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AVANT-PROPOS

Voici les différents éditewrs des deux traités ici édités, Le
Précepte et la Dispense et La Conwversion, de Bernard de
Clairvaux.

Quatre cisterciens ont contribué 4 I'Introduction du traité
Le Précepte et la Dispense. Ce sont Colette FRIEDLAENDER,
assistée de Gaetano RacIT, pour la présentation générale de
Peeuvre et pour les notes ou parties de notes précédées de F,
Joél REGNARD pour l'actualité du traité, Frangoise CALLEROT
pour le reste. Une cistercienne bernardine d’Esquermes, Agnés
LEMAIRE, en a fait la traduction, revue par Frangoise CALLEROT.
Les notes signalées pat deux astérisques-sont dues 4 Maur
STANDAERT, de l'abbaye Notre-Dame de Scourmont.

L'apparat biblique pour Le Précepte et ln Dispense comme
pour La Conversion, est issu de la collaboration de Marie-
Imelda Huig, de P'abbaye Notre-Dame d'lgny et de Jean
FIGUET qui en a assuré les notes (signalées par un astérisque).

Quant 4 Ia Conversion, lintroduction et les notes sont
Peeuvie de Jurgen MieETHKE. Elles ont é&té traduites de
l'allemand par les soing de M™ Anne COURBON-KOSTERS. La
traduction est le fruit d'un séminaire qui s’est tenu de 1990
4 1992 4 Sources Chrétiennes. Le travail a été mis en forme
et achevé par Christiane JagQuNOD (f). Aimé SoLigNac, s.j.,
a complété le commentaire, en particulier grice 4 la note
complémentaire placée 4 la fin du taité. Ses notes sont
précédées de 5.

Sources Chrétiennes




NOTE SUR L’EDITION
DES (EUVRES COMPLETES
DE BERNARD DE CLAIRVAUX

Mise en oeuvre 4 la demande du Centre des Textes
Cisterciens, qui dépend de la conférence des Péres abbés
et Méres abbesses francophones de POrdre Cistercien de
la Stricte Observance, la présente édition des (Buvres de
Bernard de Clairvaux, avec traduction francaise, est réa-
liste sur les bases suivantes,

Le texte original est repris de l'édition critique des
Sancti Bernardi Opera, procmée par dom Jean Leclercq,
assistt de MM. Henri Rochais et Charles H. Talbot, et
publiée en huit tomes par le Saint Ordre de Citeaux, de
1957 a 1977, 4 Rome, aux Editions Cisterciennes. A partis
du volume n® 393 de la Colleciion des Sources Chré-
tiennes, le latin est imprimé sur la base de la saisie infor-
matique réalisée par le Centre de Traitement Electronique
des Documents (CETEDOC) de Louvain-la-Neuve.

Depuis sa parution, ce texte a bénéficié de corrections.
Une premiére série d'errata, colligés par l'auteur lui-méme,
est a la disposition du public dans le tome 4 du Recueil
dérudes sur saint Bernard et ses écrits de dom Jean
Leclercq (Rome 1987, p.409-418). Une seconde série,
moins longue, a &té é&tablie par le CETEDOC en vue de
la préparation du Thesaurus sancii Bernardi Claraeval-
lensis, paru chez Brepols, 4 Turnhout, en 1987, Pour cer-
taines ceuvres, en particulier les traités, un dernier apport
provient des notes critiques dues 4 dom Denis Farkas-
falvy et parues pour la plupart dans le tome 1 de I'édition
en langue allemande des Sgmitliche Werke de Bernard de
Clairvaux (Innsbruck 1990), en appendice 3 chaque ccuvre
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traduite. L'édition des Souices Chrétiennes profite de ces
amendements. La pagination de Pédition critique est
indiquée dans la marge du texte latin; la linéation est
nouvelle.

L'apparat critique nest pas reproduit, les principes
d'édition étant rappelés dans I'introduction 4 chacune des
ceuvres; les variantes les plus intéressantes sont éven-
tuellement indiquées dans 'annotation. En revanche, un
apparat des citations scripturaires a €t€ mis au point sur
des bases nouvelles; dans la mesure du possible, on a
précisé les sources de ces citations: Vulgate, Péres de
PEglise, liturgie, Reégle de saint Benoit. Certaines notes,
marquées d'un astérisque, explicitent les références scrip-
wraires. Elles sont l'oceuvre de M. Jean Figuet.

A la fin de chacune des ceuvres sont donnés les index
habituels : index des citations scripturaires, index des noms
de personnes et de lieux, et index des mots; celui-ci,
étant donné le caractére exhaustif des relevés du 7he-
saurus sancti Bernardi Claraevallensis, se limite 4 un choix
de thémes avec lemmes en francais.

On trouvera sur la page ci-contre le plan d'¢dition des
Euwvres complétes de Bernard de Clairvaux aux Sources
chrétiennes. Quelques modifications ne peuvent manquer
de survenir, concernant les années prévues pour les paru-
tions. Dans la colonne «Paru» est indiqué en coefficient,
aprés la date, le numéro du tome paru cette année-la.

Paru
1992
19971
19961-19982-2000°
1993
2000
1993
1990

LA SERIE BERNARDINE DANS LA COLLECTION «SOURCES CHRETIENNES.
Date
envisagée
2001-2007
2001-2003
2001-2006
2001-2004
2003-2007
2002
2002
2004

Quvrages

année
he. Hymnes

Prologue de l'Antiphonaire
Epitap
La Considération

Les Degrés de lhumilité et de lorgueil. Sermons variés

L’Amour de Dieu. La Grice et le Libre Arbitre

L'Apologie. Office de saint Victor.
Eloge de la nouvelle chevalerie. Vie de saint Malachie.

Sermmons sur le Cantique
A Ja louange de la Vierge Mére
Le Précepte et la Dispense. La Conversion.

Introduction générale
Sentences. Paraboles

Lettres
Sermons divers

Sermons pour I’

N°® série
bernardine
I-IX

XXV
XVI-XIX
KXI-XKIV
KEV-XXVIL
KXVIIL

XXIX
XXX
XXX
XA

NeSC
380
425

414, 431,
452
390
457
393
367




SIGLES ET ABREVIATIONS

- (Buvres de Bernard de Clairvaux:®

Abb
AdvA
AdvV
Alt

AndN
AndV
Ann
Ant
Apo
Asc

AssO

Assp
Ben

BenV

Cire

Sermon aux abbés (S. pour lannée) ...... SBO VY
Sermons pour PAvent (S. pour l'année) ........ v
Sermon pour Avent (8. variés) .............. VI-1
Sermons pour P'élévation et I'abaissement du

coeur (S, pour Pannée) ...l v
Sermons pour la f&te de saint André

(S. pour lannée) ... ... ..o Vv
Sermon pour la vigile de saint André

(8. pour lannée) ... .. .. oo v
Sermons pour PAnnonciation (S. pour l'année) ... V
Prologue 4 I'Antiphonaire ... .................. i
Apologie 3 'abbé Guillaume .................. 1
Sermons pour 'Ascension (S. pour lannée) .... V
Sermon pour le dimanche aprés I'Assomption

(S. pour Iannée} ...... ... ... i, Vv
Sermons pour 'Assomption (S. pour l'annéey .... V
Sermon pour la féte de saint Benoit

(§. pour Fannée) ......... ... i, A%
Second Sermon pour la féte de saint Benoit

(S. variés)............. ColiCist 60 {1998), p. 72-85
Sermons pour la Circoncision

(8. pour Pannée) ............ ... ... SBO IV

1. En ce qui concerne les ceuvres de Bernard de Clairvaux, la pré-
sente liste reprend celle du Thesgurus SBC, p.oan, avee quelques
minimes simplifications: suppression d'une abréviation spéciale pour les
trois lettres 42, 77 et 190, suppression des astérisques marquant les dif-
férences avec la liste de LECiERCQ, Recuetl, t. 3, p. 9-10; en outre Con+
et Par+ ont été normalisés en Conv™ et Par™,

Clem
Conv
Conv*
Csi
Ded
Dil
Divy
Domni

Ep
Epid
Epio
EpiP
EpiV
Gra
HM4
HM5

Hum
Humb

Inno

JB

Lab
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Sermon pour la féte de saint Clément

(8. pour lannée) ......... ... ... SBOV
Aux clercs sur la conversion ..............0.. v
Aux clercs sur la conversion (version courte) ... IV
La Considération ............ ... ... 111
Sermons pour la dédicace de l'église

(S. pour lannée) ......... ... il \Y
LAmour de Diev .............. ..., 111
Sermons sur différents sujets ...l V-1
Sermon sur les sept dons du Saint-Esprit

(S, VALES) .ot e VI-1
TOUHIES .ottt e VII-VIH
Sermons pour PEpiphanie (S. pour lannée) ..... v
Sermon pour l'octave de I'Epiphanie

(S. pour Pannée) ............. ol Y
Sermons pour le I« dimanche aprés l'octave de
'Epiphanie (S, pour l'année) .................. v
Sermon pour I'Epiphanie (5. variés) .......... vI-1
La Grice et le Libre Arbitre ................... m
Sermon pour le mercredi de la semaine sainte

(S. pour l'année) ... v
Sermon pour la Céne du Seigneur

(. pour Fannée) ........ ... v
Les Degrés de lhumilité et de Porgueil ....... I
Sermon pour la mort dHumbert

(5. pour 'année) ............ ...l v

Sermon pour les fétes de saint Etienne,
de saint Jean et des saints Innocents

(S. pour Pannée) ... ... ... .. v
Sermon pour la Nativité de saint Jean-Baptiste

(S. pour lannée) ...........0 ... ... v
Sermons lors du travail de la moisson

(S, pour Pannée) ... ..o v
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MalE
. MalH
* Mals
MalT

MalV
Mart

Mich
Mise
Miss

Nat
NatV

NBMV
Novl

os
Palm
Par
Par*
Pasc

PasO

Pent
PlA

SIGLES ET ABREVIATIONS
A

Epitaphe de saint Malachie ............... SBO 1II
Hymne de saint Malachie ..................... 1
Sermon sur saint Malachie (S. variés} ........ vI-1
Sermon lors de la mort de Malachie

(S. pour lannée) ......... .. ..o A
Vie de saint Malachie ......................... HI
Sermon pour la féte de saint Martin

(S. pour Pannée) ... ... i, v
Sermons pour la commémoration de

saint Michel (S. pour lannée) .................. v
Sermon sur les miséricordes du Seigneur

(S. VamS) . VI-1
A la louange de la Vierge Meére

(S. sur «Missus est») .........i i, v
Sermons pour Noé&l (5. pour l'année) .......... v
Sermons pour la vigile de Noél

(S. pour l'année) ... .. i v
Sermon pour a Nativité de la Bienheureuse

Vierge Marie (8. pour annde) ................. A%
Sermons pour le dimanche qui précéde

le 1o novembre (8. pour l'année) .............. AY
Sermons pour la Toussaint (S. pour l'année) Y
Sermons pour le dimanche des Rameaux

(S. pour Fannée) ............ i, v
Paraboles ............. il VI-2
Paraboles (ASOC et Citeaux)

Sermons pour la résurrection du Seigneur

(5. pour lannée) ............ ... V
Sermons pour l'octave de Piques

(S pour Pannée) ... v
Sermons pour la Pentecdte (S. pour I'année) .V
Sermon pour la conversion de saint Paul

(S. pour année) ......... ..ol v

PV
PP

PPV
P4
PG

FPre
FPur

oH

Quad
Rog
SCt
Sent
Sept

Tt
VicC
Vics

Vol
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Sermon pour la conversion de saint Paul

(S. variés) ... e SBO VI-1
Sermons pour la féte des saints Pierre et Paul

(5. pour lannée) ....... ... ... i, v
Sermon pour la vigile des saints Pierre et Paul

(S. pour l'année) ........ .. ... A
Sermon pour le 4° dimanche aprés la Pentecéte

(S. pour l'année) ........... . e, v
Sermons pour le 6 dimanche aprés la Pentecdte

(5. pour lannée) ........ ... ... v
Le Précepte et la Dispense .................... 11
Sermons pour la féte de la Purification de la
Bienheureuse Vierge Marie (5. pour lannée) .... IV
Sermons sur le Psaume «Qui habitex

(5. pour Pannée} ... v
Sermons pour le Caréme (S. pour lannée) ..... v
Sermon pour les Rogations (8. pour l'année) .... V
Sermons sur le Cantique ................ ..., I-11
SENLENCES ..ttt i VI-2
Sermons pour la Septuagésime

(S. pour l'année) ...... ... ..., v
Eloge de la nouvelle chevalerie ............... I
Office de saint Victor ..................oiih, 11
Sermons pour la féte de saint Victor

(S, variés) .. ... VI-1
Sermon sur la volonté divine (8. variés) ..... VI-1
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A

Ouvrages, revues, s€ries, sigles plus fréquemment utilisés

" AB
ACist

“AnMon
ASOC

ASS

AUBERGER, L'Unanimité
BA

BdC

Bernard de Clairvaux

Bouron-Van DaMME

BREDERO, Ftudes

CANIVEZ, Statula

Analecta Bollandiana, Bruxelles
Analecta Cisterciensia, Rome,
continuation de ASOC
Analecta Monitserratensia, Mont-
serrat

Analecta Sacri Ordinis Cister-
ciensis, Rome

Acta Sanctorum, Bruxelles
J.-B. AUBERGER, L'unanimité cis-
tercienne primitive, mythe ou
réalité ?, Achel 1986
Bibliothéque Augustinienne, Paris
CoLLoQUE DE  LyON-CITEAUX-
Dyon, Bernard de Clairvaux:
bistoire, mentalités, spiritualité
(Sources Chrétiennes 380), Paris
1992

Commission d’Histoire de
Pordre de Citeaux, Bernard de
Clatrvaux, Paris 1953

J. de la C. Bouton et J. B. Van
Damme, Les plus anciens lextes
de Clteaux, Achel 1974

AH. BREDERO, Ftudes sur la Vita
prima de saint Bernard, Rome
1960 (nous suivons la pagination
de ce volume et non celle des
articles parus dans les ASOC)
J-M. Canivez, Statula capitu-
lovum generalium ordinis cis-
terciensis ab anno 1116 ad
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CCL
cCcM
CisiC

Citeaux

COCR

CollCist
CSEL
Dsp

JACQUELINE, Episcopat

LECLERCQ, Recuetl

Lit.

Mélanges A. Dimier

annum 1786, 8 t, Louvain
1933-1941

Corpus Christianorum Series
Latina, Turnhout

Corpus Christianorum  Conti-
nuatio Medievalis, Turnhout
Cisterctenser-Chronik, Mehrerau
Citeanix int de Nederlanden, Achel,
continué par Cileaux, Commer-
farit cisterclenses, Clteaux
Collectanea Ordinis Cister-
ctensium Reformatorum, Scour-
mont, continués sous le titre
suivant

Collectanea Cisterciensia, Mont-
des-Cats

Corpus  Scriptorum  Ecclesiasti-
corum Latinorum, Vienne
Dictionnaire de Spiritualité,
Paris

B. JACQUELINE, FEpiscopat et
papauté chez saint Bernard de
Clairvaux (Atelier de repro-
duction des théses), Lille 1975
J. LECLERCQ, Recueil d'études sur
saint Bernard et ses écrits, 5 t.,
Rome 1962-1992

Origine liturgique des citations
bibliques

Mélanges d la mémoire fdu Pére
Anselme Dimier, 3 t. dé 2 vol,,
sous la direction de B. Chauvin,
Pupillin 1982-1988
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3

Opere di san Bernardo

Patr.

PL
RB

RBén
RHE

Saint Bernard théologien

SBO

5C
Thesaurus SBC

VACANDARD, Vie

H

SAN BERNARDO, Opere, sous la
direction de F. Gastaldelli (Scrip-
torium claravallense), Milan;
t. 1, Trattati, 1984; t. 6/1 et 6/2
Lettere, 1986-1987

Origine patristique des citations
bibliques

Patrologie Latine, Migne

Régle de saint Benoit (SC 181-
182)

Revue Bénédictine, Maredsous
Revue d'Histoire Ecclésiastique,
Louvain

Saint Bernard théologien (Actes
du Congres de Dijon, 15-19 sep-
tembre 1953), in ASOC 9 (1953)
Sancti Bernardi Qpera, 8 t. (éd.
par J. Leclercq, H.-M. Rochais
et C.H. Talbot, Editiones Cister-
cienses), Rome 1957-1977
Sources Chrétiennes

Thesaurus Sancti Bernardi Cla-
raevallensis (Série A, Formae,
CETEDOC, sous la direction de
P. Tombeur), Turnhout 1987
E. VACANDARD, Vie de saint
Bernard, abbé de Clairvaux,
2 t., Paris 1895

Vulgate

Vieille latine

Divergence enire Bernard et la
Vulgate

LE PRECEPTE
ET LA DISPENSE
ol
LA REGLE
ET SON APPLICATION

(ILIBER DE PRAECEPTO
ET DISPENSATIONE)

A tous les membres

de Timmense famille bénédictine :

«Golter que le joug du Seigneur est doux
et son fardeau léger.»




INTRODUCTION

I. PRESENTATION GENERALE DU D¥E PRAECEPTO

Le De praeccepto a été rédigé i la demande de deux
moines bénédicting de Chartres. Par deux lettres au moins,
ils ont écrit 4 Bernard, 4 l'insu de leur abbé, pour sol-
liciter son avis sur diverses questions concernant la Régle
de saint Benolt (Zettre'; 61). Bernard ne s'est pas pressé
de répondre, car les questions soulevées sont multiples
et difficiles (Prol; 10-11). Ne voulant pas étre complice
de la dissimulation de ses correspondants 4 l'égard de
leur supérieur, mais également soucieux de ne pas trahir
leur conflance en les mettant dans une situation délicate
vis-d-vis de celui-ci, il adresse sa réponse 4 labbé du
monastére de Coulombs, proche du leur, lequel du reste
I'a prié de lui donner un certain développement (Lettre),
en lui demandant de la transmettre 4 l'abbé des desti-
nataires, laissant 4 ce dernier le scin de la remettre 4
5€$ moines.

Ces destinataires restent anonymes. Ils sont de Chartres
(Carnotenses); il 'y avait dans cette ville quun seul

1. 1 s'agit de la leitre & l'abbé de Coulombs intégrée au De prae-
cepto; elle lui sert en quelque sorte de préface.
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monastére bénédictin, Saint-Pére-en-Valléel. En 1977, dom
Jacques Dubois a émis une hypothése intéressante. Le
, terme Carnotensis peut désigner non sculement la ville
de Chartres, mais aussi le diocése ou le pays chartrain,
Dans le De praecepto, Bernard cite les usages de Citeaux,
de Cluny et de Marmoutier (48). Or Marmoutier avait
*d’assez nombreuses petites implantations ou «prieurés»,
dont plusieurs n’étaient pas €loignés de Coulombs. L'ef-
fectif habituel des prieurés ruraux était de deux moines,
Si 'on admet que les moines chartrains dont il est question
dans notre traité résidaient dans Pun de ces prieurés, on
s'expliquerait facilement qu’ils aient pu écrire & Pinsu de
leur abbé, personnage lointain, et qu’ils aient demandé
i l'abbé voisin de Coulombs d’appuyer leur démarche
auprés de Bernard?,

A. Genre littéraire

Le De praecepto est-il une leitre, un traité ou un livre?
Bernard lui-méme dit avoir d'abord voulu répondre par
une lettre aux missives des moines chartrains; mais son
écrit s'est allongé plus qu’il ne l'escomptait, et il laisse
la liberté de Plappeler lettre ou livre (Lettre; G1). Clest
Poccasion de rappeler qu'a I'époque la distinction entre

1.™ De 1129 a 1150 environ, labbé en fut un certain Udon
(B. GUERARD, Cartulgire de l'abbaye de Saint-Pére de Charires, Paris
1840, p. ccxum. Quant 4 labbé de Coulombs, situé dans le méme
diocése, il doit s’agir de Roger, qui occupa cette charge de 1119 i
1183 ou au début de 1174 (L. MerieT, Hisloire de l'abbaye de Notre-
Dame de Coulombs, Chartres 1864, p. 26-34).

2. * J. Dusorts, «Ce qu'étaient pour saint Bernard la Regula et I'Institutio
dans les monastéres de son temps», Bulletin de la Sociélé Nationale des
Antiquaires de France 1977, p. 162-165. Cf. aussi In,, «La vie des moines
dans les prieurés du Moyen Age», Lettre de Ligugé 133 (1969, 1), p. 10-33;
«Du nombre de moines dans les monastéres», id. 134 (1969, 2), p. 24-36.
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Littera, litterae, epistola, et méme libellus, liber, opusculum,
tractatus, n'est pas toujours nette!. Si la lettre, de soi,
est plus bréve, elle peut s'allonger en cours de rédaction,
et une lettre «privée» est souvent voulue comme

publique?. Nous avons ici affaire 2 un traité sous forme
de lettre, a distinguer des traités précédés dune lettre
d’envoi. Les éditions tant anciennes que modernes placent
I'ouvrage parmi les traités?.

B. Date

Le De praecepto est antérieur 4 juin 1142, En effet, une
lettre de Pierre le Vénérable, abbé de Cluny, demande
a Bernard de lui procurer une missive envoyée par celui-
ci 4 certains moines de Charires, traitant de la Régle et
des usages monastiques; Pierre l'avait lue jadis 2 Cluny,
mais mavait pu la relire par la suite*. Or cette lettre est
datée par Constable de la fin du printemps ou du début
de Péte 11445 et a &€ écrite au retour du voyage

1. ** CONSTABLE, The Letters, . 2, p. 2-4.

2. ** J. LECLERCQ, Analecta monastica, 2° série, Rome 1953, p. 145-150.

3. * Mabillon le range parmi les traités moraux, doctrinaux et polé-
miques (Tractatus morales, docirinales et polemici, PL 182, 721-722).
. Leclercq et H. Rochais I'éditent dans le volume III, intitulé Traitds e
apuscules, sous le tive Liber de praeceplo el dispensatione.

4. ** CONSTABLE, The Letters, n® 111, p. 299: ... miltite si placet... epis-
tolam illam uestram quibusdam Carnotensis monachis ut michi uidetur
missam, respondentem de regulae pracceptis, el de diuersis monastici
ordinis usibus, quam Cluniaci semel legi, sed nunguam postea ad rele-
gendum babere potui, «... envoyez-moi, sl vous plait.. votre letire
envoyée, il me semble, & des moines de Chartres en réponse 4 propos
des divers préceptes de la Régle et de divers usages de l'ordre monas-
tique; je l'ai lue, une fois, 4 Cluny mais n'ai pas du tout pu la relire
ensuite»; of. Lettre 4, 17 (PL 189, 343).

5. ** CONSTABLE, The Letters, 1. 2, p. 172,
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de Pierre en Espagne, lequel eut lieu de juin 1142 2
114317,

L'ouvrage fut donc rédigé avant le printemps ou l'été
1142. Est-il possible de préciser davantage? Un indice est
fourni par les paragraphes 44 4 51 ol il est question des
passages d’une observance i une autre. Au début de son
‘abbatiat, Bernard avait encouragé des bénédictins et des
chanoines réguliers 4 embrasser la vie cistercienne; son
enthousiasme de jeunesse lavait parfois amené 4 manquer
de discrétion en la matigre® Les difficultés ’adaptation

rencontrées par ces recrues formées 4 un mode de vie

moins austére l'avaient amené a4 adopter par la suite l'at-
titude beaucoup plus prudente qu'exprime notre traité. H
y a par ailleurs des raisons de penser que c'est pour
faire face 4 la crise provoquée par ces passages qu’il a
demandé 4 Aelred de Rievaulx de composer le Miroir de
la charité, dont la premigre mouture, précisément, remonte
probablement aux années 1142-11437. 1l semble donc que
I'on puisse situer la rédaction du De praecepto peu avan,
soit vers 1140-11414.

1. ** ]. BsuKO, «Peter the Venerable’s Journey to Spain», dans Petrus
Venerabilis 1156-1956 (Studic Anselmiana 40), Rome 1956, p. 174-175;
D. VAN DEN EYNDE, «Les principaux voyages de Pierre le Vénérable», Bene-
dicting 15 (1968}, p. 95-100; J.-P. TorgEL - D, BOUTHILLIER, Pierre le Véné-
rable, abbé de Cluny. Le courage et lo mesure, Tours 1988, p. 71. 76,

2. P CE Bp 3 (SC 425, 126-129); 34 (SC 425, 336-341); 67 et 68
(SBO V11, 163-168); 396 (SBO VIII, 372).

3, ¥ Cf. I'Introduction de C. Dumont 4 ABLRED OF RIEVAULX, The Mirror
of Charity, Kalamazoo 1990, p. 31 et 50, et, pour la date, AECLRED DE
RievauLx, Le Miroir de la charité, Bégiolles-en-Mauges 1992, p. 13.

4. * Cest celle que proposait déja |'Histoire littéraire de la France,
t. 13, Paris 1869, p. 205: «Il nous est donc permis de supposer qu'il
{Pref 2 616 composé vers 1141 ou 1142.» Cf. également J. LECLERCQ,
Bernard de Clabrvaux, Paris 1989, p. 59 s.; et «Saint Bernard dans
Phistoire de Pobéissance monastique», Anuario de estudios medievales
2 (1965), p. 31, n. 1.
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C. L’esprit d’Etienne Harding

A une époque récente, le De praecepto, considéré en
raison de son titre comme un ouvrage canonique et donc
étranger 4 la théologie et 2 la spiritualité, a souvent ét€
relégué en position marginale parmi les écrits bernardins.
Cest méconnaitre le sens qu'avait le droit pour les pre-
miers cisterciens. On ne peut comprendre ces derniers
sans tenir compte du fait «qu'ils avaient Pesprit juridique...
Le juriste de I'Ordre était un Anglais, saint Etienne Harding,
auteur de I'Exordium Paroum et rédacteur de la Charte
de Charité?. 1l a2 un sens extrémement développé du jus,
du droit et de la justice, plutdt qu’une simple connais-
sance des prescriptions légales?». En effet, Etienne
Harding n'était pas seulement doué d’'une sensibilité ins-
tinctive et prudentielle aux exigences de la volonté de
Dieu exprimées dans les saints canons; c'était aussi cet
8tre rare et admirable — un mystique du droit. Autrement
dit, il était parvenu 4 réaliser la synthése presque mira-
culeuse du droit et de la charité, apte qu'il était 4 voir
les prescriptions des saints canons intactes et entieres
dans I'amour qui les dicte et od efles trouvent leur accom-
plissement. Comme l'a dit un autre cistercien, Adam de
Perseigne : «L'amour est une loi qui lie et oblige», Lex
est amor qui ligat et obligat®. En tichant de restaurer la
vie bénédictine primitive, Etienne Harding ne s'efforgait

1. Depuis la publication de l'ouvrage que nous citons ici, 'auteur et
la datation du Petit Exorde et de la Charie de Charité ont fait I'objet
d'ipres controverses qu'il ne nous appartient pas de dirimer
(cf. AuBERGER, I'Unanimité, p. 21-58). Quoi qu'il en soit, ce qui est
dit ici d'ftienne Harding vaut d’'une fagon générale pour les deux pre-
miéres générations cisterciennes.

2. F T. Mervon, The Silent Life, London 1961, p. 80-82.

3. F ADAM DE PRsEIGNE, lettre d l'abbé de Turpenay (SC 63, 88).
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A

donc pas simplement dapaiser sa conscience en
conformant parfailement son existence au code é&crit selon
. lequel il avait fait veeu de vivre. 11 entrait beaucoup plus
profondément dans la réalité des choses. De fait, Etienne
Harding n'utilise nulle part dans U'Exordium parvum Pex-
pression «la lettre de la Régle»; au contraire, il parle de
Ja rectitudo regulae ct de la puritas regulae, «lintégrité
de la Reégle», la «pureté¢ de la Reégle'». Ces mots
embrassent non seulement la lettre mais Pesprit, et indi-
quent qutienne Harding était conscient de ce que la
Reégle m’était pas un simple étalon extérieur auquel les
actions du moine devaient étre conformes, mais une vie
qui, si elle était vécue, le transformerait de lintérieur,

D. Le De praeceplo

On peut en dire autant de Bernard, et il importe de
souligner la cohérence remarquable qui existe entre le
De praecepto et l'ensemble de son ceuvre, notamment le
Traité de lamour de Dieu. Le fil conducteur du De prae-
caepto est en effet le refus du volontarisme juridique, c'est-
a-dire de la notion selon laquelle le droit tirerait sa force
d’obligation de la volonié du législateur plutdt que de sa
conformité 4 une norme objective de vérité et de justice.
Trois passages, entre lesquels il existe une forte cohé-
rence logique, sont capitaux a cet égard: la définition
du «nécessaire immuable» (7), le développement sur la
soumission de I'abbé a la Régle (9-10) et la longue et
difficile dissertation sur «lP'ceil simple», dont il ne faut
pas méconnaitre limportance (35-41).

1. ** Au sujet de cette expression, of. P. STEvEns, «Rectitudo reguiae»,
CollCist 9 (1947), p. 131-142; P. Sawmon, «Ll'ascése monastique et les
origines de Citeaux», dans Mélanges saint Bernard, Dijon 1953, p. 268-
283.
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Le paragraphe 7 ne fait que tirer la conséquence de
la doctrine du traité de L'Amowr de Diew : Dieu vit selon
une loi, la charité, qui s’identifie avec son étrel. Il s’ensuit
que «ce qui repose sur la raison divine et éternelle et
y trouve sa fermeté» ne peut étre modifié, méme par
Dieu. Or Bernard n'hésite pas a indiquer ce qui tombe
sous cette définition: «Toute la doctrine spirituelle du
sermon du Seigneur sur la montagne et tous les pré-
ceptes sur la charité, 'humilité, la douceur et autres vertus
spirituelles 4 pratiquer, qui nous ont été transmis aussi
bien dans le Nouveau Testament que dans PAncien» (7).
Il v a donc une loi commune 4 Dieu et i 'homme; le
bien et le mal ne sont pas 4 la merci d’'un bon plaisir
arbitraire du Créateur. Cest en fonction de ces valeurs
fondamentales que devra se faire la dispensatio, Cest-a-
dire lapplication des régles «stables» qui leur sont
ordonnées (4-5).

De méme que larbitraire est exclu de la relation entre
Dieu et homme, il n'a pas sa place dans celle qui lie
le moine 4 son abbé: tous deux sont en effet soumis 4
la régle dont ils ont fait profession (9-10). Il s'ensuit que
le moine pourrait éventuellement invoquer fa Régle contre
son abbé. Ce corollaire, 4 peine effleuré ici, est illustré
par lincident suivant, que Bernard rapporte dans une de

ses letires :
Un jour mon frére Barthélemy, gui était encore en vie,
m'avait contristé; le visage bouleversé par la fureur, d'une
voix menagante, je lui donnai lordre de quitter le
monastére; il partit aussitot et se rendit dans une de nos
granges, ol il demeura. L'ayant su, lorsque nous vou-
limes le rappeler, il répondit quil ne reviendrait que si

nous le recevions 4 son rang, et non au demnier rang,

1. F Dif 35 (§C 393, 149-151).
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comme un fugitif], car il avait é& expulsé inconsidé-
rément (fnconsulte) et sans procédure (sine judicio). 11
disait qu'il n’avait pas 3 subir la procédure prévue par
la Régle 4 propos de son retour, puisqu'on ne s'étai
pas embarrassé de celle-ci lorsqu'il s'&tait agi de le
chasser. Me méfiant, du fait des sentiments dus 4 notre
parenté, de mon propre jugement, je soumis cette réponse
et 'ma facon d'agir 4 celui de tous les fréres. En mon
absence, ils jugérent que son retour ne devait pas étre
assujetti aux dispositions de la Reégle, puisque son
expulsion ne s'éait pas faite selon la Regle?
Lla méme insistance sur la qualité intrinséque de l'agir
est 4 la base du long développement consacré i l«ceil
simple» (35-41). Les méandres du raisonnement ne doivent
pas faire perdre de vue la pointe et la richesse de ce
texte : si la volonté de Dieu elle-méme ne saurait changer
le mal en bien, 4 plus forte raison la bonne foi et la
bonne intention de Fhomme ne peuvent-elles innocenter
complétement un acte objectivement mauvais.

Il ne faudrait pas conclure de ce qui précéde que le
De praecepto ferait bon marché de la subjectivité. Le libre
choix du moine est en effet le fondement de la force
d'obligation de la Régle (2 et 10-11). Ici encore nous
constatons une cohérence profonde avec lensembie de
la pensée de Bernard, qui fait une place trés large 3 la

liberté® On peut en dire de méme de sa pratique et,

1. T La RB prescrit de recevoir au dernier rang les moines qui auraient
quitté le monastére proprio vitio (RB 29, 2). Sagit-il uniquement de ceux
qui sont paitis deux-mémes «par découragement et inconstance» {la
Reégle de saint Benoit, éd. P. Schmitz, 5¢ &d., Turnhout 1987, p. 78, n. 1)?
A. de Vogiié, se fondant en partic sur la place de ce chapitre, estime
que l'expression vise également les religicux expulsés en tant qu'incorri-
gibles (RB, t. 5, 5C 185, 741-742). La suite du texte de Bernard que nous
citons ici suppose €n toul cas cetie derniére interprétation.

2. T Ep 70 (SBO VII, 173, 1. 9 s).

3. Y Cf E. Guson, La théologie mystique de satnt Bernard, Paris 1947
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en l'occurrence, de celle des premiers cisterciens. Conirai-
rement aux bénédictins, en effet, ils refusaient Poblature
des enfants et n'accueillaient que des adultes!. Quant a
Bernard, plusieurs passages de ses lettres montrent concre-
tement limportance qu’il accordait au caractére libre et
volontaire de lengagement?, et son refus diuser de la
contrainte?, trait dautant plus remarquable qu'il ne va
pas dans le sens de sa nature indiscutablement autori-
taire.

1l convient enfin de relever une derniére caractéristique
du De praecepto que l'on retrouve ailleuss chez I'abbé de
Clairvaux : son optimisme chrétien, aux antipodes d'un
perfectionnisme idéaliste qui se laisserait facilement décou-
rager par la faillibilité humaine. Tandis que ses corres-
pondants alleguent qu’il est impossible de ne jamais trans-
gresser l'engagement monastique et s'en désespeérent,
Bernard retourne la problématique en distinguant dans la
Regle les «préceptes» et les «remédes», cest-d-dire les
pénitences. Ces derniéres permettent au moine de réparer
les infractions qu'il commettrait, si graves soient-elles (33-
34). Aussi la violation (framsgressio) d’une injonction ne
suffit-elle pas 4 constituer une rupture de l'engagement
{praevaricatio), du moment que le coupable demeure,
en faisant pénitence selon la Régle, dans cette «&conomie
de salut» qu'elle définit. Il est intéressant de rapprocher
ce passage du Sermon 83 sur le Cantigue, ol Bernard
affirme que tout &we humain, si pécheur soit-l, peut
trouver dans '«affinité de Pdme avec le Verbe», fondée
sur Pindestructible image de Dieu en lui, «non seulement

1. Instituta Capituli Generalis, 78 {(Nomasticon cisterciense, &cd.
H. Sé&alon, Solesmes 1892, p. 230).

2. F EBp 1, 68 (SC 425, 70-77); 114, 2-3 (SBO VI, 292-293); 382,
3 (SBO VI, 348, 1. 4 s).

3. Cf. Ep 357, 3 (SBO VI, 302); 306, 2 (SBO VIII, 223-224).
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de quoi respirer dans l'espoir du pardon, mais encore
d'oser aspirer aux noces du Verbe, de contracter alliance
avec Dieu et porter le joug suave de lamour avec le
Roi des anges!». Comme I'a montré G. Raciti, cette pers-
pective est caractéristique de la «révolution coperni-
cienne» opérée par 'abbé de Clairvaux, laquelle substitue

4 un spiritualisme «qui orientait en fin de compte vers

une dialectique de dés-Incarnation et de fuite du monde
[notamment par la recherche d’une illusoire impeccabilité?]
une perspective ‘agapique’, vitalement et explicitement
reliée 4 la théologie de la ciéation et de lincarnation
rédemptrice. Chez Bernard, il s'agit... d'une rencontre du
Dieu vivant et vrai dans l'aujourd’hui de la condition
humaine 3».

E. Réception

Notre traité est, avec Udpologie, le seul ouvrage
important de Bernard directement consacré 3 des pro-
blemes d’observance monastique. Au Moyen Age, et par-
ticulierement chez les bénédictins, il a souvent été utilisé
comme un commentaire de la Régle de saint Benoit; il
est transcrit alors 4 la suite de celle-ci, ou lui sert de

T1.F Scr83, 1 (SBO 1L, 298, 1 20 s).

2. ¥ Pour Bernard, au contraire, «dans un cerin sens, le péché..
fait partie de Pitinéraire mystique. A plusieurs reprises, Bernard a jaugé
les avancées vers Dieu, ou les progrés dans la prigre, 4 'aune d'un
certain affinement de pasiitude du moine face au péché. A la limite,
le péché ne sera plus 1a que pour lui permettre de rebondir plus pres-
tement vers Dieu, jusqud rendre grice au sujet du péché, puisquil lui
aura fait découvrir les entrailles de la miséricorde : Gratiarum actio est
pro peccatis/» (A. LoUr, «Bernard abbé», BAC p, 371); cf. Sent 3, 124;
3, 101 (SBO VI-Z2, 238, 1. 8 s.; 167-169). Cette notion d’«action de
grices pour le péché» reléve bien du méme esprit que Pre

3. F G. Racimi, «Révolution copernicienne de Saint Bernards, dans
Monachisme d'Orient et d'Occident, Clteaux-Sénangue 1985, p. 145-146.
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glosel. 1l est dailleurs parmi les ouvrages de Bernard les
mieux recus chez les moines et les chanoines, comme
en témoignent — i égalité avec le De gratia de 1128 —
les cinquante-sept manuscrits du xu® et du début du xum®
siécle recensés i ce jour?. Aelred de Rievaulx, entre autres,
s'en inspire dans son Mirolr de la charité et Baudouin,
abbé cistercien de Ford, en Angleterre, devenu évéque
de Cantorbéry (1190), lui emprunte ses vues sur «l'ceil
simple®». A une époque plus tardive et dans un autre
milieu, Jean Gerson, lecteur assidu de 'oeuvre bernardine,
déclarait «dans le De wita spirituali animae avoir pris
pro fundamento de son traité le De praeceplo et dispen-
sattone ».

II. LES SOQURCES DU DE PRAECEPTO

Nous verrons que le De praecepto de Bernard de
Clairvaux ne vieillit pas, alors méme qu'il est un fruit du
temps o0 il s'inscrit. En effet, ses deux sources princi-
pales, le Prologue d'Yves de Chartres et le tramsitus des
fondateurs de Citeaux i la recherche de l'authentique réa-
lisation de la Régle appartiennent au méme grand mou-
vement de renaissance, qui prend toute son ampleur au
début du xu® siecle.

1. J. Lecircq, «Etudes sur saint Bernardt et les textes de ses écrits»,
Saint Bernard théologien, p. 148-150; Recueil, t. 3, Rome 1969, p. 267-
208, The Works of Bernard of Clairvaux, t. 1. Treatises I, Kalamazoo
1970, p. 98-99.

2. ¥ D. BertranD et G, LoBricron, «Une introduction concertante »,
BdC p. 27. ‘

3. Bauboun DE FORp, Sermon 18, 84 (CCM 99, 307, 1. 755-774).

4. P. pE LEO, «La postérité spirituelle», BdC p. 673.




32 INTRODUCTION DU DFE PRAECEPTO
3

A, Un tournant dans I'histoire du droit canon

Tandis que le Décret de Gratien fait date et marque le
i point de départ de «l'dge classique» du droit canon
(1140-1378), en concomitatice avec la théologie scolas-
tique qui, aprés ses premiers balbutiements, commence
4 se développer, Bernard écrit, vers 1140-1141, sa lettre-
‘traité, Le Précepte et la Dispense. Le De praecepto est ainsi
au seuil d'une ére nouvelle, dont la période préparatoire
est «la plus importante dans la formation du droit cano-
niquel»,
1a phase finale de cette période préparatoire, postgré-
gorienne — celle ot Bernard a vécu, celle ot par ses
multiples relations il s'est initié au droit? —, se signale par
la nouvelle méthode d'Yves de Chartres (1040-1115) et
de Bernold de Constance, qui répond aux aspirations de
leurs contemporains. En effet, au moment ol s'ébauche
Punité de I'Occident, ot le conflit des antinomies se pré-
sente 4 I'état aigu, la discordance des canons n'est plus
tolérable pour Pliglise. 11 n'est plus question comme au
temps de Réginon, abbé de Prim, et de Burchard, évéque
de Worms (1025}, de prendre des libertés inconsidérées.
L’heure veut un examen honnéte, minutieux de chacun
des canons, a l'aide dune grille qui permette d'interpréter
et de «concilier» entre eux — c'est le maitre mot de
I'époque —, ceux qui semblent contradictoires. En effet,
les nouveaux «conciliateurs» pensent que «nos embarras
tiennent 4 nos illusions : nous confondons loi et dispense,
précepte et conseil, nous négligeons la diversité de sens
d'un mot; nous oublions la higrarchie des autorités®»;

1. CIMETIER, Sources, p. 41.

2. Jacqueung, Episcopat, ¢. 1 a IIL

3. G. LE Bras, Institurions ecclésiastiques de la chrétionté médiévale,
Paris 1959, 1. 1, p. 52.
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il faut reconnaitre, disent Anselme de Laon et Abélard,
en reprenant d'ailleurs une formule frappée par saint
Augustin, que les canons sont diversi sed non adversi,
«différents mais non pas opposés», Cette expression nous
intéresse d’autant quon la rencontre chez Bernard?, quelle
est typique de I'époque et qu'elle maura pas de survi-
vance, ainsi que le fait remarquer J. de Gellinck? D'aprés
Yves de Chartres qui, avec Urbain 11, fait figure de pionnier
en la matiére, les canons sont &tablis «soit pour réduire
4 néant toul ce qui s'éleéve contre la science du Christ,
soit pour construire I'édifice de Dieu®», Ils se réglent de
toute maniére sur la charité, cette «Maitresse», laquelle,
comme un bon médecin, choisit les remédes appropriés
aux maladies de ses patients®.

B. L'ceuvre canonique d’Yves de Chartres

Yves, évéque de Chartres de 1090 a4 1115, homme de
vertu et de vaste culture (Lettres, Philosophie, Théologie,
Droit canon), est contemporain de saint Anselme avec
lequel il a étudié i labbaye du Bec, sous la conduite
de Lanfranc, juriste lui-méme. Ch. Munier le présente
comme un héritier de la renaissance carolingienne et de
la réforme grégorienne, comme un parfait représentant,
a laube du xn® siécle, du nouvel humanisme. Celui-ci
devait s’épanouir dans l'ceuvre littéraire de saint Berpard
et les productions artistiques du grand siécle roman?®.

Sous Pimpulsion d'Urbain i, Yves met au service de
I'Eglise ses connaissances canoniques, d’abord dans trois

. 8Cr 81, 11 (SBO T, 291, 1. 14-15).

DE GHELLINCK, Mouvement, p. 3531-355.

. Yvis DE CHARTRES, Prologue (PL 161, 47 C-D).

Yves DE CHARTRES, Frologue (PL 161, 48 A-D).

. Ch. Munier, art. «Yves de Chartres», DSp 16 (1994), col. 1551-1564.

W PN e
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collections — la Tripartite, le Décret et la Panormie — dont
les deux dernieres seulement sont éditées a ce jour. Puis,
il écrit un Prologue (1095), courte mais magisirale préface,
qui circule 4 Pétat jsolé dés le début du xu® siécle, sous
le ftitre significatif de De consonantia canonum. 1y
expose, accompagnés de multiples exemples, ses prin-
cipes d’interprétation. G. Le Bras considere le Prologue
comme «un manifeste de Pécole», tant les deux disci-
plines canoniques et théologiques sont lites 2 cette
époque. Grand en est le retentissement. Canonistes, théo-
logiens, abbés s'en inspirent. Citons, entre autres, Alger
de Liége, avec sa collection au titre suggestif — Livre de
la miséricorde et de la justice —, qui figure a la biblio-
theque de Clairvaux, avant méme la mort de son auteur
(entre 1130 et 1135)!; Abélard et son Sic et non (1121-
1122), précédé lui aussi d'un prologue «qui €xpose toute
une théorie de la lecture critique des textes et de l'usage
qu'on peut en faire®»; Pierre le Vénérable, abbé de Cluny,
ot sa Lettre 28 2 Bernard; Bernard et son Apologie (1128)
_ dans une certaine mesure — mais bien davantage avec
son De praecepto; enfin, le Décret de Gratien. Son titre
premier, Concordantia discordantium canonum, gue l'on
traduit par Conciliation des canons discordants, exprime
fidelement les préoccupations de son auteur a cetle
époque.

Diune facon générale, la modération des theéses du
Chartrain explique son influence aprés le concordat de
Worms (1122), qui met fin 4 la querelle des investitures>.
En ce temps d'apaisement, une floraison de canonistes
se leve, tous tributaires d’Yves; et, entre autres, la ville

1. JacQuELINE, Episcopat, p. 33.

2. J. Jouver, Abélard ou la philosophie dans le langage, Fribourg-Paris
1994, p. 84.

3. JacquELNE, Episcopat, p. 29-33.
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de Chilons-en-Champagne fournit a Clairvaux un
contingent de moines, recrutés parmi les étudiants en
cette discipline o elle se distingue.

1. Une terminologie significative

Les deux ceuvres proprement monastiques de Bernard
portent les traces du contexte que nous venons de rappeler.

L' Apologie G Guillaume, écrite vers 1128, ne nous semble
pas étrangére i ce qui occupait les esprits depuis la fin
du x1¢ siécle. Les cisterclens 8’y inquietent des divergences
entre les observances comme les juristes de celles qui
existent entre les canons ecclésiastiques. Les termes dans
lesquels Bernard interroge ses fréres sont ceux qu'on trouve
chez les canonistes. Il leur demande par exemple : «Est-
ce que votre Regle est en désaccord (non concordat) avec
I'Evangile ou avec I'Ap6ire??» Et pour prendre la défense
de la pluralité dans I'Eglise, car les différences n'entament
pas son unité, il se livre & un jeu de mots sur «la concorde
discordante et la discorde concordante?». Enfin, il met
en avant la charité, «régle de Dieu», avec laquelle
«Pinstitution de saint Benoit n'est pas en désaccord (non
dissonat)i», Ce vocabulaire insistant refléte certainement,
au-dela des préoccupations monastiques, celles de I'époque.

Dans le De praecepio, tout en cherchant 4 se récuser
et 3 mesurer la complexité des sujets proposés par les
deux bénédictins, Bernard n’hésite cependant pas 2
emprunter d’emblée une terminoclogie juridique. Ce n’est
pas celle, comme il le note (1), de ses correspondants,
mais elle va, 4 n'en pas douter, affirme-t-il, dans le sens
de leurs questions. Dailleurs, plus loin dans l'ouvrage,

1. JacQUELNE, Episcopat, p. 30.
2. Apo 11 (SBO 111, 90, 1. 21-22).
3. Apo 8 {(SBO I, 88, |. 20).

4. Apo 12 (SBO 1L, 91, L 18).
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ceux-ci s'enquidrent de canons ecclésiastiques (57).
Bernard alors les renvoie aux «livres», tandis qu'en ce
qui concerne la Regle, il a accédé a leur demande. Les
deux moines lui signalent aussi des versets de saint Paul
qui semblent «contradictoires» et demandent comment
les concilier, méme s'ils n’emploient pas ce dernier mot.

De facon significative, Bernard ouvre le De praecepto (1)
par le verbe pensare, qui signifie «peser de l'airain pour
acquitter une dette» ou «répartir équitablement un bien
commun entre des ayants droit». On lui demande, en effet,
une estimation, une évaluation (pensanda) de la mesure
selon laquelle s'impose aux moines ce que lui-méme appelle
les «décrets réguliers» (1), expression juridique §'il en est.
Doivent-ils étre considérés comme des préceptes et, en ce
cas, quels «dommages» (damnosa) entraine leur trans-
gression? Ou bien, la Régle se partage-t-elle entre des ordres
qu'il ne faut absolument pas outrepasser (praetergredi) et
des conseils ou méme de simples avertissements dont on
n'est pas obligé de tenir compte (2)? Et les deux béné-
dictins insistent pour que des «limites certaines» leur soient
tracées entre ces diverses catégories. Quant 4 I'obéissance,
ils voudraient en savoir les degrés et, toujours 4 son sujet,
les «limites». Ils attendent donc de Bernard des lois bien
définies plutdt que des conseils spirituels. Cependant, nous
le verrons, ils recevront abondamment les uns et les auires.

2. La dispense avant le xi1° siécle

Mais revenons au Prologue d'Yves de Chartres. J. de
Ghellinck note que, du point de vue de la dispense, il
fait époque!. Pour mieux saisit son originalit¢ en cette
matigre, voici un apercu de ce qui I'a précédé.

1. Dt GHELLINCK, Mouvement, p. 330.
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En réalité, la dispense a toujours existé dans I'Eglise,
mais sous des noms autres que celui de dispensatio qui
signifia exclusivement jusqu'au v¢ siécle, «l'adminis-
tration», c'est-d-dire 'cikonomia grecque. On parlait alors
d’induigentia, bumanilas, misericordia, liberatio, venia,
beneficium, temperamentum, etc. Pour ne citer que les
Péres latins, Cyprien condamne la dureté des novatiens
qui refusent aux lapsi le pardon, et il exalte «la modé-
ration salutaire de I'Eglise?». Augustin, au siécle suivant,
oppose la rigueur des donatistes 34 la maniére d’agir de
I'Eglise «qui admet des exceptions parce que ses lois ne
doivent pas étre appliquées au point de faire désespérer
du pardon?». Mais évidemment, comme il Iaffirme ailleurs,
il n'y a pas de dispense en ce qui touche la foi et les
meeurs?. Symmaque (514), par contre, défend de préju-
dicier pour l'utilité et la nécessité aux statuts apostoliques
et de dissoudre les canons des saints Peres, mais il 2joute
cependant que «la régle des canons n'est pas absolue s,

Du x° siecle jusqu'au milieu du xu®, des régles géné-
rales se font jour sur la dispense, mais la notion stric-
tement juridique dont on use aujourd’hui n'a pas encore
éié établie.

Dans les milieux monastiques, la dispense au sens
actuel existait sous forme de permission (ficertia). Les
Similitudes d'Eadmer, le secrétaire d’'Anselme, v consa-
crent un chapitre qui nencourage pas i en user’.

. Cité par Brys, Dispensatione, p. 12.

. Brys, Dispensatione, p. 13.

- Brys, Dispensatione, p. 20; AUGUSTIN, Epist. 522 (PL 33, 20).
- Brys, Dispensatione, p. 24.

. BEapMmeR, De similitudinibus, 89 (PL 159, 658 C).
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3. La dispense dans le Prologue

Ch. Munier considére que le Profogue d'Yves de Chartres
revét une grande importance dans le développement de
la doctrine canonique médiévale, dans la mesure o0 il
propose une théorie générale de la loi et de la dispense
et livre la pensée d'Yves sur l'autorité et linterprétation
des textes canoniques divergents®.

Cest en inventoriant les diverses médications que sont
«l'exhortation» (admonitio), le «précepte» et «linter-
diction» (praeceptum, probibitio), le «pardon» (indul-
gentia), que le Prologue en vient 4 la dispensatio au
sens restreint de dispense, c'est-d-dire «d’exonération
d'une loi par lautorité compétente». Celle-ci n'a sa légi-
timité que dans le domaine des lois d'origine ecclésias-
tique, qui ne sont pas immuables. «Une comparaison
avec le passage d'Hincmar-Bernold sur la dispensatio,
écrit J. de Gellinck, montrera 4 quel point Yves avait
médité ce principe et accumulé, pour l'appuyer, les
exemples de I'Ecriture et des Péres?» Le premier qu'il
propose est celui du Seigneur interdisant aux disciples
d’avoir une bourse et un sac ([c 10, 4);, mais qui, au
moment de [a Passion, leur rend l'un et lautre (Le¢ 22,
36). «Cétait leur montrer en sa personne, commente
Yves, que les traditions de ce genre doivent céder 4 la
nécessité des temps®.» I faut remarquer qu'on trouve
dans le prologue du Sic et now d'Abélard, donc quelques
vingt-cing années plus tard, cette méme approche de la
«dispense» au sens moderne :

1. Cf. Ch. Munigr, art. «Yves de Chartres», DSp 16 (1994), col. 1555.
2. DE GHELLINCK, Mouvement, p. 330.
3. YvEs DE CHARTRES, Prologue (PL 161, 51 A-B).

:
i
i
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II faut distinguer encore, écrit-il, les temps et les causes
de dispenses, car souvent ce qui est permis en un temps,
on le trouve interdit en un autre; et ce qui est le plus
rigoureusement prescrit est parfois tempéré par une dis-
pense .

Le dernier mot du Prologue — «ol se lit la bonté de
ce caractere si élevé, joint 2 un aussi judicieux esprit» —
insiste sur le fait que la dispense trouve sa source dans
fa charité :

Nous avons donné un avertissement, écrit-il, et le donnons
encore : celi qui lit les sanctions ou les dispenses ecclé-
siastiques, qu’il rapporte le tout 4 la charité qui est la
plenitude de la Joi. Alors, il ne se trompera pas et ne
pechera pas. Et quand, pour une raison qui s'avére pro-
bable, quelque chose s’éloigne de la stricte rigueur, la
chal:ité lexcusera, si toutefois il n'y a rien de contraire
i I'Bvangile ou aux Apéires3.

II est opportun de noter ici que, dans son histoire per-
sonnelle, Yves lui-méme avait bénéficié du droit de dispense
par lintervention du pape en personne. L'archevéque de
Sens, son métropolitain, lui ayant refusé la consécration
épiscopale parce qu'il avait recu Pinvestiture royale — contrai-
rement aux directives de Grégoire VII —, Yves se rendit a
Rome. Urbain II qui, du moins au début de son pontificat,
n‘urgeait pas comme son prédécesseur cette question, lui
conféra lui-méme la plénitude du sacerdoce. De son chté,
Yves se montre large et compréhensif. 1l fait valoir, par
exemple 2 Pascal 11, l'avantage de la paix et de la dilection
fraternelle, et la nécessité, «quand le salut des peuples est
en jeu, de tempérer la sévérité des canons et de subvenir,
par une charité sincére, 4 la guérison des plus grandes

L. Cité par ]. Jouver, Abélard ou la philosophie dans le langage,
Fribourg-Paris 1994, p. 159.

2. De GHELLINCK, Mouvemen, P. 330.

3. Yvis DE CHARTRES, Prologue {(PL 161, 58 D).
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maladies!». L'ensemble de sa correspondance manifeste ses
dispositions, conformes 4 la charité.

4. Le Prologue, source du De praecepto

En définitive, une lecture paralléle du De praecepto et
du Prologue d'Yves de Chartres est véritablement éton-
nante. La source de Bernaid, cette fois-ci, n’est pas cachée,
elle est flagrante et abondante, ce qui est rare. Nous en
retiendrons trois points importants.

Drabord, quand Bernard, d’aprés le statut juridique propre
3 chacun des membres d'une communauté (htes, novices,
profés), établit la différence entre les conseils et les pré-
ceptes (2}, il ne fait guappliquer la doctrine d'Yves
concernant 'admonitio 2. Celle-ci propose la pratique des
conseils évangéliques sans y contraindre. Mais qui choisit
de les suivre jusqua en faire veeu s’y trouve tenu. Clest
pourquoi Yves conclut par une formule bien frappée:
«Avant Uengagement, il faut délibérer; aprés celui-ci, per-
sévérer», et il poursuit par la distinction dont le De prae-
cepto reprendra les termes : tandis quelle est «volontaire »
avant un veeu, la pratique des conseils devient « nécessaire»
aprés celui-ci3, car les conseils passent alors au rang de
préceptes. Bernard, lui, recourt en plus au verset psalmique
— choisi par I’ Exorde cistercien * — sur I'obligation d’«acquitter
les veeux que nos lévres ont prononcés» (Ps. 65, 14)°, puis
“4 une citation d’Augustin : «Heureuse nécessité qui contraint
au meilleur!» (2). Plus loin, le De praecepto regretie préci-

1. Yvis DE CHARTRES, Epistola 190 (PL 162, 196).

2. YvES DE CHARTRES, Prologue (PL 161, 49 A).

3. YvEs DE CHARTRES, Prologue (PL 161, 49 C).

4. Exorde de Citeaux 1, 5, Clteaux 1988, p. 113; on pense en effet
que cet écrit est d'origine claravaliienne.

5. Ce verset est également reprocuit aux paragraphes 2; 11; 44
(Pre 2, 1. 12, p. 150; 11, | 25, p. 172; 44, L. 30-31, p. 246).
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sément le manque de réflexion avant la profession, alors
que P'Evangile de Luc conseille 3 'homme qui veut batir
une tour de «g'asseoir», cest-d-dire de prévoir, en l'occur-
rence de sexaminer, afin de savoir s'il a les ressources
nécessaites pour mener a4 bilen ce quil se propose (23
et 32). Par le biais de la parabole lucanienne, Bernard rejoint
Cassien qui invite 4 réfléchir aux exigences de renoncement
que suppose la priére pure, finalité de la vie monastique .
Cest aussi le Prologue qui a inspiré ce que nous
appelons «la hiérarchie du nécessaire» (8) sur lequel
nous reviendrons. Nous ne saurions mieux faire pour en
présenter la source que d'emprunter les parcles d’'un canc-
niste de notre siécle, P. Fournier, citées par F. Cimetier.
Elles ont le mérite de poser le probléme de la dispense,
si probléme il vy a, tant les distinctions d’Yves de Chartres
apportent de clarté sur le sujet. Donc, en ce qui concerne
les préceptes proprement dits, il faut
distinguer deux catégories de dispositions canoniques :
celles qui appliquent les lois nécessaires et éternelles et
celles qui sont purement contingentes. Les premiéres sont
immuables et ne peuvent souffrit ni tempérament ni
modification; il n'en est pas de méme des secondes.
Dot il suit quil faut distinguer avec soin les lois cano-
niques suivant qu’elles appartiennent 4 l'une ou l'autre
de ces catégories. La premiére est le domaine de la
rigueur et de linflexibilité, la seconde saccommode fort
bien d'atténuations et de transactions. C’est ainsi quune
lot fondée sur des motifs d’ordre contingent pourra étre
adoucie ou méme plus ou moins complétement abrogée,
si les circonstances lexigent; des dispenses en seront
accordées, si honesta vel utilis sequatur compensatio. Les
divergences des textes s'expliqueront souvent par ces
variations, toutes légitimes d’ailleurs, du législateur?.

1. CassieN, Conl. 9, 2-3 (5C 54, 40-42).
2. CIMETEER, Sources, p. 50; cf. PL 161, 51 A.
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Le texte du De praecepto, qui prend appui sur ces
données, est un cas typique de la manigre selon laquelie
Bernard utilise ses sources et les enrichit. Tout d’abord,
il donne un nom aux deux calégories proposées par
Yves: ce sont les «nécessaires» immuables et stables. Ce
dernier qualificatif, «stable», est attribué 4 la «pratique»
que propose la Reégle de saint Benoit. Cette appellation
étonne puisqu'elle concerne une organisation dont les
éléments sont susceptibles de changements ou de
dispenses. Pourtant, le choix en est heureux car, aussi
contingente que soit 'observance monastique, elle ne doit
pas changer 4 tout vent. Ainsi, Bernard maintient
fermement le pble de la continuité, tr& important dans
la perspective «réguliére», sans récuser de possibles modi-
fications. En effet, il demande i lautorité d'étre extrd-
mement attentive & dépister ce qui risque de desservir la
charité, et habile 4 choisir des solutions: omettre, sus-
pendre, changer (%),

Puis, entre les deux «nécessaires» dont nous venons
de parler, place est donnée, au milieu, 2 une nouvelle
catégorie, appelée «nécessaire inviolable» (6). Comme le
«nécessaire immuable», il est d’origine divine, mais des
dispenses venant de Dieu, et de Dieu seul, ne sont pas
impossibles. Par exemple, 4 I'encontre du décalogue, donc
de la loi naturelle, immuable, Dieu a demandé a Abraham
d'immoler son fils, et aux Hébreux de spolier les Egyp-
tiens avant de s'enfuir. Curieuse catégorie dont on ne
voit pas l'application immédiate. Bemard tient, cependant
a prendre en compte ces faits racontés par la Bible,
qu'Yves a laissés de c6té. On peut se demander pourquoi.
Il y a 13, semble-t-il, une fagon de rester ouvert a Dieu,
4 ses mystéres, de les méditer en son coeur sans en rien
laisser perdre. Les faits et gestes du Seigneur, aussi décon-
certants quils solent 4 nos yeux, témoignent de sa liberté
souveraine, modeéle de notre liberté discernante.
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Un autre point du Prologue dont Bernard s'inspire est
celui de la charité qui préside & l'octroi de dispenses.
Nous en avons déja dit un mot!. Ajoutons ici son insis-
tance, 4 la suite de ce méme Prologue, sur le fait que
seule lautorité compétente a le pouvoir d'accorder des
dispenses (4). Quant aux citations des papes Gélase et
Léon, que le De praecepto apporte pour justifier la doc-
wrine des dispenses, elles se trouvent toutes deux dans
le Prologue, pareillement 3 la suite Pune de Pautre. La
seule différence est que, dans ce dernier, Léon est qua-
lifie de «trés saint», tandis que Bemard ne les qualifie
ni l'un ni autre (5).

