regnum Dei » la continence parfaite a
lexemple de l'upion virginale des « parents » de Jésus & Nazareth que saint Augustin
donne en exemple & la famille chrétienne (ef. De nuptiis et cone,, I, X1, 12-18). L'Evéque
d’Hippone appelle ¢ caritas coniugalis » cette union dont la richesse spirituelle dépasse
méme le « bonum prolis », I’A. en son exposé succinet n’a pas signalé ce rdle de la vertu
théologale de charité fraternclle, devenue conjugale en mariage chrétien ; mais tout son
exposé s’oriente vers cette notion ; et, & mon avis, ¢’est en approfondissant cette conception
authentiquement augustinienne qu’on peut seulement rendre pleine justice & la doctrine
toujours valable de la morale conjugale selon saint Augustin.

F.-J. T

287. JANgsENY L., Chasteté conjugale selon Vencyclique Casti Connubii ef suivant la consti-
tution pastorale Gaudivm et Spes — FEphemerides Theologicae Lovanienses, 42, 1966,
p. 513-554,

288, JanssmNs L., Maringe et fécondité. De Casti connubii ¢ Gaudium et spes. Collection
« Réponsey chrétiennes ». Gembloux, Duculot ; Paris, Lethielleux 1967, 18,6 x 18,
120 p.

La brochure « Mariage et fécondité » reproduit Varticle des Ephemerides avec quelques
améliorations de forme et d’applications pastorales mais sans aucun changement de fond.
I’A. y reprend la thése du dualisme qu’il reproche & la morale traditionnelle du mariage
ingpirée par saint Avgustin, et dont il a parlé précédemment (cf. Bull. augustin. pour
1964, no 370, dans Rev. é. augustin., 12, 1966, p. 863-364). Il insiste textes & l'appui,
sur lexistence d’une double conception chez Augustin : la premiére (p. 16-32) fonde le
mariage sur la différence biologique des sexes, en affirmant que seule la procréation rend
1égitime l'acte conjugal ; la seconde le fonde au contraire sur la nalure sociale de I’homme
(p. 33-38) et I’A. y apporte quelques beaux textes augustiniens o la ¢ caritasg coniugalis »
due au sacrement de mariage et & la grice du Christ caractérise I’essence du mariage
chrétien et le justifie moralement méme indépendamment du ¢« honum prolis », spéeiale-
ment quand les époux font d’un commun accord le veeu de continence propier Regnum Dei 3
sans oublier 'exemple typique de la Sainte Famille ol le mariage virginal de Marie et
Joseph a aussi, par miracle, le « bonum prolis » de I'Enfant Jésus (De nupt. et cone., I, x1,

11
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12-183). Mais pour I'A., ¢ ces deux conceptions sont juxtapogées » chez Augustin et cons-
tituent un dualisme insurmontable « parce qu’il est inconcevable [pour lui] que 'acte sexuel
puisse avoir. pour sens inirinséque d’étre une expression et une incarnation de ’amour
conjugal » (i)f. p. 41), — Aprés avoir étudié saint Thomas (p. 42-62) qui, & son avis ne
s'est pas libéré du dualisme augustinien, I’A. expose en deux étapes la réaction actuelle
qui est en train de le corriger. Le premier renouveau aboutit & 'encyclique « Casti connu-
bii » de Pie XI (1930) qui reconnait le caractére personnel du contrat conjugal tout en
majintenant aussi le point de vue traditionnel ; le second est accompli par Vatican IT qui
présente dans la. Constitution « Gaudium et Spes » cet aspect personnel comme fondamen-
tal et en indique les conségquences ; en particulier y est admis le principe du ¢ contrdle
des naissances ». — C’est avec raison que I'’A. considére cette évolution comme un prograés
qu’il convient de favoriser ; maijs, & mon avis, ce caraclére personnaliste est précisément
ce qui caractérise le mieux la morale conjugale, bien comprise, chez saint Augustin, et
lui permet de surmonter pleinement le « dualisme » dont on ’accuse, au moyen de I'action
(victorieuse par la grice du Christ) de la caritas coniugalis. Mais la pleine justitication de
cette remarque exigerait une étude que ne peut comporter ce simple compte rendu.

F.-J. T.

289. FAUL Denis, Saint Augustine on the marriage. Recent views and a eriligue — Adugus-
tinus, 12, 1967, p. 1685-180.

On trouve plus d'une fois chez certains auteurs récents qui traitent de la morale conju-
gale, un reproche de rigorisme exagéré adressé & la doctrine augustinienne sur ce point,
en 'accusant d’avoir par son influence entrainé dans une mauvaise direction la doctrine
clagsique des moralistes catholiques au Moyen Age et jusqu’d nos jours. Dans le présent
article, ’A. se propose de vérifier la valeur du reproche, en s'appuyant sur le principe
trés juste qu'on ne peub préciser le sens vrai d'une doctrine gu'en la remettant en son
contexte. Il signale plusieurs anteurs, comme I.. Janssens (voir ci-dessus n° 287) ,G. Egner,
J.T. Noonan ; de ce dernier dont il loue l'exposé d’ensemble, il cite pourtant plusieurs
critiques qu’il réfute par le contexte. — A propos de l'exégése augustinjenne du mot de
saint Paul : « ego dico ad veniam » (X Cor., viI, 8), il note une hésitation de I'Enohirid.,
xx1, 76 (cf. p. 177, n. 47) ; il aurait pu y joindre la note de A. Gaudel dans la B.A., 9,
p. 893-396, qui explique fort bien la pensée d’Augnstin d’aprés les lieux paralléles, spécia-
lement De nupt. et concupisc. XIv, 16. L’A. 1’a Iui aussi fort bien fait pour plusieurs
objections tirées du Conira Faustum et autres ouvrages, et son article, solide et 11cl1ement
documenté, est une excellente mige au point sur ce sujet trés actuel.

F.-J. T.

290, NoonaN J. Th., Jr., Contraception. A Hislory of its Treatment by the Catholic Theolo-
gians and Canonists. Cambridge (Mass.), The Belknap Press of Harvard University
Press, 1965, x1m-561 p.

Voir les pages que D. Faul (ci-dessus n° 289) consacre au chapitre concernant
8. Augustin.

291, LEOLERC Gustave, Mariage des vieillards et « probati auctores » ~— Salesianum,
29, 1967, p. 468-515.

La premidre partie de cefte étude est parue ibid., 28, 1966, p. 672-718 (voir notre
précédent Bulletin ne 294). Le second article embrasse les XvIe-XXe© 89. ; p. 471 sv., Basile
Ponce de Ledn (1 1629) s’appuie sur 8. Augustin.

MYSTIQUE — SPIRITUALITE

292. Burrer Cuthbert, Western Mysticism. The Teaching of Augustine, Gregory and
Bernard on Contemplation and the Contemplalive Life. Harper Torch books. New York,
Harper and Row, 1968, 300 p.
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298, TsceHoLL Josef, Golt und dus Schéne beim HI, Augusiinus, Heverlee-Leuven, Augus-
tijns Historisch Imstituut, 1967, 24,6 x 16, 172 p.

Thése recensée dansg le Bulletin augustinien pour 1082, n® 450 (Rev. él. augustin., 11,
1965, p. 202-203), et parne en cing articles sous des titres distincts dans Augustiniana,
de 1964 4 1966, articles signalés dans nos Bullefins successifs eb rassemblés sans la pagina-
tion gu’ils portent dans la revue. A toubes fins utiles, voici la concordance des divisions et
des pages : — Adugustiniana, 14, 1964, p. 72-104 = chap. 1, paragr. 1 eb 2 (p. 3-35);
— 15, 1985, p. 32-58 = chap. I, paragr. 3 (p. 85-56) : ce chap. 1 correspond & la Ire Partie
de la thése ; — 15, 1965, p. 889-413 = chap. 11 (p. 57-81) = II¢ Partie de la thése;
-— 18, 1966, p. 11-28, paragr. 1 et 2 = chap. 111 (p, 82-99) = IIXe Partie de la thése ; — 186,
1966, p. 29-63, paragr. 3 = chap. IV sous le titre « Die Neugestaltung und Lrforschung des
Iibenbildes Gottes », paragr. 1 (p. 100-124) ; — 16, 1966, p. 380-357 = chap. IV, paragr, 2
et 3 (p. 125-152) ; — 16, 1966, p. 357-870 = chap. v (p. 163-166) ; les chap. TV et V corres-
pondent & la IVe Partie de la thése. — Le livre comporte deux index.

L. B.

294, Brexer Aimé, De Uinstinet du bonheur & Uextuse de la béatitude. Théologie et pédagogie
du bonheur dans la prédication de saint Awgusiin, Theése de doctorat en théologie, Uni-
versité de Stragsbourg, Faculté de Théologie Catholique. Paris, Lethiclleux, 1987,
25,5 x 16,5, 852 p.

En cette thése de théologie, I'A. reprend une pensée fondamentale chez Augustin et il y
retrouve A sa fagon tout 1’Augustinisme, considéré comme I'étude du but de la vie humaine,
qui est la « Béatitude » du ciel. Son originalité est de centrer sa recherche surl'wuwvre
oratoire de sainb Augustin, en comprenant par 13, avee tous les sermons authentiques qui
nous sonb parvenus, les Enarr. in psalmos et les Tract, in Toh. Ev. et Bpist. Mais si, en réalité
toutes ses réponses sont puisées dans cette ceuvre oratoire (ses innombrables références le
prouvent), pourtant les deux questions fondamentales qu’il pose et qui constituent son
plan d’ensemble, lui sont inspirées par les autres csuvres plus philosophiques, scripturaires
ou théologiques d’Augustin : 1° Comment selon Augustin, l'instinet vital (¢ existentiel »,
peut-on dire) le plus profond de 'homme comme tel est-il de « vouloir ébre heureux » ?
(Te Partie : L'appel du bonheur). 20 Comment, toujours selon Augustin, J.-C\. Verbe incarné
Vunique Médiateur, « universalis via animae liberandae » (De Civ. Dei X, 32 ; BA 84 p. 548)
répond-il & cet instinct non seulement pleinement, mais surabondamment par Pofirve
d'une destinde surnaturelle qui est la « vision béatifique » et la louange éternelle des élus
dans le ciel ? (II© Partie : La révélation du bonheur). La premiére partie est philosophique,
la seconde purement théologique ; eb comme c’est toujours le cas chez saint Augustin, les
deux aspects se rejoignent en une seule synthése qu’'on trouve aussi bien dans les ceuvres
oratoires que dans les autres traités augustiniens, Des deux cdtés, c’est la méme doctrine,
mais avec des nuances parfois importantes : ainsi, I'A. signale, p, 15, ’agpect connexe de
« liberté chrétienne » (étudié par d’autres auteurs) sans méme noter que pour saint
Augustin le désir inné du bonheur est 'exemple typique d’un acte libre spontand, le méme
aprés comme avant le péché (cf. Opus imperfectum e. Iul., VI, 11 eb 12) ; mais ce point de
controverse n’est pas abordé dans les sermons. En son osuvre oratoire pourtant, Augustin
ne se prive pas d’évoquer la sagesse philosophique : il évoque devant ses fidales la recherche
du bonheur comme notre instinet fondamental (ch. 1) eb il montre quel probléme insoluble
se pose ainsi aux philosophes paiens qui ne sont pas d’accord entre eux (ch. 11) ; tandis que
pour notre expérience vitale pour chacun de nous, il s’agit d’un véritable drame, & cause de
P’inconstance radicale du bonheur terrestre (ch. 111} et des fausses solutions aussi alléchantes
¢ue trompeuses des sages d’ici-bas : manichéens, stoiciens, épicuriens (ch. 1v), et méme
des platoniciens, les plus grands parce qu’ils mettent le bonheur en Dieu ; mais ils refusent
la voie qui y méne, le Verbe incarné. Du moins ils nous indiquent la bonne méthode, celle
de Vintériorité, vers la « Patrie du bonheur » (ch. v) et I’A. rencontre ici le « cosur » augusti-
nien dont parlent nombre de sermons, le coour qui voit Dieu, qui le cherche, 'entend, le
possdde, car ¢« intus Deus albus est » (In ps. 130, 12, cf. p. 160) ; et cela, en « vivant selon
Dieu » daus « 'amour de la sagesse » : ¢’est par 1 que le coour éclaird par 1'¢ illumination
divine » trouve d4ja une participation au vrai bonheur dans la vie contemplative. — En
relevant ainsi (en cette I Partie) « & travera la prédication de 'évéque d"Hippone les traces
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d’une philosophie du bonheur plus ou moins tributaire de la sagesse antique » (cf. p. 188),
PA. ne s'esb pas privé d’élargir parfois son enquéte en se référant aux dialogues philoso-
phiques et aux bonnes études déja parues sur le sujet ; mais il a toujours noté le caractére
spécial des exposés oratoires ol apparalt le souci pastoral d’Augustin, sa « pédagogie »
évangélique orientée vers la conversion des pécheurs et I'ouverture aux appels de la grice
pour le seul vrai bonheur, celui des « béatitudes évangéliques », prélude du ciel. — La
II® Partie reprend et développe explicitement cette théologie augustinienne du bonheur.
Ici non plus, le sujet n’est pas neuf, puisqu’il s’agit de Jésus-Christ, Roi de la Patrie céleste
et souverain Maitre du bonheur (ch. vI), considéré par Augustin comme ¢« Maitre des
denx Testaments » parce que I’Ancien tout entier est une prophétie du Christ et de son
Eglise (ch. VI et viir) et parce que les béatitudes du Sermon sur la. Montagne transforment
en les complétant les promesses de ’Ancien Testament (ch. 1x). I’A. renvoie, p. 217,
3 plusieurs études importantes de M. Pontet, H. de Lubae, L. Bouyer, P. Grelot, J. Danié-
lou, dont il g’inspire, tout en restant fidale (il faut I'en louer) & son plan de puiser d’abord
ses réponses dans ’osuvre oratoire d’Aug. Le ch. viir sur le mystére du Christ total (Verbe
incarné, Téte de 1'figlise) qui explique I’Ancien Testament par le Nouveau est tout entier
tiré des Bn. in psalmos et il prépare la conclusion (ch. 1x) oti I’on voit saint Augustin pasger
des béabitudes psalmiques aux béatitudes évangéliques en prétant & David (l'auteur des
150 psaumes pour Augustin) des sentiments chrétiens, qui spiritualisent les biens trop
berrestres encore promis par Dicu i son ancien Peuple. — Le ch. X enfin, p. 280-316,
est la réponse personnelle de 'A. & la question toute moderne posée par A. Nygren en son
« Eros ef Agapé » : Comment: ge concilie chez Aug., la recherche de la béatitude (que I'A.
préfére appeler Budaimonia plutdt qu’Eros i résonance trop charnelle chez Platon) avec
la, charité désintéressde de 'amour pur de Dieu (Agapd). Bt pour Iui aussi, comme pour
J. Maritain (cf. p. 813, note 156) l'opposition qu’on a voulu voir entre Eros et 4gape
chez saint Augustin n’est qu'un faux probléme résolu dans les ceuvres oratoires comme
ailleurs (cf. en particulier De Civ, Dei, XX11, 30, 5, BA 37, p. 718, écho de In ps. 53, 10) par
Vamour gratwit de Dieu qui s’exprime dans la louange élernelle du ciel, cette « extase de la
Béatitude » préparée dés ici-bas par la vie contemplative. — On voit toute la richesse et
Poriginalité de cette thése : elle aidera surtout ceux qui voudront vérifier les multiples
renvois aux ceuvres oratoires, & constater 'unité profonde de Ia pensée de saint Augustin
qui n’oublie jamais, méme en s’adressant au peuple chrétien, les aspects les plus mysté-
rieux du donné révélé tel qu’il en acquiert I'intelligence en sa vie de priére et qu’il défend
avec tout son zéle pastoral en ses grands traités contre les paiens et tous les hérétiques.

F-J. T.

295, CrLLERUELO Lope, ¢« Deum videre » en San Agustin — Salmaniicensis, 12, 1985,
p. 8-81 ; 13, 1966, p. 281-281,

¢ Voir Dieu » : en ces deux mots, tels que saint Augustin Iui-méme les a penséds, A, a vu,
me semble-t-il, comme un point central capable d’unifier toutes les richesses de ’ceuvre
augustinienne, congue comme une « philosophie chrétienne » au sens patristique du mot,
comme un ensemble doctrinal ol toutes les vérités, scientifiques et philosophiques acces-
gibles 4 Ia raison, sont harmonieusement unies et achevdes par les vérités divinement révé-
lées, de fagon & orienter efficacement Phomme tel que Dieu ’a créé vers sa destinée qui est
de « voir Dieu » dans le ciel (selon la pensée des Confess., I, 1 : « Fecisti nos ad te... ». On
peut certainement comprendre ainsi ¢« Videre Deum » dans Pceuvre augustinienne ; et
¢’egt ainsi, me semble-t-il, que le présente, en cetie étude, le 8¢ point intituléd : « Foi et
théologie » (1L, p. 271-281) : reprenant une derniére fois le théme choisi : « videre Deum »,
PA. y montre comment pour saint Augustin la foi est une lumidre qui tend par sa nature
méme sous la pression de Pespérance et de la charité, & s’épanouir dans la vision de Dieu
au ciel, car tel est le sens profond de I’adage ¢« Crede ut intelligas » gui est bien la méthode
propre & Augustin. D’abord, sans doute, ayant découvert au moment de son baptéme les
ruines causées par le péché en notre nature actuelle (nature déchue, qui garde pourtant
en sa « memoria Dei » le germe d’un retour jusqu’d la « vision de Dieu ») Augustin voyait
dans le foi une étape inférieure (cf. De wiilitate credendi) adaptée & I'homme pécheur,
pour remplacer la « vision de Dieu », devenue inaccessible, par la confiance donnée an
témoignage du Christ Verbe incarné, notre Médiateur, notre « chemin » indispensable
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pour remonter vers cetite « vision de Dieu ». Mais aprés avoir souligné dans ses premiers
édcrits ce role purificateur de la foi, il insiste de plus en plus sur sa valeur de himidre et sur les
progrés que les dons du Saint-Bsprit (science, intelligence, sagesse) répandus dans nos
coeurs avec la griace de la vie chrétienne, font accomplir au vrai chrétien qui, fidéle & sa
destinée, n’a d’autre but ici-bas que de se préparer 4 la « vision béatifique» du ciel : « Visio
Dei ». Comme le dit ’A. en conclusion, p. 280 : « Tandis que la charité ici-bas surmonte
progressivement; la concupiscence, la foi surmonte I'ignorance due au péché, en grandissant
comme la lumidre du matin : hur fidei, luz sapientine, qui s’épanouit en « Lumen gloviae».
— Comment les sept parties précédentes préparent cette conclusion triomphale, il n'est: pas
toujours facile de le voir et il serait trop long de le tirer au clair : il nous sutfira d’indiquer
les étapes de cet itinéraire. Aprés une Iniroduction philologique sur le sens de « videre »
et de « Deus » chez Augustin (p. 1-15), PA. indique : 1) le Point de départ de saint Augustin
cherchant Dieu & travers le manichéisme et le scepticisme ; 2) U'Idéalisme plafonicien qui
est son premier pas vers la solution ; 3) mais ¢’esb un Plafonisme chrélien qu’il trouve dans
le « cercle milanais » et qu’il élabore personnellement, aprés sa conversion (tel est le contenu
du 1er article, p. 15-31). Et puisque cest la « Visio Dei » qui est le centre de la synthése
entrevue, I'A, parle en son 2¢ article, des trois formes que prend chez Augustin la connais-
sance de Dieun ; elle est (§ 4) une théologie négative, moins au sens du néoplatonisme
ou du Pseudo-Denys (selon I’A.) qu’an sens du mystére biblique ; §) il y a aussi une théolo-
gie naturelle, que ' A. caractérize par la théorie de la ¢« memoria Dei » (p. 281-249) ; 6) et
aussi une théologie du signe ou du Verbe (p. 250-256) comme l'explique le De doclrina
christ. eb I'applique le De Trinitate ; 7) enfin, I'A. dtudie la preuve de Vexistence de Dieu
chez Augustin, montrant gu'elle est wn premier effort pour « voir Dieu » (p. 257-270).
Les développements présentés sur tous ces problémes ne manquent pas d’intérét ; mais ils
font souvent figure d’excursus, n'ébant pas explicitement rattachés au point central
signalé, — Du moins, I'étude montre la richesse eb I'originalité de la pensée augustinienne.

Voir aussi noo 361, 862, 365, 8687, 382, 402. ®.-J. T.

296. MoRAN J., Accidn y contemplacidn en el libro XII ¢ De Trinitate » de San A gustin
— Studia Palristica, IX (Texte und Untersuchungen, 94)., Berlin, Akademie-Verlag
1966, p. 451-468.

Toube la doctrine de saint Augustin considérée en son ensemble comme un enseignement
de morale catholique présenté sous forme de « philogophie chrétienne » an sens patristique
du mot, peut se résumer dans la théorie des deur vies, I'une qui vient d’abord, active,
Yautre contemplative, celle-ci étant & 1’état pur dans la vie céleste, notre but supréme, et &
Pétat d’idéal poursuivi dans la vie tervestre vraiment orientée vers Dieu par la morale
chrétienne, congue comme une spiritualité ou une tendance & la perfection. L'A. trouve
dans le XTI¢ livre De Trinitate un exposé synthétique de cette doctrine ; et pour le démon-
trer il fait ici 'analyse du contenu de ce livre divisé en troig parties, exposant 1) que la
vraie image de Dieu est dams la vie contemplative ; 2) que cefte image se perd par le
péché qui fait passer la recherche des faux biens terrestres avant amour de Dien ; 3) enfin
que c’est la sagesse et non la science qui y conduit, parce qu’elle concerne les biens ébernels,
tandis que la science régle I'usage des biens terrestres, D’oll quelqites conclusions, p. 467-
468, qui résument la thése ainsi exposée.

F.-J3. T.

297. MorAN José, Sellados para lo santidad. (Comentario teoldgico-agustiniano al Decreto
« Perfectae Caritatis » del Concilio Vaticano I1,) Archivo Teoldgico Agustiniano, 7. Val-
ladolid, Archivo Teoldgico Agustiniano, 1967, 21 x 18,5, 252 p,

Le commentaire augustinien que nous présente 'A. ne concerne pas seulement le Déeret
« Perfectas carifalis » mais aussi le ch. vII (n° 48-47) de la Constitution Lumen gentium (sur
'Bglise) qui traite de la vie religieuse ; et aussi le § 10 du Décret sur la Formation des
prétres, qui parle des « séminaristes qui selon les lois saintes et fermes de leur rite propre
observent la Tradition vénérable du célibat sacerdotal» (éd, du Centurion, p. 457). Le sujet
traité est ainsi la « Théologie (ou la spiritualité) de la vie religieuse » présentée en ces
divers documents ; I'A. y distingue quatre points : 1) un aspect théocenirique ; lp vie reli-
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gieuse est une consécration totale au service de Dieu découlant du baptéme pleinement
vécu. 2) Un aspect christocentrique eb ecolésial ; elle a sa place dans le Corps mystique de
I'figlise dont le Christ est la Téte : place éminente, précisée par Lumen gentium comme
distincte de la hidrarchie, mais au sommet de la vie de perfection chrétienne proposée par
le Christ comme un conseil & tous ses disciples sans distinction. 8) Avant d’aborder le
probléme des voeux, I'A. gouligne le caractére de vie commune signalé par le Concile. 4) Il
expose enfin abondamment l'essence de la vie religiense (p. 111-235) en quatre sous-
titres : a) les vooux en général ou les conseils évangéliques ; b) la virginité ou le célibat
religieux ; ¢) la pauvreté dans la vie commune ; d) obéissance, lien social. Et en chacun
de ces sept points, aprés avoir résumé I'enseignement du Concile, I’A. le commente par de
nombreux textes aungustiniens enrichis de multiples références bibliographiques. Notons
spécialement que le 3e point (p. 75-110) est mis en relief & cause de l'idéal monastique
augustinien fondé sur 'exemple de la primitive Xglise oll « tous n’avaient qu'un ceur et
qu’une dme ». De méme, la théologie d’Augustin éclaire remarquablement la valeur des
veeux (p. 111-168) par le role de I’'amour de Dieu, fruit de la grace, qui transforme efficace-
ment en décision irrévocable un conseil offert par le Christ & notre libre acceptation ;
eb (p. 217-244) Pobéissance, pour saint Augustin, est d’abord une vertu générale, confor-
mant en tout notre volonté & celle de Dieu ; ¢’est pourquoi, dans la vie religieuse, I’exercice
de Pautorité, chez le supérieur, est un acte de charité aw service de la communauté ; et chez
P'inférieur, I'obéissance en esprit de foi devient Pexpreassion de son amour de Dieu. — L’A.
termine cet excellent « commentaire augustinien » par quelques applications pratiques au
travail de ¢ rénovation » demandé aux religienx par Vatican IT,
P.-J. T.

298. PrrA Ceslao, La via di Dio secondo i Padri. Teologia e Vita, 6. Torino, Centro Edi-
toriale Domenicano, 1964, 22 x 13, 208 p.

Les derniers chapitres de la Ire et de la I1° Partie sont consacrés & 8. Augustin : I. La
via della fede, 8 : Il colloquio di Ostia ; 11. L'ascesa a Dio, 4 : In sant’ 4 gostino : la docta
ignorantia nel modo delle preghiera cristiana. — Voir les C. R. dans Salesionum, 27,
1965, p. 715 av. = G. B(osio) ; Gregorianum, 47, 1986, p. 130 = A. Orbe.

299. Vicasruro Salvador, La docirina sobre los bienes terrenos en San Agustin (Enarra-
tiones in Psalmos — Sermones) — La Ciudad de Dios, 180, 1987, p. 868-115.

Pour déterminer la valeur des biens terrestres selon saint Augustin, PA. s’en tient ici
aux sermons et aux Enar. in psalm. ; et il développe trois points : 1) Ces biens {(qu’il énu-
meére avec saint Augustin, p, 87 : nourriture, vétement, logement, richesses, banquets, etc.,
tout ce qui fait le bien-&tre et le ¢« niveau de vie » d’une civilisation matérielle), posent un
probléme religieux : celui de la ¢ prospérité des pécheurs » qui, chez les faibles, engendre la
tentation de perdre confiance en Dieu. Augustin le résout en distinguant I’Ancien Testa-
ment (ot la prospérité, an moins pour le peuple, était la récompense de la fidélité &
Yahweh) et le Nouveau Testament ot le Christ enseigne que Dieu seul est la vraie richesse.
D’olr 2), la eritigue impitoyable que saint Augustin, selon 'Hivangile fait de la cupidité
paienne, source de tous les péchés, des mauvais riches, orgueilleux et esclaves de I’argent,
avec 'dloge des pauvres, — des « vrais » ¢’est-d-dire humbles et détachés de cosur. 3) Vient:
enfin altitude chrétienne devant les biens terrestres : elle se résume d’un mot : préférer en
tout Dieu et ses vrais biens (spirituels et éternels) et done, n’user des biens terrestres gue
comme une ¢ via ad caelum » ; ne les demander dans la priére que ¢« conditionnellement »
(s’ls sont utiles au salut), les donner généreusement en auméne aux pauvres, par charité ;
et méme (dernier conseil évangélique) y renoncer pour le Royaume de Dieu. — Dans
I'ceuvre oratoire d’Augustin, ' A. trouve hon nombre de belles sentences (qu’il cite) pour
illustrer cette spiritualité chrétienne. Il note aussi en passant, p. 94-95, que les vrais biens
corporels promis par le Ohrist, sont ceux des élus ressuscités (cf. Bn. in psalm. 48, s. 2, 6) ;
il aurait df signaler, sur ce sujet, l'article de H.-I. Marrou : Le dogme de la résurvection
des corps et la théologie des valeurs humaines (cf. Bull. augustin. pour 1966, n® 246 — Rev.
él. augustin., 13, 1967, p. 889). A mon avis, ces deux études se completent excellemment
pour constituer, & ’école de saint Augustin, une vraie théologie des valeurs terrestres.