Enfin, sans donner de référence, F. Cimetier fait état
des considérations d'Yves de Chartres sur la hiérarchie
qui existe entre les textes canoniques, comme il en existe

une entre les diverses autorités d’ou ils émanent :

Il faut distinguer en effet les textes bibliques, les décré-
tales des papes, les canons des conciles, les régles posées
par les Péres de PEglise, les lois promulguées par les
princes catholiques, les coutumes, etc. Toutes ces sources
n‘ont pas la méme valeur, et une disposition &manant
d'une autorité inférieure ne saurait prévaloir contre la
régle promulguée par une autorité supérieure?,

1l semble certain que Bernard s'inspire d'Yves quand
il établit les hiérarchies 4 distinguer dans l'obéissance,
Toujours est-il qu'il les met, lui aussi, en valeur. 1l suffit
dun coup d'ceil sur le chiasme qui constitue les préli-
minaires au débat sur I'obéissance pour en &tre aussitdt

convaincu?,

1. Cf. Pintrod. p. 39.
2. CIMETIER, Sources, p. 51.
3. Cf. llntrod. p. 63 (E-F-G".
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24
C. Pierre le Vénérable

La connaissance du Prologue d’Yves de Chartres élimine
I'hypothése selon laquelle la lLettre 28 de Pierre le Véné-
rable, abbé de Cluny, adressée i Bernard entre 1124
et 1127, serait la source du De praecepto. 11 est patemnt
que le Prologue est leur fond commun; sans compter

qu'il est lui-méme tributaire de Lanfranc! qui a émis les

mémes idées concernant les immobilia et les mobilia,
vulgarisées ensuite par Peoeuvre d'Yves. Une rapide
confrontation entre la lettre de Pierre et le De praecepto
nest cependant pas sans intérét pour notre sujet.

Ainsi, le prestige et Ia sainteté des fondateurs de Cluny
(910) et l'autorité de leurs successeurs suffisent, aux yeux
de Pierre, 2 justifier les nombreux «changements» qu’ils
ont apportés 4 la Régle. Ils sont tous, assure-t-il, dans le
droit fil de la charité. Et Pierre qui brandit, par trois fois,
le mot propre des cisterciens, attachés i la «rectitude de
la Régle?», déclare que cette rectitude est beaucoup plus
le partage des clunisiens, leur modération étant entié-
rement conforme 2 lesprit de saint Benoit. En somme,
dans ces pages, Pierre parle exclusivement de «dispen-
sation» au sens traditionnel.

Bernard se réclame pareillement de la sainteté des légis-
lateurs, qu’ils s'appellent Basile, Augustin ou Benoit, afin
de préserver la permanence de leurs institutions régu-
ligres (4). Cest pourquoi il commence par mettre en
avant les «dispenses» ponctuelles, personnelles, «néces-
saires et raisonnables» (2; 3). Elles sont aussi larges que
la nécessité le requiert, mais finalement elles garantissent

1. LANFRANC, Decreta pro ordine sancti Benedicti (PL 150, 445 A-B).
2. ConsTABLE, The ILetfers, n° 28, t. 1, p. 53; 58; 90.
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la loi elle-méme. En effet, dés que les causes qui les ont
occasionnées cessent, elles doivent disparaitre, tandis que
la Ioi reprend ses droits (9), comme le Prologue d'Yves
Pavait déja établi’.

Mais la dispensatio, au sens nouveau et restreint du
terme, dont Pierre ne dit mot, n'améne pas Bernard 2
négliger la dispensatio-administration qui doit s'exercer au
nom de la charité chrétienne, et sur laquelle Pierre — on
vient de le voir ~, s'est longuement expliqué. On peut
gétonner de cette disposition nouvelle de Bernard 2
propos des observances quand on sait comment, dans
PApologte, il invitait plutdt 2 ne pas mollir devant leur
rigueur et 4 les porter courageusement, car, soulignait-il,
il convient de montrer plus de pitié pour notre ame qui
a besoin de ces remeédes énergiques que de compassion
pour notre chair. Bernard craignait qu'on ne céde trop
vite 4 une fausse miséricorde envers notre corps, au
détriment de la meilleure partie de nous-mémes. 1
dénongait avec vigueur la subversion du langage, qui fait
appeler charité ce qui, «loin de favoriser cette vertu, la
détruit?».

Or, voici que dans le De praecepto, Bernard s’abstient
de telles remarques. Serait-ce que la lettre de Pierre I'a
fait réflechir? Clest probable. En tout cas, la parenté
entre celle-ci et le De praecepto est reconnue?. Bernard
n'éprouve pas le besoin de s'étendre sur le sujet, mais
il éeablit le primat de la charité sur les observances dans

1. Yves DE CHARTRES, Prologue (PL 161, 53 D).

2. Apo 16 (SBO UL, 95, 1. 14), et il ajoute : «Quelle est cette charité
qui fait aimer notre propre chair et négliger lesprit?» Ailleurs, il écrit
avec conviction : «Celui qui ne mortifie pas son corps n'a pas une foi
bien vive en sa résurrection» (Dip 111, 6, SBC VI-1, 389, 1. 10-11).

3. A. GAUTHIER, art. «Dispensa», G. Rocca, Dizionario degli istituti
di perfezione 3 (Roma 1976), col. 723.
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un langage concis, précis, qui se garde dentrouvrir la
moindre porte au refichement (5). Selon B. Calati, il
En’est pas facile d’en trouver ailleurs une affirmation aussi
claire?.

Curieusement, Bernard ne parle que peu du «salut des
dmes», qui revient comme un leitmotiv dans la lettre de
Pierre. I ne le met en avant que pour un changement
de stabilité, au cas o0 la vie monastique aurait pris un
tour déplorable dans un monasiére (44). De méme, dans
I'ensemble de son ceuvre, il n'y a pas de citation du
verset de saint Benolt, qui revient si souvent sous la
plume de Pierre ; «Que l'abbé dispose tour pour que les
dmes se sauvent? »

Sans nous étendre sur les différents points de compa-
raison possibles entre les deux abbés, nous en retien-
drons cependant encore deux. Tout d’abord la force avec
laquelle Pierre défend, au nom de I'fvangile, la coutume
clunisienne qui consiste 3 recevoir la profession des
novices sans méme respecter les délais prévus par la
Régled. Cluny avait donc abandonné le point de vue caro-
lingien en faveur d'une longue et sérieuse probation?,
Mais plus tard, dans ses Statuts XXXV-XXXVIII, Pierre
apportera des modifications sur ce point. Bernard, d’accord
avec la Régle, insiste au contraire sur la réflexion qui
doit précéder la profession (23; 32).

“Enfin, Pierre déclare plusicurs fois avoir «l'ceil de la
charité» toujours ouvert pour le salut des dmes, 1l estime,
et Bernard fait de mé&me dans les sermons, que c'est cela
avoir «l'ceil simple», celui de la bonne intention qui met

1. B. CawaTl, «Alcuni aspetti deila dottrina  monastica di  San
Bernardo», Camaldoli 7 (1953), p. 103.

2. RB 41, 5.

3. CONSTABLE, The Letters, n°28, t. 1, p. 58.

4. CaPELLE, Veew, p. 161, n. 20; 22; 23
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locuvre tout entiére dans la lumiere!. Mais, dans le
De praecepto, Bemard se fait une idée beaucoup plus
haute de «l'ceil simple» : «Attention, dit-il, n’est peut-&tre
pas véritablement simple I'ceil qui se trompe» (35). Tandis
que Pierre dit tout bonnement que la charité ne saurait
se tromper?, Bernard joue longuement sur la dialectique
qui existe entre la charité et la vérité. Leur spécificité
respective les rend complémentaires et c'est dans la
mesure ol elles se trouvent simultanément chez une per-
sonne que celle-ci a «l'ceil simple» (36).

Notre enquéte nous montre, malgré ce qu'en disent
certains auteurs3, deux abbés assez proches l'un de I'autre.
Ils se veulent, Pun et Vautre fidéles 4 I'héritage recu des
saints. Tous deux distinguent dans la Régle des éléments
immuables et d'autres susceptibles de changements dans
la mesure ol la charité l'exige, Bernard étant quelque
peu revenu, on l'a dit, de la rigueur quil avait professé
au temps de 'dpologie.

De toute facon Pierre et Bernard en appellent 4 l'au-
torité compétente en matiére de dispenses ou de trans-
formations. En définitive, nous constatons que le point
sur lequel Bemard s'éloigne peut-étre le plus de Pierre
concerne «l'ceil simple», Or ce point n'est nullement
négligeable. Tandis que Pierre s'autorise de la seule bonne
intention pour justifier les changements effectués par les
supérieurs, Bernard y ajoute la prudence du serpent (36).
Il se pourrait que la qualité de sa réflexion sur ce point
ait, entre autres, une racine dans cette lettre & lui adressée,
ol il aurait pergu une faille.

1. CONSTABLE, The Letters, n° 28, t. 1, p. 60; 062; 66.

2. CONSTABLE, The letters, n°28, L. 1, p. 90,

3. Citons A. Bredero et W.E. Goodrich. Mais ils ne font pas I'una-
nimité. Jean Leclercq n'était pas de leur avis.
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D. La démarche cistercienne
1. La pureté de la Régle

La Régle de saint Benoit est, bien certainement, ia source
prAincipaie du- De praecepto, avec la double particularité
d'étre interprétée par un mystique, théologien de la liberté,
ce qui est sensible tout au long de louvrage, et par un
cistercien, formé par Etienne Harding dont le charisme spi-
rituel s'incarne dans le passage d'une observance 3 une
autre - en langage bénédictin un tramsitus —, puis dans
une institution. Cest pourquoi nous ne devons pas nous
étonner de trouver ici des allusions aux documents pri-
mitifs de l'ordre — Petit Exorde et Exorde cistercien -
concernant «une vie plus étroite (arctioris )» (45),
«la pauvreté des cisterciens» (46), «la pureté de la Regle»
(46 et 49). A la différence des clunisiens qui ont joint 3 la
Regle beaucoup de coutumes, les cisterciens entendent s’y
conformer en toute rigueur, L'esprit cistercien transparait
donc dans le De praecepio. Cest ce que nous voudrions
montrer.

Quand, en 1136, I'abbé Guérin d’Aulps affilie son abbaye
3 celle de Clairvaux, sa démarche rejoint, d'une certaine
mafliére, celle des pionniers de Citeaux : Robert, Albéric
et Etienne. C'est pourquoi, nous recueillons précieusement
les termes de la lettre que Bernard lui adresse. I y établit
lacorrélation entre la pureté du coeur et la pureté de la
Regle, objet de la quéte de l'abbé Guérin, et discerne,
dans le désir de passer i une observance plus élevée,
le dynamisme d'une «plénitude intérieure devenue inca-
pable de se contenir?»,

1. Au sens de «stricte» : CE. p. 246, n. 2 sur FPre 45.
2. Ep 254, 6 (SBO VI, 156-160).
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Nous y sommes! Cest sous Iimpulsion de I'Esprit-Saint
que les formateurs de Bernard ont cherché «la pureté de
la Regle!». Ce n'est pas comme autrefois Charlemagne qui,
par souci d’ordre et de culture, avait exclu les traditions
celtiques de la Regula mixia, héritées de saint Colomban,
et imposé le retour de toutes les abbayes de son royaume
4 la Reégle de saint Benoit. En réalité¢, quelquun comme
Benoit d’Aniane laissa subsister des coutumes venant du
passé, tout en s'efforcant de se conformer aux observances
et a l'esprit de la Regle. I reste que «FPintuition et Pintention
profonde?» des premiers cisterciens se rattachaient 4 la
conception carolingienne de l'autorité de Ia Regle. Ainsi le
Commentaire quen donna Smaragde, abbé de Saint-Mihiel,
un des protagonistes de fa réforme du début du x® siécle,
était apprécié 2 Clteaux qui lui emprunta sa formule de
profession. Elle contenait Pexpression « selon la Régle
de saint Benoit», pour indiquer que celle-ci était la seule
loi 4 laquelle toutes les conceptions, intentions €t pratiques
du monastére se devaient d'étre fidéles. Quant a la notion
bernardine de la pureté de la vie monastique, elle est 4
comprendre dans une théologie d’ensemble de la charité,
congue comme pureté de coeur, Nombre de fois, Bernard
enseigne que cette derniére a deux composantes : non. seu-
lement la recherche exclusive de Dieu et des intéréts de
Jésus-Christ, mais également le souci de se rendre utile au
prochain et 4 la multitude. Or ces dispositions, qui ouvraient
aux «coeurs purs» la contemplation, se situent au-dela d'une
simple pureté morale (munditia*).

1. Petit Exorde 15, 2-3, Citeaux 1988, p. 4546,

2. Pour tout ce passage, of. J. LECLERCQ, «Saint Bernard dans
histoire de l'obdissance», Recueil, t. 3, p. 278-279.

3. Cf. Ep 42, 10 (SBO VII, 108, 1, 11-25).

4. Cf. J. Leciercq, «Les intentions des fondateurs de lordre
cistercien», ColfCist 30 (1968), p. 250.
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2. Regard juﬁdiqite sur la Régle

Les cisterciens, dans I'dpologie de Bernard, dénoncent
i chez les clunisiens de la désinvolture car, «en fin de

compte, ils modifient la Régle, y retranchent ou y ajoutent

bien des choses 4 leur guise!». Ainsi, d'aprés eux, Pau-
torit¢é et la pureté de la Régle sont mises en cause.
Réaction trés cistercienne, remarquons-le. Bernard leur
répond quiils disent vrai. Il leur donne cependant tort,
car, en critiquant la différence des observances, «ils fil-
trent le moucheron et avalent le chameau», cest-d-dire
qu’ils manquent 3 la charité, essence de la Régle, mieux,
«régle de Dieu», primant sur toutes les pratiques. Indé-
niablement, une certaine diversité des observances est
legitime (48 et 49), du moins en dehors de l'ordre cis-
tercien, Bernard I'a dit et redit

Cependant, ces paroles des cisterciens rapportées dans
I Apologie, nous n’hésitons pas i les rapprocher de celles
du De praecepto qui sont devenues célebres puisqu’elles
ont exercé une influence sur le droit canonique ulté-
rieur?. Truffées de prépositions (ultra, citra, contra), elles
situent I'obéissance bénédictine dans le cadre de la Regle.
C'est pourquoi les supérieurs ne peuvent exiger de leurs
fréres rien de ce qui est au-deld ou en deci de la Regle
et encore moins ce qui lui est contraire (11). Clest,
pensons-nous, le méme esprit juridique de Citeaux, qui
se manifeste dans les deux cas, mais ici i s'accompagne
d'un juste discernement. Pour J. Leclercq, le passage du
De praecepto que nous étudions est chargé de paroles
novatrices, dans le moment méme o0 elles font de la

1. Apo 12 (SBO 111, 91, . 16).
2. CE }. LeECIERCQ, «Obéissance i la Régle et ‘dispense’», Recueil,
t 3 p. 299-300.

LES SOURCES 51

Régle de saint Benoit la norme de l'obéissance monas-
tiquel. En effet, aussi vaste que soit le champ de celle-
ci, il comporte des limites, méme chez saint Benott,

Voila pourquod, lorsque Bernard parle d'obéissance, il
commence assez souvent par dire qu'elle ne peut s'exercer
en ce qui est contraire 4 Dieu (19). Clest une vérité évi-
dente. Pour cette raison, probablement, Benoit a omis
d’en parler; mais, semble-t-il, il y a 14 une lacune que
Bernard se charge de combler. L'expérience quil a faite,
quand l'abbé de Morimond a quitté son monastére en
enjoignant 4 certains de ses fréres de le suivre pour sa
fondation sauvage en Palestine, I'a beaucoup éclairé. Cest
elle qui I'a poussé ensuite 4 toujours insister sur la res-
ponsabilité personnelle en matiére d'obéissance. Le moine
doit y faire preuve 4 la fois de la prudence du serpent
et de la simplicité de la colombe?.

3. Autorité de la Régle

Clest fidélité a4 la Régle de la considérer comme la
«maitresse» que tous les profés d'un monastére, sans dis-
tinction de fonction, doivent suivre, y compris I'abbé (10).
Tous les membres de la communauté sont ses disciples
et regoivent d'elle les directives spirituelles et théclogiques
pour orienter leur vie (9), ainsi que les observances qui
contribuent 4 la purification, donc au progrés spirituel de
chacun dleux (33)%.

Certes, C’est aux abbés, que le Seigneur dit : «Qui vous
écoute m'écoute» (17; 19; 21). Les supérieurs ont cer-
tainement un rdle médiateur, de prétre en quelque sorte

1. Cf. J. LecLErcQ, «Obéissance i la Régle et ‘dispense’», Recueil,
t. 3, p. 299-300.

2. Bp 7, 12, 1. 15-17, SC 425, 178-180.

3. Cf. Epid 2, 7 (SBO 1V, 324, 1. 17 s).
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cest eux qu’il faut consulter dans les doutes sur la volonté
de Dieu (21). Mais une grande désappropriation d'eux-
. mémes simpose i eux, dautant que les fréres sont tenus
‘de leur obéir en tout ce qui n’est pas contraire 2 Dieu,
au risque de pécher et méme de se rendre coupables
d'orgueil s'ils se révoltent et s'obstinent (23).

Aussi Bernard, comme ses Péres, tient les yeux fixés
sur Pautorité de Benolt, décisive pour tous. Il est le
«Pére» qui 2 établi le droit de cette Régle (10), le «Légis-
fateur» (9 et 55). Bernard Pappelle «notre maitre» (16 et
49) et, dans un sermon & ses fréres, «ce grand abbé qui
nous est commun, car il est le nétre et le vitrel»; sa
Régle est respectivement «leur Régle» (Lettre d’envoi),
«notre Regle» (1; 215 29), «votre Régle» (20). Bien loin
détre indifférents, ces adjectifs possessifs qui se mult-
plient dans le De praecepto sont symptomatiques : ils signi-
fient Pattachement de tous les profés sans exception, dans
le monastére, 4 ce document spirituel et législatif qui
informe la vie d'un chacun. Aux yeux de Bernard, c’est
une aberration d’dtre un moine sans régle?.

4. Chance des novices

Ce n'est donc pas a4 la légere, mais aprés mires déli-
bérations qwil faut se livrer 4 la Régle, c'est-3-dire faire
profession, car l'élément constitutif de celle-ci est une
radicale dépossession de soi-méme. D'ol [insistance de
saint Benoit dans son chapitre sur la réception des fréres3.
La volonté qui a une fois accepté le «joug régulier» ne
peut plus le rejeter dans la suite. Bernard ne craint pas

1. QH 10, 6 (SBO TV, 447, 1. &).

2. 1l la dénonce chez Abélard, cf. Bp 193 et 332 (SBO VI, 44, |, 10;
71, L 9.

3. RB 58

LES SOURCES 53

draffirmer que la Régle, «joug du Christ», est un fardeau
absolument impossible 2 porter si ce n'est avec I'Esprit
du Christ (23).

On nous permettra ici une comparaison avec le
De gratia, hardie, il est vrai, mais le passage du De prae-
cepto que nous évoquons recourt textuellement 4 ce traité.
Nous pensons au cas d’Adam qui, tombé par sa volonté
dans la fosse du péché, ne pouvait plus en sortir par sa
seule volonté. 1l a fallu que le Christ, «Puissance de Dieu
et Sagesse de Dieu», intervienne pour Pen délivrer. Ainsi,
en est-il, d'une certaine maniére, pour la profession monas-
tique : ’homme qui s'engage volontairement 3 édifier la
«tour évangélique», selon I'image que Bernard a choisie
dans ¥ Bvangile de Luc (23 et 32), ne peut compier sur sa
seule volonté pour en mener & bien la construction, C'est
une ceuvre divine, ceuvre conjointe de la grice qui donne
le mouvement et de la volonté humaine qui se fait souple
pour la suivre. L’esprit humain, «charnel», ne peut
quéchouer en pareille entreprise (23). On comprend la
modestie de Bernard, au début du De praecepio. Loin de
se poser en recruteur de novices, il se contente de dire
que fa Régle est «uiile» — avec la connotation relative au
salut quil donne souvent a cet adjectif — 4 celui qui l'ac-
cepte (2). Le mot accepter doit étre pris au sens fort dras-
sumer. 1! faut le reconnaitre, en tant que loi, la Reégle fait
abonder le péché, car «je suis charnel et vendu au péché»,
comme le dit Bernard aprés saint Paul. «Ce n'est donc pas
la faute de la loi ni celle de son auteur» — parole du De
gratia' annoncée ci-dessus —, mais celle du profés impré-
voyant, si ce dernier devient coupable d'une orgueilleuse
rébellion (23). 1l lui aurait fallu prévoir son impuissance a
mener une vie au-dessus des forces de la nature humaine.

1. Gra 22, 1. 19-20, SC 393, 296.
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Il faut ici relive I'Bpitre aux Romains ou sa synthése
bernardine, au coeur du De gratia, dans le chapitre qui
: ;?ourraxt s'intituler «La danse de la grice et de Ihomme
libre» : la grice fait tout et 'homme libre aussi fait tout,
a condition de consentir 4 I'impulsion qu'elle lui donnel.
Cest le secret de la liberté, celle-li méme qui faisait I'ad-
Jmiration de Luther. Lui qui avait di renoncer a la vie
monastique résume en une phrase lapidaire l'attitude de
Bernard : «Soumis 2 des veoeux, il vivait sans voen 2, »

5. Mystiqgue de ln Régle

Cest donc sur l'expérience, chrétienne sil en est, du
Christ doux et humble de coeur (23) selon Maithien 11,
29 et, bien str, du Christ obéissant jusqua la mort (12)
que le De praecepio fait reposer I'obgissance monastique
pour qu'elle ne devienne pas un pénible esclavage. A
cette seule condition, le moine peut espérer «respirer au
souffle de la grice» (31). Bernard rejoint la formule de
pétition que l'on trouve dans la collection de Flavigny,
vers la fin du vi® ou le début du vmne® siecle. Avant de
renoncer aux biens de la terre et de promettre obéis-
sance, stabilit¢ et vie monastique, les novices exposaient
la motivation de leur démarche en disant: «Cest afin de
sentir que le joug du Christ est doux et que son fardeau
est léger®.» Du reste, on trouve cette méme allusion au
verset de Matthiew dans le Petit Exorded. Clest « pour
placer leur nuque orgueilleuse sous le joug plein de
douceur du Christ, et pour aimer d’un amour ardent les

1. Gra 47 (SC 393, 349).

2. Cité par A. LoUF, «Bernard abbé», BdC p. 373: De votis monas-
ticis, IV, éd. Weimar, t, 8 p. 617.

3. CaPELLE, Veew, p. 106.

4. Petit Bxorde 17, 12, Cheaux, P 53.
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préceptes durs et dpres de la Régle» que des postulants
accoururent vers Clteaux qui prit enfin son essor.

Evidemment, laspect mystique de lobéissance ne
manque pas d'étre en bonne place, dans le De praecepto,
non seulement au centre du chiasme! qui sert de préli-
minaire au débat sur 'obéissance, mais également 3 propos
des degrés d'obéissance (16). Le plus haut degré de cette
vertu n'est autre que lattitude qui constitue l'unus spi-
ritus. 1l s'agit de «recevoir l'ordre donné dans 'esprit qui
l'a dicté». Or, se conformer ainsi 4 la volonté du supé-
rieur, c'est épouser celle de Dieu. On sait que, pour
Bernard, le mariage spirituel est «un concert des volontés,
non des voix?».

L'aisance avec laquelle Bernard ajoute ici et 14 ses propres
petits mots 4 ceux de saint Benoft nous semble signifi-
cative de l'assimilation de la Régle par un mystique. Cltons
ici quelques-unes de ces touches remarquables, lues hors
du De praecepto, celui-ci ne s'y prétant guére. Loin d'étre
rebuté par le sixiéme degré d’humilité, Bernard en fait 'ap-
plication suivante : le moine est «la douce (pium) béte de
somme du Christ®»; dans les contrariétés, la conscience
n'est pas seulement «silencieuse» (tacita conscientia), selon
les mots si bien frappés du quatriéme degré d’humilité,
mais elle est méme «joyeuse» (tacita et laeta conscientia *);
et encore, de méme que dans I'lan intime de son cceur,
le saint moine pense, selon le septitme degré Fhumilité,
qu'il est le dernier et le plus vil de tous, voici que dans
ce méme élan «i] ressent une trés grande estime (subli-
miter) pour ses supérieurs’».

. Cf. IIntrod. p. 63.

L SCET, 11, L 9, S¢ 414, 76

. Ben 3 (SBOV, 2, 1. 17).

. 5Ct 34, 4 (SRO1, 248, 1. 8).

. AdvA 3, 4 (SBO IV, 178, 1. 9.
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Mais 4 cété de ces impondérables, on appréciera pro-
babk‘ament davantage linterprétation sacramentelle et
.(mys.thue que Bernard propose de ia Régle, dans ia
partie conclusive de son De praecepto. La vie monastique
y est considérée dans sa totalité, comme un «second
baptéme» (54) - expression consacrée par une trés
ancienne tradition —, puis son aspect prophétique est
rappelé (59).

IifI. DOUBLE TONALITE DU DE PRAECEPTO

A. La question du titre du traité

Une confusion existe, de nos jours, 2 propos du De
praecepto, en raison de son titre d’allure juridique. Nous
ne portons pas une attention suffisante 4 I'époque du
Moyen Age qui l'a vu naitre. Nous péchons par ana-
chronisme, projetant dans le passé les catégories qui sont
les ndtres. Comme nous pensons l'avoir montré, le De
praecepto, fidéle 4 son temps, ne connait pas la diffé-
renciation des disciplines. Cest pourquoi, traité pro-
prement monastique, il n'en est pas moins juridique, théo-
logique et spirituel,

La question s'est donc posée de savoir s'il fallait changer
le titre du traité, d'autant que Bernard lui-méme préte i
cette solution aussi bien dans sa lettre d’envoi que dans
son mot final (61). Nous avons cependant choisi de garder
le titre séculaire, en lui ajoutant un sous-titre, La Régle
et son application, qui invite 4 considérer son enraci-
nement bénédictin et cistercien. Ce choix n'a pas seu-
lement pour motif la grande utilité qu’offre le maintien
du titre pour les chercheurs et les lecteurs, il repose sur
la problématique du traité.
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B. Problématique du De praecepto

Nous mavons qu'a peine effleuré jusquiici Poecasion
qui a entrainé la rédaction du De praecepio. Les deux
bénédicting qui écrivent 4 Bernard sont victimes d'une
erreur grossiére par laquelle ils assimilent toute déso-
béissance de la part d'un moine a «un crime de déso-
béissance». Certes, ce mot «crime» — comme c'est le cas
pourtant dans certains documents cisterciens plus tardifs’
— p'est pas & prendre ici au sens draction criminelle, pas-
sible de jugement et de peine infamante. Cest pourquol
nous nous défendons de le transposer purement €t sim-
plement dans notre traduction. Au xu¢ siecle, il signifie,
sans conteste, une faute dont la conscience se trouve
vivement affectée. Nous en avons pour temoin le Perit
Fxorde de Citeaux. Quand ils étaient encore & Molesme,
ceux qui devinrent les premiers cisterciens craignaient de
commettre «un crime de parjure» en persévérant dans
ce monastére, tant était grand I'écart entre leur maniére
de vivre et la Régle dont «ils avaient solennellement fait
profession?». Ce mot crimen dont la fréquence intrigue
(vingt occurrences), n'orienterait-il pas, selon linterpré-
tation qu’on lui donne, sur la juste appréciation du «juri-
disme» propre a ce traité?

La réponse se trouve dans la conception que se font
les deux bénédictins de la «promesse d’obéissance» qu'ils
ont prononcée. lls s'imaginent que la moindre désobéis-
sance ne revét jamais un caractére léger et véniel. De
ce fait, ils se sentent continuellement menacés, en
leur conscience, d’une faute grave. Cette situation nous
conduit au cceur dun débat (23-24) dont le sujet devient

1. Ecclesiastica officia cisterciensia du xue siécle, &d. D. Choisselet et
P. Vermnet, Reiningue 1989, n® 111, 18, p. 315 &t p. 465, n. 242.
2. Petit Exorde 3, 6, Citeaux, p. 30.
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passionnant et instructif dans la mesure ot il recouvre,
méme si elle est malheureuse, une expérience spirituelle,
Ces moines, en complet désarroi, sombrent dans
‘Pamertume, faute de pouvoir assumer Pétat de vie qu’ils
ont — pourquoi ne pas le penser? — généreusement
embrassé. L'autorité de labbé et des autres supérieurs
leur est devenue insupportable. Leurs griefs dénotent un
profond manque de formation et de discernement dont
Bernard s’émeut car un tel vide est destructeur de l'érat
monastique. D’otl le bien-fondé des longues pages d’ana-
lyses (2-21) auxquelles il s'astreint pour mettre en évi-
dence ce que chaque moine doit savoir, apprendre,
retenir : tous les préceptes de la Régle n'ont pas la méme
force d’obligation et, en particulier, ceux d'origine humaine
sont susceptibles de «dispenses». 1l s'ensuit que ne pas
les observer par inadvertance ou pour tout autre raison,
hormis le mépris caractérisé, dont nous aurons i reparler,
ne constitue pas, loin de 13, une «lourde faute» (crimen).

Que «Fadministration» (dispensatio) du monastére soit
entre les mains de Pabbé et des divers supérieurs, les
deux bénédictins ne le savent que trop. Ce n'est pas
Bernard qui le leur apprendra, et Pon comprend que cet
enseignement n'est pas la ligne directrice de sa letire-
traité. Mais que l'obéissance est une liberté, non une ser-
vitude; qu'elle est un don de PEsprit-Saint; qu'eile suppose
méme un juste sens critique — étranger 4 la récrimi-
nation —, voild qui peut savérer nouveau pour eux; que
I'abbé de Clairvaux ne donne pas aveuglément raison aux
abbés du fait de leur titre et de leur charge, et que leur
omnipotence est subordonnée 4 la charité et 4 la Regle,
voild qui les conforte et les rassure; que la conscience
morale ne se réduit pas 4 la seule bonne intention, mais
quelle requiert la clairvoyance spirituelle, et que, par
conséquent tant pour l'obéissance gue pour la stabilité,
les subordonnés aussi bien que les supérieurs doivent se
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Comporter en personnes responsables, tel est Pessentiel
de la réponse que Bernard entend leur donner.

C. Droit et théologie mystique

Incontestablement, Bernard adopte le ton juridique,
méme sl ne sy maintient pas constamment. Cependant,
sa letire-traité ne sera pas un froid manuel de droit cano-
nique ni une collection de «décrets». Nul, 4 ngtre connais-
sance, n'a mieux saisi la profondeur théolog1que’ etlspi-
rituelle du De praecepto! que B. Calati. Cet abbé, %xsant
Pouvrage, ¥ a reconnu « le docteur des noces mystxq_n\les
de l'ame et du Verbe» qui se monire a celte l-u.mlere
prudent interpréte de la loi. En éclairant et ‘dmgefant
sagement la pratique humaine, Bernard ne Sa‘Cl’l.ﬁC rien,
bien entendu, de la discipline réguliere, mais « il m‘trodu.:t
un élément d’une importance capitale dans la théologie
de Pobligation des préceptes, celui de la dispense (Ele iz}
part des supérieurs légitimes?», 1l est en cela fidéle a
l'esprit d'Yves de Chartres, d’Alger de Liege, .et en degz’{,
des conciles carolingiens sur le droit monastique — Spe-
cialement celui de Mayence en 8133 -, d’Abbon de Fleuty
(1004)¢ qui, au-deld de la nécessité, met en avant la .fra—
gilité humaine. De toute facon, il n’est plu.s’ quest}on,
comme chez les philosophes grecs de PAntiquite el meme
chez certains Péres de I'Eglise, de recourir pour 1a.d1s—
simuler 3 «un mensonge de nécessité» afin d'o,btem.r ce
qui ne pouvait I'étre par la voie ordinaire 5.. fa «nécessité»,
terme jutidique apparu au Xi© siecle, devient en quelque

1. Cf. «Présentation générale..», p. 25-26. . .

5. Cf B. CalaTl, «Alcuni aspeti della dottrina monastica di San
Bernardo», Camaldoli 7 (1953), p. 103-104.

3. CAPELLE, Veeu, D. 162, n. 28

4. Cf. Buyvs, Dispensatione, p. 43-44.

5. Cf. Brys, Dispensatione, p. 2.
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sorte un droit puisque les abbés et les supérieurs doivent
en tenir compte, au risque den répondre ay jugement de
, Diew. Le De praecepto prend i coeur de les « conscientiser»
“sur cet impéricux devoir. La dispense reléve, et ce nest
pas peu dire, de la vertu théologale quest la charité (10D,
Tous les auteurs qui ont étudié le traité, en particulier
B. Calati et B. Jacqueline, admirent comment Bernard se
tient éloigné de tout formalisme et de tout juridisme 1,
Ces attitudes trop courtes, stigmatisées en particulier chez
les pharisiens par le Christ, ne sont évidemment pas en
accord avec notre théologien de la liberté et de la vie
mystique. Nous pouvons citer, en ce sens, lavis qu'il
adresse aux supérieurs :

Quiils exhortent les moines 4 aller plus haut sans les y

contraindre, condescendent, pour eux, 4 des assouplis-

SCMEINS, mais sans tomber avec eux. an

Nous voudrions donc attirer Pattention sur la manigre
dont Bernard, dans le De praeceplo, assume le passage
du sens traditionnel de la dispensatio («administration »)
a celui, plus restreint, de «dispense» qui est en train de
devenir le sien. Dans ce livre, dont on ne cesse de
découvrir la valeur, il montre comment la dispense doit
étre prise pour étre compiise. 1l ne craint pas non plus
de lappliquer aux personnes particuliéres, en P'occurrence
au moine (2). Et Cest justice, &tant donné ce qu'est la
condition monastique.

Bernard se comporte donc en théologien spirituel du
droit qui s’élabore. Mais manticipons pas. L'étude des
structures littéraires et les analyses qui les suivront met-
tront encore ce point capital en lumiere. 1 suffit pour le
moment d'avoir justifié, dans le droit fil du texte, le titre
et le sous-titre auxquels nous nous sommes arréiés.

L. JacQuELNg, Episcopat, p. 56.

STRUCTURES LITTERAIRES 61
IV. STRUCTURES LITTERAIRES ET ARGUMENTATION

Outre la lettre d’envoi 4 'abbé de Coulombs, qui s.erf
de préface au De praecepio, et le prologue de’celm—m
adressé aux deux bénédictins de Saint-Pere-en-Vallée, n9us
distinguons trois chapitres dans l'ouvrage: ;p?pitre
premier : L'Obéissance (1-43); Chapitre 11: La Stabilité (44-
51); Chapitre 11 : Partie conclusive (52-61), Nous sommes
donc en présence d'un ensemble construit, dont «la lecture
n'est pas des plus faciles!». Le fil conducteur.est, nous
semble-t-il, celui des questions que les deux moines bepe—
dictins adressent 4 Bernard. En tout cas, dans le texte, rien
ne contredit cette hypotheése?. B

Mais il se trouve que chacun de ces chapitres du tra;tg com-
prend une ou plusieurs structures propres et, en particulier
celui de Pobéissance, comme nous allons le montrer, ne compte
pas moins de quatte sections dont il est nécessaire de donner
les plans. Chacun de ceux que nous proposerons (a) sera
immédiaternent suivi de pages d’argumentation (b) dont nous
préciserons, dans un instant, Pexacte portée, ) )

Avant de commencer notre exposé, rappelons appré-
ciation de dom Leclercq concernant le De praecepto :

On admire, écrit-il, la vigueur constructive avec laq.ueile
Bernard fut capable d'organiser en une synthése rigou-
reuse des éléments de pensée qui, auparavant, demeu-
raient implicites et dispersés, On constate c.le plus avec
quel sens des nécessités dordre pratique il excellait
mettre ses idées au service des moines de son terr}ps,
pour les azider dans la solution des clifﬁcultée? copcrete;
offertes par les circonstances, les situations historiques~.

1. Le mot est de LECLERCQ, «Saint Bernard dans lhistoire de Pobéis-

sance», Recueil t 3,-p. 269.
2. Largument de LECLERCQ, Recuedl, t. 3, p. 269, n. 1, ne nous parait

pas probant. . N .
! 3. J. LecLERCQ, «Saint Bernard dans 'histoire de l'obéissance », Recueil,

t 3, p. 296
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)
A. Chapitre premier : L'Obéissance (1-43)

Nous intitulons «L'Obgissance» ce long chapitre (1-43)
' qui se divise en quatre sections : 1. Dispense et hiérarchie
des valeurs (1-21); 2. Débat sur Pobéissance monastique
(22-34); 3. Petite étude sur Peeil simple (35-41); 4. Hié-
 rarchie des mérites (42-43). Les trois premiéres sections ont
chacune une structure développée et l'argumentation qui
les suit ne prétend pas étre exhaustive. Un certain nombre
de paragraphes seront donc passés sous silence, comme
se comprenant d’eux-mémes quand ils sont replacés dans
le mouvement de la pensée. Mais nous nous attacherons
particuli¢rement 4 mettre en évidence les rapporis qui
existent entre le De praecepto et le De gratia de notre
auteur, datant de 1128, nous I'avons dit. Nous ferons de
méme pour les deux chapitres suivants, «La Stabilité» et
«Partie conclusive»,

1. Dispense et hiérarchie des valeurs (. 1-21)
2. STRUCTURE

Aprés une introduction (1), un vaste ensemble (1-21)
présente la situation des moines qui, 4 partir de leur pro-
fession, ne sont plus suf furis et doivent obéissance 4 la
Regle et 4 Pabbé. Celui-ci a le pouvoir et méme le devoir
de leur accorder les dispenses qui s'imposent au nom de
la nécessité, de la relativité des préceptes d'origine
humaine et de la charité chrétienne, afin que ces mémes
moines ne soient pas enserrés dans un carcan.

La logique de ce texte est d'inventorier succinctement
et méthodiquement le domaine des dispenses et de I'obéis-
sance, puis d'exposer corrélativement la complexité tant
de la désobéissance que de Iobéissance. le Tableau
n° 1 (p. 63) montre comment ce lexte s’organise en un
grand chiasme.
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Tableaun n° 1 : Dispense et biérarchie
des valeurs (2-21)

A. Les dispenses confiées aux A’ Médiation des sel.rviteurs a
«dispensateurs des mystéres qui la dz'spensatlzo des
de Dieu» (2 fin et 3) «mystéres de Dieu»
(J Cor. 9, 17 et 4, 1D a é¢ confice (21)
: (J Cor. 9, 17 et 4, 1)
B’ Admission de dispenses
et hiérarchie des fautes

B. Le «nécessaire stable»
admet des dispenses (4)

17-18)
C. Le primat de la charité C' De la crainte 4 la charité :
permet des changements (5) degrés d'obéissance
(16dcbu|.j

D. Le «nécessaire inviolable» : [ Absence de di§pense .
Dieu parfois en d'origine humaine (16"
dispense (6)

Le «nécessaire immuable»
wadmet aucune dispense (7)

E. Seuls les supérieurs ont la  E’ Hiérarchie des ordres
charge des dispense (8™  des supériewrs (15)

F. Seul Dieu procéde a cer- F' Hiérarchie d.es commande-
tains changements (8) ments de Dieu (14)

G. Limites imposées 4 la G’ Hiérarchie des maitres (13)

volonté de T'abbé (9-10)

H. L'obgissance imparfaite (12) ' La désobéissance
(12’13debut)

L'obéissance parfaite; Le Fils obéissant (12)

Lecture du chiasme (Tableau n® 1, ci-dessus)

Dans l'unité textuelle qui nous occupe, Bernard procedfa
donc & un exposé sur la hiérarchie des valeurs ol s'inscrit
la notion de dispense. C'est 4 partir de ces préliminaires
que le débat sur l'obéissance trouvera les réponses adé-
quates.
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Nous ne prétendons pas étre ici en présence d’'une rigou-
reuse composition. Cest l'inclusion (A-A’: 1 Cor. 9, 17 et
4, 1) qui a été notre fil conducteur. En effet, celle-ci mani-
feste que l'argumentation, a laquelle Bernard se livre, porte
sur les dispenses et la fonction de gérance (dispensatio)
que le Seigneur confie exclusivement aux «dispensateurs

.des mystéres de Dieu», cest-d-dire aux membres de la hié-

rarchie. La seconde partie du chiasme le montre 3 souhait.

La premiére branche fait apparaltre largement Ila
notion de dispense et, de ce fait, relativise les préceptes
d'origine humaine : en 'occurrence, ceux de saint Benoit
et des supérieurs. Ils constituent le «nécessaire stable»
(B), qui est subordonné i la charité (C) et qui occupe,
de ce fait, dans la hiérarchie des valeurs, Péchelon le
plus bas. Dans cet exposé, ]-B. Auberger reconnait
l'attitude nuancée et réaliste de Bernard, «plus souple,
dit-il, que le principe choisi par la premiére génération
(cistercienne)!», Le point G insiste sur les limites imposées
a la volont¢ de l'abbé et sur celles, corrélatives, qui
concernent I'obéissance,

Au centre se trouve, servant de transition, I'obéissance
parfaite, dont le Fils unique obéissant jusqu’a la mort est
'exemple; elle est d’autant mieux mise en valeur qu'elle
est encadrée par deux défauts,

La seconde branche établit les principes de discer-
nement pour juger des transgressions. Elle inventorie, en
suivant P'ordre indiqué par la premiére, les distinctions
qui simposent du fait des diverses autorités i hiérar-
chiser : celles des maitres (G, des commandements de
Dieu (F), des ordres des supérieurs (E); puis vient la
récurrence des questions de dispense (D), de charité (C?),
et encore de dispense, et enfin le point terminal qui fait
inclusion et délimite l'unité du texte (A').

1. AUBERGER, L'Unanimité, p. 298
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Tout cet ensemble montre & Penvi que, pour Bernard,
I'obéissance est essentiellement responsable : elle suppose
un continuel exercice de discernement. Celui-ci permet,
en particulier, de juger de la plus ou moins grande gravité
des désobéissances, point chaud dans le débat qui se
prépare (23-24).

Dissymeétries

Bien que, comme nous l'avons dit, nous n’ayons pas

affaire 4 un chiasme trés rigoureux, certaines irrégularités
sont particuliérement notoires :

- L'interférence de D' et de C: le début du 16 aurait
di trouver place en premier, cCest-d-dire en I¥.

— Le rapport C-C est assez liche puisque C traite uni-
quement de la charité et que C' montre la progression
de la crainte 4 la charité dans 'obéissance.

— Le centre ne constitue pas un élément unique puisque
en C, il est encore question d'obé&issance parfaite;
cependant, la figure du Christ obéissant se place uni-
guement au centre.

— Certains points sont beaucoup plus chargés que d’autres.
Par exemple, B' comprend un excursus qui prépare la
«petite étude» sur I'ceil simple, demandée expressément
par les deux correspondants de Bernard.

b. ARGUMENTATION

Passage du volontaire au nécessaire

Le De praecepto distingue la condition monastique des
différentes personnes d’'un monastére, en utilisant les caté-
gories antinomiques du nécessaire et du volontaire (2).
Tandis que les novices, et les non-profés — tels les évéques
qui vy sont en pénitence (53) — sont présents de facon
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non juridique, «volontaire», les profés, au contraire, par
leurs voeux de religion, se sont engagés 4 assumer la vie
monastique qui s’impose 4 eux dés lors comme une
«nécessitér». Le texte ne laisse pas d’ambiguité lorsqu'il
ajoute que, pour les profés, les préceptes de la Reégle
sont nécessaires et comme «naturels» : autrement dit,
I'état monastique leur devient comme une seconde nature
avec ses contraintes.

C'est en ce sens qu'il faut comprendre la gravité imputée
a la faute de ceux qui, ayant fait profession, s’enfoncent
dans ce que Bernard appelle un «crime de prévarication».
La terminologie de ce passage ne laisse aucun doute: il
ne sagit pas la dune légére et passagére transgression.
Drailleurs le mot praevaricatio sert souvent 4 Bernard
pour désigner les péchés de Lucifer et d’Adam se révoltant
contre Dieul. Dans le De praecepto, la vie monastique
est symbolisée par Parbre au milieu du paradis? qui seul,
selon la Genése, était Pobjet d’'un interdit (11). La faute
dont il s'agit ici est 4 comprendre selon ce symbole,

Au regard du De gratia

Les familiers du traité de Bernard La Grdce et le Libre
Arbitre reléveront sans peine le paradoxe de la condition
du «profés», telle que la présente le De praecepro (2).
Alors que l'essence de la volonté est d’étre libre a I'égard
de la «nécessité», voici que le moine, pour un motif
supérieur, sacrifie en quelque sorte sa volonté et la lie
4 la nécessité, celle d'obéir i une Régle qui i devient,
nous I'avons dit, comme une seconde nature, Il s'engage
donc 4 vivre dans la «liberté de conseil», supérieure 2

1. Cf. entre autres: Ann 1, 10 (SBO V, 24, L. 10); PasO 2, 1
(SBO V, 118, 1. 8).

2. It en est de méme dans Ep 7, 4, 1. 8, SC 425, 158, cette lettre
qui porte sur la vie monastique.

—

STRUCTURES LITTERAIRES 67

celle du libre arbitre, pour reprendre les termes tech-
niques du De gratial. Nous sommes alors en droit de
penser que la réalité du «libre bon plaisirs, sans laguelle
le «libre conseil» demeure impuissant est aussi présente
dans le choix et la pratique de la vie monastique. Pourtant,
il nous faut attendre avant de voir apparaitre cette réalité ;
cela n'advient que lorsquil est question de I'obéissance
mystique (12 et 16) et, plus loin encore, de la douceur
de la Régle en tant que joug du Christ (23).

Nécessité de dispenses

Aprés avoir montré comment le profés s'est lié 4 'ob-
servation de la Régle, le De. praecepto introduit fa notion
de dispense (2-3). Ce seul mot suffit 2 dénoncer la contin-
gence de certains préceptes. Or elle concerne ceux-li
mémes qui, 4 partir de la profession, s'imposent avec la
rigueur que nous venons de dire. Le paradoxe est 4 son
comble! Voild qui nous invite 4 ne pas perdre de vue
lorigine humaine de l'observance régulidre, ordonnée 2
la charité; de ce fait la régulation du discernement humain
s'avére aussi nécessaire que les préceptes eux-mémes.
Mais cette régulation ne peut étre confiée au profés en
cause, lui qui, par définition, a renoncé sinon au dis-
cernement, du moins 4 son pouvoir de décision en matiére
«réguliére»,

Et wvoici qu'd propos des dispenses, Bernard ne se
montre pas moins catégorique que, précédemment, 4
propos de fidélité a la Regle, puisqu'il les présente, elles
aussi, comme «nécessaires». Il convient de citer ses
paroles : les observances sont «nécessaires, dis-je, mais
sans préjuger du tout (minime), & leur sujet, de dispenses
neécessaires et raisonnables» (2). On ne dira jamais assez

1. Gra 11 ($C 393, 270).
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I'importance, ici, de 'adverbe «pas du tout», témoin d’'une
grande largeur d'esprit. Tous les mots de cette phrase
sont pesés. En garantissant au responsable la pleine liberté
de mouvement en matiére de dispenses, ils donnent au
moine la confiance que ses problémes seront sérieusement
examinés et efficacement résolus.

"

Le responsable des dispenses
Aussitdt Bernard stipule que la responsabilité des dis-

penses nappartient pas 4 tous et 4 n'importe qui. Cest
une charge «confiée» (3; 5; N, pour parler comme saint
Paul ( Cor. 9, 17), 4 ceux qui, dans I'Eglise, sont les ser-
viteurs du Christ et les «dispensateurs des mysiéres de
Dieu» (I Cor. 4, 1), C'est-d-dire aux évéques et, en l'oc-
currence, aux supérieurs religieux. Voild donc ia respon-
sabilité des dispenses rattachée i la dispensatio au sens
d’intendance, celle qu'exerce le «serviteur fidéle et
prudent» de 'Evangile. Alors, soyons en sirs, un tel homme
«n'accordera de dispenses que 13 od il pourra obtenir une
bonne récompense». Retenons laudacleux jeu de mots,
dispense-récompense® Il confirme le point de vue de
Bernard sur la libéralité avec laquelle le supérieur se doit
d’accorder des dispenses dans la mesure ot il les a jugées

1. Notons de suite que le disciple de Bernard, Aelred de Rievaulx,
a retenu telle quelle la legon de son maitre : «Si on apprend que la
charité ~ motif pour lequel [les observances] ont été instituées — est
violée par l'une delles, alors seulement la nécessité oblige & modérer
ou a disposer toutes choses celui 4 qui est confié {le soin d'accorder]
la dispense» {(Miroir de la charité, 111, 96, tad. Charles Dumont et
Gaglane de Briey, Bellefontaine 1992, p. 253).

2, Bemard transforme sa source. A compensatic d'Yves de Chartres
(PL 161, 51 A), il préfere recompensatio qui, pourtant, déséquilibre un
peu son jeu de mots avec dispensatio (13 syllabes contre 11). Mais il
tient 4 la terminologie de la parabole dont la pointe est la récompense
accordée «au serviteur fidele» (Matth. 24, 45).
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«nécessaires et raisonnables» (2). Mais, en méme temps,
il le dissuade de sombrer dans I'abus qui lui nuirait 4 lui-
méme tout autant que d'injustes refus, quand il aura 3
rendre compte de sa gestion au Seigneur son Maltre. En
effet, pour dispenser licitement, il lui convient de consi-
dérer les circonstances de causes, de personnes, de lieux,
de temps; il ne doit pas dispenser 4 la légére et selon son
bon plaisir, mais pour de justes causes et en suivant le
jugement de la raison. C'est pourquoi Bernard vient de
rappeler le statut des non-profés et des profés dans un
monastére (2), auquel il ajoute celui des supérieurs (3)%.
Puis il énumere trois caiégories (le stable, linviolable, I'im-
muable) dans la législation monastique qu'il appelle «le
nécessaire» (4}, car elle s'impose aux membres de la com-
munauté; il développera abondamment le sujet (6; 7; 8)
aprés avoir traité du primat de la charité sur les lois d’origine
humaine (5).

Enfin, 4 propos du responsable des dispenses, Bernard
spécifie que le supérieur canoniquement élu occupe la
place et P'emploi du législateur qui est l'auteur de lobli-
gation (4). Un abbé démissionnaire, par exemple, ne serait
pas accrédité, quelle que fit son autorité spirituelle, a
instituer une quelconque modification.

Le primat de la charité

Par le choix de la vie religicuse, le profés, nous l'avons
dit, s'établit au niveau du libre conseil. Cest particulie-
rement sensible dans le paragraphe sur la charité que
nous abordons (5). Les termes techniques de cette liberté
y figurent plusieurs fois : «avantageux» et «profitable?»,

1. Cf. lntred., Tableau n® 2 p. 73: «Pratiques diverses de la Regle
dans un monastéres,
2, Cf. Gra 11, 1. 13 et 18, SC 393, 268: expediat, commoda.
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Il appartient alors au supérieur de wveiller 4 ce que la
Reégle reste en rapport avec sa finalité : Paccroissement
de la charitt ou sa sauvegarde; sinon elle est wvaine,
devient une fin en soi et sacrifie l'esprit 4 la lettre, ce
qui est une aberration.

Les dispenses, en effet, trouvent leur légitimité aussi
bien dans l'origine et la nature des prescriptions de la
Regle (4) que dans le but que celle-ci poursuit (5). Une
nouvelle fois, Bernard insiste sur le fait que les supé-
rieurs eux-mémes n'ont pas 4 intervenir quand les obser-
vances «militent pour la charité». On appréciera le choix
de ce verbe de combat! dans le cadre du «nécessaire
stable» qui, tout en se modifiant le moins possible, doit
donner des signes de vitalité.

Mais il importe que celui qui en a re¢u mandat, non
un autre, ouvre sur la vie réguliere un ceil critique. On
sent qu'une tension se fait jour quand Bernard encourage
certaines initiatives de 'autorité compétente, qui consistent
ou bien 3 omettre, ou bien i suspendre et méme 3
changer pour un autre tel ou tel élément contrariant la
charité; et il considére comme «inique», mot diment
pesé, de maintenir un état de choses qui s'avére étre un
désordre. Donc, 4 son avis, il ne faut pas laisser se déve-
lopper des situations extrémes, Clest ce que signifie,
pensons-nous, la double répétition du verbe. «sembler» :

Au cas ot [Regle et institutions] auraient semblé contraires
i la charité, etc.

Que celles qui ont ét€ congues en faveur de la charité soient,
en faveur aussi de la charité, quand cela semblera un
avantage, ou bien omises, ou bien suspendues, ou encore
changées pour d'autres, peut-étre plus profitables. (5)

1. 11 est vrai gue, du temps de saint Benoit, miktare signifiait «servir
I'empereur»; mais Berrard l'emploie dans son acception premiére
— «étre soldat» — d'une fagon assez habituelle.
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On remarquera les précautions de langage dans ces
lignes, Drassurance absolue, il n'y en a pas en ces matiéres
ol sexerce le discernement. Le supérieur s'engage au
mieux de ce qu’il pense étre le meilleur, tout en gardant
une vive conscience du bien-fondé, pour la vie monas-
tique, d'une certaine immobilité des observances ensei-
gnées et transmises par les saints (4); il faut se garder
de brader cette solidité. L’Apologie affirme clairement la
conviction que les saints Péres ont institué la vie monas-
tique pour qu’en elle beaucoup soient sauvés, allant méme
jusqu’a en tempérer la rigueur pour les faibles, «mais
sans la détruire’». D’ou, dans le De praecepio, le rappel
qui cite, chose rare, le témoignage de deux papes,
saint Gélase et saint Léon, alliant eux aussi fermeté et
souplesse. Cette doctrine releve le défi des siécles. On
ne peut s'empécher de rappeler, 4 ce propos, le discer-
nement du pape Jean XXIII, dans les années 1960, et sa
décision de procéder 4 I'aggiornamento des institutions
de I'fglise catholique — nommément 3 celles de la vie
religieuse — en convoquant le second concile du Vatican.
Dans cette ligne, la mise 4 jour de I'Ordre Cistercien
de la Stricte Observance (ocso), telle que la présentent
les Constitutions de 1991, qui se sont voulues attentives
a 'esprit des fondateurs de Citeaux, est bien en conformité
avec le primat de la charité, exprimé dans le De prae-
cepto.

La charité, régle de Dieu

D’aucuns, pourtant, s'étonneront de la latitude que
Bernard donne 4 l'abbé pour empécher que, le cas
échéant, la Reégle n'empiéte sur la charité. D'autant, ajou-
teront-ils, que la tonalité du De praecepto est plutdt de

1. dpo 16 (SBO NI, 95, |. 2-4).
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juguler sinon laction, du moins la volonté personnelle
du supérieur et de lui rappeler la soumission quil doit
lni-méme 2 la Régle (9-11). La pensée de Bernard ne
laisse cependant aucun doute puisque, loin de se
reprendre sur ce point, il renchérit en disant : «La charité,
régle de Dieu [expression présente également dans
I'Apologie] est a préférer, de droit, 4 la Reégle de saint
Benoit» (9). Et afin d'ére bien compris, il ajoute: «Par
conséquent, que la lettre de la Régle céde donc parfois,
temporairement, 4 la charité quand la raison de nécessité
l'exige; mais 4 Dieu ne plaise qu'elle scit assujettie 4 la
volonté d'un homme!» (9).

Hiérarchie du «nécessaire »

Bernard, qui s'est interrompu pour traiter du primat de
la charité, en revient maintenant (6; 7; 8) aux trois caté-
gories du «nécessaire» qu’il a précédemment énoncées (4),
afin d’établir avec beaucoup de précision la hiérarchie qui
existe entre celles-ci. Dans la terminologie de cette premiére
partie du De praecepto, le mot «nécessaire» se rapporte,
nous I'avons dit, aux différentes lois qu'impose la régle du
monastére. Elles sont de trois sortes que Bernard qualifie
en fonction de leurs degrés respectifs d'obligation : il y a,
redisons-le, le nécessaire stable, inviolable et immuable.
Ces distinctions lui permettent de déterminer quelles dis-
penses sont licites ou non (4-8). Les Tableaux n° 2 et
n® 3 (p. 73) récapitulent les matiéres qui occupent les n° 2
a 8 du De praecepto :
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Tableau n° 2 : Pratiques diverses de la Régle
dans un monastére

Les non-profés : Les profes : Les supérieurs:
pratique «velentaire» pratique «nécessaire» pratique «volontaire »
et formelle (factitia) (2) et comme naturelle (2-3) et «nécessaire» (3)

Tableau n° 3 : La bhiérarchie du nécessaire
Le stable LYinviolable Litnmuabie
§4 Origine humaine
Légitimité de dispenses
§5 Primat de la charité
(Papes Gélase et Léon)
§6 QOrigine divine :
dispenses venant
de Dieu méme
(Exemples)

§7 Origine divine :
Dicu méme ne
peut les changer

§8

Nécessaire par la
dignité du précepte

Bien que non abso-

lument immuable, c'est

i peine changeable

Nécessaire par la
volonié du prof@s ;
il a promis

Clest déja presque
immuable

Nécessaire par
l'autorité de Dieu :
il a commandé
Ce n'est abso-

lument pas
changeable et

tout 4 fait immuable

Réflexion sur le Tableau n® 3 (ci-dessus)

Nous voyons ici clairement comment Bernard traite symé-
triquement la hiérarchie du nécessaire, avec une termino-
Jogie semblable, mais appropriée a chaque catégorie. Evi-
demment, c’est plus particulierement dans la catégorie du
stable que le supérieur aura 4 exercer son discernement
et son action. En effet, bien que non absolument immuable,
le «nécessaire stable» peut et doit, selon les cas, étre

modifi¢ mais avec la circonspection dont nous avons parlé.
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Limites imposées 4 la volonté de 'abbé

Le gros probléme (potissimum} des moines de Saint-
Pére-en-Vallée est dans le fait que Iobservance réguliere
et les fréres eux-mémes semblent &tre 4 la merci de
'abbé.

Bernard leur répond (9 et 10) par une lecture rapide
de la Reégle de saint Benoft, qui n'est pas parfaitement
littérale comme lannotation le montrera, En réalité,
prenant sans le dire le parti de ses correspondants, il
monte 4 lassaut de la volonté de l'abbé, conformément
4 sa propre doctrine, toujours soupgonneuse en ce qui
concerne les dispositions de la volonté humaine. En effet,
dans le conflit interne dont 'homme est le champ de
bataille, il attribue le beau rdle 4 la raison. Le De gratia
reconnait qu'elle juge sainement du licite et de Tillicite,
qu'elle instruit correctement la volonté, mais que celle-ci
ne tient pas forcément compte des données obiectives
qu’elle recoit!. Le De conversione illustre 3 merveille cette
«guerre intestine?». Tandis que la raison, la premiére,
s'ouvre 4 la conversion, la volonté, comme une furie,
s'écrie : «Quelle est cette religion nouvelle?» et son appri-
voisement 4 la lumiére d'en haut sera trés lente, Certes,
Bernard dénonce «la leépre du propre conseil», mais celle
de «la volonté propre» est la pire parce que la plus
intérieure3,

Une omnipotence relative

Bref, cette dichotomie fonciére risque de se. donner libre
cours dans la personne de 'abbé qui, placé au-dessus de
tout, semble régner sur la Régle. Pas moins de quatorze
fois, en moins de quarante lignes (9-10), la volonté du

1. Gra 4 {(SC 393, 251-253).

2. Infra Comy 8-11, p. 345-355; lexpression se trouve dans Ded 2,
3 (SBOV, 377, L. 18).

3. Pasc 3, 3 el 4 (SBOV, 106, 1. 9-22).
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supérieur se voit opposée successivement au discernement,
a la charité, 3 la prudence ainsi qu'a la foi, au jugement,
a la prévoyance, a la Regle considérée comme «la mai-
tresse», 4 la nécessité, etc. Paradoxalement, la parole est
alors donnée, une premiére fois, au moine qui 2 promis
obéissance «selon la Régle de saint Benoft», non selon la
volonté du supérieur: «Je pense, dit-il, qu’on ne peut
exiger de moi que ce que j'ai promis» (10). Autrement dit,
sa propre volonté, en la matiere, doit étre respectée (10).
A ce propos, B. Jacqueline remarque que Bernard a un
sens de Ia liberté qui s'écarte de tout autoritarisme .