PeJy T
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800. Arias Luis, La esperanza en san Agustin, Mensaje al hombre contempordneo — Augus-
tinus, 12, 1967, p. 51-75.

Série de bonnes réflexions sur 'espérance chrétienne selon saint Augustin, considérée
dans ses rapports avec la crainte filiale qui 'accompagne, la joie dont elle esh source, la
promesse divine sur laquelle elle se fonde ; eb aussi quant & son objet qui est la vie éternelle
et d’abord la résurrection glorieuse. Elle est, conclut PA., la vertu qui soutient les progrés
du chrétien tant qu’il est ici-bas.

B.-J. T,

801. MANRIQUE Andrés, Comunidad agustiniana y perfeccidn — Revista agustiniana de
espiritualidad, 8, 1967, p. 15-22.

L’A. indique comment V'idéal de perfection proposé dans la vie monastique selon saint
Augustin consiste & imiter la, vie commune elle-méme telle que la pratiquérent les premiers
chrétiens de Jérusalem oii il y avait entre eux ¢ cor unum et anima una in Deum » par la
charité. 11 le prouve par de nombreuses références aux couvres augustiniennes ; et il conclub
que cette « vie commune » telle gue la congoit Augustin, doib respecter 1a vie personnelle
des membres de la communauté pour que chacun avec ses dons et ses initiatives propres

se mette plus efficacement au service du bien commun.
r-J, T,

302. ManNriQum Andrés, Bl espiritu de la vide de communidad segim San Agustin. Con-
tribucidn a su Teologia mondstica — La Ciudad de D4ios, 180, 1967, p. 177-195.

I/A. développe ici les mémes pensées que dans gon article de la Revisia agustiniana de
espiritualidad (cf. ce Bull. augustin, pour 1967, n° 301) en insistant sur le caractére ecclésial
et catholique de la spiritualité monastique d’Augustin et en multipliant les citations et

références qui en font foi.
*-J. T,

808. MorAN Joséd, Bl espiritu agustiniano — Revisla agustiniana de espiritualidad, 8,

1967, p. 67-78.

I’A. g'interroge sur I'espril augustinien : il existe certainement, dit-il, mais il est difficile
de le préciser en parcle : on en vit | T’ A. tente pourtant de le décrire en tant qu’il se dégage
1) de lo vie méme de saint Augustin (qui unit Ia contemplation & l'action) ; 2) de ses écrits
en géndral ; 3) el plus spécialement, pour les religieux, de De opere monach. ; De sancia
virgin. ; des En. in Psalm. 99 et 132 et des Serm. 186-188. Il termine en indiquant les
difficultés & vaincre eb les dangers & éviter pour bien s’assimiler cet esprit. — 8i la formule
proposée p. 74 est une définition descriptive assez complexe (intériorité, union person-
nelle au Christ, communion avec I'iglise, concorde fraternelle, charité, en sont les prin-
cipaux traits), la méthode proposée pour l'étudier et en vivre & 'exemple de saint

Augustin est excellente.
®.-J. T.

804. SmrrerR Hermann Jos., Ordensstand in der Diskussion auf dem II. Vatikanum — Cor
Unum, 22, 1964, p. 49-56, 93-06, 138-138 ; 23, 1965, p. 8-16.

805, —, Unsere liturgische Erneuerung im Lichie augustinisch-eucharistischer Spiritua-
litdt — ibid., 28, 1965, p. 58-58, 103-107, 150-155 ; 24, 1866, p. 8-13, 41-46.

806. —, Ziel und Brziehung 2u klosterlicher Heiligkeil in der Sicht des Konzils und augusti-
nischer Spiritualitigt -~ ibid., 24, 1966, p. 81-86, 113-118 ; 25, 1967, p. 6-12, 51-59,
93-100,

Trois conférences de spiritualité angustinienne. 17¢ conférence : figlise ; Cité terrestre ;
Christ ; monachisme (p. 185-138 et 1-16). 2¢ conférence : Bucharistie ; liburgie eucharis-
tique et union dans 'amour, 3¢ conférence : sainteté dans 'Eglise, laics et religieux ; la
chasteté et le prétendu « pessimisme » d’Augustin ; le role des voous dans I'Bglise,
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807. Moonmy Laurence J., Saint Augustine and the Word of God — The Tagastan,
28, 1966, p. 66-87.

808. Lirrme William, Dilige ef Quod Vis Fac — Scottish Journal of Theology, 18, 1965,
p. 444-456.

Le titre (Tract. in Ioh. Epist., VII, 8) n'annonce pas une étude sur Véthique augus-
tinienne, mais sert d’épigraphe 4 une défense pondérée des lois immuables de la morale
chrétienne qui, tout en admettant les adaptations nécessaires, refuse de sacrifier I’idéal
au relichement.

L. B.

309. Bourrkm Vernon J., Saint Augustine and Situationism — Augustinus, 12, 1967,
p. 117-123,

Certaing partisans de la. nouvelle ¢morale de situation », aux U.8.A., cherchent un appui
chez saint Augustin : ainsi J. Flatcher dans son ouvrage : Sttuation Ethics. The New Mora
lity, Philadelphia, 1966, interpréte en ce sens 1'adage Dilige el, qguod vis, fac! tiré de P’In
Ioh. Epist., VII, 8. I’A. montre clairement, d’aprés le contexte de ce Tractatus, et plus
encore d’aprés la doctrine morale de saint Augustin, que la vraie pensée de celui-ci est;
aux antipodes de cette ¢« nouvelle » morale qui voudrait remplacer par une régle humaine
toute subjective, le fondement traditionnel de notre vie morale, qui est en Dieu et en sa
Loi éternelle.

n.-J. T,

810. BAURR Richard, Der Gehorsamsbegriff des jungen Augustinus. Diss., doctorat en
théologie, Vienne, 1966-1967, dacbyl.

811, GrEFORIO Dm JEaUs CRUCIFICADO, La teologia de San José en los Padres latinos
— VIII Semana de Bstudios y Congreso Josefinos, Sociedad Ibero-Americanade Josefo-
logia, 27-30 sept. 1966.

812, (Augustin d’Hippone) : Eloge de la paix —— Bible et vie chrétienne, n° 72, 1966, p. 15-20,
Sermo 857, traduit par Ferdinand PoOsSwICK.

818. MorAN José, San Agustin y los cambios en la Iglesia — Reviste agustiniana de
espiritualided, 8, 1967, p. 23-40.

Pour nous aider & réaliser sagement 1’« aggiornamento » que Vatican IT demande aux
religieux comme au peuple chrétien, I A. nous propose avec raison de relire et méditer
chez saint Augustin, I’Epist. 36 (adresséde au prétre Casulanus sur le jefine du samedi)
et les Fp. 54-55 répondant & Januarius & propos de coubumes liburgiques et autres ;
il montre comment Augustin distingue ce qui est immuable de ce gqu’il est possgible ou
souhaitable de changer et énonce des régles de conduite trés sages, fondées sur la charité
qu’il faut toujours observer. Ces documents gardent en effet une haute actualité.

P.-J. T.

314. Ropricunz Félix, Los Hermanos : Indice de nuestra infidelidad a San Agustin
- =~ Revista agustinianae de espirilualidad, 8, 1967, p. 80-90.

I’A, examine le probléme des religieux non prétres (appelés « Hermanos de Obedien-
cia ») dans I’Ordre augustinien. I1 montre par I’histoire méme de 'Evéque d’Hippone que
Pessence de la vie religieuse congue par Augustin et réalisée par lui avant de devenir prétre
et évégue, se définit indépendamment du sacerdoce, comme une plénitude de vie chré-
tienne, ouverte, en méme temps, sur la perfection des conseils évangéliques réalisée par
chaque religicux personnellement (au sein de la communauté fratermelle, d’ailleurs),
et sur le service de I'Tiglise du Christ y compris les fonctions sacerdotales selon les besoins
de cette Eglise & laquelle doit se dévouer, au nom méme de son baptéme, tout fervent
chrétien et, plus que toub autre, tout vrai moine. I°A. demande de repenger dans cette
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optique, et de revaloriser la vocation religiense des simples ¢ fréres », qui est fondamenta-
lement la, méme, dans l’esprit de saint Augustin, pour tous les religienx, laics ou cleres.
- Riéflexions suggestives, solidement fondées sur la vie et Poenivre de saint Augustin,

F.-J. T.

815. WiILD Bernardin, St dugusting missionarische Ideen und die Missionatdiigkeil seines
Ordens — Cor Unum, 24, 1966, p. 95-90, 131-185 ; 25, 1967, p. 28-27, 71-78, 111-114.

Avant de passer en revue Ihistoire de 'activité missionnaire déployée par les diverses
provinces de ’Ordre des augusting, 'auteur rappelle trés bridvement et sans bibliogra-
phie (p. 95-97) guelques idées fondamentales de 8. Augustin sur la « mission ».

816, PapvaNo 0., Sobre ¢l conceplo de mision en San Agustin — Casiciaco, 20, 19686,
p. 259-261.

817. VERBRAKEN Patrick, Les Hvangiles commenlés par les Péres latins. Répertoire de
traductions frangaises — Bible ef vie chretienne, no 74, 1967, p. 63-89.

Clagsement d’aprés les péricopes évangéliques.

818, Seritli di Monsignore Paolo Igino CmconmTTi — Lateranum, 33, 1067 ; fasc. 1-4,
XXXVII-472 p.

P. 120-185, L'« Alleluia » in 8. Agostino, repris de Bolleltino Ceciliano, 33, 1938, p. 556-
72 ; 84, 1939, p. 105-107. ~— P. 157-160, Allelwia. Sermone pasquale di s. A gostino tradotio
e annolato (fragments du Sermon 254, 1, 1 ; 1v, § ; vI, 8), repris de Tabor, T, 1947, p. 16-18.
— Plusieurs autres articles citent fréguemment 8, Augustin, pour illustrer la spiritualité
liturgique.

819. Lobpreis und Anbetung, Gebele des hl. Augustinus, iibertragen und eingeleitet
von Johann MADER, Wien, Herder, 1966, 14,5 x 9, 124 p.

Clourtes pridres tirées surtout des Confessions et des Solilogues ; elles sont disposées en
stiques et donndes en latin et en allemand. L’'introduction résume I’Epist. 130 sur la priére
dont la section sur le Pater noster (x, 21-x11, 22) est également reproduite et traduite & 1a fin
du livret. Tous les extraits sont suivis de leur référence précise.

L. B.

820. MorAN José, Toma y lee. Valladolid, Archivo Tedlogico Agustiniano, 1988, 18 X 9,5,
184 p.
Sous le titre T'olls lege, six cent goixante-six pensdes adaptées de 8. Augustin au monde
d’aujourd’hui.
821, (Augustin &’ Hippone) : La prédication aw service de la Parole de Dieu. Sainl Augustin
& Ueeuvre — Bible et vie chrétienne, no 66, 1966, p. 60-68.
Epistula 29, & Alypius, traduite par Dom Augustin de BROUWER.

VI. — BIOGRAPHIES — INFLUENCE

8322, AurANErR Berthold, Kleine palristische Schriffen, herausgegeben von Giinter
GLOCEMANN. Texte und Untersuchungen zur Geschichte der altchristlichen Literatur,
88. Berlin, Akademie-Verlag, 1867, 24,5 x 17,5, x-622 p.

L’avant-propos de Max Rauer résume la vie d’Albaner (1 19064) ; le Nachwort de
G. Glockmann fournit tous les renseignements utiles pour comprendre le choix et la
disposition des 44 (43) articles ici réunis ; I, Augustinus-Studien, 22 titres ; II. Untersu-
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chungen zur griechischen und lateinischen Patristik, 18 titres qui reprennent 12 (douze)
articles ; III. Beitriige zur altchristlichen Literatur- und Dogmengeschichte, 9 titres.
8i dans les sections II ef IIT 'éditeur a dit écarter quatre articles de valeur mais faciles
4 trouver, la section augustinienne par contre comprend tout ce qu’Altaner a laissé dans ce
domaine (sauf St. Augustine’s Preservation of His Qun Writings — Theological Studies, 9,
1948, p. 600-603 qui ne fait que résumer le premier article repris dans le recueil) : des études
générales sur Augustin écrivain, pasteur, sur sa bibliothéque, sur la mise en couvre des
sources ; surtout des études critiques fondamentales sur les Péres grecs chez Augustin :
ces matériaux tout préts devaient entrer dans un travail d’ensemble dont de pénibles
circonstances ont empéché la réalisation. En mémoire d’Altaner, chercheur d’une probité
scientifique incontestée, les augustinisants se doivent d’acquérir ce volume indispensable.
L’éditeur en a fait un livre maniable par la clarté des références (avec en fin de volume
un répertoire des titres abrégés), la fréquence des renvois, 'indication des pages originelles
dans le texte, l'italique des additions d’auteur et d’éditeur (celles-ci entre crochets).

L. B.

828. Avrawer Berthold - SToIBER Alfred, Patrologie. Leben, Schriften wnd Lehre der
Kirchenviter. Siebte, vollig neubearbeitete Auflage, Freiburg-Basel-Wien, Herder,
1966, 22 x 14, xx1v-544 p.

A la différence de la précédente ddition parue en 1060, qui, regpectant le texte d’Altaner,
ne présentait que des améliorations bibliographiques, celle-ci nous donne une refonte du
texte lui-méme. Le chapitre consacré & Augustin § 102, pp. 412-449 a certainement été
amélioré sinon dans le fond, du moins dans sa structure, et sa présentation. La bibliogra-
phie est composée dans un caractére typographique différent du texte, alors que dans les
éditions précédentes la présentation de certaines couvres se confondait parfois avec la
bibliographie. Le De haeresibus rangé précédemment sous le titre des osuvres antimani-
chéennes prend place aprés le De civ. Dei sous le titre des « éerits apologébigues » ; il est
regrettable que I’Ad Orosium et le O. adversar. legis et prophetarum n’aient pas bénéficié
du méme sort. Je me permets de signaler quelques rectifications de dates : le De actis c.
Felicem manich. est daté anjourd’hui de 404, et non de 398 ; le Contra parlem Donali
de 397 n’est pas signalé ; pour les datations du De Trinilale et des Enarrationes, A.8. ne
tient aucun compte des récents travaux de Mlle A.-M. La Bonnardiére qu’il cite pourtant
p. 481. — La Bibliographie a £été substantiellement reprise et allégée par rapport 3 la der-
niére édition. Dans le c.r., consacré i 1'édition francaise, traduction de H. Ohirat, j’avais
signalé la confusion faite sur le nom et le prénom de I’Auteur du livre : St Auguatine
and the Donatist Controversy, le nom étant WILLIS et les prénoms G. G(rimshaw). A.S. pris
de zéle cite & la. p. 428 deux fois le méme ouvrage, la premidre avec Perreur signalée sur le
nom et le prénom : W.G. Grimshaw, la seconde correctement. P. 417, & propos A’ dugustin
dans Uart aucune des publications de M. et Mme Courcelle n’est signalée. Sur les rapports
Angustin et Cicéron, il aurait été plus utile de donner 'ouvrage classique de M., TESTARD,
paru en 1958, plutdt que la dissertation inédite de M. Berzius.

G. P.

824, ReuTER Hermann, Adugustinische Studien. Gotha, Perthes, 1887, vmi-516 p.
— Réimpression : Aalen, Scientia, 1967.

825. Hamman Adalbert, Die Kirchenviter. Kleine Einfiilhrung in Leben und Werk, Herder-
Biicherei 268. Freiburg, Herder, 1967, 10,5 x 18, 176 p.

3268. HammaN Adalbert, Guide pratique des Péres de I’ Bglise, Paris, Desclée De Brouwer,
1967, 14,6 x 18,6, 336 p.

Aux pages 156 & 166 de 'édition allemande, et 262 & 280 de V’édition frangaise on trou-
vera un portrait plutét qu'une biographie de s. Augustin. Le grand public pourra s’en
contenter, mais comme initiation A la lecture et A I’étude des ceuvres de I’évéque d’Hip-
pone ces pages sont insuffisantes, Quelques précisions : Le baptéme de 8. Augustin eut lieu
trds exactement dans la nuit pascale du 24/25 avril 887, et non le vendredi saint 23, A
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.quelques pages de distance, I'A. parle de 224 letires d’ Augustin (p. 268) et de 228 (p. 271),
et de 270 (p. 322). A ma connaissance on a dénombré A ce jour guelque 400 manuscrits
de la Cité de Diew au plus, 382 exactement ; A.H, avance le chiffre de 580 pour les seules
hibliothéques d’Turope (p. 271) | — Dans un magazine hebdomadaire, le Guide pratique...
du Pére Hamman a fait I'objet d’une présentation au golt du jour et des « blousons
noirs » mais le plus ébonnant ¢’est que V’on n’ait pas hésité de reproduire en frontispice
une ¢ sculpture d’Hippone représentant le jeune Augustin » ; tel est le savoir de nos

prétendus journaux i la mode.
G. I

827. KRANZ Gisbert, Augustinus. Dienst an der Welt. Ein Lebensbild. Augsburg, Verlag
Winfried-Werk, 1967, 20 x 12,5, 180 p.

G Kranz a publié, en recueils ou & part, de nombreuses biographies de saints et de
personnalités catholiques dn M. A, & nos jours. Il a exposé son but eb sa méthode dans
Heiligenleben als Bildungsgut in Schule, Erwachsenenbildung wnd Seclsorge, (Schriften
zur Pidagogik und Katechetik, 14), Paderborn 1965. I1 aborde aujourd’hui I’Antiquité
avee un « Saint Augustin » Celte Vie concise est la preuve qu’on peut renouveler, méme
sans prétentions secientifiques, un genre ol les titres augustiniens dépassent de loin la
centaine. Originale, cette Vie ne I’est pas tellement parce qu’elle passe rapidement sur la
période avant la conversion (comme chez Possidius), laisse parler Augustin (comme faisait
Bardy) et le situe toujours & I'intéricur de son époque, choisit une dizaine de thémes en
accord avec son bub marqué par le titre « Dienst an der Welt » (qu’on peut traduire « Enga-
gement au monde ») : Poriginalité est ici le fruit de Pexigence. On sent partout que I'auteur
a, consulté les meilleurs travaux, qu'il a laissé mavir le sujet. Qu'on lise le chapitre sur la.
contrainte en matidre de religion : modale d’équilibre et de justesse. La réussite vient de ce
que I'auteur n’a pas voulu tout dire mais bien dire. Peu importe alors qu’il ne préoige pas
mieux ses références et citations, que son tahleau chronologique ait besoin de retounches
mineures (p. ex., anndes 387, 388, 391 : voir Refract.), que ses dix pages de bibliographie ne
comprennent que des ouvrages en allemand (bien choisis et que le lecteur peut trouver
encore dans le commerce) ; nous souhaitons 4 ce livre le plus grand succés dans le public
soucieux de se former I'esprit.

L. B,

328. Somvrnr K. O., Kiinder des Liohtes. Augustinus ~ Zu freien Ufern. Monatsschrift
fiir Kdrper, Seele und Geist (Miinchen), 14, 1964, p. 391-394.

829, pv Roy 0.J.-B. Augustine St. — New Catholic Encylopedia, New-York — St Louis
— San Francisco — Toronto — London — Sidney, M¢ Graw-Hill Book Company, 1967,
vol. I, p. 1041-1058.

880. pu Rovx Olivier, Saint Augustin, Sa vie, sa pensée, son influence. Artiole exirait de
la New Catholic Encyolopedia. Hors commerce, (1967), 48 p.

Llexposé d'0. du Roy se recommande par la vigueur d'une synthése fondde sur une
thése récente : Lintelligence de lo foi en la Trinité selon saint Augustin, Genése de sa
théologie trinitaire jusqu’en 891 (Paris, 1itudes Augustiniennes, 196863 cf. Bullelin augusti-
nien pour 1966 — Rev. éf. augustin. 13, 1967, p. 388-301). O. du Roy s’applique en effet
& metitre en évidence le lien étroit qui unit la vie, ou plus précisément I’expérience de la
conversion, les structures essentielles de la pensée, et I"influence de celle-ci dans la problé-
matique de la théologie occidentale (cf. plaquette, p. 6-7, 22, 24, 36 sv. ; Encyclopedia,
p. 1043b ; p. 1053ab ; p. 1057a), « L’expérience néoplatonicienne de I'intériorité et de la
transcendance... avee son double mouvement de conversion et de dépassement, restera
pour Iui la voie type de Paceés au spirituel » (p. 7 et 1048b). « La découverte de la trans-
cendance divine et de la trinité chez les Néoplatoniciens.,.. va conditionner toute son
intelligence du mystére chrétien » (1bid.). « Ce n’est donc pas le Christ qui révéle la Trinité
par son Incarnation. Mais il est seulement la voie qui purifie notre cosur et le prépare ainsi
& la vision de Dieu » (p. 22 eb 1053a). « Cette théologie augustinienne & commandé ensuite
Tordre de notre enseignement dogmatique, le Traité De Deo Trino précédant le De Verbo
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incarnato ou le De Christo redempiore, alors que Incarnation est la révélation en acte de la
Trinité. Notre théologie trinitaire a donc perdu ce caractére ¢ économique » qui dans ’an-
cienne tradition en donnait I’¢ intelligence » & méme Uhistoire du salut » (p. 86 et 1057a).
Enfin ¢ toute notre problématique de la grice et de la liberté est née » de ¢ I’expérience
de la grice dans une individualité réflexivement consciente d’elle-méme ». ¢« FEt nous
commengons seulement a retrouver, au-dela de ce conflit, le primat de la communion
des consciences sur ’affrontement des libertés, primat véeu par Augustin dans sa charité
mais dont son intellectualité néoplatonicienne ne pouvait étre porteuse » (p. 36 et 1057a).
On voit que la thése d’0. du Roy ne manque pas de personnalité, qu’elle peut donner de la
tablature anx théologicns (je sais d’ailleurs que Pauteur souhaite la contestation), et
qu’elle offre matiére & réflexion pour le « dialogue cscuménique » Pour un article d’ency~
clopédie, on peut estimer que la thése est trop accusée. N'est-ce pas cette volontd de sys-
téme qui explique un oubli d’importance concernant la Cité de Diew P Je n’ai trouvé qu'une
indication sur I'Eglise « Cité de Dieu, mélée ici-bas & la cité terrestre, mais spirituellement
déja distinguée » (p. 29 et 1055a), et une douzaine de références occasionnelles au grand
ouvrage. Pour le tableau chronologique des ceuvres (p. £1-45 et 1049-1051), O. du Roy s’est
assuré la collaboration de Mlle La Bonnardiére (cf. p. 45) : il ne peut y avoir meilleure
recommandation.
G. M.

381, FreEnD W. H. C., The Early Church. Coll. « Knowing Christianity ». London, Hodder
and Stoughton, 1065, 288 p.

Présentation rapide pour le public non spécialisé. Chap. xvirr, « 8t. Augustine of Hippo »,
p. 210-220 et 278-279 (notes).

332. Oroz RETrA José, San A gustin. El hombre, el eseritor, el santo, Madrid, Liberia Bdito-
rial Augustinus, 1967, 21,6 X 13,5, 568 p.

Aprés avoir offert aux étudiants débutants un San Agustin. Semblanza para jévenes
(Madrid 1986 ; voir Rev. é. augustin., 13, 1967, p. 865, n © 149), le P. Oroz en présente une
seconde aux ébudiants des classes supérieures. 11 insdre dans les chapitres de courts extraits
d’ Augustin en labtin et ajoute 4 la fin du volume un choix de textes plus longs. I’autenr a su
donner aux jeunes autre chose que de la pure biographie. Bt plus de quarante pages expo-
sent aux latinistes en herbe les ressources de la langue et du style d’Augustin.

L. B.

388. von CAMPENHAUSEN Hans, Les Péres latina. Traduit de 'allemand par O.-A. MOREAU.
Paris, Editions de I’Orante, 1967, 19 X 14, 844 p.

Traduction de Lateinische Kirchenvdler, 2¢ éd. revue, Stuttgart 1065.
8384, Trark Agostino, (Padri e Maestri :) S. Agostino — Vita religiosa, 8, 1967, p. 520-545.

335. BrRowN Peter, dugustine of Hippo. A Biography. London, Faber & Faber, 1967,
22 x 14, 464 p.

J'ai eu souvent l'occasion de signaler ici des articles de Peter Brown sur Augustin eb
son époque. Il m’échoit aujourd’hui de présenter une étude d’ensemble qui porte le titre
modeste dans son énoncé mais ambitieux dans son dessein : Awgustin 4’ Hippone, Une
biographie ; biographie compldte méme, nous dit le texte de présentation sur la couverture
de garde. De fait, elle embrasse toute la vie d’Augustin, de la naissance jusqu’a la mort.
Toutefois, la perspective dans laguelle I’auteur aborde son étude lui fait concentrer davan-
tage son attention sur tels aspeots de la vie 4’ Augustin que sur tels autres. Il en est parfai-
tement conscient : « J’ai suivi, éerit-il, le flanc d’une montagne, me tenant, pour ainsi
dire, an-dessus des plaines des devoirs journaliers d’Augustin comme évéque et bien en-
dessous des sommets de ses apéculations sur la Trinité » (p. 9). Le lecteur découvrira d’au-
tres lacunes qu'une biographie compléte ne devrait pas comporter, par exemple le silence
sur le role d’Augustin dans les conciles africains ou sur le monde vaste et varié de ses
correspondants. On ne saurait lui en faire grief du moment que ces lacunes ne sont pas de
nature & modifier 'orientation de sa pensée.
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Peter Brown poursnit un but bien précis : saisir et définir, dans le déroulement de la vie
d’Augustin, sous la permanence de son identité fonciére, les changements incessants sur-
venus au gré du jeu subtil des influences réciproques de sa personnalité et du monde envi-
ronnant, 11 est amené ainsi & explorer le comportement d’un homme eb ses mobiles secrets
dans son action qui va g’élargissant, au fur et & mesure que s’étend le champ de ses res-
ponsabilités, et ce jusqu’aux dimensions de ’Empire occidental et de 1'Eglise universelle.
Au temps d’Augustin, ce monde subit des changements profonds, rapides et & certains
égards dramabiques. Augustin en subit les contrecoups : il change avec son milieu, mais il
influence 4 son tour ce milieu par I’'apport de sa pensée et de sa personne, TAche vaste eb
ardue que de saisir dans la vie de cet homme le moment et le lieu o les changements
internes et externes se rencontrent et se déterminent réciproquement. Peter Brown I'a
réussie, apparemment sans efforts, Mais V'aisance avec laguelle il a écriti ce livre ne doit pas
donner le change suwr le travail préparatoire quv’il a dfi accomplir pour maitriser un sujet
qui souldve & la fois des problémes d’histoire, de théologie, de philosophie et, puisqu’il s’agit
de connaitre les réactions d’'un homme, de psychologie humaine. Le livre, en effet, s’appuie
sur une documentation étendue, plus vaste en réalité que le lecteur superficiel peut-dtre
ne se l'imagine : contrairement & ce gu'il rapporte d’Augustin écrivant sa Cité de Dieu,
Peter Brown n’écrit pas « comme pour montrer qu’il est capable, lui-aussi, de se mouvoir
& V'aise au milicu des cumulus de 'érudition » (p. 304). Il évite, par exemple, d’accorder
une place & la discussion des opinions d’autrui — et on sait le désaccord des spéeialistes
sur certaing détails | Qu'on ne g’y trompe pas ! La discussion a eu lieu ; auteur s'est fait
une opinion, et le plus naturellement du monde il la fait passer dans son livre. Une réfé-
rence & Augustin, un renvoi & telle étude récente sur la question nous avertit que son opi-
nion n’est pas faite d’arbitraire, Ainsi allégé, le récit se déroule sur un rythme rapide et
soubenu & la satisfaction du lecteur. Libre & lui, s'il aime la discussion, de ¢’en prendre aux
idées de Iauteur.

11 faut en dire autant de la concision, que certains spécialistes trouveront peut-étre
excessive, concision avec laquelle sont traités des sujets tels que le manichdisme, le
donatisme et le pélagianisme, ou encore la plupart des ouvrages de saint Augustin, A
n’en pas douter, 'auteur a étudié ces questions dans le détail, mais il n’en a retenu que log
aspects utiles au développement du théme de sa recherche. Loin d'étre un défaut, cette
concision témoigne d'un esprit de mesure et en méme temps d’une admivable puissance de
gynthése. Il fallait un et 'antre pour étre capable de présenter en moins de 450 pages, a
justification plutdt réduite (15 x 10) Vaventure spirituelle si complexe de saint Augustin,
TBtude des travaux critiques, avec une particulidre attention aux travaux les plus récents
(voir Bibliographie p. 485-452), le travail préparatoire a consisté surtout dans une lecture
approfondie de toute I’oeuvre d’Augustin. Le fruit de cette lecture se retrouve presque &
chaque page sous la forme de citations toujours bien venues, d’allusions discrétes on de
simples références en bas de page. Ces derniéres sont parfois riches en suggestions. Pour
n’en citer guun exemple qui m’a particuliérement frappé : a la page 170 Peter Brown
cite en traduction le début de Confess., VI, xv, 25 (le fameux passage sur le départ forcé de
la, concubine) : ¢ ...cor, ubi adhaerebat, concisum et uulneratum mihi erat et trahebat
sanguvinem », et & propos de 'image suggérée par « trahebat sanguinem » il renvoie en note &
la lettre de consolation écrite par Augustin & Sapida qui venait de perdre son fréve, Fp, 263,
2. 8i on se donne la peine de se reporter au texte indiqué, on apprend tout ce que l'image
implique pour Augustin de douleur tenace et de larmes, Comment dés lors accuser
Augustin, en cebte circonstance, de dureté de ceeur !

Le livre est divisé en cing parties dont I'ordre chronologique marque les grandes étapes
de la vie d’Augustin, L’auteur s’est abstenu d’imaginer un titre pour chague partie ; il
en aurait été capable vu le bonheur avec lequel il a su résumer en un ou deux mots brefs
et percutants le contenu de chague chapitre. Par contre, il a placé en téte de chague partie
une table de chronologie comparde, rédigée par M. Walsh, mais qu’il prend 4 son compte.
Certaines dates me semblent 8tre trop précises, par exemple : 8370 retour de Madaure &
Thagaste, 371 départ de Thagaste pour Carthage, 375 retour de Carthage & Thagaste... ces
daties sont inconnues, voir O. PERLER, Les voyages..., dans Recherches augustiniennes,
I, p. 10. D’autres peuvent &tre précisées, par exemple : « 388 époque tardive de 'année »,
en réalité, aolt ou septembre, de préférence aoQib ; « 391 arrivée an printemps A Hippone
pour y fonder un monastéres, plus précisément : arrivéde en février & Hippone pour y ren-
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contrer une possible recrue pour la vie monastique, voir O. PERLER, 1bid., p. 11 et Augus-
tinus und das Todesdatum des Augustus Magnus Mazimus,.., dans Festschrift fir. Alois Tho-
mas, 1967, p. 289-296 (dans ce Bulletin n° 157). Gildon aurait dft étre mentionné deés
888. Pourquoi ne mentionner le compte Boniface qu’en 427 alors que ses relations avec
Augustin, dont ’'auteur fait grand cas, débutent bien plus tot ? Certaines lettres, comme
celles d’Aug. au comte Boniface, auraient mérité de figurer dans la colonne des couvres.
Les dates attribudes & certaines ceuvres restent sujettes i discussion. Ce ne sont 14 que
de minuscules défauts ; les tables rendront grand service au lecteur, comme sera utile au
public anglophone la. liste des traductions en langue anglaise des ceuvres d’Augustin, que
Pauteur a eu ’heureuse idée d’ajouter.

L’historien, dans ce livre, est rarement pris en défaut et ce n'’est jamais que sur des
points de détails. M. Marrou en a signalé quelques-uns (dans Revue des dtudes latines, 45,
1967 (1968), p. 179-180). On peut y ajouter les suivantes. P. 220 : & bien lire Ep. 53, 1,
Pange n’enseigne pas au prébre donatiste « la ligne exacte de la descendance du christia-
nisme culminant dans I’évéque de sa cité », mais Iui donne l'ordre de communiguer au
catholique Generosus la liste de sucecession apostoligue des évéques donatistes de Cons-
tantine, rédigée par 1’'dvéque donatiste de la cité (Petilianus), comme la fin du méme
parvagraphe l'indique. P. 233 : ce n’est pas pour avoir abandonné le schisme que 'dvéque
de Bagai a é6€ malbraité par ses adversaives, mais pour avoir obtenu par voie judiciaire la
restitution d’une basilique que les donatistes avaient occupée (€. Cresc., III, XLIL1, 47 ;
Eyp. 185, vir, 27) ; Videntification du sidge (Bagai ou Béja P) et par suite du personnage
fait difficulté (voir note complémentaire 38 dans BA 31, p. 815-817). P. 241 : & propos de
Pévéque donatistes d’Hippone, Macrobius, on ignore quand il fut ordonné, mais dans la
lettre qui relate les événements sur lesquels auteur s'appuie (&p. 108, v, 14) il est dit
« nuper ordinatus » (Ibid., 1, 2) ; ordonné en exil ? probablement ! mais que son exil,
comme évéque, ait duré quatre ans, rien ne le prouve. P, 241 : dire que « ce fut sous I'im-
pulsion d’une horreur primitive, romaine, du sacrilége, que les officiers impériaux auraient
imposé automatiquement la peine de mort aux donatistes convaincus d’avoir mubilé des
prétres ou saccagé des églises », c'est supposer gratuitement que ces officiers étaient tous
chrétiens et catholiques, c’est suggérer aussi qu'ils interprétaient la loi an gré de leurs
sentiments. Je ne pense pas que telle soit 'intention de l'anteur et j’ai peut-&tre tort de
critiquer cette affirmation dans sa position isolée. Mais elle m’offre Poccasion de rappeler
que précisément & cette dpoque le schisme et I’hérésie, en tant que tels, & fortiori les actes
de violence qu'ils pouvaient inspirer, étaient assimilds, par la loi, au crimne de sacrilege
condamné par le droit romain dés IAntiquité (voir Grasmirox, Coercitio..., passim eb
. 241). L'expression « gacrilegium schismatis » tant de fois employée par les conciles afri-
caing et par Augustin avait fini par entrer dans le droit civil toub prét & accueilliv, eb
par prendre un sens juridique sur lequel les évéques catholiques pouvaient s’appuyer pour
réclamer intervention du ¢ bras séculier * : bel exemple, sur un point précis, de ces change-
ments survenus au gré du jeu subtil d’influences réciproques, sur I'étude desquels Pauteur
a voulu construire sa biographie (voir plus haut).

Le livre esb écrit avec art, art spécifiqueinent anglais duns son expression : distingué
jamais pédant, sérieux mais tempéré d'un humour discret. Point n’est besoin d’étre
anglais pour apprécier la richesse du vocabulaire et se préeision, la concision et 1'élégance
des phrases. On goGtera la fournure heureuse de certaines formules et le recours fréquent,
parfois inattendu mais toujours & propos, & des images et & des comparaisons pour illustrer
une idée, traduire un sentiment, dépeindre une situation. Quelques-unes de ces images,
qui frapperont 1’étranger par leur caractére pittoresque, sont empruntées au trésor des
dictons populaires : « sauter de la poéle & frire dans le brasier », « licher plus de corde &
V’adversaire pour qu'il 8’y pende mieux » D’autres images naissent de esprit d’obser-
vation de l'auteur : « pour Augustin, Dieu reprend celui qu’il chérit, et apparemment sans
discrimination, comme I'homme qui houspille sa famille chaque samedi-soir ¢ pour le cas
olt * (p. 237) » Beaucoup de comparaisons jaillissent d’un rapprochement des idées avec
des faite de civilisation ancienne ou moderne, anglaise de préférence : ¢ Julien d’elane
méne sa campagne contre Augustin comme une Guerre punique de l'esprit (p. 383) »
Pour le méme Julien, le Dien &’ Augustin qu’il attaque est « un Verrés divin mis & son tour
en accusation devant le tribunal pour la proscription massive d’innocents (p. 392) » Le
souvenir du « temps de Macaire » est chargé d’un méme complexe de sentiments pour le
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donatiste numide que le souvenir du « temps de Cromwell » pour le catholique irlandais
(p. 215). La Cité de Dieu n’est pas un « tract for the times » (p. 812). « Augustin regardait
les anciens Romains avec la méme intensive ambiguité de sentiments que les Anglais
d’aujourd’hui considérent leurs * Eminent Victorians ’ (p. 308) » Le pélerin de la Cité de
Dieu ressemble bien plus au « Wanderer » de Schubert qu'au globe-trotter » de Chaucer
(p. 824)... comparaisons et images qui jaillissent & tout instant comme un feu d'artifice.
Elles n'ont rien d’artificiel cependant ; elles ne font pas qu’éblouir, elles éclairent. Finale-
ment ¢’est grice & son talent d’écrivain que Peter Brown a su nous imposer la présence
d’'un Augustin bien vivant dans un monde vivant.

La nouveauté de cette biographie, mis 4 part sa présentation littéraire, consiste & pré-
ciger, par de fines retouches, de nombreux points de détails. L’auteur ne nous en avertit
jamais, mais le lecteur informé du dernier état de la recherche sur la vie d*Augustin sanra
les découvrir. Je n’ai pas la prétention de les avoir découverts tous ni c’en faire I'inven-
taire ici ; je me contenterai de donner quelgques exemples, — On est heureux de lire que
« le manichéisme donnait & Augustin d’étre un jeune homme austére et apirituel » (p. 50)
selon l'idéal entrevu dans I’Hortensius. 11 trouvait dans la morale manichéenne, non pas le
prétexte & se laisser aller, avec une conscience tranquille, & une vie dissolue, mais la réponso
4 son besoin existentiel de ¢ sauver au plus intime de lui-méme une oasis inviolée de per-
fection » Il y a 1i sans doute I’explication psychologique la plus réaliste de son adhésion
& la secte : dans I'ordre intellectuel, en effet, Augustin avait fini depuis longtemps par
douter du gystéme manichéen, alors qu’il se sentait toujours attiré par son attitude morale
(p. 50-51). §'l g’en détacha définitivement, nous dira-t-il plus tard, (Confess., V, X, 18), ce
fut par désespoir de ne pas y trouver les moyens d’un progrds intérienr.

Ca souci de progrés intérieur, intellectuel et moral, est I'une des constantes de la vie
d’Augustin que P. Brown met admirablement en Inmiére, particuliérement dans la recher-
che ardente de la vérité et d’une forme de vie en conformité avec elle, qui domine la jeu-
nesse d’Augustin et gqui trouvera sa conclusion dans sa conversion et son baptéme. Peter
Brown nous explique qw’il n’est plus permis de voir dans la décision d’Augustin, prise
A cetite occagion, de vivre dans la chasbeté et en communauté d’amis, une rupture totale
avec le mondre qui aurait fait de Iui un moine au sens pleine du mot. Méme A Thagaste
T’iddal d’Augustin et de ses amis était le « deificari in otio » et non pas, tout d’abord, un
« nivere secundum regulam ab apostolis constitutam » Leur préoccupation n'était cepen-
dant plus d’étudier les arts libéraux et la philosophie profane mais d’approfondir la foi chré-
tienne en servant Dieu. Insensiblement mais asses rapidement, le groupe de disciples
réunis autour d’Augustin devient un groupement monastique dont la structure reste
cependant mal définie.

On n’a jamais analyaé, comme Peter Brown le fuit, les conséquences immédiates eb
lointaines pour la destinde d’Augustin de son entrée forcée dans le clergé d’Hippone :
un tournant décisif et & certains égards une rupture psychologique plus profonde que ne le
fut sa conversion & Milan., Désormais le souci de sa propre perfection doit passer au second
plan ou mieux, & travers le souei primordial du bien des aubres. C'est dans cette période de
1o vie A’Augustin qui ne se termine qu’a sa mort, que l'auteur excelle & dépister intex-
action des canses internes st externes qui déterminent; des changements profonds tant chez
1'évéque d’Hippone que dans son milieu environnant. Par sa formation philosophigue
néoplatonicienne, Augustin était mal préparé & aborder les problémes concrets, mais en
méme temps merveilleusement armé pour pouvoir finalement les dominer. D’instinct le
peuple d’Hippone I'avait deviné. Mais on a trop oublié que, choisi par Iui dans 'enthoun-
siasme, Augustin a d4 déployer un immense effort pour lui imposer son autorité. I1 était
bien armé pour combattre avec succes, par la parole eb par I’écrit, les manichéens de 1a ville.
Cette polémique contre les manichéens, remarque Peter Brown, fut probablement 1'occa-
sion pour Augustin de revoir sa position sur la valeur du corps humain, promis, par la foi,
A la résurrection, et de nuancer en conséquence sonh néoplatonisme. Celui-ci a marqué
T'esprit d’Augustin pour toujours : I'auteur en reldve les influences dans les Confessions,
mais encore dans les sermons et méme dans la Cité de Dieu. Lie donatisme fut pour Augutin
un probléme entitrement nouvean. Il I'a combattu comme un phénoméne proprement
religioux, et Peter Brown souligne le fait que, au temps d’Augustin du moins, il est difficile
de le voir autrement : 8'il faut parler de mouvement de réactions c’est du cdté de I'glise
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catholique qui a déclenché la lutte avec Pardeur d’une minorité consciente de son droib
et de sa vérité. Dans cette lutte le rdle A’ Augustin est bien analysé, peut-étre au détriment
de celui de 'ensemble des évéques africaing dans les Conciles. Bt bien entendu, l'auteur
ne manqgue pas de nous décrire avec soin le climat psychologique et doctrinal dans lequel
Augustin a été amené, non pas a4 abandonner les voies de persuasion pacifique, mais &
recourir parallélement & l'intervention du pouvoir civil. Le chapitre consacré au péla-
gianisme me semble particuliérement riche dans sa concision, Cependant ¢’est & son propos
que je me pose un probléme qui m’a hanté A travers tout le livre : quelle idée, d’aprés
Peter Brown, Augustin se faisait-il de Dieu, ou plutdét & quelle idée de Dieu Augustin
s'est-il arrété au cours de sa longue évolution ? 11 reproche au Dieu des manichéens d’&tre
privé de puissance ; contre Pélage Augustin insiste sur la Toute-Puissance. Je sais :
Augustin insiste aussi sur PAmour de Dieu qui a été répandu dans nos cosurs. Mais trop
souvent, I'auteur nous présente le Dieu d’Augustin comme un pére de famille sévire qui
chitie ses enfants sans discrimination. En est-il vraiment ainsi ?

11 est possible de dégager de cebbte Vie un portrait moral bien défini d’Augustin,.. les
éléments s’en trouvent épars dans le volume, presque & chaque page, car Peter Brown
pousse frés loin Vanalyse du caractére, avec sympathie, mais sans aucune flatterie. Je
laisse an lecteur d’achever ce travail. I1 y trouvera un immense plaisir,

— Voir H.-I. MARROU dans Revue des éiudes latines, 45, 1967 (1968), p. 173-181.

A, d. V.

336. Back Siegiried, Monika, Mutter und Heilige, oder Sie weinie viele Jahre (Conf. 9, 12) :
Leben der heiligen Monika. Wirzburg, Augustinusverlag, 1067, 20 x 12,5, 194 p.

Cette biographie essaie d’évoquer les états d’Ame des personnages ; elle se classe délibéré-
ment dans le genre littéraire des « vies de saints » destinédes & V'édification. On trouve dans
les pays de langue allemande maint cercle de meéres chrétiennes sous le patronage de
Ste Monique. Parfois Paubteur préte & Monique ou & la vieille famula des « formules »
augustiniennes : ce trait de psychologie mérite qu’on le retienne.

L. B.

ICONOGRAPHIE

337. Prurrer Blisabeth, Der « Augustiner-Hochallar » und vier weitere Nirnberger Altdre
des ausgehenden 18. Jahrhunderts — Mitleilungen des Vereins filr Geschichie der Stadt
Nurnberg, 52, 1968-1964, p. 305-398 et 6 pl.

L’« Augustiner-Hochaltar » conservé au Musée National Germanique de Nuremberg
{Lutze-Wiegand, Katalog des Germanischen Nationalmusewms zu Niirnberg : Die Gemidlde
des 18.-16. Jahrh., Leipzig 1937, p. 127) est en réalité une composition de deux autels dis-
tincts, de la fin du xve s., sortis des mémes ateliers ; I'un provient de I’église Saint-Guy des
augusting, l'autre de la chapelle des cisterciens d’fbrach établis 4 Nuremberg. C’est
& la rectification et & I’histoire de cette erreur que BE. Pfeiffer s’applique avec succés dans la
premier partie, par des considérations archéologiques et iconographiques ; elle y étudie
également le maitre-autel plus ancien, milieu du xve s., de I’église des augusting, autel
appelé ¢« Tucher-Altar » d’aprés la famille Tucher qui 'acquit ensuite (ef. p. 851) (c’est
T'un des ¢« quatre » autels mentionnés dans le titre de l'article). La seconde partie précise
par les mémes méthodes 'origine de trois autres autels, 1'un aujourd’hui & Straubing, un
autre & Niirnberg-Wohrd, le troisidme ¢ Peringsdérfer-Altar » nommé d’aprés son fonda-
teur : les deux premisrs proviennent de la chapelle Notre-Dame annexée & 1'église Saint-
Guy des augusting, le troisigme de la chapelle Saint-Georges, autre annexe de la méme
église (plan d’ensemble p. 367). Les deux parties, fort techniques, sont résumdes p. 361
svv, et 394 svv. — Il nous reste & relever quelques sujets iconographiques. Un panneau du
4 Tucher-Altar » (anj. dans la, Frauenkirche, Nuremberg) représente la « Vision d’Augus-
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tin » : il s’agit de la légende ou Augustin agenouillé voit apparaitre la Sainte Trinité ;
sur un autre panneau du méme autel figurent debout Augustin et Monique séparés par un
ange dont la banderole porte « Colloguebantur soli valde dulciter », phrase qui introduit.la
¢ Vision d’Ostie », Conf. 1X, x, 23 (p, 846-348 ; pl. 4 ¢ et b). Un panneau du « Liffelholz-
Altar » alias « Wohrder-Altar » (auj. maitre-autel de I'église Saint-Barthélemy & Nirnberg-
Wohrd ; premiéres années du Xvi® s.) porbe saint Augustin, un autre panneau sainte
Monigue (p. 374 ; pl. 8a) ; deux petits panneaux du méme autel représentent les quatre
docteurs occidentaux (p. 375 ; pL 6b). Aux pp. 343 sv. ef 364 sont signalées des représenta-
tiong d’Augustin, ’'une disparue, 'autre retouchée pour obtenir un saint Léonard.

L. B.

338 RospNTHAL Erwin, Two unrecorded Italian single woodcuts and the origin of wood
engroving in Ilaly (with an Appendinz by Augusto CAMPANA) — Ilalic Medicevale e
Umanistica, 5, 1962, p, 353-370 eb pl. XXX-XXXIX,

L'article concerne principalement deux gravures sur bois, représentant 1'une St Domi-
nique, Pautre 8t Thomas d’Aquin, reproduites ici et étudides pour la premidre fois. Pour
en découvrir I'origine et la date, I'auteur les compare plus spécinlement & quatre autres gra-
vures conservées & Ravenne, Biblioteca Clagsense, parmi lesquelles une gravure représen-
tant St Augustin assis sur un tréne avec les ingignes épiscopaux, ayant & ses pieds, &
droite Ste Monique, & gauche St Nicolas de Tolentin (gque l'auteur qualifie abusivement
de saints dominicains : ils sonb tout au plus vénérés dans I'Ordre des Dominicaing), Les
deux saints tiennent par la main chacun le bout d’une banderole sur laquelle esh derit le
texte assez énigmatique : Niokil tudicio {uo facuimus (voir reprod. Planche XXX VIII),
L’auteur pense que cette gravure fait partie d’'une série provenant d'un méme atelier situé
probablement & Venise ; il suggére que le graveur a pu prendre pour modele de son Augug-
tin assis la peinture de Bartolommeo Vivarini, datée de 1478 eb reprdsentant dgalement;
un Augustin assis (voir reprod. dans L. Trsr1, Storia della Piltwra Veneziana, IT, Bergamo
1915, P1. XII). Lamberio Donati a déerit pour la premi&re fois la gravure de saint Augustin
dans Il Commune di Ravenna, XI1I, fasc. 2, Ravenna 1935 ; il en donna une reproduction
dans U'état oli elle ge trouvait avant sa vestauration par les ateliers du Vatican (1937-1938),
dans Ifer Iconographicum (Maso Piniguerra I, 1038, p. 26).

Voir aussi no 431. A. d. V.

INFLUENCE — VIe-XIIe SIECLES

339, CounceLLe Pierre, La Consolation de Philosophie dans la tradition lilléraire. Antécé-
denis et postérité de Boéce. Paris, Btudes Augustiniennes, 1967, 25 X 18,5, 452 p. et 133 pl,

Dans ce Bullelin, nous ne pouvons signaler que les guelgues pages concernant saint
Avgustin, — Dans la. Consolation, ¢« nul n’a prouvé un emprunt précis, une dépendance
directe de Bodce & Aungustin » (p. 170), bien qu’on y trouve des idées concordantes. Cicéron,
De diwinatione chez Boéce et Augustin (p. 210). La ¢ perpétuité » du monde chez Bodce et le
commencement du monde chez Augustin (p. 229 sv.). Une sentence transmise par Sextus
(p. 353 note). Bodce réfuté au moyen d’Aungustin ou harmonisé avec lui, dans les Commen-
taires médiévaux de la Consolation (passim dans la Ve Partie ; voir 'index).

840, Warracy Luitpold, 7'ke Libri Carolini and Pairistics, Latin and Greck : Prolegomena
to a Critical Edition — The Classical Tradition. Literary and Historical Studies in
Honor of Harry Caplan, edited by Luitpold WarrAca. Ithaca (New York), Cornell
University Press, 1968, xvi-608 p. ; p. 451-498,

Nous possédons I'autographe des Libri Carolini dans le Cod. Vat. Lab. 7207, le manus-
crit de la premisre rédaction, mais avec des centaines de corrections : on a changé,
ajoutd, supprimé par grattage, de sorte qu'une deuxiéme rédaction se superpose & la pre-
midre. Le manuscrit doit done étre traité en palimpseste et son édition devra juxtaposer,
autant que possible, les deux rédactions. Cela permettrait de mieux préciser les sources

12



322 BULLETIN AUGUSTINIEN POUR 1967

bibliques et patristiques de 'ouvrage. L’éd. de H. Bastgen, M GH, Legum sectio III ;
Concilia II, Supplementum, 1924, ne satisfait pas 4 ces conditions. Notre auteur en prépare
une nouvelle et il nous offre ici les premiers résultats de ses recherches en ce qui concerne les
sources patristiques, latines et greeques. Il n’est pas possible de résumer utilement ces notes
denses de titres, de textes et de références. Signalons ici quelques références & Augustin :
De diuersis quaestion. LXXXIII, 79 (De magis Pharaonis, emprunt & Fugippius et non
pas A Pseudo-Aug., Liber XXI senfentiarum) ; De diuvers. quaest. LXXXIIT, 64 ; Principic
dialecticae, X ; au Pseudo-Augustin, Dialogus quaestionum LXV (citant indirectement Aug.,
De genesi ad litt., XTI, 24, et plus loin Aug., De {rin. XV, 26, 45) ; au Pseudo-Augustin,
Categoriae decem (Anonymi Paraphrasis Themistiana), Intéressantes sont également les
références & Boédce, In librum drisiotelis peri ermeneias prima editio,
A, d. V.

841. Roques René, L'anthropologic et Ueschalologie de Jean Scoi Erigéne (suite) —
Annuaire 1967-1968 de I'cole pratique des Hautes Bbudes, Ve section, Sciences reli-
gieuses : Hisloire des théologies médiévales, (Paris, Sorbonne, 1967), p. 189-192.

Augustin, source partielle pour la nature et la « cause » du péché originel et du mal chez
Jean Scot. — Voir aussi R. RoQuEs, Remarques sur la signification de Jean Scot Erigene,
dans Divinilas, 11, 1867, fasc. 1 (= Miscellanea André Combes, 1), p. 245-329, ol1 influence
augustinienne est relevée plusieurs fois dans un contexte plus ample, p. ex. p. 206 (péché
originel), 308 et 8318 (retour de la créature aux causes), 203 et 812 (Augustin comme inter-
médiaire de principes néoplatoniciens).

L. B.

342, Srtoox Brian, The Philosophical Anthropology of Johannes Seottus Eriugena — Studi
Medievali, Serie terza, VIII, 1, 1967, p. 1-57.