On ne peut nier que pour donner confiance au moine,
Bemnard procéde 4 une sérieuse mise au point concernant
le devoir pour 'abbé de faire abstraction de sa propre
volonté. Ce nest certainement pas gratuit. Nombre d’his-
toires dont Pabbé de Clairvaux a éé témoin se lisent
entre ces lignes et en filigrane dans cette page. Du reste,
il livre le fruit de son expérience dans le sermon ou il
écrit : «Peu nombreux, certes, sont ceux qui gouvernent
avec efficacité, encore moins ceux qui gouvernent aussi
avec humilité 2. »

En définitive, Bernard souhaite que les deux partenaires
de la vie monastique, I'abbé et le moine, soient sur la
méme longueur d’ondes, cest-i-dire que l'un et lautre
se situent au niveau du libre conseil. Cest ce qu'il avait
exprimé en disant: «Peut-étre lu méme fidélité est-elle
tout autant exigée des subordonnés dans I'obéissance que
des supérieurs dans les dispenses» (3) et qu'il réitére ici :

La promesse de Fun les rend tous deux mutuellement

débiteurs : 'un d'une vigilance fidéle, I'autre d'une humble
obéissance (10).

1. Cf. JacQueune, Episcopat, p. 56.
2. Scr 23, 8, 1. 21-23, SC 431, 216-217.
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Respect du droit

Si Bernard fixe avec tant de soin les limites du voeu
n‘ﬁonastique et enjoint 4 P'abbé de respecter scrupuleu-
sement les termes de la profession des moines, de n'aller
ni au-deld, ni en degd, ni 4 Tencontre, c’est en raison
de limportance primordiale de la volonté humaine qui
Pa assumé. Clest pourquoi, une seconde fois dans ce
contexte, il tient 4 donner la parole au profés lui-méme :

Que le supérieur, dit-il, ne renforce pas mes voeux sans ma
volonté, et quil ne les reliche pas sans une nécessité cer-
taine (11).

Bien que la volonté propre soit 4 pourchasser impi-
toyablement, la volonté en soi, cet élément du fibre arbitre,
qui fait de I'homme limage de Dieu — du moins dans
la doctrine de Bernard — est digne d'admiration et de
respect, Aprés avoir expliqué que ce qui se fait par
nécessité et en dehors de la volonté est dépourvu de
mérites, le De gratia ajoutait : «Seule la volonté est capable
de misére ou de béatitude!.» Ce sont ces mémes consi-
dérations que propose le De praecepto : «La nécessilé n'a
pas de loi» (11). En revanche, la volonté, parce quelle
est la seule a4 mériter une rétribution, est aussi la seule
i s’approprier, non sans mérite, un degré plus élevé (11).

Chez les Péres, le paradis symbolise 'harmonie des rap-
ports de dme, spécialement de la volonté, avec Dicu. Clest
pourquoi, dans ce contexte, Bernard introduit, nous l'avons
dit, I'image de larbre au «milieu» du paradis qui, seul
entre tous, €tait I'objet d’'une loi. La suite de I'histoire ne
figure pas ici, mais on la connait et cela suffit pour ins-
pirer aussi bien aux supérieurs quaux subordonnés le
respect des voeux qui créent un «milieu» privilégi€ pour
la recherche de union i Dieu; c’est un milieu dont il ne

1. Gra 4, 1. 14-19, SC 393, 252
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faut pas sortir: en enfreindre les bornes est pécher gra-
vement. L'allusion a l'arbre de la Genése n'est pas fortuite
chez Bernard en ce qui concerne la vie monastique. Dans
un sermon, il montre que la Régle, comme l'arbre du
paradis, est la cible de Satan qui souffle aux moines comme
4 Eve: «Pourquoi Dieu vous a-t-il prescrit de garder cette
Réglei?» Clest ainsi que le diable tente de les faire sortir
du milieu nourricier o0l se déroule leur vie : il pousse les
fervents a une plus grande austérité afin qu’ils abandonnent
ce quils ont entrepris, et les ldches a4 se retirer. Or il est
exclu, continue Bernard, que «I'Esprit de Vérit€é qui ta
appelé a la vie monastique veuille t'en faire sortir»,

Responsabilité de Ia hiérarchie monastique

Bernard donne, dans les pages qui nous occupent pré-
sentement, une définition de Pabbé susceptible de faire
frémir : «I1 est placé au-dessus des transgressions des fréres,
non au-dessus des traditions des Péres; il est le défenseur
des commandements et le vengeur des vices» (9). Tout
cela, évidemment, est au service de la charité qui change
de visage, passant du plus sévére au plus doux, selon les
occasions. En principe, spécificité monastique et charité ne
font quun; il faut donc se garder d’altérer la premiére. 1l
n‘empéche que les circonstances de personnes, de lieux,
de temps sont & prendre incessamment en considération
par la hiérarchie monastique. Les abbés et autres supé-
rieurs se trouvent dans une situation extrémement délicate,
celle de la Hberté spirituelle qui assume la loi par amour
et ne s'en écarte ni par désaffection, ni par révolte, ni pour
quelque autre motif, mais encore et toujours par amour,
ils ont a ccuvrer dans Ia fidélité, et 4 mettre toutes les res-
sources de leur discernement, de leur intelligence et de

1. Div 22, 4 (SBO VI-1, 172, . 20).




78 INTRODUCTION DU DE PRAECEPTO

leur prévoyance au service de I'Esprit dans le cceur des
fréres, C’est-d-dire dans le monastére. Grand est le risque
de prendre la Régle, qui n'est quun moyen, pour la fin.
il ne faudrait pas, avec notre Régle, judaiser. Ce serait
régresser. On ne peut le nier, l'étude de la dispense aide
i mettre en évidence la finalité de la Régle qui est la
charité,

Mabillon présente son édition du De praecepto en spé-
ciflant que tout supérieur devrait l'avoir lu; les éditeurs
espagnols (1984) qui rapportent fa parole du bénédictin,
ajoutent qu’il en est de méme pour tout moine.

Aspect mystique de 'obéissance

Avec lobéissance parfaite (12), centre du chiasme, le
De praecepto atteint un sommet. Le canoniste fait place
au mystique. Bernard procéde par trois vagues succes-
sives.

La premiére montre 'envergure de la volonté quand elle
est docile 4 'Esprit-Saint, bien que celui-ci ne soit pas
nommé. Mais encore une fois, c’est dans la lumiére du De
gratia, supposé connu, qu’il faut lire ce passage, en se
rapportant, par exemple, 4 'étude qui y est faite de la
volonté de 'apdtre Pierre. Cette derniére se trouva si faible,
pendant la Passion de Jésus, qu'elle céda «a la voix d'une
femmelette ». Au contraire, aprés la Pentecdte, rien ne put
désormais la contraindre : ni les menaces, ni les chitiments.
Et l'on entendit Pierre déclarer audacieusement:
«Mieux vaut obéir a3 Dieu quaux hommes! » De méme,
dans le De praecepto, la volonté, pénétrée de I'Esprit-Saint,
connait quelque chose du «libre bon plaisir» : elle se
déploie dans les grands espaces, c'est-d-dire dans la largeur
de la charité.

1. Act. 5, 29 cité en Gra 39, L. 24, SC 393, 330; of. #bid. . 10-24.
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La seconde vague, comme il se doit, recouvre la pre-
miere. Bernard rappelle, en effet, le témoignage de saint
Pierre sur «l'obéissance de la charité» (I Pierre 1, 22) et
celui de saint Paul sur «la loi qui n'a pas été établie
pout le juste» (I Tim. 1, 9.

Quant 4 la troisiéme, elle cite saint Benoit qui, dans
les choses impossibles, recommande «l'obéissance de la
charité», et qui donne, pour exemple du troisiéme degré
d’humilité, le Fils Unique, obéissant au Pére jusqu'a la
mort. Ainsi, P'obéissance parfaite est une conformation au
Christ et elle persévére, comme lui et avec lui, «jusqu’d
la mort», selon la formule de profession en usage dans
la famille bénédictine; cette allusion a Philippiens 2,
8 comprend implicitement tout le développement de
I'épitre sur le mystére pascal du Chirist

Médiation des supérieurs

Important enfin est le passage du De praecepto
concernant la médiation des supérieurs (21). Il convient
de le confronter 4 la docirine du De gratia sur la maniére
qu'a Dieu d'effectuer le salut des hommes: Dieu le fait
par lintermédiaire de ses créatures d'une facon habituelle,
sinon absolue. Quand il s’agit d'étres intelligents et bien
disposés, ceux-ci deviennent les coopérateurs de son
action salvifique et en regoivent une récompense pro-
portionnée 4 son «mérite!'». Ce n'est que dans Ia
conclusion du chapitre sur Pobéissance que Bernard
parlera explicitement des mérites ou démérites (42-43).

Linsistance du De praecepto porte sur la qualité de'la
médiation des supérieurs dont Dieu daigne faire, en
quelque sorte, ses égaux, puisqu'il leur dit: «Qui vous
écoute m’écoute.» Or, c'est ce principe capital de leur

1. Gra 44 et 45 (SC 393, 341-345).
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Régle, que les deux bénédictins mettent en doute. D'ol
le recours a lautorité de I'Ecriture. Grice 3 elle, Bernard
reconnait dans le supérieur religieux — abbé ou autre —
un médiateur, «un messager du Seigneur des armées»,
pour parler comme I'Ancien Testament, celui qu'il faut
interroger sur la volonté du Seigneur (21), car, selon saint
Paul, la charge «lui a été confige d'étre le dispensateur
des mystéres de Dieu».

La place des membres de la hiérarchie monastique étant
ainsi affirmée et confirmée, le débat sur 'obéissance peut
comrmmencer,

2. Débat sur lobéissanice monastique (22-34)

a. STRUCTURE

Apres l'ampleur d'une telle préparation, Bernard en
vient au probléme central qui, nous lavons vu, est le
neeud  juridico-mystique du  traité. Voici comment s'or-
ganise sa réflexion: tout ici est pensé en forme d'ob-
jections et de réponses. Cette forme littéraire correspond,
avec une grande justesse, 4 ce qui est fondamentalement
en cause,

Un double grief (22)

1. Contre I'autorité divine donnée aux supérieurs
2. D'on la difficulté et I'impossibilité de faire son salut

Réponse (23)

1. Opposition entre le «joug suave» et la servitude de la
loi.

2. 1 fallait réfléchir avant la profession (cf. fc 14, 28-30).

Une objection (24)

Qui est assez patfait pour ne pas étre parfois surpris
par la désobéissance?
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Réponse (24)

Personne, car «nous tombons tous dans de nombreuses
fautes» (Jac. 3, 2).

Une erreur (24)

Dire que pour le moine, aucune désobéissance n'est
une fauie légére, mais constitue toujours une lourde faute
(crimen) est une erreur.

Réponse par quatre confrontations

Cette derniére opinion est guatre fois passée aux filtres :
- de I'Evangile (25)
— de 'Ancien Testament (26)

— de la Patristique (27-28)
— de la Régle de saint Benoit (29)

[Déclarations solennelles]: Chacune des quatre
réponses est ponctuée par une déclaration plus ou moins
solennelle; la derniére est accompagnée d'un verdict (29)

Apologie de la promesse d’obéissance: Perreur des
objectants est subversive et destructrice de la «promesse
d’obéissance» (30)

Nouvel exposé du double grief (31-32)

1. Difficulté et impossibilité d’obéir (Cf. ci-dessus «Un
double grief (22)», 2)
2. Autorité divine des supérieurs (Cf. ci-dessus « Un double

grief (22)», 1)

Réponses (32)

— Opposition entre le Seigneur «suave» et la servitude
de la loi (Cf. ci-dessus Réponse 23, 1)
— Heureuse expérience de nombreux moines

— 1l fallait, avant la profession, réfléchir {Zc 14, 30)
{Cf. «Réponse (23)», 2)
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— «Nous tombons tous dans de nombreuses fautes»
ac. 3, 2) : cf. ci-dessus «Réponse (24)»

Nouuelle réponse d lobjection (33)

Economie de salut : la division de la Régle en préceptes
et remédes est adaptée 4 notre condition de pécheurs

"

Conclusion du débat (34)

Obéir n'est pas impossible et se garder de la rébellion
est trés facile par la grice de Dieu ainsi qu'en raison
des dispositions de la Regle.

Réflexion sur ce plan

Il est facile de remarquer la gradation des trois points
du débat sur I'obéissance : grief, objection, erreur. L'am-
pleur et la solennité de la réponse que recoit cette der-
niere — le fait de sa position centrale, les quatre confron-
tations et les déclarations qui les accompagnent — montrent
clairement l'importance que Bernard y attache. Nous
sommes au cceur de la problématique du traité : Perreur
grossiére des deux moines sur la désobéissance a conduit
Bernard 4 préciser la nature des observances, i mettre
en évidence la hiérarchie des valeurs qui entraine un
certain juridisme ol entre en compte la notion de dis-
pense au sens moderne du mot,

II sera bon que le lecteur, en abordant ce chapitre
dans le traité ait présent 4 lesprit — ou sous les yeux —
tout cet ensemble.

b. ARGUMENTATION
Effet de surprise
Un des aspects du De praecepto est de ne faire

connaftre que trés progressivement la totalité des sujets
qu'il doit aborder. Cest ainsi quau détour d’une page,
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pourrait-on dire, on est surpris d'entrer dans un débat
que le vaste panoramal! précédent, sur les dispenses et
I'obéissance, ne laissait pas pressentir. Dans un second
temps, ayant pris un. certain recul, le lecteur réalise que
celui-ci constituait un préliminaire dont il saisit alors le
bien-fondé.

Une interpellation en «vous» (22), qui se réitére plu-
sieurs fois, au cours du débat, produit un peu Peffet d'un
coup de théitre; elle rappelle la présence, presque
oubliée, mais pourtant si décisive, des deux bénédictins.
Car il n'est pas indifférent que le traité soit une réponse
non seulement 4 des questions, mais surtout A une erreur
trés nocive sur la «promesse d'obéissance», Ainsi, le De
praecepto apparait plus que jamais comme un écrit de
circonstance. 1l s'apparente méme, en quelque sorte, dans
ce nouveau chapitre (22-34), aux écrits des Péres «contre
les hérésies», ol ceux-ci s'engagent souvent sur une ligne
de créte. Bernard, dans le méme sens, a exprimé Ia
crainte de s'y casser les ongles (prologue); on s'étonne,
par exemple, quand il affirme «qu’en ce que Dieu a lui-
méme promulgué, tout n'a pas la méme importance et
que, de ce fait, on ne doit pas apporter 4 tout une vigi-
lance égale» (29). Ce n'est pas le langage habituel. Mais
Bernard maintient 'équilibre en affirmant et réaffirmant
que la moindre des désobéissances est un péché dont il
faut se garder (26; 29; 30). Le fait d’avoir 4 corriger une
erreur marque la grande différence qui existe entre la
Lettre aux deux Chartrains et un simple traité didactique.

Changement de style

Cest pourquoi Bernard adopte un nouveau siyle, Le
développement se compose, nous venons de le voir,

1. Cf. Tableau n°1: «Dispense et hiérarchie des valewrs», p. 63.
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d’alternatives d’exposés et de réponses, et méme de décla-
rations quasi solennelles, qui permettent d’intituler cet
ensemble : «Le débat». Celui-ci est fictif; en effet les
intéressés sont absents et c'est Bernard lui-méme qui
rapporte leurs propos. Il reste que gommer cet aspect
serait défigurer ce passage, ne pas lui donner son relief,
étouffer sa vigueur. A cette fin, la traduction s'est interdit
de supprimer certaines répétitions significatives : celle de
«mais» (26; 29), de frustra, au sens premier de «par
erreur», qui se frouve, trois fois sur cing, en éte de
phrase (27; 30; 34); elle n'a pas non plus altéré la force
du non ergo necesse esi, «par conséquent, il n'est pas
nécessaire» (29).

A léprenve de la liberté

Nos deux moines apparaissent comme des fatalistes. Pour
eux, dans un cloitre, la rébellion est inévitable. Sans résumer
leur pensée que Bernard a clairement exprimée (22; 24),
nous nous contenterons de signaler que, selon iui, la pierre
de touche de l'ohéissance bénédictine est «l'obéissance
sans retard» (23), qui suppose le passage de la chair 2
Pesprit,

Bernard reconnait que la Régle de saint Benolt met
«la volonté faible» & I'épreuve de la liberté. Le dernier
mot du débat est pour affirmer que «la profession monas-
tique, en soi, ne conduit i la condamnation que celui
qui pense qu'elle y conduit» (34). Ne s'attendrait-on pas
plutét 4 lire qu'elle méne tout droit 4 la sainteté? Cette
expression négative apparait donc comme un indice du
combat qui se livre dans le ceoeur des moines et dont
Iissue n'est pas assurée. N'en sort victorieux que celui
qui, harcelé 4 la fois par les exigences de l'obéissance
et les contradictions intérieures qui s’élévent en lui, réussit
i ce que la volonté bonne — jamais définitivement acquise
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sur terre — [inisse toujours, malgré tout, par émerger. La
condition de la victoire est dans le recours 4 la puis-
sance de IEsprit du Christ (23), joint 4 une profonde
connaissance de notre condition pécheresse et 4 une juste
appréciation de la vertu et des fautes que l'on commet,
sans les minimiser ni les majorer.

11 ne sert de rien, comme les deux moines en donnent
l'exemple, d’accuser linstitution et I'abbé. Il ne convient
pas de rejeter nos fautes sur quiconque, hormis sur nous-
mémes. La lecon est A retenir, Bernard y reviendra sous
peu (27-28).

Donc, que l'aspirant moine le sache, sa patience va
dtre mise 4 l'épreuve et sa volonté devra se prononcer
sans échappatoire, s'assouplir plutét que se raidir. 1l entre
dans un univers oil le respect de Dieu, des personnes,
des ordres donnés est premier; cCest I'univers de la vita
socialis, selon l'expression chére 2 Bernard, ol se forge
la personnalité aux dépens de la volont¢ propre et des
opinions personnelles, lesquelles s’avérent étre tout 2 fait
secondaires. C'est pourquoi Bernard fait appel 4 un sérieux
discernement avant la profession (23).

L'inévitable désobéissance

Bernard tombe d’accord avec ses interlocuteurs sur un
fait . méme les meilleurs moines en arrivent, une fois ou
lautre, 2 désobéir (24). La séquence des deux versets
néotestamentaires qu'il avance se trouve telle quelle dans
le De gratia' a propos des trois libertés. Elle y sert
d’appui scripturaire pour affirmer que la double liberté
spirituelle — tout dabord celle du «libre conseil» qui

nous affranchit du péché —, n'est jamais pleinement acquise

1. fac. 3, 2. «Nous tombons tous dans de nombreuses fautes»;
IJn1, 8: «5i nous disons que nous sommes Sans péché, nous nous
séduisons nous-mémess; of. Gra 12 (5C 393, 272).
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sur la terre. Le De praecepto y ajoute deux versets encou-
rageants, pris dans l'un et l'autre Testaments. Cependant,
#f ne laisse pas d’affirmer quil vy a pécheur et pécheur:
autre est le transgresseur, autre le «méprisant»,

Bernard veut parler ici du mépris caractérisé qui n’arrive
gu'au bout d’'un long processus dont il a plusieurs fois,
dans son ceuvre, énuméré les érapes. Ce sont «négli-
gence, curiosité, expérience, convoitise, habitude, mépris
et méchanceté1», Cette derniére est le fond de I'abime,
la perdition. Nous pouvons constater que le mépris, dont
il va étre si souvent question dans la suite du débat,
n'arrive pas & limproviste. Pour Bernard, c’est une lente
chute «dans la voie des démons», car l'obstination est
le propre du diable, alors que 'homme, au contraire, est
un éure changeant?.

Le découragement des deux Chartrains devant I'inévi-
table désobéissance se durcit en une erreur. Dans le cadre
de leur condition monastique ol l'obéissance revét une
importance primordiale, tout péché de désobéissance leur
apparait comme une «lourde faute» (crimen) (25).

Les quatre filtres

Nous avons choisi ce nom de filtre en référence 4 la
citation de IEvangile au début du De praecepto (1).
Bernard «filtre», en effet, l'opinion des deux moines en
la confrontant aux autorités les plus éminentes qui soient.
Le résultat ainsi obtenu est que celles-ci s'accordent par-
faitement entre elles pour éliminer comme une erreur
I'exagération des deux bénédictins en matiére de déso-
béissance. En effet, I'Evangile ne considére pas que tous

1. Sent 3, 4; 19; 89; 98 (SBO VI-2, 65, 1. 8-10; 76, 1. 6-9; 136, . 12-
137, 1, 1-14; 160, L 11-161 s).
2. QH 11, 5 (SBO 1v, 455, . 26-28).
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les péchés sont également graves (25); 'Ancien Testament
- selon Pinterprétation que Bernard donne de la parole
de Samuel : «C'est un crime d'idoldtrie de ne pas vouloir
acquiescer» — restreint «la lourde faute de désobéissance»
4 un refus obsting (26); la réflexion patristique sur le
motif de la chute originelle attribue celleci 4 lorgueil
caractérisé qu'est la disculpation de soi-méme et le rejet
de sa faute sur autrui {27) plutdt qu'a la désobéissance;
la Regle de saint Benoit, enfin, comme I'Evangile, traite
de fautes légeres et d'autres plus graves (29).

Une mise en demeure

L’'opération de patience, destinée 4 éliminer ce qui est
mauvais, commence par prendre chez Bernard la forme
d'une mise en demeure quand il dénonce lerreur qui
consiste 4 voir «une lourde faute» (crimen) dans toute
désobéissance d’'un moine qui a fait profession (24). 1l
multiplie alors les interrogations fictives, auxquelles la
seule réponse possible consiste 4 dire et répéter: Clest
vrai (25).

Si, comme nous l'avons dit, le débat s’est ouvert par
un changement de ton, celui-ci n'est pas resté mono-
corde. 1l se fait plus pressant dans la confrontation avec
I'Evangile (25) et avec la Regle (29). Par contre, il a pris
une cerlaine tournure pastorale quand, auparavant,
Bernard s’est penché sur les difficultés de l'obéissance
(23) et quiil a prodigué, nous 'avons dit, quelques encou-
ragements (24).

A la lumiére du De gratia

La citation de Samuel: «Clest comme un crime d'ido-
latrie de ne pas vouloir acquiescer» (I Sam. 15, 23) donne
3 Bernard loccasion dintroduire le cas de fautes
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dépourvues de malice, selon la distinction qu'il établit
entre  «ne pas ‘vouloir’ acquiescer» et «ne pas
acquiescer», puis «ne pas ‘vouloir obéir» et «ne pas
obéir» (26). Les familiers du De gratia comprennent tout
de suite ol il veut en venir. Une confrontation des deux
traités s'impose. Ainsi le De gratia présente la «volonté
mauvaise» comme étant la propriété du diable aussi long-
temps qu'elle s'obstine dans une attitude digne de répro-
bation!; et le De Draecepto affirme que persister jusqu'a
la. mort dans une volonté mauvaise est «le blasphéme
qui mest remis ni en ce monde ni en lautre» (26).
Evidente est la consonnance des deux textes.

En revanche, dans «ne pas acquiescer», «ne pas obéir»,
Bernard reconnatt, paradoxalement, une «volonté bonne »,
mais retenue «patfois {par] une erreur et quelquefois
méme [par] une faiblesse» (26). Or, ce sont précisément
ces deux déficiences qui font obstacle 4 la double liberté
spirituelle dont le De gratia fait état dés sa premiére
page, lorsque Bernard reconnatt : «Quant 4 moi, deux
choses me sont nécessaires : étre enseigné et étre aidéZ »
Les Sermons ne laissent pas de rappeler quen effet
Phomme souffre de cécité et de paralysie spirituelles3. Ii
n'empéche que malgré cet état de choses, la volonté peut
étre «bonne» bien que non encore libéréed. Cest ainsi
que «ne pas ob€ir» se différencie de «ne pas ‘vouloir
obé&it», qui est le fait d'une volonte mauvaise, para-
doxalement liée 2 la servitude,

Plus loin, dans le De Ppraecepto, Bernard revient aux
meémes distinctions entre les deux volontés dont l'une est

. Gra 18 (5C 393, 285).

Gra 1 (SC 393, 243).

- par exemple, Advd 1, 8 (SBO 1V, 167, 1. 810).
- CE Gra 10 (SC 393, 267).
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bonne, mais encore sans force, et I'autre mauvaise, quand
il écrit 4 propos de l'obéissance :
Est-ce que nous ne voulons pas [obéir] ou est-ce que
nous ne pouvons pas? Si nous voulons et ne pouvons
pas, nous sommes en sécurité; si nous pouvons et ne
voulons pas, nous sommes des orgueilleux. (32)
Faut-il rappeler pour terminer le privilege de ja volonté
bonne, contepu dans le mot lapidaire du De gratia:
«Consentir, c’est étre sauvél»?

L'antique désobéissance

Le premier des percutants frusirg, «par erreur», dont
nous avons parlé, est en téte du passage sur «lantique
désobéissance» qui sert de filtre patristique, comme nous
allons le constater. L'adverbe frustra élimine, de fagon
péremptoire, erreur qui consiste a4 assimiler toute déso-
béissance 4 celle «perpétrée au paradis» (27). Cette
affirmation découle de ce qui a été dit précédemment :
Toutes les désobéissances ne sont pas égales. Elle invite,
entre autres, 4 un discernement strict, afin de ne pas
faite une guerre trop acharnée aux transgresseurs, car
tous ne sont pas des rebelles obstinés, Il reste que c'est
un terrain dangereux sur lequel il ne faut pas trop s'aven-
turer car lesprit de révolte risque de s'infiltrer; d'ot les
fréquentes invitations de Bernard, dans ses sermons, 4 la
crainte de Dieu.

Les Peres de I'figlise ont beaucoup réfléchi sur le péché
d’Adam, lieuw commun de leur théologie. Ils vy ont vu
essentiellement un péché d'orguell, celui de vouloir s'em-
parer, par soi-méme, de la dignité de «dieux»: «Vous
serez comme des dieux» (Gen. 3, 5), avait dit le serpent.
Bemard aussi a plusieurs fois développé cet aspect.

1. Gra 2, 1 10, 5C 393, 246.
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Mais ici, en son nom personnel — «Je pense», dit-il —,
en tant que moine s’adressant 4 des moines, il tient 3
mettre le doigt sur la gravité, fondamentale (maxime) i
ses yeux, de la disculpation de soi et de Il'accusation
d'autrui. Ces manifestations d’orgueil I'emportent sur la
désobéissance et, dans le cas d’Adam et Eve, elles décou-
vrent la vraie nature de leur péché. Bernard rejoint, parmi
d'autres, sans le connaitre et par-deld les sigcles, le moine
quétait Dorothée de Gaza'. L'esprit monastique est imper-
turbablement identique 4 lui-méme. Il est intéressant de
signaler, en contraste, que saint Ambroise, qui ne fut
jamflis moine, ne remarque pas ou ne retient pas le rejet
quEve fait de sa faute sur le serpent: «La femme a
confessé son péché, écrit-il; il s'ensuit une sentence qui
va y porter reméde.» Il poursuit: «Elle a dit son péché
et cela compte pour son pardon?» Clest presque
incroyable!

Bernard, lui, regrette la surdité de nos premiers parents
aux appels de Dieu. Sa terminologie nous induit 4 penser
qu'en son esprit se déroule tout le processus monastique
du retour 4 Dieu, celui de 'homme qui se reconnait
pécheur. C’est le point de départ de la conversion qui
entraine les larmes, la confession, la componction, lesprit
de pénitence, le désir du salut — «Que faire pour &tre
sauvé3?» — et le recours i Jésus «Sauveur». Tel est le
parcours qui s'impose pour la restauration de Ihomme
dans sa dignité d’enfant de Dieu.

La bonté de Dieu i la recherche d’Adam, aprés la
chute, a donc &€ mise en échec par les excuses que

1. DOROTHEE DE GAZA, (Buwvres spirituelles, Instructions, 1, 9-10 (SC
92, 161).

2. Amsromse, De paradiso (PL 14, 310 C).

3. Leitmotiv des Apophtegmes des Péres du désert: of. par exemple
Les Apophiegmes des Péres, Collection systématique, t. 1, SC 387, 1, 1-3,
p- 103 et 31, p. 119
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celui-ci a proférées; d'ol, plusieurs fois, en ce méme
contexte, le recours de Bernard au Psaume 140, 4 2
propos des hommes qui couvrent d’excuses leurs péches,
i lexemple de leurs premiers parents!. Mais c'est uni-
quement dans le De praecepto qu'il ajoute le petit mot :
«& ce qu'on croit» (28). 1l signifie que son interprétation
— sur le pardon que nos premiers parents auraient
«facilement obtenu» gils s'‘étaient reconnus pécheurs —
appartient 4 une tradition?.

Draucuns diront que le péché originel ne reléve pas
seulement d’une dialectique du pardon, mais bien d'une
atteinte de la nature de I'homune impliquant une restau-
ration. Clest bien certain. Mais il fallait de toute facon
que la demande de pardon intervint pour que celle-ci
edt lieu. C'est ce qui s'est passé dans le mystére pascal
du Christ.

Apologie de ia promesse d'obéissance

La promesse dobéissance n’est pas un guet-apens
comme les deux bénédictins le laissent 4 penser. II n'y
a pas lieu d'en détourner ceux qui s'y sentent appelés,
méme si elle a ses risques. En définitive, elle est une
source de sécurité pour le salut et de «paix pour les
hommes de bonne volonté». On saura gré 4 Bernpard de
cette atlusion aux cantiques des anges, 4 Noél, du moins
selon la Vulgate. Le mot de bonne volonté est la clé qui
donne accés 34 une obéissance fructueuse et heureuse.
Elie est loin de l'impénitence, s'il lui arrive de commettre
des fautes, loin du mépris qui encourt condammnation.

1. Miss 2, 3, 1. 24, 5C 390, 136; SCr 16, 11 (SC 431, 60-63); Ann 1,
8 (SBO1, 96, . 1; ¥, 20, . 7.

2. CassioDORE (Commentaire die Ps. 140, 4) cite I Sam. 15, 23 qui
est également repris dans le débat qui nous occupe.
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Suite du debat

Le débat se poursuit en retournant i 'exposé du double
grief des deux moines et aux réponses qui leur ont &té
données. Autrement dit, nous sommes dans la seconde
partie d’'une forme de chiasme. C'est pour nous occasion
de mieux saisir la pensée de ces bénédictins, qui est alors
plus développée. Mais surtout la récurrence des deux
réponses de Bernard, substantiellement identiques 2 elles-
mémes, montre la fermeté de son point de vue: I'obéis-
sance est douce, i condition de la vivre dans la liberté de
PEsprit; et il ne faut surtout pas s'engager A la légére. Et
quand Bernard affirme que, finalement, la vie selon la Régle
de saint Benoit, loin d'étre impossible, est méme «facile »,
nous pensons 4 sa doctrine sur la puissance qu'exerce
PEsprit-Saint quand on se livre 4 son action :

L'Esprit-Saint te donnera la force de la vie, afin que
devienne pour toi non seulement possible mais Ffacile,
par la grice, ce qui te demeure irmpossible par nature,
Alors tu avanceras avec plaisir, comme en toutes richesses,
parmi les peines, les vellles, la faim, la soif et toutes
les observances qui, 4 moins d’étre adoucies par cette
pincée de farine’, te feraient bien phutdt penser que la
mort est dans la marmite?,

Bernard aime 2 redire, dans ses sermons, que les obser-
vances deviennent faciles quand I'Esprit-Saint est avec nous?.

3. Petite étude sur I'ceil simple (35-41)

4. STRUCTURE
I est temps, pour Bernard, de diriger le regard de
ses deux correspondants sur la structure d'un juste

1. Altlusion 4 un épisode de fa vie d'Elisée (JV Rois 4, 40 s.).

2. Pent 2, 6 (SBOV, 169, 1. 4-5; trad. P.-Y. Emery, Taizé-Tumhout
1990, p. 264).

3. Par exemple: Asc 4, 8 (SBO V, 136, |, 8); AndN 2, 4 Gd, 436,
L 10-19).
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discernement, Cest la finalité de cette troisiéme section du cha-
pitre sur I'obéissance; elle est en continuité avec la premiére
sur la hiérarchie des valeurs. Par 'expression, «petite €tude»
(quaestiuncula), il entend parler, en quelque sotte, ex professo
de «l'ceil simple», selon Pexpression empruntée 3 ITvangile,
c'est-d-dire en donner la structure fondamentale et non pas
s’en tenir 4 des allusions comme l'avait fait Pierre le Vénérable
dans sa lettre!, ou comme Bemard le fait lui-méme dans 'un
ou Pautre de ses sermons. Nous distinguons deux parties dans
le plan que nous proposons: le cadre (introduction et
conclusion) et le centre que nous traiterons A part.

LE CADRE

Introduction (35)

Deux manigres de se fourvoyer
«Il est condamné patce que cela ne procéde pas de

la foi» (Rom. 14, 23%).

- Lintention mauvaise fourvoyée dans le bien rend l'acte
mauvais

— Lintention bonne fowrvoyée dans le mal rend lacte
mauvais

Deux tncompatibles : Uaeil simple et 'erreur

— «L'eeil simple prouve que tout le corps [C’est-d-dire
l'action tout entiére] est dans la lumiére» (33)

— «Mais attention! N'est peut-étre pas véritablement simple
I'ceil qui se trompe»

Conclusion (41)

Echec rotal de loeil mavvais; échec partiel de I'ceil bon

— L'ceil mauvais change pour lui le mal en bien

1. Cf. Mintrod. II. «Les sources du De praecepto», C. Pierre le Véné-
rable, p. 44-47.
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— Ce n'est pas sans quil en résulte du mal que la sim-
plicité se trompe

Deux maniéres de se fourvoyer
«Tout ce qui ne proceéde pas de la foi est péché»
(Rom. 14, 23
—.la malice qui s'aveugle
- linnocence qui se trompe

LE CENTRE
Structure binaire de I'ceil simple

Argument paulinien : «Zéle de Dieu, mais non selon
la science» (Rom. 10, 2) (36)

Argument évangélique : «Prudents comme des serpents
et simples comme des colombes» (Matth. 10, 16) (36)

Les « quatre ceils» (37)

Deux séries d’'exemples paralléles

Bernard donne une double série d'exemples a4 partir
des deux versets scripturaires qui, dans leur complé-
mentarité — celle de la science et de la prudence (Rom.
10, 2 et Matth. 10, 16) — expriment parfaitement la sim-
plicité de I'ceil. Cest une maniére de ne laisser aucune

ambiguité sur Pexacte perception de chacun des « guatre
oeils».
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Tableau n° 4 : Les «quatre ceils »

(38-39 (39-40)

(Terminologie de la science)  (Terminologie de la prudence)
L'ceil bon mais aveugle : L'ceil bon mais vite

il veut le bien mais n'est pas frompé n'est pas enclin
simple (383 4 tromper (39)

L'oeil simple : rien ne lui L'ceil simple : aussi inca-

manque ni bon zéle, pable de tromper que d’&tre
ni science {(Rom. 10, 2) (38) trompé (Matth. 10, 16) (39"
L'ceil mauvais ais hucide L’ceil méchant mais avisé
n'aime pas le bien, mais trompe volontiers mais n'est
«sage pour mal faire» pas facilement trompé

ne manque pas <u bien (Lc 6, 8 (401

quest la science (38

L'eeil mauvais : ne lui L'ceil mauvais : la malice

mangue ni cécité, ni per- engendre l'ignorance et
versité  (39debun lignorance la malice (40"
Appréciation

Le chapitre sur les «quatre ceils» nous livre une méthode
drargumentation qui ne laisse rien 4 désirer. Quand un pro-
bleme est ainsi envisagé sous tous ses angles — positifs,
négatifs et intermédiaires —, avec objectivité, il a toutes les
chances d'étre conduit de facon satisfaisante.

b. ARGUMENTATION

Clest encore upe question de volonté bonne ou mau-
vaise qui sous-tend l'ensemble que nous étudions (35-
41). Par conséquent, il faut de nouveau recourir au De
gratia et en retenir deux legons jmportantes.

La volonié et le salut

La premiére concerne la responsabilit¢ enti¢re et
exclusive de la volonté, non de lintelligence, en matiére
de salut. Du moment qu'elle est bonne — serait-elle méme
dans lerreur —, elle est sauvée. Cest le célébre «consentir

>
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Cest étre sauvé», que nous avons déjd cité; et cette autre
affirmation va dans le méme sens : «Parfois certes, 3 elle
Sseule, la volonté bonne suffit; tout le reste est inutile si
‘elle seule vient 3 manquer?,» Dans le De praecepto, cette
méme vérité est exprimée de la facon suivante: «La
volonté bonne ne sera certainement pas privée de sa
récompense, méme pour une action qui n'est pas bonne»

(41), aussi paradoxal que cela paraisse.

Lintelligence

La seconde lecon est en relation avec l'analyse des
trois libertés, précieux instrument de discernement?, Elle
nous conduit 4 reconnaitre que l'oeil simple est le partage
de celui qui jouit, dans une certaine mesure — toujours
partielle sur terre — non seulement d'une volonté bonne,
mais encore de la «liberté de conseil®», c’est-d-dire de
lumiére sur ce qui est bien®.

Dans le De praecepto, Bernard joue sur la présence ou
I'absence de ces deux composantes pour discerner quatre
possibilités : deux concernent la volonté bonne qui,
éclairée ou non, obtient toujours le salut; deux, la volonté
mauvaise qui, éclairée ou non, le met en échec. L'ceil
simple a tout pour lui, tandis que l'oeil bon n’a que la
volonté bonne : il est aveugle ou, en tout cas, vite trompé
(38-39). L’absence de lumiére n'est pas, en soi, un péché,

1. Gra 46, 1. 29-30, SC 393, 348.

2. Gra 6-7 (SC 393, 257 s); 11 (id, 268-271). Dans le De gratia,
Bernard met immédiatement en ccuvre linstrument d'analyse qu'il s'est
forge, pour juger des comportements de saint Paul — ce dernier pense,
dit-il, étre doté de Ieeil simple — et de saint Pierre, tant avant qu'aprés
la Pentecdte {cf. Gra 37-39, SC 393, 325-331).

3. Gra 11 (SC 393, 269-271).

4, Mais le «libre conseil» n'implique pas le «libre bon plaisir», c'est-a-
dire le pouvoir de pratiquer le bien gu'on connait; le «libre conseil»
n'est pas la plénitude mais le début de la liberté spirituetle.

STRUCTURES LITTERAIRES 97

ce n'est quune déficience. Bernard ne manque pas de
le metire en évidence : «Ce n'est pas sans qu'il en résulte
du mal que la simplicité — entendons la volonté bonne —
se trompe», écrit-il (41); et encore: «Ce n'est pas la
vraie foi qui nous fait croire que ce qui est mal est bien
puisque c'est faux. Cest donc un péché.» II s'ensuit,
d’aprés ce que nous savons de la volonté bonne, que le
péché en question est plutdt une carence, un mangue,
une erreur qu'un péché au sens moral’.

De toute fagon, il faut remarquer que l'ceil simple,
demeurant tel sans discontinuité, n'est pas de cette terre;
comme la liberté spirituelle, il est en devenir; et Iceil
bon, cest-d-dire la volonté bonne, s'inscrit dans une dyna-
mique de progression vers l'ceil simple, doué de lucidité.

Le méme raisonnement s'applique a la volonté mau-
vaise : U'ceil mauvais manque de tout, il est 4 la fois
méchant et aveugle, mais l'ceil qui n'est «pas encore
mauvais» (38} a tout de méme, pour lui, la connaissance
du bien. Certes, en tant que volonté mauvaise, il mob-
tient pas le salut, mais il s'avére é&tre, en un sens, moins
éloigné du bien que Peeil mauvais,

1. «Juger rétrospeclivement sa responsabilité, Cest juger dans quelle
mesure on peut &tre loué ou blimé pour ¢ce qu'on a fait, dans quelle
mesure on est coupable ou non. Ces considérations doivent échapper
aux enlisements de la mauvaise conscience et ne pas nous amener i
confondre P'erreur et la faute. Il ne sert 4 rien de culpabiliser Perreur,
qui doit apparaitre au contraire comme le chemin pédagogique pour
son propre apprentissage personnel dhomme d'action» (Henri MADELIN,

Sous le soleil de Dieu, Paris 1996).
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Conclusion

Avoir décelé que, dans le cas d'une volonté bonne qui
i se fourvoie dans le mal, Bernard donne le sens large de
carence au mot de saint Paul — «Tout ce qui ne procéde
pas de la foi est péché» — constitue un résultat important
de notre lecture du De gratia® destinée 4 éclairer notre
' De praecegpto. De plus, nous y avons gagné un puissant
éclairage sur limbroglio de lintention bonne qui agit mal
et de la mauvaise qui fait le bien. Nous suivons avec
une meilleure compréhension la conclusion des «quatre
ceils» qui, sous une forme nouvelle, redit ce que Bernard
a déjd tant de fois répété aux deux Chartrains: il v a
pécheur et pécheur, péché et péché. On ne peut consi-
dérer tous les péchés comme de lourdes fautes (crimen),
au risque de se tromper gravement et, dans le cas qui
nous occupe, de défigurer la vie monastique.

Par ailleurs, en ne se contentant pas de classer I'ceil
simple uniquement sous langle de la volonté bonne -
comme on le fait trop facilement —, mais en l'assimilant
au libre conseil, Bernard privilégie trés fortement la vérité,
et donc lintelligence, dans le tout du discernement. Ne
va-t-il pas jusqu'a préférer le méchant qui fait volontai-
rement e mal tout en sachant ot est le bien, au méchant
qui agit mal sans le savoir et qui méme, 4 l'occasion,
fait le bien 4 son insu! Bref, dans son argumentation i
propos des «quatre ceils», Bernard a vraiment su donner
ses lettres de noblesse au discernement spirituel.

Rayonnement sur le traité

Par sa place au sommet de ’étude sur I'obéissance et
quasiment au centre numérique du traité, l'eeil simple
constitue, pourrait-on dire, un phare qui éclaire aussi bien

1. CE. Gra 2, L. 10, SC 393, 246; Gra 46, 1. 29-30, id, 348, Gra 6
7-11, 44, 257-271.
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les chapitres précédents que les suivants. C'est une invi-
tation 4 ne pas se fourvoyer.

Que les profes, remplis de volonté bonne, au départ,
soient aussi éclairés que possible sur leurs propres
devoirs et sur l'engagement quils prennent (11 et 22).
De méme, que les supéricurs se comportent en  inten-
dants avisés, préts 4 sajuster A la réalité afin de garantir
le primat de la charité sur la loi (9 et 10). Et encore,
que les moines exercent leur discernement dans le quo-
tidien de la vie pour déterminer avec justesse, ce qui est
«petit, moyen ou grand péchél». Cest une chose pri-
mordiale tant pour leur paix que pour leur progrés (23-
34). Quils aient la prudence du serpent pour discerner
s'il y a quelque chose de contraire 2 Dieu dans ce quon
leur commande, mais en méme temps, la simplicité de la
colombe pour exécuter ce qui doit I'étre.

Voild donc pour le premier versant du De praecepto;
quant au second sur la stabilité et autres problémes monas-
tiques, on ne peut douter qu'ils bénéficient de la lumiére
de P'eeil simple.

4. Hiérarchie des mérites (42-43)

4. STRUCTURE

La structure de cette trés courte et derniére section (42-
43) du chapitre sur Pobéissance ne compte que deux
pqints qui sont l'un et l'autre étayés par une phrase
d’Evangile. Nous les avons intitulés: 1. Libéralité des
conseils; 2. Un au-deld des lois. L'ensemble forme
une inclusion qui revient, dune part, sur la distinction
entre les conseils et les préceptes (2) et, d’autre part, sur
la hiérarchie des mérites, celle-ci correspondant 1 la

1. Div 13 (SBO VI-L, p. 131, 1. 4).
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hiérarchie des valeurs (2-21). Nous sommes donc en pré-
sence d'une conclusion bien construite.

b. ARGUMENTATION

Le mérite et le démérite sont toujours des questions

d’actualité pour les hommes du xu® siecle!; c’est pourquoi

“la fin du chapitre sur lobéissance les prend en compte
dans une exhortation finale 4 dépasser la loi en embrassant
les conseils -de perfection,

Bernard choisit, en premier lieu, un cas sur lequel il
déploie son sens aigu de la hiérarchie des valeurs. Dans
le sacrifice demandé 4 Abraham, contrairement 4 I'opinion
regue, il décéle non pas un précepte auquel Abraham
aurait été tenu d’obéir, mais seulement un conseil auquel
il acquiesca conformément au verset évangélique : «Que
celui qui- peut comprendre comprenne.» Son consen-
tement par ld mérita des éloges proportionnés 4 l'excel-
lence de son union 4 Dieu; car seule la volonté «mérite»
selon 'enseignement du De gratia.

En second lieu (43), Bernard invite 4 ne pas en rester
au degré élémentaire qui consiste & s'acquitter des devoirs
quimpose «la loi publique», sous peine de chétiment
C'est Pattitude servile du «serviteur inutile» de la parabole
de Luc dont il faut se dégager. Il veut, lisons-nous en
filigrane, que les moines, liés aux préceptes de la Régle
(2), ne soient pas des étre inutiles, qui accomplissent
leurs tiches régulieres, sans plus d'ambition spirituelle.
Bref, il les veut «coopérateurs du Saint-Esprit et acqué-
reurs méritants de la courcnne parce que, par un consen-
tement bel et bien volontaire, ils g'unissent 4 la volonté
de Dieu», selon les expressions du De gratia 3 propos

1. Cest une question de mérites qui nous a valu le traité De gratia:
cf. Gra 1 (SC 393, 243-245).
2. Gra 45 (SC 393, 345).
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du mérite?, Cest bien 2 ce traité que le De praecepto se
référe encore une fois par une terminologie sans équi-
vogue, celle de la «couronne 4 acquérir». Bernard
continue son exhortation avec une pointe d'amertume,
semble-t-il, devant le manque de discernement qui conduit
& craindre si souvent upe sanction pour tout ordre regu
et non exécuté — alors que certains de ces ordres ne
sont que des conseils -, et i espérer une rémunération
pour avoir obéi, alors que celle-ci est attachée aux dis-
positions intimes de 'obéissant,

En conclusion, Bernard donne une nouvelle formu-
lation, croisée, sur mérites et démérites en matiere d'obéis-
sance, leur hiérarchie sexprimant par une série de com-
paratifs.

B. Chapitre II : La Stabilité (44-51)

4. STRUCTURE

Nous abordons le deuxiéme chapitre du De praecepto
sur fa stabilité (44-51), beaucoup plus court que le pré-
cédent sur lobéissance. II traite aussi d'une observance
majeure qui, dans lordre bénédictin, est l'objet dun
veeu avec l'obéissance et la conversion des moeeurs. la
stabilité, ordonnée au progrés spitituel du moine et de
la communauté, est susceptible de dispenses en certains
cas. Bernard expose ici ses principes 4 ce propos et
donne des conseils tant 4 ceux qui projettent de changer
de stabilité qu'd ceux qui, aprés en avoir changé, le
regrettent.
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Voici comment le chapitre s’organise :

1. Exposé de deux principes (44)

— Ne pas «descendre» 3 une observance moindre

— Stabilité responsable

2. Conseils pour un transitus

Cas d’un monastére bien ordonné

a. Dissuasion (45)

Méme pour une vie plus
austére, ne pas quitter sans
per-mission un monastére
bien ordonné

Esprit de Citeaux (46)
Passage de Chuny 4 Citeaux?
Réponse : Non si 'abbé ne
consent pas, Pourquoi?

- 4 cause du scandale

- incertitude sur nous-mémes
- légéreté (cas fréquent)

b. Mais si I'on a quitté, ne pas revenir 4 ce qui est moindre,

sauf en cas de rappel

3. Examen de deux remords (47)

1. Ma conscience me reproche d'étre parjure,
de ne pas m'acquitter de mes voeux
2. Je suis inquiet d’avoir quitté et veux retourner

Réponses au premier remords

8¢ degré d'humilité (47)
Personne ne promet

«fa Régle», mais de vivre
«selon la Regle»,

1l vit comme il I'a promis
celui qui vit selon les bons
usages du monastére

(cf. le 8¢ degré d’humilité)

Légitime diversité (48)
Marmoutier, Cluny, Citeaux,
nous faisons profession
«selon la Régle»

Le 8¢ degré d’humilité

est de rigueur (suivre les
bons usages du lieu)
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Conclusion (49)
Sauve est la profession dans les monastéres bien ordonnés

Réponses au second remords (49)

Avis 4 l'inquiet: quil ne revienne pas i son monastére
d’'origine (Cf. 45). Pourquoi? Cf. saint Paul, saint Benoit et
I'expérience

Nouvelle dissuasion (50) :
Quil réfléchisse sur le scandale

4, Affaire de conscience (51)

Aprés toutes ces mises en garde, Bernard conclut en
renvovant chacun 3 sa conscience

Ce plan nous apprend que Bernard, par deux fois, fait
suivre ses conseils d'exemples concrets. Cest pourquoi
nous avons mis en regard les paragraphes 45 et 46, puis
47 et 48 qui se complétent. Nous constatons aussi que
les paragraphes 46 et 49 contiennent un «Pourquoi?» qui
introduit Pargument persuasif que Bernard donne i ses
conseils. Enfin, le huitiéme degré d’humiljté de saint Benoit
est & I'honneur (47-48).

b. ARGUMENTATION
Le transitus

Au xn¢ siécle, le passage d’'un monastére ou plus exac-
tement d’'une observance 4 une autre, & Pencontre, semble-
t-il au premier abord, du veeu de stabilité, dont nous
avons parlé ci-dessus s’appelait un tramsitus. Le sujet,
depuis plusieurs décennies, occupait les esprits. Cest ainsi
qu'on trouve, dans une lettre de Lanfranc, l'affirmation
suivante : «Moi, Lanfranc, qui, de ma propre main, ai
juré de ne pas quitter [le monastérel, jen sortirais si je
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voyais que je n'y puis faire mon salut, de peur d’en-
courir le crime de parjurel.» Ce fut aussi la démarche,
nous lavons dit, des premiers cisterciens, passant de
Molesme 4 Citeaux.

A propos de sa recherche sur I'eeil simple, on a pu
penser que notre auteur s'était définitivement écarté du
" contexte juridique qui était le substrat de ses précédents
chapitres. Mais il y revient avec la question du fransifus.
Celui-ci  apparait, en effet, comme une dispense,
entrainée par un probléme de conscience. la correspon-
dance de Bernard y touche assez souvent, en raison de
I'attrait qu'exerga Clairvaux et, plus largement, la réforme
cistercienne, sur les esprits en quéte de Dieu: quelle
était la maniére la meilleure, la plus authentique, de
servir Dieu?

Place et sens de ce sujet dans le De praecepto

Ce probléme monastique trouve naturellement sa place
dans le De praecgpto. A celte étape du traité dont il
constitue le deuxiéme chapitre, il est facile d’en bien
cerner les contours. La stabilité est 4 ranger dans la caté-
gorie du «nécessaire stable» car elle n'est pas d'insti-
tution divine. De ce fait, elle n'est pas immuable, méme
si elle est «d peine changeable» (8), d'autant qu'elle est
Pobjet d'un veoeu. Mais celui-ci ne transforme pas la nature
du «nécessaire stable», il en urge seulement la finalité
qui n'est autre que «l'acquisition de la charité ou sa sau-
vegarde» (5). Cest pourquoi la stabilité, elle aussi, est
sujette 4 des révisions dues 4 des circonstances de temps,
de lieux, de personnes.

1. LANFRANC, Lettre 60 (PL 150, 549).
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Stabilité responsable

De toute facon, pour é&ure légitime, un transitus reléve
du primat de la charité avec cette différence, pourtant,
que linitiative nm'en revient pas au supérieur (4-3), mals
au moine lui-méme. Cest seulement ensuite, dans un
second temps, aprés que le moine a fait part de son
projet et en a exposé les raisons, que l'autorité intervient
pour en accorder ou non la permission. Mais, nous le
verrons, celle-ci n'est pas nécessairement décisive.

Sans la possibilité d’envisager, le cas échéant, un fran-
sttus, on pourrait dire que ke voeu de stabilité est 4 double
tranchant car si, d'un cbté, il s'oppose 4 linconstance et 3
d'autres défauts du moine, de I'autre, il risque de faire obs-
tacle 4 la continuité qu'exige le voeu de conversion des
meeurs. Quand, par exemple, le milieu de vie se dégrade
irrémédiablement, il est difficile et parfois impossible de
lutter contre la mentalité et les habitudes de ceux qui nous
entourent. C'est ce que Bernard signifie par son recours,
dans un sens accommodatice, au Psaume 17 : «Avec le
saint, tu seras saint, et pervers avec le pervers.» 5i dong,
le progrés spirituel — la charité — se trouve en péril, non
seulement il est licite, mais c’est un devoir d'accomplir un
transitus, aussi délicate qu'en soit la démarche. Il peut
arriver, en effet, que celle-ci n'ait pour appui que la
conscience personnelle du moine; de plus, elle jette un
certain discrédit sur le monastere qu'il quitte.

Un autre cas est possible : celui ot le profés se sent inté-
rieurement sollicité de passer 2 une observance «plus
parfaite» qui lui semble mieux comrespondre 4 son premier
appel (45). Ainsi, comme pour Pobéissance — bien qu'il
ne soit plus swi juris depuis le jour de sa profession
monastique -, le moine est tout de méme pleinement
responsable de lorientation de sa vie. A lui d'ouvrir un ceil

juste et critique — «Peeil simple» aussi zélé qu'éclairé (35-41) -
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et de savoir se dégager pour Dieu, sl le faut; ce n'est pas
infidélité au voeu, bien au contraire, puisque la conversion des
meeurs lemporte, évidenmment, sur la stabilité. C'est en ce sens
que Bernard «conseille sans hésiter de passer, sous la conduite
de I'Esprit de liberté, 4 un autre lieu o0 'homme ne soit pas
empéché dacquitter 4 Dieu les voeux que ses lévres ont pro-
' noncés» (44). Caractéristique est I'emploi du mot «homme»,
en ce contexte de fidélité aux voeux!. Il s'agit d’'un droit naturel,
imprescriptible, avec lequel il ne faut pas tergiverser.

Ton de l'exposé

Contrairement au ton quil prend dans sa correspon-
dance ou il est aux prises avec des cas concrets et bri-
lants, Bernard semble dépourvu de passion quand il
expose le sujet ex professo dans le De praecepto. 1l prend
soin, d’abord, de situer le probléme au niveau du libre
conseil si 'on en juge par le mot «il convient» {expediat),
propre 4 cette liberté?. Ensuite, avant daffirmer sa
conviction personnelle — semblable 4 celle de Lanfranc,
remarquons-le, et conforme 4 la démarche de ses Péres
cisterciens — qui est, le cas échéant, d'user de la liberté
de bon plaisir ot se déploie la force de I'Esprit, il cite
ses références: saint Paul, saint Grégoire le Grand, et
mieux encore I'Evangile qui interdit de «regarder en
arriére» (Ic 9, 62) quand on a mis les mains 4 la charrue.

C. Chapitre HI: Partie conclusive {(52-61)

a. STRUCTURE
La multiplication des questions secondaires dans les
derniéres pages du De praecepto les font considérer, trop

1. Nous trouvons ce méme emploi dans la lettre sur la vie monas-
tique : «Si un homme cherche ol et comment accomplir ce quil a
promis & Dieu, que perds-tu, toi?» (Ep 7, 18, |. 29-30, 5C 425, 194).

2. Gra 11, ), 13, 5C 393, 268; Pre 5, 1 2, p. 154, L 11, p. 156;
Pre 7, 1. 9, p. 160,
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vite, comme un ramassis oul se mélent pourtant le vul-
gaire et le sublime. En réalité¢, nous y distinguons deux
lignes de longueur inégale, que nous pouvons dire paral-
leles du fait quelles comprennent l'une et lautre un
élargissement final. Nous avons pris soin de souligner ce
dernier dans la présentation du plan. Puis vient la
conclusion générale du traité. D’ot les trois sections indi-
quées sur le Tableau n° 5 (ci-dessous).

Tableau n° 5 : Sections de la partie
conclusive (52-61)

1. Dispense et hiérarchie 2. Stabilité (55-60)
des valeurs {52-54)
Deux exemples

Institution de pénitence

Ses exigences (55)

Situation critique (56)
Problemes de vie commune
(57-58)

Vie prophétigue (59-60)
Tristesse de l'exil

Cap sur le ciel
Elargissement inattendu (60)

Vie monastique second
baptéme (54)

3. Huit versets bibliques (61)

Réflexion sur le tablean n°® 5

Nous constatons que «Dispense et hiérarchie des valeurs»
(52-54), d'une partt, et «Stabilité» (55-60), d'autre part, font
respectivement écho aux deux autres chapitres du De prae-
cepto : celui sur Pobéissance (1-21) et celui sur la stabilité
(44-51); de plus chacune de ces deux sections se concluent
F'une et Iautre par un élargissement sur un aspect traditionnel
du charisme monastique. Dune part, la valeur baptismale
— et méme angélique — de la vie des moines (54) prélude
dune certaine maniére 4 Penvol sur la «vie prophétique».
Quant 2 la série des huit versets bibliques qui constituent la
finale de la lettre-traité, elle s'inscrit harmonieusement dans
la suite des deux conclusions dont nous venons de patler.
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b. ARGUMENTATION

Dispense et hiérarchie des valeurs

Bernard commence la partie conclusive du De Dpraecepto
(52) sur la libéralité de Grégoire le Grand envers un ancien
moine. Elle constitue une sorte dillustration du début du

s traité, relatif aux «dispensateurs des mystéres de Dieun
I Cor. 4, 2)!, cCest-a-dire aux supérieurs dans les ordres
religieux et aux évéques pour le peuple de Dieu. Puis il
rapporte l'affirmation d’Augustin sur Pindissolubilité du
mariage, méme aprés un veeu de célibat; c’est un cas par-
ticulier de la hiérarchie des valeurs (2-21). Et encore, la
question 3 propos des évéques en pénitence dans un
monastére (53) rejoint celle sur les diverses pratiques de
la Régle qui se rencontrent, suivant le statut juridique des
personnes dans une communauté (2-3). Bernard y trouve
un point de départ pour rappeler que la vie monastique
est bien une institution de pénitence, dont la dynamique
est baptismale et méme «angélique».

Bapitéme et vie angélique

Ce texte trés court ne compte que quatre phrases d'une
grande densité théologique et patristique avec son évo-
cation du théme de limage. En effet, une vénérable
tradition désigne la vie monastique comme un «second
baptéme ?». De nos jours, nous préférons dire quelle en
est l'actualisation, ce qui évite toute équivoque, I n'em-
péche que lexpression, pour les Peres, rappelait la

1. CL Pre 3, | 7-8, p. 152; 21, 1. 28-29, p. 194,

2 Ck p. 262, n 3 sur Pre 54; DSp 1 (1937), col. 1220-1230 et
16 (1994}, col. 658: le premier & Faire le paralléle entre vie consacrée
et baptéme serait Jerome (Ep. 39, 3).
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grandeur d’une vocation semblable 4 celle des martyrs
qui avaient consenti 4 sacrifier leur vie pour le Christ.
Qu encore, la vie monastique était un «second baptéme
de pénitence», en ce sens qu'il instaurait une conversion
toujours renouvelée, Enfin, comme ici pour Bernard, la
vie monastique tout entiére mérite le titre de «second
baptéme», parce que la radicalité effective de son renon-
cement au monde permet 4 la grice baptismale de
produire des fruits de vie spirituelle «dune singuliére
excellence» chez les moines qui s’y adonnent avec amour
(54). Le point fondamental est ici 'enracinement dans le
Christ. Ajoutons que les mémes versets scripturaires sont
4 la base de ia théologie du baptéme et de la vie monas-
tique, qui se rattache directement 4 ce sacrement. Le De
praecepto, qui en énonce quelques-uns, termine son énu-
mération sur ceux qui sont les plus évocateurs du combat
de la lumiére contre les ténébres.