848. Sroox Brian, Observations on the Use of dugustine by Johannes Scotlus Eriugena
— The Harvard Theological Review, 60, 1967, p, 213-220,

Aux p. 27-46 de son exposé sur 'anthropologie de Jean Scot, B.S, étudie le subtil trai-
tement auquel sont soumises les citations d’Augustin relatives au « Paradis terrestre »,
dans le De divisione naturae, IV, 14-16, ol elles se trouvent comme enrobdes dans un tissu
de textes de Grégoire de Nysse, de Maxime le Confesseur et d’Ambroige. Dans son article
de la HTR, il reprend les éléments de cette étude, pour préciser la teneur de cettc modifi-
cation. Il conclut en proposant de remplacer le mot d’Et. Gilson : « Erigena speaks Latin,
but he thinks in Greek » (History of Christian Philosophy in the Middle Ages, New York,
1955, p. 121), par le jugement snivant : « He was an author who read both the Greeks and
the Latins and thought for himself » (p. 220). En réalité, 1it. Gilson n’était pas d’un autre
avis : « No man has more constantly resorted to theological authorities in order to justify
his own position » (L. e. p. 114).

G. M.

844. TIrRELLI Vito, Gl inventari della biblioteca della Cattedrale di Cremona (sec. X-X111)e
un frammento di glossario latino del secolo X — Italic Medioevale ¢ Umanistica, 7, 1964,
p. 1-76 et pl. I-VI.

I/ A, réédite deux inventaires de la Bibliothéque de la Cathédrale de Crémone, le premier
daté de 984, le second de 1201. Ces inventaires sont d’autant plus précieux que les manus-
crits de cebte bibliothéque furent dispersés, quand ils ne furent pas démembrés au cours des
temps. Plusieurs ceuvres augustiniennes figurent dans ces inventaires. Dans celui de 984 :
Super epistulas Pauli Augustini volumen unum ; Augustini confessionum volumen unum ;
B. Augustini de sermone Domini in monte ; de agone christiano ; Exameron Augustini
volumen unum ; Contra Faustum ; Homeliarium Augustini ; Augustini de verbis Domini
vol, unum ; Libelli ex dictis beatorum Augustini, Isydori, Gregorii seu Leonis papae ad
audientium aedificationem collecti volumen unum. Dans Vinventaire de 1201 : Omelias
Augustini super Iohannem ; Commentum super Iohannem ; Augustinus super Genesim,
super Ezechiel ; Expogitio Iohannis. I’identification de la plupart de ces ceuvres ne pose
pas de probléme ; avec I’A. nous pensons que le volume « Super epistulas Pauli » est trés
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probablement la ¢« Collectio » de Biéde et que '« Exameron » correspond au « De genesi
c. manichaeos » ; par contre le commentaire « Sur Xzéchiel », que I'A. identifie avec le
Sermon Frangipane II « Tract. 9. Augustini de proprio natali », correspond plus vraisem-
blablement aux Sermons « De pastoribus » et « De ovibus » ol Augustin commente lon-
guement le ch. 34 d’Bzéchiel ; ces sermons (46 ot 47) ont habituellement été unis dans Ia
tradition manuscrite.

G. B.

346, NupwwmaN X, The Structure of Vision in « Apocalypsis Goliae » — Mediaeval Studies,
29, 1967, p. 113-123.

Les trois espéces de visions du De Genesi ad litieram XII ont été fréquemment reprises
au Moyen Age dans les Commentaires de ’Apoocalypse et du transport de saint Paul
au troisidme ciel (2 Cor. 12, 2-4) : X, N. énumére (p. 117-118) quelque vingt-cing cenvres
d’auteurs différents, d’ Alcuin & Thomas &’ Aquin. L’auteur de I’ Apocalypsis Goliae écrivant
& la fin du XII¢ siécle, familier de cette littérature, aurait forrdé sa parodie sur le schéma
traditionnel des trois visions,

G. M.

846. JaveLeET Robort, Image el ressembdlunce au douzidme siéele de saint Anselme & Alain
de Lille. Tome I : Textie ; Tome IT : Notes. Paris, Letouzey, 1967, xx1v-472 et X1-800 p.

Aprés avoir étudié la Psychologie des auteurs spirituels du XII¢ sitcle (Revue des sciences
religieuses, 88, 1959, p. 18-04 ; 97-164 ; 209-268), avant de consacrer un ouvrage a leur
notion d’extage (cf. I, p. 1x ; I, p. 88), R. J. s'est livrd & une vaste enquéte sur la dootrine
de I'image de Dieu, « analysant plus de cent auteurs, colligeant plus de vingt mille fiches »
(I, p. 1x). Dans un premier chapitre (I, p. 1-66) il présente « la formation et I'histoire du
théme » de Platon & frigéne, en ingistant natuvellement sur le Pseudo-Denys (p. £1-48) et
sur Augustin (p. 56-63). On peut regretter qu’Ambroise, en compagnie de Jéréme, soit
relégué en note (11, p. 25-28) ; ne serait-ce que parce qu’Augustin lui dut la connaissance
de la vraio conception de I'homme créé & l'image de Dieu (cf. Confessions, VI, 111, 4).
11 est vrai que Pinfluence d'Ambroise sur les auteurs spirituels n’est pas comparable & celle
d’Augustin ; elle n’est pourtant pas nulle (cf, Table des noms d’auteurs, X1, p. 324) et elle
est méme importante sur Guillaume de Saint-Thierry qui composa un Commentlarius in
Cantica canticorum e soripiis saneti Ambrosii collectus (P.L. 15, 1851-1962 ou 1047-2060) :
R. J. aurait pu le rappeler dans son développement sur le Scifo leipsum (I, p. 368-371),
En revanche, au lieu de supposer que ¢ ce passage est peut-&tre dft & un Ps.-Ambroige ou
n’est qu'une glose métaphysique » (II, p. 42, n. 23), Phistorien moderne peut asimplement
restituer & I’ Ambrosiaster la référence & Ambroige, In ep. Pauli ad Eph. 1v, 8, sur la notion
A’ewistentia dans le sens fort que Iui donnait Marius Victorinus, transmise par Abélard
4 Richard de Saint-Vietor (cf. IT, p. 29, n, 230 ; p. 51, 1. 80 ; p. 58, n. 100 ; p. 164, n. 245).
En ce qui concerne Marius Victorinus eb Augustin, R. J. a mis & profit Pexcellente étude de
P, Hadot, L'image de la Trinité dans I'dme chez Vielorinus el chez saint Augustin (Studic
patristica, VI, Berlin, 1962, p. 400-442), et souligné & son tour le contraste de leurs perspec-
tives, ontologique d'une part, psychologique de l'autre. I1 préecise (p. 59) que ¢ la psycho-
logie d’Augustin n’est ni vraiment une science de I’homme, ni une science de la Trinité,
c’est un chemin de ’un & Pautre » Elle est en effet animée de 1'élan dela « mens » ¢ image de
Dieu intentionnelle, image dans la mesure ol I'esprit est orienté vers la contemplation
des réalités suprémes ». Bt Yon comprend gu’« une telle anthropologie (soit) éminemment
adaptable & une spiritualité anagogique de « speculatio » et d’amour » (I, p. 85, n. 273).
De ce fait, je ne crois pas que s’applique & Augustin le contraste que suggére R.J. (p. 66)
entre les préoccupations plutdt apologétiques et doctrinales des Péres grecs et lating et la
doctrine mystique des auteurs spirituels du xr1e sidcle. Les études strictement théologiques
des analogies trinitaires augustiniennes laissent peut-étre dans I'ombre l'intention spi-
rituelle qui anime 'intelligence de la foi ; mais les contemplatifs y retrouvent naturelle-
ment; I'élan de leur propre vie spirituelle : Augustin est des leurs ; il est leur maitre en spiri-
tualité tout autant qu’en théologie.

Dans le corps de son ouvrage, pour présenter sa synthése, R.J. a adopté 'ordre classique
de la théologie, partant « du Dieu-Trinité pour congidérer image et ressemblance dans la
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eréation et dans la re-eréation » (I, p. Xt). On peutb en effet regrouper les chapitres en deux
parties, suivant le schéma de procession et de retour : dans la premiére (ch. 1-vr) sont
sucecessivement étudids U'image dans la Trinité, 'image dans la création, 'ange sceau de la
ressemblance, et I’homme & I'image et & la ressemblance ; dans la seconde (ch. vir-x) :
la, dissemblance, le Christ et la rédemption de I'image, la restauration de I'image par la
connaissance et par la charité. Dans ce cadre, R.J. a choisi d’illustrer les idées communes
par « les formules les plus frappantes, cueillies ici ou 14 — méme indépendamment d’une
datation de ces formules — puisque ¢’est la présentation doctrinale qui importe ot que les
auteurs cités sont pour la plupart contemporains » (I, p. X11). C’est une option qui s’'impo-
saib peut-étre pour exposer clairement une matidre trop riche ; mais je crains qu’on ne
puisse éviter ainsi une sorte de nivellement des doctrines. Dans la centaine d’auteurs cités,
il est bien des témoins effacés, quelques compilateurs qui offrent & I’occasion une expres-
sion heureuse ; mais il ¥ a aussi des spirituels qui, pour ne pas rechercher 1’originalité, n’en
ont pas moins leur personnalité propre : Abélard, Adam Scot, Aelred de Rievaulx, Alain
de Lille, Gerhoh de Reichersberg, Hugues RKtérien, Isaac de I'itoile, Pierre de Blois,
Pierre de Celle, Pierre Comestor, Rupert de Deutz, Thomas Gallus... I1 y a surtout les
grands témoins constamment invoqués : Bernard de Clairvaux, Guillaume de Saint-
Thierry, Hugues et Richard de Saint-Victor, Pierre Lombard. La multiplication des
gous-titres aurait permis de mettre en vedette les développements consacrés & tel auteur,
par exemple & la théorie personnaliste de Richard de Saint-Vietor (I, p. 77 sv.) ou aux
différences qui caractérisent le De gratia et libero arbilrio et les Commentaires sur le Can-
tique de Bernard de Clairvaux (I, p. 189 sv., 202 sv.). Pour &tre juste, il faut pourtant noter
que la table des noms d’auteurs (IT, p. 328-339) signale les passages importants par des
références en italiques et qu’elle est doublée par une table trds détaillée des iddes (IT,
P. 841-376). Bn feuilletant ces tables, j’avais constaté I'absence du traité pseudo-augusti-
nien De spiritu el anima ; j’ai eu ensuite la surprise de voir que R. J. Pattribuait lui-méme
& Augustin (cf. IT, p. 64, n. 200 ; p. 123, n, 196 ; p. 186, n. 899) ; mais Albert le Grand eb
Thomas d’Aquin savaient qu'il était d0 & ¢ quelque Cistercien ». 8'il n’avait ét6 sur ce
point vietime d’une inadvertance, R.J. ¥ aurait trouvé systématisée I'anthropologie spi-
rituelle de la fin du xre sidcle, avec plusieurs passages sur Pimage de Dieu (cf. P.L. 40,
788, 804-808, 809, 827),

Augustin est partout présent en ce X11® gidcle, qui ¢« clot par un sursaub magnifigue
Paugustinisme platonisant » (T, p. 1X). Mais ce n’est pas un ¢ gidcle d’angustinisme pur »
¢ Une influence grecque se fait sentir qui charpente de métaphysique procléenne un psy-
chologisme qui a manifesté ses dangers » (I, p. 78). « L’influence dionysienne connatt son
apogée chez les victoring qui augustinisent de psychologie ’ontologie cosmique » (T, p. 41).
Cette formule serait fort bonne, si elle n’était littérairement osée. Mais ce qui importe
davantage c’est que R.J. g'est agtreint & Ueffort considérable de multiplier les références
aux ceuvres d’Augustin tout au long de son ouvrage. Augustin est de loin I'auteur ancien
le plus abondamment cité, o, statistiquement dans la table des noms d’auteurs, il le
dispute aux cing grands témoins ci-dessus nommés (cf. en outre la table des influences
philosophiques et patristiques, II, p. 340). Influence multiforme, d'une complexité
propre & décourager les cherchevrs auxquels R.J. offre pourtant un riche matériel pour
des études précises de sources. L'universel respect pour Pautorité angustinienne n’exclut
d’ailleurs pas les nuances, voire les réserves : ainsi Richard de Saint-Victor rejetant &
Yoceasion toute argumentation de type augustinien (cf. T, p. 77) ; oun Pauteur de la Ps.-
Glossa de Poitiers qui porte ce jugement marqué peut-8tre d’une pointe de chauvinisme :
¢ Vide quod Augustinug in praecedenti per imaginem et similitudinem tantum unitatem
essentiae, per faciamus et nostram solam personarum pluralitatem insinuari voluit. Sanctus
Hilarius utpote vir profundioris intelligentine longe altius ista inspiciens et subtilius aciem
mentis in hoc intendens, perid quod dictum est: imaginem et similitudinem non solum unita-
tem essentiae significari verum etiam personarum pluralitatem insinuari.. » (Manuscrit
de Bamberg, Patr. 128, 80v, cité t. IT, p. 44, n. 43). Il n’en reste pas moins qu’Augustin est
Iinspirateur principal des auteurs spirituels du xr1r° sidcle, parce qu’ils trouvent chez lui
leur propre idéal de spiritualité, parce qu'ils ont vu en lui « le théoricien de I'image inten-
tionnelle » (II, p. 204, n. 504), R.J. insiste beancoup & juste titre sur 'intentionnalité, le
dynamisme qui caractérisent leur spdeulation ; eb il précise que c’est Augustin gui « pré-
lude & une phénomsdnologie dynamique de I'esprit humain, en traduisant par des descrip-
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tions d’ordre psychologique, intentionnalité de ’Ame vers I'un ou vers la matbidre, théme
familier des néo-platoniciens » (IT, p. 32, n, 250), Les spirituels reprennent en effet sans se
lasser les variations augustiniennes sur le théme de la bi-polarité de 'homme orientd soib
vers le bas par le péché, soit vers le haut par Ia grice ; vers la « région de dissemblance »
(R.J. n’ajoute pas moins de 22 textes (II, p. 280-248) au répertoire de P. Courcelle
Tradition néo-platonicienne et traditions chrétiennes de la « Région de dissemblance »
— Adrchives d’histoirve doctrinale et littéraire du moyen &ge, 82, 1957, n. 24-84) ou vers la
« région de ressemblance », dans laquelle la mens, capax Dei devient particeps Dei. Pour
avoir le détail de ces innombrables reprises, il faudra compulser les tables des idées et des
mots remarquables : acies, apex mentis, capaz, carilas ordinata, erectio, incurvatio, medietas,
pondus amoris (sub v. amour)... axiologie, dynamisme, intentionnalité, participation,
région... Que sais-je encore ? Les notes fournissent une mine inépuisable de références
pour P’étude de la survie de maints thémes augustiniens. Mais ¢’est I'esprit augustinien
qui souffle partout ; on le sentira notamment dans l'exposé de Vargument de saint
Anselme (T, p. 390-408), auquel R.J. s’efforce de rendre son sens augustinien originel, si
je ne me trompe. J'ajouterai pour terminer que 'enthousiasme de R.J. pour son sujet
d’étude est communicatif : il s'exprime dans un style dont les recherches sont parfois dis-
cutables, souvent suggestives,
G, M.

847, WrnznL Siegfried, The Three Enemies of Man — Mediaeval Studies, 20, 1967,
. 47-66.

Le théme des « trois ennemis » de 'homme, condensé dans la formule ¢ monde-chair-
démon », est trés fréquent & partir du x11 sidcle ; Pauteur de la formule pourrait &tre
Jean de Fécamp, car jusqu’d lui on ne trouve le théme lui-méme que sporadiquement :
Augustin, sermo 158, 4 ; (57, 9) ; Fructueux de Braga ; une Secréte de la Messe de profes-
sion monastique. Par contre, le théme de In « lutte contre les vices » est courant dans la
tradition latine au moing depuis Cassien (p, 49, n. 8). Wenzel s’étonne & bon droit que la
formule du sermon 168, 4 lucta cum carne, ...cum mundo, ,..cum diabolo n’ait pas laissé de
traces apparentes et il n’exclut pas la possibilité d’en trouver par une recherche sur I"uti-
lisation ultérieure de ce sermon. Une remarque enfin : si la formule apparait subitement
chez Jean de Fécamyp et chez Jean I'Homme de Dieu, ces auteurs ont peut-étre entendue
aux conférences eb sermons de leur commun abbé Guillaume de Volpiano (ef. p. 50 8v.).

L. B.

848, DtiomANwT Jean-Marie, Guillaume de Swini-Thierry, cistercien, vers 1085-1148
— Dictionnaire de spiritualité, t. 6, (fasc. 42-43, 1967), cal. 1241-1263.

L’article est df & I'un des meilleurs connaisseurs de Guillaume & qui Dom Déchanet
a consacrd de nombreux travaux., Pour Pinfluence augustinienne (col. 1258 et passim),
D’essentiel a été dit par Iui dans I'introduction & son édition de PExpositio super Cantica
Canticorum (Sources chréliennes 82, Paris 1962 ; voir Rev. éf. augustin., 11, 1985, p. 150).
11 montre comment Guillaume assimile et fond ses sources (cf. col. 1246 sv.}. 11 ne men-
tionne pas les rapprochements faits par Mgr M. Pellegrino, Tracce di sant’ A gostino..., dans
la, présente Revue, 9, 1983, p. 103-110 ; ni les citations de M, P. Courcelle dans Les Con-
fessions de saint Augustin (Paris 1988, p. 286 sv.) : de telles références ne sont pourtant pas
de pure philologie ; elles prouvent que Guillaume a gotité les Confessions et plusieurs for-
mules spirituelles dont il ne pouvait ignorer Pauteur. Il est dommage que nous n'ayons
plus seg Sententiae de fide « quas de beali manime Augustini libris extraxi» comme nous
Vapprend Guillaume dans la recension longue de la Préface & la Letlre d’or (cf. col, 1244
et 1245).

L. B.

849. Brooxn O., William of Sl Thierry’s Doctrine of the Ascent to God by Fuaith — Recher-
ches de Théologic ancienne et médiévale, 33, 1966, p. 282-318.
Voir Tarticle de méme titre, ibid., 30, 1963, p. 181-204 (Bull. awgustin. pour 1963,
n° 223, dans Rev. &, augustin., 11, 1965, p. 358). Le second article ne fait référence & Augus-
tin que pour I'union de la foi, de I'espérance et de la charité (p. 289 notes).
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850, Reimbaldi Leodiensis Opera Omnia, cura et studio Caroli DE CLERCQ. Corpus Chris-
tianorum, Continuatio Mediaeualis, IV. Turnholti, Brepols, 1968, vi-186 p.

Raimbaud de Liége, mort tout & la fin de 1149 on peu aprés, composa le De vita canonica
lors d’un séjour de presque huit mois dans 'abbaye des chanoines réguliers de Rolduc ;
il le fit sur les instances de son hote 'abbé Richer ; il avouait plus tard qu’il 8’était laissé
fléchir malgré son ignorance de la vie canoniale (ef. p. 8, Epistole ad Wazelinum), Marténe
et Durand avaient bien édité les trois leffres attenantes (reprises dans P.L. 162, 751-752),
mais non le traité et celui-ci serait perdu aujourd’hui avec le ms. de Pabbaye d’Aulne s'il
n’en existait une copie dans le Monacensis latinus 26452 du xvire s. Bdité une premidre
fois par de Clereq en 1962 (voir Rew. é. augustin., 11, 1965, p. 150, n° 229}, il est ici repris
avec toutes les exigences de la critique, — Vient ensuite une longue et curiense pidce éditée
pour la premiére fois : en voici I'histoire, Hélinand, chanoine de Saint-Martin d’Utrecht,
avait renoncé A sa prébende pour se faire chanoine régulier & Tréves. Aprés trois ans,
il revint sur ses engagements et réclama sa prébende. Des trois chapitres consultés, savoir
Liége, Minden et Munster, les deux premiers conseillérent au chapitre d’Utrecht de rejeter
totalement les requétes d’Hélinand. Indépendamment, Raimbaud composa contre Héli-
nand un De volo reddendo ob dialoguent 'Eglise et Augustin : celle-1 cite souvent les pro-
pres textes d’Augustin, celui-ci se cite abondamment lui-méme. Raimbaud présente
ITiglise & égalité avec Augustin ; mieux, celni-ci 1a remeb gentiment en place et la pousse
dans ses derniers retranchements ; elle prenait le parti d’Hélinand, elle finit par rendre
les armes. Autre curiosité : la Regula n’est pas utilisée, mais P'Eglise qui peu avant nom-
mait Augustin le principal « précepteur » de linstitution canoniale (De volo, 1, 7-9) men-
tionne tout & coup la « regula quae dicitur Augustini » et I’Augustin de Raimbaud ne
réagit pas (voir p. 53 et note). — Raimbaud soumit & Wazelin le De vofo comme il avait fait
du De vita ; cette fois encore il obtint une réponse élogieuse mais elle contenait aussi une
réfutation du point de vue de Raimbaud de paenitentia non ileranda comme venant d’Ori-
géne ; I’échange d’arguments se poursuivit ot 'Epist. 158, 111, 7, ad Macedonium d’Augus-
tin soutient argumentation : six lettres furent ainsi accolées au De volo comme le montre
déja VYewplicit du ms. Vatican lat. 1059 (xire s.), le seul qui subsiste : « Explicit non
solum De voto reddendo sed et De paenitentia non iteranda siromatice quidem ut promi-
serat (& la fin de la sixiéme lettre) conflatus in unum Reimbaldi feliciter Libellus. » Or,
selon de Clercq, le point attagué par Wazelin ne se retrouve pas dans les passages d’Origéne
cités dang le De voto, ce qui 'améne & penser que Raimbaud a dfi éerire quelque autre
ouvrage sur la question. Faut-il aller jusque-1a ? Nous pensons que le refus d’une seconde
« pénitence » ressort suffisamment: du contexte o1 figurent les citations d’Origéne : Augus-
tin (revu par Raimbaud) montre gqu'Hélinand n’a d’autre chance de salut que de rester
chanoine régulier ; Wazelin a pu aisément méler Origéne et le nouvel Augustin dont les
idées, sans se recouvrir, s'imbriquent. Et si les six lettres étaient inventées P Certains traits
correspondent assez bien & ce genre littéraire ; aprés tout, 'éditeur admet qu’elles puissent
avoir été « corrigées et augmentées », et il affirme (sans précisions) que I'Epistole ad
Traieclenses qui précéde le De volo est « fietive » (p. 86). Quoi qu’il en soit, on constate un
parallélisme général avec le De volo, et les derniéres lettres montrent que Wazelin, tout
comme PRglise dans le De vofo, finib par céder. — Détachons encore le bref Ilineraria,
exhortation pénitentielle, repris ici de 1’éd. Marténe et Durand (encore d’aprés le ms,
d’Aulne, perdu) : Raimbaud n’y cite qu'un seul Pare, Augustin Contra advers. Legis et
Prophet. — Nous n’avons pas de raisons de nous étendre sur les autres pidces de ces Opere
omnia : Libellus de schismale Anacleliano déjd édité par Baronius ; Chronicon rythmicum
Leodiense (plusieurs édd.) dont Pattribution n’est que probable de méme gque celle de
Y Epitaphium Frederici episcopi. — Pour Augustin, il reste deux références & préciser :
dans Itineraria, 8, 15-17, of. Contra advers. Legis el Prophet. 1T, x1, 87, P.L. 42, 662 unde
scit.,, terruit ? Bt dans Devita, 12, 42-48 = Solil. 1,1, 3, P.L. 32, 870. Enfin une intéressante
citation scripturaive Non tudicabit Deus bis in idipsum (De paenit., 64, 6 ; eb 64, 5-11 est &
son tour cité en 71, 32-88 qui devrait étre en italiques ou entre guillemets) : trace d’une
vieille version de Job, 83, 14 ? voir le contexte dans la Septante.

L, B,
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851, Isaac de VILitoile. Sermons. I. Texte et introduction critique par Anselme HosTE.
Introduction, traduction et notes par Gaston SALET. Sources chrétiennes, 130. (Textes
monastiques d'Occident, XX), Paris, Ed. du Cerf, 1967, 20 x 12,5, 348 p.

Isaac de I'Btoile, moine cistercien, mort vers 1168-11689, a laissé un traité De anima, une
explication du Canon de la messe et cinquante-cing sermons préchés soit au monastére de
I'Ttoile soit au couvent de l'ile de Ré ot il s’était retiré avec quelques compagnons, Ce
volume comporte les dix-sept premiers sermons, que les éditeurs, suivant en cela Dom
Tessier (PL 194, 1689-1876) ont groupds comme suit : six pour la féte de tous les Saints,
neuf pour les dimanches aprés 'Yipiphanie et deux pour les dimanches de la. Septuagésime
eb de la Sexagésime. Avec Y. Duval (L'Ami du Clergé, 78 année, n° 16, 18 avril 1968,
p. 255) je pense que cebte répartition suivant ’annde liturgique n’est pas absolue, Comme le
dit le P. Salet dans I'introduction, Isaac s’inspire beaucoup des Péres et particulidérement
de s. Augustin. A. Fracheboud avait déja étudié ¢ L’influence de 5. Augustin sur le cisber-
cien Isaac de I'Etoile », dans Collectanea O.C.R., XI, 1949, p. 1-17 ; XII, 1950, p. 5-16 ;
voir aussi P. COURCELLE, Les Confessions..., p. 200-201. Les nombreuses références don-
nées dans les notes manifestent cetbe influence tout en enrichissant le dossier. Les volumes
A paraitre permettront de nous faive une idée plus compléte de cette survivance d’Augustin,

G. ¥

852, SApiscr A., War de Breslauer Bischof Waller (1149-1169) Augustiner-Chorherr und
Propst des Chorherrenstiftes Malonne im Bistum Liitlich ? — Archiv fiir schlesische
Kirchengeschichie, 21, 1963, p. 88-42.

868. HirscH-REicH Beatrice M., The Symbolism of Musical Instruments in the « Psal-
terivim X Chordarum » of Joachim of Fiore and ils Palristic Sources — Siudia Palristica,
IX (Texte und Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1968, p. 540-551.

L’auteur pense, & juste titre, que c’est probablement aux idées exprimdées par saint
Augustin dans ses En. in psalmos que Joachim de Flore emprunte de nombreux éléments
pour constituer son interprétation symbolique de Pinstrument de musique, appelé psalté-
rion & dix cordes ; elle ne se pose cependant pas la question de savoir si ’emprunt est direct
ou indirect, sinon aurait-elle pu éervire, p. 547-64:8 : « Like 8. Basile and S. Isidore of Seville
he (Augustin) stressed.,, » P — Sur la foi de ses lectures, l'anteur affirine, p. 542, que le
triangle comme symbole de Ia Sainte Trinité a été supprimé dans l'iconographie chrétienne
a la suite de 'attaque mende par Augustin contre les spéeulations trinitaires des mani-
chéens (C. Faustum, XX, 6). Quoi qu’il en soit de 1'iconographie chrétienne, chez les
manichéens le triangle était plutdt un symbole sexuel, voir Aalders, dans Vigiliae chris-
tianae, 14, 1960, p. 260-252 (Bullelin auwg. pour 1960, ne 70 — Rev. él. augustin., 9, 1963,
p. 169).

A, d V.,

INFLUENCE — XIII¢ SIECLE

354, Casapo Fidel, A propdsilo del innatismo agustinieno en la escuela agustinianc
— Awrchivo Teoldgico Agustiniano, 2, 1967, p. 85-107, 8347-361,

Cet article reprend et compléte les données de I'étude sur La leoria de la « memorie Dei »
en la lradicidn escoldstica agustiniana — Lo Ciudad de Dios, 177, 1904, p. 5-48 et 201-233
(cf. Bullelin augustinien pour 1964 — Rew. &. augustin, 12, 1966, p. 345). F.C, g’dtend
& présent (p. 96-107) sur la doctrine de Jacques de Viterbe, dont il transcrit (p. 111-127)
la Quaestio 12 du Quodlibet 1, prise au Vaticanus Otlobonianus latinus 196, f. 91r-04r.
Il résume (p. 347-358) les théories de Gérard de Sienne, Grégoire de Rimini et Alfonso
Vargas de Toléde, et ajoute un exposé sur Paul de Venise (p. 3563-861). Je maintiens mes
réserves sur l'étiquette « memoria Dei » qui convient encore moins bien & la scolastique
augustinienne qu'a la théorie d’Augustin (cf. G. Madec, Pour et contre le « memoria Det »
— Rev. é. augustin. 11, 1965, p. 89-92 et F.J. Thonnard, Bulletin augustinien pour 1964
— ibid. 12, 1966, p. 844).

G. M.
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355, GuizE R., Le confraternile di S. Agostino, 8. Francesco e 8. Domenico di Perugia
(origini, profilo storico e atirezzature teatrali) — Il movimento dei Disciplinati nel 7° cente-
nario dal suo inizio (Perugia 1260). Convegno Internazionale, Perugia, 25-28 septembre
1960. Perugia, Deputazione di storia patria per 'Umbria, 1962, 652 p. ; p. 597-623.

856. SCHNEIDER Johannes, Das Guie und die Liebe nach der Lehre Alberts des Grossen.
Miinchener Universitits-Schiften, Theologische Fakultit, Verdffentlichungen des
Grabmann-Institutes, Neue Folge 3. Miinchen-Paderborn-Wien, Schéningh, 1967,
23,56 x 16, 312 p.

Cet ouvrage consacré aux deux notions connexes de bien et d’amour selon saint Albert
le Grand, a aussi pour but d’étudier les précurseurs de la synthése thomiste sur ce méme
théme ; d’oll la richesse des renseignements, comparant la pensée thomiste avee celle de
saint Albert, celle aussi de ses contemporaing et de ses sources, surtout Denys I’Ardopagite
et Aristote, L’ouvrage est divisé en 9 paragraphes d’inégale longueur, mais logiquement
eb clairement ordonnés. — Aprés deux courts paragraphes sur la psychologie de saint
Albert et la notion de « bien » avant lui, il traite d’abord de ce concept chez saint Albert
(§ 3, p. 39-100) ; puis du concept de 'amour, en géndral (§ 4) et sous sa forme extatique
(§ 5) ; mais surtout comme amitié (§ 8 p. 136-172). Viennent enfin les trois aspects les
plus édlevés (§ 7-9) : a) Rapport de la connaissance et de 'amour en son achévement &
I’égard de Dieu Bien supréme (p. 178-211) ; b) Pamour en Dieu, I'Esprit-Saint, « Donum
Dei » (p. 212-226) ; ¢) 1a vertu d'amour, & savoir la charité comme vertu théologale, A la fois
amour de Dieu et du prochain pour Dieu (p. 227-208). Ainsi tous les problémes de théologie
scolastique en ce domaine, traités dans la Somme thomiste, sont déjd abordés chez saint
Alhert ; et si la solulion est parfois incompléte ou hésitante, elle est toujours dams la
direction du thomisme gqu’elle prépare. — Comme soturce d'un néo-platonisme chrétien
dont saint Albert défend plusieurs théses, saint Augustin est signalé tout au long de
Pouvrage ; par exemple, ln doctrine gui remonte & Dieu, Bien absolu, & partir des biens
finis (De Trindtate, VIII, 101, 5) est invoquée p. 42, 102 eb 266, La définition de I'amour
« vis unitiva » (8. Denys) ou « vita duo copulans » selon De T'rin., VIII, x, 14, (BA 18
p. 70) est citée p. 179 et la note 253 p, 280 y ajoute plusievrs références augustiniennes.
L’A. rencontre encore saint Augustin p. 178-180 & propos de la théorie « frui-uti » (De
doctring chr., T, 30-41) ; puis, de concert avec Denys I’Aréopagite, pour expliquer p. 186-
187 la connaissance mysbique par le Maitre intérieur ; et p. 192 pour montrer I'image de la
Trinité dans notre psychologie du « verbe mental » ; et encore, & travers Richard de Saint-
Victor, en trouvant dans 'aemour une image trinitaire inspiréde du De frinitate (cf. p. 218-
217) ; ou p. 276, pour expliquer I'amour désintéressé d’aprés le sermo 340 : « Deus gratis
amatur, quia merces est ipse gui sanatur » Ainsi, sans insister spécialement sur ce point,
Pétude est un témoin de Vinfluence augustinienne au Moyen Age.

m-J. T.

357, MULLER Alfons, Die Lehre von der Taufe bei Albert dem Grossen. Miinchener Univer-
sitats-Schriften, Theologische Fakultit, Versifentlichungen des Grabmann-Institutes,
Neue Folge 2. Minchen-Paderborn-Wien, Schéningh, 1967, 23,6 X 16, xx1v-280 p.

Dans 'ceuvre immense de saint Albert le Grand, surtout scientifique, la théologie pro-
prement dite garde une place non négligeable avec ses Commentaires scripturaires et deux
synthéses théologiques, Comment. in Sententias Petri Lombardi, couvre de jeunesse, et une
Summa theologiae écrite aprés 1270. La présente monographie sur sa Théologie du Baptéme
en montre bien la richesse, tout en la remettant dans le grand travail de synthése théolo-
gigue gui margue la scolagtique du Xmie sidcle. Ce sont en effet tous les aspects d'une
théologie scolastigue du baptéme (y compris la problématique aristotélicienne) qui sont ici
successivement exposés : depuis I'Introduction sur le baptéme de Jean (ch. 1), la définition,
l'institution du haptéme du Christ (ch. I1-I1t) ; sa matidre et sa forme, son ministre, son
sujet (ch. Iv-vii) ; son efficacité (ch. 1x, p. 1567-200), et ici il faut signaler la présence de
saint Augustin. & propos du péché originel effacé par le baptéme et de la concupiscence qui,
aprés le méme baptéme, disparalt comme reatus mais demeure comme source de tentations
et objet de luttes spirituelles. 1’A. montre bien que saint Albert tout en adoptant la défi-
nition de saint Anselme du péché originel, privation de justice originelle et de la grace,
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n’oppose pas cette doctrine & celle de saint Augustin, mais y voit le moyen de mieux préci-
ger le rdle de la concupiscence, dans le méme sens que fera saint Thomas, Au ch, X consacré
aun caractére du baptéme, saint Albert g’efforce selon la problématique scolastique, de le
clagser dans une des catégories d’Aristote ; et il en fait un ¢ habitus » en se référant, pour
définir celui-ci, & saint Augustin : « Ipse enim est habitus, quo aliquid agitur cum opus esb
(De bono coniug., XxX1, 25, BA. 2 p. 86) cf. p. 213-216 : exemple de la manidre dont saint Albert
savait adapter les notions techniques d’Aristote aux textes connus d’Augustin. — Mais
I’étude d’A. Miiller n’ingiste pas sur ce point ; elle est avant tout un bon exposé, en son
contexte historique, de la théologie du baptéme selon saint Albert le Grand.
P-J.T

358, Saint Bonaveniure. Breviloquium, Texte latin de Quaracchi et traduction frangaise.
— Introduction générale, introduction au Prologue et notes par Yacques-Guy BOUGHEROL.
— Partie 1 : La Trinité de Diew. Introduction et notes par Luc MATHIEU. — Partie 2 :
Le Monde créature de Dieu. Introd. et notes par Trophime MoUIREN. — Partie 8 : La
corruption du péché. Introd. et notes par Philippe DELEAYE et Léonce HAMELIN. — Par-
tie 4 : L'Incarnation du Verbe. Introd. eb notes par Bruno CARRA DE VAUX. — Partie 5 :
La Grdce du Saint-Esprit. Introd. et notes par Jean-Pierre REZETTE, — Partie 6 : Les
remédes sacramentels. Introd. et notes par Luc MATHIED., ~ Partie 7 : Le Jugement der-
nier. Introd. et notes par Louis PRUNIERES. — Bibliothéque Bonaventurienne, série
« Textes ». Paris, Bditions Franciscaines, 1967, 8 volumes, 18 x 11, 160, 144, 164,
136, 158, 160, 176, 148 p.

Le « Breviloguium » est un opuscule vraiment représentatif du génie théologique & la
fois analytique eb synthébique de saint Bonaventure ; I’équipe des traducteurs a fait
un choix trés heureux en I'éditant en 8 pebits volumes fort bien présentds : A. y expose
une synthése de toute la Théologie en sept chapitres : il y a autant de volumes que de
chapitres (plus un huitiéme pour le Prologue) et chacun a son traducteur propre (sauf
L. Mathieu qui en présente deux, le 1¢* et le 8¢ chap.) et en chague Introduction est répé-
tée, pour la commodité du lecteur, la Table des sigles et abréviations. — L’Introduction
générale remet ceuvre dans le contexte de la vie (p. 1-12) et de I'ceuvre théologique de
Bonaventure qui avait composé, comme professeur & 1'Université de Paris, son grand
Commentaire des Sentences ; et il veub, en ce ¢« Bref discours », vépondre sux besoing de ses
élaéves qu’il trouve assez désorientés par la méthode trés didactique eb rationnelle irnposée
par la logique d’Aristote récemmment adoptée par I'Université. 11 a deux buts : le premier,
réalisé par le Prologue, est de donner aux étudiants Pamour de PReriture Sainte et la
bonne mébhode pour I'ébudier ; d’out la longueur inhabituelle de ce prologue qui est un
petit traité d’herméneutique. Le second but est de présenter une synthése claire des vérités
de foi, non plus dans Pordre historique de VReriture, mais dans Pordre logique de la théolo-
gie ; il y adopte la méthode de saint Anselme qui cherche l'intelligence de la foi, et partout,
comme saint Augustin, il explique les vérités révélées par Dieu, premier Principe de tout.
En chagque traité s’aitirme cet augustinisme : ainsi, les créatures (vol. 2) sont expliquées
par leur participation hiérarchisée aux Idées exemplaires de Dieu en insistant sur la liberté
créatrice de Dieu qui exclut méme la possibilité d’un monde éternel (contre Aristote) ;
dang Yexplication du péché originel (vol. 3), c’est le rble important de la concupiscence,
tout en maintenant la définition plus précise de saint Anselme par la perte de la justice
originelle ; au traité de I’Incarnation (vol. 4) Bonaventure renouvelle le probléme de son
motif en demandant si le Verbe se serait fait homme sans le péché ? Mais il est trés augus-
tinien en mettant le Christ, Chef de 1’Eglise son Corps mystique, au centre de I’histoire
corame en De Civ. Det. De mbéme toutb le traité de la grice (vol. 5) 8’inpire d’Augustin,
-gpécialement pour harmoriser la liberté et I'influence toute-puissante du Christ {cf. p. 49).
Le vol. 6 g’intitule ¢« Les remades sacramentels » par allusion 4 l'interprétation spirituelle
de la parabole du Bon Samaritain (cf. Augustin, Quaest. in Ev., q. 19 et beaucoup d’autres) ;
mais ce reméde a le sens trés riche de réparation de tout péché par le Christ instituant
comme moyen principal de sa grice les signes sacramentels efficaces. L'A. s’y inspire con-
tinuellement d’Augustin & travers Hugues de Saint-Victor et Guillaume d’Auxerre, en y
apportant ses propres réflexions ; par ex., aprés avoir repris la doctrine des trois biens du
mariage, il les hiérarchise & sa fagon en donnant la prépondérance au Bonum saeramenti.

13
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plutét gu’au Bonum prolis (cf. p. 161, note 61). Enfin, le traité des fins derniéres (vol. 7)
iltustre la notion augustinienne, adoptée par Bonaventure, d'une philogsophie chrétienne
unifiant les domaines de la foi et de la raison, car c’étail le seul moyen de présenter une
science (A la fois philosophie et théologie) de 1'histoire humaine qui dépasse les pures
hypothéses, grice & la Révélation. (cf. p. 19-27, cette « mélaphysique chrétienne » o
tout s’explique par le role central du Christ, dont la mission s’achéve aprés le « Jugement
dernier » (titre du vol.) comme Roi de la Cité de Dieu devenue ¢ Cité des élus » au ciel.
Bt ici encore Bonaventure traite ce sujet fonciérement augustinien avec toutes les res-
sources des connaissances rationnelles et révélées dont on disposait de son temps. Ainsi,
conclurons-nous, le Docteur Séraphique apparait parmi les grands augustiniens du Moyen
Age le plus fidéle aux principes de saint Augustin, mais en les repensant et les enrichissant
de fagon trés personnelle grice A son génie & la fois traditionnel et ouvert aux progrés de
son temps : deux aspects complémentaires bien mis en relief par la présente édition du
Breviloguium.
F.-T. T.

359. GArTr Ugolino M., L’ Uomo, Divergenze tra S. Tommaso e S. A gostino — Melita Theolo-
gica (Valletta, Malta), 14, 1962 (1968}, p. 22-28.

Comparaison générale, sans apport scientilique.

860. CRAVEIRO DA SiLvaA Lucio, O agostinismo politico no « Speculum Regum » de Alvaro
Pais -— Bracara Augusie, 18-19, 1965, p. 312-318.

Voir aussi Bull. pour 1965, ne 167 (Rev. é. augustin. 18, 1067, p. 163).

361; Nouvan Kieran, The Immorlality of the Soul and the Resurrection of the Body according
to Giles of Rome — Augustinianum, 5, 1965, p. 522-532 ; 6, 1966, p. 45-76, 227-258,
399-423 ; 7, 1967, p. 64-96, 306-322.

862. Novaw Kieran, The Immortality of the Soul and the Resurrection of the Body according
to Giles of Rome. A Historical Study of a 18tk Century Theological Problem. Studia
FEphemeridis ¢« Augustinianum », 1. Roma, Studium Theologicum ¢« Augustinianum »,
1067, 23 x 16, xx1v-148 p.

Gilles de Rome qui devint en 1287 le Docteur officiel de I’Ordre augustinien, — & la fois
disciple et critique de saint Thomas (cf. p. xrv, note 15) — est un penseur original,
comme 1'A. le montre p. 1837-139. Tout en admettant les principes de I’hylémorphisme
thomiste, il se référe volontiers, pour les interpréter, aux ceuvres de saint Augustin.
I/A. le montre ici pour un probldme aussi bien philosophique que théologique : 'immoria-
lité et 1a résurrection chez 'homme, en utilisant non seulement: les textes déja édités mais
aussi les Quaestiones de resurrectione mortuorum de Gilles, dont il donne dans la 2¢ partie
de son étude, au début de chague chapitre, une premidre édition critique fondée sur les
deux meilleurs manusecrits. (L'étude a deux parties : I. L’immortalité de la personne
humaine ; II. La résurrection des morts). K. Nolan, en effet, constatant que plusieurs
auteurs protestants, Barth, Cullmann, Niebuhr, etc. considérent le probléme de 'immonr-
talité de I’dme comme introduit & tort par les philosophes grecs dans la Révélation qui
parle seulement de la Résurrection des morts, veut élargir le probléme en montrant par
Pexemple de Gilles, comment il se présente chez les grands scolastiques. Aussi dans la
Ire partie, la preuve de l'immortalité de 1’Ame est incorporée au probléme plus large de
T'immortalité de la personne humaine. Or, d’une part Padme humaine doit, en un sens, selon
Gilles (qui se fonde sur saint Augustin, De Gen. ad lit.,, V11, 28 et De Trinitate, VI, VI et
xvIi) &tre dite mortelle, car en tant que créde, elle peub retourner an néant ; de plus, elle
peut changer, ce qui est une espéce de mort (ef. p. 1-12) ; et, d’autre part, la Bible nous
apprend que "homme a été créé immortel méme quant & son corps : car la nécessité de mou-
rir est une suite du péché ; et ici encore intervient ’autorité de saint Augustin (of. p. 46-47).
D'ailleurs Gilles développe aussi les preuves traditionnelles de I'immortalité de I'dme en
tant que spirituelle par sa partie meniale ; et il souligne qu’en elle, la présence d’un désir
naturel de régir son corps, comme le dit Augustin (De Gen. ad lif., XI1, in fine) entraine une
gorte d’exigence & posséder un corps immortel ; aussi, aprés la mort due au péché, ce méme
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désir fonde la convenance du dogme de la rdsurrection ; celle-ci a donc un aspect naturel ;
mais selon la foi, elle nous est promise comme un fait surnaturel, comme le dit saint Paul :
« surget corpus spivitale » ({ Cor., XV, 44), — On voit 1a richesse et Voriginalité de cetie
théologie, qui montre aussi comment fut regue et enrichie I'influence augustinienne au
Moyen Age.

m-J. T,

INFLUENCE — XIVe SIECLE

363, Yrma B., Notice sur le ¢« Studium » de Paris au cours de lg deuxidme moitiéd du XIVe
gigele — Augustiniana, 17, 1967, p. 14-36.

Précisions sur les étudiants et bacheliers du « Studium generale » de I'Ordre des ermites
de Saint-Augustin A Paris, d’aprés la correspondance inédite des Généraux Grégoire de
Rimini et Mabbhisu d’Ascoli.

864. Gmson Btienne, Dante’s Notion of a Shade : Purgaloric XXV — Mediaeval Studies,
29, 1967, p. 126-142,

Cet article compléte la premisdre des Trois dludes dantesques pour le VII¢ cenlenaire de lo
naissance de Dante, intitulde : Qu'esi-ce gu'une ombre ? parue dans Archives d’hisioire doc-
irinale ef Littéraire du moyen dge, 32, 1965 (1966) p. 71-93. 10.G. rapproche (p. 135 8v.) des
« ombres » de Dante la « similitudo hominis » que ’'on voit en réve, selon le De cura pro
mortuis gerende, X, 12-x11, 15, et la « similitudo corporis » dont anx enfers 'Ame est peut~
&tre revétue, selon De Genesi ad litleram, X1I, xxx111, 62 ; texte repris par Julien de Toléde
dans son Prognostikon futuri saeculi, qui transmet le théme & Heirvic d’ Auxerre, Sententiae
de libro prognosticorum (ci. p. 138).

G. M.,

865. Nonwman F.X. 8t. dugustine’s Three Visions and the Structure of the « Commedin »
— Modern Language Notes, 82, 1967, p. 56-78,

Aprés avoir rappelé que le théme des trois espdces de visions (De Genesi ad Litleram XII)
était d'usage courant au Moyen Age (p. 60-61), F.X.N. montre de facon fort ingénieuse
qu’aux trois lienx de l'univers dantesque correspondent trois expériences différentes :
& Venfer, lieu de la pesanteur, la wisio corporalis ; au purgatoire domaine des ombres, la
wisio spiritualis ; au paradis, royaume de la lumidre, la wieio inlelleclualis. Une confir-
mation & cette séduisante théorie est apportée par le rapprochement que fait t. Gilson
entre la Danie’s Notion of u Shade (Mediaeval Studies, 28, 1967, p. 124-142) et la gimili-
tudo corporis, objet de la wisio spirilualis selon le De Genesi ad lilteram XIT.

G. M.

866. SorA Francisco de Paulo, De Sacramento Allaris. Dos manuseritos ockamistas (Ripoll
71, del Archivo Histdrico de la Corona de Aragén de Barcelona. Ms lat, 15888 Paris,
Biblioteca Nacional) — Pensamiento, 22, 1966, p. 279-3562.

Edition de deux résumés (cf, p. 282) de I'opuscule. Le chapitire 34 (1*¢ pecension p. 316 ;
2e recension p. 844.-845) discute la catégoriec de la quantité chez Augustin, De Trin. V, x, 11
(magnitudo).

867. VArA Pedro, Inguietud agustiniana : Tomds de Argentina. — Archivo Teoldgico
A gustiniano, 2, 1067, p. 57-83.

Thomas de Straghourg (T. de Argentina) mort en 1857, fut en son temps le meilleur
représentant de 1'licole de Gilles de Rome, fidéle comme ce dernier & P'esprit et aux grandes
théses doctrinales de saint Augustin, tout en l'interprétant & 1’aide des principes méta-
physiques et psychologiques du thomisme. L'« inquietud agustiniana » dont il s’agit est
celle qui s’affirme en Conf., I, 1 : « Inquistum est cor nostrum.,., » Ce théme devient, dans



332 BULLETIN AUGUSTINIEN POUR 1967

1a vision scolastique de Thomas, le probléme de la béatitude qui, dans I’ordre philosophique,
est objectivement Dieu seul comme bien supréme ; et subjeciivement, selon Thomas, un
acte de volonté jouissant de Dieu en le possédant. Mais ici-bas, le fait constaté que cette
possession n’est pas encore plénitre, pose le probléme fort complexe de l'inquidiude :
s'agit-il @’un désir de voir Dieu, naturel, inné ou surnaturel, libre ou nécessaire ? Pour
préciser la réponse de Thomas de Strasbourg, I'A. I'étudie sous deux aspects : a) Au
plan mélaphysique (p. 86-70), cette inquiétude est un caractére essentiel de 'esprit créé,
qui I'oriente vers Dieu, sa seule vraie fin ; et comine il y répond par sa volonté libre, on y
rencontre Paction de la grice qui, au temps de la justice originelle, permettait & I’homme
d’atteindre la vision béatifique, et, aprés le péché, lui rend ce pouvoir en redressant son
élan vers le Bien, dévié par I'orgueil mais inscrit dans sa nature ; car la griace ne détruit pas
mais suppose et parfait la nature. En cela, Thomas de Strasbourg rejoignait les analyses de
saint Augustin en son De Trinitate ; eb I'explication philosorhique qu’il en donne par la
¢ relation transcendantale » de dépendance & V’égard du Créateur inscrite dans Pesprit
créé et prolongée en lui dans la durée et ’activité par la conservation et la prémotion divine
(doctrine qui est aussi celle de saint Thomas) est & mon avis une interprétation valable des
textes augustiniens précizsé par la technique d’Aristote — b) An plan psychologigue, les
deux Thomas ne sont plus d’accord : Thomas de Strasbourg est « volontariste » ; il ne
définit pas la volonté comme I’Aquinate, un « appétit rationnel » dépendant de I'intelli-
gence, mais ¢ le pouvoir libre » de jouir du bien absolu (gui est Dieu) ; et en philosophie
il pousse sa conception & son terme logique, enseignant que le désir du bonheur, toujours
insatisfait dans Phomme jci-bas, peut trouver, par ex. dans le petit enfant mort sans
baptéme, son apaisement parfait dans une possession de Dieu purement naturelle sans
vigion béatifique. Un tel volontarisme, pourtant, dépasse 4 mon avis la pensée méme de
gaint Augustin qui ignore ces précisions scolastiques, et dont le point de vue domine & la
fois les deux opinions, thomiste ou volontariste. Mais I’A., a fort bien analysé en s’appuyant
sur les textes, la doctrine de Thomas de Strasbourg qui reste au xrve siécle un représentant

éminent de I’école aungustinienne,
P.-J. T.

868. ABRAMOWSKI Luise, Die Lehre von Geselz und Evangelium bei Johann Pupper
von Goch im Rahmen seines nominalistischen Awugustinismus ~— Zeitschrift fitr Theologie
und Kirche, 64, 1967, p. 83-98.

J. Pupper von Goch est un précurseur de la Réforme aux Pays-Bas, au temps de Staupit
et de Grégoire de Rimini ({ 1858) quand régnait en théologie le nominalisme de Guillaume
d’Occam. A propos de discussions sur la valeur des veeux de religion, et sur la grice et le
mérite, qu’on trouve dans les ceuvres de J. Pupper, on a voulu rattacher celui-c¢i & 1’Occa~
misme, I’A. donne ici de bonnes raisons de le ranger plutét parmi les augustiniens de son
temps qui, dans leurs discussions trés scolastiques, critiquent saint Thomas en invoquant

contre lui saint Augustin, comme le fait aussi Pupper.
B.-J. T.

869. GiLEN Otto, Heinrich Seuses Lebensbeschreibung. Die ersie selbstbiographie in
deutscher Sprache und die « Bekenninisse » Augustins — BErbe und dufirag, 38, 1962,
p. 499-501.

- Simple note qui souligne I'importance de cette biographie dans I'histoire litbéraire alle-
mande ; reldve une citation et quelques paralldles augustiniens (sans leurs références) ;
la langue d’Augustin et cclle de Suso reflétent leurs états d’dme.

L. B.

870. ReyreNs Léonce, Quillaume Jordaens de Heersele, chanoine régulier, T 1872 — Die-
tionnaire de spiritualité, t. 8, (fasc. 42-43, 1967), col. 1214-1218.

Ce mystique de Groenendael a laissé deux compilations de textes pris & saint Augustin :
Flores B. Augustini eb Moralizationes de Civitate.
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871, PerrrerIN Elisabeth, Manuscrits de Pélrarque dans les bibliothéques de France,
— Italia Medioevale e Umanistica, 4, 1961, p. 841-481 ; — 6, 1068, p. 271-364 ; — 7,
1964, p. 405-522 ; avec 3 planches. — A part : Padova, Rditrice Antenore, 19686,
v-305 p. et 3 pl.