L'un des aspects proposés laisse cependant perplexe et
sollicite des éclaircissements. Bernard voit la vie monas-
tique si haut placée au-dessus de tous les autres genres
de vie que, d'aprés lui, les profés qui s'y adonnent par
amour sont «semblables aux anges et différents des
hommes» (54). Que la vie monastique soit une «vie angé-
lique», toute la tradition n'a qu’une voix pour le proclamer
en faisant 'éloge des vertus quelle suppose et de la fonction
cultuelle de sa liturgie. Plus rare est l'opposition, marquée
ici, entre les anges et les hommes. Cependant, dans le
contexte baptismal oi elle apparait, cette opposition n'est
pas étrangére, pensons-nous, a l'agrégation du chrétien 4
Eglise par le sacrement de Pinitiation. Car, pour Bernard,
PEglise est céleste avant d’étre terrestre : etle descend d’en
haut, étant d’abord constituée par les anges'. Notre auteur

1, $Ct 27, 6 (SC 431, 324-329).
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désigne par les mots d'unitas socialis! Punité qui, de ce
point de vue, caractérise les hiérarchies angéliques. De
méme, il regarde I'Bglise monastique comme «la cour du
grand Roi», la Jérusalem anticipée, vision de paix dans la
communion de la vita socialis?, semblable 3 celle des
anges. Cela permet de comprendre 4 quel point le clojtre
' se différencie de Babylone, laquelle «n'a rien de
Jérusalem®» puisque la confusion y régne. Sans nous
étendre sur ce sujet, nous avons trouvé, semble-t-il, Pex-
plication que nous cherchions sur I'opposition entre les
anges et les hommes. N'est-ce pas une allusion au théme
des deux cités, si bien 4 sa place 4 propos du baptéme?
11 a ses racines dans la Bible, et Augustin I'a magistralement
orchestré.

Mais, comme nous lavons dit, ces quelques lignes
annoncent celles qui — a la fin du développement sur la
stabilité (59-60) — sarréteront sur la valeur prophétique
de la vie des moines.

Stabilité

L'entrée en matiére, au sujet de la stabilité des moines
dans le monastére ou ils ont fait profession, forme trois
paragraphes. 1ls touchent divers problémes qui
répondent, une fois encore, aux questions des deux
bénédictins,

Ses exigences, situation critique

Plutét qu'a l'abbé en charge, c'est 4 la Regle que le
moine est lie (9-10; 44). Il s'ensuit que la stabilité, dans
'abbaye de sa profession, s'impose indépendamment de

1. Div 80, 1 (SBO VI-1, 320, L 11).
2. Ded 5, 9-10 (SBO'V, 395, 1. 912, 24 — 396, |. 1),
3. Ded s, 9 (SBOV, 395, 1. 12),
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la présence ou de la disparition de tel ou tel abbé. Les
véritables interpellations sont les paroles du «Législateur»
qu'est saint Benoit (55-56).

Problémes de vie commune

Bernard en appelie au huititme degré dhumilité de
I'échelle bénédictine, qui consiste 4 s’en tenir aux bons
usages du monastére (57). Déji, par ce degré, il apportait
une réponse aux fréres qui se posaient la question dun
éventuel transitus (47, 48). Puis il exhorte 4 la charité
fraternelle : elle doit étre établie ou rétablie entre les com-
muniants de la table eucharistique (58).

Vie prophétique

Mais Bernard sappréte désormais 4 conclure. Nous
avons vu quau-deld de l'aspect juridique de la Régle, la
démarche cistercienne avait une orientation mystique, C'est
pourquoi, se tournant encore vers la tradition comme pré-
cédemment en parlant de Paspect baptismal et angélique
de la vie des moines, il en vient 4 sa valeur prophé-
tique. En effet, tournée vers les réalités d’'en haut, eli.e
annonce le monde 4 venir. Bernard met en jeu trois
vessets pauliniens : deux sur e ciel et 'exil (Phil 3, 20 et
II Cor. 5, 6), un autre sur la connaissance partielle et
prophétique qui est le partage des chrétiens sur la terre

(I Cor. 13, 9). Bernard se livre alors 4 un chassé-croisé,
qui met le cap sur le ciel.

Elargissement inattendu

Mais Bernard n'a pas fini de nous étonner. II poursuit
son interprétation des versets sur notre vie qui est dans
les cieux alors que nous sommes encore en exil, en ce

corps, par une réflexion a partir de la structure de la
personne humaine, faite «d’esprit, d’dme et de corps»,
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selon le mot de saint Paul (I Thess. 5, 23)1. Bien que
l'esprit de 'homme soit uni au corps «par nécessité» —
dit Bernard —, il est libre par la «volonté», On reconnait
ici le De gratia, cet ouvrage qui nous a déja tant éclairé.
Il ne tient donc qu'd la volonté de rejoindre son «trésot».

Ainsi retrouvons-nous, a la quasi derniére page du De
. praecepto (60}, I'antinomie entre fa nécessité et la volonté
qui figurait dans ses débuts (2). Cétait alors pour montrer
comment le moine, aprés miires délibérations, se lie 4 la
«nécessité» d'une Régle en faisant fi, pour ainsi dire, de
la liberté de sa «volontés, et s'engage, sans retour, dans
la recherche exclusive de Dieu.

Mais ce n'est pas tout. Bernard doit aussi dire un mot de
I'«ame» et de sa vie participée. Elle ne trouve le «pouvoir»,
c'est-d-dire le libre bon plaisir, d’accomplir sa double fonction
— recevoir la vie et la donner ~ que dans [a mesure ot elle
«est présente 3 la source méme» de la vie, C'est-d-dire auprés
de la charité qui est Dieu. On voit combien la liberté de
Pame est dans l'amour de charité. Mais ces lignes ne sont
pas une exhortation 4 la charité, comme on pourrait le
penser, méme si elles ne l'excluent pas. La suite, en effet,
spécifie que cette charité n'est pas le partage des habitants
de l'exil, occupés qu'ils sont par les «nécessités» de la chair,
Le Traité de Famour de Dieu (entre 1132-1135) ne disait pas
autre chose?. Ainsi par comparaison avec cet ouvrage, nous
percevons plus exactement ce que signifie la présence de
I'«dme» auprés de la source de vie, présence qui, d'aprés

1. On sait I'admiration qu'il voue au Créateur pour le composé humain
ol se trouvent unis des éiéments aussi disparates que «la glaise et
Pesprit». «Quel artisan, quel art pour unir» car le plus fort se garde
d'écraser le plus faible, Cette merveille s'explique parce que la trés
obligeante main du Créateur a introduit en moi, «4 la premidre page
de la création, la charité. Mais hélas! le sceau a ét¢ brisé et l'unité
s'est dissipée» (Nar 2, 2-3, SBO IV 252, 1. 24),

2. Dil 27-33 (SC 393, 129-145).
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le De praecepto, s'avére étre aussi forte 1a on elle regoit que
13 ot elle donne. 1l s'agit, pensons-nous, de l'état céleste,
celui des ressuscités chez qui — les nécessités corporelles
ayant totalement disparu —, rien n'empéche plus .l’ﬁme de
se quitter elle-méme, de passer tout entiére en Dieu et de
«s'enivrer 4 I'abondance de la maison de Dieu».

Huit citations de la Bible pouy finir

Nous sommes ici en présence dune série de citations
proprement dites, semblables a celles, par exemple, que
Bernard présente au début d'un ouvrage pour en asseolr
les bases scripturaires!. On ne peut penser que le choix
de huit versets avant de clore le De praecepto soit fortuit.
Au-dela de sept, chiffre parfait, le huit est celui des béa-
titudes, le signe chrétien de la complétude, de la
surabondance méme. On se rappelle le baptistére ou le
clocher octogonal. On sait quelle place tenait chez les
Anciens? — et au Moyen Age —, le symbolisme des nombres.
Celui-ci n'est pas mal venu dans le contexte baptismal et
prophétique de la fin du De praecepio qui s'est ouvert,
nous I'avons dit, en termes juridiques. Et comme les cita-
tions porttent sur la maniére de sapproprier intérieurement,
dés maintenant, les réalités du royaume, on voit I’'envergure
de leur portée. Non peut-tre sans une certaine hyperb/ol’e,
G. Raciti parle d'une «révolution copernicienne» opéree
par Bernard, conduisant & passer d'une spiritualité axée sur
Pattente de la fin des temps — avec pour corollaire la déva-
lotisation du monde présent —, 4 une perspective mystique
ot le présent est vu comme lieu de Pavénement du Christ.

1. CF. Gra 1 (5C 393, 242-244) avec ses sept citations scripturaires
(Letires € 4 %) )

2. Cassign, Conl 24, 1 (SC 64, 171) termine ses Conférences sur 1?
chiffre 24 en rapport avec les 24 vieillards de PApocalypse, comme il
tient 4 te dire, alors méme quil wa pas fait parler 24 Anciens.
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V. CONCLUSION GENERALE

Dans cet écrit de 1140-1141, Bernard adopte les posi-
tions nuancées d'un homme en pleine maturité et riche
d'expériences diverses. C’est spécialement le cas quand
il parle du «primat de la charité» (5) et quand il invite

. 4 S'en tenir aux bonnes coutumes des monastéres (47;
48; 57

Il est bien vrai que les cénobites ont une assise juri-
dique et que leurs abbés doivent respecter les termes de
leur profession, mais malheur au moine qui ne dépasse
pas ce niveau: il s'engage sur une voie impossible. 1l
n'entend pas lappel 2 ia liberté de I'Esprit engageant i
sattacher 2 «la regle de Dieu» (5).

Mais quand il est entendu, cet appel lemporte sur la
Régle de saint Benolt et donne de vivre une obéissance
aussi bien qu'une stabilité responsables. A condition de
vivre dans I'Esprit-Saint, ce qui est impossible aux seules
forces de la nature humaine n'est pas difficile et méme
devient facile (34). Car les moines ne font pas voeu de
ne jamais pécher, mais ils tendent 4 metire en oceuvre
leur baptéme, 4 renoncer au monde et & mener, avec le
Christ, le combat de la lumiére contre les ténébres. Leur
vie, entierement tournée vers les choses d'en haut,
s'enracine dans le prophétisme biblique d'Elie et de
Jean-Baptiste, comme I'Eglise I'a toujours reconnu. Certes,
cest elle qui, d’'abord et avant tout, est un peuple de
prophétes, annongant au monde le salut!; mais en elle,

H

les moines, de tout leur &tre — 'esprit, ldme et le corps —,

1. Larticle de E. BiANCHI, «La vie religieuse est-elle prophétique?»,
CollCist 57 (1995), p. 116-131, inspire ces lignes car lui-méme semble
prendre son point de départ dans le De praecepto, bien que celui-ci
ne soit pas cité. Mais ['auteur recourt au sermon de Bernard parlant
de la vie monastique-prophétique (Lab 3, 6, SBO V, 225-226),

ACTUALITE 115

se veulent porteurs des réalités de la vie nouveil\e. Da.ns
une attente pleine d’espérance, ils deviennent, dés main-
tenant, jour aprés jour, «demeure de la sagesse» (61).
Non, ils ne font pas veeu de ne plus pécher (34), car,
dans la connaissance de soi sous le regard de Dieu a

~

laquelle ils s'érudient sans relache, ils se ‘savent -0
combien! — faillibles. Mais ils se veulent toujours prets a
recevoir la miséricorde qui leur est offerte de la part du
Seigneur. Clest ainsi quils se conforment 4 Jésus Floux
et humble de cceur et que, peu & peu, leur visage

sillumine’.

V1. ACTUALITE

La maniére dont Bernard congoit la dispense dans son
traité est significative de son propos, en continuité, du
reste, avec celui de la fondation de Citeaux. Il v aglo-
balement deux facons d'appréhender la dispense:

— La premiére, qui correspond 4 celle de Pietre le Véflé-
rable, fa voit comme une administration, une adapt’atloz}
globale, laissée enti¢rement entre les mains de .la}bbe
dont I'unique critére de discernement est la charité; la
référence au contenu concret de la Régle est assez
lache.

_ la deuxi¢me est celle de Bernard. Pour lui, la dispense
ne peut étre que temporaire, liée a des cas particu_—
liers, lorsque la pratique concréte de la Regle nulxt
ouvertement a la charité (9)2. Elle ne va pas sans motif
ni discernement sérieux, Le pouvoir de Pabb¢ est donc
limité, soumis concrétement 2 la Regle. Celui-ci ne doit
demander ni plus ni moins que ce qui €st embrassé

1. Gf. Gra 49 (SC 394, 357).
2. Cf. Ilntrod. p. 44-45 et 69-70.
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par la profession du moine (11). Cette deuxiéme fagon
d’envisager la dispense rejoint, nous Pavons dit, ia pers-
pective des fondateurs de Citeaux, dont nous pouvons
dégager succinctement le propos: Molesme avec son
initiateur, Robert, dans le grand mouvement de réforme
monastique et évangélique du x1° siécle, voulait revenir
4 une vie monastique plus authentique, Malgré cette
bonne intention, 'abbaye retrouva un profil semblable
4 celui du monachisme établi, traditionnel, de type clu-
nisien. Tout en restant honorable, celui-ci n'était pas
entierement satisfaisant!. Les fondateurs de Citeaux
comprirent alors que le meilleur moyen pour réaliser
leur propos €tait d'instaurer un nouveau type de rapport
i la Regle de saint Benoit?, celui d’'une fidélité effective.
Par contrecoup, la maniére d'envisager et d'appliquer
les dispenses leur apparut comme vitale pour la vie
monastique.
Pour bien percevoir ce qui est en jeu ici, il convient
dans un premier temps de faire référence 4 la Leftre 28 de

Pierre le Vénérable 3 Bernard® Nous pourrons afors

1. Cest dans la ligne de Benoit d'Aniane que se situe Cluny. L'in-
terprétation de la RB se référe donc 4 Ja législation monastique du
synode d’Aix-la-Chapelle de 817. Ce monachisme médiéval donne une
importance tré¢s forte 4 la liturgie aux dépens du travail manuel et de
fa. lectio diving. Il insiste sur l'aspect contemplatif de la vie monas-
tique, car Benolt d’Aniane pronongait Iexclusive sur les activités apos-
toliques.

2. Comme illustration, nous pouvons reprendre deux formules
opposées, la premire est tire de la Vita Roberti 2, 9 (PL 157): «A
mesure que les biens temporels affluaient, les biens spitituels dimi-
nuaient», Fautre tirée du Petit Exorde 17, 9, p. 51: «En ces jours-a,
des terres et des vignes, des prés et des centres d’exploitation accrurent
cette Eglise, sans pour autant diminuer Pobservance monastique.» Dans
une méme situation d'enrichissement, le «Nouveau Monastére» ne
retrouva pas les difficultés de Molesme: quelque chose avait donc
changé.

3. ConsTaBlE, The Letters, n® 28, t. 1, p. 52-101.

i

ACTUALITE 117

montrer la difference entre Poptique de Citeaux — exposce
dans le De praecepto — et celle du monachisme béné-
dictin traditionnel, sexprimant 2 travers cette lettre.

A. Intention, Volonté et Discernement

Pour P'Abbé de Cluny, les pratiques extérieures
contenues dans la Régle de saint Benoit consistent a sau-
vegarder la charité : «Nous professons, écrit—il,.de suivre
la régle méme de la charité1.» Et, plus loin, il rappelle
le mot d’Augustin: «Aje la charité et fais ce que ‘tu
veux2.» Il ajoute, citant saint Benoit : «Que I'abbé tempire
et dispose toutes choses pour que les ﬁ{nes se sauvept »,
puis il commente ainsi le verset de I'Evangile : «S1ﬁton
il est simple, tout ton corps sera dans la lumiére»
(Zc 11, 34; Matth. 6, 2), cest-d-dire: si ton intention. a
été bonne, toutes tes ceuvres ont été droites?; et encore,
il insiste : «On nous dit de regarder toujours notre cocur
et que, par la simplicit¢ de eeil, tout le corps est dalns
la lumiére,» Pierre reproche enfin 4 ses interfocuteurs cis-
terciens de se préoccuper davantage des comportements
extérieurs que de Pintériorité®,

Le theme de l'ceil est ici trés significatif. Dans le De prae-
cepto, abbé de Clairvaux le reprendra & propos d'une autre
citation évangélique : «Soyez prudents comme des serpengs
et simples comme des colombes» (Maith. 10, 16)°.

1. CONSTABLE, The lLetters, n° 28, p. 59. -

2 AUGUSTIN, fn 19" ep. foan. 7, 8 (SC 75, 320 er n. 1) cité dans
ConSTABLE, The Letters, n® 28, p. 60. Ces réflexions ne softt pas san's
faire penser a4 Pierre Abélard: «Poussant 4 bout la ldoctrme augusn:
nienne qui bloque toute éthique sur la charité, Abelard‘en arrive 2
présenter une pure morale de Tintention» (DELHAYE, Conscience, p. 87).

3. RB 41, 5.

4. CoNSTaBiE, The letters, n® 28, p. 60.

5. CONSTABLE, The Leiters, n° 28 p. 66, .

4. § 36. Cf llntrod. IV, A, 3: «Petite éude sur P'ceil simple», p. 92-99.
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Car, pour lui, la simplicité de I'ceil se trouve non seulement

dans l'intention, mais encore dans son aptitude 4 ne pas

se tromper, 4 ne pas prendre le mal pour le bien. Bernard

semble méme faire de l'erreur, malgré une intention bonne,

un élément de la moralité de l'acte puisque cette moralité

dépend de la foi et de la vérité; or «tout ce qui ne procéde
. pas de la foi est péché» (Rom. 14, 23)*.

Autant, chez Piewre, la surestimation de Fintention
entraine une certaine distance par rapport i l'observance
de la Régle, autant, pour Bernard, lintention vraie se
manifeste par la recherche d'un juste discernement dans
Pobéissance aux commandements de Dieu, i la Régle et

aux supérieurs: c'est le but quil assigne i son traité,
Lintention n'est pas seulement un désir, sincére évi-
demment, mais vague, daller dans le sens de la charité :
elle est le propos soutenu par une volonté ferme et vraie
de réaliser ce qu'elle a promis. La volonté déploie ainsi
toutes les capacités de lintelligence pour discerner ce qui
est le meilleur, lequel ne se manifeste pas toujours immé-

1. § 41. Cette présentation a été critiquée. Bernard, dans ce cas, aurait
confondu la fol comme révélation des lois divines et la foi comme
conviction ou bonne foi. «Ainsi fourvoyé, écrit Ph. Delhaye, Bernard
n'en sortira plus. Il contimiera a4 opposer en termes objectifs un pro-
bléme éminemment subjectif. Tout au plus, par un sursaut de bon sens,
reconnditra-t-il que le péché ainsi commis de bonne foi est plus léger
que sl procédait d’une intention mauvaise. Mais, pour lui, c'est un
péché tout de méme car l'acte n'est pas pur, il est mélé de mal»
(DELHAYE, Comscience, p. 40-41). Plus loin lautcur expligue l'ensei-
gnement bernardin sur fa conscience erronée en le situant sur un plan
mystique ot ce rest plus «le sentiment de Teffort qui domine» mais
la passivité (p. 443, Il ne semble pas avoir vu quici, pour Bernard, ka
foi est d'abord sagesse, et pas seulement vérité objective. Le cliscer-
nement que propose Bernard, comme nous allons le rappeler, n'est
rien moins que passif, ce qui ne empéche pas d'étre spirituel; 'abbé
de Clairvaux se situe encore 4 une époque ol on ne sépare pas I'effort
de Thomme, le discernement actif, ascése de la mystique, pas plus
d'ailleurs que la morale de la spiritualité.
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diatement dans les situations complexes de la vie, fit-
elle monastique — la question du fransifus en est un bon
exemple. Ajoutons que cest 'engagement personnel du‘
moine qui est en cause ici et non pas seuien}ent cetui
de I'abbé qui disposerait tout par charité, mais 4 la place
du frére (10). La connaissance n'est pas sans lien avec
la volonté, et souvent lerreur vient d'une volonté.m:flu-
vaise qui n'a pas accés 4 la sagesse!; mais cela ne 51gn.1ﬁe
pas que toute erreur soit forcément une faute..L'&?tentmn
nest pas seulement une question de subjectivité €t de
bons sentiments, elle est plutdt I'investissement fort de la
volonté dans la pratique : celui-ci ne va pas sans unc
connaissance spirituelle de soi-méme: et sans discernement.

B. La conscience spirituelle

Dans le débat qui opposait cisterciens et clur}isiens,'un
point significatif était en question : les uns voulaient suivie
la Régle? qui envisage une probation d'un an pour les can-
didats 3 la vie monastique, les autres intégraient direc-
tement leurs «recrues» i la communauté. Pierre aborde le
sujet dans sa letire a Bernard?3. Pour justifier la\ position .de
son Ordre, il fait abondamment référence 4 l’Evangﬂ-e,
surtout aux textes ol le Christ appelle directement ses'fhs—
ciples sans leur laisser la possibilité d’un retour en arriére,
ce qui suppose, de leur part, une fupture radlce}le avec
leur passé: la conversion mattend pas. Selon P1err.e,’1<?
seul fait pour un candidat de se présenter est considéré
comme une inspiration de DEsprit, un atirait vepant du

1. L'endurcissement comme autojustification et aveuglement ,ESt
souvent analysé par Bemnard (cf. Hum 50-51, SBO 111, 55-542, les 11°¢ et
12¢ degrés d'orgueil, et encore: «la malice engendreﬁ l'ignorance»,
«Limpie en vient au mépris quand il tombe dans labime des maux
(Prov. 18, 3)» (Pre 40, 1. 6 et 12, p. 234),

2. RB 58.

3. ConstaBle, The letters, n° 28, p. 58-59, 91.
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Pére, apparemment sans autre forme de discernement. Pour
fui, le monastére est le lieu ot le Christ est suivi et le port
du salut®. 11 faut donc y entrer le plus tot possible et y
revenir autant de fois qu'il le faudra si I'on en est sorti?.

Mais il y 2 encore une autre pomme de discorde entre
les cisterciens et les clunisiens: tandis que Citeaux

. n'admet, selon la Regle?, que trois retours possibles pour

le fugitif, ce dernier trouve une miséricorde et un pardon

sans limite 2 Cluny afin que le lieu du salut lui soit tou-
jours ouvert. Cette générosité, cette miséricorde, qui ne
calculent pas, dont le seul but est le salut, traduisent une
véritable sainteté chez l'abbé de Cluny.

Il nous faut cependant faire ici deux remarques:

— En considérant que la seule présence dun frére au
monastére est salutaire parce que celui-cl est «objecti-
vement» un lieu de salut, Pierre s'attache i une pers-
pective sacramentalisante, au sens ol des moyens ont
une efficacité ex opere operato®,

1. ConstaBlE, The Letters, n° 28, p. 91: «.. tandis qu'ils viennent &
nous dans la ferveur de esprit, il ne faudrait pas que Satan les raméne
au siécle ou plutdt & fa perdition. Cest pourquei nous ne voulons pas
les laisser trop longtemps 4 ses lentations et ne permetions pas que
[a bataille se prolonge... Nous cherchons 4 lui [Satan} saisir le manger
de la bouche et, selon Job, i briser la michoire de linjuste et 4 lui
arracher sa proie d’entre les dents.»

2. CONSTABLE, 7he Letters, n® 28, p. 68-69,

3. RB 29, 3.

4, “Si Dieu est I3, si toutes les conditions sumaturelles de l'action
correcte sont remplies, une défection, une erreur, ne peuvent s'expliquer
que par la faute humaine. Nous sommes devant une application nou-
velle de l'explication augustinienne du mal. L'ceuvre de Dieu est par-
faite. Si elle présente un défaut, c’est la mauvaise veolonté de '’homme
qui Ia introduites (DELHAYE, Comscience, p. 44). Ceite perspective que
Pauteur ateribue 3 Bernard conviendrait mieux & Pierre le Vénérable
car, a contrario, celui qui se wrouve dans un lieu ou toutes les condi-
ticns surnaturclles de l'action correcte sont remplies, par exemple un
monastére clunisien, ne peuwt avec une bonne intention, se perdre.

[

ACTUALITE 121

— De plus, Pierre ne dit rien de la démarche personnelle
du candidat, de son choix libre; ni, en cas de retou.r
dun «fugitif», de la vérification de son propos effect:f
de se corriger. Or, la Régle insiste sur ce€S différents
points : «Voici, dit-elle, la loi sous laquelle tw veux
militer; si tu peux I'observer, entre, sinon retlre-'tFn
librement1»; et encore : «On le recevra [le frere fugitif]
au dernier rang pour tester ainsi son humilitéz.? .
Dés ses origines, la démarche cistercienne est trés dif-

férente, pour ne pas dire opposée, a celle de Clunya:

elle est d’abord une question de conscience personnelAle )
si bien qu'en certains cas aucune institution et meme
aucune autorité n'ont de pouvoir sur elle. Pour Bernard,
le passage du volontaire au nécessaire par I'engagement
monastique est éminemment libre : ) .
A mon avis, écrit-il, la Regle de saint Benoit, proposce
3 tout homme, n'est imposée 4 personne. Elle est utile
si on l'accepte et l'observe avec ferveur, mais ne pas
Paccepter est sans inconvénient. Ce qui dépt?nd de ia_
volonté de celui qui accepte et non du poOuvoir d(.e cefui
qui propose, je I'appellerais 2 bon droit «volontaire» et
non «nécessaire». (2) .
Ce passage du De praecepto est capital. Il est tout a

fait dans la ligne du chapitre 58 de la Regle, auquell il
ajoute la notion de ferveur, Une conscience eist dro’1te,
non du fait de tel ou tel choix, mais en ce qu elle n'est
pas divisée en elle-méme quand elle choisit. Elle est aiqrs
libre et sire. La streté de la conscience dans un dis-
cernement volontaire qui n'‘engage pas un choix‘moral
nécessaire ~ cest-d-dire quand ce n'est pas un bien ou
un mal objectif qui est en cause — s'exprime pour Bernard
4 travers deux versets de saint Paul:

1. RB 58, 10.
2. RB 29, 2.
3. Petit Fxorde 3, 6, p. 31
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3
Ii n'y a rien d'impur dans le Christ, sinon pour celui qui pense
quil y a quelque chose d'impur (Rom. 14, 14). (34-35)
donc une diversité de positions est possible, et :
Heureux celui qui ne se juge pas coupable dans ce qu’il
décide (Rom. 14, 22). (49)

car la conscience ne doit pas étre partagée.

Ainsi, bien quil intervienne aprés la profession monas-
“tique, le changement de stabilité n'est pas de lordre du
nécessaire mais du volontaire. Clest la conscience elle-
méme qui donne i un moine une dispense de la sta-
bilité promise. Lintention de son engagement premier
peut, au jugement de sa conscience, justifier ce chan-
gement!. Une chose, par exemple, paralt étonnante: la
prise de conscience, dans une méme situation, n'est pas
la méme pour tous. En effet, tandis que certains se sentent
en porte-d-faux dans leur maniére de vivre par rapport
a ce qu'ils ont promis, d'autres, dans le méme monastére,
ayant fait la méme profession, ne ressentent rien de sem-
blable. Cette diversité légitime incite Bernard a ne pas
recommander un changement de stabilité sauf motif de
conscience bien discerné?. Dans ce choix de la conscience,

L «A lui de voir pour quelle raison et dans quelle intention if s'est

décidé a embrasser une vie plus élevée ou plus ‘étroite’s (Pre 45, 1. 8,
p. 246).

2. Bernard envisage cette diversité d'intentions, non seulement cPun
point de vue individuel, mais aussi entre les ordres monastiques. I
écrit, en effet, «la formule de promesse est la méme partout, mais,
parce que lintention du cocur nest pas la méme pour tous, I'obser-
vance quon pratique peut, indubitablement, ne pas &tre la méme partout,
sans détriment pour le salut et sans dommage pour la professions (Pre
48, 1. 5-8, p. 252). Cf. aussi p. 252, n. 1, 4 propos de I'dpologie, et
Ep 7 (4 Adam: SC 425, 150-199), Bernard y reconnait que «des mil-
liers et milliers de saints qui, menant une vie en commun selon notre
profession mais non sefon nos coutumes, ou bien vivent, ou bien sont
morts saintement» (Ep 7, 19, | 3-6, 5C 425, 196). Cest une allusion
claire 4 Cluny et 4 tout le monachisme traditionnel. 11 ajoute plus loin :
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un appel de VEsprit est reconnu si un bon Idi:’;cerr,lement
personnel pour détecter les illusions a pre-cede.\ C’esf: .cet
appel chez plusicurs fréres de Molesme qui est a I'origine

de Citeaux.

C. Les lieux d’actualisation du traité

A partir des points précédemment développés, nous
pouvons préciser la valeur toujours actuelle des p-osmc’)ns
de Bernard. Quatre appels, nous semble-til, sen

& t:
ie%:girclmscience et «le volontaire» appellent une for-

mation A l'obéissance et 4 la stabilité. . '

_ Une spiritualité¢ incarnée comme celle des cisterciens

appelie une pratique. .
_ Une relativisation de lintention au plan moral appelle

une morale de situation. ) ’
-~ Limportance de la conscience dans la démarche d'un

b

engagement chrétien appelle et conduit 4 distinguer
vocation et état de vie.

«Si queique autre désirait passer 4 une ’Iiég}e ‘plus purctie [1 Cl;llrr:za;;bsz:
vance plus pure de la Régle], mais ne losaft a cause du " \ o
méme 4 cause d'une certaine faiblesse ph}r31que, je ne pense p neqvie
péche, pourvu que, dans son monastére, il s'efforce ccile mcjar:-us:r;;t :nastére
sobre, juste et pieuse. Car si ¢'est par -une c01'1tume~ e s ponasere
quil est forcé 2 une observance peut-ctre moins S[I.‘lCte que el dc;ns
la Reégle semble avoir érablie, sans doute trctuvera-F—ll une ex(r:aison 0
sa charité qui le retient daller chercher mieux aille\llrsd ercll o0 o
scandate, selon cette parole : La charité couvre la multitude ;es_brlJesse e;
soit dans son humilité qui le rend COI’!SC:lCl’l[ de sa p’ro.;-)red’ allle' o
par laquelle il s'estime imp(arfai;, ;itglisc}u‘llisezs‘; ﬂ;?14§;1lt19685). [Dreu
i a mbles'.» (Ep 7, 19, 1. 13-24, R S
Eialltir,g riac(i:edzé‘;;lx (2; 1125), quéD Bernard r'incite pas au changement et
n‘oppose pas charité et observance de la Regle.
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1. La conscience et « le volontaire»

\ La c’c?nscience et «le volontajre» appellent une formation
a l'obéissance et 4 la stabilit. 11 importe en effet de com-
prendre que la conscience et «le volontaire!» s'articulent et
se .distinguent mutuellement : tandis que la conscience est
oujours 4 l'origine des choix, le réle du volontaire est d'in-
+camner ceux-ci dans la vie et la durée; les choix que Pon a
faits comportent dés lors une contrainte de nécessité. A sup-
ppser que la conscience investisse tout le champ c’est—g—
c?n'e fonctionne seule, on risque fort de suivre les, fluctua-
tions d'une subjectivité qui souvent s’égare; et si au contraire
le <<volgntaire» se lance dans I'action indépendamment de
la.‘clonsc}ence, tout risque d'étre enfermé dans des schémas
préétablis. En ce cas, I'institution, l'autorité et les observances
peuvent devenir des moyens de pression étouffants.

Les questions des deux moines chartrains, qui avajent
beaucoup de mal 3 penser ensemble Ja liberté et Pobéissance
montrent a Pévidence que ces problemes nw'étaient pas résoius,
pour eux et que, finalement, leur éducation en ce domaine
- cel[e? du monachisme traditionnel, peut-on penser —, n'était
pa’s t.res poussée. En bon pédagogue, Bernard ne fait ’pas de
theorz’e générale 4 partir de leurs interrogations un peu désor-
données, mais les reprend une 2 une, ce qui ne lui facilite
pas la tiche. Sa maniére de procéder a le grand avantage de
partir de situations concrétes et de donner, par une analyse
setrée, des critéres précis. En définitive, nous comprenons
mieux comment, pour le cistercien quil est, le rapport 4 la
Regle, sa pratique, sont des lieux vraiment spirituels,

. Le De praecepto examine trois étapes de la vie monas-
Hque od Tarticulation de la conscience et du volontaire
intervient de facon décisive .

ml. I?e préférence au mot «volontés qui évoque plus une facule

o .

" ntaie, ?ous employons cette expression «le volontaite» au sens of
ernard Lentend par rapport au nécessaire.
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— La toute premiére est celle du novice qui effectue le passage
du volontaire au nécessaire. Bernard précise que le choix
de se soumettre 4 la Régle par l'engagement monastique
n'est pas Pobjet dune pression extérieure : accepter la Régle
«dépend de la volonté de celui qui accepte et non du
pouvoir de celui qui propose» (2). Cela rejoint, nous I'avons
dit, 'esprit du chapitre 58 de la Régle ot une entiére hiberté
est laissée 4 chaque &ape de la probation.

— La seconde est dans le débat sur 'obéissance. L'engagement
monastique suppose une intelligence personnelle de l'esprit
de la Régle : queiquun qui l'assimile 4 la loi nest pas apte
d comprendre que la Régle est aussi bien un reméde qu’une
prescription (31-34). 1l importe qu'elle soit percue comme
un chemin d'union au Christ dont le joug devient alors
léger et désirable (31). Aussi, pour savoir si un postulant
est ou non en mesure de construire sa «tour évangélique»
(32), il sagit moins d'apprécier ses capacités naturelles —
sa résistance 4 meittre en ceuvre les observances et i les
supporter, ou de tenter, par exemple, une expérience pré-

liminaire — que de comprendre le but spirituel de la voie
monastique!l. Une fois de plus, nous rejoignons le cha-

1. Etudiant les citations de la Régle par Bernard, J. Leclercq en tire les
conclusions suivantes : «Les pages de la RB dont Bernard se souvient le
plus souvent, par conséquent celies qu’il a lues, et sans doute €tudi€es,
le plus attentivernent, sont celles qui transmettent une doctrine spirituelte,
Qu'en est-il des autres chapitres de la RB, ceux qui traitent des obser-
vances? Ou bien il ne les cite pas, ou bien il le fait et, dans ce cas, Cest
presque toujours pour caractériser, non une prescription d'ordre pratique,
mais une disposition de P'dme, une attitude intérieure» (LECLERCQ, Recueil,
t. 5, p. 182-183). A partir de ces lignes, on peut penser que la pratique
des observances de la Régle, pour Bernard, ne s'oppose pas a une attitude
spirituelle. Mais Paunteur ne va pas dans ce sens; pour lui, I'ensemble du
monachisme médiéval, y compris chez ies cisterciens, ne pouvait se référer
qu'aux valeurs spirituelles de la Régle et non 4 une pratique effective de
sa lettre; cf. §. LECLERCQ, «Qu'est-ce que vivre selon une régle», CollCist

32 (1970, p. 155-163.
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pitre 58 de [a Regle avec ses criteres de discernement :
chercher Dieu, &tre empressé au service de Dieu, 4 l’obéis—‘
. sance, aux humiliations !, ,

- La troisiéme enfin concerne la stabilité. Le choix monas-
tique comporte un engagement par rapport 4 une com-
nlnux?auté établie dans un lieu précis, ainsi qu'a une ins-
titution qui doit correspondre 3 lintention premiére de
la’ conscience, c'est-d-dire au propos qui a motivé le pas
Qeﬁnitif (44-51) ou le motive, 'l sagit d’'un novice. L'ins-
titution en effet est au service d'un appel spirituel et doit
donner les moyens de le réaliser; les personnes qui en
sont membres ne sont pas i3, c'est évident, pour assurer
sguiement le ben fonctionnement de Ia m':iison ou elles
vivent..,

, Sur de tels fondements un dialogue fructueux dans
Eobe{ssance est possible; il ne peut y avoir d'obéissance
paﬁrfaxte — celle de l'amour qui va jusquau bout de huj-
méme — que sur la base de ce qu'en langage moderne
on appelle un contrat, cest-d-dire une délimitation des
droits et des devoirs des parties. Ce qui pourrait paraitre
{narchandage est, pour Bernard, une condition destinée
4 rendre possible une relation libre dans le respect d
Ia conscience. pee

Le monachisme traditionnel, en se restreignant i la
seule bonne intention — méme celle de la charité —
pouvait engendrer la confusion et ne pas vraiment cionner,
une formation. Or on retrouve la méme confusion chez
nes contemporains, dans la mesure o la conscience se
pfzrd dans les impressions changeantes de la subjectivité
?est ainsi que le dialogue — dont on parle beaucoup -
échoue a cause d'une prise en compte trop immédiate
de la subjectivité et d'un manque de repéres institués

1. RB S8, 7.
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Bernard donne deux critéres fondamentaux pour que
je dialogue soit authentique:

— Le respect par T'autorité de la conscience personnelle du
frere, afin d'étre au service de l'appel de Dieu qui s’ex-
prime en celle-ci.

_ Mais aussi Pinvestissement volontaire de lintelligence du
frére pour comprendre esprit dans lequel lautorité, lins-
titution et la régle commandent et prescrivent.

Cette formation 3 l'obgissance est du méme coup une
formation au vrai sens de la stabilité. Celleci en effet
est une fidélite a lélection premiére; elle garde mémoire
de lengagement de la conscience qui a éprouvé l'au-
thenticité de son propos en discernant la justesse de son
intention. Une telle fidélité peut méme amener un chan-
gement de lieu et de communauté. Ainsi, fe fond de la
stabilité ne consiste pas dans la seule matérialité des
lieux, mais dans un regard de foi et une mémoire vive
qui permettent de poursuivre de facon cohérente un
chemin précis; de plus, «le nécessaire stable» donne une
grande force aux médiations humaines — lieux, supérieurs,
régle — qui, sans &tre idolatrées, ne peuvent étre traitées
3 la légere car elles ont une valeur divine. La lecon du
De praecepto de Bernard peut donc aider tous ceux 4
qui un engagement dans la durée fait peur, voire semble
impossible.

2. Spiritualité el pratique

Si elle ne pourvoyait pas «a Pordonnance extéricure
de la vie, Pordonnance intérieure serait impossible, selon
le principe ad interiora per exteriora ' ». Or linfluence
réciproque de lintérieur et de l'extérieur n'est pas sans
rapport avec la mystique d’incarnation des cisterciens,

1. P. StEvENs, «Rectitudo Regulae», ColiGist 9 (1947, p. 137.
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chére a4 Bernard en particulier : Dieu lui-méme, dans sa
pédagogie, est venu chercher 'homme dans la chairl. En
. ce sens, le livre de I'Apologie® recommande — aprés avoir
hlonguement rappelé que la charité est premiére et 'em-
porte sur tout ~ de ne pas oublier 'observance exté-
rieure : selon Paul, c'est le charnel qui vient d’abord,
ensuite le spirituel (7 Cor. 15, 46). De fait, la pratique
de la Reégle est une maniére de donner coIps 4 son
propre esprit et de vivre de cet esprit incorporé : les
deux sont inséparables. Clest pourquoi Bernard et Pierre
le Vénérable qui font chorus dans le primat donné 3 la
chatité et 4 I'humilité se séparent cependant en ce qui
concerne le rapport de Pextérieur avec lintérieur, du spi-
rituel avec le charnel et le matériel3.

Le bas Moyen Age et la Renaissance, avec le déve-
loppement «séculier» de la vie religieuse — ordres men-
diants puis jésuites ~, ont contribué i rendre la vie Spi-
rituelle accessible aux gens dans le monde, grice i une
pédagogie d’exercices spirituels et de temps fortement
structurés dans la journée. Pensons, par exemple, aux
Exercices d'Ignace de Loyola, mais aussi aux ouvrages de
Francois de Sales et aux méthodes d’oraison trés direc-

L SCr11, 7 (SC 414, 248-251).

2. Apo 14 (SBO NI, 93, L. 23 — 94, |. 11).

3. Pierre le Vénérable instaure un dualisme spiritiel. En wvoici un
exemple 4 propos du travaill manuel ; «Oui, protégés par la charité,
nous nous reposons loin du travail des mains en proposant des travaux
meilleurs parce que — nous taisant sur Fexercice de nombreux travaux
spirituels ~ il 2’y a qu'un insensé pour nous contredire sur le fait qu'il
est meilleur de prier que de tailler des arbres, au dire méme de FApdtre :
Lexercice sert peu, mais la pidté est utile 4 tout'» (ConsTABLE The
Letlers, n°28, p. 92). Voild une interprétation trés personnelle de la
phrase de I'Apotre. L'Abbé de Cluny ne semble pas envisager un instant
que le travail puisse étre le lieu de la priére. Il y a donc chez lui une
distinction nette entre ce qui reléve du domaine spirituel et ce qui
reléve du domaine corporel el matériel.
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tives de I'Ecole francaise. Sans oublier les devoirs d'étar,
ces spiritualités ont insisté sur 'intériorité, en privilégiant
le «mental», au sens ol on entend ce mot dans «'oraison
mentale». Le temps des «exercices» était alors bien dis-
tinct du reste de la journée?. Ces écoles favorisérent des
progrés considérables dans l'expérience spirituelle’ pour
tous; mais paradoxalement le risque en était de séparer
globalement la vie spirituelle de la vie profane, lintérieur
de Pextérieur, et finalement Pascése de la mystique.

La mystique de I'Incarnation des cisterciens les invite
a4 ne pas réserver la vie spirituelle et la priere 3 cer-
taines heures. 1l leur appartient, au contraire, de 'étendre
a la journge entiére et en particulier au travail manuel,
celui-ci étant accompli comme une suite du Christ dans
son humanité. Bt le moyen privilégié pour donner corps
4 cette spiritvalité d'incarnation n’est autre que la pra-
tique de la Regle. _ i

A l'heure ot pour beaucoup de personnes les repéres
disparaissent, o0 la rupture entre religion et culture
déracine beaucoup d’hommes et de femmes de leur
terreau traditionnel et les pousse 4 chercher dans toutes
les directions, sans toujours trouver d’issue, il est permis

1. Cf. l'analyse de P. Salmon, «L'ascése monastique et les origines de
Citeaux», dans Mélanges saint Bernard, Dijon 1954, p. 268-283. PO}H
Pauteur, mettre {accent sur les traités des vertus, la maitrise de§ pu.ls.~
sances et des facultés psychologiques fait perdre de vue la finalité spiri-
welie de la Régle en tant gue telle. 1l reconnait une influence d’u. Pseudo-
Denys dans cette conception plutdt «mystique» de la vie chrenefme oll
l'ascése consiste surtout 3 écarter fes obstacles, et 4 permettre 4 I'dime de
se vider du créé pour s'ouvrir au divin. Il remarque que l'insistance sus
la charité, Pintention, lintériorité se trouve déja chez Lanfranc et_ c}?ez
saint Anselme. A propos de Cluny, il note : «L'ascése concréte et ob{elctive
des observances réguliéres avait cédé la place 4 un effort plus intérieur,
centré principalement sur Jes exercices des vertus, en attendant qu’on en
arrive aux Exercices spivituels» (ibidem, p. 275).




130 INTRODUCTION DU DE PRAECEPTO

de se demander si les spiritualités «modernes» de Pin-
tériorité sont suffisantes. Une incarnation, une pratique,
:ne sont-elles pas plus que jamais nécessaires & une véri-
table démarche spirituelle? La vie spirituelle ne viendrait
pas alors uniquement de lintérieur, mais aussi bien de
Pextérieur car le corps — la pratique, l'ascése — infor-
merait Uintérieur lui-m&me. Du reste, l'ensemble de ia
réflexion spirituelle au cours de ce siécle va, par nombre
d'aspects, dans ce sens.

3. Pour une mordle de situation

Pour 'homme moderne, la conscience est d'abord lige
4 la subjectivité et aux intentions : il lui suffit d’étre sincére
et en accord avec soi-méme 3 un moment précis, méme
si cela comporte un abandon d'engagements pris anté-
rieurement. Il est vrai que face aux situations nouvelles
et ambigués, il n'est pas facile d’évaluer la moralité de
nos actes. Or, on I'a dit, cette méme difficulté était cou-
rante au xXuc siécle.

Pour y répondre, la moerale augustinienne, qui inspirait
le monachisme traditionnel, s'était développée sur deux
lignes dont il n'est pas aisé de faire la synthése:

— l'une, objective, «sacramentalisante », donne du mal lex-
plication suivante : I'ceuvre de Dieu, parfaite en elle-
“méme, passe par les médiations concrétes de la Réveé-
lation; si donc un défaut se présente, c’est la volonté
de Thomme qui I'a introduit.

— l'autre, subjective, se contente de la bonne intention,
celle de la charité,

D’ol une contradiction chez certains hommes du Moyen
Age : si Dieu est présent, pensent-ils, toutes les conditions
surnaturelles de I'action sont remplies et une défection, une
erreur ne peuvent s'expliquer que par la faute humaine.
Cependant, si P'erreur en question procéde d'une bonne

j
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intention, elle est excusée!l. Ce genre d'oscillation est celui
de 'homme moderne qui, 4 la fois, exalte la tolérance et
la liberté de conscience jusqu'd se faire origine et maitre
des valeurs — cela revient 4 une morale de Pintention —
mais qui, en méme temps, se montre extrémement sévére
au plan collectif pour tout échec, tout acte aux consé-
quences fAcheuses, cherchant 3 tout prix des responsables.
Au plan collectf, Perreur est alors considérée comme une
faute. Cette séparation entre le domaine privé et le domaine
collectif, social et politique, correspond 4 une séparation
entre la subjectivité et l'objectivité morale.

Nous avons vu que, pour Bernard, il n'en est pas ainsi.
Chez lui, la bonne intention doit saccompagner dune
recherche authentique de la vérité (35-41). Ce n'est qu'a ce
prix qu'elle est récompensée dans le cas ol elle s’est trompée
sur la nature d'un acte (41). La doctrine des «quatre oeils»
montre 4 'envi qu’entre le mal et le bien absolus se trouve
une zone intermédiaire ol le volontaire intervient, sans étre
laissé toutefois 4 la seule intention. Les choix personnels,
pour étre justes, doivent tenir compte d'un certain nombre
de facteurs, a savoir: les intentions fondamentales de la
conscience, les engagements préalables et leur environ-
nement, la répercussion sur autrui des décisions qu'on va
prendre, la liberté qui se traduit par un investissement réel
dans le choix, un travail rigoureux de discernement puis-
samment soutenu par linvestissement de la volonté?.

1. Cf. p. 120, n. 4.

2. A linverse, Bernard a su détecter les effets d'une volonté mauvaise
qui, sous couvert de droit et de morale, fait prendre un mal pour un bien :
ainsi, 4 propos de la question de ses deux interfocuteurs sur la possibilité
dréire relevé du veeu de stabilité quand un nouvel abbé n'a pas été élu
régulidrement (Pre 55, 1. 1 s, p. 264). La siluation leur sert en fait de pré-
texte et Bernard cite 4 I'appul ce quil appelle «le bon mot du sage»:
«Celui qui veut rompre avec son ami en cherche loccasion» (Prov. 18,
1 cité en Pre 56, . 31-32, p. 268); cf. p. 119, n. 1.
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Il 'agit donc d'une prise en compte de notre histoire
personnelle et de la complexité des situations. Bernard
» qui dut servir d'arbitre dans des conflits difficiles le savait
par expérience. La doctrine spirituelle qu’il propose, tout
en ne séparant pas la subjectivité et I'objectivité morales,
nest rien moins que tranchée et partiale comme on a
voulu parfois le faire croire!

4. Vocation et état de vie

Pour cerner les distinctions entre vocation et état de
vie, il est utile de recourir 4 la notion de «conseil», trés
riche chez Bernard. Le conseil constitue un premier pas
vers la liberté — liberté de conseil — qui s'engage dans
le sens du bien et dans le rejet du péché. La conscience
est le lieu de cette liberté inviolable qui consent aux
appels de I'Esprit. A ce niveau, la seule valeur irrécu-
sable est celle de I'obéissance a Dieu méme. Aussi doit-
on savoir gré & Bernard de n'avoir pas opposé liberté et
obéissance. En effet il n'a pas fait de cette dernigére un
absolu dans ses médiations humaines, ce qui ne fut pas
toujours le cas dans la vie religieuse.

Mais la conscience se trouve alots «en situation», c’est-i-
dire quelle doit s’engager concrétement en fonction de la
capacité de la personne. Celle-ci doit prévoir si elle pourra
construire jusqu’au bout sa «tour» selon son intention per-
sonnelle — trés variable dailleurs, nous l'avons dit, d'un
individu & lautre alors quils sont placés dans la méme
situation. L'intention devient donc 'objet d'un discernement
spirituel précis et rigoureux dont l'ultime critére n'est autre
que la conscience elle-méme qui «juge de tout et n'est
jugée par personne» (I Cor. 4, 3)?, qui n'est pas non plus

1. Cf. le beau développement de Bernard dans Div 34, 2-3 (SBO VI-1,
229-231).
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divisée en elle-méme car: «Heureux celui qui ne se juge
pas lui-méme en ce quil veut fairel.» 1l ne s’agit donc pas
d'une intention avec une connotation d’'immédiateté et de
subjectivité.

Le résultat de ce discernement, de cette démarche per-
sonnelle, est alors assimilé 4 un appel de Dieu dont la
volonté s'exprime i travers la voix pressante de la
conscience. On peut, 4 ce sujet, parler de vocation au
sens ol la vocation est une réponse consentante 4 un
appel précis de Dieu, qui engage une vie dans la durée?
La vocation n'est pas, dans ce contexte, un état de vie
spécifique, sacerdotal ou religieux, comme on l'entend
souvent. Il n'y a pas en effet 4 opposer les conseils et
les préceptes en assignant les conseils évangéliques 4 Ja
vie religieuse avec ses trois voeux de chasteté, de pau-
vreté et d’'obéissance?, comme si les conseils et les pré-
ceptes étaient la base d'états de vie différents. Pour
Bernard, les voeux somt une fagon de suivre le Christ;
ils ne sont pas séparables de I'humilité et de la charité
— elles appartiennent au «nécessaire immuable» (7-8) —

qui constituent pour tous les chrétiens des «préceptes».

i. En termes ignatiens, on dirait qu'aprés une élection en bonne et
due forme, on ne doit pas revenir en ariére. Cf. IoNACE DE LOYOILA,
Fxercices Spirituels, n° 318, 5° régle, Paris 1982, p. 140.

2. Cf. art. «Vocation», DSp 16 (1994), col. 1081-1167.

3. Bernard reconnait la légitimité d'une diversité d’observance : tous
ne vivent pas de la méme fagon «selon la Régle»; il fait un paralléle
avec les chrétiens qui «ne pratiquent pas tout ce qui est dans I'Evangile,
mais qui tous vivent selon IEvangile» (Pre 48, 1. 9-11, p. 252). Il ne
semble pas ici faire plus de différence qualitativement entre vie religieuse
et vie chrétienne qu'entre les différents degrés de pratique de la rggle
dans la vie monastique. Aujourd’hui encore, pour la vie religieuse, nous
pouvons constater une trés grande diversité dans la fagon de vivre le
voeu de pauvreté au plan personnel et communautaire. ~ Sur les vosux,
of. art. «Veeu», DSp 16 {1994), col. 1167-1195,




134 INTRODUCTION DU DE PRAECEPTO

Bernard rejoint ainsi 'appel universel i la sainteté mis
en lumiére par Lumen Gentium'.

i Bernard se distingue de la conception sacramentalisante
de la vie religieuse — dont semble avoir fait preuve, nous
l'avons dit, Pierre le Vénérable — méme si l'expression
«second baptéme» quil emploie peut paraitre aller dans
ce sens (54). En fait, pour lui, c'est le pdle «angélique»
et céleste de la vie monastique qui en constitue le
prophétisme? parce quil exprime de fagon particuliere
— en paralléle avec le lien du corps et de I'#me (60) —
«le déjd 1d et le pas encore» de la foi, propre 4 toute
vie chrétienne (59-60)3. Ainsi Bernard privilégie le pble
spirituel — y compris en sa dimension charismatique ~ et
prophétique de la vie monastique plutdt que son pdle
institutionnel, sans quitter cependant la médiation concréte
de la Régle.

Beaucoup de chrétiens en quéte auvjourd’hui dune
méthode personnalisée pour vivre l'appel universel a la
sainteté pourraient étre aidés par ce genre d'orientation.
La spiritualité de Bernard permet en effet de vivre «sous
une régle» — et non de facon vague, «selon une régle»
- avec bien slir toutes les adaptations nécessaires de la
Regle 4 une situation de laics, L'adage ad interiora per
exteriora se montre porteur d'une clanté et d'une effi-
cacité trés large. En effet, la fidélité incamée dans une
«pratique», dans une «Régle», facilite le discernement
lorsque certaines situations difficiles se présentent, car elle
vy projette sa lumiére propre, celle de l'expérience, et

1. ConcGiLE VATICAN I, Lumen Gentium, chapitre V.

2. Bemnard a développé ces différentes dimensions de la vie monas-
tique dans un sermon <«lors du travail de la moisson» (Zak 3, SBO V,
222-228).

3. Cf. I'Introd. p. 111-113 et les notes; ainsi que celles sur le texte,
p. 273, n. 3, p. 276, n. 2 et p. 278, n. 1.
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encore elle permet de maintenir une continuité dans les
fluctuations d'une histoire qui fait vite perdre la mémoire!!
En somme, sans devenir moines, certains chrétiens rejoin-
draient le «charisme cistercien» et finalement ce que l'on
a appelé «l'ascétisme chrétien» des premiers sigcles en
adoptant une orientation de ce genre. Pour celui-ci, la
vie baptismale était un engagement évangélique radical
et la vie monastique — seule forme de la vie religieuse
4 leur épogque ~ n'érait pas clairement distinguée de la
vie chrétienne; ce trait apparail netternent dans les Régles
de saint Basile.

Le génie propre de Citeaux est d'avoir su se donner
les moyens d'un réalisme spirituel, face dun cbté 4 un
monachisme institutionnel et traditionnel, sérieux certes,
mais trop compromis avec le monde; face de Pautre 2
une «spiritualité évangélique» utopique qui risquait de
perdre toute forme et de partir &4 la dérive. Ces risques
sont permanents et resurgissent, d'une maniére ou d'une
autre, dans toute vie chrétienne. Citeaux a su intégrer le
dynamisme évangélique et le canaliser en lui donnant
corps par une pratique effective de la Régle de saint
Benoit. Saint Bernard en a tiré toutes les conséquences
dans le De praeceplo qui peut, de ce fait, contribuer i
assurer la doctrine et la pratique du discernement spi-
rituel si nécessaire en notre temps, en ces années qui
sont les notres,

1. Cf. nos remarques, p. 127 s, i propos de la formation 3 la sa-
bitité. Les exemples dans lhistoire de la vie religieuse sont nombreux
o les résultats d’'une évolution n'ont rien 4 voir avec les propos des
fondateurs. Par bien des cétés, il en allait ainsi du moenachisme béné-
dictin traditionnel au temps de la réforme de Citeaux : la fidélité effective
4 la Régie apparut ajors comme le seul moyen de retrouver I'authen-
ticité de la vie bénédictine et de la maintenir stable dans le temps.
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VII. LA PRESENTE EDITION

Suivant les principes adoptés pour les (Fuvres com-
pletes de Bernard publiées aux Sources Chrétiennes, c'est
le texte des Sancti Bernardi Opera qui est réutilisé dans
ce volume; on le trouve au tome III de l'édition pro-
curée par J. Leclercq et H. Rochais (1963), p. 241-294;
la pagination de cette édition est du reste rappelée dans
les marges du texte ici proposé.

A. Divisions

Nous n’avons pas retenu les vingt divisions, en chiffres
romains, que Mabillon avait données avec titres. Ces divi-
sions en chapitres ne sont pas suffisamment attestées dans
la meilleure tradition manuscrite. Nous en avons introduit
de nouvelles qui sefforcent de mieux faire ressortir les
articulations de louvrage. En revanche, nous avons fait
ndtre la numérotation en paragraphes, provenant du pré-
décesseur immédiat de Mabillon, Jacques Metlo Horstius
(1641)! et adoptée par le Mauriste. Elle est devenue
usuelle.

Plusieurs manuscrits présentent quelques sous-titres som-
maires (capitula), mais ces séries ne sont pas identiques,
et certainement pas originales. L'édition de J. Leclercq et
de H. Rochais a repris la séric du manuscrit Lilienfeld
96, qui est du xm® siécle. Nous l'avons supprimée du
texte latin, mais nous en avons donné la traduction dans
les notes. En revanche, nous avons jalonné le texte d'autres
sous-titres qui nous ont semblé plus appropriés.

1. Apud Joannem Kinchium, sub Monocerote veteri, 6 tomes en 2 vol,
Nous navons pas réussi @ mettre la main sur cette édition {(corres-
pondant 3 JANAUSCHEK, Bibliographia Bernardina n°® 1002) mais sur une
autre édition dont le titre développé est le méme, mais &ditée 2 Paris
en 1645 (JanauscHeR 1026), Nous avons également trouvé deux autres
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B. Corrections apportées au texte critique
du De praecepto

(* = corrections déji proposées par J. Leclercg).

SBO au lieu de §, L, p. Lecon corrigée
*254, 10 tamdem Praef, 6, 146 tandem

254, 17  quominus Praef, 15, 146 quo minus

261, 22 eius 11, 26, 172 eis

*267, 17 aeque 20, 1, 190 aequa

269, 1 authenthica 21, 20, 194 authentica
273, 11  sequeretur 28, 8, 208 sequeretur?
274, 26 omni oboedientia 30, 19, 212 omni inoboedientia
275, 9 artior 31, 6, 214 arctior

276, 21 si quidem 32, 37, 218 siquidem
*279, 13 abque 36, 15, 228 absque

283, 2 aliud 43 6, 242 illud

284, 22  artiora 45, 9, 248 arctiora

*288, ¢  quadammodo 52, 6, 260 quodammodo
290, 21 accipi, 56, 26, 268 accipi

290, 27 cessari 56, 33, 208 cassari

292, 20 gquomodo 60, 1, 276 quo modo

éditions qui correspondent & JanauscHek 1008 et probablement 3 JANAU-
SCHEK 1100 (car il manque la moitié inférieure de la page de faux-
titre). Les références précises du De praeceplo dans ces 3 éditions
anciennes (un exemplaire de chacune est conservé 4 la Casa genera-
lizia Cistercensi 5.0. 4 Rome) sont les suivantes: 1° (JanaUsCHEK 1008)
Diyi Bernardi Abbatis Claraevallensis operum tomus I, Parisiis e typo-
graphia regia 1642, p. 163-218; 2° (JanauscHex 10206) Sancti Palris Ber-
nardi Claracvallensis Abbatis Primi meififlui..., Parisiis 1649, t. 1V, p. 73-
84 (cet ouvrage contient les tomes reliés 4 la suite mais avec pagination
paeticuliére pour chaque tome); 3° (JanaUsCHEK 1100) Sancti Patris Ber-
nardi Claraevallensis Abbatis Primi melliflui..., [Parisiis] 1658, t. IV, p. 73-
84 (la disposition et la pagination de cet ouvrage sont identiques au
précédent).
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LIBER DE PRAECEPTO
ET DISPENSATIONE

Domno abbati Columbensi, frater Bernardus, abbas
dictus de Claravalle: valere in Domino semper?.
Rescriptum meum ad epistolas duorum Carnotensivwm
quorumdam monachorum, vobis primum, ut promiseram,
5 destinare curavi, ubi et aliud quoque impletum est quod
fussistis®.
Nam cum breviter rescribere decrevissem, et epistolis
epistolam tantum reddere velle coepissem, hortatu vestro
in libri, ut cernitis, longitudinem protraxi stilum, et ut in

10 pluribus plures possint aedificari. Quod opus cum a vobis

perlectum fuerit, tunc non ipsis, ad quos factum est, sed
eorum prius reddatur abbati, et sic demum ad ipsos, «si
iusserit abbas», perveniat. Monachi quippe sunt, et ex
lege suae Regulae sine nutu abbatis, sicut dare, ita et

15 accipere datas prohibentur epistolas. Nam et ob hoc

maxime diu, sicut scitis, multum licet rogatus ab eis,
respondere tardavi, quod, ut mihi videbatur, ignorante

a. cf. Phil. 4, 4 b. cf. Gen. 47, 30

t. T Sagitil de amplification du traité ou d'une autre tiche d'ordre
diplomatique? L'expression est elliptique et ne permet pas de trancher.

2. RB 44, 53; elc.

3. Cf. RB 54, 2-3 (accipere aut dare sine praecepto abbatis). A noter
pour les notes de l'ensemble du traité: les références précédées de

LIVRE DU PRECEPTE
ET DE LA DISPENSE

LETTRE A L'ABBE DE COULOMBS

Au seigneur abbé de Coulombs, frére Bernard, dit abbé
de Clairvaux : portez-vous bien 4 jamais®.