Dans ce recensement des manuscrits de Pétrarque il fant entendre d’une part Ies manus-
crits des ceuvres de Pétrarque (couvres latines et traductions italiennes ou frangaises)
et d’autre part les manuscrits de la bibliothéque de Pétrarque, voir 52 partie. Du point de
vue augustinien sont & mentionner trois mss de la premiére série : Paris B.N. latin 2120,
t. 2, parch., XIve 8., {, 257v, ', PETRARCA, Carmina 2 in Bartholomaei de Urbino Millelo-
quium S, Augustini, voir éd. dans P. prm Normac, Pélrarque el Phumanisme, 11, Paris
1907%, 298 ; B.M. PEEBLES, The Verse embellishment of the « Milleloguium Sancli Augustini,
dans T'raditio, X, 1954, p. 558 eb 561. — Paris, B.N. latin 68501, xv® 8., premiére partie.
ff. 1r-134v, F. PETRARCA, De remediis ulriusque fortune, dont les marges sont parsemdées de
notes d'une écriture du xve s, ot 8. Augustin, entres aubres auteurs, est cité, — Paris
B.N. Nouv, acquis. lat. 1821, xIve-xve s., F. PETRARCA, Secrefum ; au fol. 1 une miniature
« représentant un vieillard (Pétrarque) coiffé d'une sorte de turban assis sur une chaire
auguel une jeune fille (la Vérité) en robe bleue présente un évéque (8. Augustin) ». — Dans
la seconde série retenons les mss contenant des osuvres de 8. Augustin ; Paris B.N. latin.
1658, x1e-x11¢ 8., £f. 560-58r, Augustinus, Sermo 860 ; ff. 70r-93r, Retractaliones. — Paris
B.N. latin 1989, 2 vol., x1°® 8., Enarrationes in Psalmos. — Paris B.N. latin 1994,xre
X1z 8., Enarrationes in ps. OI-CL. — Paris BN, latin 2108, x11° 8., qui renferme plusieurs
ceuvres de 8. Augustin : De gratic et lib. arb., De corr. el gral., Epistulae 214-215 ad Valen-
tinum, Ps.-Aug. De praedest. et gratia, Epist, Prosperiad Aug., Epist, Hilarii ad Aug.,
De praed. sanctorum, De dono persev., Ps.~Aug. De praed. Dei, Soliloguia, De s. virginilale,
De bono widuitalis, Ep. 65 ad Ianuariwm. — Paris B.N. latin 2151, x1° 8., Aug. Excerpla
varia ; Ps.~Aug. Diclogus Quaest. 1.XV, Sermo IX de decem chordis (incomplet). — Paris
B.N. latin 2201, x11° 8., £f. 23v - 58r De uera religione. — Paris B.N. latin 8500, xIVe 8.,
£. 50v-61r De ciuit. dei (18, 23), — Troyes 552, X1ve 8., £, 262v Confessiones 8, 4. Commeo
TPont déja notd plusieurs savants, Pétrarque a trés souvent annoté ces manuscrits qu’il a eu
en mains, mais 1'étude systématique de ces annotations n'a &6 faite que partiellement.
On trouverait probablement dans ces mss et dans les auntres des notes se rapportant &
8. Augustin. Par exemple, P. Courcelle, dans les marges du ms, Paris B.N. latin 7695,
du xi1e 8., qui renferme les Elymologiae et le De fide cath. e. Iudaeos d’Isidore a transcrit:
deux gloses renvoyant aux Confessions, voir Les Confessions de s, Augustin,., p. 346,

G. B

872, BrLravovicH GHuseppe, Il Pelrarea ¢ i velori lalini minori — Nalia Medioevale e
Umandstica, 5, 1962, p. 103-164. et pl. V-VIIIL.

G.B. a eu I'heureuse fortune de pouvoir identifier et analyser un manuscrit jusqu’alors
inconnu, renfermant 1'Ars rheforica de Fortunatianus, les Principia rhelorices A’ Augustin,
les Praecepta artis rethoricae de Severianus, et les Parliliones oratoriae de Cicdron, manus-
crit sur lequel on lit des annotations de la main de Pétrarque en marge des Partitiones.
Ce ms. du x° g, est anjourd’hui propriété du Dr. Martin Bodmer, Les divers traités ne
portent pas d’attribution, mais au début des Parfiliones Pétrarque porta le nom de M.7T'.
Clicero. Dans ce trés intéressant article, A, étudie tout d’abord la tradition manuscrite de
I’ Ars rhetorica de Fortunatianus et des deux traités attribuées & 8. Augustin, les Principia
rhetorices eb les Principia dialectices (mss Paris, B.N. latin 7530, s. virx — Cologne, Bibl.
Oathédrale 166, s. vim — Berne, Burgerbibl. 368, s. 1x — Munich, latin 6406, g, xIT ef
14649, 8. X11T — Vatican. Palatinus lat. 1588, s. Ix ~— Parig, B.N. lat. 7730, 5. Ix-x — Vaiti-
can, Ottobonianus lat. 1968, s. x11— Berlin Lat. Qu. 687 (Gérres 67), 8. 1x). Il précise ensuite
par la comparaison des notes manuscrites de Pétrarque portées sur le ms. de Paris, B.N.
lat. 7595 (Btymologiae d’Isidore) eb le ms. de Padoue, Bibl. Universitaria 1490 (De civitate
Dei d'Augustin) que le ms, Bodmer a été entre les mains de Pétrarque aux alentours de
1830. Enfin grice & une recherche minutieuse & travers les manuscrits du xve s., G.B. nous
donne en des pages denses gue I’on ne peut résumer ici I'histoire de ces traités de réthorique
dont le succés en pleine Renaigsance peut paraitre étonnant,

G R
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878, BruraNovicE Giuseppe, Pefrarca e il Venloso — Ialia Medioevale e Umanistica,
9, 1966, p. 389-401.

Par une impressionnante série d’indices, le professeur Billanovich abaisse considérable-
ment la date admise (26 avril 1836) de la célébre ascension du mont Ventoux : il faut la
reculer jusque vers la cinquantaine de Pétrarque, probablement en 1353 (p. 897 et 399).
11 analyse 1'élaboration littéraire de la lettre ol Pétrarque décrit I'ascension (Familiari,
IV, 1) eb, si celle-ci a bien eu lieu, rien ne s’oppose & ce que ce soit durant le dernier
séjour en Provence (1851-1353). Pour notre part, nous ferons une concession aux tenants
du réalisme de 'apertio libri : si Pétrarque assure qu’il est tombé du premier coup sur
Confess., X, VI, 16 Et eunt homines admirari alia montium..., nous pouvons l'en croire, en
nous souvenant qu’s un livre s’ouvre bien aux feuillets souvent Ius ». Mais aprés avoir Iu
M. Billanovich, nous nous accommoderions tout aussi bien d'une mise en scéne littéraire.
— Pour une vue d’ensemble sur I'ascension du mont Ventoux et des problémes qu’elle
pose, voir P. COURCELLE, Les Confessions de saint Augustin dans la iradilion littéraire
(Paris 1968), p. 340svv.

L. B.

874, TArro Francesco, Dialogo interiore e polemica ideologica nel « Secretum » del Pelrarca.
Saggi di Letteratura italiana diretta da Umberto Bosco, 17. Firenze, Le Monnier,
1965, 14 x 20, 77 p.

Diverses interprétations du Secretum de Pétrarque ont déjd ét6 proposdes. On a voulu
y voir la prise de conscience de I’humanisme et sa révolte contre le moyen Age chrétien,
Pour d’autres ce dialogue avait avant tout une signification plus personnelle ou existen-
tialiste en ce qu’il exprimait un moment de I'évolution métaphysique de son auteur, sans
&tre & proprement parler une autobiographie ou une confession. Aux yeux de ¥, Tateo ce
dialogue & une tout autre portée que les dialogues de Platon ou de Cicéron, ¢’est une intros-
pection de la conscience humaine, un débat & Vintérieur de ’dme, « un effort de clarifi-
cation intellectuelle de la solution spirituelle que Pétrarque veut donner au probléme de
Yexiastence ». Ce débat est traduit par deux personnages fictifs Augustin et Francois.Des
objections qu’ils s’opposent se dégage un enseignement de sagesse : la possibilité pour I'dme
devenue consciente d'elle-maéme d’acquérir sa liberté morale. L’interlocuteur Augustin
n'’est donc pas I’ Augustin historique pas plus qu’il n’est Pinterpréte de ce que 'on a appelé
I'augustinisme médiéval, il est purement et simplement une fiction littéraire dont se sert
Pétrarque comme interpréte de sa propre pensée. Les critiques qui s’étaient appliqués a
inventorier et & interpréter les nombreuses citations augustiniennes dana le Secrelum
avaient déja remarqué la grande liberté que prenait Pétrarque dans 'utilisation de ces
textes. Si I’on accepte l'interprétation que nous propose F. Tateo du dialogue, nous ne
pouvons faire reproche 4 Pétrarque de cette utilisation toute personnelle. Son génie a su
habilement jouner avec ses personnages comme avec la pensée d’autrui. Mais par le fait
méme il faut bien admettre que le genre du dialogue Iui est propre ; nous ne pouvons pas
plus le rapprocher des dialogues augustiniens que des dialogues de U'antiquité. Resterait &
déterminer toutefois si oni on non I'influence angustinienne n’est pas prédominante dans
la pensée de Pétrarque au moment ol il éerivit son Secrefum. Sur ce point . Tateo ne dit &
peu prés rien. Une telle recherche, il est vrai, aurait conduit I'A. bien au-dela de son sujet.
Son analyse du Secrefum, livre aprés livre, a tout au moins le grand mérite de nous intro-
duire dans une compréhension nouvelle et saisissante de ce chef-d’ceuvre comme de 1'dme
de Pétrarque.

G. P.

875, SmicEL Jerrold B., Ideals of Eloguence and Silence in Petrarch ~— Journal of the
History of Ideas, 28, 1965, p. 147-174.

Le titre de cet article s’inspire sans doute pour sa partie énigmatique de I'étude, citée
p. 157, note 48, de J. A. Mazzmo, St. Augustine’s Rhetoric of Silence — Journal of the
History of Ideas, 28, 1962, p. 175-190 (voir Bull. augustin. pour 1962, n° 461 — Rev.
ét. augustin., 11, 1965, p. 208). Par 14-méme on s’abtendrait & voir Pauteur a’intéresser &
Yinfluence exercée par Augustin sur les iddes de Pétrarque étudides par Iui. De faib, il
mentionne souvent Augustin et des idées augustiniennes, mais ,& quelques rares excep-



BULLETIN AUGUSTINIEN POUR 1967 335

tions prés (par ex. p. 157), c'est ' Augustin interlocuteur de Pétrarque dans son De secreto...
auquel il fait appel. Or Kl, Heitrmann, dans un article postérieur & celui cité p. 161, note 59,
A savoir Augusting Lehre in Petrarcas « Secretum » — Bibliothégque @ Humanisme et Renais«
sance, Travaue el Documents (Gendve, Droz), 22, 1960, p. 34-53 (voir Bull. augustin. pour
1960, ne 280 — Rev. &, augustin., 9, 1963, p. 342) montre combien ceb Augustin-la est peu
augustinisant | Pour tous renseignements sur le probléme des relations de Pétrarque avec
Augustin, auteur renvoie aux seuls travaux de Gerosa qui datent des années 1925 &
1929 ; encore est-ce pour ajouter qu’il n’est pas sur tous points d’accord avec les conclu-
sions de celui-ci (p. 158, nate 49). Mais il ne semble pas qu’il ait personnellement ébudié ce
probldme ni pris connaissance des travaux de P. Courcelle sur le sujet, résumdés au
chapitre v de son livre Les Confessions de saint Augustin dans la tradition littéraire. Antécé-
dents el Postérité, 1983, p. 329-851 (voir Bull. augustin, pour 1963,n° 37 — Rev. éi. augustin.,
11, 1965, p. 316). (Pest une grave lacune qui inspire de sérieuses réserves sur certaines
conclusions de lauteur.
A.d. V.

876. HacxeTT M. Benedict, Guillaume Flete, ermite de Saint-Augustin, t vers 1390 — Dic-
tionnaire de spiritualilé, 6, (fasc, 42-48, 1967), col. 1204-1208,

877. Rissm Robert Gregory, Jr., The Augustinian Paraphrase of Isaiah 14, 13-14 in
« Piers Plowman » and the Commeniary on the « Fables» of Avianug — Philological
Quarterly, 45, 1066, p. 712-7117.

Isaie 14, 13 « Ponam sedem menam in Aquilone » ; Langland, Piers Plowman, texte B,
1, 118 = texte O, IT, 117, cite et traduit pedem ; les autres citations médiévales connues
ont toutes sedem, y cornpris les 29 citations d'Isaie 14, 18 que Risse a consultées dans les
Commeniaires inédits des Fables d’Avianus (p. 714, n. 9). L'originalité de Langland,
ici, est renforcée encore par le fait quil cite quelques lignes plus loin le Psaume 108, 1
« Dixit Dominus.., meis » dont la suite, non citée, contient ¢ scabellum pedum meorum »
(note 11) ; il n’est done plus nécessaire de recourir & Augustin, Enarr. in Ps. 1, 4 eb 85,17
(Isate 14, 13 + Psaume 85, 12 « pes superbiae » ; cf. Rev. &. augustin., 7, 1061, p. 186
1o 137). Des considérations générales trés judicieuses permettent & Risse de mettre en
doute la dépendance précise de Langland par rapport aux Fnarrationes (voir encore 47, 8) :
importance de plusieurs Commentaires et Manuels dans la formation des aubeurs médié-
vaux. On ne peut qu’applaudir & de telles réflexions. Reste pourtant & réfléchir & la trans-

mission d'un verset d’Isaie fort différent de celui que porte la Vulgate.
L. B.

INFLUENCE — XVe SIECLE

878. RuBro Fernando, Presencia de Séneca en los prosistas agustinos del siglo XV — La
Ciudad de Dios, 180, 1967, p. 552-673.

Séndque chez les augusting Martin de Cérdoba, Jusn de Alarcén, Lope Ferndndez de
Minaya.

879. PRETE Sesto, An unknown humanistic « Elogium Sancti Augustini» — Revue
des études augustiniennes, 11, 1965, p. 267-278.

Aux pages 268-272, 8. Prete reprend et complite son relevé des ceuvres de Bartolomeo
Casciotti (dates inconnues ; xve 8.) (voir 8. PRETE, Two Humanistic Anthologies. Coll.
Studi e Testi, 230, Vatican, 1084, p. 75-77 ; Some Unknown Humanistic Poems, dans
Mélanges Bugéne Tisserant, t. VII, méme coll,, 237, 1064, p. 255-260). — Aux pages 278~
276, il édite '"Flogium Sancti Augustini du méme auteur ; ¢’est un panégyrique connu
par le seul ms. Ferrare, Bibl, Ariostea, IL. 110, Pour notre part, nous hésiterions & donner
de-l's humaniste » & l'auteur de cetbe muvre scolaire, pompeuse, farcie de superlatifs et do
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clichés. L’Elogium, pour sacrifier aux modéles, commence par insister pesamment sur
Iincapacité du panégyriste. Le corps de la pidce développe les vertus d’Augustin, savoir les
¢ uatre vertus cardinales, puis 'espérance, la foi, la charité, le tout résumé dans la pérorai-
son ; par un mot sur telle vertu morale caractéristique, par exemple ’humilité. Dans ce
flot de paroles, Prete n’a pas relevé les quelques allusions, d’ailleurs vagues ou inexactes, &
la vie ou & l'activité d’Augustin.

L. B.

880. BeLTRAN E., Jacques Legrand (T 1415} prédicateur — Analecta Augustiniana, 30,
1967, p. 148-209.

Eitude littéraire sur les sermons latins. Xdition du début de I'Introductio sermocinandi
ce traité apprend i ¢ introduire » le « théme » (un verset d’Iicriture) en le développant
gous la forme de quelques vers rimés qui résument le sermon ; le procédsé est d’ailleurs
appliqué aussi dans la conclusion et méme dans le corps du sermon. A titre @’exemple
sont reproduits trois sermons inédits.

L. B.

881. PrrRRmIAK Allan R., 4 biographical introduction to Paul of Venice — Augustiniana,
17, 1967, p. 450-461.

Paolo Nicoletto Veneto, ermite de Saint-Augustin, philosophe et diplomate, t 1429 ?
(p. 459).

882. Kristerrer Panl Oskar, Pier Candido Decembrio and His Unpublished Treatise on
the I'mmortalily of the Soul — The Classical Tradition (cf. ne 840), p. 536-558.

Pier Candido Decembrio (1 1477) a écrit ce traité en copiant de larges extraits d’auteurs
divers, comme en témoigne le ms. Ambrosianus (sans doute autographe) R. 88 sup., fol.
168v : de anima e variis auvctoribus liber incipit et eius immortalitate ; le colophon donne
pour titre de humani animi immorialilate liber. Om g’attendrait & y trouver des traces
du De immortalitate animae 4’ Augustin, mais c’est le De spiritu et anima psendo-augustinien
qui est largement copié & cause de ce patronage (détail n. 51). Les renseignements biogra-
phiques et littéraires assemblés dans Varticle ne mentionnent pas d’autre contact avec
Augustin, Résumé du traité p. 546 sv. ; liste des quatre mss p. 556.

L. B.

888. BEcrmrmaNN Willigis, Goitschall Hollen OESA (1 1481). Leben, Werke und Sakra-
mentenlehre. Cassiciacum, 22, Wiirzburg, Augustinus-Verlag, 1867, 22,6 x 15, XxxVI-
392 p.

Rerivain et prédicateur célébre en son temps, Gottschalk Hollen ne fut pas un théologien
de premier rang. I1 n’en mérite pas moins notre intérét, parce que, la plupart de ses
cuvres ayant été conservées, il est pour nous, par son manque méme d’idées nouvelles,
un meilleur témoin de son milieu et de son époque que 8'il avait 4té un génie en avance sur
son temps. Hollen a vécu dans la deuxiéme moitié du xve sidcle, en. cette Allemange déja
travaillée par des mouvements de préréforme ; il avait requ sa formation chez les Augustins
et avait formé 4 son tour d’autres Augustins qui verraient bientdt se lever parmi eux un des
chefs de file de la Réforme, Martin Luther. A ce double titre son témoignage peut &tre
précienx pour préciser le climat spirituel et doctrinal dans lequel la Réforme est née. — Cela,
dit, nous n’avons pas & nous étendre ici sur cet ouvrage, qui est un modéle de recherche
surtout dans sa premiére partie consacrée 4 la vie et aux ceuvres de G. Hollen. L’augus-
tinisme de Hollen en effet ne présente que peu de relief. 'l cite Augustin abondam-
ment (voir p. 78, note 65 ; p. 813-314), c’est le plus souvent & travers ses auteurs préférés,
entre autres, Pierre Lombard et les recueils de droit pour lesquels il manifeste une prédi-
lection marquée. 8a doctrine sacramentelle elle-méme, objet d’analyse dans la deuxiéme
partie de I'ouvrage, est plutét d’inspiration thomiste (p. 806-340). Sur les questions
de la grace, Hollen tient les positions de I'école augustinienne, mais dans sa doctrine sur le
sort des enfants morts sans baptéme, il s’écarte de saint Augustin (p. 327).

A, 4 Voo
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884. MAINARDI Giuseppe, La biblioteca capilolare di Cremona e il lascilo di (Fiovanni Sta-
bili (1 1486) — Ilalia Medioevale ¢ Umanistica, 4, 1961, p. 253-2886.

Le testament de Giovanni S8tabili conservé & Crémone, Archivio di Stato, notaio Giuliano
Allia, filza n. 86, donne la liste des 186 incunables cédés en legs & la bibliothéque capitu-
laire de Crémone. Parmi ces ouvrages figurent : le Manipulus Florum de Thomas d’Irlande
qui comporte de nombreux extraits d’Augustin, une édition du De civitale Dei, et un livre
renfermant les Soliloquia beati Augustini, Encheridion et alia plura. G. Mainardi pense que
ce dernier livre correspondrait & I’édition milanaise de Giovanni Antonio et Benigno de
Honate, parue entre 1480-1482. A mon sens, cebbe identification reste douteuse car le titre
figurant dans I'inventaire est trop incomplet pour permettre une identification quelconque.

G. F.

885. BArAUT Cebrid, La bibliothdque ascétique de Gareta de Cisneros, abbé de Moniserrat
(1493-1510) — Studia monastica, 9, 1967, p. 327-339.

Liste des ceuvres spirituelles signalées dans les écrits de Cisneros, d'aprés C. BARAUT,
Garcia Jiménez de Cisneros. Obras completas, 2 vol. (Scripta et Documenta, 15-16},
Montserrat 1965. Y figurent plusieurs des grands ouvrages d’Augustin et divers écrits
4 lui attribués. Les notes de 'article signalent des travaux importants pour I’histoire du
livre & Montserrat.

L. B.

386. MikscH Ferdinand Leopold, Der Augustinerorden und die Wiener Universitil. Fin
Beitrag zu « 600 Jahre Universitdi Wien » — Augustiniana, 18, 1966, p. 414-445
17, 1967, p. 87-88.

A P’occasion du sixiéme centenaire de 1'Université de Vienne (1365), I'auteur étudie la
part que les Augusting ont prise dans sa fondation et dans son enseignement, & partir
de Vérection de la facultié de théologie (1884) jusqu’a la démission forcée de sept Augustins,
a Ja fois, de leur professorat en 1782, L’étude est riche en renseignements biographiques,
mafis, une esquisse sommadire de la doctrine de I’école dite augustinienne mise A part, elle ne
nous informe guére sur la qualité de I’enseignement donné par les titulaires ni sur leurs
éventuelles productions littéraires : bref, il nous présente un magnifique corps. Nous en
révélera-t-il un jour Pdme ?

A, d V.

INFLUENCE — XVIe SIECLE

887, ErBA Achille, Fsame protestanie e libro esame, evoluzione storica di un lermine
— Rivista di storia e letleratura religiose, 8, 1967, p. 386-472.

. 391-392 est cité Contra Iulionum opus imperfectum, 11, 108 (P.L. 45, 1183) : Julien
reprochait aux catholiques leur negatio ewaminis; Augustin répondait : « Quid adhuc
quaeris examen, quod iam factum est apud apostolicam Sedem » Au xvie siscle, J. Raves-
teyn faib usage de cetite réponse contre M. Chemnitz (ef. p. 410).

G. M.

888, Furpraa Marcus, De vita, operibus ef doctring Joannis de Palz O.E.8.4. 1 1511
—~ Analecta Augustiniana, 30, 1967, p. 210-321,

Premiére partie d’une Dissertation, Rome, Pontificium Athenaeum Antonianum, 1961.
Vie et (Muvres d'un des principaux maitres du Studium generale d'Erfurt ot Luther
prit contact avec la vie religieuse et la théologie. Bn appendice, édition (I) d'une lettre
du 1égat du pape & Linz qui charge Paltz de précher la croisade contre les ‘Turcs ; (IT) du
Sermo de adventu Domini ad iudictum. '

L. B
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889, SteINMETZ David Curtis, Misericordia Dei : The Theology of Johannes von Stawpilz
in ils Late Medieval Setting. Diss. Theol., Harvard Divinity School, 1966-1967, dactyl.

Résumé dans The Harvard Theological Review, 60, 1967, p. 501 sv. Staupitz fut profon-
dément marqué par Biel et Gerson malgré son désaccord profond avec eux sur plusieurs
points ; par sa doctrine de la grice et de la prédestination, il représente 1'école augusti-
nienne du Moyen Age finissant.

390, ErcHmeARAY CrRUZ Adolfo, Saint Augustin el le contenu de la catéchése pré-tridentine
en Amérique latine — Revue des éludes augustiniennes, 11, 1985, p. 277-290.

Quelques sondages laissent entrevoir une utilisation fréquente du De calechizandis
rudibus d’Augustin dans la catéchése pré-tridentine, & tout le moins au Mexique (voir
note 8). En font foi les rééditions revues de la Doclrina cristiana de Pedro de Cérdoba
O.P. (1 1525) ; de méme le catéchisme composé par le franciscain Juan de Zumédrraga
(1 1548), premier évéque du Mexique, méme si dans des Addenda (p. 289) le P, Btchegaray
a d faire la part d’Brasme. En Espagne, le Court Traité de Louis de Grenade, en 1585,
couvre destinée aux missionnaires, cite aunssi le De cat. rud (voir p. 283 et 286).

L. B.

391, Prrmrs R., The Use of the Fathers in the Reformation Handbook « Unio Dissidenttum »
— Studia Patristica, IX (Texte und Untersuchungen, 94)., Berlin, Akademie-Verlag,
1066, p. 570-577.

L' Unio dissidentium..., publiée pour la premiére fois & Anvers en 1527, est une compila-
tion de textes bibliques et patristiques plaidant en faveur de la Réforme. L'auteur cherche
d’abord & identifier les éditions auxquelles le compilateur se référe : pour Augustin, gui
fournit 199 textes, c’est I’édition d'Amerbach, Bale 1508. Il constate ensnite que le compi-
lateur s’intéresse spéeialement aux textes qu’il peut exploiter pour 1’exégése scripturaire
et pour combattre le pélagianisme en faveur de la gratuité absolue de la grace ; Pautorité
gue le compilateur accorde aux Péres est conditionnée par leur conformité avec les Beri-

tures,
A. d. V.

892, VERHEWEN Luc M.J., Le jeune Luther ef Jacobus Wimpheling. Une mise au point
— Augustiniana, 17, 1967, p. 829-332.

Dans Mdnchium und Reformation (GOttingen 1963), p. 213 sv., Bernhard Lohse affirmait
que Luther avait défendu contre ’humaniste Wimpheling ( 1528) ’authenticité augus-
tinienne de la Régle. Le P. Verheijen montre que Wimpheling admettait Pauthenticité,
comme tout le monde & gon époque ; il cite un long extrait de son De integritate libellus,
Strasbourg 1505 et 1506 (chap. xxxIT intitulé dugustinum neque fratrem neque monachum
cuculla indutum unguam fuisse) et la réponse notée par Luther sur son exemplaire des
Sermons augustiniens : Luther ne songe pas & défendre I'authenticité de la Régle, qui n’est

pas mise en question.
L. B.

393. IsprLOR Erwin, Sacramenium et exemplum. Ein augustinisches Thema lutherischer
Theologie — Reformata reformanda. Festgabe fir Hubert Jedin zum 17. Juni 1966,
Herausgegeben von Erwin ISERLOH und Konrad RuPGEN. Erster Teil. Reformations-
geschichtliche Studien und Texte, Supplementband I, 1. Miinster Westf., Aschendorif,
1985, x11-730 P. 5 p. 247-264.

Saint Augustin, en son De T'rindt,, 111, 111, 8, BA 15 p. 850-857, présente 1a mort et la
résurrection du Christ comme étant & la fois un sacrement et un exemple pour les chrétiens,
en distinguant chez evx deux morts et résurrections, celle de I’homme intérieur, ou de
I’dme morte A la grice par le péché ; et celle de I'homme extérieur, mort corporelle, peine
du péché, qui sera vaincue A la résurrection. Cette dernidre seule convient au Christ :
8a mort est simple ; mais (dans le mystére pascal ot la passion est couronnée par la résur-
rection}, elle est & la fois un sacrement (c'est-d-dire signe sensible efficace) pour 1'dme
meorte au péohé en ressuscitant 4 la grace par le baptéme ; ob un exemple & imiter par
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Thomme extérieur qui doit se mortifier eb accepter la mort en réparation du péché ; ou
encore, le martyre en témoignage de sa foi au Christ. — Or, comme le montre E. Iserloh,
Luther &’est approprié cette doctrine augustinienne, non seulement avant sa séparation
d’avec I'Eglise catholique, en 1509 (cf. p. 250) ; mais on retrouve chez lui le méme théme
jusqu’a la fin de sa vie, toujours présenté comme saint Augustin, en particulier dans ses
commentaires sur les psaumes (1519) et sur I'Ep, auxr Galales (1531) comme en un sermon
de 1522 (cf. p. 261-263), 11 est vrai que dans deux « Propos de table » des derniéres anndes,
il semble changer d’avis ; mais le contexte polémique des « Tischreden » peut expliquer ce
fait, qui ne supprime par ches Luther une « ligne de pensée » fiddle & sainb Augustin,
pour interpréter l'action du Christ comme « sacrement » pour les chétiens, I’A. qui est
protestant, redresse en ce sens plusieurs interprétations de ses coréligionnaires, et il
conclut gqu'on ne peut sans nuance considéver comme unique thése luthérienne de la
« justification », I'¢ attribution purement extrinséque » des mérites du Christ (von einer
bloss imputativen Rechtfertigung bei ihm sprechen » (p. 264), I1 reste pourtant des points
de doctrine olt Luther s’oppose aux catholiques de son temps, par ex. & propos du sacrifice
de la messe (cf. allusion p. 261) ; mais on ne peut qu’approuver la méthode de souligner
aussi les points de rencontre, comme le fait cet article, par ob sera favorisé le travail de
réconciliation de tous les chrétiens en la méme foi authentique du Christ:

F..J. T.