Ma réponse aux lettres des deux moines chartrains,
c’est d'abord 2 vous, comme je I'ai promis, que je prends
soin de Padresser, 4 peine accomplie également l'autre
chose que vous m'avez commandée®’,

Jenvisageais d'écrire briévement et je penchais pour
répondre 4 des lettres par une simple letire, mais, sur
votre conseil et afin qu'une plus ample matiére puisse
profiter 2 un plus grand nombre, fai donné a ma litté-
rature, vous ke voyez, les proportions d'un livre. Aprés
I'avoir parcouru, veuillez transmetire cet ouvrage non pas
4 ceux pour lesquels il a été composé, mais en premier
lieu 4 leur abbé; qu’ensuite seulement il leur parvienne,
«si 'abbé le permet?». Ils sont moines et, selon la loi
de leur Regle, il leur est défendu d’envoyer des lettres
et tout autant d’en recevoir sans I'assentiment de 1'abbé3,
Drailleurs, si, malgré leurs instantes pri€res, j'ai longtemps
tardé 3 répondre, Cest — vous le savez — 4 cause du fait
qua mon sentiment ils avaient eu l'audace d'écrire et

«cf.» sont des allusions ayant un rapport textuel avec un verset de la
RB ou du moins ayant un sens identique; les citations sont entre
guillemets dans le latin et le frangais.
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»

abbate scribere illas epistolas et mittere praesumpsissent.
Nec falso id suspicatus sum, uti postmodum liquido
comperi.

Ego coepto operi, quod quidem legentibus apparebit,
«epistolae» nomen indideram : sed quoniam pro nomine
modum, vestro obviante mandato, ut promiseram, non
servavi, liber, si judicatis, non epistola censeatur, Et quia
inter multas quaestiones, quae ibi a me sobvuntur, id prae-
cipue subtilius utiliusque pertractatur, quaenam liceat prae-
cepta, et per quos et quatenus dispensari, detur ei titulus :
«De praecepto et dispensatione», nisi vobis aliud forte
congruentius videatur.

1. Cf. RB 54, 5.

2. * Cf. SENEQUE, Ad Lucil. X1, 85, 1: Quod si facere voluero, non
erit gpistola, sed liber, «Mais si je l'entreprends, ce sera la matidére non
d'une lettre, mais d'un livce» (trad. H. Noblot, CUF, 1. 3, Paris 1957,
p. 126). Bernard semble bien faire allusion a cette formule de Séneque,
Il avait déja opposé «lettre» et «livre» dans les premiéres lignes du
Prologue; dans ses dernidres lignes, il va revenir A cetie excusatio, avec
le mot excuset. L'opposition entre lettre et livre se retrouve enfin dans
les toutes derniéres lignes du De praecepto. Clest la seule ailusion 3
ce mot de Sénéque qu'ait faite Berpard. Mais il s'est souvent plaint,
dordinaire sous le mode litéraire de |'excusatio (cf. Recuetl, 1. 3, p. 16-
32), de la contrainte subie par suite du peu de longueur de fa lettre.
Il faut déjd poser la plume..: Ape 15 (SBO I, 94, i. 12); Ep 7, 18,
L. 1-3, S§C 425, 192; Ep 88, 3 (SBO VII, 234, 1. 8). la bridgveté épisto-
laire exige...: £p 77, 15 (SBO VIL, 196, 1. 14); Ep 78, 13 (id, 210, 1. 2);
Bp 126, 9 (id, 316, L 19); Ep 190, 26 (SBO VIII, 38, 1. 23); Ep 253,
9 (id., 153, 1. 24); 338, 2 (id,, 278, L. 12); 362, 2 (id, 310, . 18). Dans
les sermons parlés ou éciits, ce théme revél une forme un peu diffé-
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d’envoyer ces lettres 4 linsu de I'abbél. Or, mes soupgons
wétalent pas faux, comme jai pu le constater plus tard
avec certitude.

Quant 4 moi, au début de ce travail — le lecteur s'en
apercevra —, je lui avais imposé le nom de lettre, mais,
puisqu'en m’acquittant du mandat regu de vous, jai
dépassé, comme promis, la mesure de ce genre, que ce
soit désormais un livre, si vous le jugez bon, et non pas
une lettre?. Or, parmi beaucoup de questions que j'y
réscus, je traite 4 fond, de maniére particuliérement précise
et utile?, celles-ci: quels préceptes est-il licite de sou-
mettre 3 une dispense, par qui et jusqua quel point?
Que par conséquent ce livre recoive pour titre Le Pré-
cepte et la Dispense, 4 moins qu'un autre ne vous semble
convenir davantage.

rente, mais if reste 4 la fois littéraire et personnel; Bernard est «un
homme qui tremble lorsquil doit parler et qui n'a pas le droit de se
taire» (SCr 74, 1, SBO II, 240, |. 9.

3. Jeu de mots: subtilius-wtitius L'adjectif «utile», chez Bernard, a
souvent une connotation de salut: est «utile» ce qui contribue au salut
(cf. Miss 3, 14, 1. 2, SC 390, 200; Pent 3, 8, SBOV, 175, 1. 25, etc).
Pour la traduction de subtilius, ¢f. FrREUND, Grand dictionnaire de la
langue latine, trad. N. Theil, Paris 1855, subtilis (D fig.: «fin, délicat,
fait avec soin, exact, scrupuleux, minuticux» (trés classique en ce sens).
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3

Qua mente iam tacebo?

Qua fronte tamen loquar?

Crebris epistolis et nuntiis cogitis me aut propriam prodere
imperitiam, aut officium renuere caritatis. At ego malens sine
illa quae inflat, quam absque illa quae aedificat®, inveniri,
victus tandem precibus vestris, duris inicio nodis ungues
teneros et, ut vereor ego, non aliud quam terendos. Sed hoc
incassum. Nam mea me, ut scribitis et praescribitis, tam
absentis scripta quam verba praesentis arguunt excusantem.
Quis enim iam relinquitur mihi vel de impossibilitate cau-
sandi locus, praesertim apud vos, qui ex ore et corde meo
satis certum tenere vos creditis quantum possim in talibus?

Fidei proinde vestrae, non meo fidens ingenio, abyssum
ingredior quaestionum, nesciens — Dets scitd — qua emer-
surus. Praesto caritas erif, utinam ita et veritas. Si quo
minus, excuset effectum defectus potius ingenii: volun-
tatem certe non culpabitis.

Tentabo autem easdem, si potero, quaestiunculas sub
epistolari cunctas brevitate redigere, etsi non epistola brevi.
Mirum siquidem non est, si fuero ego longior in expo-
nendo, cum vos tantum eas ponendo, duas, et ipsas satis
longas, epistolas texueritis.

c. cf. TCor. 8,1 d II Cor. 12, 2

1. Cf. Leciercq, Recuedl, t. 3, p. 27 : «Le premier [paragraphe] débute par
upe alternative exprimée en deux formules entigrement paraliéles; méme
nombre et méme espiéce de mots, mémes sonorités... Stace, Pline et les
auteurs antiques, au Moyen Age Paul Diacre, Sedulius Scottus, d'autres
encore, avaient commencé volontiers par ces points d'interrogation, par cette
addubitatio. Ici le procédé traduit une hésitation qui fut réelle et longue.»

2. P Formule d'inspiration cicéronienne (fn Verrem actio 2, 172).

3. ¥ Adaptation malicieuse d'un fragment de réplique de PLAaUE, Psen-
dolus (I1, 2, 64%) : «Clest pour rendre cet argent, et non pour le perdre que
mon maitre m'a envoyé. Et toi, je le sais, {'en suis certain: tu as la figvre
de ne pouvoir jeter tes griffes dessus (Nam certe scio : hoc febrim tibi esse,
qui non licet huc incidere ungulast» (&d. A. Emout, CUF, Paris 1938, p. 58).
Avec une pointe d'ironie envers lui-méme, Bernard semble suggérer que,

PROLOGUE 147
PrROLOGUE

Dans quel esprit me tairaije encore?

Mais de quel front parlerai-je’?

Par de fréquentes épitres? et par des messagers, vous me
forcez ou bien 4 trahir ma propre incompétence, ou bien 2
refuser un service de charité. Et moi, préférant &tre trouvé
sans ce qui «enflex» plutdt que dépourvu de ce qui «édifie®»,
vaincu enfin par vos priéres, je jette sur des noeuds resserrés
mes tendres griffes3 et, je le crains, au seul risque de les y
casser. Cela méme en pure perte. Pourtant — vous me Pécrivez
et me Yobjectez —, absent ou présent, mes €crits comme mes
paroles dénoncent la fausseté de mes excuses. Quelle latitude
mest donc laissée ne flit-ce que de prétexter limpossibilité?,
notamment auprés de vous qui &tes si convaincus de tenir
de ma propre bouche et de mon propre cceur la preuve de
mes capacités en pareil domaine?

Me fiant donc i votre confiance, non 4 mon intelli-
gence, j'entre dans l'abime de vos questions, ne sachant
— «Dieu le saitd!» — par ol jen émergerai. La charité
sera présente, puisse-t-il en &tre ainsi de la vérité! Dans
le cas contraire, alléguez plutdt mon insuffisance intel-
lectuelle, car vous ne pourrez mettre en cause ma volonté.

Jessaierai, si possible, de faire tenir tous ces petits
sujets d’étude® dans les limites de la briéveté épistolaire,
méme si la lettre ne sera pas bréve. Rien d’étonnant du
reste si je suis un peu long dans mon exposé puisque
vous, simplement pour poser vos questions, vous avez
tissé deux épitres, et passablement longues.

514l est vrai qu'il écrit sur demande et apsés avoir été longtemps sollicité, il
est tout aussi vrai que le sujet le passionne et qu'il est content de pouvoir
exprimer son opinion (cf. J. LECLERCQ, «L'écrivain», BdC, p. 529-532. 540).
4. Cf. RB 68, 2. _
5. Voir FREUND, Grand dictionnaire de la langue latine, trad. N, Theil,
Paris 1855, quaestiuncula : «petite recherche scientifique, sujet d'étude>»
(erés classique).”
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1. Prima igitur quaestio circa Regulam nostram versatur,

‘de qua, nisi fallor, et reliquae omnes, aut paene omnes,

priuntur, Quaeritis nempe, regularis illa institutio quomodo
et quatenus sit pensanda profitentibus eam, utrum vide-
licet cuncta quae continet putanda sint esse praecepta,
consequenter et damnosa transgredienti, an consilia tantum
vel monita, et ob hoc nullius aut non magni sit ponderis
ipsorum professio, nullius aut non gravis culpae ipsorum
praevaricatio, an certe quaedam sint deputanda imperiis,
quaedam pro consiliis reputanda, quo partim ea liceat,
partim non liceat omnino praetergredi. Et si hoc ultimum
detur, distingui a2 me tunc demum certos ac propriae
cuiusque partis limites flagitatis, ne cui forte per varias
sui sensus opiniones licentius vagandi detur occasio,
sicque liguare culicem et camelum glutire?® contingat, si
nesciat quanium curae vel operae suae quibusque debeat
observantiis.

Hic est, quantum recolo, totus vestrae illius partitionis
sensus, etsi non verba. Quod autem subiungitis et per-
gitis inquirere de oboedientia, quibus gradibus distin-
guatur, quibus claudatur limitibus, ad eamdem pertinere
arbitror divisionem, quippe quae in decretis regularibus
praecipua habetur; et puto, cum ad illam satis responsum
fuerit, de ista iam nif supererit quod ambigatur,

1. a. Matth. 23, 24 (Patr.)

1. * Pour ce verset de Matth, Bernard emploie toujours (ici et en
4 autres lieux) le verbe liguare («rendre un liguide limpide») au lieu
de excolare (Vg) qui signifie «filtrer 4 travers une passoire». Plusieurs
mss de la VI et plusieurs Péres, dont Augustin et Grégoire le Grand,
écrivent Hguantes.

2. Ce verbe annonce Pre 11, 1. 4.5, p. 168, ici: limites.
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Chapitre premier : L’'OBEISSANCE

I. DISPENSE ET HIERARCHIE DES VALEURS

1. la premi€re question tourne
donc autour de notre Régle et, si je
ne me trompe, toutes les autres, ou
presque, en découlent. Vous demandez, n'est-ce pas, de
quelle maniére et dans quelle mesure linstitution réguliére
doit s'imposer aux profés : si ses points doivent étre regardés
comme des préceptes et par conséquent comme domma-
geables pour le transgresseur, ou seulement comme des
conseils ou des avis; dés lors, en faire profession n'aurait
pas ou peu d'importance, s'en écarter ne compoitterait pas
de faute ou du moins pas de faute grave; ou bien, si cer-
tains points doivent &tre pris pour des impératifs et cer-
tains autres comme des conseils, il serait donc permis
d'omettre les uns, mais absolument pas les autres. Dans ce
cas, vous demandez alors, avec instance, que je trace enfin
des limites certaines 4 chacune de ces deux catégories. I
ne faut pas que, daventure, quelqu'un ait Foccasion de
ségarer au gré des opinions variables de son propre sen-
timent, et ainsi de «filtrer le moucheron et davaler le
chameau®l», faute de savoir quel soin ou quelle appli-
cation il doit apporter aux observances.

Voild, autant que je me le rappelle, l'exposé complet de
la classification que vous proposez, méme si ce ne sont pas
vos expressions. Quant 4 ce que vous ajoutez et persistez 4
demander sur l'obéissance, les degrés quon y disceme et
les limites on elle s'enclot?, je pense que cela tient au méme
sujet puisque, parmi les décrets réguliers, l'obéissance est
considérée comme en étant le principal; lorsqu'une réponse
suffisante aura été donnée 4 vos autres questions, je pense
qu'elle ne posera plus de probléme.

Questions de droit
monastique
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2. Ttaque, ut sentio ego, Regula sancti Benedicti omni
homini proponitur, imponitur nulli, Prodest, si devote
suscipitur et tenetur; non tamen, si non suscipitur, obest.
Quod autern in voluntate est suscipientis, non in potestate
proponentis, voluntarium merito dixerim, non necessarium.
Attamen hoc ipsum quod dico voluntarium, si quis ex
pfopria voluntate semel admiserit et promiserit deinceps
tenendum, profecto in necessarium sibi ipse convertit, nec
jam liberum habet dimittere, quod ante tamen non
suscipere liberum habuit, Ideoque quod ex voluntate
suscepit, €x necessitate tenebit, quia omnino necesse est
eumn reddere vota sua quae distinxerunt labia sua®, et ex
ore suo aul condemnari iam, aut iustificarib. Ceterum felix,
ut quidam sanctorum ait, necessias, gude in melius cogit.

Omniz proinde sancti Benedicti instituta, exceplis sane
nonnullis de spiritualibus, verbi causa caritate, humilitate,
mansuetudine, quae non tam ipsum quam Deum constat
instituisse, et ob hoc penitus non esse mutanda, de cetero
reliqua universa non profitentibus quidem monita tantum seu
consilia censenda sunt, nec gravant non observata, cum tamen
profitentibus in praecepta, praevaricantibus in crimina flant,
sive, ut vestra vobis reddam, illis voluntaria vel factitia, istis

2. a. Ps. 65, 13-14 # b, of. Mauh 12, 37

1. Ici un titre de capitiium : « Comment l'institution réguliére simpose
aux profés. »

2. * CE RB 58, 10,

3. * Cf. RB S8, 16.

4. * Le seul texte approchant d’Augustin parait étre Hpist. 127, 8 (CSEL
44, 28): Felix est necessitas, quae in meliora compellii Bermard n'a
aucun autre texte voisin; mais on connait ses citations approximatives;
de plus, il associe volontiers necessitas et cogit. ~ Aprds cette phrase,
un titre de capitulum: «Si les points de la Régle doivent &tre pris
pour des préceptes ou seulement pour des conseils.»
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21, A mon avis, la Régle de saint

Passage Benoft, proposée a tout homime, n'est
du volontaire , ,

imposée 4 personne. Elle est utile si
on laccepte et I'observe avec ferveur,
mais ne pas l'accepter est sans inconvénient? Ce qui dépend
de la volonté de celui qui accepte et non du pouvoir de celui
qui propose, je appellerais 4 bon droit «volontaire» et non
«nécessaire». «Volontaire», dis-je, mais ce que quelquiun a
volontairement admis une fois, en promettant de l'observer
ensuite, il se l'est rendu ~ on ne peut en douter -, néces-
saire. Désormais, il n'est plus libre d'abandonner ce quiil était
précédemment libre de ne pas accepter?. Cest pourquoi, ce
qu'il a accepté par sa volontg, il Pobservera par nécessité, car
il est absolument nécessaire «qu’il accomplisse les voeux que
ses lévres ont prononcés®» et que, de sa propre bouche, il
soit dés lors condamné ou justifie®. Drailleurs, «heureuse
nécessité, dit un saint, qui contraint au meilleur 41»

au nécessaire

Voici donc ce qu'il en est de toutes
les institutions de saint Benoit,
exception faite, bien entendu, de
quelques-unes qui sont spirituelles, comme la charité, Ihu-
milité, la douceur; elles ne sont évidemment pas tant de
lui que de Dieu et, de ce fait, elles sont absolument
immuables. Toutes les autres, les non-profés ne doivent les
regarder que comme des avis ou des conseils : ne pas les
observer ne charge pas la conscience. Par contre,
elles deviennent des préceptes pour les profés, et ceux qui
sont en rébellion font de lourdes fautes®. Ou, pour
reprendre vos expressions, ce n'est pas sans raison que
les non-profés les considérent comme «volontaires» ou

Nécessité
des dispenses

5. Le verbe praevaricor et les substantifs de la méme famille se tra-
duisent en fonction de leur contexte. Pour cette traduction, cf. Ilntrod.
p. 66 (Argumentation).
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necessatia et tamquam naturalia non immerito reputantur. Ita
sane necessaria dixerim, ut ex eis minime praeiudicetur neces-
sariis rationalibusque dispensationibus.

3. Sed non omnibus in huiuscemodi credita est dis-
pensatio®, nisi his dumtaxat qui cum Apostolis dicere
possunt : Sic nos existimet bomo ut ministros Christi et
dispensatores mysteriorum Det®. Novit autem fidelis servus
et prudens, quem constituit Dominus super familiam
suam S, ibi tantum usurpare dispensationem, unde bonam
possit habere recompensationem. Hoc quippe guaeritur
inter dispensatores, ut fidelis quis inveniatur?. Bt eadem
fortasse fidelitas a subditis nihilominus exigitur in obtem-
perando, quae a praepositis in dispensando.

Constat igitur, ex his quae dicta sunt, vestram illam
divisionem integram esse ac sufficientem, si modo per-
sonae distinguantur et tempora, dum subiectis quidem sit
omnis regularis institutio — quantum dumtaxat ad corpo-
rales observantias pertinet — ante professionem voluntaria,
post professionem necessaria, praelatis vero partim volun-
taria, ut quae inventa ab homine, partim necessaria, ut
quae fuerint divinitus instituta,

3. a I Cor. 9, 17 = b. I Cor. 4, 1 ¢. Mauh. 24, 45 (Lit)
d. I Cor. 4, 2

1. Bernard oppose assez souvent les factitia aux naturalia, c'est--
dire ce qui est fabriqué par 'homme a ce qui est naturel. Ici, il sagit
d'une pratique de la vie monastique, que fa volonté d'un sujet s'impose
(se fabrique), opposte 4 celle des profes qui est de nécessité juridique.
Dol notre traduction par «formelles». En Pre 17, I 10, p. 182, le
méme mot sera employé par les deux bénédictins dans un sens péjo-
ratif, que Bernard récusera. La méme opposition factitium-naturalium
se trouve chez EADMER, De similitudinibus (PL 159, 660).

2. Bernard joue sur le mot dispensatio qui, dans le verset de 8. Paul, a le
sens ancien d'«administration». Ic, il le rapporie indubitablement 4 la phrase
précédente sur les dispenses au sens moderne et restreint. AEIRED DE RIE-
VAULX, De speculo caritatis, 1. 111, 96 {CCM 1, 152, 1. 1831) reproduit exac-
tement ce texte de Pre 3; les traductewrs de ce traité ont également opté
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formelles!, et les profés comme «nécessaires» et, d'une

_certaine facon, naturelles. «Nécessaires», dis-je, mais sans

préjuger du tout, 4 leur sujet, de dispenses nécessaires et
raisonnables.

-

3. Toutefois, ce n'est pas i tous
«qu'a été confiée la dispense *?»
dont nous parfons; c¢’est uniquement
a ceux qui peuvent dire avec les apdtres: «Qu'on nous
considére comme des serviteurs du Christ et des dispen-
sateurs des mystéres de Dieu®.» Or «le serviteur fidele et
prudent que le Seigneur a établi sur sa famille <3» ne se
permet d’'user de dispense que ld ou il pourra en obtenir
une bonne récompense?. Car «ce quon demande aux dis-
pensateurs, c’est de se montrer fideles 4». Et peut-éue la
méme fidélité est-elle tout autant exigée des subordonnés
dans l'obéissance, que des supérieurs dans les dispenses.

Il est donc clair, par ce qui vient d’étre dit, que votre
division® est exacte et suffisante 4 condition de tenir
compte des personnes et des temps, 4 condition de dire
que, pour les subordonnés, toute linstitution réguliére
—~ du moins quant aux observances corporelles — est
«volontaire» avant la profession et «nécessaire» aprés
celle-ci; tandis que pour les supérieurs, elle se répartit
entre le «volontaire» pour ce qui est d'origine humaine
et le «nécessaire» pour ce qui est d'institution divine.

Le responsable
des dispenses

pour «dispense» (Le Miroir de la charité, Bégrolles-en-Mauges 1992, p. 253).

3. * Bernard, chaque fois quil utilise ce texte (ici et en 6 autres
endroits), supprime le possessif suus, «son (seigneur)», comme le font
plusieurs piéces liturgiques du Commun des confesseurs, ainsi que la
VI dans son ensemble.

4. Pour le jeu de mots dispensatio-recompensatio, <f. I'Inrod. p. 68,
n 2 '

5. Cest-a-clire ia répartition en volontaire et nécessaire, exposée en
Pre 1-2, p. 151-153.
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4. Quamobrem fortassis tunc potissimum congrua et
luculenta magis eadem divisio apparebit, si eius membrum
qtizod dictum est necessarium, rursum in tria haec subdi-
vidatur : stabile, inviolabile, incommutabile.

s Bt quidem stabile dixerim, quod ita est necessarium, ut
non cuilibet hominum mutare illud fas sit, nisi solis dis-
pensatoribus mysteriorum Dei?, id est praepositis, ut, verbi
gratia, Regulae sanctorum Basilii, Augustini, Benedicti,
necnon et authentici canones, et si qua sunt alia eccle-

10 siastica instituta dignae auctoritatis, Quae quoniam a
Sanctis tradita sunt, sancita stabiliter perseverant, nec
omnino cuivis subiectorum ea aliquo modo variare vel
mutare conceditur. Quia tamen ab hominibus, etiam per
homines®, loco et officio illis canonica electione succe-

15 dentes, licite interdum innoxieque pro causis, personis,
locis et temporibus dispensantur. Ubi sane qui haec legit,
attendat me caute non dicere ea posse vel ab istis leviter
pro voluntate mutari, sed ex ratione fideliter dispensari.
Ideo autem hanc ipsam mutationem taliter et a talibus

20 recipere possunt, guoniam non naturaliter nec per se
bona sunt.

5. Porro inventa atque instituta fuerunt, non quia aliter
vivere non liceret, sed quod ita magis expediret, nec plane

4, a 1Cor. 4, 2# b oo Gal 1,1

1. Ici un titre de capitufum: «Le nécessaire stable, inviclable,
immuable, »

2. Cet adjectif prend toute sa force dans le contexte juridique que
nous avons retracé dans Pintrod. p. 31 (Les sources).
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41, Cest pourquoi la méme divi-
sion apparaftra peut-étre beaucoup
plus adaptée et plus claire si
nous subdivisons ce que nous avons appelé le «néces-
saire» en trois catégories: le stable, linviolable, I'im-
muable.

Catégories du
nécessaire

Jappellerais nécessaire stable ce
Nécessaire stable qui est 4 ce point nécessaire que
nimporte qui n'a pas le droit de le changer, sinon les
seuls «dispensateurs des mysteres de Dieu®», Cest-a-dire
les supérieurs. Ainsi en est-il, par exemple, pour les
Reégles des saints Basile, Augustin, Benoft, non moins
que pour les canons authentiques? et les autres institu-
tions ecclésiastiques, émanés de l'autorité competente.
Puisquils ont été transmis par des saints, ils demeurent
éablis de maniére stable, et il n’est concédé a aucun
subordonné de les modifier ou de les changer en
quelque maniere. Cependant, parce qu'ils ont été établis
par des hommes, d’autres hommes boqui leur succédent
et prennent leur place et leur fonction en vertu d'une
élection canonique, en dispensent parfois licitement et
sans faute, selon les causes, les personnes, les lieux et
les temps. Le lecteur, bien entendu, remarquera ceci:
prudemment, je ne dis pas queux, du moins, peuvent
les changer a la légere, au gié de leur volonté, mais
quils peuvent éue l'objet de dispenses, accordées dans
la fidélité, pour de bonnes raisons. Et c'est pourquoi on
peut aussi, & ces conditions, accepter de la part des
supérieurs de tels changements, puisqu'ils portent sur
des choses qui ne sont bonnes ni par nature, ni par
elles-mémes.

5. De plus, les Régles n'ont pas €& congues €t établies
parce qu'il ne serait pas permis de vivre autrement, mais




W

1

L=}

15

20

156 LE PRECEPTE ET LA DISPENSE, § 5
A

ad aliud quam ad Jucrum vel custodiam caritatis. Quamdiu
ergo caritati militant, immobiliter fixa sunt mutarique
oxpnino, ne ab ipsis quidem praepositis, sine offensa
possunt.

At si, e contrario, contraria forte aliquando caritat
visa fuerint, his dumtaxat quibus hoc posse videre
datum est et providere creditum est, nonne iustissimum
esse liquet, ut quae pro caritate inventa fuerunt, pro
caritate quoque, ubi expedire videbitur, vel omittantur,
vel intermittantur, vel in aliud forte commodius demu-
tentur? Sicut e regione iniquum procul dubio foret, si
statuta pro sola caritate, contra caritatem tenerentur,
Tenent ergo fixam firmamque immobilitaterm, etiam apud
praelatos, quae ex stabili necessario sunt, sed quatenus
caritati deserviunt.

Numquid autem hoc ego vel solus sentio, vel primus
dico? Annon hoc ipsum et papa Gelasius sensit? Ait
siquidem : «Ubi necessitas non est, inconvertibilia maneant
sanctorum Patrum decreta.» Leo quoque papa: «Ubi,
inquit, necessitas non est, nullo modo violentur sanctorum
Patrum constituta.» Et infert: «Ubi ergo necessitas fuerit,

I. Pour ce mot relatif au fibre conseil, cf. llntrod. p. 69 (le primat
de la charité).

2. Cf. RB 65, 11,

3. Ce verbe, au temps de S. Benoit avait le sens de «servir lem-
pereur», mais Bernard I'emploie couramment dans un sens militaire.

4. Ce verbe se rattache 4 J Cor. 9, 17; cf. ci-dessus Pre 3, 1. 1, p. 152,
I G

5. Sur le verbe expedire, et l'adverbe commodius 4 la ligne suivante,
cf. Mntrod. p. 106, n. 2.

6. On trouve chez Isazc de L'Bioile (1169), cistercien partiellemnent
contemporain de Bernard (10690-1153), fa méme doctrine du primat de
la charité sur les observances: «la charité, c’est pour elle que tout
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pour Pavantage! qu'elles présentent : elles n’ont pas d'autre
but que lacquisition de la charité ou sa sauvegarde?.
Donc, aussi longtemps qu’elles militent® pour la charité,
elles restent fixées dans limmobilité et les supérieurs
eux-mémes ne peuvent absolument pas les changer sans
inconvénient.

Mais a Pinverse, au cas ou, par
hasard, 4 un certain moment, elles
auraient semblé contraires i la

charité — du moins 4 ceux qui ont mandat de voir et a
qui il a éé confie? de pourvoir -, n'est-il pas évident
quil serait alors juste, au plus haut point, que celles qui
ont été concues en faveur de la charité soient, en faveur
aussi de la charité, quand cela semblera un avantage, ou
bien omises, ou bien suspendues, ou encore changées
pour dautres, peut-étre plus profitables®? De méme, a
Fopposé, il serait inique, sans aucun doute, qu'établies
en faveur de la seule charité, elles soient maintenues
contre la charité. Ce qui appartient au nécessaire stable
garde donc l'immobilité, la fixité et la fermeté, méme
pour les supérieurs, mais dans la mesure ou cest au
service de la charité®.

Suis-je, moi, le seul 4 penser ainsi ou le premier
3 le dire? Le pape Gélase n'a-t-il pas pensé la méme
chose? II dit: «O0 il n'y a pas nécessité, que les
décrets des saints Péres demeurent intangibles.» Et
le pape Léon: «Donc, quand il y a nécessité, pour

Primat

a
A
de la charité

doit se faire ou ne pas se faire, changer ou ne pas changer. Car C'est
le principe par lequel et la fin vers laquelle il convient que tout soit
dirigé. Il n'y a aucune faute dans ce qui, en toute vérité, se fait pour
elle et selon son esprit» (Sermo 31, 1 153, § 21, SC 207, 202).
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ad utilitatem ecclesiae, qui potestatem habet, ea dispenset.
ex necessitate enim fit mutatio legis.»

16, Necessarium deinde, quod inviolabile nominavi, iflud
intefligo, quod non ab homine traditum?, sed divinitus pro-
mulgatum, nisi 2 Deo qui tradidit, mutari omnino non
patitur, ut, exempli causa : Non occides, Non moechaberis,
Now _furtum faciesP, et reliqua illius tabulae legisscita, quae,
etsi nullam prorsus humanam dispensationem admittunt,
nec cuiquam hominum ex his aliquid alique modo solvere©
aut licuit, aut licebit, Deus tamen horum quod wvoluit,
quando voluit solvit, sive cum ab Hebraeis Aegyptios spo-
liari?, sive quando Prophetam cum muliere fornicaria
misceri praecepit®. Quorum utique alterum quid nisi grave
furti facinus, alterum quid nisi flagitii turpitudo reputaretur,
si non excusasset utrumque factum auctoritas imperantis?
Sane ubi simile aliquid aliquando a sanctis hominibus fuisse
legitur usurpatum, Scriptura non indicante quod Deus ita
praeceperit, aut eos peccasse fatendum est, sicut homines,
aut certe, sicut prophetas, familiare Dei consilium acce-
pisse. Unde et unum exemplum pono quod occurrit de
Samsone, qui seipsum una cum hostibus opprimens inter-
fecit!, quod utique factum, si defenditur non fuisse
peccatum, privaturn habuisse consilium indubitanter
credendus est, etsi de Scriptura hoc nen habeamus.

6. a. of Gal 1
d, cf. Bx. 3, 22

, 12 b. Ex. 20, 13-15 c. cf. Matth. 3, 19
e of Os. 1,2 f cf Jug 16, 30

1. * Cette suite de citations données comme de Gélase I et de Léon
le Grand n'a qu'un vague rapport de sens avec deux lettres de ces
papes: GELast, Epist. 9, 2 (PL 59, 55); LEow, Epist. 167 (PL 54, 1202).
Mais ces citations se trouvent dans cet ordre chez Yves D CHARTRES,
Decretum, Prol. (PL 161, 57 A), en un lexte identique sauf siatuia
(Bernard : constitutd) el vero (Bernard @ ergo).

2. Le titre que nous donnons 4 ce § 6 n'est autre que le texte du
capitulum.
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Jutilite de PEglise, que celui qui en a le pouvoir en
dispense, car la nécessité change la loil.»

62, Ensuite, par le nécessaire que
jai appelé inviolable, je comprends
ce qui m'a pas été enscigné par un
homme?, mais a été promulgué divinement et ne peut
absolument pas subir de changement, sinon par Dieu qui
I'a enseigné. Par exemple: «Tu ne tueras pas; tu ne
commettras pas dadultére; tu ne voleras pasP», et les
autres lois de cette Table. Bien qu'elles n’admettent aucune
dispense humaine et quil rm'a ét¢ ni ne sera permis a
aucun homme d’en lever d’'une maniére quelconque l'obli-
gation ¢, Dieu cependant I'a levée pour ce qu'il a voulu,
quand il Pa voulu. Il en fut ainsi lorsquil ordonna aux
Hébreux de dépouiller les Egyptiens ¢, ou au Prophéte
de sunir 4 une prostituée® Assurément, comment ne
verrait-on pas dans le premier cas un grave délit de vol,
et dans le second une honteuse débauche, si l'autorité
de celui qui commandait ne les avait excusés l'un et
lautre? Et quand nous lisons parfois dans PEcriture que
de saints hommes ont posé des actes semblables, sans
que DEcriture fasse mention de lordre de Dieu, il faut
avouer ou bien qu'ils ont péché, comme des hommes,
ou que, certainement, comme des prophétes, ils ont regu
un conseil familier de Dieu. Jen donne seulement un
exemple qui me vient 4 lesprit au sujet de Samson: il
sest tué lui-méme, tout en écrasant ses ennemis f. i l'on
soutient que cette action n'est pas un péché, il faut croire,
sans aucun doute, qu’il avait requ un conseil personnel
de Dieu, méme si 'Ecriture n'en dit rien?.

Nécessaire
inviolable

3. Cf. AUGUSTIN, Cité de Dieu 1, xxi-xqn (BA 33, 263-267). L'Bpitre
aux Hébreux parle de la foi de Samson (11, 3).
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7. lam vero necessarium incommutabile quid accipi
velim? Equidem nil congruentius, quam quod divina ita
constat et aeterna ratione firmatum, ut nulla ex causa
\possit vel ab ipso Deo, aliquatenus immutari. Sub hoc

5 genere est omnis illa sermonis Dominici in monte habiti
spiritualis traditio, et quidquid de dilectione, humilitate,
mansuetudine ceterisque virtutibus, tam in Novo quam in
Veteri Testamento spiritualiter observandum contraditur.
Haec quippe talia sunt, quae nec liceat, nec expediat ali-

10 quando non haberi. Eo siquidem immobiliter, quo et natu-

raliter bona, numquam nisi innocenter, numgquam nisi
salubriter aut imperantur, aut observantur. Omni tempore,
omni personae, mortem contempta, custodita sahitem
operantur.

15 Primam ergo necessitatern sua cuique facit in promit-

tendo voluntas, secundam praecipientis auctoritas, tertiam
praecepti dignitas.

8. Differunt autem, ut jam dictum est, guibusdam a se
invicem gradibus tres istae necessitates, nec una omnes
sequitur immutabilitatis firmitas. Nam ex prima quidem
qued efficitur, etsi non penitus immutabile, tamen wvix
mutabile esse copstat, dum solis illud liceat mutare prae-
latis, et hoc nonnisi fideli et provida dispensatione. Quod
vero fit ex sequenti, quae et maior ista, est paene fam
incommutabile : soli quippe Deo esse mutabile superius
demonstratum est. Porro quod de novissima fit, tamquam

N

1. Le titre que nous donnons & ce § 7 n'est autre que le texte du
capituium.

2. F Cette affirmation est en parfaite cohérence avec Dil 35 (SC 393,
150-153); of. l'introd. p. 27.
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Né ) 71, Et maintenant, qu'est-ce que
ecessalre je veux faire entendre par le né-
immuable

cessaire  immuable? Evidemment
ceci: rien n’est mieux établi que ce qui est fondé sur la
raison divine et éternelle et que, pour aucun motif, Dieu
lui-m&me ne saurait changer?. A ce genre appartient
toute la doctrine spirituelle du sermon du Seigneur sur
la montagne et tous les préceptes sur la charité, I'hu-
milité, la douceur et autres vertus spirituelles 4 pratiquer,
qui nous ont été transmis aussi bien dans le Nouveau
Testament que dans PAncien. Leur qualité est telle qu'il
pest jamais permis ni avantageux de ne pas les garder.
Dautant plus immuables qu’ils sont bons par nature,
C’est toujours sans dommage, toujours pour le salut qu'ils
sont exigés ou qu'on s’y adonne. En tout temps, et pour
toute personne, les mépriser conduit 4 la mon, les
garder au salut.

Donc le premier «nécessaire»
tient 4 la volonté de chacun en
raison de sa promesse, le second i l'autorité de celui
qui ordonne, le troisiéme 4 la dignité du précepte.

Récapitalation

8. Ces trois «nécessaires», je l'ai
déja dit, ont entre eux des degrés
différents et ils n'ont pas tous la
fermeté unique de ce qui est immuable. Ce qui appar-
tient au premier, sans étre totalement immuable, est
cependant, C’est certain, 4 peine changeable jusqua ce
que les supérieurs et eux seuls le permettent, et encore,
par une dispense i la fois fidéle et prévoyante. Mais ce
qui découle du deuxiéme nécessaire, plus grand que le
premier, est déji presque immuable car, je Pai montré
plus haut, Dieu seul peut le changer. Quant au dernier,
le plus grand de tous, il est tout a fait immuable, puisque

Hiérarchie
du nécessaire
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10 omnium maxima, omnino incommutabile est, utpote quod
ne ipsi quidem Deo mutare liberum est, Quod igitur nulli
. hominum fas est, nisi solis mutare praelatis, dici vix
mutabile congrue potest; quod soli constat licere Deo,
dicatur paene immutabile; quod ne ipsi quidem, penitus
15 immutabile nominetur.

1

9. Quae cum ita sint, ut ad ea redeam, de quibus
potissimum quaeritur, patet quod magna ex parte regu-
laris traditio subest eius qui praeest, etsi non voluntati,
certe discretioni. Sed dicitis : «Quid ergo relinquitur neces-

5 sitati?» Audite : quam phuimum,

Primo quidem quidquid de spiritualibus in ipsa Regula
traditum est, in manu abbatis, ut supra taxatum est,
nequaquam relinquitur. Deinde reliqua pars, quae in cor-
poralibus constat observantiis, ne ipsa quidem in efus ita

10 voluntate posita est, ut eidem deserviat voluntati, sed
magis caritati. Neque enim abbas supra Regulam est, cui
semel et ipse spontanea se professione submisit, etsi -
quod negandum non est — Dei regula caritas Regulae
sancti Benedicti iure praeponitur. Esto proinde ut interdum

15 Regulae littera cedat pro tempore caritati, cum ratio neces-
sitatis exegerit, absit tamen ut hominis cuiuspiam sub-
datur voluntati. Super fratrum sane transgressiones, non
super Patrum traditiones constituitur qui abbas eligitur,
thandatorum cultor et ultor vitiorum. Arbitror namque

20 sanctas illas observantias praelatorum prudentize et fidei

1. Aprés cette phrase, un titre de capitulum ; «L'abbé n'est pas au-
dessus de la Régle, puisqu'il est lui-méme profés.»

2.F Cf. RB 3, 11; G4, 20. Voir Abb 1: «En tant qu’abbés, nous
n'avons pas 4 nous considérer comme éirangess 4 cet ordre [des moines]
— 4 moins que la grice de notre ministére (Dieu nous en garde!} nous
ait fait perdre ke souvenir de notre profession» (SBO V, 289, 1. 8; trad.
P-Y. Emery, Sermons pour l'année, Taizé-Turnhout 1990, p. 718).
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Dieu lui-méme n'est pas libre de le changer. Donc ce
que seuls les supérieurs — mais aucun subordonné — ont
la permission de changer, on peut le dire, 4 juste titre,
4 peine changeable; ce que Dieu seul, c’est clair, peut
se permettre de changer, qu'on le dise presque immuable;
ce que Dieu lui-méme ne peut changer, quon le nomme
I'tmmuable absolu.

9. Cela posé, je reviens aux ques-
tions qui font surtout lobjet de
: notre étude. Il est évident quen
grande partie la tradition régulidre est soumise au supé-
rieur: méme si ce n'est pas i sa volonté, cest certai-
nement 4 sa discrétion. Mais, dites-vous: «Qu'est-ce qui
est donc laissé 4 la nécessité?» Ecoutez! Vraiment

beaucoup.

Limites imposées
i I'abbé

Drabord, tout ce qui a trait dans la Régle elle-méme
a lenseignement spirituel n’est pas du tout laissé au
pouvoir de lPabbé, comme je l'ai déterminé ci-dessus.
Ensuite, il est clair que la partie relative aux observances
corporelles n'est pas non plus remise 4 sa volonté pour
étre au service de celle-ci, mais plutdt a celui de la
charité?. L'abbé, en effet, n'est pas au-dessus de la Régle?
a laquelle il s'est lui aussi spontanément soumis, une fois
pour toutes, par sa profession, méme si — chose indé-
niable — la charité, régle de Dieu, est & préférer de droit
a la Régle de saint Benoit. Par conséquent, que la lettre
de la Reégle céde donc parfois, temporairement, 4 la
charité, quand la raison de nécessité l'exige; mais 4 Dieu
ne plaise qu'elle soit assujettie 4 la volonté d'un homme!
Celui qui est élu abbé est placé au-dessus des trans-
gressions des fréres, non au-dessus des traditions des
Peres: il est le défenseur des commandements et le
vengeur des vices. Car, & mon avis, les saintes obser-
vances sont «confiées» 4 la prudence et i la fidélité des
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creditas, non subditas voluntati. Hinc est quod idem Legis-
lator in his quae abbati dispensanda reliquit, caute
nusquam, ut memini, voluntatem, sed aut considerationem,
aut dispositionem, aut providentiam, aut certe arbitrium
seu aliquid huiusmodi ponit, volens nimirum providum
fidumque dispensatorem, rationis, ubi forte dispensat,
sequi fudicium, non suae placitum voluntatis. Unde et
intimat ei non semel, quod «de omnibus iudiciis suis
Deo redditurus sit rationem».

10. Lego profecto in Regula : «Haec consideratio penes
abbatem sit», et hoc vel jllud esse in providentia, vel
arbitrio, seu dispositione abbatis. Ut autem pro sua
voluntate aliquid mutet, me ibi legisse non recolo. Qui-
nimmo : «In omnibus, inquit, omnes magistram sequantur
Regulam, nec ab ea temere devietur a quogquam»; ergo
nec ab ipso abbate. «Omnes, inquit, magistram sequantur
Regulam», nemo igitur suam voluntatem : ubi sane nec

1. On serait tenté de traduire dispensatio par «administration» mais,
quelques lignes plus loin, l'adverbe forfe nous invite 4 penser qu'il s'agit
de dispenses, celles-ci &tant toujours guelque peu fortuites, alors que
l'administration du monastére est continuelle.

2. * Cf. RB3, 7-11; 64, 20. En fait, Ja Ragle, lorsqu'elie parle de la volonté
du moine, 'entend le plus souvent comme «volonté propre», c'est-d-dire
revendication orgueilleuse d'autonomie absoclue; d'autre part, elle tend a
mettre un frein 4 la volonté de labbé et i tempérer ses pouvoirs. Mais
nulle part dans la Régle n'est exprimé ou sous-entendu un net refus de la
volonté de P'abbé — laquelle y est mentionnée quatre fois en bien.

3. Vocabulaite commun & Bernard et 4 RB (consideratio: RB 8, 1;
34, 2; 53, 19; 55, 3. — disponere: 3, 6; 41, 5; 63, 2; 65, 12. dispo-
sitio : 18, 105 48, 2 — providentia : 41, 4, providere: 55, 8, providus :
64, 17. — arbitrium: 3, 5; 5, 12: 39, 6: 40, 5; 635, 11). Cf RB,
«Concordance verbale», 5C 182, 679-860.

4. Cf. RB 64, 5.

5. T Une pensée analogue s'exprime dans une letire de remontrances
adressée a Parchevéque de Sens: Ubigue apud vos pro ratione voluntas,
totum pro imperio, nibil ex timore Dei, «Partout chez vous la volonté
tient lieu de motif, tout est selon votre commandement, rien ne procéde
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supérieurs, et non pas assujetties 4 leur volonté. Voild
pourquoi le méme Législateur, pour les dispenses! qu'il
a laissées 4 l'abbé, prend soin de n'employer nulle part,
je m'en souviens, le terme de volonté?, mais ceux de
considération, ou de disposition, ou de prévoyance, ou
encore de jugement?, ou quelque autre expression de ce
genre. 1l veut que le fidéle et prudent dispensateur? suive
le jugement de la raison, non l'atirait de sa volonté?,
Aussi lui rappelle-t-il, plus d'une fois, qu'il «rendra compte
4 Dieu de tous ses jugements®».

10. Assurément, je lis dans la Régle
que «cette appréciation est affaire
de l'abbé7» et que ceci ou cela est
remis 4 la prévoyance ou au jugement ou i la disposition
de P'abbé3. Mais quau gré de sa volonté, il change quelque
chose, je ne me rappelle pas I'y avoir lu. Bien plus,
«tous, est-il dit, suivront en tout la Régle comme la
maitresse et nul naura la témérité de s'en écarter?», donc
pas méme l'abbé. Oui, «tous suivront la Régle comme
la maitresse», personne donc sa propre volonté!?;
ici, je pense, pas dexception en faveur de labbé.

Omnipotence
relative

de la crainte de Dieu» (Ep 182, $BO VIII, 2, L. 5-12). On remarquera
la similitude des termes avec ceux d'une formule du droit romain qui
définit le positivisme juridique: Ego volo, ego impero, sit pro ratione
voluntas, «Je le veux; je le commande; le motif, ¢’est ma volonté»,

6. RB 2, 34. 37. 38; 3, 11; 65, 22.

7.7 RB 55, 3.

8 * Cf. p. 164, n. 3.

6. * RB 3, 7. Les mss de la Régle édités dans SC 181, 454 et SC 183,
134 donnent tous declinetur (sens équivatent). L'éditeur de la Régle,
J. de Neufville, parle du «grand nombre de variantes folles qui enva-
hissent» les mss de la Régle (5C 181, 404). Celte remarque vaut aussi
pour la citation qui termine Pre 29, 1. 36, p. 211, ainsi que pour celle
de Pre 49, 1. 25, p. 256 et 55, 1 12-16, p. 2066,

10. * Cf. RB 3, 8.
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abbatem excipi puto. Videtis quantum necessitati tribuitur,
subtrahitur voluntati?

Quid etiam? Nonne regularis ipsa professio, qua se
funior subklit sponte maioti, aeque alligat et priorem?
Communis equidem pacti pari reor utrumque necessitate
teneri, fierique duos per unius sponsionem alterutrum
debitores : fidelis curae unum, alterum humilis oboce-
dientiae. Quidnam igitur iam voluntati relinquitur, ubi et
praelatus debiti necessitate tenetur?

Sed et de hoc item non parum praelati praescribitur
voluntati, quod is qui profitetur, spondet quidem cboe-
dientiam, non tamen omnimodam, sed determinate
«secundum Regulam», nec aliam quam «sancti Bene-
dicti», ut oporteat eum qui praeest, non frena suae laxare
voluntati super subditos, sed praefixam ex Regula sibi
scire mensuram, et sic sua demum imperia moderari circa
id solum quod rectum esse constiterit, nec quodlibet
recturn, sed hoc tantum quod praedictus Pater instituit,
aut certe quod sit secundum quod instituit. Sic se quippe
habet professio: «Promitto», non quidem Regulam, sed

1. Cf. RB 7, 34.

2. F D'odt une certaine égalité entre abbé et moine. La doctrine ici
développée est en parfaite harmonie avec ce qui est dit plus haut <fu
«nécessaire immuable» (Pre 7, p. 161}, cf. 'ntrod. p. 72 s. Il est inté-
ressant de citer 4 ce propos la vie de saint Waldef, abbé contemporain
de Bernard : «IE avail imposé impésativement sous ohéissance 4 quelques
anciens de ka maison, et surtout 4 Guillaume de Bredeshal, moine mir
tant par ses années que par sa vie.. de ne pas omettre de le reprendre
si parfois il le voyait commettre quelque action répréhensible; lorsqu'il
le faisait, il acceptait la réprimande comme un enfant tremblant sous
la férule de son maitre et promettait de se corriger. Combien de supé-
rieurs agissent autrement : alors qu'its font bien des choses mauvaises,
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Le voyez-vous? tout ce qui est attribué 4 la nécessité est
soustrait 4 sa volonté.

Qu'ajouter? La profession réguliere elle-méme, par
laquelle un jeune profés se soumet spontanément 4 un
prieur!, ne lie-t-elle pas également le prieur? Je pense
quils sont tenus l'un et Pautre par une égale nécessité,
celle d’'un engagement commun; et que la promesse de
Iun les rend tous deux mutuellement débiteurs: l'un
d'une vigilance fidéle, et l'autre d'une humble obéissance.
Que reste-t-il donc désormais 3 sa volonté, quand le supé-
rieur aussi est tenu par la nécessité du devoir??

Encore une chose importante
simpose 4 la volonté du supérieur :
le profés s’engage, certes, 4 I'obéissance ~ non toutefois
a une obéissance universelle —, mais précisément a 'obéis-
sance «selon la Reégle», celle de «saint Benoit», non une
autre. Ainsi, il faut que le supérieur ne liche pas les
rénes de sa propre volonté sur ses subordonnés, mais
qu'il connaisse la mesure que la Régle lui fixe, et borne
ses ordres 4 ce quil aura reconnu étre conforme au droit
— et encore pas 4 n'importe quel droit —, mais seulement
a celui que ce Pére a établi ou qui, du moins, est

conforme 4 ce quil a institué. Car les termes de la
profession sont: «Je promets», non pas la Régle, mais

Respect du droit

non seulement ils dédaignent d'&re repris par leurs subordonnés, mais
méme si 'un deux dit un mot qui leur déplalt, ils Iui vouent une
implacable inimitié et s'efforcent de I'écarter. Je me souviens d'avoir vu
un supérieur dire souvent 4 ses sujets, lorsqu'ils Jui exprimaient un avis
autre que le sien: Clest ainsi que tu me parles, 4 moi? Ne sais-tu pas
que ai pouvoir de te crucifier, etc.?» (JOCELIN DE FURNESS, Vita 5. Wal-
theni abbatis, 41, Acta Sanctorum aolL 1, p. 260).
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«oboedientiam secundum Regulam sancti Benedicti»; non
ergo secundum voluntatem praepositi.

Proinde si professo secundum illam Regulam abbas meus
mihi aliud forte imponere tentaverit quod non sit secundum
Regulam, aut etiam quod non sit secundum istam, instituta,
verbi causa, Basilii, Augustini, Pachomii, quaenam mihi,
quaeso, in hac re necessitas imminet obsequendi? Solum
quippe id a me posse exigi arbitror, quod promisi.

11. Videtis ergo iam oboedientiae limites, quos requi-
ritis. Si modus est oboeditionis tenor professionis, nec se
valet extendere potestas imperantis, nisi quatenus attigerit
votum profitentis, profecto citra et ultra, necnon etiam
contra, quid aliud quam oboedientiae limites quosdam
censuerim, et his suis terminis virtutem eamdem circum-
cludi? Quamobrem quisque professus in quovis genere
salutiferae vitae, nec ultra cboedientiae lege cogendus,
nec citra est inhibendus, quam sua ipsius videtur com-

1. F Les mots «selon la Reégle» (Secundum Regulam) font partie de la
formule (cédule) de profession monastique, sans provenir pour autant du
¢. 58 de la RB. La premiére mention de cette derniére dans une formule
d'engagement se trouve dans {a «Collection de Flavigny» (&d. Zeumer,
Monumenta Germaniae Historica, Leges, Sect, V, Formulae, p. 479, n. 42);
elle semble dater de la fin du vir¢ siecle ou du début du vie®. Dans sa
version définitive, les mots «selon la Régle» ont pour but de «déterminer
‘parmi les formes possibles de vie monastique, celle que le profés choisit
de suivre » (LECLERCQ, Recueil, t. 3, p. 277, voir les p. 275-279, qui retracent
I'histoire du secundum regulam jusqu’aux cisterciens inclusivement).

2. Le texte des SBO signifie litéralement: «qui ne soit pas selon la
Régle, ou encore qui ne soit pas selon celle-ci...» (SBO IH, 260, . 25, ici
1. 29). La redondance indique que la lecon retenue est erronée. Il semblerait
évident 4 premiére vue qu'il aurait fallu lire, avec plusieurs mss : quod non
sit secundum ista institufa, verbi causa, Basill, Augustini, Pachom#i, Dans
cette optique, Bernard comprendrait la Régle bénédictine comme une
expression parmi d'autres d'une tradition monastique qui forme un tout:
par sa profession le moine s'engagerait 4 la suivie dans son ensemble. On
remarquera cependant, dans cette énumération, Pabsence des Institula de
Cassien, ce qui indiquerait une volonté de s’en tenir 4 des perspectives stric-
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«obéissance selon la Régle de saint Benoit'», non par
conséquent selon la volonté du supérieur.

Par conséquent si, profés selon la
Régle, mon abbé tente par hasard
de m'imposer une autre chose qui ne soit pas selon la
Régle, ou encore qui ne soit pas selon cette Régle-ci?,
comme par exemple les institutions de Basile, d’Augustin,
de Pachdme, je vous le demande, quelle nécessité s'impose
4 moi de lui obéir? Je pense quon ne peut exiger de
moi que ce que jai prois.

Le profés parle

113, Vous voyez donc maintenant
les limites de I'obéissance que vous
cherchez. Si la mesure de Pobéis-
sance est le texte de la profession et si le pouvoir du
responsable ne peut s'étendre que jusquaux limites du
veeu du profés, alors, ce qui est en decd, au-deld ou
bien 4 l'encontre ne constitue, 2 mon avis, rien d'autre
que les limites de l'obéissance. N'est-ce pas dans les
termes mémes de la profession que cette vertu est cir-
conscrite? C'est pourquoi tout profés, dans un genre de
vie propre au salut, ne doit pas, en vertu de la loi de
I'obéissance, é&tre contraint d'aller au-deld ni déire
maintenu en degd de ce que sa profession parait
embrasser; encore bien moins de faire ce qui est i

Aspect juridique
de I'obéissance

tement cénobitiques. Mais cette fecon non plus ne peut étre retenue. D'une
part, elle est philologiquement insoutenable : le verbi gratia ne s'explique
pas; en outre, ista devrait se référer i quelque chose qui précéde et auquel
il a déja éé fait allusion, ce qui n'est pas le cas. D'autre part, comme le
souligne Mabillon, son sens paralt difficitement compatible avec Pensemble
du raisonnement de Bernard. Il propose par conséquent de cortiger ainsi
le texte: quod won sit in Regula, aut etiam guod non sit secundum ipsam,
deviendrait alors : «... qui ne soit pas dans la Régle ou qui ne lui soit pas
conforme, par exemple les institutions de Basile, etc,»
3. Ici un titre de capitulum : «Les limites de |'obéissance.»
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plecti professic; quanto minus contra. Is ergo qui medius
est vitae modus, praefixus voto, professione firmatus,
tamquam fignum quod erat in medio paradisi®, solus sine
dubic legi erit subiectus, obnoxius iussioni.

Ergo praelati iussio vel prohibitic non praetereat terminos
professionis : nec ultra extendi, nec contrahi citra. Nil me
praelatus prohibeat horum quae promisi, nec plus exigat
quam promisi. Vota mea nec augeat sine mea voluntate, nec
minuat sine certa necessitate. Necessitas quippe non habet
legem, et ob hoc excusat dispensationem. Voluntas vero,
quoniam sola meretur retributionem, etiam sola non immerito
gradum altiorem usurpat. Alioquin et absque necessitate
remissio voti, non dispensatio, sed praevaricatio est; et res-
trictio contra voluntatem, murmur est, non profectus.

11. a. Gen. 3, 3 #

1. ¥ Dans sa Letre 7, Bernard invoque ce méme principe a propos d’un
cas concret. Il agit des moines de Morimond qui avaient quitté leur monastére
i la suite de leur abbé en vue d'une fondation en Palestine (cf. L. GriLL,
«Morimond, sceur jumelle de Clairvaux», Bernard de Clairvaus, p. 127-132).
Bemard le leur reproche, estimant que Pentreprise, non autorisée par le Cha-
pitre général cistercien, était contraire au veeu de stabilité : «Je dis donc quil
faut obéir 4 I'abbé en tout, 4 condition que la profession soit sauver
(Ep7, 16, 1. 21-22, SC 425, 190). ~ Les distinctions ici introduites par Bernard
deviendront fréquentes chez les canonistes «a partir de la seconde moitié
du xu® siecle : on pariera alors de dispensare cum, ou contra ou praeier; ou
supra, ou ultra» (LECLERCQ, Recued, t. 3, p. 300 et n. 1.

2. Ailieurs, Bernard écrit : «Le chemin des impies n'est pas circonscrit
(nullis clauditur metis), Il n’a ni loi, ni borne, ni praevarication (Div
1, 3, SBO Vi1, 75, 1. 2-3).

3 * Serait-ce un axiome de droit? Cf. GErarp DE Cameral (1223),
Gemma ecclesiastica, 1, 12 {1, p. 43} : Ex necessilate quae legem non
babet (Nowpearw Du Cange).

4. Le mot necessitas appartient 4 la terminologie de la dispense dans I'dge
préclassique. 1l semble qu'il y ait contradiction dans les termes: sl y a
nécessité, il n'y a pas 4 propremen: partler dispense, en ce sens que la
nécessité crée la dispense. Cependant, Bernard prend toujours soin de lier
nécessité et dispense car la premiére doit étre reconnue par le supérieur.
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Pencontre de celle-ci'. Done, le genre de vie, qui est au
milieu, fix€ par un veeu, affermi par la profession, comme
«larbre qui était au milieu du paradis *», sera sans doute
seul 2 étre soumis 2 une loi et 4 dépendre d'une autorité?,

Donc, que les ordres ou les dé-
fenses des supérieurs n'outrepassent
pas les termes de la profession:
quelles ne s'étendent pas au-deld ni ne se restreignent en
de¢d. Le supérieur ne doit rien me défendre de ce que jai
promis, ni exiger plus que ce que j'ai promis. Qu'il ne ren-
force pas mes vocux sans ma volonté ni ne les reliche
sans une nécessité certajine. La nécessité n'a pas de loi3,
et C’est pourquoi elle porte avec elle excuse dune dis-
pense?; mais la volonté, parce quelle est la seule 4 mériter
une récompense’, est aussi la seule 4 faire sien, non sans
mérite, un degré plus élevé. Autrement, relicher les voeux
sans nécessité ne constitue pas une dispense, mais une
malhonnéteté; et les resserrer 2 l'encontre de la volonté
occasionne le murmure et non le progrés®.

Le profés
parle encore

5. Cf Gra 4 (8C 393, 253-255).

6. F Remarque qui refléte 'expérience de gouvernement de Bernard, cornme
en temoigne sa maniére d’agir telle qu'elle ressoit de ses lettres. Par exemple,
4 propos de la difficulté & wouver des sujets pour une fondation en Trlande,
il s'exprime ainsi : «Ne vous &tonnez pas si nous n'avons pas envoyé beaucoup
de fréres, car nous n'en avons guére trouvé d'aptes qui aient acquiescé volon-
tiers, et il n'a pas paru sage de contraindre des récalcitrants» (Ep 357, 3,
SBOVIN, 302, 1. 16). Ailleuss, il explique qu'il Fest abstenu d'imposer comme
abbé 4 une de ses maisons-filles un candidat dont la plupart des moines et
des convers ne voulaient pas: «Nous aurions pu faire violence; mais gue
Dieu m'épargne comme nous Pavons épargné {il s'agit du candlicat écarté]
en omettant d'agir ainsi, pour éviter gu'un homme timide et au cosur craintif
- comme vous le savez — et fuyant le fardean, ne demeure dans un tel tour-
billon» {¥p 306, 2, SBOVIIL, 224, 1. 8-10). On notera que, dans un cas comme
dans l'autre, Bernard pousse le respect de la liberté des moines plus loin
encore que Pre 11 I'y obligeait.
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Ponant ergo praepositi metam oboedientiae subiectorum
35 ex votis labiorum ipsorum® non suorum desideriorum :
monentes eos, non cogentes ad celsiora; condescendentes
eis, cum necesse fuerit, ad remissiora, non cadenies cum eis.
12. Ceterum subiectus huiuscemodi oboedientiam, quae
voti finibus cohibetur, noverit imperfectam.
Nam perfecta oboedientia legem nescit, terminis non
arctatur, neque contenta angustiis professionis, largiori
5 voluntate fertur in latitudinem caritatis, et ad omne quod
iniungitur spontanea, vigore liberalis alacrisque animi,
modum non considerans, in infinitam libertatem exten-
ditur.
Haec est illa de qua signanter Apostolus Petrus: Casti-
10 ficantes, inquit, corda wvestra in oboedientia caritatis?,
pulchre ipsam per hoc sequestrans ab illa inerti et servili
quodammodo oboedientia, nec caritati prompta, sed
obnoxia necessitati, Haec dusti illius, cui lex posita non
est®, propria est : non quod vel ille perfectus wivere debeat
15 sine lege, sed quia wmonm sit sub lege®, minime quippe
contentus voto suae cuiuscumque professionis, quam
superat animi devotione.
Quamquam nec istam Regula ipsa tacuerit, ubi monet,
«si fratri impossibilia iniunguntur», ut «confidens de adiu-
20 torio Dei, oboediat ex caritate». In eadem denigue Regula

b. <f. Ps. 65, 13-14
12. a. I Pierre 1, 22 #
Rom. 7, 9 #

b, I Tim. 1, 9 # ¢ Rom. 6, 14 #;

1. Aprés cette phrase, un titre de capitulum ; «1'cbéissance parfaite.»

2. * Bernard, qui utilise 4 fois ce verset (ici et 3 allusions), remplace
chaque fois le animas vestras (Vg: «vos dmes») par ce corda vestra
(ou bien par cort. Aucune source connue, bien que cette partie de la
VI de Beuron soit éditée.

3. Cf. Dil 37 (8C 393, 155).

4. Tire de RB 68 (iniunganiur).

5.* RB 68, 1. 5.

i

DISPENSE ET HIERARCHIE DES VALEURS 173

Que les supérieurs établissent
donc la borne de l'obéissance des
subordonnés 4 partir des voeux que
ceux-ci ont prononcés® non de leurs propres désirs;
quils les exhortent 2 aller plus haut, mais sans les y
contraindre; condescendent, pour eux, 4 des assouplis-
sements, quand ce sera nécessaire, mais sans tomber avec
eux. 12. Dailleurs, que le subordonné le sache: le genre
d'obéissance qui s’arréte aux limites du voeu est impar-
faite %,

Devoir des
supérieurs

En effet, l'obéissance parfaite
ignore la loi et ne se resserre pas
dans des termes. Au-deld des exi-
gences étroites de la profession, elle se laisse emporter
par une volonté plus vaste dans le large espace de la
charité. Acquiescant 4 tout ce qui lui est enjoint, elle
tend jusquaux extrémes de la liberté infinie, dans la
vigueur d'une dme libérale et joyeuse, qui ne tient aucun

compte de la mesure.

Aspect mystique
de Pobéissance

C'est elle que 'Apdtre Pierre nous donne en exemple :
«Voici que vous purifiez vos coeurs, dit-il, dans l'obéis-
sance de la charité 2. » Par cette belle expression, il la
distingue de lobéissance en quelque sorte inerte et servile,
dépourvue d’ardeur pour la charité, mais soumise 4 la
nécessité. Elle est, au contraire, le propre du «juste pour
qui fa loi n'a pas été instituée P3», non quil soit arrivé
4 la perfection et doive «vivre sans loi, mais parce qu’il
n'est pas sous la loi®». Non content du veeu émis en
faisant profession, il le dépasse par la ferveur de son
ime.

Drailleurs, la Régle elle-méme n'a pas passé sous silence
cette obéissance. Elle donne cet avertissement : «5i I'on
enjoint 4 un frére des choses impossiblesé», «il se confiera
dans le secours de Dieu et obéira par charité”.» La Régle,
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tertius humilitatis describitur gradus, «ut omni oboedientia
monachus se subdat maiori». Dicens quippe «omni», non
vult nos in oboediendo mensura esse contentos profes-
sionis, non attendere promissi debitum, non de pacto

25 sumere modum, sed transire alacriter etiam votum, et
oboedire in omnibus.

Est sane quidam oboedientiae limes, secundum tempus,
ipsa temporis extremitas, ut is sit terminus obcedientiae,
qui et vitae. Hunc nobis maxime Unigeniti commendat

30 exemplum, qui factus est Patri oboediens usque ad
mortem ¢,

Haec ergo quoties interrumpitur, inoboedientia dicitur,
et peccatum, et transgressio seu praevaricatio. 13. Sed
interest sane qua causa, quo affectu, qua intentione, quo
praecipiente, in quove praecepto malum hoc committatur,

Et quidem nullam prorsus inoboedientiam dico parvi

5 ducendam, non tamen omnem pari aestimandam periculo,
Enimvero mandatum Dei est: Nowm occides®. Fac ergo
duos homicidas, et unum quidem spoliandi cupiditate,
alterum verc necessitate sese defendendi facinus perpe-
trasse. Annon hic satis evidenter inter lepram et lepram

263 10 causa separat®, faciens utique disparem valde culpam

unius eiusdemque transgressionis? Quid vero si hunc
subita ira, illum studiosa malitia aut vetus odium forte ad
idem scelus impulerit? Numquidnam simili pensandum erit

d. Phil. 2, 8 (Patr.)
13. a. Ex. 20, 13 b. ¢f. Deut. 17, 8

1.* RB7, 34

2.* Cf RB 4, 6l

3. * Dans cette bréve aliusion & Phifippiens, Bernard parait tributaire
des Péres qui ajoutent Pafri au texte de la Vg, Augustin, Jérome en
particulier. Il fait cet ajout 12 fois sur 19.

4. Aprés cette phrase, un titre de capitulum : «}l ne faul pas penser
que toute désobéissance est également dangereuse.»
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encore, décrit ainsi le troisiéme degré d’humilité : «Que
le moine se soumeite en toute obéissance au supérieur!. »
«Fn toute obéissance», dit-elle, car elle ne veut pas que
nous nous contentions, dans l'obéissance, de la mesure
de notre profession; mallons pas nous arréter 4 la dette
qu'engage notre promesse, ni 4 la mesure du contrat que
nous assumons : il s'agit de dépasser allegrement le veeu
et d’'obéir en tout?,

Il vy a bien une limite 4 Pobéissance dans le temps,
celle de Pextrémité du temps; ainsi le terme de Pobéis-
sance est aussi celui de la vie. Cest surtout I'exemple
du Fils unique qui nous l'enseigne, Iui qui «s'est fait
obéissant au Pére jusqua la mort 9%».

Donc, chaque fois qu'il y a inter-
ruption, on peut parler de déso-
béissance, de péché, de trans-
gression, de rébellion. 13. Mais il importe de savoir pour
quel motif, avec quel sentiment, quelle intention, envers
quel supérieur, 2 l'égard de quel précepte ce mal est
commis 4,

Appel au
discernement

Certes, je le dis: on ne doit considérer aucune déso-
béissance comme peu de chose; mais toute désobéis-
sance m'a pas le méme risque. Voici en effet un com-
mandement de Dieu : «Tu ne tueras pas®.» Suppose deux
homicides dont l'un a commis ce forfait pour dépouiller
quelquun par cupidité, mais I'autre dans la nécessité ol
il était de se défendre. Nest-il pas trés &vident que ce
motif permet de discerner entre lépre et lepre®, et rend
la faute complétement différente pour la transgression
d’'un unique et méme précepte? Et qu'en serait-il si c'est
une colére subite chez Pun et une malice préméditée ou
une haine invétérée chez Pautre, qui les a poussés au
méme crime? Faudra-t-il peser et juger au méme poids
une action qui s'avére avoir été faite avec des sentiments
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iudicio, quod tam dissimili factum constabit affectu? Nil
15 deinde incestius obscoenfusve, quam illas filias Lot
. paternum usurpasse concubitum®; et tamen quis non
videat, quantum evacuarit aut attenuaverit turpis nefan-
dique flagitii reatum pietas intentionis et intentio pietatis?
Tam vero de illo qui praecipit, et item de eo quod
20°praecipitur, huiuscemodi advertenda erit secundum
rationem distinctio, ut cuius inter praeceptores reverentior
nobis  imminebit auctoritas, eius gravior formidetur
offensio, ac maioris cuiusque mandati transgressio dam-
nabilior aestimetur. Melius siquidem est oboedire Dec quam
25 hominibus 9, et in ipsis melus magistris quam condisci-
pulis, porro in magistris melius nostris quam extraneis.
Quibus autemn melius constat oboedire, ipsis procul dubio
et non oboedire detestabilius est.

14. Et de mandatis similiter. Maicribus quippe maior,
minoribus minor opera nostra et cura debetur, de quorum
et contemptu, iuxta eamdem considerationem, gravior
leviorve offensa contrahitur. Porro maiora minoraque
mandata dixerim, secundum quod magis minusve velle
constiterit ipsum cui praecipit, sive hominem, sive Deum.
Est, verbi gratia, mandatum: Nom furaberis?®; et est

o

¢ of. Gen. 19, 30-38 d. Act. 5, 29 #
14. a. Rom. 13, 9

1. Dans cette fin de phrase, nous avons affaire 4 un chiasme, desting
a renforcer une idée, d'oll notre traduction par une forme superlative :
la parfaite piété, etc. ~ Aprés cette phrase, un titre de capitulum :
«Distinction entre 'autorité et le précepte donné.»

2.* Sur dix emplois de ce verset, Bernard remplace trois fois le
magis de la Vg par un melius, comme ici. Mais son texte est peu fixe;
ainsi en Pre 19, L 6, p. 186, on a le texte exact de la Vg avec magis.
On rencontre melius chez Augustin,

3. Cf. RB 71, 3-4.
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aussi différents? De méme, il n'est pas d'acte plus inces-
tueux ni plus obscéne que celui des filles de Lot, qui
ont abusé de leur pére®; et cependant, qui ne voit i
quel point le péché de leur honteuse et abominable
débauche aura été réduit 4 néant ou du moins atténué
par la parfaite piéé de leur intention!?

Mais maintenant, passons au
supérieur et, de plus, au précepte
qu'il donne. La distinction qu'il faut
en faire, remarque-t-on, découle de la raison. Plus une
autorité, parmi les supérieurs, requiert notre respect, plus
I'offense en est grave et est 4 redouter; et plus un ordre
est important, plus la transgression en est condamnable.
Ainsi «mieux vaut obéir 4 Dieu quaux hommesd2», et
parmi les hommes, aux maitres qu'aux condisciples?, et
4 nos maitres plutdt qu'a ceux de lextérieur. Et 4 ceux
a qui, cest clair, il est meilleur d'obéir, il est, sans nul
doute, plus détestable de ne pas obéir.

Hiérarchie
des maitres

14% Pour les commandements,
c'est pareil. Aux plus grands, nous
command.ements devons un Zéle et un soin plus
de Dieu :

grands, aux plus petits un

moindre. Pour la méme raison, les négliger entraine
une offense plus grave ou plus légére. Or, 4 mon
avis, les commandements sont plus grands ou plus
petits d'aprés le vouloir connu de celui qui, homme ou
Dieu®, les prescrit. Par exemple, ce commandement :
«Tu ne voleras pas®», et cet autre: «Donne 3 qui te

Hiérarchie des

4. Ici un titre de capituwlum : «Distinction entre les préceptes.»
5. * Le début de ce § 14 est inspiré de RB, chap. 71.
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mandatum : Omni pelenti te da® Utrumque quidem
magnum, quonizam utrumgue divinum; sed de non furando

v maius. Quis enim nesciat aequissimo Deo non aeque dis-

plicere tenaces atque fures, et quia de duobus malis plus
velit nos tenere nostra quam tollere aliena, et ita minus
peccare qui non tribuit sua quam qui non sua furatur?

15. Sed et in mandatis hominum rara aequalitas inve-
nitur, cum pro variis necessitatibus vel utilitatibus agen-
dorum, iniungentium affectio varietur, quodque putaverint
rectius vel commodius, hoc amplius cupiant et exigant

5 observari. Tam ergo qualitas praeceptorum quam aucto-
ritas praecipientium, et oboedientiae praefigit metam, et
inoboedientiae terminat culpam, quando, ut dictum est,
in praelatis quibusque gravioris auctoritatis et eorum man-
datis quibusque maioris uiilitatis, quo diligentior debetur

10 chsequendi cura, eo et culpa gravior incurritur de

contemptu.

16. His itaque distinctionibus animadversis, et oboe-
dientiae modus, et pondus inoboedientiae facile reperitur.
His gradibus non solum inter diem et noctem?®, hoc est
bonum oboedientiae et inoboedientiae malum, discernitur,

5 sed etiam inter diem et diem, itemque inter noctem et
noctem : inter bonum videlicet et melius, inter malum et
peius.

b. Lc 6, 30 (Patr.)
16. a, cf. Jér. 33, 25

1. * Bemnard, qui ne cite qu'ici cette premiére partie du verset, écrit
da, «donne», au lieu de tribue, «accorde» (Vg); il suit ainsi la Vi
fréquemnment citée (18 fois) par Augustin.
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demande®l» Tous deux sont grands puisque l'un et
lautre divins; mais celui qui défend de voler est plus
grand. Qui ne sait, en effet, quau Dieu trés juste les
avares et les voleurs ne déplaisent pas également, et
quwentre deux maux, il préfére que nous gardions nos
biens plutét que de prendre le bien d’autrui, et qu'ainsi,
celui qui ne donne pas ses biens p&che moins que celui
qui vole ce qui ne lui appartient pas.

15. Mais encore, dans les com-
mandements des hommes, il est rare
. de trouver l'égalité. Car selon les

des supérieurs 005 nécessités ou lutilié de ce
quil y a & faire, les sentiments de ceux qui commandent
varient, et ce quils jugent plus juste ou plus commode,
ils désirent et exigent qu'on Pobserve avec plus de rigueur.
Donc la qualité des préceptes aussi bien que lautorité
de ceux qui les donnent, posent une borne a l'obéis-
sance, et déterminent la faute de désobéissance. Nous
lavons déja dit : plus élevée est lautorité de chaque supé-
rieur, et plus grande l'utilité de chaque commandement,
plus empressée doit &tre l'obéissance, et plus grave la
faute qu'on encourt par la négligence.

16. Ces distinctions une fois reconnues, on découvre
facilement et la mesure de l'obéissance et le poids de la
désobéissance. Par ces degrés, ce n'est pas seulement
entre le jour et la nuit? cest-a-dire entre le bien de
Pobéissance et le mal de la désobéissance, quon dis-
cerne, mais encore entre le jour et le jour, et entre la
nuit et la nuit, autrement dit, entre Je bon et le meilleur,
entre le mal et le pire?.

Hiérarchie
des ordres

2. Aprés celte phrase, un tire de capitulum: «les degrés d'obéis-
sance, »
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Bonus quidem oboedientiae gradus est si, iuxta Magistri
nostri sententiam, «propter metum gehennae» seu propter
10, sanctam professionem, quam professus est, quispiam oboe-
dierit, melior tamen cum «ex Dei amore» oboeditur. Illa
quippe oboedientia necessitatis est, ista caritatis, Hlum
autem optimum dixerim oboedientiae gradum, cum eo
animo opus iniunctum recipitur, quo et praecipitur. Cum

15 enim ex voluntate iubentis pendet intentio exsequentis,
fit ut nec maius minoribus, nec minus maioribus confuse,
ut assolet, ad implendum quod iniungitur, subiecti studium
impendatur, sed moderante animo quaeque pro sua
dignitate imperia, modum sciat utrobique servare, tam in
20 observando videlicet iussa quam in cavendo prohibita.
Non quod vel minimum horum quae fubentur contern-
nendum putet, etsi tamen minimum, quod minimum est,
reputet, sed minimum ex comparatione maiorum. Novit
verus humilisque oboediens et minima non contemnere,
25 ¢t maxime curare quae maxima sunt, intimo quodam
devoti sincerique animi sapore discernens, quibus de man-
datis ei qui praeest suis quodammodo factis respondeat
cum Propheta: Tu mandasti mandata tua custodiri
nimis® Ubi, quia non dicit universaliter «omnia», illa
30 tantum oportet intelligi, quae, quoniam non sine grandi

‘b. Ps. 118, 4 #

I. 5. Benoit, en loccurrence.

2. RB S, 3.

3. RB 7, 34 (pro Dei amore).

4. Cf. Div 26, 3-4 (SBO VI-1, 196, L. 5 — 197, 1. 7.

5. ¥ Méme expression dans Div 15, 4 (SBO VI-1, 142, |. 18); méme
idée dans Div 18, 1: «Est sage en effet cefui pour qui les choses ont
e golit de ce quelles sont» (SBO VI-1, 158, 1. 1); of. SCt 50, 6 (SBO
IL, 81, 1. 23); Vita prima Bernardi 111, 1 (PL 185, 304 B); GUILLAUME
DE SAINT-THIERRY, Lettres aux fréres du Mons-Diew 287 (SC 223, 375).

6.* Bernard écrit ici custodiri, au passif: «Que tes commandements
soient gardés.» La tradition manuscrite de Vg, comme celle du Psautier
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Cest déja un bon degré d'obéis-
sance si, conformément i l'avis de
notre maitre!, un moine obéit «par
crainte de la géhenne?» ou 4 cause de sa sainte pro-
fession; cependant, «obéir par amour de Dieud» est
meilleur. Dans le premier cas, on obéit par nécessite,
dans le second par charité. Mais le degré d'obéissance
le meilleur, dirais-je, est de recevoir l'ordre donné dans
Pesprit qui l'a dicté. Lorsque Pintention de celui qui
exécute est suspendue 2 la volonté de celui qui com-
mande?, le subordonné, dans la réalisation de ce qui lui
est enjoint, ne déploie pas confusément plus de z&le pour
les petites choses et moins pour les grandes, comme cela
se voit. Mais, réglant chaque ordre selon son importance,
il sait garder la mesure, de part et d'autre, aussi bien en
observant ce qui est ordonné qu'en s'abstenant de ce qui
est défendu. Que le plus petit commandement soit &
mépriser, il ne le pense pas, méme si toutefois il considere
comme petit ce qui est petit, mais comme petit en com-
paraison de commandements plus grands. Il sait, le moine
véritablement humble et obéissant, ne pas mépriser les
plus petits ordres et sappliquer surtout aux plus grands.
Il discerne, grice a la saveur intime®> d'un esprit tout
donné et sincére, quels sont les commandements pour
lesquels il doit, par ses actes, en quelque sorte, répondre
au supéricur avec le prophéte: «Tu as commandé que
tes commandements soient gardés avec un soin tout par-
ticulier?é.» Comme il west pas dit ici, «tous fes com-
mandements» en général, comprenons seulement ceux
qui, en toute occasion, ne sont pas violés sans une grande

Principes de
discernement

romain, est mélangée, et Iédition critique de la Vg propose custodire,
4 Pactif: «Que l'on garde tes commandements.» L'unique autre emploi
de ce verset par Bernard (NatV 2, 4, SBO IV, 207, | 7) est &galement
au passi{: mais icl, la tradition manuscrite bernardine hésite elle aussi.
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culpa quacumque occasione violantur, ideo non sine gravi
poena quomodocumque violata donantur, ut puta: Non
occides®, et si qua huiusmodi sunt, quorum numaquam
i)otest esse observatio iniusta vel mala, numquam bona
licitave transgressio, dispensatione dumtaxat humana.

17. Cetera quae vel a praepositis dispensationem
admittunt, quia leviori censura neglecta puniuntur, leviora
dicuntur. Ex his, verbi gratia, dico esse vel risum inter-
dictum, vel indictum silentium. Haec siquidem, si contra
mandatum non veniunt, nec peccata sunt. Accedente
mandato, si quominus iam observantur, in peccatum?
reputantur, non tamen in crimen; ia sane, si per subrep-
tionem aut oblivionem, non autem per contemptum horum
transgressio contigerit. Media quippe sunt, e quibus illa
videlicet praecepta constituuntur, quae vos factitia nomi-
natis, lopge utique disparem a naturalibus, quantum in
ipsis est, gerentia necessitatem, cum tamen nec sine
offensa negligi, nec contemni sine crimine vel ipsa queant,
iniuncta ab his dumtaxat quibus proprie dicitur : Qui vos
audit, me audit; et qui vos spernil, me spernit®. Licet
namque ipsa per se iniuncti operis qualitas innoxia sit,
adiunctae tamen auctoritatis pondus obnoxium mandato
mandatumque peccato obnoxium facit, non magno tamen,
si contemptus defuerit,

c. Ex. 20, 13
17. a. cf. Rom. 7, 9 b, Lc 10, 16

1. Cette restriction constitue une aflusion au «nécessaire inviolable» (6).

2.* Cf. RB G, 8.

3.* Cf. RB 42, 1.

4. Sur les media, actions «moyennes», indifférentes, entre le bien et
le mal, of. Cassien, Conl 3, 7 (SC 42, 150).

5. RB S, 6.
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faute et, par suite, quand ils le sont, ne sont pardonnés
quavec un chitiment égal a a faute. Citons, par exc?mple :
«Tu ne tueras pas», et d’autres semblables. Jamais I'ob-
servation de ces commandements ne peut étre injl}stt'z ou
mauvaise, jamais leur transgression n'est bonne ni licite,
du moins en vertu d’une dispense humaine’.

17. Quant aux autres prescrip-
tions susceptibles d'une dispense,
du moins de la part des supérieurs, on les dit plus légf‘zres
parce quen cas de négligence, elles sont pun.ies de peines
plus légéres. Parmi elles, par exemple, je c.:te une inter-
diction de rire?, ou un avis de silence®. Rire ou pf;lrl(if‘,
il w'y a pas d'ordre 4 Pencontre, n'est pas un péché.
Mais un ordre intervient-il, dés lors qu'on ne l'observe
pas, rire ou patler devient un péché? non cependant
une lourde faute si, du moins, la transgression est due
3 Iinadvertance ou 4 Poubli, non au mépris. Ce sont, en
effet, des réalités intermédiaires, qui donnent lieu aux
préceptes que vous traitez de formels, comportant en
eux-mémes une nécessité complétement différente de celle
des préceptes naturels; pourtant, méme eux ne peuvent
érre négligés sans offense ni méprisés sans lourfie
faute, puisqu'ils sont enjoints par ceux 4 qui !1 est dit :
«Qui vous écoute m’écoute; et qui vous mep{se me
méprise®3,» Bien que, par elleméme, la matiere d(?
eeuvre imposée® soit indifférente, le poids de lautorité
qui 'y attache I'assujettit cependant 4 un commandement,
et celui-ci rend passible d'un péché, mais non d’un grand
péché, sil n'y a pas eu meépris.

En matiére neutre

6. Cf. RB 25, 3 (opus sibi infunctum), etc.
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18. Haec ergo generalis regula sit universorum, quae
per se aut propter se nec bona, nec mala sunt, aut divina
institutione, aut propria cuiusque professione fixa non
sunt, ut non iussa quidem, licite utrumlibet vel admit-

5 tantur, vel omittantur; iussa vero, sine culpa non negli-
gantur, sine crimine non contemnantur. Ubique enim et
culpabilis neglectus, et contemptus damnabilis est. Dif-
ferunt autem, quod neglectus quidem languor inertiae est,
contemptus vero superbiae tumor.

10 Porro contemptus in omni specie mandatorum pari

pondere gravis, et communiter damnabilis est; neglectus
autem in fixis gravior, tolerabilior in mobilibus mandatis.
Siquidem adulterium quocumque modo, quocumeque per-
petres animo, turpe flagitium est, ac criminale peccatum,

15 cum tamen leve verbum, in tempore vel loco silentii forte

per oblivionem subreptum, risusve per impetum magis
EXCussus quam praesumptus contra praeceptum — quod
utique animi negligentis aut dissoluti spiritus indicium est —,
eo facillime veniam promereatur, quo vix vel peccatum

20 reputatur. Quid cum scienter et ex deliberatione in verba

otiosa?, silentio licet non indicto, lingua laxatur? Numquid
hoc tamen neget quispiam usurpari contra regulam Veri-
tatis, unde nimirum et ratio exigenda est in futuro iudicio,
Iudice ipso terrifice admodum comminante, quia de ommni

25 verbo otioso reddent bomines rationem in die inddicii"?

Heu nobis! quaenam poterit reddi ratio de otic? Alioguin

18. a. cf. Matth, 12, 36 b, Mauh. 12, 36 =

1. Aprés cette phrase, un tire de capitulum: «le mépris  est
également grave en tout commandement. »

2. Cf. RB 42, 1, etc.

3. * Cf. RB 4, 54.

4. Cf. kB G, 8.
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18. Nous tenons 1i une régle
générale. Tout ce qui, de soi ou
en soi, nest ni bon ni mauvais,
ou qui n'a pas été fixé par une institution divine ou par
la profession personnelle d'un chacun, peut indiffé-
remment étre admis ou omis si ce n’est pas 'objet d'un
ordre; mais aprés un ordre, on ne le néglige pas sans
faute, on ne le méprise pas sans lourde faute. Partout,
en effet, la négligence est coupable et le mépris
condamnable. Mais en voici la différence : tandis que la
négligence est maladie de paresse, le mépris est enflure
d’orgueil L.

De plus, le mépris, en toute espéce de commandement,
a le méme poids de gravité, et il est généralement condam-
nable; la négligence, elle, plus grave dans les comman-
dements plus fixes, est plus tolérable en ceux qui
changent. Ainsi de ladultere: quelles que soient la
manit¢re et lintention avec lequel on le commet, cest
toujours une honteuse débauche et un péché constituant
une lourde faute; au contraire, une parole légére,
échappée par oubli dans un temps ou dans un lieu‘ dle
silence?, ou un éclat de rire3, jailli plutdt que délibé-
rément voulu 4 I'encontre d'un précepte — indice, en tout
cas, d’'une dme négligente ou d’'un esprit dissipé — méritent
d’autant plus facilement le pardon qu’on les regarde méme
a peine comme un péché. Qu'est-ce donc quand,
sciemment et aprés délibération, la langue se délie pour
des paroles inutiles?4, bien que le silence ne soit pas
prescrit? Niera-t-on, cependant, qu'on se le permet conire
la régle exprimée par la Vérité méme et qu'on dgvraA en
rendre compte au jugement 4 venir? Le Juge lui-méme
en profére la terrible menace: «Au jour du jugement les
hommes rendront raison de toute parole inutile ®.» Pauvre
de nous! Qui pourra rendre compte de ce qui est inutiie?
Par ailleurs, il n’y a pas «inutilité» en ce qui n’est pas

Hiérarchie
des fautes
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otium non est, si non omnino ratione vacuum est. Et
tamen quis nesciat unum detractionis verbum, quantum

. etiam innumeris talibus, id est otiosis, praeponderet ad

30

wn

10

delictum meritumque damnationis? Quid ita? Videlicet quia
discretio est in mandatis, consequenter et in culpis, ut,
sicut dixeram, majorum gravior leviorque minorum cen-
wseatur transgressio mandatorum.

19. Sed mandantium non ita. Sive enim Deus, sive
homo, vicarius Dei, mandatum quodcurnque tradiderit,
pari profecto obsequendum est cura, pari reverentia defe-
rendum, ubi tamen Deo contraria non praecipit homo.
Quod si contigerit, pergendum indubitanter consulo in
Petri sententiam, quia oboedire oportet Deo wmagis quam
hominibus?®. Aut enim hoc respondendum cum Apostolis,
aut cum Pharisaeis certe audiendum : Quare et vos trans-
gredimini mandatum Dei propter traditiones vestras?®

Si autem dolet se contemni magister homo prae illo,
qui docet bominem scientiam©, consoletur illa, quam et
vos posuistis, Samuelis sententia, qua inter lgpram et
lepram ¢ videtur discernere sic : St peccaverit vir in virum,
bropitius ei poterit esse Deus; si autem in Deuwm pecca-

19, a. Act. 5,29 b. Matth. 15, 3 # ¢ Ps. 93, 10 d. Deut. 17,8 #

1. ¥ Dans ce passage, Bernard joue sur le mot ratio qui signifie
quelques lignes plus haut «compte 3 rendre» et ici raison.

2. Ici un titre de capitulum : «Les subordonnés ne doivent pas obéir
aux préceptes des supérieurs, qui sont contraires & Dieu.»

3. CE RB 2, 2. ~ Contrairement 4 S. Benoift, Bernard paile plutdt du
pape comme «vicaire du Christ» et de I'abbé comme «vicaire de Dieu»,

4. ¥ Bernard se sépare ici nettement d’une cerfaine tradition qui exalee,
fit-ce par hyperbole, la scumission aveugle. Jean Cassien (Mmstitutions
cénobitigues 1V, 27-28, SC 109, 158-163) donne en exemple des actes
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enticrement dépourvu de raisonl. Bt cependant, qui ne
sait qu'une seule parole de médisance est plus grave et
condamnable que ces innombrables paroles inutiles?
Pourquoi? Assurément, parce quil y a des différences
entre les commandements et, en conséquence, également,
entre les fautes: ainsi, comme je l'ai dit, quon tienne
pour plus grave la transgression des plus grands, et pour
plus légére celle des plus petits.

192, Mais il n'en va pas ainsi des
détenteurs de lautorité. Que ce soit
Dieu ou un homme, vicaire de
Dieu?, qui ait donné mimporte quel ordre, on doit &vi-
demment s’y soumettre avec un soin égal, y déférer avec
un égal respect, 3 condition toutefois que 'homme ne
prescrive pas une chose qui soit contraire a Dieu®. Si
cela arrivait, je conseille, sans hésitation, de suivre la
maxime de Pierre: «Il faut obéir 4 Dieu plutdt quaux
homimes 2, » C'est ce qu'on doit répondre avec les apdtres,
ou sinon, s'entendre dire avec les pharisiens : «Pourquoi
transgressez-vous le commandement de Dieu 4 cause de
vos traditions P?»

A supposer que le matire humain s'afflige de ce quon
le méprise en comparaison de «celui qui enseigne 2
homme la connaissance », quon le rasséréne en lui
disant la parole de Samuel que vous avez proposeée.
Celui-ci semble, en effet, discerner «entre lépre et lepre?».
Donc, «si un homme a péché contre un homme, Dieu
pourra lui étre propice; mais s'il a péché contre Dieu,

Légitime
refus d’obéir

drobéissance A des ordres manifestement contraires aux commandements
de Dieu, Pour une application concréte par Bernard du principe énoncé
dans ce passage, of. Ep 7, 23 (SC 425, 152-159%; 8 (id, 168-171);
16 (id.; 188-191).
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15 veril, quis orabit pro eo®? Ego igitur, si me hoc angi

articulo sentiam, ut aut Deum, aut hominem offendere

i necesse sit, Deumn potius libenter eligo non offendere, et

quidem tutius iustiusque. Habeo nempe ex praesenti Pro-
phetae capitulo de hominis laesione meam consolationem,

20 Dei scilicet propitiationem. Ceterum, Deo offenso, quis

orabit pro me?

Si ad hominem confugero, id quidem Scriptura non
consulit; quinimmo : Maledictus, ait, qui spem suam ponit
in bommef Merito proinde. $i autem in Deum pecca-

25 verit, etiamsi subintelligatur «propter hominem», quis

orabil, inquit, pro eo? Neuter equidem. Nam et a quo
offenditur, et ob quem offenditur, aeque utriusque oratio
exsecranda decernitur apud ipsum qui offenditur, hoc est
apud Deum. Talis ergo requlrendus est ad orandum, qui

30 sit idoneus ad placandum.

Porro culpam, si qua est, quod homo offenditur cum
ei non oboeditur, aut multum extenuat, aut penitus
annullat causa melior. Quapropter cum dicitur: S§ pec-
caverit viv in virum8, subaudiendum est «propter Deum »,

3 quod nullatenus laesio cujuscumque proximi, nedum

praelati, excusetur a culpa, si solus defuerit in causa Deus.
Alioquin Paulo contradicit, qui ait: Sic enim in fratrem
beccantes, in Christum peccatis®, Nam de praepositis
certum tenemus ipsius Veritatis testimonium, sic loquentis

40 ad ipsos: Qui vos spernit, me spernit’. Sed et de quolibet

e. I Sam. 2, 25 = f. Jér. 17, 5 (Patr) g I Sam. 2, 25 =%
h. 1 Cor. 8, 12 # 1 ke 10, 16

1" Bernard cite jci seulement ce passage des livres historiques avec
un texte qui se démarque de Vg par plusieurs détails. Pas de source
connue.

27 Ici comme en 3 autres lieux, Bernard cite ainsi Jérdmie, 3 la
suite d’Augustin ol ce texte ne se rencontre pas moins de 40 fois,
souvent avec ladjonction d'omnis (homo), «Maudit soit quicongue... »
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qui priera pour lui®'?» Quant 4 moi, si dans un instant
décisif, je me sens angoissé par lalternative de devoir
offenser Dieu ou un homme, de plein gré, je choisis
plutdt de ne pas offenser Dieu, ce qui est plus sir et
plus juste. Car, dans le texte du prophete sur la blessure
faite 3 un homme, je trouve mon réconfort, le pardon
de Dieu. Par contre, si Dieu est offensé, «qui priera pour
moi?»

Chercher refuge auprés d’un homme, I'Ecriture ne le
conseille pas, loin de 1a! «Maudit soit, dit-elle, celui qui
met en I'homme son espérance 2. » A juste titre, par consé-
quent. Car si quelqu’un a péché contre Dieu, quand bien
méme on sous-entend que c'est «pour plaire 4 un
homme», «qui, dit-elle, priera pour hii?» Personne évi-
demment. Que ce soit celle de loffenseur ou celle de
Phomme en question, leur priére i tous deux est éga-
lement jugée exécrable par celui qui est offensé, c'est-a-
dite par Dieu. Cest dohc 4 un homme capable dapaiser
Dieu quil faut demander de prier.

Quant i la faute, 8l v en a une, doffenser un homme
a qui on n'obéit pas, elle se trouve trés atténuée ou
méme complétement inexistante, en raison de la supé-
riorité du motif. Cest pourquoi, quand il est dit: «5i un
homme a péché contre un homme 8», on doit sous-
entendre «pour plaire 4 Dieu», car on ne peut blesser
son prochain et moins encore un supérieur, sans étre
exempt de faute, si Dieu, et lui seul, n'est pas en cause.
Autrement, e mot de Paul se trouve contredit: «En
péchant contre un frére, vous péchez contre le Christ Bo»
Et, pour les supérieurs, nous avons le témoignage de la
Vérité méme qui leur parle comme suit: «Qui vous
méprise me méprise L» Mais de nimporte quel frére, il

Avec ou sans omnis, ce texte se trouve aussi chez Zénon de Vérone,
Cassioclore, Paschase Radbert.
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fratre : Nolite, ait, contemmnere unum ex bis pusillisi, et
Qui scandalizaverit unum ex bis pusillis*; quod sequitur,
avertat Deus a nobis!

20. Sed non omnium scandala aequa sunt lance pen-
sanda. Aliter namque accipienda sunt scandala pusillorum
et aliter Pharisaeorum, de quibus Apostolis, timentibus et
intimantibus quod scandalizati essent in sermone Veritatis,
responsum est: Sinite illos; caeci sunt, duces caecorum?®.
Iorum quippe scandalum de ignorantia, istorum de malitia
descendit. Ifli scandalizantur, quia veritatem nesciunt; isti,
quia oderunt. Unde et pusillos illos arbitror appellari,
quod voluntatis quidem bonae, sed non magnae scientiae
10 exsistentes, zelum Dei babeant, etsi non secundum

scientiam®. Talium scandala curam, non iram provocare

solent, spiritualium dumtaxat virorum, Paulo ita docente :

Vos qui spirituales estis, buiusmodi instruite in spiritu levi-

tatis <. Indignum siquidem valde est humanam eos mereri
15 indignationem, qui divinam tam facile consequuntur mise-

rationem. Nam hi quoque qui Dominum crucifixerunt,
magni quidem peccatores, sed pusilli aestimatores?, etsi
€X uno iram, numquid non tamen ex altero veniam
meruerunt? Beati quidem fuissent, si, iuxta verbum
20 Domini, in ipso scandalizati non essent®. Nunc vero, quid

un

jo Matth. 18, 10 & k. Matth. 18, 6 #; Mc 9, 41 =
20, a. Matth. 15, 14 b. Rom. 10, 2 (Patr.)
d of ICor 2,8 e Matth. 11, 6 #

¢. Gal 6, 1

1. Ici un titre de capitulum ; «Distinction entre les scandales. »

2.* A 9 reprises, Bernard cite ou fait allusion 3 ce texte sans le ef
(duces), qui s'est introduit plus tard dans la va.

3.* On compte dans Bernard 21 allusions et 2 citations de ce texte,
toutes avec zelum, aucune avec aemulationem. Bernard s'inspire ainsi
de la V] non de la Vg Souvent, il adresse cette exhortation 4 'un de
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est dit aussi : «Ne méprisez pas un seul de ces petitsi»;
et encore: «Celui qui aura scandalisé un seul de ces
petitsk»; quant 2 la suite de ce verset, que Dieu l'écarte
de nous!

2071, Mais on ne doit pas peser

Le scandale tous les scandales 4 la méme
des faibles balance. 1l faut interpréter autrement

le scandale des faibles et celui des pharisiens. Alors que
ces derniers s'élaient scandalisés du langage de la Vérité
méme, celle-ci répondit aux Apotres qui le lui faisaient
remarquer et en concevaient de la crainte: «Laissez-les,
ce sont des aveugles, guides d'aveugles®®.» Le scandale
des faibles vient de lignorance, celui des phatisiens de
la malice. Les uns sont scandalisés, faute de connaitre la
vérité, les autres parce qu'ils Pont en haine. D'l je pense,
le nom de faibles donné aux premiers car ils sont de
bonne volonté, mais de peu de science; «ils ont le zéle
de Dieu, méme si ce n'est pas selon la science®3». Les
scandales qu'ils souffrent ont coutume d’exciter non la
colére, mais la sollicitude des hommes spirituels, du moins
selon l'enseignement de Paul: «Vous qui étes spirituels,
instruisez-les en esprit de douceur®.» Car il est tout a fait
déplacé qu'ils soient Fobjet d'une indignation humaine,
eux qui obtiennent si facilement la compassion divine. En
effet, ceux qui ont crucifié le Seigneur étaient de grands
pécheurs, mais ils étaient faibles en jugement?; bien qu'ils
aient d'un cdté mérité la colére, nont-ils pas, de lautre,
mérité le pardon? «Bienheureux», ils l'auraient &€ si,
selon Ia parole du Seigneur, «ils ne s'étaient pas scan-
dalisés 4 son sujet®». Mais maintenant que sont-ils, sinon
des malheureux? Cependant, des malheurcux dont il faut

ses correspondants. On trouve deux de ces aliusions en Pre 36, 1. 8,
p. 228 et 38, L 10, p. 230.
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A

nisi miseri? Sed tamen et miserandi. Probat hoc pia illa
in cruce patientis, sed nihilominus compatientis suppli-
catio : Pater, inquit, igmosce illisf. Bt quasi quaereretur
indulgentiae ratio in tam horrendo facinore, sequitur:
Quia nesciunt quid faciunt’. Ac si diceret: «Eo digni
venia, quo et pusilli scientia sunt. Ideo ignosco illis, quia
non agnoscor ab illis. 7 enim cognovissent, numguam
Dominum gloriae crucifixissentS. Sunt quibus non ita
ignosco, quos utigue non ignoro et vidisse, et odisse et
me, et Patrem meum " » Pro huiusmodi pusillo in scientia
terrens Paulus eum qui, cum habeat scientiam, nescit
tamen condescendere infirmioribus: Et peribii, inquit, in
tua scientia frater, pro quo Christus mortuus est!,

21. Quod si tantopere cavenda sunt scandala parvu-
lorum?®, quanto amplius praeclatorum, quos sibi Deus
aequare quodammodo in utragque parte dignatus, sibimet
imputat illorum et reverentiam, et contemptum, specia-
liter contestans eis: Qui vos audil, me audif; el qui vos
spernit, me spernit®. Annon denique hoc ipsum et Regula
nostra perhibet, ubi ait: «Oboedientia quae maioribus
praebetur, Deo exhibetur»?

Quamobrem quidquid vice Dei praecipit homo, quod
non sit tamen certum displicere Deo, haud secus omnino

f.Lc 23,24 (Patr) g FCor 2,8 h.Jnl5 24 i 1Cor 8 11 #
21. a, ¢f. Matth. 18, 6 b. Lc 10, 16

1.* Bernard cite toujours ce texle (5 fois) en ces termes, 3 la suite
de plusieurs Péres, Augustin en particulier.

2. RB 5, 15. CapBLLE, Voew, p. 92, fait remarquer, & juste titre, que
ce verset de la RB contient une assertion capitale. E'auteur souligne le
lien de corrélation entre praebetur et exhibetur, ce dernier terme incluant
un renforcement de sens. ~ Aprés cette phrase, un titre de capitalum :
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avoir pitié. La preuve en est dans la douce supplication
de celui qui, souffrant sur la croix, ne laissait pas de com-
patir et disait: «Pére, pardonne-leur*.» Et, comme sl cher-
chait motif au pardon pour un si horrible forfait, il ajoute :
«parce quils ne savent pas ce quils fontf». Comme sl
disait : «Ils sont dautant plus dignes de pardon quils ont
peu de science. Aussi, je leur pardonne parce que je ne
suis pas connu d'eux. ‘S'ils avaient connu, en effet, jamais
ils n'auraient crucifié le Seigneur de gloire £’ 1l en est aux-
quels je ne pardonne pas ainsi, ceux qui, je ne lignore
pas, ‘m’ont vu et m'ont pris en haine, moi et mon Pereh.’»
Mais en faveur du petit qui a peu de science, Paul inspire
de la crainte & celui qui, ayant la science, ne sait pas
condescendre aux plus faibles: «EBt il périra, 2 cause de
ta science, dit-il, ce frére pour qui le Christ est mort! »

21. 31l faut tellement se garder
de scandaliser les petits?, il faut
bien davantage éviter de scandaliser
les supérieurs. Dieu, d'une certaine facon, a4 daigné en
faire ses égaux d’une double maniére, en prenant pour
fui aussi bien le respect que e mépris qu'on leur témoigne.
il le leur atteste spécialement ainsi: «Qui vous écoute
m'écoute, et qui vous méprise me méprise ®.» Et notre
Reégle m'en témoigne-t-elle pas aussi quand elle dit:
«L'obéissance prétée aux supérieurs s'adresse 3 Dieu?»?

Meédiation
des supérieurs

C'est pourquoi, tout ce que prescrit
un homme qui tient la place de
Dieu, du moment qu'il n'est pas certain que cela déplaise
a Dieu, on ne doit pas le recevoir autrement que

L’obéissance

«Aux préceptes des supérieurs, dont if n'est pas certain qu'ils dépiaisent
4 Dieu, on doit obéir comme aux commandements de Dieu,»
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accipiendum est, quam si praecipiat Deus. Quid enim
interest, utrum per se an per Su0s ministros, sive
homines, sive angelos, hominibus innotescat suum pla-
citum Deus? «Sed homines, inquis, facile falli in Dei
15 voluntate de rebus dubiis percipienda, et in praecipienda
fallere possunt.» Sed enim quid hoc refert tuwa, qui
conscius non es, praesertim cum teneas de Scripturis,
quia labia sacerdotis custodiunt scientiam, et legem ex
ore eius requirunt, quia angelus Domini exercituum est©?

269 120 Requirunt, dixerim, legem, non quam vel authentica ulla

scriptura tradiderit, vel ratio manifesta probaverit — de
huiusmodi quippe nec praecepior exspectandus, nec pro-
hibitor auscultandus est —, sed quod ita latere aut obs-
cutum esse cognoscitur, ut in dubium venire possit,

25 utrumnam Deus sic an aliter forte velit, si non de labiis
custodientibus scientiam, et ex ore angeli Domini exer-
cituumd certum reddatur. A quo denique divina potius
consilia requirentur, quam ab illo, cui credita est dispen-
satio mysteriorum Dei®? Ipsum proinde quem pro Deo

30 habemus, tamquam Deum in his, quae aperte non sunt
contra Deum, audire debemus.

22. Nec sane contraria loquimur sancto prophetae
Samueli, quasi nos in hac parte divinam hominibus tri-
buentes auctoritaterm, cum ille in supra memorato capitulo
plane discernere inter urrumgue videatur. Siquidem quod

5 nos asserimus de dubiis, hoc ille negat de manifestis, ut

c. Mak 2,7 # d. cof Mal. 2,7 e @I Cor 9 17 #; [ Cor. 4, 1 #

1. Cf RBS, 4.
2. Cf. Gra 43, 1. 25-45, |. 34 (SC 393, 340-344).
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si Dieu le prescrivait!. Quimporte, en effet, que ce soit
par lui-méme ou par ses ministres, hommes ou anges, que
Dieu fasse connaitre aux hommes son bon plaisir?? «Mais
les hommes, dis-tu, peuvent facilement se tromper quand
il s'agit de découvrir la volonté de Dieu dans les choses
douteuses, et tromper les autres par ce qu'ils prescrivent. »
Mais que timporte! Toi, tu es sans reproche; d’autant que
tu lis dans VEcriture: «Les lévres du prétre gardent la
science, et C’est 4 sa bouche qu'on demande la loi, car il
est le messager du Seigneur des armées €, » On lui demande

- Ia loi, dirais-je, mais non une de celies que I'Ecriture a

enseigné de maniére authentique ou que la raison a mani-
festement établie — pour une loi de ce genre, on n'a pas
a attendre de mafire ni 4 écouter celui qui pose des inter-
dictions. On interroge pour ce qui est reconnu caché ou
obscur au point qu'on puisse en venir 4 douter si Dieu
veut telle chose ou peut-étre telle autre, 4 moins que les
levres de ceux qui gardent la science et que la bouche de
Pange du Seigneur des armées ¢ ne nous en assurent. En
définitive, 4 qui de préférence demander quels sont les
conseils divins, sinon 2 celui «4 qui la dispensation des
mystéres de Dieu a été confiée ®»? Donc, celui qui tent
pour nous la place de Dieu, nous devons I'écouter comme
Dieu, pour ce qui n’est pas cuvertement contre Dieu.

II. DEBAT SUR L'OBEISSANCE MONASTIQUE

22, En parlant ainsi, nous ne disons rien de contraire
au sentiment du saint prophéte Samuel, comme si nous
accordions, en cette circonstance, l'autorité divine i des
hommes, bien que dans le texte rappelé ci-dessus, il
sermble nettemnent distinguer les deux autorités. En réalité,
ce que nous, nous affirmons pour ce qui est douteux,
lui le nie pour ce qui est hors de doute. Ainsi, quand
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cum ait : St peccaverit vir in virum?, subaudiatur, «propter
Deum», cui aperte contraria homines hominibus frequenter
mandare praesumunt.

Sed hinc vos, sumentes materiam sive occasionem argu-
mentandi, asseritis, si hoc constiterit, ut iussa quaelibet
hominum vel instituta, divinae auctoritatis pondere aesti-
manda sint; hominem sub homine, aut vix, aut nequaquam
posse salvari, cum in tanto populo mandatorum, quae
praclati etiam per incuriam saepe praecipiunt, interdum
non praevaricari, aut difficile admodum, aut omnino
impossibile videatur.

23. Ft quidem non nego difficultatem tantae inesse per-
fectioni, sed cum ipsa corde imperfecto praesumitur. Porso
imperfecti cordis et infirmae prorsus voluntatis indicium est,
statuta seniorum studiosius discutere, haerere ad singula
quae iniunguntur, exigere de quibusque rationem, et male
suspicari de omni praecepto, cuius causa latuerit, nec
umquam libenter oboedire, nisi cum audire contigerit quod
forte libuerit, aut quod non aliter licere seu expedire mons-
traverit vel aperta ratio, vel indubitata auctoritas. Delicata
satis, immo nimis molesta est huiuscemodi oboedientia.
Non plane haec illa est, quae ex Regula traditur,
«oboedientia sine mora». Disputare profecto hoc est in

22, a. 1 Sam. 2, 25

1. Ici, il s'agit d'une attitude qui compromet le salut, d’oll notre tra-
duction de praevaricari par «se rebeiler».

2. Cf. RB 4, 55 (libenter audire: «écouter volontiers»).

3. F CL Abb 4: «Si quelqu'un s'efforce, ouvertement ou en secret,
'amener son pére spirituel & lui enjoindre ce qui correspond préci-
sément 4 sa volonté 3 lui, un tel homme sabuse lui-méme en prenant
cela pour de l'cbéissance. En Yoccurrence, effectivement, ce n'est pas

lui qui obéit» (SBO V, 291, 1. 14-17, trad. P.-Y. Emery, Sermons pour
Pannde, Taizé-Tumhout 1990, p. 270); passage <ité par IGNACE DE

LovoLa, Leltre 3304 aux compagnons du Portugal 6, dans Fcrits, Paris
1991, p. 837-838.
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il dit: «5i un homme a péché contrte un homme?», il
faut sous-entendre «pour plaire 4 Dieu», car des hommes
ont souvent l'audace de donner i leurs semblables des
ordres qui sont ouvertement contraires 3 Dieu.

Mais vous, c'est 4 partir de 13 que
vous trouvez de quoi discuter ou
plutét que vous en prenez 'occasion. 81l est vrai, affirmez-
vous, qu'on doit peser toutes les injonctions des supé-
rieurs ou leurs institutions au poids de lautorité divine,
un homme, subordonné i un autre, est dans l'alternative
ou de n'étre sauvé qu'avec peine ou de ne pas I'étre du
tout. En effet, dans la foule serrée des ordres que les
supéricurs donnent, souvent méme avec négligence, il
semble extrémement difficile ou méme tout 4 fait impos-
sible de ne point, parfois, se rebeller?,

Exposé du grief

23. Certes, je ne nie pas la dif-
ficulté inhérente a une telle per-
fection, du moins quand c’est un ceeur imparfait qui y
prétend. Bt voici les indices d’'un coeur imparfait et d’'une
volonié certainement faible : mettre son zéle 4 contester
ce que les anciens ont établi; chicaner sur tous les points
de ce qui est imposé; exiger la raison de chacun deux
et soupconner du mal en tout précepte dont fe motif
reste caché; ne jamais obéir volontiers® sinon quand on
a d’aventure requ un ordre qui plait?, ou qu’une raison
évidente, ou qu'une autorité incontestable a montré néces-
saire ou avantageux? Une telle obéissance est passa-
blement fragile ou plutdt extrémement déplaisante® Ce
n'est pas «l'obéissance sans délai®», enseignée par la
Régle. Discuter, C’est obéir dans Pastuce du coeur, non

Réponses

4. CE. Div 41, 5 (SBO VI-1, 248, 1. 3-8),
5.* Cf. RBS, 14.
6.* kBS, L
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astu cordis, non in auditu auris oboedire®. Istiusmodi ergo
carnalem animam non modo premi, sed etiam opprimi
pondere praesumptae perfectionis necesse est, quia non
potest portare caro infirma, quod solus spiritus promptus®
expetitur fugum esse suave et onus leve©. Christi quippe
iugum et onus est, et omnino importabile ¢ nisi Christi aeque
Spiritui. Huic itaque si dicitis /egem Regulae subintrasse, ut
abundaret delictum ¢, verum dicitis. Ceterum hoc culpa non
est datae legis aut dantis legem, sed improvide profitentis
et impie praevaricantis. Mandatum gquidem sanctum el
iustum?’: sed tu te noris esse carnalem, venumddtum sub
peccatoB.

Verum hoc ante providisse debueras, quo furris huius
evangelicae non prius iaceres fundamenta, quam sedens
computares, si baberes sumptus ad perficiendum". Nunc
autem quid restat, nisi ut aut correptus oboedias senio-
ribus, aut confusus audias ab illusoribus : Hic bomo coepit
aedificare, et non potuit consummare'?

24, Sed forsitan dicitis : «Ergo ne ita perfectus quispiam
invenitur, cui non vel minimum aliquid interdum subr-
piatur de tam multis ac minutis, quae passim vel a negli-
gentibus praepositis imperantur?»

Minime quidem cuiquam hoc ego dederim, cum ipsi
quoque de se fateantur Apostoli: In multis offendimus

23 a. Ps. 17, 45 #  b. Matth, 26, 41 #
d. cf. Matth. 23, 4 e. Rom. 5, 20 #
14 # h Lc 14, 2829 # i Lc 14, 30

¢, Matth, 1%, 30 #
f. Rom. 7, 12 # g Rom. 7,

1.F RB S, 5. 1l est intéressant de comparer ce texte 3 un passage
de la Lettre 7 (Ep 7, 12, SC 425, 179 s) a Adam de Morimond ou
Bernard récuse l'obéissance aveugle, insistant sur la nécessité d'exa-
miner les ordres recus et de faire preuve de discernement. La diffé-
rence s'explique aisément par les circonstances ot se trouvait ce moine.

2. Cf. Gra 22, 1. 19-20 (SC 393, 296).
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«dés que loreille a entendu®!s. Par conséquent, une
«4me charnelle» de ce genre est nécessairement oppressée
et méme opprimée par le poids de la perfection qu'elle
a assumeé : «La chair est faible et elle ne peut pas porter
ce que seul lesprit prompt» expérimente comme «un
joug suave et un fardeau léger€.» Car le joug du Christ
est aussi un fardeau absolument impossible 4 porter? si
ce n'est également 4 PEsprit du Christ. C'est pourquoi, si
vous dites 4 'homme charnel que «la loi de la Régle
s'est subrepticement introduite pour qu'abonde le péché®»,
vous dites vrai. La faute, cependant, n'en est pas i la
loi qui a été donnée ni 4 celui qui Pa donnée?, mais au
profés imprévoyant et au rebelle impie. Car «le com-
mandement est saint et justef», mais toi t te sais «charnel
et vendu au péchéf».

Tu aurais di prévoir: «tu n'aurais pas alors posé les
fondations de la tour évangélique avant de t'asseoir pour
calculer si tu avais la somme pour acheverP.» Main-
tenant que te reste-t-i1? ou bien, réprimandé, 4 obéir aux
anciens, ou bien confondu, 4 entendre les moqueurs
dire: «Cet homme a commencé 3 bitir, et il n'a pu

acheveri»?

24, Mais vous dites peut-&tre:
«Est-il donc possible de trouver un
homme tellement parfait qu'il ne lui échappe parfais, ne
serait-ce quun tout petit quelque chose de ce que com-
mandent, ¢a et 13, avec une telle multiplicité et une telle
minutie, des supéricurs négligents?»

Une objection

Ce n'est, certes, 4 personne que,
moi, je reconnaitrats une telle per-
puisque aussi bien les apbtres ecux-mémes

«Nous tombons tous dans de nombreuses

Réponse

fection,
avouent :
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A

ommnes?, et: Si dixerimus quia peccatum non bhabemus,
ipsi nos seducimus®.

Sed non continuo ut aliquid praeterimus, perimus, prae-
sertim cum nos Scriptura consoletur : Si quis peccaverii,
inquiens, advocatum babemus lesum Christum fustum; et
ipse est propitiatio pro peccatis nostris©. Denique Propheta
de ipso testatur, quod pro transgressoribus rogaveritd, ut
non perirent. Ubi sane notandum quia, etsi pro trans-
gressoribus, non tamen pro contemptoribus legitur sup-
plicasse. Verum illi quomodo perire possunt, pro quibus
Salvator rogat, ne pereant®?

Quamobrem non video, cur ita omnem inoboedientiam
et transgressionem, vel minimorum quorumlibet
mandatorum, exaggerandam putaveritis, ut exclamaretis :
«Quod ergo fam monacho poterit veniale peccatum esse
vel leve, cuius universae actioni crimen insidiatur
inoboedientiae?»

Sed hoc inde videlicet constare creditis, quod praela-
torum iussionibus tantum tribuendum asseritur, quantum
si divinitus traderentur, quasi vero et ipsa evangelica
praccepta non multum inter se discrepent, et merito
observationis, et transgressionis periculo. 25, Ceterum,
sicut non omnia unius esse constat vel necessitatis, vel
utilitatis, vel dignitatis, sic non una de omnium trans-
gressione fertur sententia, nec paria manent discrimina
dispares culpas.

24, a. Jac. 3, 2
e. cf Jn 17, 9. 12

b.1Jnl1, 82 cIjin2 1-2% d. Is. 53 12 #

1. Cf. RBS, 4. .

2. Aprés cette phrase, un titre de capititfum : «les préceptes qui ne
sont pas d'une égale importance ne sont pas punis, quand on les
néglige, d'une peine égale.» '
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fautes®», et: «Si nous disons que nous SOmmes sans
péché, nous nous séduisons nous-mémes®, »

Mais nous ne périssons pas aussitbt que nous avons
péché, surtout que I'Ecriture nous réconforte en disant:
«Si quelqu'un a péché, nous avons un avocat, Jésus-
Christ, le Juste; il est propitiation pour nos péchés©.»
Pour tout dire, le prophéte en témoigne: «Il a prie,
assure-t-il, pour les transgresseursd» afin quiils ne
périssent pas. Mais, remarquons-le, bien quil ait prié
pour les transgresseurs, on ne lit pas que ce soit pour
les méprisants. Comment donc les transgresseurs
peuvent-ils périr puisque le Sauveur prie pour quiils ne
périssent pas®?

Aussi ne voise pas pourquoi,
selon vous, il faut exagérer 2 ce
point toute désobéissance et transgression, du moins de
rimporte lequel des plus petits ordres requs, jusqu'a vous
écrier : «Quel péché pourra étre véniel ou léger pour un
moine, puisque la lourde faute de désobéissance menace
toute son activité?»

Une erreur

Mais cette idée vous vient sans
doute de Paffirmation qu'il faut
accorder aux ordres des supérieurs autant d'importance
que sils étalent communiqués divinement!, comme si
vraiment les préceptes évangéliques cux-mémes ne dif-
féraient pas de beaucoup entre eux, tant par le mérite
attaché 3 leur pratique que par le risque qu'encourt leur
transgression. 25. Déailleurs, de méme que tous les pré-
ceptes mont évidemment ni la méme nécessité, ni la
méme utilité, ni la méme valeur, de méme on ne porte
pas sur la transgression des uns et des autres une méme
sentence, et un jugement semblable n'est pas réservé a
des fautes qui ne le sont pas?

Réponses
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Porro nec pari culpa negliguntur, quae non pari cura
praecipiuntur, nec pari proinde poena puniuntur. Ecce
enim Evangelium tam flagitium crapulae® quam fornica-
tionis turpitudinem® damnat. Verum quis magis non
horreat, e duobus malis, turpitudine foedati quam cibo
exsaturari?

Nonne denique Veritas in Evangelio, sub nominibus
trabis et festucae©, graves levesque discernit inoboedientiae
culpas? Num ipsa disputante, immo diffiniente, gradatim
nobis distinguitur, quae cui reatui poena debeatur, dum
alium fudicio, allum concilio, alium et gehenna reum esse
protesteturd?

Quaenam ergo consequendi necessitas cogit, ut si
magistris divina detur in suis praeceptis auctoritas, nullum
ideo jam monacho leve aut veniale peccatum inveniri
posse putetur, et quod elus universae actioni crimen insi-
dietur inoboedientiae?

BEsto : sit crimen, cui poenalis illa gehenna vel gehen-
nalis poena assignatur; quale, quaeso, illud diffiniemus
esse crimen, quod, Veritate iudice, reum tantum facit
iudicio? Nec tamen diffitebimur esse reatum, quod vel
hactenus reum statuit. Quod si reatum, et peccatum.
Porro omne peccatum contra Dei mandatume praesu-
mitur, Quod autem contra mandatum praesumitur,
inoboedientia dicitur.

25 a. of Le 21, 34
cf. k¢ 6, 41

b. of. Matth. 5, 28. 32
d. of. Matth, 5, 22

¢ cf. Matth, 7, 3;
e, cf. Lév. 4, 13

1. Le chiasme du texte fatin ne peut se traduire que par un superlatif.
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Et puis, on ne néglige pas 4 faute
Au’ﬁltre- égale des prescriptions dont Pexi-
de I'Evangile gence n'est pas égale, et qui n'en~
courent pas une égale correction. L'Evangile interdit tout
autant le vice de la gloutonnerie?® que limpudicité de la
fornication®. Mais, a4 choisir entre ces deux maux, qui
maurait pas plus d’aversion pour les souillures de Pim-
pudicité que pour les excés de nourriture?

Et finalement la Vérité, dans I'Evangile, ne discerne-
t-elle pas sous les noms de poutre et de paille® des
fautes de désobéissance dont les unes sont graves et
les autres légéres? N'est-ce pas elle qui en débat ou
plutét en décide? Et voici que sont distingués, pour
nous, des degrés dans le chitiment di au coupable, et
déclaration est faite que l'un est passible du tribunal,
l'autre du Grand Conseil, un autre encore de la
géhenned.

Par conséquent, quelle nécessité force 4 conclure que
si les prescriptions des maitres ont, pour elle, l'autorité
divine, on ne peut pas penser trouver, chez un moine,
un péché qui soit seulement léger ou véniel, et que «la
lourde faute de la désobéissance» menace ioute son
activité?