894, vAN LAARHOVEN Johannes, La doctrine des deux Roymumes chez Intther. Notes sur
son origine — Concilium, ne 17, 1966, p. 47-56,

P. 49-561, Les deux Cités chez Awguslin. Simple présentation au moyen des études
d'E. Kinder, H. Arquillidre, . Scholz, 1. Gilson.

395. SopanT Pier Luigi, 4gostino Moreschini e la sua dotirina sulla Riveluzione e la Chiesa
Augustiniana 16, 1066, p. 520-548 ; 17, 1967, p. 167-208.

A. Moreschini, théologien de 1’Ordre des Augusting au temps du concile de Trente, sans
&tre un auteur de premier plan, mérite ’attention par ses efforts pour défendre la doctrine
authentique de saint Augustin. — Le premier article précise ce que nous savons de sa vie
(1517-1559) et de ses éerits ; le second donne un exposé systématique de sa doctrine gui
concerne les points les plus importants mis en question par les protestants : 19 les sources
de la foi, I'Heriture sainte et 1a Tradition ; 20 I'iglise ; 3¢ la primauté de Pierre et du sou-
verain Pontife. Sur ces trois points, Moreschini invoque saint Augustin pour réfuter
les erreurs des nouveaux hérétiques et il redresse plusieurs interprétations abusives qu’ils
font de textes angustiniens. Ainsi montre-t-il, p, 181-188, que I'on ne peut citer, comme
ils le font, De baptismo, II, 11, 8-111, 4, pour récuser la valeur des décisions d'un concile
cecuménique (sur ce point, of, BA 29 p. 593-698 : I’quiorité des conciles pléniers, note com-
plémentaire au De bapt.). 2¢ Pour IXglise, p. 185-188, il établit avec saint Augustin gu’elle
est le Corps du Christ, essentiellement une comme lui, et catholique, citant sur ce point
les ceuvres antidonatistes. 8¢ Il insiste enfin sur autorité du pape, récusée par les protes-
tants, sur son infaillibilité en matiére de foi, fondée sur la promesse de Jésus (Lue. XX1I, 31)
eb son pouvoir pastoral universel d’aprés Jok. Ev., xx11, 15-17 (cf. p. 192-1938) ; il prouve
surtout que le pape, successeur de saint Pierre comme Evéque de Rome, a hérité de
ses priviléges, selon Matth., Xv1, 18-20 (Tu es Pelrus...) ; il connait les deux sens gne saint
Augustin donne & ce texte, interprétant soit de l'apdtre Pierre, soit plus volontiers du
Christ Ini-méme Pelra base de 'Xglise ; mais il fait appel & la mise au point de Reiract,, I,
21 : ¢« Harum autem duarum sententiarum quae sit probabilior eligat lector» (¢f. p. 194), pour
en faire avec conviction I'application au pape ; et P. 8odani conclut, p. 204-205, que, pour
Vessentiel (sauf le point fort secondaire, dit-il, du pouvoir pontifical ¢ de temporalibus »)
Moreschini n’a pas « forcé » les textes augustiniens qu'il invoque en faveur de la primauté
pontificale, rappelant en notes les principaux ; conclusion valable, & mon avis, eb qui sou-~
ligne intérét de cette étude.

B-J, T,
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R96. ETCHEGARAY CrUz Adolfo, Swint Frangois Xavier a-t-il wtilisé aw Japon le « De
catechizandis rudibus » de saint Augustin ? — Nouvelle revue de science misgionnaire,
23, 1967, p. 161-167.

Une lettre du jésuite Bduardo da Silva (T 1564) décrit le contenu de la catéchése aun
Japon ; la description offre des coincidences remarquables avec le De catechizandis rudibus,
XV, 29-xx1r, 39 (tableau p. 162). Le P. Etchegaray pense avec de bonnes raisons que
cette catéchése a pour base un catéchisme perdu, rédigé en japonais, distinct dela Decla-
racidn del Stmbolo de la fe que S. Frangois Xavier écrivit en 1546 trois ang avant Pentrée
au Japon et qui ne contient pas les rapprochements susdits. Frangois Xavier parle plu-
sieurs fois du catéchisme japonais sans se lattribuer exclusivement : son compagnon
Cosme de Torres (1 1570) en est le coauteur (voir note 2 et page 166). Au passage notons
encore la présence du De cal. rud. chez Bartolomé de Las Casas ( 1568) (voir note 28).

L. B.

897. SvapoeN J.C., The Appeal lo the Fathers in John Jewel, Bishop of Salisbury, 1560-
1571 — Studia Patristice, IX, (Texte und Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-
Verlag, 1966, p. 594-599.

Llauteur reldve quelques thémes & propos desquels John Jewel en appelle aux Péres,
notamment & saint Augustin, mais il se contente de donner le nom des Péres sans relever
les références & leurs ouvrages.

398, Gurrtrrez David, Texlos y notas acerca de Fray Lwis de Ledn y Francisco Cornejo
— Analecta Augustiniana, 30, 1967, p. 8332-840. (Documents inédits).

899. Grosst Vittorino, Due interpreti di §. Agostino nelle questioni del soprannalurale :
Michele Baio-Roberto Bellarmino — Augustinianum, 8, 1966, p. 201-226, 424-459.

400. Gross1 Vittorino, L'antropologia di Baio : la « ratio meriti » della vite elerna — Ibid.,
7, 1967, p. 26-63.

L’exposé concerne essentiellement Baius, Dans le ler article, il n'est fait allusion &
Bellarmin que bridvement p. 221, pour comparer les deux méthodes polémiques égalements
scolastiques, mais plus traditionnelle chez Bellarmin que chez Baius. De celui-ci, I’A.
expose bien la formation théologique & Louvain, son dessein de défendre la foi contre la
nouvelle hérésie de Luther en complétant les condamnations du Concile de Trente par une
ébude positive, qui ne se contenterait plus de dénoncer 'erreur mais prouverait la vérité
opposée. Puisque Luther affirmait qu’en raison du péché originel, notre nature vicide ne
peub plus gue pécher et est incapable d’aucun mérite — tout son salut venant grice 4 la
foi de Iimputation des seuls mérites du Christ, — Baius veut prouver que la griace du Christ
nous rend vraiment une nature réparée capable par elle-méme de mériter le ciel, de méme
que la nature intégre d’Adam en étaibt aussi capable, parce que la justice originelle et la
grice sanctifiante qu’elle suppose, faisait ndcessairement partie de cette nature, créée
bonne par Dien. Bt pour prouver sa thése, Baius s’appuie principalement sur les textes
antipélagiens de saint Augustin qu’il interpréte en sa faveur. — Le deuxidme article
(p. 424-459) concerne tout entier Baius : I’A. expose clairement ce que celui-ci entend par
nature humaine qu’il prend en son intégrité ; et comment par suite, il définit le surnaturel
{p. 429-435), sans confondre A proprement parler Ia grice et la nature, mais en réservant
le qualificatif « surnaturel » aux seuls dons extraordinaires de Diev, comme celui de mira-
cles ou de prophétie. Il applique cette distinetion & la notion de justification en partant
du fait qu'en raison du péché originel, chez nous 'humanité est « vulnerata in naturalibus »,
n'étant plus désormais capable que de pécher (Bajus le concdde & Luther), & moins d’étre
justifiée par le Christ ; et I’A. montre, p. 440-459, comment par suite s’opposent les deux
conceptions, celle de Baius et celle d’Augustin, bien que le premier utilise un grand nombre
de formules augustiniennes, en leur donnant un sens favorable & ses idées. — Hnfin le
troisidme article (de 1967) étudie la doctrine du mérite que Baius expose au 1°f livre de
son De meritis operum, qui est la clef de toute sa théorie. Tei encore Baius fait appel & Augus-
tin contre Lubher ; mais I'A, montre, p, 48-562, que les textes invoqués ont un autre gens
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dans le contexte augustinien. 11 cite aussi plusieurs autres interprétations, celle de Bellar-
min entre autres, qui corrige celle de Baius. — De toutl cela ressort clairement gque la
condammation de ce dernier par Pie V n’atteint pas la doctrine authentique d’Angustin.
— Voir sur le méme sujet 'ouvrage du P. de Lubac présenté par A. Sage : Augustinisme
et théologie moderne ; cf. Rev. él. augustin., 12, 1966, p. 137-156 ; Bull. augustin, pour
1966, n° 271 (Rev. é. hgustin., 13, 1967, p. 397).

P-JF.OT.

INPLUENCE — XVII¢ SIECLE

401. LlamAs Enrigue del S8do. Corazdn, La culoridad de s dguslin en el « Curso Teold-
gico Salmanticense » — Augustinus, 12, 1967, p. 239-269.

Dans le grand Traité, d’esprit trés thomiste, des « Salmanticenses », celi article montre
fort bien l'importance primordiale de saint Augustin comme culorité théologique en se
fondant surtout sur les déclarations explicites nombreuses des auteurs du « Cursus »
il analyse spécialement les deux traités De praedestinatione, p. 243-252, et De gratia,
. 252-267, ot autorité de saint Augustin est spécialement invoqude.

BF.-J. T,

402, Lux Otto, dugustinische Einflilsse in der Ethik des hl. F'ranz von Sales — Jahrbueh
fiir salesianische Studien (Eichstibt), 2, 1964, p. 23-52.

CYest en se référant aun Traité de Uamour divin, plas théologigue ue U'Introduction & lo
vie dévole, que I’A. montre 1'influence augustinienne chez saint Frangois de Sales ; il dis-
tingue quatre aspects qu'il appelle : le bul de la tendance morale (Ziel des ethischen Stre-
bens), son objet son sujet, sa norme : titves d’ailleurs assez approximatifs, Hn fait, il $’agif :
1) du désir de la béatitude que saint Frangois comme saint Augustin met A la base de toute
vie morale humaine, en montrant que pour étre valable, il doit se traduire par amour de
Dieu, notre seul Bien supréme. 2) Puis, des verfus qui sont toutes, pour I'un et I'autre,
des formes de la charité ; et & ce propos, saint Francois lui anssi déerit 'action puissante et
nécessaire de la grice du Christ qui, en nous attirant au bien paer amour, loin de nous vio-
lenter, crée en nous la pleine liberté chrétienne. 3) Dans la vie pasychologique du chrétien,
saint Francois comme saint Augustin, voit surtout I'action de la volonté sous ses quatre
formes traditionnelles : le désir ef la crainte, le plaisir et la tristesse (cf. p, 84) toutes formes
d’un amour qui sera bon ou mauvais selon qu'il conduit ou non &4 Dieu Bien supréme (cf. De
Civ. Dei, XIV, 8 et 8, BA 35 p. 365-383). 4) Enfin la norme de notre vie morale (on plus
exactement, 4 mon avis, chez nos deux auteurs, de nos progrés dans la vie gpirituelle)
n’est pas Ia droite raison qui détermine le milieu des vertus, c’est la conformité 4 la volonté
de Dieu poursuivie le plus parfaitement possible jusqu’a la vie de charité parfaite (d’ordre
mystique) avec l'aide des dons du Saint-Esprit. — En tout cela, saint Frangois de Sales
marque sa doctrine spirituelle d'un accent trés sugustinien ; mais en méme temps il 8’ins-
pire aussi de saint Thomas, en sa psychologie, pour définir les fonctions d’ordre soit ration-
nel soit sensible et en celui-ci, pour distinguer les onze passions de 'dme, Mais il repense
ses sources et les fond en une synthése orviginale ; il cherche en particulier & christianiser le
grand courant humaniste de la Renaissance en montrant que notre nature humaine, selon
Pesprit de saint Augustin, n’est parfaitement réalisée qu’en obéissant pleinement & Ia
grice divine pour devenir la parfaite « image de Dieu »

®-J. T.

408, Horr C. L. A. R., The Devotional Interpretation of the Christology of the Fathers in
TLancelot Andrewes® Sermons — Studia Patristica, IX (Texte und Untersuchungen, 84).
Berlin, Akademie-Verlag, 1966, p. 552-559.

L’auteur ne cherche pas & identifier les nombreuses citations des Pérer, e. a. d’Augustin,
qui forment cependant la trame de son argumentation.
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404, BAXHUIZEN VAN DEN BriNk J. N., Humilitas bij Pascal en Augustinus. College,
uitgesproken bij het neerleggen van het ambt van hoogleraar in de faculteit der god-
geleerdheid te Leiden op 31 mei 1966. 's-Gravenhage, Nijhotf, 1966, 25 x 20, 20 p.

Nous avons ici le texte du dernier cours que 1’éminent professeur de la faculté de
théologie de I'Université & Leyde a donné avant de se retiver de lenseighemenft. On
devine, avec émotion, qu’il n’a pas choisi le théme & la légére : comparer I’humilité de
Pascal et d’Augustin dans leur attitude el leur réflexion religieuses. Il développe le théme
avec beaucoup d’érudition, de pénétration et de finesse : on sent qu’en analysant expé-
rience de ses deux maitres i penser, il rend témoignage de sa propre expérience de penseur
et désire en transmettre le fruit A ses disciples. Pour point de départ il choisit 1'Entretien
de Pascal avec Sacy (voir Bulletin augustinien pour 1960, n° 295, Rev. él. augustin., 9, 1963,
p. 349-351), choix des plus heureux car il conduit sans détours au cosur du probléme :
Pascal affirmant dans sa critique d’Bpictéte et de Montaigne le réle nécessaire de 'humilité
évangélique de Pesprit et du ceeur, Sacy confirmant ses vues en se servant des Confessions
d’Augustin. L’accord ainsi constaté entire les idées d’ Augustin et celles de Pascal, Panteur
nous en explique lorigine dans une expérience religieuse semblable, mais non en tout
identique chez les deux, de la grandeur et de la misére de 'homme. Sans doute Pascal est-il
redevable & Augustin de sa formation théologique — l'auteur en esquisse la démonstra-
tion — et cette formation, sans parler des prédispositions qu’elle suppose pour 8tre regue,
a-t-elle fortement marqué le disciple. Reste cependant gue 'esprit scientifique de Pascal,
avec son exigence de preuves par les faits, de rigueur dans le raisonnement et de précision
dans la formulation, lui permet de rester original méme dans sa rencontre avec Augustin.
— Terite en néerlandais eb publide hors série, il serait dommage que cette étude de toute
premiére valeur échapppe & l'attention des spécialistes de Pascal et d’Augustin.

A, d. V.

405. BARHUIZEN VAN DEN BRINK J.N., De lriomf der genade bij Blaise Pascal — FEa
Awditu Verbi. Theologische opstellen. aangeboden aan Prof. Dr. G. O. Berkouwer ter
gelegenheid van zijn vijfentwintigjarig ambtsjubileum als hoogleraar in de Faculteit
der Godgeleerdheid van de Vrije Universiteit te Amsterdam. Kampen, Kok, 1965,
342 p. ; p. 11-26.

Dang ses Ferits sur la grdce Pascal défend Ia doctrine augustinienne, qu'il identifie avec
la. doctrine catholique, sur efficacité de la grace contre les positions opposées du molinisme
et du calvinisme. Son argumentation est théologique par les éléments mis en couvre, mais
ces éléments sont organisés avec une logique rigoureuse qui est 'une des caractéristiques
de la pensée pascalienne. C'est avec une méme rigueur que l'auteur analyse ces texbes pour
en dégager la mébthode, en découvrir les sources, en apprécier les conclusions par rapport
au molinisme et au calvinisme. Sur ce dernier point I'auteur constate que Pascal n’avaib
de la théologie calviniste qu'une connaigsance globale et sensiblement influencée par la
présentation critiqgue qu’en donnait le jansénisme ; il reconnait que la manidre dont cal-
vin traitait le probléme de la grace et encore plus les atbagues incessantes et pen nuancées
lancées contre la doctrine tridentine de la justification par les théologiens réformés fran-
cais, ont dfi confirmer Pascal dans ses convictions « que Calvin n’a aucune conformité
avec saint Augustin et en différe en toutes choses depuis le commencement jusqu’s la fin
(cité p. 28) ». A l'encontre de cette affirmation, 'auteur reléve plusieurs points de contacts
possibles, mais inexploités, entre Pascal et la Réforme via saint Augustin (p. 22, p. 24),
Dans ses Horits sur la grdce, Pascal fait montre @’une assez grande familiarité avec les tex-
tes d’Augustin ; il est fort probable cependant, qu’il s’est servi de compendia, comme le
Trias de Sinnich, et de I'Augustinus de Jansénius, ouvrages dont il possédait un exem-
plaire et qui traitaient de la méme question. C’est 14 vraisemblablement qu’il a trouvé
le texte angustinien, qu’il cite sans en mentionner I'origine comme point de départ de son
argumentation ; ¢ gui ergo fecit te sine te, non te institicat sine te (sermo 169, x1, 13) ». La
plainte que Pascal met sur les lévres de PHglise & propos de Ia défection des calvinistes
(p- 19) rappelle & plus d'un égard la « prosopopée de 1’Eglise », procédé littéraire dont
Augustin use volontiers dans ses écrits antidonatistes.

A, d. V.
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408. CuysseNS L., I’ Augustin Jean Rivius. Ses accoinlances avec le jonsénisme — Adugus-
tiniana, 17, 1967, p. 209-273 ; 412-442.

T historien du jansénisme en Belgique nous offre ici une étude historique sur Jean Rivius
(du Rieu), Augustin belge (1599-1663), et ses rapports avec le jansénisme. Ces rapports
sont étudiés moins sous I’angle de la doctrine que sous I'angle des répercussions de cette
doctrine, dans le milien ecclésiastique et spécialement au sein de la province belge de
1’Ordre de saint Augustin, sur Ie comportement des personnes les unes & 1’égard des autres
dans leur effort de faire triompher « leur vérité » et parfois, hélas, leurs ambitions person-
nelles. On ne connaissait Rivius que par les notices dispersées dans les ouvrages de
consultation ; auteur nous le fait connaltre & partir d’une abondante documentation
inédite, conservée dans divers dépots d’archives et qu'il n’est possible d'interpréter avec
exactibude que si on est familiarisé, comme P'est notre auteur, avec les problémes trés
complexes du jansénisme et de antijansénisme dans les Pays-Bas du Sud, Rivius a
publié divers ouvrages : nous signalerons ici ceux qui peuvent de prés ou de loin intéresser
les augustinisants. — Zodiacus mysticus sive analogia zonae augustinianae et coelestis,
quam variis et amoenis sermonibus gallice exaravit R.P. Carolus Moreaw, Ord. Eremil.
S. Augustind, latine reddidit B, Joannes Rivius, ejusdem Ordinis, in gratiam sodalitatis
zonigerae. Accessit panegyrus D, Aur. Augustino dictus, in feriis ejusdem. Tournai, Adrien
Quingué, 1631, in-8°, 186 + 855 4 10 pp. — Calechismi Joannis Hessclii Lovaniensis
Sacrae Theol, Doctoris & Professoris Regii, liber quintus, continens solidant & Orthodoxzam
cxplicationem sacramentorum poenilentiae, exiremae wnclionds, sacerdolii, mealrimonii.
Nunc primum lypis edilus recensente el accurante R.P. M.Joanne Rivio, Lovaniensi, Ord,
Erem. S. Awgustini, S. Theol. Doclore & Professore. Louvain, Veuve Bernardin Masius
1660, in-89, 16 4 498 4 35 pp. (voir p. 438-439). — Un poéme en 'honneur de Thomas
de Villeneuve, & I’occasion de sa canonisation en 1658 (voir p. 439) — Hieronymi Seripandi
0.E.S. Adug. Archiepiscopi Salernitani S.R.E. Cardinalis Legali S. Tridentinae Synodi,
Doctrina orandi, sive expositio orationis Domin. pia ef erudita neque antehac edila. Acoessil
doclrina eredendi sive D. Aur. dugustini Hipponensis Episcopt exposiiio Symboli Apostolo-
rum prima ad calechumenos, utraque ad fidei et orationis in catholicis omnibus incrementunt.
Louvain, La veuve de Bernardin Masius, 1661, in-12°, 246 pp, La dédicace & 'ex-général de
1’Ordre Visconti est datée de Louvain, le 2 janvier 1661 eb signée par Rivius, dont le nom
n’apparait pas an frontispice (p. 440) — Le plus important dex ouvrages nous semble 8tre :
Vitae D. Aurelit Augustini, Hipponensis episcopi et Foclesiae Doctoris eximii, ex operibus
eius concinnatae, rerumque ol eo gestarum et seriptarum Libri quatuor. In quibus Historiue
Africanae, Maniochacorum ilem, Donalistarum, dArianerum, Pelagionorum aliarumque
haereseon Symopsis : Omnibus Augustini libros legere el inlelligere volentibus necessaria.
Studio el induslria Reverend. P. Joannis Rivii, S. Theol. Docloris el Professoris, Ord.
Eremitarum 8. Augustini per Germaniam inferiorem prioris provincialis. Antverpiae, ex
officina Hieronymi Verdussen, 1046, in-4°, [12] + 642 - [64] pp. Au dire de nolre auteur,
ce livre se meut dang une ambiance janséniste ; le Cardinal Boonen de Malines en finanga
I'édition ; les antijansénistes le déférérent & la Congrégation de I'Index et & partiv de 1662
YPauteur semble avoir été prévenu gu’il allait &tre condamné, 11 le fut, en effet, aprés sa
mort, le 10 avril 1687, mais d’une maniére inusitée jusqu’alors et qui ne comporta pas
réellement une condamnation : le décret demande seulement qu’on supprime un passage
du paragraphe deux du livre quatre, passage qu’on avait mis, & tort, on relation avec la
cinquidme des propositions condamnées attribuées & Jansénius (voir p. 237-238 ; 441).

A d VY.

407. Wmks M.J., St. Augustine and the General Will — Studia Patristice, IX (Texte und
Untersuchungen, 94). Berlin, Akademie-Verlag, 1966, p. 487-522.

1A, institue une comparaison entre la théorie qu’il appelle la « politique » d’Augustin
dans la Cité de Dieu ol « tout est commandé par la loi de charité (amor Dei usque ad
contemptum sui) ; et Ia théorie absolutiste de Th. Hobbes (1588-1878) présentde dans son
Leviathan, dont les principes, & son avis, sont les mémes que dans le De homine et méme le
De corpore, du moins en ce qui regarde la vie morale des hommes ot ils se résument dans le
souci du bien commun & assurer dans le « commonwealth ecclesiastical and civil » (sous-
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titre du Leviathan) : ¢’est ce que P A. appelle « General Will » & Ia maniére de J.-J. Rousseau.
I’A. ne nie pas la profonde différence qui oppose le matérialisme de base du De corpore
de Hobbes au spiritualisme chrétien d’Augustin ; mais il reléve chez Hobbes une trans-
position du grand principe d’unité et de perfection morale que saint Augustin met dans
Pamour de Dieu : tranposition faite dans le Leviathan qui meb ce principe dans la direc-
tion supréme confide au « Chef de la société » (que ce soit I’ Assemblée politique ou le Roi
absolu, ce dernier préféré par Hobbes), car toujours ce Chef est tenu par définition &
procurer le bien commun des citoyens qui ont abandonné tous leurs droits en sa faveur
en instituant entre eux le « contrat social ». I’A. montre en effet (spécialement p. 489-
495) qu’il y & chez Hobbes des réminiscences du langage chrétien de saint Paul parlant
du Corps mystique-Fglise du Christ, et des doctrines correspondantes de saint Augustin ou
de l'augustinisme politique du Moyen Age : son article montre ainsi bon nombre d’analogies
dans 1’énoncé des théories sociales et polibiques qu’il interpréte comme une « parentd »
entre saint Augvstin et Hobbes. Mais, & mon avis, 'opposition radicale entre le matérja-
lisme (fondé sur le préjugé scientiste qui refuse toute valeur de vérité aux dogmes de foi)
professé par le philosophe anglais, et d’autre part le pur spiritualisme augustinien fondé
sur le principe « Crede ut intelligas », condamne nécessairement toutes les correspondances
doctrinales avancées par M.J. Wilks A rester fort superficielles.
B-J. T,

408. ConNELL Desmond, The Vision in God. Malebranche’s Scholastic Sources. Louvain-
Paris, Nauwelacrts, 1967, 25 x 16,5, (1v)-880 p.