Soit! qu’il v ait une lourde faute
chez celui & qui est assigné la peine
maximale de la géhenne!. Mais, je
le demande, comment taxer de lourde faute ce que la
Vérité méme, en qualité de juge, ne rend passible que
du tribunal? On ne dira cependant peint qu’il n'y a pas
de faute dans une faute qui a rendu passible du tribunal.
Et sl y a faute, il y a péché. Or, on présume que tout
péché va 4 lencontre dun commandement de Dieu®, et
ce qui va 4 'encontre d’'un commandement s’appelle déso-
béissance.

Déclaration
solennelle
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26. Hinc colligitur quod irasci fratri, et inoboedientia
sit, et crimen non sit. En unum inventum est monacho
leve ac veniale peccatum, quodque non humani, sed
divini mandati statuat transgressorem.

In hoc genere sunt transgressionis nonnulta stultiloquia
seu vaniloquia, et quaeque otiose dicta?, facta et cogitata.
Huiusmodi enim numcuam nisi contra mandatum, et Dei
mandatum, usurpantur. Peccata quippe sunt, et Deus pro-
hibet omne peccatum; et tamen venialia, non criminalia
reputantur, excepto cum per contemptum vertuntur in usum
€t consuetudinem, et tunc non peccati species, sed pec-
cantis intentio pensatur. Elatio quippe contemnentis atque
impaenitentis obstinatio in minimis quodgue mandatis
culpam facit non minimam, et convertit in crimen gravis
rebellionis naevum satis levem simplicis transgressionis.

Denique in quo inoboedientiae crimen et absque dubio
sit, apud Samuelem advertite : Quasi, inquit, peccatum
ariolandi est repugnare, et quasi scelus idololatriae nolle
acqujescere®. Non ait: «non acquiescere», sed: nolle
acqudescere, ut non iussionis simplex ipsa transgressio,
sed voluntatis superba contentio scelus idololatriae repu-
tetur. Non est enim idipsum nolle oboedire et non
oboedire. Hoc quippe interdum erroris est, nonawmquam
et infirmitatis; illud vero aut odiosae pertinaciae, aut

26. a. of Matth. 12, 36; of FBphés. S, 4; of 1 Tim. 2, 16
b. I Sam. 15, 23

LY Studtiloguia, vaniloquia, otiose dicta... : ces trois termes font appel
aux trojs références bibliques mentionnées ci-contre (zaniloguia est un
mot qui, chez Bemard déja, puis dans la Vg clémentine se substitue
au bon texte inaniloguid). De plus, le toisiéme terme évoque  aussi
RB 6, 8. Bernard, 4 son ordinaire, «parle Bible»; mais, dans ce traitg,
il associe Bible et Regle,

2. Expression scripturaire qui prépare la suite du développement.

3. Aprés cette phrase, un titre de capitulum : «En quoi 'on commet
Iz lourde faute de désobéissance. »
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26. D'ou lon conclut que se metire en colére contre
son frére est une désobéissance, mais non une lourde
faute. Voila donc quon a découvert, chez un moine, un
péché léger et véniel, qui le constitue transgresseur d'un
commandement non pas humain mais divin.

Clest 4 ce genre de transgression qu'appartiennent les
conversations stupides ou wvaines, et toutes les paroles,
actions ou pensées inutiles?'. On se les permet toujours
a Pencontre d'un commandement qui est un comman-
dement de Dieu. Ce sont donc des péchés et Dieu interdit
tout péché, On ne les regarde pourtant que comme des
péchés véniels, non comme de «lourdes fautes», sauf
quand le mépris les fait tourner en usage et en habitude.
Mais alors, ce n'est plus tant le genre de péché que lin-
tention du pécheur qui compte. L'orgueil de Thomme,
son mépris, son obstination font que la faute 4 I'égard
d'ordres tout petits n'est pas, pour autant, toute petite.
Orgueil et obstination transforment en un grave «crime
de rébellion®» la tache assez légére d'une simple trans-
gression?.

Enfin pour savoir, sans plus de
doute, en quoi consisterait une
lourde faute de désobéissance,
apprenez-le de Samuel qui déclare: «Cest comme un
péché de magie de se révolter, et comme un crime
dlidolatrie de ne pas vouloir acquiescer®» Il ne dit pas
«de ne pas acquiescer», mais «de ne pas vouloir
acquiescer», pour que ce ne soit pas la simple wans-
gression dun ordre, mais l'orgueilleuse dureté de la
volonté qu'on regarde comme «un crime didolitrie»,
Non ce n'est pas la méme chose de ne pas vouloir
obéir et de ne pas obéir. La derniére attitude vient
parfois d'une emreur ou quelquefois méme dune fai-
blesse, mais l'autre d'une odieuse opinidtreté ou d'une

Au filtre de
I’Ancien Testament
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-

2 contumaciae non ferendae. Quod et ipsum repugnare est

et resistere Spiritui Samcto®, et, si ad mortem usque
perduraverit, blasphemia estd, non remittenda, sive in boc
saeculo, sive in futuro®. Non ergo qualiscumque mandati
praeteritio criminalem facit inoboedientiam, sed repugnare,

30 sed nolle obhoedire.

Ceterum guanm absque ilfa pessima et rebelli voluntate
zf)n oboediunt? Quomodo itaque monacho crimen insi-
fatur 1r?0boed1enna§, si toties sine crimine transgreditur,
quoties in transgressione defuerit huiuscemodi recalcitrans

35 ¢t contentiosa voluntas?

5

- 27: Frustra autem comparant quidam, ut dicitis quas-
libet inoboedientias antiquae illi, quae facta est in pa,radiso
quae nimirum valuit, non solum obligare personam seci
et vitiare naturam. ' ,
ArbiFror famen et ipsam primam gravissimamque prae-
vanc.at:-onem, aut non aliunde, aut inde maxime tudicatam
gravissimam, hoc est ex rebellione defensionis, quae secuta
est, quando, Deo causam requirente peccati, ut pecca-
tores ad paenitentiam provocaret %, nolebat quippe mortem

. ,
O ipsotum, sed magis ut conmverterentur et viveremt® -
3

ipsi maluerunt declinare cor suum in verbag malitiae, ad
] a '
excusandas excusationes in peccatis©. Et quidem gemina

malitia peccatoris : primum quod nec sui misertus

c. Act. 7, 51 #  d. ¢f. Mauh. 12, 31

e. Marh.
27. a. Lam, 2, 14 & atth. 12, 32 =

b. Bz 33, 11 @it} . ps, 140, 4 %

1. Ce mot désigne le péché de nos i
Le premiers parents A
en JEROME, Ep. 121, 8. CF, BLAE-CHIRAT, ad loc, ? par exemple

DEBAT SUR L'OBEISSANCE MONASTIQUE 207

insupportable rébellion. C'est cela se révolter et, de plus,
«résister 4 |'Esprit-Saint®»; et persister ainsi jusqu’d la
mort serait le blasphémed «qui n'est remis ni en ce
monde ni en lautre®». Par conséquent, ce n'est pas la
quelconque  omission d’'un commandement qui trans-
forme la désobéissance en lourde faute, mais le fait de
se révolter, mais le fait de ne pas vouloir obéir.

Combien, d’ailleurs, désobéissent
sans cette volonté perverse et
rebelle? Comment donc le moine
est-it menacé d'une lourde faute de désobéissance puisque
toutes les fois qu'une transgression lui arrive, elle n’a pas
une telle dimension, du moment gu'elle n'est pas accom-
pagnée de la volonté récalcitrante et dure dont nous
avons parlé.

Déclaration
solennelle

27, Par erreur, certains com-
parent, comme vous le dites, toutes
les désobéissances A lantique déso-
béissance, perpétrée au Paradis, qui 2 pu non seulement
asservir la personne, mais vicier la nature.

Je pense, pourtant, que si celte premiére et trés grave
prévarication! a &té jugée aussi grave, Cest sinon uni-
quement, du moins principalement, 4 cause de la rébellion,
cest-a-dire de la disculpation qui l'a suivie, En effet, lorsque
Dieu demanda aux pécheurs le motif de Jeur péché «pour
les appeler 4 la pénitence®», lui «qui ne voulait pas leur
mort, mais plutét qu'ils se convertissent et qu'ils viventb2»,
ils ont préféré «détourner leur coeur vers des paroles de
malice, trouver des excuses pour excuser leurs péchés©».
Double, assurément, a été la malice du pécheur: d'abord
parce quil n'a pas eu pitié de lui-méme pour confesser sa

Au filtre
de la patristique

2. * Bernard emploie dix fois ce texte, toujours en suivant Fantienne
Vive ¢go de Prime en Caréme, assez différente de Vg,
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]
est, ut culpam propriam fateretur?, et sanaretur; deinde

quod et uxorem, ut se fallaciter excusaret, crudeliter accu-
savit®

28. Quid est quod denique dicitis, in omni actione monacho
crimen insidiari inoboedientiae, quasi aut furtim subrepat

, nescienti, aut casu accidat infelici, aut non valenti implere

quod praecipitur, criminis calumnia struatur de impossibili?

Ita ne, inquam, monacho crimen insidiatur inoboe-
dientiae, cum et antiqua illa tam nota et tam noxia prae-
varicatio facile, ut creditur, indulgentiam consequeretur,
dummodo confessio et non defensio sequeretur? Negue
enim fantum, ut dictum est, nocuit simplicis actionis,
quamvis ex deliberatione, transgressio, quantum adiunctae
excusationis cum praemeditatione obstinatio.

29. Sed numquid forte in lege quidem divina® habenda
est haec consideratio gravioris leviorisque inoboedientiae,
non autem ita et in Regula nostra?

Sed quis sane dicat plus tribuendum humanis quam
divinis traditionibus, plurisque quod per suos Deus quam
quod per seipsum imperat, aestimandum?

Annon denique et apud sanctum Benedictum propriae
et distinctae ab invicem sententize inveniuntur, alia de
levioribus, alia de gravioribus inscripta culpis? Quid est
autem levior culpa, nisi levior inoboedientia? Traduntur
igitur a praelatis interdum minora mandata®, quorum trans-

d. cf. Gen. 3, 10 e cf. Gen. 3, 12
29. a. of N Macc. 4, 17 * b. of Matth. 5, 19

1. Sur la cruauté d’Adam envers sa femme, cf. 051, 12 (SBO V, 338
L 10 s.). Et sur tout ce paragraphe, cf. l'introd. p. 89-91, , ,

2. Bernard rapporte une opinion quil a lui-méme regue,

3. Pour ce pronom possessif, cf. Gra 45, 1. 19, SC 393, 344.

4.7 Cf. RB 24, 1. 25, 1. '
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propre faute? et guérir; ensuite parce que, pour s'excuser
faussement, il a cruellement accusé sa femme®l,

28. Finalement, pourquoi dites-vous que le moine, dans
toute son activité, est sous la menace d’'une lourde faute
de désobéissance? Comme si elle se glissait furtivement,
3 son insu, ou arrivait par une circonstance malheureuse,
ou comme si, quand un sujet n'a pas la force d’accomplit
cé quon lui commande, on lui faisait calomnieusement
une lourde faute de ce qui est impossible?

Mais, dis-je, une lourde faute de
désobéissance menace-t-elle le moine
alots que Pantique prévarication, qui est si connue et a été
si nuisible, aurait obtenu facilement le pardon, 4 ce quon
croit?, si 'aveu et non la disculpation avait suivie? En effet,
ce nest pas tant, on Ia dit, le simple fait de la transgression,
méme délibérée, qui a éé nuisible que l'obstination avec
Pexcuse préméditée qui v a été ajoutée.

Déclaration

29, Mais serait-ce, par hasard, que

Au ﬁltf'e dans la loi divine? on doit consi-

de la Régle dérer quil y a des désobéissances

plus graves et d’autres plus légeres, tandis qu’il n'en serait
pas ainsi dans notre Régle?

Mais qui dirait, assurément, qu’il faut attribuer plus d'im-
portance aux enseignements des hommes qud ceux de
Dieu, et attacher plus de prix 2 ce que Dieu commande
par les siens? qu'a ce qu'il commande par lui-méme?

Finalement, ne trouve-t-on pas aussi, chez saint Benoit,
des sentences qui lui sont propres et se différencient entre
elles, les unes concernant des fautes plus légeéres et les
autres de plus graves*? Bt qu'est-ce qu'une faute plus légére
sinon une plus légére désobéissance? Ainsi les supérieurs
donnent-ils parfois des ordres moindres?, dont la trans-
gression entraine, selon la Reégle, des péchés plus légers.
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gressio leviora secundum Regulam parit et peccata, et
tamen in Deum nihilominus praevaricatio fit, quoties
abbatis jussio praeteritur.

Siquidem et ex ore ipso Dei non aequalia sunt pro-
mulgata, et ideo non aequali cuncta vigilantia observanda;
sed alia cura exhibenda est ei procul dubio, quod ipse

. pethibet primum et maximum mandatum®, et alia his

20

25

30

35

quae, alibi discernens : Qui solverit, inquit, unum de bis
minimis meis mandatis 9,

Quid ergo? Audimus ex Regula graviores et leviores
culpas, legimus et in Evangelio maxima minimaque
mandata, et mandatorum transgressiones
dicemus aequaliter maximas?

Non est ergo necesse ut concedam quod dicitis, aut
Deo scilicet non tribui omne quod ab homine magistro
accipitur, quod non sit contra Deum, aut monacho nulium
posse inveniri leve seu veniale peccatum, quia, etsi toties
Deo, quod fatendum est, inoboediens esse convincitur,
quoties eius, qui pro Deo sibi est, hominis mandatum,
quod quidem iustitiae non repugnet, practergreditur, sicut
tamen non par cura in exsecutione exigitur, sic nec par
culpa contrahitur ex transgressione. Ftsi quippe unus est
qui offenditur, non tamen unius ponderis quae iubentur,
nec unius subinde discriminis fussorum est omnium cen-
senda transgressio. Unde pater Benedictus: «Secundum,
ihquit, mensuram culpae, excommunicationis extendatur
mensura ».

universas

¢. Matth. 22, 38 d. Matth, 5, 19 =

1. RB 24, 1 (modum culpae... vel disciplinae mensura...).
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Pourtant néanmoins, il y a infidélité envers Dieu toutes les
fois qu'on néglige un ordre de l'abbé.

1l est certain quen ce que Dieu a lui-méme promulgué,
tout n'a pas la méme importance et que, de ce fait, on ne
doit pas apporter 3 tout une vigilance égale; par contre,
sans nul doute, on doit montrer un soin spécial a ce que
Dieu lui-méme déclare étre «le premier et le plus grand
commandement ©», mats il n'en va pas de méme a Pégard
de ce que Dieu distingue ailleurs en disant: «Qui aura
violé un de mes plus petits commandements?...»

Comment! La Régle nous apprend
qwil v a des fautes plus graves et
dautres plus égéres; nous lisons également dans I'Evangile
quil existe de s grands commandements et drautres trés
petits; et nous dirions que toutes les transgressions de ces
commandements sont également d’une gravité maximale?

Déclaration

Non, par conséquent, il n’est pas
nécessaire que je céde 4 vos dires :
d’abord, quon ne doit pas attribuer 4 Dieu tout ce quon
recoit d’'un maitre humain, lors méme que ce n'est pas
contraire 4 Dieu; ensuite que, pour un moine, il n'existe
aucun péché qui ne soit que léger ou véniel. Car il faut,
certes, reconnaitre quon est convaincu de désobéir 4 Dieu
toutes les fois qu'on transgresse un ordre, non contraire
4 la justice, d'un homme qui tient pour nous la place de
Dieu; mais comme un soin égal nest pas exigé dans l'exé-
cution des différents ordres recus, toutes les transgressions
nentrainent pas une faute égale. Méme si seul Dieu est
offensé, tous les ordres qui sont donnés n'ont cependant
pas la méme importance, et la transgression des uns et
des autres ne doit pas étre jugée avec un critére unique.
C'est pourquoi notre Pere saint Benoit dit: «Que la mesure
de P'excommunication soit coextensive 4 la fautel.»

Verdict
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X

30. Frustra proinde, ut videtis, aut terremini, aut terrere
conamini de oboedientiae promissione, quae fit ex regulari
professione, quasi non oporteat promittere, quam constat
nec integre posse teneri, nec sine crimine praeterisd :

5 siquidem Deo, quidquid Dei minister® homo non per-
peram iusserit, imputandum constiterit.
Frusira, inquam, ex hac occasione malum ita inoboe-
dientiae exaggeratis, ut a tam necessaric bono promit-
tendae oboedientiae terreatis, quia, etsi difficile cavetur
10 ubique subripiens vel insidians, ut vos dicitis, inoboe-
dientia in tam variis et innumeris, quae a senioribus indi-
cuntur, non semper lamen damnabiliter seu criminaliter
quod praecipitur non impletur. Etsi enim omnis inoboe-
dientia inexcusabiliter sit culpabilis, nulla tamen zeterna-
15 liter damnabilis, nisi quam remedium paenitentize non
sanat, nulla est letaliter criminalis, nisi quae contemptum
superbiae non evitat.
Magna igitur securitas filiis oboedientiae®, et revera pax
bominibus bonae voluntatis®, quando in omni inoboe-
20 dientia sola damnat impaenitentia, quam nescit gui diligit
Deum, sola incriminatur superbia, quam facile cavet qui
timet gehennam.

Sed exemplis clarius elucescet quod dicimus. Si iubente

30. a. 1 Thess. 3, 2 = b. I Pierre 1. 14 = fe 2 )
d. Sir. 3, 4 ’ c , 14 (Lit)

1. * Cf. RB 58, 17,

2. Cf. RB 71, 1 {«le bien de I'obéissance»).

3. * Bernard suit (ici et une quinzaine dautres fois) le texte des
bibies de son époque ainsi que ia liturgie de la messe. Clest une legon
«plus facile» que le grec et le texte authentique de Vg qui disent:
«paix parmi les hommes», et non: «paix gux hommes»,
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Apol 30. Par erreur, donc, vous le
ologie
d lap gl voyez, vOUSs aveZ peus ou vous vous
e romes .
p S€  efforcez d'inspirer la peur de la pro-
d’obéissance

messe d'obéissance! qui s'effectue
dans la profession réguliere. Comme s'il fallait ne pas
promettre ce qu'on ne pourra évidemment pas tenir inté-
gralement et qu'on ne transgresserait pas sans une lourde
faute, puisque tout ce qu'un homme, «ministre de Dieu?»,
a enjoint de non contraire 4 la justice, doit étre attribué
a Dieu.

Par erreur, dis-je, vous partez de la pour exagérer le
mal de la désobéissance au point d’avoir peur du bien
si nécessaire de la promesse d’obéissance?. Car, certes,
il est difficile de se garder de la désobéissance qui
partout se glisse ou, comme vOus le dites, «menace»,
dans le fatras des innombrables injonctions qui viennent
des anciens; mais ce mnest pourtant pas toujours
condamnable et ce nest pas toujours une lourde faute
de ne pas accomplir ce qui est commandé. Car, méme
si toute désobéissance est coupable et sans excuse,
aucune cependant n'est éternellement condamnable,
sinon celle que ne guérit pas le reméde de la pénitence;
aucune n'est dune gravité mortelle, sinon celle qui
névite pas le mépris orgueilleux.

Grande sécurité, par conséquent, pour «les fils de I'obéis-
sance®» et veritable «paix aux hommes de bonne
volonté<3»! En effet, dans toute désobéissance, il 'y a que
Pimpénitence qui condamne, et «celui qui aime Dieud
ignore Pimpénitence; il n’y a que orgueil qui soit incriminé
et celui qui craint la géhenne évite facilement.

Mais des exemples éclaireront mieux ce& que nous
disons. A supposer quun ancien m’'enjoigne de me taire,

»

4,* Cf. RBS, 3
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b

seniore ut sileam, verbum mihi forte per oblivionem ela-

25 b.itur, reum me fateor inoboedientiae, sed venialiter,
Si ex contemptu, sciens et deliberans, sponte in verba
prom.pero et rupero silentii legem, praevaricatorem me
constituo, et criminaliter; et s impaenitens persevero
usque ad mortem, peccavi, et damnabiliter.,

31. An et hoc durum fortasse videatur? Haec quippe
§unt vestra, si bene recolo, verba, cum difficultatem seu
impossibilitatem, ut vobis videtur, tenendae oboedientiae
vel cavendae inoboedientiae considerantes, in vitam itz

5 monachicam exclamatis : «Haeccine est illa eo securior
q}:o arctior, €0 certior quo magis ardua veniendi ad Deum
vid, ut monacho naturaliter mala vix cavere, naturaliter
b(.ma Vix pro communi infirmitate valenti implere, non
minor tamen necessaria sit cautela ad cavenda vel obser-

10 vanda quae sibi praelatus suus vel prohibere voluerit, vel

iubere?» ¥t subditis : « Quod cum a multis credatur, licet
a paucis vel etiam a nuilis ad integrum observet111" quid
aliud operatur talis sententiae credulitas, quam quc,)d illa
ab  Apostolo tantum culpata  manducandi idolothyta

15 libertas??»

Nil plane aliud, si i esset, ut dicitis. Bene prorsus
non potest conscius esse sibi, qui se non implere confidit
quod debere se credit. Creditis itaque — ut verborum ves-
trorum sensum  breviter colligam —, quod ad integnim

31.a I Cor. 8 10 =

L Apres le point, un titre de capitubum : «il peche lourdement, celui

qui, quand un ancien lui a ordonné le silence se répand {
2. Cf. RB Prol. 50. , penc en parcles:»
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et que d'aventure une parole m'échappe par oubli: je
suis coupable de désobéissance, je Pavoue, mais c'est
véniell. Toutefois, si par mépris, sciemment et délibé-
rément, je me répands de plein gré en paroles et romps
la loi du silence, je me constitue rebelle et lourdement
coupable; 4 supposer que, sans me repentit, je persévére
ainsi jusqu’a fa mort?, jai péché, et de facon condam-
nable.

31, Peut-étre aussi cela vous
semble-t-i! dur? C'est en effet, si je
m'en souviens bien, ce que vous
dites quand vous considérez la difficulté qu’il y a, vous
semble-t-il, 4 pratiquer obéissance ou i éviter la déso-
béissance. Et vous vous exclamez contre la vie monas-
tique : «Est-ce 14 ce chemin pour aller & Dieu, dautant
plus siir que plus étroit, dautant plus assuré que plus
ardu? Alors que le moine évite 4 peine ce qui est natu-
rellement mal et que, du fait de la faiblesse humaine, i
a tout juste fa force d'accomplir ce qui est naturellement
bon, c¢e n'est pas une attention moindre quil doit
déployer pour éviter ou exécuter ce que son supérieur
a décidé de lui défendre ou de lui ordonner.» Et vous
ajoutez : «Certes, il v en a beaucoup 4 croire cela, mais
it y en a peu et méme aucun 4 le pratiquer intégra-
lement. Ainsi, qu'est-ce quopére une ftelle croyance
sinon la liberté, tant incriminée par IApdtre, de ‘manger
des idolothytes®?»

Difficulté ou
impossibilité

Ce ne serait rien d’autre, en effer,
s'il en était comme vous dites. Evi-
demment, on ne peut avoir entiérement bonne conscience
quand on n'a pas lassurance d’accomplir ce quion croit
étre son devoir. Cest pourquoi vous pensez — je vous
résume brigévement ~ qu'ayant 4 peine la force d’observer

Réponse
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20 mandata observari Dei vix valeant, abbatis non valeant,

cum Veritas ipsa testetur, ne umnum quidem iota praete-
ritum P, Ceterum qui ita sentit, videtur mihi — ut vestra
pace dixerim -, necdum gustasse quam suavis est
Dominus ©, sub iugo legis gemere adhuc, nondum respirare

25 sub gratiaY, suave Christi jugum® nequaquam esse

. expertus, ideoque certissime adhuc infirmari per carnem?
quia Spiritus non adiuvat eius infirmitatem 8,

E

32. Quid vero sibi vult illa distinctio, quod Dei quidem
vel vix, praelati vero hominis nequaquam omnino a quo-
libet iussa posse teneri prohibitave conceditis, quasi vero
illa queant absque istis integre custodiri? Sed, si atten-

5 ditis, de male quoque viventibus praelatis Dei praeceptum
est : Quae dicunt facite®. Igitur qui non facit, aperie non
in hominem tantum, sed et in Deumn praevaricator exsistit.

Ita ne ergo nullus mandata perfecte exsequitur sui
magistri? Quamobrem putatis? Quia nolumus, aut quia

10 non possumus? Sed si volumus et non possumus, securi

sumus. Si possumus et nolumus, superbi sumus. Potro
ad cavendam superbiam, illam vere annuerim necessariam
esse cautelam quam dicitis, ne forte incurratur
inoboedientiae crimen.

" b, Matth. 5, 18 £ ¢ Ps. 33, 9% d. of Rom. 6, 14-15 e. Matth,
11, 30 # f Rom. 8, 3 g Rom. 8 26 #
32. a. Matth. 23, 3 (Patr)

1. F Développement analogue chez Guillaume de Saint-Thierry : «Tu
gémis sous mon joug; tu te lasses sous mon fardeaw. La suavité de
mon joug et la iégereté de mon fardeau viennent de la charité. Si tu
avajs la charité, tu sentirais cette suavit®; si ta chair taimait, elle ne
peinerait pas; et si elle peinait, la charité la soulagerait» (Excerpta de
meditationibus dommni Wilhermi 6, SC 324, 221D,

2, Bernard ici revient au premier grief mentionné en Pre 22, p. 197.

3. * Cf. Pre 56, 1. 38, p. 268, oli se trouvent une citation plus étenduc
et une note.
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intégralement les commandements de P'fe’u, on n'en a
aucune pour ceux de l'abbé. Or la Vérité déclare que
«pas méme ufl seul iota ne passerai’ ». Au reste, pe'r—
mettez-moi de vous dire ce qu'il en est, me semble-t-il,
de celui qui entretient cete opinion : il’ n.’a pas encore
«golté que le Seigneur est doux®», il gémit encore sous
le joug de la loi, ne respire pas encore au soufﬂe de la
griced, ma nullement fait Pexpérience que .le «joug du
Christ est doux®». Qui, trés certainement, il est encore
dans «la faiblesse de la chair’», parce que «TEsprit ne
vient pas en aide a sa faiblesse & ».

322, Mais que signifie la distinction
que vous vous pefmettez entre d'une
part les ordres de Dieu ou ses
défenses, difficiles 4 tenir, et d'autre part ceux d.es supé-
rieurs qui seraient absolument impossibles 4 quiconque?
Comme si, vraiment, on pouvait observer entiérement l(és
premiers sans les autres! Mais remarquez bien ceci : le pré-
cepte de Dieu - «Ce quils disent, faites-le®® » — concemel
également les supérieurs qui se conduisgnt m\al. Donc celui
qui n’obéit pas se constitue ouvertement infidele non envers
un homme seulement, mais envers Dieu.

Est-il donc vrai que nul n'obéit parfaitement aux com-
mandements de son maitre? Pour quelle raison, i votre
avis? Parce que nous ne voulons pas ou parce qué nous
ne pouvons pas? Mais si nous voulons et ne pouvons
pas, nous sommes en sécurité. Si nous pouvons €t ne
voulons pas, nous sommes des orgueilleux.. Cr, pour se
garder de lorgueil, jaccorderais  volontiers que le
déploiement d’attention dont vous parlez? est vraiment
nécessaire si 'on ne veut pas risquer de tomber dans
une lourde faute de désobéissance.

Autorité divine
des supérieurs

4. Cf, supra Pre 31, 1. 9, p. 214.
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15 Quod si impossibile vos putatis, vt non videlicet
imperiis praelatorum per contemptum interdum superbiae
resistatur, scitote non paucos, sed innumeros aliter
omnino sentire, nec aliud quam quod proprio «didicerint
experimento»,

20 Si autem non impossibile quidem, sed tamen difficile

. esse sentitis magistros non contemnere, et dum ideo
consentitis, quoniam gravamini, non superbe sapere b, mur-
muratis adversus oboedientiae legem, affirmantes pericu-
fosum promittere, quod tam laboriosum est observare, ad

2 hoc ego respondeo, immo non ego, sed Dominus© . Qui
Dpotest, inquit, capere capiar®. Hoc quippe est quod paulo
superius dixi, quia, antequam aedificium inchoares, pro-
vidisse debueras unde perficeres®. Nunc autem, ut ait
quidam, aut non tentasses, aut perfice.

30  Verumtamen nemo, si caute profitetur, pollicetur se ultra
in nullo transgressurum, hoc est iam non peccaturum,
alioquin aut periurat qui ita ijurat, aut sanctior est illo qui
ait: I mudtis offendimus omnes’ Quod si consequens
falsum esse videtur, videndum est et de eo quod ante-

35 cedit, ne forte lex, guae daia est propter transgressiones®
cohibendas, non solum non eas coerceat, sed et augeat
insuper crimine periurii, siquidem id promittere nos in
nostra professione credamus, quod certum est non posse
teneri.

b. Rom. 11, 20: I Tim. 6, 17 (Patr) ¢ I Cor. 7, 10  d. Matth.
19, 12 e cf Lc 14, 2830 f Jac. 3,2 g Gal 3, 19 #

1. RB 59, 6 (experimento didicimus).

’2. * Berpard écrit trois fois (non) superbe sapere, avec Augustin (trés
fréquent) et d'autres. Il n'utilise jamais le sublime (sapere) de la Vg

3. Cf. supra Pre 23, 1. 25, p. 198.
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Déclarati Si vous estimez impossible de ne
aration: .. .
ec 1ons pas résister parfois aux ordres des
solennelles

supérieurs avec un orgueilleux
mépris, sachez que des moines, non en petit mais en
grand nombre, sont d’'un avis tout opposé; et qu'«ils ne
Pont appris que de leur propre expérience ! ».

Bt si vous penscz que ce n'est pas impossible, mais
tout de méme difficile de ne pas mépriser vos maitres
- tandis que vous consentez a renoncer aux « pensées
d’orgueil®», parce que les choses vous pésent —, VOUS
murmurez contre la loi de Pobéissance en affitmant qu'il
est dangereux de prometire e qu'on observe a tant de
frais. Dol je réponds, ou plutdt «non pas moi, mais le
Seigneur®» : «Que celui qui peut comprendre  com-
prennedt» Cest ce que javais dit3 ; Avant de commencer
lédifice, tu aurais di prévoir comment tu I'aché&verais®.
Maintenant, comme l'a dit quelquun: «Ou bien il ne
fallait pas commencer, ou bien acheveil»

Mais aucune personne, dotée de
prudence, ne promet, a4 $a pro-
fession, de ne plus commettre aucune transgression,
cest-a-dire de ne plus pécher. Un tel serment serait se
parjurer ou étre plus saint que celui qui dit: «Nous
tombons tous dans de nombreuses fautes’.» Si ce consé-
quent semble faux, regardons 'antécédent : il ne faut pas
que, d'aventure, «la loi donnée pour empécher les trans-
gressions®», loin de les restreindre, en vienne 4 les
augmenter d'un crime de parjure si, vraiment, i la pro-
fession, nous croyons promettre une chose que nous ne
pouvons certainement pas tenir,

Circonspection

4. * Ovipe, Lidrt daimer |, 380 : Aul numguam temples, aut perfice
(éd. H. Bornecque, GUF, Pasis 1924, p. 17.
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33. Partienda est proinde nobis in duo universa haec
observatio regularis, in praecepta videlicet et remedia.
Praeceptis instituitur vita contra peccatum, remediis resti-
tuitur post peccatum innocentia. Sic ergo utraque ista
complectitur nostra professio, ut professus quisque, cum
in aliquo forte regularium mandatorum deliquerit, si ad

. remedium aeque regulare confugerit, etsi convincitur trans-

10

1

i

gressor mandati, non tamen pacti praevaricator®. Solum
itaque censuerim fregisse votum, violasse propositum,
pactum praevaricasse, qui et praeceptum contempserit, et
remedium. Nam illum sane dico securum, qui, etiamsi
interdum oboedientiae limitem praeterit, consilium non
respuit paenpitentize. Regulares namque terminos, etsi
saepe deliquerit, non evadit, qui censurae, quae ex Regula
est, disciplinam non subterfugit. Pars siquidem Regulac
est «regularis correctio», et in ea reperitur non solum
bonae vitae instructio, sed etiam emendatio pravae, Inve-
niuntur in ea et praecepta oboedientiae, et inoboedientiae
remedia, ut ne peccando quidem a Regula recedatur.

33 a. cf. Jac. 2, 11; cf. Rom. 2, 25

1. Ici un titre de capitulum - «Division de la Régle en préceptes et
en remédes. » :

2. Jeu ce mots: instituere-restifuere, «situer-restituers,

3. F Remarque analogue, mais d’'une ponée plus large, chez AgirReD DE
RiEVAULX : «Mais on dira : 8i quelgu'un est orgueilleux, rebelle, impatient,
et observe cependant toutes les choses qui ont € rappelées plus haut
[les cbservances monastiques], peut-on dire qu’il observe la Régle de saint
Benoit? Je réponds fermement que, si un moine a commis guelgue faute
contre la Régle de Dieu, il m’aura pas renié sa profession s'il se corrige
de la maniere prescrite dans cette Régle» (Speculum caritatis 1, 92,
CCM 1, 150; trad. dPaprés Le miroir de la charité Bégrolles-en-Mauges
1992, p. 250). D'une fagon générale, les n® 82 a 96 du livre 1I du Miroir
de le charité traitent d’'une question que pourrait aveir inspirée une lecture
étroite de Pre. Linterlocuteuy réel ou imaginaire de I'abbé de Rievaulx se
fonde sur le fait que les prescriptions de Ja Régle sont susceptibles de
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331, 1l faut par conséquent, pour
nous, partager l'ensemble de Pob-
servance réguliere en deux catégories, celle des préceptes
et celle des remedes. Tandis que les préceptes situent la
vie & lencontre du péché, les remédes, aprés celui-ci,
restituent? I'innocence. Notre profession comprend donc
les uns et les autres. Qu'un profés vienne i manquer 2
I'un des points réguliers, s'il recourt au reméde également
régulier, quand bien méme on le convainc d'étre trans-
gresseur d’'un commandement, if n'est cependant pas
infidele 4 sa promesse?. Cest pourquoi seul, 3 mon avis,
a rompu son voey, violé son propos, €€ infidéle a son
engagement, celui qui a méprisé a la fois le précepte et
le remede. Mais, je déclare en sécurité celui qui, méme
s'il a dépassé parfois les bornes de I'obéissance, n'a pas
repoussé la pénitence proposée. Méme s'il a souvent failli,
il ne sévade pas des limites de la Régle, celui qui ne
se soustrait pas 4 la discipline de censure contenue dans
la Regle3. Car la «correction réguliere®» fait partie de la
Régle : la formation quelle offre s'accompagne des amen-
dements qui simposent®>. On y trouve aussi bien les
préceptes de 'obéissance que les remédes 4 la déso-
béissance. 11 s'ensuit que méme le péché ne nous fait
pas échapper a la Régle.

Economie de salut

dispenses pour affirmer qu'elles ne constituent pas «lessentiel de la
profession monastique», lequel re consisterait que dans les voeux; les
observances nen seraient que de simples adjuvants. Aelred réfute cette
opinion réductrice en montrant que, st en é&ait ainsi, les wvoeux
nausaient pour objet que les valeurs spirituelles qui concernent tous les
chrétiens, et que la chariié consiste pour le moine 2 observer ce quil a
librement promis, cest-d-dire la mise en pratique des «particularités» de
la Régle quil professe. Il rejoint par 1a ce qui est dit au début de notre
traité (Pre 2, 1. 15 s., p. 150).

4. RB 48, 20; 65, 19 (correplio).

5.* f. RB chap. 23 2 30 qui constituent le «code pénitentiel».
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20 Fateor sane impossibile cuivis mortalium vel venialiter
interdum non delinquere in praeceptis oboedientiae; sed
nulla jam de impossibilitate querela, quandoquidem et ex
Regula licet id quogque, quod criminaliter delinqui conti-
gerit, emendare,

23 Quod ergo dicitis a nullis posse observari ad integrum

. quidquid a magistris praecipitur, verum est; sed levis
culpa inoboedientiae est, et facilis cura ejus invenitur in
Regula, si quidem sit transgressio absque contemptu. Si
autem et ipsum deesse aliquando non posse contenditis,

30 id quidem falsum est; sed nec talem tamen inoboedientiam
sine cura relinquit diligentia regularis. Et licet fortiori egeat
curationis medicamento, caret tamen morbo praevarica-
tionis, nisi cum et ipsum forte medicamentum contem-
nitur.

34. Quae cum ita sint, frustra de impossibilitate cau-
samur, qui Regulam profitemur; frustra nobis de peccandi
necessitate blandimur, ut idec iusta imperia praelatorum
Deo non imputanda, sed tamquam hominum contem-

s nenda putemus, ne rem videlicet impossibilem continere
nostra professio videatur, si tantum ex ea hominibus,
quantum Deo oboedientiac deberi asserimus.

Cui enim iam vel fta professo impossibile, immo per
Dei gratiam non perfacile sit cavere praevaricationem, ubi

10 non inoboedientia, sed impaenitentia facit praevarica-
torem? Hoc quippe, ut iam dixi, profitentium nemo
spondet, ut iam non peccet; et ob hoc non continuo, ut
quispiam aliquo modo non oboedit, praevaricatorem se

1. Cf. RB 28
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Je reconnais qu'il est impossible 4 un mortel de ne pas
manquer parfois, serait-ce véniellement, aux préceptes de
Pobéissance, mais il n’y a pas & se plaindre de cette impos-
sibilité puisque, par la Régle, il est possible de corriger
méme les fautes les plus lourdes susceptibles d'arriver.

Par conséquent, lorsque vous dites que nul ne peut
observer entidrement tout ce que les maftres ordonnent,
C'est vrai; mais cest une légére désobéissance dont on
trouve une guérison facile dans la Régle, 4 condition que
la transgression ne soit pas accompagnée de mépris. 5i vous
prétendez que ce dernier ne peut manquer patfois, c'est
faux; toutefois, la sollicitude de la Régle ne laisse pas sans
moyen de guérir ce genre de désobéissance. Bien que cette
transgression ait besoin d’'une médication plus énergique,
elle nest cependant pas atieinte du mal de la rébellion, a
moins que la médication elle-méme soit méprisée’.

. 34. Puisquil en est ainsi, Cest
ConClI:lSIOIl par etreur que nous nous plai-
du débat gnons dimpossibilité, nous qui

professons la Régle; c'est par erreur queé nous entre-
tenons lidée quil y a nécessité de pécher et pensons
que, pour cette raison, les ordres justes des supérieurs
ne sont pas 4 attribuer 3 Dieu, mais 3 mépriser comme
étant d'origine humaine, de peur que notre profession
paraisse contenir une chose impossible, en affirmant que
nous devons, a cause d'elle, autant d'obéissance aux
hommes qu'a Dieu.

Mais a quel profés, du moins de cette Régle, est-il
désormais impossible, ou plutdt n'estl pas trés facile,
par la grice de Dieu, de se garder de la rébellion quand
ce n'est pas la désobéissance, mais 'impénitence qui fait
le rebelle? Car, je l'ai déja dit, aucun profés ne s'engage
a ne plus pécher. De ce fait, si quelquun désobéit en
quelque fagon, il ne se constitue pas aussitdt rebelle, 2
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>

constituit, nisi qui se forte sic professum falso existimat

15 quales vos utique asseritis esse non paucos. De quibus,
etiam, si qui tamen sunt, ut dicitis, verum est et quod
subditis, quod nil utique aliud illa talis eorum credu.
litas, vel potius crudelitas, in suis ipsorum operatur
conscientiis, quam noxia illa recumbentium in idolio

20 libertas in alienis®. Necesse est enim qui huiusmodi est
€x propria perire sententia, quemadmodum % illius
scientia clamat Apostolus infirmum perire Jratrem®. Et
quomodo #ibil esse commune item ipse perhibet, guod
cum gratiarum actione percipitur<, nisi ei qui aliguid

25 putat esse commune, ita et regularis professio, quantum
in se est, damnabilis non est, nisi e qui damnabilem
putat. Quod quatenus putari oporieat, puto satis superius
demonstratum.

35. Nunc iam respondendum est quaestiunculae, quae
incidit vobis ex occasione apostolici praesentis capituli.
Quaeritis nempe, utrumnam ista de idolothytis Pauli sen-
tentia : Puto quia wibil commune est in Christo, nisi ei

5 qui putat quid commumne esse, illi commune est?; et
rursum: Si comederit, damnatus est, quia non ex Sfide®,
in generalem regulam trahi possit, quatenus malum cuique

34. a of I Cor 8, 9 b, 1 Cor, 8 11 2 I Ti
d. Rom. 14, 14 # , o Tm g

35 a. Rom. 14, 14 # Db. Rom. 14, 23 #

, 1.. lc.i un titre de capitulum : «Opinion de Paul sur les idolothytes; de
I'ceil simple et de Foeil mauvais.» ~ Sur Ja section 3 du chapitre premier
(«L'Obéissance»), of. Introd. p. 92-101.
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moins qu’il ne pense, 4 tort, que cela tient 4 sa pro-
fession. D’aprés vous, ils serajient nombreux en ce cas.
Pour eux, $'il en existe, comme vous le dites, ce que
vous ajoutez est vrai: leur crédulité, qui est plutdt
cruauté, effectue dans leurs consciences exactement ce
que fait en d'autres la liberté, nuisible pour autrui, de
ceux qui mangeaient 4 la table des idoles?. Nécessai-
rement, celui qui est dans cette conviction va 4 sa perte,
tout comme «la science de Pun cause la perte du frére
qui est faible®», selon ce que I'Apdtre clame bien haut.
Et de méme que «rien n'est impur, affirme-t-il encore,
de ce qui est pris avec action de grices®» «sinon pour
celui qui Pestime impurd», ainsi la profession monas-
tique, en soi, ne conduit i la condamnation que celui
qui pense qu'elle y conduit. Jusqu'd quel point il faut
partager cette opinion, je pense lavoir suffisamment
montré.

III. PETITE ETUDE SUR «L'(EIL SIMPLE»

Introduction

I 351, Maintenant, il est temps de
Deux maniéres répondre 4 ka petite étude qui s'offre
de se fourvoyer a vous, a propos du texte de
IApdtre domt il est question. Vous demandez, en effet,
si ce que dit Paul sur les viandes offertes aux idoles
peut ére pris comme régle générale : «A mon avis, rien
n'est impur dans le Christ, sinon pour cehi qui pense
quil y a quelque chose dimpur®», et: «8il en mange,
il est condamné parce que cela ne procéde pas de la
foiP.» Ainsi tout ce qu'on fait avec lidée que c'est mal




279

226 LE PRECEPTE ET LA DISPENSE, § 35
3

sit bonum quoque quod agit, si malum esse crediderit,
ac tantum malum quantum crediderit. Quod si annuero,

1o fursum pergitis inquirere, cur non e contrario tantum
cuique bornum sit quod operatur, quantum vel falso
opinatur. Mirum quippe vobis, immo et iniustum videtur,
ut plus in malo quam in bono humanae valeat inten-
tionis opinio.

15  Si respondero de malis quidem merito ita credi
propter oculum nequam®, respondebitis nimirum et mihi
non immerito quoque propter simplicem oculum9 idem
aeque putandum et de bonis. Nam qui dixit ex oculo
nequam corporis tenebras aestimari, indicavit et de sim-

20 plici lucem aeque corporis approbari. Sed videte, ne
forte non sit vere oculus simplex, qui fallitur: fallitur

- enim tam qui bonum malum, quam qui malum bonum
putaverit. Scitis autem neutrum horum vae illud evitare
propheticum : Vae qui dicitis bonum malum et malum

25 bonum©®, cum tamen nemo, qui hoc velit cavere male-
dictum, de quo Veritas pronuntiat, quod sit lucis totius
corporis, id est operis argumentum. Sed absit ut Praeco
Veritatis clamet contra Veritatem, maledicat is, quod illa
probaverit.

c. of Matth. 6, 23 d. of Matth. 6, 22 e Is. 5, 20 #

1. * Ici et d’ordinaire, Bernard inverse l'ordre que suit la Vg pour les
deux membres de phrase. _

2. Bernard recourt 2 un raisonnement par Pabsurde. Ia bien-
veillance accompagnée d'ignorance est condamnée par Isale. Si la

seule bienveillance suffisait 4 constituer I'ceil simple dont Jésus fait

#
N

£
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- serait-ce méme un bien — est mal en effet et pour
autant qu'on le croyait. Si je vous donne mon accord,
vous continuez et demandez pourquoi, au contraire, ce
quon fait avec Tidée — mais en se trompant — de bien
faire n’est pas bien tout autant qu'on le croyait. Il vous
semble étonnant et méme injuste que lintention de
Ihomme ait plus de force dans le mal que dans le hien,

Si je réponds que pour le mal il
) Deux ., est juste quil en soit ainsi parce
incompatibles: ceil que nous avons l'ceil mauvais®, vous

simple et erreur me répondrez, non sans raison,
quen vertu de l'ceil simple?, on doit penser tout a fait
de méme du bien. En effet, celui qui a dit que, par Peeil
mauvais, on juge des ténébres du corps a déclaré de
l'ceil simple : il prouve que tout le corps, également, est
dans la lumiére. Mais attention! N'est peut-étre pas véri-
tablement simple l'ceil qui se trompe. Prendre le mal
pour le bien, c’est se tromper autant que de prendre le
bien pour le mal. Vous savez que dans les deux cas, on
ne peut éviter la malédiction prophétique: «Malheur 4
vous qui appelez le bien mal et le mal bien®'.» Per-
sonne, cependant, ne voudrait éviter ladite malédiction,
la Vérité proclamant que cette chose maudite? prouve
que tout le corps, c'est-d-dire l'action tout entiére, est
dans la lumiére. Mais 4 Dieu ne plaise que le héraut de
la Vérité méme n'éléve la voix contre elle et maudisse
ce qu'elle a approuvé.

l'éloge, il y aurait contradiction entre Jésus et son hérauf, ce qui est
absurde et impossible. Donc Peeil simple requiert deux éléments :
bienveillance et clairvoyance. C'est ¢e que vont exposer les dévelop-
pements suivants.
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36. Ego vero, ut interior oculus vere simplex sit, duo
illi esse arbitror necessaria: caritatem in intentione et in
electione veritatem. Nam si bonum quidem diligat, sed
verum non eligat, babet quidem zelum Dei, sed non
secundum scientiam?: et nescio quemadmodum judicio
Veritatis vera esse possit cum falsitate simplicitas.

‘Volens denique ad veram instruere discipulos simplici-
tatem magistra Veritas : FEstote, inquit, prudentes sicut
serpentes et simplices sicut columbae®. Praemisit ergo pru-
w dentiam, sine qua neminem satis esse posse simplicem

sciret. Quomode denique vere simplex erit oculus cum

ignorantia veritatis, aut vero vera dici potest simplicitas,
quam simplex ignorat veritas? Scriptum est enim : Igrnorans
ignorabitur . Patet ergo laudabilem illam et a Domino

15 laudatam simplicitatem absque his duobus non esse bonis,
benevolentia atque prudentia, ut oculus videlicet cordis,
non solum pius qui fallere nolit, sed et cautus sit qui
falli non possit.

wh

37. Ceterum, sicut oculum simplicem duo ista faciunt
bona, amor boni et cognitio veri, sic nequam oculum
duo e regione mala constituunt: caecitas, qua fit ut
veritatem non agnoscat, et perversitas, qua ut difigat

5 iniguitatem?,

36. a. Rom. 10, 2 (Patr) b, Matth. 10, 16 ¢ I Cor. 14, 38 =
37. a. Ps. 10, 6 #

1. * Cf Pre 20,1 10, p. 190,

2. * Bernard cite toujours (4 fois) ce texte ainsi, remplacant le condi-
tionnel du grec ainsi que de la Vg par le participe ignorans. Ambroise
utilise 2 fois une relative: qui ignorat.

L'(EIL SIMPLE 229

Structure binaire de l'cei] simple

36. Mais, 2 mon avis, pour que
I'oeil intérieur soit vraiment simple,
deux conditions sont nécessaires :
la charité dans lintention et la vérité dans élection. Car
si quelquun aime le bien, mais ne choisit pas le bien
véritable, «il a le zele de Dieu, mais non selon la
science?®l», et je ne sais comment, au jugement de la
Vérité, la simplicité jointe 4 la fausseté pourrait passer
pour véritable,

Argument
paulinien

Voulant former ses disciples 2 la
vraie simplicité, la Vérité-Maitresse
leur disait : «Soyez prudents comme
des serpents et simples comme des colombesP. » Elle
mettait en avant la prudence, sachant que, sans elle, per-
sonne ne peut étre tout i fait simple., Comment serait
véritablement simple Peeil qui ignore la vérité? ou
comment peut-on parler d’'une véritable simplicité que la
simple vérité ignore? Il est écrit, en effet: «L’ignorant
sera ignoré® » 11 est donc évident que la simplicité digne
d’étre louée, celle dont le Seigneur fait I'éloge, ne peut
exister sans les deux bons éléments que sont la volonté
bonne et la prudence. il ne suffit pas que I'ceil du ceeur
soit bon et ne veuilie pas tromper, il faut aussi qu’il soit
prudent et ne puisse &tre trompé.

Argument
évangélique

37. Dailleurs, de méme que deux
bons éléments, 'amour du bien et
la connajssance du vrai, constituent I'ceil simple, de méme,
a Pinverse, deux mauvais rendent I'ceil mauvais: ce sont
la cécité qui 'empéche de reconnaitre la vérité, et la per-
versité qui lui fait «aimer liniquité?s,

Les «quatre oeils»
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Porre inter duo haec bona, quae nec fallere nec falli
sinunt, et duo illa mala, quae tam falli quam fallere
faciunt, duo sunt media : unum quidem bonum per quod
oculus interior, etsi falli queat ignorantia veri, zelo tamen
boni fallere penitus non consentit; alterum vero malum,
quod licet veri notitiam non impediat, amorem tamen
boni prae malitia minime sentit.

38. Ft quoniam omnis res melius divisione innotescit,
secundum hoc duplex malum et illud item geminum
bonum, quadrifariam dividamus oculum cordis, in bonum
et meliorem, in malum et peiorem. Et subdamus exempla.

Est qui bonum diligit et malum nescius agit: huius
bonus quidem est oculus, quia pius, non tamen simplex,
quia caecus.

Ft est qui bonum et libenter agit, et prudenter intel-
ligit : istius revera oculum non immerito simplicem dixerim,
utpote cui neutrum bonum desit, nec zelus scilicet bonus,
nec scientia®. Hunc profecto requirit oculum Deus, cum
respricit super filios hominum, ut videat si est inielligens
aut requirens DeumP,

Est e contrario qui, bonum minime diligens, ex malitia
quidem perversus est, sed sapiens wut faciat malums,
per ignorantiam caecus?d non est: quem quidem ideo

38, a. ¢f. Rom 10, 2 b. Ps. 13, 2 #
d. cf. Ephés. 4, 18

c. Jér. 4, 22 =
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De plus, entre les deux biens qui ne permettent ni de
tromper ni d'étre trompé, et les deux maux qui font que
tout 4 la fois on est trompé et trompeur, il existe deux
intermédiaires. L'un bon : l'ceil intériecur — méme s'il peut
atre trompé, faute de connaitre la vérité — ne consent abso-
lument pas & tromper tant il a de z&le pour le bien; lautre,
par contre, est mauvais : la connaissance de la vérité n’est
certes pas empéchée, mais «'ceil» n'éprouve pas du tout,
pour autant, l'amour du bien en raison de sa malice.
38. Et comme tout se fait mieux connaitre quand on divise,
considérons, dans 'eeil du ceeur, les deux éléments mauvais
et les deux bons sous quatre aspects : un bon et un meitleur,
un mauvais et un pire. Ajoutons-y des exemples.

Deux séries d’exemples paralléles

Voici un ami du bien, mais qui,
sans le savoir, agit mal: son ceil
est bon parce quil veut le bien,
mais il n'est pas simple puisqu'il est aveugle.

L'ceil bon
mais aveugle

Un autre fait volontiers le bien et
y applique prudemment son intel-
ligence : je dirais, 4 juste titre, que son ceil est vérita-
blement simple, car aucun des deux bons éléments — ni
le bon zéle ni la science® — ne lui manque. Cest assu-
rément Peeil que cherche «Dieu quand il regarde les fils
des hommes pour voir s'il en est un d’intelligent ou qui
cherche Dieub».

L'ceil simple

A FPopposé, voici quelqu’un n'aimant
pas du tout le bien et perverti par la
malice, mais qui, «sage pour mal
faire®», n'est pas aveuglé par Pignoranced. Je ne le traiterais

L'ceil mauvais
mais lucide
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nondum appellaverim nequam, quod unum ei, licet ad
suum malum, non desit bonum, id est scientia.

¢ 39. Sed est qui bonum forte nescius, quod non diligit,
agit : cui profecto non incongrue id quod dicitur nequam
assignaverim, eo quod neutro careat malo, nec caecitate
scilicet, nec perversitate. Dicitur siquidem nequam, quasi
nequaquam, ut is solummodo nequam appelletur, qui
nequaquam, hoc est, in nullo penitus, appareat bonus,
sed sit utroque bono vacuus, tam videlicet veri notitia
quam et benevolentia,

Alius est itaque pius oculus, non quidem fallere
promptus, sed tamen falli, ut dictum est, pronus, de quo
Propheta : Ephbraim, inquit, guasi columba seducta, non
babens cor?.

Alius is quem Dominus simplicem dicit, tam nec fallere
facilis quam nec falli, de quo et Apostoli docentur cum
eis dicitur: Estole prudentes sicut serpentes et simplices
sicut columbae®,

40, Et item alius est oculus simpliciter malus, fallens
utique libenter, sed non facile falsus, qualem profecto
habent illi qui ore dominico adstruuntur prudentiores esse
filiis lucis in generatione sua®.

39. a. Os. 7, 11 b. Mauh. 10, 16
40. a. Lc 16, 8 =

i.¥ On ne peut comprendre le jeu de mots sur neguam
(«mauvais») et nequaguam («pas du tout») auquel Bernard se livre
ici gu'en se reportant au récit de la tentation (Gen. 3, 4) selon la Vg
Lorsque la femme objecte au serpent qu'elle et son mari mourront s'ils
mangent du  frait de larbre, il lui répond: «Pas du tout
(nequaquam)!» Aussi ce neguaquam est-il pour les auteurs cisterciens
le mot par excellence du diable, et Cest en ce sens qu'il est employé
dans notre passage.
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pas encore de mauvais car il lui reste une chose, quoique
pour son malheur, celle de ne pas manquer du bien qu'est
[a science.

39. Mais il v a aussi celui qui
daventure, sans le savoir, fait le
bien qu’il n'aime pas. Assurément, je lui attribuerais,
juste titre, le nom de mauvais : aucun des deux éléments
mauvais ne lui manque, ni la cécité, ni la perversité. On
lappelle mauvais comme on dirait «pas du toutl», afin
que seul soit appelé mauvais celui qui n'apparait pas bon
du tout, autrement dit, bon en absolument rien, privé
quil est des deux bons éléments que sont la connais-
sance du vrai et la volonté bonne,

L’oeil mauvais

Aussi Peeil bon en différe : il n'est
certes pas enclin a tromper, tou-
tefois, nous l'avons dit, il est vite
trompé; d'oG la parole du prophéte: «Ephraim est une
colombe naive et dépourvue de sens® »

L'oeil bon
mais trompé

Différent est celui que le Seigneur
dénomme l'ceil simple, car il est
aussi incapable de tromper que d'éwre trompé; d’ob len-
seignement qui en est donné aux apétres quand if leur
est dit: «Soyez prudents comme des serpents et simples
comme des colombesP.»

L’ceil simple

40. De méme, différent encore est
I'ceil simplement méchant, trompant
volontiers, certes, mais pas faci-
lement trompé. En sont pourvus ceux auxquels la bouche
du Seigneur reproche d'«étre plus prudents que les fils de
la lumiére dans leur génération®».

L’oeil méchant
mais avisé
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Et alius quem nequam esse diffinivimus, quia sit
dupliciter malus, cui quippe et malitia parit ignorantiam,
et ignorantia malitiam operit, ita ut saepe, nesciens, et
malum quod vult non faciat, et bonum faciat quod non
vulb. Obscuratum nempe est insipiens cor eorum< qui
10 istiusmodi  sunt, et, quasi iam fraditi in reprobum
sensum 9, bonum omnino nec diligere, nec dignoscere
queunt. De talibus scriptum est. Impius, cum venerit in
profundum malorum, contemmnit®. Nam qui huiusmodi
est, cavere profecto malum nec vult, etiam si possit, nec
15 si velit, scit. Quamobrem hunc oculum in superiori divi-
sione illo altero censui non immerito peiorem, non quia
malignior sit, sed quia periculosior. Ignorantia quippe
securiorem, securitas segniorem facit, non nequiorem. Est
tamen ex hoc procul dubio deterior, quod ille solum

281 20 habet malum, malam intentionem, iste et falsam consi-

derationem. Ille uno caret e ducbus bonis, bono zelo,
iste et vero iudicio.

Ex hoc itaque pessimo oculo, qui neutrum bonum
habet, et item ex illo optimo, qui neutro caret, sentiendum
25 est Veritatem disseruisse, aut tenebris obvolvi totum
corpus, aut luce perfundi.

Nam reliqui duo, quorum neuter utrumque aut bonum
habet, aut malum, etsi ex parte possunt, non tamen toti
sufficiunt vel lucem dare, vel tenebras corpori.

b. cf. Rom, 7, 15 ¢, Rom. 1, 21 d. Rom. 1, 28 # e, Prov.
18, 3 (Patr.}

1. * Dans ce texte, Bernard emploie toujours (11 fois) le malorum
de ia V1 la place du peccatorum de la Vg Plusieurs Péres {Augustin,
Jérdme, Fauste de Riez, Césaire d'Arles, Grégoire) ont malorum.
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Autre est 'ceil que nous avons
qualifié de mauvais parce que dou-
blement méchant: chez lui, tout a la fois, la malice
engendre lignorance, et lignorance cache la malice, en
sorte que souvent, pat ignorance, il ne fait pas le mal
quil veut et fait le bien qu'il ne veut pas®. «le cceur
insensé de ces gens-la est obscurci®» et, comme sils
Craient déja «livrés 4 leur sens perverti», ils ne peuvent
absolument plus aimer le bien ni le distinguer. C'est d’eux
quil est écrit: «Limpie en vient au mépris quand il
tombe dans l'abime des maux®l.» En effet, un homme
de ce genre ne veut certainement pas éviter le mal quand
bien méme il le pourrait et, le voudrait-il, il ne le saurait.
Voila pourquoi, dans la division ci-dessus, fal justement
jugé cet ceil pire que le précédent, non qu’il soit plus
méchant, mais parce quil est plus dangereux. En effet,
lignorance produit la sécurité et celle-ci rend non plus
méchant, mais plus négligent. Néanmoins, il n'y a pas a
douter quil soit pire puisque le premier n'a qu'un seul
mal, la mauvaise intention, tandis que, lui, il ajoute la
considération fausse. L'un manque d’un seul des deux
bons éléments, celui du bon zéle; lautre manque, de
plus, d'un jugement vrai.

L'ocil mauvais

Aussi doit-on penser que c'est de
ce dernier, I'ceil trés mauvais, qui n’a
aucun des deux bons éléments, et encore de P'ceil excellent,
qui n'a aucune des deux carences, que la Vérité a patlé
quand elle a dit que le corps tout entier est ou bien enve-
loppé de ténébres, ou bien baigné de lumiere.

Récapitulation

Quant aux deux autres yeux qui, ni l'un ni lautre, ne
possedent les deux bons ou les deux mauvais éléments,

ils ne suffisent pas 4 donner lumitre ou ténéhres au
corps tout entier, méme s'ils le peuvent partiellement.
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41, Si igitur, ut iam ad propositam quaestiunculam
revertamur, is vere oculus nequam est, qui perversus
pariter et caecus bonum agit, et malum credit, utique
recte operando, sed opinando inique, bonum sibi in

5 malum vertit, et tantum malum, quantum crediderit,
quandoquidem, iuxta Domini sententiam, [fofium corpus
tenebrosum  reddit oculus nequam®. Quid enim luci
relinquitur, ubi nec pia intentio, nec vera opinio inve-
nitur?