D.C. dément Popinion de M, Guéroult, selon laguelle, sur les sources de Malebranche, il
ne resterait plus qu'a répéter les résultats acquis par les travaux de H. Gouhier. A son
avis, la présentation traditionnelle de la philosophie de Malebranche comme synthése de
T’augustinisme et du cartésianisme est inadéquate ; et il pose en thése que la théorie de la
vision en Dieu est plus redevable & la scolastique qu’a la doctrine augustinienne. Paradoxe
apparemment, car Malebranche n’exprima jamais de sympathie & I’égard de I'Hicole. Au
contraire, il rejetait résolument; la philosophie scolastique de 'homme, renchérissait sur le
dualisme cartésien en niant 'union substantielle de I’dme et du corps, et aggravait ainsi la
difficulté d’expliquer comment Vesprit peut avoir connaissance des choses matérielles.
Mais précisément, le méme probléme avait été fort agité par les théologiens médidvaux
& propos des anges. D.C. étudie longuement les enseignements de Thomas d’Aquin, de
Duns Scot et de Suarez, eb pense que Malebranche 8’est directement inspiré de ce dernier.
11 montre en effet que les diverses hypothéses envisagées par Malebranche pour rendre
compte de la nature des iddes, dans la Recherche de la vérité, II1, 2¢ partie, chapitres 1-6,
correspondent aux théories exposdes et discutées par Suarez, dans le livre IT du D¢ angelis.
Pour Thomas et Suarez, les anges regoivent directement de Dieu les species par lesquelles
ils connaissent les choses matérielles. Malebranche a transposé cette explication au cas de
Vesprit humain congu comme entendement pur, dont la connaissance du monde sensible
ne g’explique gue par la vision en Dien. Ainsi la premiére version (datant de 1674) de cette
théorie se présenterait comme une gynthése de cartésianisme et de scolastique. . Gouhier
notait déjd que, dans ce premier exposé, Malebranche n’emprunte & Augustin ni citations
ni arguments : « Qu’a-t-il besoin des paroles mémes du Docteur ? L’esprit lui suffit.
Qu’a-t-il besoin de ses raisonnements ? Le probléme n’est pas le méme » (La philosophie
de Malebranche el son expérience religieuse, Paris, 1926, p. 300). L’explication de D.C.
est différente : Malebranche aurait congu sa théorie indépendamment de la doctrine augus-
tinienne (cf. p. 286). Mais ensuite I'autorité d’Augustin lui aurait donné le courage
nécessaire pour défendre cette theése qu’il prévoyait devoir étre sévérement jugde. D.C.
appuie son argumentation sur 1’¢ histoire de ses pensées » que Malebranche esquissait dans
la premidre des Trois leltres de Pauteur de la Recherche de la vérité touchant la Défense de
M. Arnauld contre la Réponse aw livre Des vraies et des fausses idées (Rotterdam, 1685)
{citée p. 146-148), et il conclut qu’« il est plus exact de caractériser la premidre version
de la Vision en Dieu comme une synthése de pensées cartésienne et scolastique, étayée
en son point le plus délicat par I'autorité d’Augustin, plutdt que d'y voir une synthése de la
pensée de Descartes et de celle d’Augustin » (p. 286). Il n’en est plus de méme pour la
gseconde version de la théorie que Malebranche développe, quatre ans plus tard, en 16878,
dans le Xe éclaircissement : sur ce point, D.C. g’accorde avec H. Gouhier (cf. Lc. p. 802
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et sv.) qui avait montré que Malebranche transposait en preuve de la vision en Dieu la
preuve augustinienne de 1'existence de Dieu par les vérités éternelles. Les réserves de D.C.
sur 'augustinisme de Malebranche sont done limitées : elles ne s’appliquent & la théorie de
la vision en Dieu qu’en tant gu'elle prétend rendre compte de la connaissance du monde
matériel. Cependant méme sur ce point je ne suis pas tout A fait convaincu que ces réserves
soient parfaitement justifiées. Il est vrai que Malebranche a tenu A préciser que les raisons
d’Aungustin sont différentes des siennes eb qu’il ne voulait pas se servir injustement de
Yautorité d’un si grand homme (ct. Recherche, II1, 2, ch. 6 ; cité p. 231, n. 46) ; mais
n’est-ce pas indiquer que P'inspiration générale est la méme, bien que les buts visds soient
différents ? Dans ce méme texte Malebranche fait allusion & « une infinité de passages
semblables » & De Trinitate, XIV, xv, 21 qu’il vient de citer ; ¢’est I'indice, & mon sens,
qu’il ne faut pas prendre au pied de la lebtre son affirmation : « je me souving heureunse-
ment de ce que j’avois 1t autrefois dans saint Augustin, comme plusieurs autres, sans y
avoir fait beaucoup d’attention » (Letire... touchant la Défense de M. Arnauld ; texte cité
p. 146); il pratiquait bien déja la Philosophia christiana d’Ambrosius Vietor
(ef. H. Goubhier, Le. p. 281 et sv.). Du reste I'augustinisme de Malebranche ne s’est jamais
borné & la théorie de la vision en Dieu, 1° parce que dans son esprit 'alliance du cartésia-
nisme et de 'augustinisme était naturelle, 20 surtout parce que la vigion en Dieun’est que
« aspect intellectuel du lien mystérienx qui unit la créature an Créateur » (H. Gouhier,
L.c. p. 234), théme fondamental par lequel Malebranche exprime au mievx esprit augus-
tinien de sa doctrine. Mais quoi qu’il en soit de ces nuances d’interprétation, il me parait
incontestable que D.C. a ajouté un chapitre nouveau et solide & I’étude des sources de
Malebranche ; et, puisqu’il attend le jugement des lecteurs (cf. p. 8) pour poursuivre son
ouvrage, je souhaite qv’il puisse bientdt nous faire bénéficier des résultats de ses nouvelles
recherches.
G. M.

409, GmBAL Francois, Bernard Lamy (1640-1715). Flude biographigue el bibliographique.
Textes inédits. Le mouvement des idées au xvrre siecle, 2, Paris, Presses Universitaires
de France, 1964, 23 x 14, vir-196 p.

On trouve passim de bréves remarques sur Pangustinisme de Lamy ; 'auteur a traité
en détail ce sujet dans La formation augustinienne du P.B, Lamy de U'Oratoire (1660-1680)
paru dans Société des Amis de Port-Royal, n® 8, 1957, p. 48-94 (voir Bull. augustin. pour
1957, no 423 dans Rev. él. augustin., 6, 1960, p. 390).

410, PrrsYN Raphadl et RAvEz André, Grimminck (Charles-Louis), curé el ermite, 16876-
1728 ~— Diclionnaire de spiritualité, 8, (fasc. 42-43, 1967), col. 1043-1047.

On conserve de ce mystique flamand cing pages autographes d’extraits augustiniens sous
le titre Sti. dwgustini de gratia ; 'un de ces textes résume son expérience : Plus est agi
quam regi (De gestis Pelagii, 111, 5).

INFLUENCE — XVIII*-XXe¢ SIECLES

411. Bouzas F.M., Significado de Berti en la Escuela A gustiniana — Casiciaco, 20, 1966,
D. 238-242.

412, MorAN José, La nocidn agustiniana de « sacramentum » en la interprelacion de
J.-L. Berti — Archivo teoldgico agustiniano, 2, 1967, p. 23-40,

L’A. montre que J.-L., Berti, sans avoir fait une étude aussi large que celle de Couturier
sur les divers sens de « sacramentum » chez saint Augustin, en a bien vu la complexité ;
mais Berti procéde en scolastique plus qu’en historien. Il établit d’abord une définition
descriptive : « Sacramentum est a) invisibilis gratiae signum sensibile, divinitus institu-
tum b) et Christi nomine sacrogue ritu exhibitum, et hominum sanctificationem efficiens »

14
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(p. 30) ; il applique la 1re partie (a) & I’Ancien Testament, la 25_(b) au Nc_mvea,u ; e’a_ il
appuie chacun des traits de sa définition sur de nombreuses citations de saint Augustin.
Sigmalons en particulier, I'explication du réle du Christ dans les sacrements de la Nouvelle
Loi, par In Ioh. Bu., tr. VI, 8-8 (Hic est qui baptizat...), eb comment, toujours d’aprés
saint Augustin, il accepte, p. 34-39, la présence de sacrements au sens défini par luj, dans
les trois états de I’humanité : dans 1’état d’ionocence au paradis (De Gen. ad lit., VIII,
v, 8) ; sous la Loi de nature (C. Faustum, XIX, 16) ; et sous la Loi de Moise, en insistant
sur la circoncision, prélude du baptéme pour effacer le péché originel : il donne, p. 39,
note 65, neuf références aux écrits augustiniens (antidonatistes et antipélagiens, etc.)
concernant ce dernier point. — Concluons avec I’A. que Berti reste en ce domaine un com-

mentateur valable de saint Augustin,
F.-J, T.

418. ARAMBURU Ignacio, Guerrero Anioine, ermite de Saini-Augustin, vers 1690-1766
— Dictionnaire de spiritualité, t. 8, (fasc. 42-43, 1967), col. 1112-1113.

Auteur d’'un manuel Theologia moralis D. Augustini, 3 vol,, Madrid, 1733, 1736, 1740.

414, Ravrz André, Grou (Jean-Nicolas), jésuite, 1731-1803 — Dictionnaire de spiritualilé,
6, (fase. £2-43, 1967), col. 1059-1088.

Voir col. 10683 et 1081.

415, STUusrRT John A., Augustine and ¢« The Ancient Mariner » — Modern Language
Notes, 76, 1961, p. 116-120.

416, STuART J. A., The Augustinian « Cause of Action »in Coleridge’s « Rime of the Ancient
Mariner » — The Harvard Theological Review, 60, 19067, p. 177-211,

Le premier article qui traite d’un point de détail est repris et justifié dans le second :
celui-ci embrasse 1’ensemble du probléme de 'influence d’Augustin sur la structure thé-
matigue que Coleridge a donnée & son podéme ¢ Rime of the Ancient Mariner » Le podte
affirme Jui-méme que I'idée centrale qui Vinspire est ¢« the moral sentiment ». Mis sur la
voie, sans doute, par les suggestions de W.G.T. Shedd dans The Complete Works of Samuel
Taylor Coleridge, New York, 1868, 'auteur prend comme hypothése de recherche Paccord
sinon Videntité du « moral sentiment » de Coleridge avec la conception augustinienne du
péché originel et de ses conséguences sur le comportement humain : il ne veut pas affirmer
tout d’abord pour antant que le podte s’inspire directement de saint Augustin. Il découvre
néanmoing ainsi de nombreux paralléles entre les idées augustiniennes et le théme fonda-
mental du poéme. D’autre part, ’auteur constate qu'a un certain moment de sa vie, Cole-
ridge s’intéresse & la lecture de saint Augustin. Dés lors il se pose la question de savoir si,
tout bien considéré, le podte ne se serait pas directement inspiré de saint Augustin ;
g’il s'abstient prudemment de répondre, il oriente tout son exposé vers laffirmative.
— Sans oser prendre position, le dossier complet du probléme me faisant défaut, je me
permets cependant de faire quelques remarques : les paralldles développés par I'auteur sont
idéologiques et non textuels ; les iddes présentées comme étant d’Augustin sont un bien
commun de la tradition chrétienne aprés Augustin, ce qui n’exclut pas Pinfluence de ce
dernier sur leur formation et formulation, mais il est hasardeux d’affirmer qu’elles sont
typiquement augustiniennes ; 'auteur expose le plus souvent la doctrine augustinienne
d’aprés les études faites par d’autres sur Augustin et non pas d’aprés une analyse person-
nelle de ses couvres : la concordance poursuivie en devient plus aisée & ébablir, mais le
risque est grand de déformer la pensée d’Augustin ou tout au moins d’en sacrifier des
nuances. D’autre part, il me semble que la convergence des preuves externes (Adppendice
et pasgim dans le corps de l'article eb dans les notes) permet d’affirmer que Coleridge
g'intéressait & saint Augustin et se familiarisait avec ses écrits ; cependant ici encore, Var-
gumentation s’appuie trop souvent sur les concordances idéologiques, alors que seuls des
faits attestés par des références explicites & Augustin ou des mentions d’Augustin par
Coleridge lui-méme, devraient compter. Mais quelle que soit 1a réponse qu’on doive donner



BULLETIN AUGUSTINIEN POUR 1967 347

au probléme de 'influence augustinienne sur le Rime of the Ancient Mariner, on ne peut
nier que Pauteur & trouvé dans la conception angustinienne du péché originel de nombreux
éléments qui expliquent admirablement la, signification du podme.

A, d. V.

417, Sroxrs Walter B., Freedom as Perfeclion : Whitehead, Thomas and Awgustine
— Proceedings of the American Catholic Philosophical 4ssociation, 86, 1962, p. 134-142.

St. se préoccupe d’assurer Vintégration de la philosophie de Whitehead par le thomisme.
La conception augustinienne de la liberté parfaite de Dieu dans son amour de lui-méme,
que saint Thomas d’ailleurs faisait sienne (of. De veritate, XXITI, a.4), permettrait de
lever I'inconvénient d'une conception trop statique de Dieu, étre infini, immuable, libre
seulement dans ses opérations ad exira : « scandale métaphysique » (p. 134) du point de
vue de Whitiehead. St. a repris 'essentiel de cette suggestion dans : Whilehead's Challenge
to Theistic Realism — The New Scholasticism, XXXVIII, 1964, p. 1-21,

G. M.

418, JaspErs Karl, Plato and Adugustine. Bdited by Hannah Arendt. Translated by Ralph
Manheim, New York, Harcourt, Brace & World, 1968, 126 p. {(Extrait de : JAsprrs K.,
The Greot Philosophers, mémes éditrice et traducteur, ibid., 1962).

419, LEHMANN Karl, Christliche Geschichiserfahrung und onlologische Frage beim jungen
Heidegger — Philosoplhisches Jahrbuch, 74, Halbband 1, 1966, p. 126-153.

Certaines « Vorlesungen » de Heidegger ont joué un rdle dans 1’élaboration de « Sein
und Zeit » : durant le « Wintersemester » 1920-21 une ¢ introduetion A la phénoménologie
de la religion » portant notamment sur 1'expérience paulinienne de la vie chrétienne, &
partir de 1921 de nombreuses legons sur Aristote, et durant le ¢« Sommersemester » 1921
un courg sur Augustin et le néoplatonisme. Heidegger dénongait le « quidtisme » de la
Frwdtio Det, notion qu’Augustin devait au néoplatonisme et qui 'amena & étre infidéle &
la, « faktische Lebenserfahrung des Urchristentums » (cf. O. Péggeler, Der Denkweg M.
Heideggers, Pfullingen, 1963, p. 36-45). Oependant plusieurs pages de ¢« Sein und Zeit »
(citdes p. 148) témoignent que Heidegger a conscience d’ébtre proche d’Augustin sur
divers points.

G. M.

420, Bronprr Maurice, Dialogues avec les philosophes. Descartes, Spinoza, Malebranche,
Pascal, Saint Augustin. Préface d’Henri GovHIER. Coll. Bibliothéque philosophigue.
Paris, Aubier-Montaigne, 1966, 22 X 14, 206 p.

Cf. MADEC Goulven, Maurice Blondel cilant saint Augusiin — Rev, éi. augustin., 14,
1968, p. 99-122.

Voir aussi nos 203 (Bergson), 285 (Berdiaeff).

CHANOINES REGULIERS

421. DicrinsoN J. C., Les constructions des premiers chancines réguliers en Anglelerre
~— Cohiers de Civilisation Médiévale, 10, 1967, p. 179-198 et 4 pl. hors texte,

422, LoxpoN Vera C. M., The Cartulary of Canonsleigh Abbey (Harleian Ms. no. 3660).
A Calendar, edited with Introduction and Notes. Devon and Cornwall Record Society,
New Seriey, 8. Excter, 18685, xxx1%x-143 p.

Chanoines, puis chanoinesses de Saint-Augustin. Voir le (. R, de F. Hockey dans Rev.

d’hist. ecclés., 61, 1966, p. 1014-1015.
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428, MisonNE D., La législation canoniale de Saint-Ruf & ses origines. Régle de Saint
Augustin e Coulumier — Annales du Midi, 75, 1963, p. 471-489 et 1 pl. hors texte.
— Idem dans Moissac el 'Occident aw XI® siécle. Adctes du Colloque internalional de Mois-
sae, 3-5 mai 1963, Toulouse, Privat, 1964, 288 p. ; p. 147-166 et 1 pl. dans le texte.

Le ms. Paris B. N. lai. 1877 contient un Ordo canonicorum que Dom Misonne pense
originaire de Saint-Ruf, aprés 1039 ; il 'édite (p. 479-486 = p. 1556~163) avec en apparat
les divergences de 'Ordo de Lietbhert de Saint-Ruf dans Paris B. N. lat. 1233. Le Parisinus
lat. 1877 contient aussi la Regula (Augustini) (fol. 3-6v), précisément le Praeceptum, selon
la nouvelle terminologie proposée par le P. L. Verheijen ; celui-ci conteste la provenance
et la date susdites ; il penche pour Narbonne eb pour la date traditionnelle, fin x° ou début
XI® 8. : voir La Régle de saint Augustin (ci-dessus ne 1382), tome I, p. 124-125, 214, 250
et sigle 304.

L. B.

424, Bruns Alfred, Zur Grivndung des Chorherrenstifts Fredelsloh — Archiv fiir Diplomatik,
11-12, 1965-1966, p. 403-412.

425, BACKMUND Norbert, Die Chorherrenorden und ihre Stifte in Bayern. dugustiner-
chorherren, Prdmonstratenser, Chorherren v. Hl. Geist, Antoniler. Mit einem Beitrag von
A. MiscHLEWSKI. Passau, Neue-Presse-Verlag, 1968, 20,5 X 14,5, 248 p.

Ce volume fait partie d’'une collection sur les Ordres religieux en Baviére ; rappelons ici,
parmi les volumes parus, celui de J. Hemmerle, Die Klidster der Augustiner-Eremiten in
Bayern, 1958 {la coll. parait aux Editions Bayerische Heimatforschung, Miinchen-Pasing,
sauf le présent volume de Backmund). Dans "avant-propos, I'anteur déclare qu’il a, dans
le chapitre sur les prémontrés, « élargi et améliord » son monumental Monasticon
Praemonstratense (voir ci-dessous ne 426), Quant au chapitre sur les ¢« antonins » (nom
consacré qu'il y aurait avantage & remplacer par « antonites »), 'auteur I'a confié a
Adalbert Mi1soaLEWSKI : Die Niederlassungen des Anfonilerordens in Bayern, p. 281-242
(voir aussi son article Der Antoniterorden in Deutschland — Archiv fiir mittelrheinische
Kirchengeschichie, 10, 1958, p. 39-66). Les antoning ont commencé comme confrérie pour
goigner les victimes du « feu Saint-Antoine » ou ergotisme ; reconnus en 1095 par Urbain IT,
ils se muérent en Ordre clérical aun x31¢ 8., adoptérent la Régle de Saint-Augustin en 1247
et devinrent un Ordre canonial en 1297. Les chanoines hospitaliers du Saint-Esprit
furent fondés vers 1195 par Guidon de Guillems ; « ordo canonicus » bien que laic, avec une
branche de chanoinesses ; il adopta la Régle de Saint-Augustin. Nous ne nous étendrons
pas sur les « chanoines de Saint-Augustin » ni sur les chanoines « prémontrés » bien
qu'ils occupent les neuf dixidmes du volume ; car ils sont bien mieux connus et beaucoup
plus répandus au M. A. On voit de quelle utilité sont de telles nonographies pour empé&cher
les médiévistes de s’égarer parmi les Ordres canoniaux et pour leur éviter de confondre les
maisons. Les sources indiquées pour chaque fondation particuliére sont trés abondantes :
bibliographie, mas, archives, cartes, plans, rouleaux, portraits, armes. Ce modéle est adopté
aussi dans le susdit Monasticon.

L. B.

426. BAOKRMUND Norbertus, Monasticon Praemonstralense id est Hisloria Circariarum
atque Cononiarum Candidi et Canonici Ordinis Praemonstratensis. 3 tomes. Straubing,
Ol Attenkofersche Buchdruckerei, 1949 (1949-1951), 1952 (1952-1955), 1956 (1955-
1960), 528, 608, 688 p. (En vente chez I’Auteur : Kloster Windberg, 8441 Hunderdorf-
iiber Straubing, Ndb.)

Ce ¢« monasticon » a été accueilli avec éloges par les gpécialistes ; consulter les comptes
rendus de Roger Ausmrr, Rev. d'hist. ecclés., 66, 1961, p. 511-516 ; Maur COCHERIL,
Studia Monastica, I, 1959, p. 423-436.

Voir aussi no 350, 389, 870.
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427. Batnuy Paul, Guillelmites — Dictionnaire de apiritualité, 6, (fasc. 42-43, 1967),
col. 1267-1275.

428, BERETTA Rinaldo, 4 gostiniani e Camaldolesi sul 8. Genesio — BERETTA R., Appunti
storici... (voir n° 45), p. 50-69,

Article paru dans Archivio Storico Lombardo, 62, 1935, p. 459-4686.,

429, Gurntrrez David, De vulgalis ordinis Augustiniani censtbus seuw « statisficis » — Ana-
lecta Augustiniana, 30, 1967, p. 322-831,

Montre que les auteurs se sont transmis des chiffres incontrdlés en parlant du nombre
des couvents eb des religieux, pour la fin du Moyen Age et pour le xviie a.

480. RorH Francis, The English Austin Friars 1249-1538. Vol. I : History. Cassiciacum,
American Series, VI. New York, Augustinian Historical Institute, 1966, vIIz-673 p.
eb 15 pl.

Rassemble les articles parus sous le titre A History of the English Austin Friars dans
Augustiniana, 8, 1958, p. 22-47, 465-496 ; — 11, 1961, p. 538-563 ; — 12, 1962, p. 93-122,
391-442 ; — 18, 1963, p. 515-551 ; — 14, 1964, p. 163-218, 670-710 ; — 15, 1965, p. 175-230,
567-828 ; — 16, 1068, p. 204-268, 446-519 ; — 17, 1067, p. 84-166.

431, 700 Jahre Augustiner in Regensburg 1267-1967. Herausgeber : Augustinerkloster
und Stadtpfarrei 8t, Cicilia Regensburg. Regenshurg, Josef Habbel, (1967), 27 x 20,5,
48 p. et 68 pl. ,

On constate la présence des augusting & Ratisbonne bien avant 1267, mais cette année-1a
un dipldme de la municipalité leur garantit un établissement définitif. Le 7¢ centenaire de
la fondation donne an nouveau couvent 'occasion de faire connaitre au public I’histoire
de lancien, en grande partie démoli ; I’église baroque du xvimre s, qui avait remplacé
1’édifice gothique du x1Ir® fut rasée & son tour au X1x¢ ; il n’en reste rien pour témoigner de
Ticonographie augustinienne : on signale deux autels rococo disparus (p, 84), dus aux fréres
Asam et dédids A 8, Augustin et & Ste Monique ; quant an peintre et architecte municipal
Albrecht Altdorfer (1 1688) qui s’est fait enterrer dans I'église, on ne sait 5'il a mis Iamain
4 son ornementation (p. 21 et 28). Ratisbonne eut une fécondité remarguable dés les
débuts ; plusieurs figures marguantes y regurent leur formation ; en 1290 ¢’y tint le cha-~
pitre général qui élabora les premidres Constitutions. Son histoire jusqu’d la sécularisation
est résumée par Josef Hemmerle, Das Regensburger Augustinerklosier St. Salvator 1267-
1810 (p. 11-35) ; comparer du méme auteur Die dugustiner-Eremiten in Bayern (Augus-
tiniana, 6, 1956, p. 385-480), p. 461-466 : Regensburg, ~ Hemmerle, Die Kloster der Augus-
tiner-Eremiten in Bayern (Minchen-Pasing 1958), p. 76-80. Comme il se trouvera dans les
années & venir d’autres occasions de cédlébrer des fondations d'augusting, nous souhaitons
que les planches (ici dipldmes, bulle, plans, croquis, vestiges divers) soient dorénavant
numérotés et qu’on y renvoie le lecteur dans les introductions. La Table des prieurs se
trouve aux pages 45 sv.

L. B,

482. MARTIN Francis Xavier, The Augustinian Order on the eve of the Reformation — Mis-
cellanea Historiae Heclesiasticae, IT (Congrés International des Sciences Historiques,
Vienne 29 aofit-5 septembre 1985), Louvain, Kditions Universitaires, 1967, p. 71-104.

483. HARTMANN A., The Augustinians in Golden Goa, according to o manuseript by Felix
de Jesus, 0. 8. A. — Analecta Augustiniana, 30, 1967, p. 5-147.

Tidition de 1a Chronique de Felix de Jesus ( 1640) portant sur les débuts (1572-1608) de
la. mission des augustinsg portugais aux Indes orientales.
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4384, vAN LUior B. — vAN DYcK L., De Augustijnen in de Hollandse Zending, Gelderland,
Iimburg en Staals-Brabant (1623-1853) — Augustiniana, 17, 1967, p. 274-298,

485, PopELRA. Fritz, Das Archiv des Augustinerklosters in Judenburg — Mitteilungen des
Steiermdrkischen Landesuarchivs (Graz), 11, 1961, p. 27-35.

486. PoPELRA. F¥ritz, Eberhard von Altenburg und das Judenburger Augustinerkloster
— Zeitschrift des Hislorischen Vereins filr Steiermark (Graz), 53, 1962, p. 37-44.

487, KADLEC Jaroslav, Das Augustiner- Generalstudium bei Sankt Thomas zu Prag in der
vorhussitischen Zeit — Augustiniane, 17, 1967, p. 389-401.

438, Pacrrz-RosoHER M., Das Augustiner-Chorherrenstift St. Andrd im Lavantial — Carin-
thia I, 157, 1967, p. 296-319,

AUGUSTINS RECOLLETS

489, FerNANDEZ Ianuarius, Bullarium Ordinis Augustinianorum Recollectorum et Diplo-
matica officialis. Vol. ITT : 1884-1730. Romae, Institutum Historicum Augustinianornm
Recollectorum, 1967, 25,6 X 18, xx1v-848 p.

Pour le vol. II, voir Rev. & augustin., 10, 1964, p. 246. Le titre du volume III est
modifié conformément aux décisions prises entre teraps, voir ci-dessous ne 440,

440. CARCELLER Manuel, Historia general de la Orden de A gustinos Recoletos. Tomo XI :
1837-1866. Madrid, 1967, 24,5 x 18, 896 p.

Cette Histoire se publie maintenant & un rythme raisonnable. Le tome X1 est: composé
selon le modele du précédent (voir Rev. é. augustin., 11, 1965, p. 170) ; il raconte les
épreuves de la période qui suit la séeularisation de 1835 (décret et loi reproduits en appen-
dices, de méme que les décrets correspondants en Colombie). Les documents sont large-
ment cités, leur teneur intégrale étant réservée anu Bullarium (voir ci-dessus no 439), — Si
Ton se reporte au tome X, on remarquera un changement dans le titre ; le P. Carceller
T'explique dans I’Appendice XVII du tome XTI : il touche le nom officiel de I'Ordre. En
1588, les « Brmites de Saint- Augustin » permirent & un certain nombre de religieux espa-
gnols de se constituer en ¢« récollection » ou régime de vie plus sévére, en des maisons dis-
tinctes ; ces communmautés s’appelérent Aupgustins Déchaux ou Augustine Récollets.
En 1602, ils obtinrent du Saint-Siége I’érection de leurs maisons en une Province (plusieurs
provinces en 1622) ; ilg étaient gouvernds par un Vicaire général choisi parmi eux mais
dépendant du Prieur général des Ermites de Saint- Augustin. Nous paasons sur les flotte-
ments de 'appellation de ce vicariat que le P. Carceller a relevés dans les documents, pour
n'en retenir ici que la constatation suivante : on y retrouve normalement les mots
« déchaux », « récollets », on « déchaux récollets », souvent précédds ou suivis de cette
précision, partielle ou intégrale : ¢ de I'Ordre des Ermites de Saint-Augustin » (Il ne faut
pas perdre de vue qu’il y eut encore, issues du tronc des ¢ Ermites », une Congrégation de
Récollets au Portugal, éteinte ; une Congrégation d’Ermites Déchaux italo-allemande
(sigle 0.A.D.) ; une Congrégation d’Augusting Déchaux en France appelée encore Petits-
Péres, éteinte ; cf. le travail irremplacable de M.-Th. Disdier dans DHGE, t. V, col, 587
8vv.). BEn 1912, le Saint-Sidge érige ce vicariat en ¢« Ordo Eremitarum Recollectorum Sancti
Augustini » (sigle 0.B.R.8.A.) gouvernéd par un Prieur général indépendant. En 1928,
le titre fut abrégé em « Ordo Recollectorum Sancti Augustini » (sigle 0.R.S.A.). BEnfin
depuis 1966, le titre officiel est Ordo Adugustinianorum Recollectorum (sigle 0.A.R.).
— Notons que depuis 1963 le titre officiel de leurs fréres « Hrmites » n'est plus « Ordo
Eremitarum Sancti Augustini » (sigle O.E.8.A.) mais Ordo Sancti Augustini (sigle 0.8.A.) ;
ils conservent cependant l'ancien titre pour les actes solennels (cf. Adcta Ordinis Sancti
Augustini, 8, 1963, p. 7). Bspérons que les sigles ne changeront plus désormais au vent de
I'Histoire,

Il' B-