10 At non ideo sequitur, ut qui e contrario malum facit
et bonum putat, juxta suam fidem similiter et ipse inveniat.
Quare? Non est quippe simplex oculus ille, qui ex iudicio
Veritatis forum corpus lucidum reddat®, qualem profecto
superius diffinivimus. Neque enim ex toto adhuc tenebrac

15 desunt, ubi ignorantia veritatis lucem obscurat voluntatis.
Cum itaque ille oculus utrumque malum, is vero minime
utrumque habeat bonum, nonne ratio videtur exigere, ut
plus ille noceat quam prosit iste? Neque enim conse-
quens est, ut tantum valeat in bonum bonum unum,

20 quantum duo mala in malum. Et quidem laude dignam
dixerim vel solam intentionem piam, nec plane condigna
remuneratione fraudabitur in opere quogue non bono
ipsa bona voluntas.

Attamen sine malo quocumque non erit decepta sim-

25 plicitas. «Cur? inquis; numquid non ex fide“?» Prorsus
ex fide, sed falsa; vel certe potius non ex fide, quia fides

41, a. Matth. 6, 23 # b. Mauh. 6, 22 # ¢ cf. Rom. 14, 23

1. Cf. Gra 46, 1. 29-30, SC 393, 348.
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Conclusion

41. Pour en revenir 4 la petite
étude proposée, disons donc que
I'ceil véritablement mauvais, 3 la fois
pervers et aveugle, fait le bien tandis qu’il croit faire le
mal. Assurément, en agissant bien mais en jugeant mal,
il change pour [ui le bien en mal, et méme en un mal
aussi grand qu’il le croyait puisque, selon la parole du
Seigneur, «l'ceil mauvais rend tout le corps ténébreux®».
Car quelle place reste-t-il 4 la lumiére i ou l'on ne trouve
pas d'intention bienveillante et ol le jugement n'est pas
vrai?

Echec total
de P'eeil mauvais

Mais linverse ne s'ensuit pas:
celui qui fait le mal en croyant faire
le bien ne se trouve pas non plus
avoir agi conformément 4 sa foi. Pourquoi? Parce quil
n'est pas «l'ceil simple qui, au jugement de la Vérité
méme, rend tout le corps lumineuxPs, comme nous
Pavons défini plus haut. Les ténébres ne sont pas encore
tout 4 fait absentes 14 ol Pignorance de la vérité obs-
curcit la lumiére de ka volonté. Et puisque l'ceil mauvais
est atteint des deux maux tandis que le bon n'a abso-
lument pas les deux biens, la raison ne semble-t-elle pas
exiger que le mauvais nuise davantage que le bon ne
sert? On ne peut penser qu'un seul bon élément ait plus
de force pour le bien que deux mauvais pour le mal.
Certes, dirais-je, la bonne intention, méme seule, est digne
de louange, et la volonté ne sera certainement pas privée
de sa récompense, méme pour une action qui n'est pas
bonne?.

Cependant, ce n'est pas sans quil en résulte du mal
que la simplicité se trompe. — Pourquoi? demandes-tu;
est-ce qu'elle ne procéde pas de la foi®? — Assurément,
mais d'une foi fausse; ou plutdt ce n'est pas de la foi,

Echec partiel
de Fceil bon
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falsa fides non est, Denique de fide vera, non falsa, puto

dixisse Apostolum : Omne quod non est ex fide peccatum

gstd. Non autem ex fide vera bonum creditur quod malum
30 est; est enim falsum. Peccatum igitur est.

Utrumque proinde complectitur praesens capitulum
Omne quod non est ex fide peccatum est9, et caecam
videlicet malitiam, et deceptam innocentiam, quia quod
a nesciente fit, et bonum prorsus condemnat intentio

35 prava, et malum non penitus excusat recia.

Sive itaque malum putes bonum quod forte agis, sive
bonum malum quod operaris, utrumque peccatum est,
quia neutrum ex fide, licet sane levius admodum pec-
cetur, ubi sana intentione sola reprehensibilis actio foris

40 apparet, quam ubi maligna latet etiam in non mala
actione intentio, Verum quod absque vel minimo
peccato non est, purum bonum minime est. Quo pacto
ergo bonum non purum pure malo comparabitur in
efficientia, hoc est, ut tam efficax ad bonum illud sit

4 quarn ad malum istud? Et haec super hac quaestione
sufficiant.

Nam ad superiores quoque satis €sse reor responsum
superius. Et quidem vos easdem saepius dubitationes ite-
ratis atque revolvitis; sed mea non interest ipsarum toties

so repetere  solutiones. Sufficit enim semel solvisse etiam
quod crebrius in quaestione versatum fuerit.

d. Rom. 14, 23 #

1. Pour tout ce développement, cf. I'Introd. p. 95-99.
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car une foi fausse n'est pas la foi. Ft c'est de la vraie
foi, je pense, non d'une foi fausse, que I'Apdtre a dit:
«Tout ce qui ne procéde pas de la foi est péchéd.» Or,
ce n'est pas la vraie foi qui nous fait croire que ce qui
est mal est bien puisque c'est faux. C'est donc un péchéel.

Par conséquent, le verset: «Tout
ce qui ne procéde pas de la foi est
péchéd» comprend tout ensemble
la malice qui s'aveugle et l'innocence qui se trompe, Car
ce qu'on fait 4 son insu, lintention mauvaise assurément
le condamne si c'est le bien, et lintention droite ne
lexcuse pas complétement si c'est le mal

Deux maniéres
de se fourvoyer

Que ce soit d’aventure le mal qu'on fasse en le prenant
pour un bien, ou qu'on agisse bien avec mauvaise
intention, dans les deux cas, c'est un péché car ni l'un
ni lautre ne procéde de la foi. Mais, évidemment, le
péché est bien plus léger quand, lintention étant saine,
seule parait au-dehors Paction répréhensible; il en va
autrement quand une intention perverse se cache dans
une action qui n'est pas mauvaise. Mais ce qui n'est pas
exempt de péché, méme minime, n'est absolument pas
le bien pur. Donc, de quel droit comparer en efficience
un bien qui n'est pas pur au mal pur, autrement dit,
comment I'un est-il aussi efficace pour le bien que lautre
pour le mal? Mais en voild assez sur ce sujet.

Je pense aussi avoir assez répondu
ci-dessus aux autres questions. Trop
souvent, je vous assure, vous reprenez et retournez les
mémes difficultés. Quant 4 moi, je n'ai pas 3 répéter autant
de fois les solutions. Il me suffit d'avoir résolu une fois ce
qui a €€ soulevé méme plus lréquemment.

Humeur finale
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240 LE PRECEPTE ET LA DISPENSE, § 42-43

42. Quaerentibus item de oboedientiae pondere seu
discrimine inoboedientiae, incidit a latere vobis et de
fnerito utriusque quaerendum, utrum videlicet in qui-
busque praeceptis quantum oboedientia valet, tantum
gravet inoboedientia, ut, verbi gratia, vel Abraham de
immolando filio?, vel ille nescio quis de filio itidem
furni incendiis exponendo, tantum divinae indignationis
et ultionis merito incurrissent, si non oboedissent,
quantum laudis et gratiae receperunt pro eo quod
oboedierunt®. Quod vobis quidem et durum videtur, et
necessarium. Sed non est ita. Enimvero constat non-
nulla nec fieri sine gloria, et posse non fieri sine culpa,
ideoque si fiant, digna esse praemiis, non tamen
suppliciis si non fiant. Nam et #now langere mulierem®,
meriti est non mediocris, et nullius tamen delicti pro-
priam amplecti coniugem. Istiusmodi sunt quaecumque
evangelico illi capitulo congruere possunt: Qui potest
capere capiat®.

43. Bt rursum quaedam, per contrarium, neglecta
quidem offensam contrahunt, sed impleta gloriam non
merentur : et damnant contemptorem, et auctorem non
glorificant. Talia sunt quaecumque divinitus lege publica
imponuntur hominibus, sine quibus nec salvari queunt

42 a. cf. Gen. 22, 2 s.
d. Maith. 19, 12

b. ¢f. Gen. 22, 16 5. ¢ I Cor. 7, 1 2

1. On trouve chez AucUsTiN, De sancta virginitate 30 (BA 3, 30) la
méme problématique que dans ce passage du De praecepto. ~ Ici un
titre de capitulum ; «Importance de ['obéissance et danger de la déso-
béissance; mérite de 'une et de Pautre.»
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IV. HIfRARCHIE DES MERITES

421, Vos questions sur l'impor-
tance de l'obéissance et le risque
de la désobéissance vous ont inci-
demment amenés 4 demander ce qu'elles méritent 'une
et lautre, Cest-d-dire si, en chaque précepte, la gravité
de la désobéissance correspond 4 la valeur de l'obéis-
sance. Abraham, par exemple, devant immoler son fils?
ou bien je ne sais quel auire devant exposer le sien a
l'ardeur de la fournaise?, auraient-ils encouru lindignation
de Dieu et sa juste sanction s'ils n’avaient pas obéi, autant
quils ont requ d’éloges et de grices pour avoir obéiP?
Cela vous semble 4 la fois dur et nécessaire. Mais il n'en
est rien. Il est clair, en effet, que ce n'est pas sans gloire
qu'on accomplit certaines actions; mais qu'on peut, sans
faute, ne pas y souscrire, C’est pourquoi si on les réalise
c'est digne de récompenses, mais non de chitiments dans
le cas contraire. Par exemple, «ne pas toucher 34 une
femme®» est d'un grand mérite, mais sunir 4 la sienne
n'est cependant pas une faute. Ainsi en va-t-il de tout
ce 4 quoi on peut appliquer le mot de I'Evangile : «Que
celui qui peut comprendre comprenned »

Libéralité
des conseils

43, A linverse, au contraire, il
y a des ordres dont la négligence
entraine une faute, mais les accomplir ne mérite pas
d’éloge. Ils condamnent qui les méprise, sans glorifier
qui les cbserve. De cette espéce sont les ordres que
Dieu donne aux hommes par la loi publique, sans les-
quels ils ne peuvent &we sauvés. Dol ceci chez un

Un au-dela des lois

2. * Vitae Patrum V, xiv, 18 (PL 73, 952),
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Hinc illud apud gentilem: «Non feci furtum. — Non
pasces in cruce corvos.» Bt in Evangelio : St diligitis eos
qui vos diligunt, quam mercedem habebitis? Et si saluta-
veritis fratres wvestros tantum, quid amplius facitis*?
10 Denique et universaliter: Cum feceritis, inquit, omnia
quae mandala vobis fuerint, dicite quia servi inutiles
sumus : quae facere debuimus, fecimus®. Ac si dicat: «Si
solis contenti estis praeceptis et traditionibus impositae
legis, et non sponte etiam perfectionis vos consiliis et
15 suasionibus mancipatis, liberi quidem estis a debito, non
tamen pro merito glorosi: evasistis poenam, sed non
acquisistis coronam.» Quaenam igitur necessitas cogit
parem nos in singulis, quae iniuncta fuerint, et formidare
ultionem de transgressione, et de observatione sperare
20 remunerationem?

Eapropter in talibus generalis haec regula teneatur, ut
in difficitioribus quidem agendis oboeditio gratior quam
gravior praevaricatio fudicetur, et in facilioribus minusque
onerosis contemptus damnabilior quam actus laudabilior

25 aestimetur,

43, a. Matth. 5, 46-47 # Db. Le 17, 10 #

1. * Howack, Epitres 1, xv1, 46 (nec furtum feci) et 48 (non pasces in
cruce corvos). Dans cette épitre, Horace donne des conseils de sagesse :
avoir bien agi doit suffire au sage. Il imagine un dialogue entre lui et
Pun de ses esclaves: «5i un esclave me dit: Je n'ai ni volé ni pris
la fuite’, je réponds: Tu as du prix. Tu n'éprouveras pas la brilure
des verges. — Je n'ai pas tué. — Tu ne nourtriras pas les corbeaux sur
la croix» (trad. F. Villeneuve, CUF, Paris, 1934, p. 109). Bernard abrége
singuli¢rement la citation d'Horace.
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auteur paien: «Je n'ai pas volé. - TL’I ne noufriras pas
les corbeaux sur la croix’.» Et dans I'Evangile : «Si vous
aimez ceux qui vous aiment, quelle récompense aurez-
vous? Si vous ne saluez que vos [réres, que faites-vous
de plus que les auwes®?» Puis ailleurs, en général :
«Lorsque vous aurez fait tout ce qu'on vous aura com-
mandé, dites : Nous sommes des serviteurs inutiles, c§
que nous devions faire, nous F'avons faitb2. » Comme s'il
disait : Si vous vous contentez d'accomplir seulement les
préceptes et les enseignements de la loi qui .vous est
imposée sans assumer de plein gré les COHSCIIS’ et les
exhortations 4 la perfection, vous avez acquitte volre
devoir, mais non glorieusement; vous avez échappé au
chatiment sans acquérir la couronne. Quelle nécessité
nous force donc également, pour chaque ordre regu, a
craindre une sanction en cas de transgression et 4 espérer
une rémunération pour avoir obéi?

Cest pourquoi, en ce domaine, gardons cette réglle
générale : dans les choses plus difficiles, l’obéissar}ce c%c‘nt
dtre jugée plus méritoire que n'est grave la desobeuls—
sance; dans les plus faciles et moins onéreuses, le mépris
doit étre considéré comme plus condamnable que la pra-
tique n'est digne d'éloge.

2. * Bernard, ici et en % autres licux, emploie le mot mandata (sunt),
«.. commandé», au lieu du praecepta (sunt), méme sens, de la Vg,
quil suit cependant 7 fois, ~ Pour une méme interprétation de Ic 17,
10, of. Cassien, Coml 11, 7 (5C 54, 105).
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A

44. Tam si et de hoc satis est, videamus quatenus etiam
tenenda sit ipsa, quae in professione firmari solet, loci
istabilitas, et quibus - si quibus tamen — ex causis
tumpere illam vel liceat cuiquam, vel expediat. Et hine

5 siquidem dubitare vos dicitis. Ad quod interim nunc
securus responderim a bono, quod semel quis voverit,
descendere non licere: et ad hoc mutare locum, quem
sibi quisque delegerit, et cui se sua voluntate et voce
firmaverit, omnino non consulo, sed nec sanctus papa

10 Gregorius. Ait enim: Perfecti quigiie magna se discre-

tionis subtilitate conspiciunt, ne ad deteriora UMGUAM
vel in opere, vel in cogitatione dilabantur. Sed quod
hinc sensit vir apostolicus, hoc se Apostolus implere
gloriatur : Quae, inquiens, refro oblitus, et ad ea quae

15 ante sunt extentus®. An et propheta Ezechiel idem non

significavit, cum de sanctis animalibus diceret : Now
revertebantur, cum incederent, sed unumguodgue ante
Saciem suam gradiebatur®? Bt hi omnes id sentiendo,
non alivd quam Magistri sui sententiam secuti sunt,

44. a. Phil. 3, 13 (Par) b. Bz 1, 9

L Ici un titre de capitulem : «Jusqu'a quel point it faue garder la
stabilitté du lieu, promise 4 la profession. »

2.* CL RB S8, 17.

3. * GREGOIRE 1E GRAWD, In Fzech., I, i, 18 (5C 327, 146-147).

4. " Bernard emploie 25 fois, d’une fagon assez libre, ce texte des
Philippiens. Ici, la citation est €courtée; on a 1a cependant son texte
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Chapitre II : LA STABILITE

1. EXPOSE DE DEUX PRINCIPES

44!, Maintenant, si c’en est fini
du précédent sujet, voyons aussi
jusqu'd quel point il faut tenir 4 la
stabilité du lieu? que, selon la coutume, on fixe 4 la
profession; et les causes — si toutefois il en existe —
pour lesquelles il serait licite ou profitable d'y metire
fin. Sur ce point, vous dites avoir des incertitudes. Mais
je vous répondrai maintenant avec assurance qu'il n'est
pas permis de descendre au-dessous du bien qu'on a
voué une fois pour toutes. Cest pourquoi, changer de
lieu, quitter celui que chacun s’est choisi et o il sest
fixé volontairement et par veeu, je ne le conseille abso-
lument pas, et le pape saint Grégoire non plus. 1l dit
en effet : «Les parfajts, eux, ont tous le regard fixé sur
eux-mémes, discernant avec perspicacité pour ne jamais
se laisser entrainer sur la pente du moins bon, soit en
action, soit en pensée’ » Or, 'avis de cet homme apos-
tolique est ce que l'Apbtre se glorifie daccomplir :
«Qubliant, dit-il, ce qui est en arriére, je suis tendu vers
ce qui est en avant® » N'est-ce pas aussi ce que le pro-
phete Fzéchiel a signifié quand il disait, en parlant des
quatre animaux mystiques de sa vision : «Ils avancaient
sans retourner en arriére; mais chacun marchait droit
devant lui®»? Tous ces auteurs, en pensant ainsi, ne fai-
saient que sujvre la parcle de leur Maitre qui dit dans

Ne pas
«descendre »

moyen, avec ses deux caractéristiques: l'ajout de et entre les deux
membres (attesté chez de nombreux Pérés) et fe remplacement de quae
(sunt) in priora de la Vg par guae ante (sunt). Parmi les Péres, Augustin
parait le plus proche.
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X

20 dicentis in Bvangelio : Nemo wmittens manum suam ad

aratrum et respiciens retro, aptus est regno Dei®.
_ Praescribat proinde stabilitatis pactum omni deinceps
femisso descensui, contentioso discessui, vago et curioso
discursui, totius denique inconstantiae levitati, non tamen
25 his quae in professionis serie sequuntur, morum videlicet
conversioni et oboedientiae quae secundum Regulam sit.
Nam si haec ibidem, pro improbitate nimiram atque irre-
ligiositate cohabitantium, obtineri forte nequiverint, duce
Spiritu libertatis transire indubitanter suadeo ad locum
30 alium, ubi non impediatur homo reddere Deo wvoia sua,
quae  distinxerunt labia suaY. EBquidem cum sancto
sanclus eris, el cum perverso perverteris®,

45. Sane de religiosis ac bene ordinatis monasteriis
nullus professorum, meo consilio, ne arctioris quidem
vitae desiderio, sine licentia sui senioris egreditur, Egressus
tamen, si melius invenerit et elegerit, meo nihilominus

5 fam consilio non regreditur ad inferius bonum, quod reli-
querat et contempserat prae meliori, praesertim si illud
melius tale fuerit, quod eius primae professioni congruere
videatur. Ipse nempe viderit qua ratione quave intentione

c. Le 9, 62 =% d Ps. 65 13-14 2 e Ps. 17, 26-27 #

1. * Bernard ne conserve qu'une des oppositions de ce Psaume afin
de rendre plus forte Popposition entre «saints et «pervers»; il fait de
méme 5 autres fois pour ces mémes versets.

2. Au sens évangélique du mot dans Matth. 7, 14.
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pEvangile : «Quiconque met la main 2 la charrue et regarde
H [
en ardére n'est pas propre au Royaume de Dieu®»

Par conséquent, que le voeu de
stabilité s'oppose immédiatement 2
toute descente due a un reld-
chement, i tout départ né d'un désaccord, 4 toute erranccf
inspirée par la curiosité, enfin 2 toute espece de légereté
et dlinconstance, mais non 4 ce qui vient ensuite dans
Ja formule de profession, 4 savoir la conversion des moeurs
et Pobéissance selon la Regle. Car si, en raison de la
mauvaise vie et du manque desprit religieux des habi-
tants du lieu, il se trouvait que conversion et obéissance
ne puissent étre observées, je conseille sans hésiter de
passer, sous la conduite de I'Esprit de liberté, 4 un au}re
lieu ot Phomme ne soit pas empéché d’«acquitter a Dieu
les voeux que ses lévres ont prononcésd». Car certai-
nement, «avec le saint, tu seras saint, et avec le pervers,

tu deviendras pervers®!».

Stabilité
responsable

II. CONSEILS POUR UN TRANSITUS :
CcAS D'UN MONASTERE BIEN ORDONNE

45. Assurément, de monastéres
religieux et bien ordonnés, aucun
profés ne soft, sur mon conseil, méme pas dans le désjr
d'une vie plus «étroite?», sans la permission de son supé-
rieur. Cependant, s'il en est sorti et a trouvé et choisi un
&tat de vie meilleur, alors, également sur mon conseil, il
ne retourne pas au bien de moindre qualité qu'il avait quitté
et défaissé pour un meilleur; surtout si ce plus grand bien
est tel quil semble s'accorder avec sa premicre profession.
A lui de voir pour quelle raison et dans quelle intention

Dissuasion
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altiora seu arctiora praesumpserit; nam ad inferiora iam

10 vel remissiora, me consulente, nequaquam apostatabit, si

W

10

15

.non tamen loci prioris vicinia revocetur, quia «de noto
monasterio» nec retineri quis regulariter potest, nec recipi
«sine consensu abbatis sui». Bt accipite manifestius in
exemplis huius sententiae rationem,

46. Forte vult aliquis de Cluniacensibus institutis Cis-
terciensium sese stringere paupertatem, eligens prae illis
nimirum consuetudinibus magis Regulae puritatem. Si me
consulit, non consulo, si non sane id abbatis sui usur-
parit assensu. Quamobrem? Primo propter scandalum
ipsorum quos deserit. Deinde quia certa pro dubiis relin-
quere tutum non est: forsan enim hoc tenere potest, illud
non poterit. Tertio suspectam habeo levitatem, qua id
saepe quod facile volumus antequam probemus, experti
iam nolumus, uno prope momento idipsum et cupientes
et respuentes, tam leviter quam et irrationabiliter. Quales
utique non paucos frequenter experimur, qui una vix hora
in una voluntate durantes, aura levitatis impulsi, vagi et
instabiles hac illacque velut ebrii nutant, mutantque pro
experimento judicium, immo sine iudicio fluctuantes et
mmultuantes, tot de se consilia praesumunt quot loca
revisunt, semper quod non habent cupientes et quod
habent fastidientes.

1. RB 61, 13 (eius).

2. Petit Exorde 15, 3, Clteaux. Documents primitifs, Citeaux 1988,
p. 45-49.

3, *Cf. RB 1, 11.

4. Au sujet des «passages», cf. A, DiMier, «5. Bernard et le droit en
matiere de transitus», Revue Mabillon 48 (1953), p. 48-82; G. Picasso,
«San Bernardo e il transitus del monaci», dans Studi si Bernardo di
Chiaravalle nell’ottavo centenarvio della canowizzazione, Rome 1975,
p. 181-209, n. 95.
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il s’est décidé 4 embrasser une vie plus élevée ou plus
«étroite»: §'il me consulte, il ne s’en séparera absolument
pas, maintenant, pour ce qui est moindre ou plus reliché,
sauf cependant si la proximité du premier monastere ne
le fait rappeler puisque, selon la Régle, on ne peut retenir
ou recevoir «un moine d'un monastére connu sans le
consentement de son abbé!». Voici des exemples qui feront
mieux connaitre mes raisons.

46. Admettons que, des institu-
tions clunisiennes, quelgu'un
veuille passer 4 la stricte pauvreté des cisterciens, pré-
farant sans doute la pureté de la Reégle aux coutumes
de son Ordre?. §'il me consulte, je ne le lui conseillerai
pas, 2 moins, bien entendu, quil n’ait obtenu l'assen-
timent de son abbé. Pourquoi? Diabord 3 cause du
scandale de ceux qu’il abandonne. Ensuite, parce qu'il
nest pas prudent de laisser le certain pour lincertain :
peut-gtre ne pourra-t-il pas observer ici ce qu'il peut la.
En troisitme lieu, je soupgonne de la légéreté :
souvent, il est facile de vouloir, avant d'essayer, ce
que, expérience faite, nous ne voulons plus; presque
en un seul moment, nous désirons et rejetons la méme
chose avec autant de légéreté que de déraison. En tout
cas, nous en faisons souvent l'expérience. Il y en a
beaucoup qui ne persistent méme pas une heure dans
un vouloir identique : poussés par le vent de l'incons-
tance, errants et instables3, ils vont ¢ et 14 comme des
gens ivres, changeant d’avis au fil de leurs essais, ou
plutdt, incapables de juger, fluctuants et agités, ils font
autant de projets pour ecux-mémes qu’ils visitent de
lieux, désirant toujours ce quils n'ont pas et se
dégottant de ce quils ont.

Esprit de Citeaux
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.l

47. «Et quomodo ego, ait aliquis, professus Regulam,
non secundum Regulam cum bona queam degere
conscientia? Siquidem vovens et non solvens, quid nisi
peiero?» Quasi non multo magis habeas inde conqueri
alibi quoque, cum coeperis pure iuxta Regulam conversari.
Profecto etiam tunc. «Et quanam, inquies, conscientia
habitare sustineam extra domum meam priorem, quae me
de saeculo fugientem excepit, initiavit ad bonum, signavit
in salutem : molestus fratribus, inoboediens seniori, sta-
bilitatis insuper praevaricans pactum et primam ivitam
Sfacitens fidem *?»

Verumtamen neutra iusta querimonia est. Nam qui se
ideo periurum putat, quod ad purum Regulam non
observat, videtur mihi non satis attendere quid ijuraverit.
Nemo quippe, cum profitetur, spondet Regulam, sed deter-
minate «secundum Regulam» sui quisque conversionem,
suamque deinceps conversationem sese dirigere pollicetur.
Haec profecto huius temporis omnibus ferme monachis
communis professio est. Et licet in diversis monasteriis
diversis et observantiis Deo serviatur, quamdiv tamen sui
quisque loci bonos usus sollicite servat, haud dubium

47. a. I Tim. 5, 12 #

1. Texte de la cédule de profession monastique: cf. p. 168, n. 1.

2. Nous avops ici le jew de mots conversio-conversatio. Ce dernier
est le fréquentatif du premier; i a fini par désigner la vic monastique
elle-méme, en tant qu'elle est une continuelle cenversion.

3. 1l s'agit de coutumes susceptibles de varier d'un monastére 3
lautre; le 8% degré d'humilité de la BB 7, 55 recommande de s'y sou-
mettre.
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III. ExaMEN DE DEUX REMORDS
CONCERNANT UN TRANSITUS

47. «Et comment, dit quelqu’un,
moi qui ai fait profession de la
Reégle, puisje, avec bonne conscience, ne pas vivre
selon la Régle? Faire un voeu et ne pas s'en acquitter,
qu'est-ce sinon &étre parjure?» — Comme si tu n’aurais
pas davantage a formuler pareille plainte ailleurs aussi,
guand tu commencerais a4 vivre purement seion la
Regle? Nul doute qu'il en serait ainsi. — «Comment, en
conscience, diras-tu, puis-je supporter d’habiter hors de
ma premiére maison? Elle mra accueilli quand je fuyais
le monde, m'a initié au bien, m'a marqué pour le salut.
Jy ai &€& désagréable avec mes fréres, 'y ai désobéi au
supérieur et, de plus, je me suis lourdement écarté de
mon voeeu de stabilité ‘en rompant mon premier enga-
gement?, »

Exposé

Réponses au premier remords

¢ dewré homiliis Et pc:urtant, ni l’gnelni l'autre de
8% degre dhumilite .. plaintes ne se justifie. En effer,
se croire parjure parce qu'on n'observe pas la Regle dans
sa pureté, c’est, me semble-t-il, ne pas porter assez d'at-
tention au serment qu’on a fait. Personne, 4 la profession,
ne sengage 4 «la Regle»; mais Cest plus précisément
«selon la Régle!» que chacun promet de travailler 2 sa
propre conversion et de poursuivie sa continuelie
conversion?. Telle est la profession commune 4 presque
tous les moines de notre temps. Bt bien que, dans les
divers monastéres, on serve Dieu avec des observances
différentes, aussi longtemps, cependant, que chacun garde
avec soin les bons usages du lieu?, il est hors de doute
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quin secundum Regulam vivat, quoniam quidem boni usus
a Regula non discordant. Quisquis itaque tenet quod teneri
invenerit bonum, ubi profitetur, profecto vivit sicut pro-
mittit, quia non aliud procul dubio quisque promittit,
quam quod habere illorum pia vita videtur, cum quibus
deinceps vivere disponit et eligit.

48, Quid enim? Numquid, verbi gratia, aut in Maiori
Monasterio usus Cluniacensium, aut isti forte illorum ritus,
aut vero utrique Cisterciensium districtionem litteratoriam
profitentur? Attamen omnes secundum Regulam profi-
temur. Una quidem oris ubique promissio, sed quia non
una est omnibus cordis intentio, potest indubitanter sine
detrimento  salutis, et sine damno professionis, operis
quoque non una ubique observatio celebrari.

Sicut enim non omnes omnia tenent, etiam boni chris-
tiani, quae in Evangelio sunt, ommnes tamen secundum
Evangelium vivunt — nam qui concessis alligari coniugiis
contenti sunt, non ideo tamen credunt se recessisse ab
Evangelio, quia evangelici sublimitatem consilii de caelibe
ducenda vita non elegerunt, ita sane si in gradu illo infe-
riori legitime ac fideliter conversentur -, sic quoque qui
secundum Regulam vivere statuunt, etsi non ad unguem,
ut dicitur, totam custodiunt, etsi qua pro sui claustri ritu
vel mutant, vel praetermittunt, a regulari tamen omnino
professione non discedunt, donec tamen sobrie, et fuste,
et pie, pro suorum moribus vivere® non desistunt. Denique
Regula ipsa tradit octavum humilitatis gradum : ut «nihil

48. a. Tite 2, 12 #

1. ¥ Dans I'dpologie, rédigée vers 1125, Bernard avait présenté de
maniére plus positive encore la diversité des observances: cf. Apo 5-9
(SBO 111, 84-89).

i i
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quil vit selon la Régle, parce que les usages qui sont
bons ne sont pas en désaccord avec la Régle, Clest
pourquol quiconque pratique le bien qu'il a vu pratiquer
dans le monastére of il a fait profession vit assurément
comme il P'a promis, car sans aucun doute, chacun ne
promet rien d'autre que ce que comporte la vie religieuse
de ceux avec lesquels il décide et choisit de vivre
désormais.

48. Qu'est-ce i dire? Les moines
de Marmoutier, par exemple, pro-
fessent-ils les usages de Cluny ou ceux-ci, d’aventure, les
rites de Marmoutier? ou les uns et les autres la rigueur
de la lettre propre 4 Citeaux? Pourtant tous nous faisons
profession «selon la Régle». La formule de promesse est
la méme partout, mais, parce que lintention du cceur
n'est pas la méme pour tous, P'observance qu'on pratique
peut indubitablement n'dtre pas la méme partout, sans
détriment pour le salut et sans dommage pour la pro-
fession L.

I en est de méme des chrétiens: tous — méme les
bons — ne pratiquent pas tout ce qui est dans I'Evangile,
mais tous, cependant, vivent selon I'Evangile. Ceux qui
se contentent de se lier dans un mariage permis ne
pensent pas s'étre écartés de I'Evangile parce qu'ils m’ont
pas choisi fa sublimité du conseil évangélique consistant
dans le célibat, 4 condition, bien sfir, qu'a ce degré moins
élevé, ils vivent sclon la loi et la fidélité. 11 en est de
méme de ceux qui décident de vivre selon la Regle,
méme s'ils en changent ou en ometient quelques points,
suivant l'usage propre 4 leur clojtre. Non, ils ne s'éloi-
gnent absolument pas de la profession réguliére tant qu'ils
ne cessent pas de «vivre dans- la sobriété, la justice
et la piété?», selon les coutumes des leurs. Enfin, la
Regle elle-méme enseigne le huitiéme degré d’humilité .

Légitime diversité
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agat monachus, nisi quod communis monasterii Regula
vel maiorum cohortantur exempla».

‘ 49, Exceptis proinde Cisterciensibus, et qui illorum forte
ritu non tam vivere secundum Regulam quam ipsam ex
integro pure ad litteram, uti se sane professos esse putant,
tenere curant, de cetero neminem oboedienter degentem
regularis moveat sollemnisque professio, in qua non fit
de tota Regula promissio, in his dumtaxat monasteriis, in
quibus ordo et disciplina servatur cum bonis consuetu-
dinibus. Salva igitur sua cuique manet in coenobiis bene
ordinatis professio, tantum si sana fuerit et intentio.
Ceterum qui inquietus est et ita credere non potest,
sed magis credens et cedens stimulanti conscientiae exit
et quaerit ubi solvat quod suo in loco, suo utique iudicio
voverat quidem, sed non solverat, sicut non laudo quod
egreditur, ita ut regrediatur non consulo, si tamen ad
remotum  ignotumque Monasterium  migraverit. Cur ita?
Tum propter Pauli sententiam, qua beatumn manifeste pro-
nuntiat, gui seipsum non iudicat in eo guod probar®, tum
ex nostri auctoritate Magistri, qui talem et suscipi iubet,

49. a. Rom. 14, 22 #

1.* RB7, 55

3. % On remarquera que dans Je o 15 du Petit Hxorde, qui se pré-
sente comme un programme de la réforme cistercienne, il n'est pas

question dobservance litérale, mais de retour 4 la droite ligne (rec-
titudo) de la Régle; les options qui y sont décrites ne se laissent
dailleurs rattacher au texte de cette derniére qu'au prix d'une exégése
quelque peu arificielle, mais soucieuse de retrouver les lignes de force
de la tradition monastique. La phrase de Bernard fait écho 4 une ambi-
guité fondamentale de la perspective cistercienne, wujours partagée
entre un souci volontiers mesquin de la matérialité de lobservance et
une véritable liberté dans IEsprit. I est peut-&tre permis de voir ici
une discréte critique d'une étrolfesse plus explicitement stigmaltisée dans
la premiére partie de l'Apologie. Comme l'a souligné A, Vauchez, «L'in-
tégrisme en matiére de régle conduisit souvent [les moines de Citeaux]
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«Que le moine ne fasse rien qui ne se recommande de
la régle commune du monastére ou des exemples des
supérieurs . »

49. Par conséquent, exceptons d’abord les cisterciens
et ceux qui, ayant leurs rites, vivraient non pas tant
«selon la Reégle» qu'en suivant, avec soin, purement et
intégralement la lettre de la Reégle? comme, selon leur
juste estimation, ils en ont fait profession. Quant aux
autres, la profession réguliére et solennelle, selon laquelle
on ne promet pas d’observer toute la Régle, ne doit étre
pour aucun moine, qui vit dans l'obéissance, un motif
de départ, du moins dans les monastéres o sont gardés
Pordre et la discipline avec de bonnes coutumes. Sauve
est donc la profession de chacun dans les monastéres
bien ordonnés, pourvu que lintention aussi ait ét¢ bonne.

Réponses au second remords

Mais le moine inquiet ne peut
croire qu'il en est ainsi. Se fiant plutdt
4 sa conscience et cédant a Paiguillon de celle-ci, il s'en
va et cherche un lieu o s'acquitter du veeu, fait en son
monastére et sur sa propre décision, évidemment, mais
qu’il n‘acquittait pas. De méme que je n’approuve pas son
départ, je ne lui conseille pas de revenir si, toutefois, il est
allé demeurer dans un monastére éloigné et inconnu.
Pourquoi? D’abord 4 cause de la parole de saint Paul qui,
en toute lettre, proclame heureux «celui qui ne se juge
pas coupable en ce qu’il décide®»; puis, en vertu de l'au-
torité de notre maitre qui ordonne de recevoir un tel moine,

Avis a inquiet

au rigorisme doctrinal et spisituell» (La spiritualité du Moyen Age occi-
dental, Paris 1975, p. 105). Cf. A. Dmmieg, «Exemples de littéralisme
chez les cisterciens» dans Mélanges d la mémoire du Pére Anselme
Dimier, t. 2, Pupillin 1987, p. 75-76.
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A

et retineri, inventum quoque bonum et utilem suasione

20 allici, professione ligari: «Denique suadeatur ei, inquit,
yt stet». Et ne forte prioris sui monasterii memor, remor-
dente, ut assolet, conscientia, incipiat denuo de rupta
stabilitate causari, generalem super huiusmodi scrupulo
consolatoriam profert sententiam, dicens: Ubique enim

25 «uni Deo servitur, uni Regi militatur». Porro de vicino
prohibet, quod jubet de peregrino, ne vicinitas inter
monasteria fomes scandali, rixae materia sit, si alterutrum
recipere monachos acquieverint, absque mutuo dumtaxat
assensu. Quod toties equidem experimur, quoties talis

30 uspiam monachorum susceptio plane non nisi contra
decretum regulare praesumitur.

50. Quod si etiam post haec fratris ita regulariter sus-
cepti inquietiorem forte animum pulsaverit recordatio
scandali, quod, discedens, fratribus, quos deseruit, fecit,
et quia oporteat emendari suo reditu quod ex discessu

5 deliquerit, prudenter advertat, qui hoc cogitat, scandalum
scandalo non bene emendari. Qualis denique emendatio
erit si, ut aliis scandalum tollas, alios scandalizas?
Quamquam profecto et tolerabilius scandalum illud sit, et
venialius, quod factum est intentione proficiendi in melius,

10 quam quod facere cogitas ad deterius apostatando. Sed
et ante quoque, licet non sine scandalo, tutius tuam sine
dubio, ad id quod putasti melius, secutus es conscientiam,
quam si in priori bono et loco contra conscientiam per-
maneres, quamquam secure id posses, si sane hinc

15 eamdem tuam ipsius conscientiam reddere securam posses.

1, * RB 61, 9. «Notre maitre» désigne encore ici S. Benoit (cf. 49):
of. Pintrod. 11 D. 3 {(«Autorité de la Regle»), p. 5L

2. RB 61, 10 (in omni loco uni Domino...}.

3.* Cf. RB 6L, 13.
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de le retenir, et si on I'a trouvé bon et utile, de le gagner
par la persuasion: «Enfin, dit-il, on le persuadera de
rester’.» Et pour éviter quau souvenir de son premier
monastére, il n'en vienne i éprouver des remords de
conscience, comme il arrive, et ne commence de nouveau
a regretter d'avoir rompu sa stabilité, la Régle profére une
maxime capable de calmer ce genre de scrupule: car
«partout c'est le méme Dieu que l'on sert, le méme roi
pour lequel on milite?». De plus, elle défend 4 propos
d'un monastére voisin® ce quelle ordonne pour un
monastére étranger, de peur que le voisinage entre les
monastéres soit une occasion de scandale et une matiére
a querelle, s’ils acceptent de recevoir des moines les uns
des autres, du moins sans consentement réciproque. Cest
ce que nous expérimentons toutes les fois qu'on présume
de recevoir des moines, contrairement au décret régulier.

50. Méme aprés cela, il se peut
guun frére, ainsi recu en toute régu-
larité, se sente poussé 4 s'inquiéter encore au souvenir du
scandale de son dépast chez les fréres qu'il a abandonnés,
et parce quil faudrait réparer par son retour la faute
commise en partant. Mais en agitant ces pensées, qu'il
remarque prudemment ceci: on ne répare pas bien un
scandale par un autre. Enfin, quelle réparation est-ce d'dter
celui des uns tandis que tu en scandalises d'autres? Tou-
tefois, assurément, le scandale qui résulte de Fintention
d’avancer vers le mieux est plus supportable et plus léger
que celui que tu médites de faire en te détournant vers le
moins bon. Par ta premiére démarche, méme sil v a eu
scandale, tu as suivi ta conscience pour ce qui te paraissait
meilleur. Cétait sans doute plus slr que si tu étais demeuré
dans ton premier état et ton premier monastére contre ta
conscience. Pourtant, tu pouvais le faire en sécurité si tu
avais le moyen par 12 de sécuriser ta conscience.

Nouvelle dissuasion
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51. Quapropter quod de manducante et non mandu-
cante® decernit Apostolus, usurpemus et nos in nostrae
huius disputatiunculae conclusione, ut et qui propria
impellente conscientia suum deserit locum, ne suum, quod

288 5 putat, deserat votum, non deserentem non spernat, et qui
secura conscientia fraternum scandalum timens, fratres non
. deserit, deserentemn non iudicet.

Et de his me accipite sane quod sentic respondisse,

sine praeiudicio sanius sentientis.

51. a. ¢f. Rom. 14, 3
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IV. AFFAIRE DE CONSCIENCE

51. Cest pourquoi, la décision de I'Apéire sur celui
qui mange et celui qui ne mange pas?!, adoptons-la, nous
aussi, pour conclure notre petite discussion. Donc que
celui qui, sous I'impulsion de sa conscience, quitte son
monastére afin de ne pas manquer au voeu qu'il pense
avoir fait ne méprise pas celui qui ne le quitte pas; et
que celui qui, en shireté de conscience, craignant de scan-
daliser ses fréres, s’abstient de les quitter, ne juge pas
celui qui les quitte.

Je vous ai répondu en donnant ma pensée sur ce sujet,
recevez-la sans préjudice, évidemment, de I'avis d'un plus
sage.

1. Cf. Pre 35, L 3, p. 224: il sagit des idolothytes.
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52, Item postulatis absolvi vobis, cur vel beatus Gre- Chapitre 11 : PARTIE CONCLUSIVE
gorius nescio quem Venantium, habitum monachilem,
quem pie susceperat impieque reiecerat, non solum
resumere non coegit, sed etiam omnem legitur indulsisse

5 communionem apostatae perduranti, vel sanctus Augus- I. DISPENSE ET HIERARCHIE DES VALEURS
tinus coniugii legi votum quodammodo subiciat conti-
npentiae, ita ut in libro De virginitate asserere videatur
nec caelibis quidem propositurn copulae posse praes- Deux exemples
cribere coniugali, quominus indissolubile maneat, etiam

10 quod a continentibus, fallente diabolo, fracto sanctitatis
voto, initum fuerit matrimonium.

Et ad haec nihil ad praesens certius Dbreviusque
respondendum occurrit, nisi quod ita sancti Anfistites
sapuerunt. Recte ne? Ipsi viderint. Nam ego in sensibus

15 actibusque illustrivm Patrum cautus profecto sum non
omnino aliud aestimare, quam quod, beato teste
Apostolo, guaeritur iam inter dispensatores, ut videlicet
fidelis quis imveniatur®. Certus sum enim, sive in
suo abundaverint sensu®, sive in Dei Spiritu, sicut in

20 ceteris, ita et in his ambos exstitisse fideles, illum in
dispensando quod prae manibus erat, istum in scribendo
quod senserat.

52. Vous demandez encore que
je vous résolve les cas suivants:
Pourquoi saint Grégoire, loin de forcer un certain
Venantius 4 reprendre 'habit monastique qu’il avait regu
avec piété et rejeté par impiété, a de plus, lisons-nous,
admis 4 la communion cet apostat impénitent!? Pourquoi
également saint Augustin met-il, pour ainsi dire, le veeu
de continence au-dessous de la loi du mariage? Son livre,
De la virginité?, semble affirmer que méme un enga-
gement dans le célibat ne peut empécher I'union conjugale
de rester indissoluble; ainsi en est-il d’'un mariage contracté
entre des personnes ayant promis la continence et qui,
trompées par le diable, ont rompu leur sainte promesse.

Je ne vois rien de plus certain a4 cela ni de plus bref 4
répondre sinon que ces saints évéques en ont jugé ainsi.
Etait-ce légitime? Clest ainsi qu'ils le voyaient. Pour moi,
quand il s’agit de la pensée et des actes de ces illustres Péres,
jai la prudence de n'avoir absolument pas dautre opinion
que celle du bienheureux Apédtre: «Ce qu'on demande &
des intendants, cest d'étre trouvés fideles® » Car, jen suis
certain, «qu'ils aient abondé dans leur propre sensP» ou
dans I'Esprit de Dieu, tous deux se sont montrés fidéles ici

52.a. 1 Cor. 4, 2 # b. Rom, 14, § =

1. * JEan DiacRE, Vie de S. Grégoire, 111, 44, 48 (PL 75, 153. 157-158). comme ailleurs: le premier en accordant une dispense qui
2.*En réalité, il s‘agit d'AUGUST[N, De bono viduitatis 12-14 (CSEL 41, ét&lt en son pouvoir’ le Second en écrivant ce qu’il pensait.a.
317-3200.

3. * Les derniéres lignes de ce paragraphe forment un centon biblique
paulinien. Certus sum enim est littéralement dans Rom. 8, 38. La 1}
affectionne la formule sive.. sive. L'Esprit de Dieu remplit les épitres !
pauliniennes, en particulier I Cor.; in spirite Dei (6, 11). La recom- Prae manibus évoque Act. 20, 33-34 et scribendo de nombreuses finales

mandation d'unité dans fa diversité grice a la libenié est paulinienne. des épitres.
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i)

53. Quod denique quaeritis de quibusdam episcopis,
quos sanctus idem papa Gregorius ad tempus in monas-
teriis pro eorum excessibus legitur reclusisse, utrumnam
in suo an in monastico interim habitu habitarint cum
monachis, ego nescio, nisi quod credibilius videtur
nequaquam illos insignem religionis habitum suscepisse,

- quem non erant perpetuo habituri, sed tantum quaesisse

wh

10

quietem in secretis monasteriorum et opportunitatem
paenitentiae.

54. Audire et hoc vultis 2 me, unde inter cetera pae-
nitentiae instituta monasterialis disciplina meruerit hanc
praerogativam, ut secundum baptisma nuncupetur. Arbitror
ob perfectam mundi abrenuntiationem ac singularem
excellentiam vitae spiritualis, qua praceminens universis
vitae humanae generibus huiuscemodi conversatio, pro-
fessores et amatores suos angelis similes, dissimiles homi-
nibus facit, immo divinam in homine reformat imaginem,
configurans nos Christo? instar baptismi. Et quasi denique
secundo baptizamur, dum per id quod mortificamus
membra nostra quae sunt super terram®, rarsum Christum

54. a. of. Phil. 3, 21 b. Col 3, 5 #

1. * GREGOIRE 1LE GRanD, Lettre X1I, 10 (MGH, Epist. 1k, 357-358).

2. Ici un titre de capitulum ; «Pourquoi la vie monastique est appelée
un second baptéme.» Pour tout ce développement, of Introd. p. 108-110.

3. Monasterialis disciplina est ici traduit par «vie monastique»: cf.
J. LECEERCQ, artt, « Disciplina», DSp 3 (1957), col. 1291-1302. Pour Bernard,
ce n'est pas seulement ka profession qui est analogue 4 un second baptéme,
mais la vie monastique dans son ensemble. De méme que la grice du
baptéme opére dusant toute la vie du baptisé, ainsi la grice de la pro-
fession dans la vie monastique toute entiére {cf. Div 11, 3, SBO Vi-1, 124-
126). La prigre d’'ouverture 4 YEucharistie de la profession monastique le
signific clairement : «Dans ta bienveiliance, Pére saint, affermis la volonié
de ton serviteur (ta servante). Que la grice de son baptéme, fortifiée par
les liens nouveaux de Ja profession, s'épanouisse dans toute sa plénitude... »
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53. Vous demandez enfin si cer-
tains évéques, que le méme pape
saint Grégoire’, lisons-nous, avait
relégués temporairement dans des monastéres en raison
de leurs écarts, demeurérent pendant ce temps au milieu
des moines avec 'habit monastique ou le leur. Je lignore.
II semble plus croyable quils n'ont pas pris du tout le
vénérable habit religieux, qu'ils ne porteraient pas tou-
jours, car ils n'ont cherché dans le secret des monastéres
que le repos et la possibilité d'y faire pénitence.

Institution de
pénitence

542 Vous voulez encore men-
tendre dire: D’ol vient que, parmi
toutes les institutions de pénitence,
seule la vie monastique? ait mérité la prérogative d'éure
appelée un «second baptéme»? A mon avis, c’est 3 cause
de la parfaite renonciation au monde et de la singuliére
excellence de vie spirituelle, qui élévent cet état de vie
au-dessus de tous les autres : il rend ceux qui 'embrassent
et Paiment semblables aux anges et différents des hommes;
bien plus, il reforme en l'homme limage de Dieu en
nous configurant au Christ?, 4 Iinstar du baptéme. Nous
sommes en quelque sorte baptisés pour la seconde fois
lorsque, dans cet état de vie, «nous mortifions nos
membres qui sont sur la temrePé», et que, «revétant 2

Vie monastique,
second baptéme

(Rituel cistercien, 1984). Dans fa vie parfaite (Turnhout 1948), J. Leclercq
a rassemblé 3 ce sujet des textes tant orientaux qu'occidentaux (p. 133-
141). Cf. B. NeunHEUSER, «Monchsgelibde als zweite Taufe und unser
theologisches Gewissen », Liturgie und Ménchtum 33-34 (1963-1964), p. 63-
69; G. Penco, «Sulla professione monastica come secondo battesimo»,
Rivista liturgia 37 (i960), p. 34-39; F. VANDENBROUCKE, «La profession
second baptéme», La vie spirituelle 76 (1947), p. 250-263; ]. LECLERCQ,
Aspects du monachisme bier et aujourd’bui, Paris 1968, p. 70-97.

4. * Bernazd ne dit pas ferrestris: «faisant mourir ce qui en nous

appartient 4 la terre» (TOB).
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induimus®, complantati denuo similitudini mortis eius<,
Sed et quomodo in baptismo eruimur de potesiate terne-
brarum et in regnum transferimur claritatis® aeternae, ita
et in sancti huius secunda quadam regeneratione pro-
positi, de tenebris aeque, non unius originalis, sed mul-
torum actualium delictorum, in lumen virtutum evadimus,

‘reaptantes nobis illud Apostoli : Nox praecessit, dies autem

appropinguavit |,

55. 1d quoque vobis insinuari precamini, an abbatis
mutatio monasterium suum mutare volentibus monachis
in aliquo patrocinetur, hoc est si in morte vel deposi-
tione praelati plus aliquid libertatis subditis relaxetur, quo
utiue licentius possint eo articulo temporis migrare quo
voluerint, altero necdum videlicet substituto.

Ad quod respondeo: Nequaquam. Etenim sponsio
professionis, quando ex more fit in oratorio, de abbatis
vita non sumit terminum, sed de praesentia testimonium.

c. Gal. 3, 27 #
13, 12 #

d. Rom. 6, 5= e Col 1, 13 (Patry f Rom.

1. * Cette simple allusion 4 Col 1, 13 fait deux fois appel 4 la V.
D'abord, par le verbe eruere («extraire»), souvent attesté chez de nom-
breux Péres (Augustin, passing) 4 la place du eripere («arracher») de
la Vg Bemard, qui utilise parfois eripudt, a deux citations ainsi qu'une
autre allusion avec eruit. De plus, on retiouve le claritatis de ce passage-
¢i trois autres fois chez Bernard (aucun dilectionds, aucun caritatis);
C'est, 14 aussi, un texte VI

2. Terme technique, désignant e projet monastique.

3. Ici un titre de capituhim : «5i un changement d'abbé favorise les
moines qui veulent changer de monastére.»

4. F Comme Pa montré J. Leclercq, la question émit alors discutée :
«Nous possédons, en effet, un traité composé au Bec vers le milieu du
X¢ 8., qui traite de ce probléme sans toutefois le résoudre. IE est pos-
sible, et méme vraisemblable, que cet écrit ait été connu des moines de
Saint-Pére-en-Vallée, Dans ce traité, le probléme est considéré d'un double
point de vue: d’abord d'une fagon plutdt spéculative, 4 partir de l'idée
de fa liberté humaine, ensuite sclon une méthode juridique, d'aprés laquelle
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nouvezu le Christ®», «nous sommes, pour la seconde
fois, greffés sur la ressemblance de sa mort?». Et encore,
de méme que dans le baptéme, «nous sommes soustraits
au royaume des ténébres et transférés dans le royaume
de Ia clarté®?» éternelle; ainsi dans cette sorte de seconde
régénération qu'est ce saint propos? nous quittons éga-
lement les ténébres non plus du seul péché originel, mais
celles de beaucoup de fautes commises, €t nous entrons
dans la lumiére des vertus, renouvelant en nous la parole
de I'Apdtre : «La nuit est passée et le jour est prochel.»

II. StaBiLITE

553, Vous me priez aussi de vous
éclairer sur ce qui suit: Un chan-
gement d'abbé peut-il favoriser les moines qui veulent
changer de monastére? Autrement dit, Iz mort ou la dépo-
sition du supérieur donne-t-elle plus de liberté¢ aux subor-
donnés qui pourraient plus facilement émigrer ou ils vou-
draient, 3 ce moment décisif, c’est-d-dire tant gu'un autre
ne lui a pas succédéd?

Ce 4 quoi je réponds: Pas du tout. Car 'engagement
de la profession, quand il se fait dans l'oratoire® selon
la coutume, ne prend pas fin avec la vie de 'abbé, mais
rrouve dans sa présence un témoin. Les bornes de la

Exigences

sont appliquées aux moines et aux abbés les dispositions prises au sujet
des évéques par les conciles et par les papes. De ces sources, il ressort
que lobligation d’obéir au supérieur mis en question et de continuer 4
vivre avec lui est levée en cas d'élection ou d'institution irréguliére et en
cas d’excommunication encourue par le supérieur, spécialement 'l a
obtenu sa prélature au prix de la simonie» (Recuedl, t. 3, p. 271-272; voir
les références données en note).
5. Mot consacré par la RB 32, 1.
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266 LE PRECEPTE ET LA DISPENSE, § 55-56

10 Profitenti itaque modus sit sua vita, non aliena. Attendat
denique quid inde Legislator ipse non solum senserit, sed
et tradiderit: «ut si quando, inquit, aliter fecerit, videlicet
quam promittit, a Deo se sciat damnandum quem irridet».
Item dicit quod «nec sui jam corporis novitius habiturus
sit potestatem»; et item: «Perseverantes, ait, in monas-
terio usque ad mortem».

Salvis igitur exceptionibus, quas superior disputatio pers-
trinxit, de cetero nulla licet occasione monacho locum,
cui professus est, citra mortem suam, deserere, suo dum-

-5

20 taxat arbitrio. Alioquin praevaricator est, damnationem

habens, quia primam fidem irritam facit?,

56. Sed vos pergitis amplius sciscitari, et dicitis : «Quid
5i non potest nisi cum rancore perpetuo animi ibidem
manere, ob minus videlicet regularem minusve amabilem
abbatis electionem?»

Subit animo nunc illud de Evangelio, quod de coniugii
lege docenti discipuli Domino responderunt: Si ita est,
inquiunt, non expedit nubere?,

Magnae revera angustiae. Si tenuerit exosam, nihil
onerosius; si  dimiserit invitam, nihil inchristianius.

v

10 Annon simili necessitate constringitur qui nec deserere

valet locum, ne frangat votum, nec manere in loco, ne
cum rancore vivat et vitam perdat? Quid consulam huic?

55. a. I Tim. 5, 12 #
56. a, Matth. 19, 10 %

1. RB S8, 18 (aliquando... ab eo... inridit).
2. RB 58, 25 (proprii corporis).

3. BB Prol. 50.

4. Cf. § 44-51, p. 245-259.
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profession du moine sont sa propre vie, non celle d'un
autre. Qu’il porte son attention sur ce que le Législateur
a non seulement pensé, mais enseigné i ce sujet: «Afin
que, dit-il, si jamais il faisait autrement — évidemment
que ce quil promet —, il sache qu’il sera condamné par
Dieu dont il se mogque'.» Wl dit aussi que le novice ne
peut plus disposer de son corpsz; et encore ceci: «lls
persévérent dans le monastére jusqu’d la mort3.»

Dorgc, sauf les exceptions dont nous avons débattu plus
haut4, pour le reste aucune occasion ne permet au moine
de quitter, avant sa mort, du moins de son propre gré,
le monastére ot il a fait profession. Autrement il est
infidéle et susceptible de condamnation «pour avoir

~

manqué 4 son premier engagement?®»,

563. Mais vous insistez et, inter-
rogeant encore, vous dites: «Que
faire, 'il ne peut rester dans son monastére qu'avec une
perpétuelle rancceur dans 'dme, 3 cause de I'élection de
I'abbé qui ne s'est pas faite réguliérement ou ne le satisfait
pas?»

Il me vient alors 3 l'esprit ce que, dans I'Evangile, les
disciples ont répondu au Seigneur qui leur enseignait la
loi du mariage : «&il en est ainsi, dirent-ils, il n'est pas
avantageux de se marier®. »

Grande angoisse, en vérité! Garder une femme qu'on
déteste, rien de plus onéreux; la renvoyer malgré elle, tien
de moins chrétien. Nest-il pas contraint par une nécessité
semblable, celui qui ne peut ni quitter son monastére pour
ne pas manquer 4 son voeu, ni y rester pour ne pas vivre
dans la rancceur et perdre son dme? Que lui conseillerai-je?

Situation critique

8. Ici un titre de capitlum - «Laquelle de ces solutions est la plus
assurée pour un moine : rester dans son monastére avec de la rancceur,
ou émigrer ailleurs, pour vivre plus tranquillernent. »
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Ut discedat? Non licet, propter professionem. Ut stet?
Propter rancorem non expedit. Duo mihi aeque incon-
venientia, aeque periculosa proponitis, ut quidquid
respondero, vobis minime prosit. Quaeritis nempe quid
e duobus monacho tutius sit, residere in proprio
monasterio sub irregulariter electo cum rancore, an ad
quietius vivendum alias migrare. Quod quidem haud
secus accipio quam si requirar, quanam morte perire
consulam eum qui seipsum forte perimere  wvult,
incendio an praecipitio. Revera namque et uritur qui in
odium manet, et qui frangit propositum in praeceps
tuit.

Sed vos me in hac difficultate consilii facile expeditis,
cum deinde sequimini et, quatenus accipi hoc ipsum
velitis quod appellatis irregulare, aperiendo subiungitis :
«praesertim si electionis irregularitas adeo involuta sit et
intorta, ut licet de ea coram Deo non dubitetur, coram
hominibus tamen aut vix, aut nullatenus convincatur.»
Venit nunc quoque in mentem Sapientis elogium : Qcca-
sionem quderit, qui vult recedere ab amico®. Quonam
modo vos irregularem dicitis electionem, quae cassari
regulariter non valet aut reprobari? Et quidem legitur :
Quod probari non potest, mibi infectum est. Sed dicitis :
«Et quis oboediat scienter indigno, etsi non manifesto?»
Fratres, nonne legistis et in vestra, et in Veritatis regula :
Super cathedram Moysi sederunt Scribae et Pharisaer .

b. Prov. 18, 1 =

1. Jeu de mots intraduisible : writzer... ruit,
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De partir? Cela ne lui est pas permis 4 cause de sa
profession. De rester? La rancceur ne le lui rend pas
avantageux. Vous me proposez deux alternatives éga-
lement malheureuses, également dangereuses, et tout ce
que je pourrais vous répondre ne serait d’'aucune utilité.
Vous me demandez, en effet, ce qui est le plus siir pour
un moine : rester dans son monastére avec ranceeur sous
un abbé irréguli¢rement é&lu, ou émigrer ailleurs pour
vivre plus tranquillement. A la vérité, je recois vos ques-
tions comme si vous me demandiez quel genre de mort,
le feu ou le précipice, je conseillerais 4 quelquun qui
veut se tuer. Car en vérité, il brile, celui qui demeure
dans la haine, et celui qui rompt son propos tombe la
téte la premiérel.

Mais vous-mémes me facilitez la tAche pour ce conseil
difficite. Ensuite, en effet, quant 4 la maniére dont vous
voulez qu'on comprenne ce que vous appelez une irré-
gularité, vous ajoutez sans ambages: «Surtout si Iirré-
gularité de Pélection est tellement embrouillée et entor-
tillée que, tout en n'étant pas objet de doute devant
Dieu, elle n'est qu'avec peine ou méme pas du tout évi-
dente aux hommes.» Me vient alors a l'esprit le bon
mot du sage: «Celul qui veut rompre avec son ami en
cherche Poccasion®» Comment appelez-vous élection
irreguliere celle qui ne peut 8tre ni cassée régulierement
ni rejet€e? Or nous lisons ceci: «Ce qui ne peut étre
prouvé n'existe pas pour moiZ» Mais vous dites:
«Qui obéirait sciemment 4 un indigne, méme si son
indignité n'est pas manifeste?» Fréres, n'avez-vous pas lu
dans votre Régle et dans celle de la Vérité méme:
«Les saibes et les pharisiens sont assis sur la chaire de

2. * 1l sagit, semble-t-il, d'un axiome de droit,
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-

quae dicunt facite, secundum vero opera illovum nolite
Jacere©?

57. lam de mutandis vel lavandis vestibus ob noc-
turnam illusionem accipite breve consilium. Iuxta ritum
sui loci quemque facere consulo de huiusmodi, quae
diversis modis diversis in monasteriis certum est observari.
De his qui in pluribus monasteriis profitentur, quod pene
oblitus fueram, puto satis esse responsum superius, cum
de loci stabilitate disputatum est, €t non est necesse ut
repetam. Praetermitto et aliqua de canonibus quae vos
requiritis, tum quoniam tallum nostra non refert qui
monachi sumus, tum quia in libris eadem ipsi facile
reperire potestis, sl quaerere non gravemini.

58. Venio ad tria illa, quae in altera vestra rursum
epistola continentur, ubi primum interrogatis quidnam
consulam homini, qui adversus quempiam commotus
fuerit, sed non adeo ut eum laedere ipse velit, adeo

¢. Matth. 23, 2-3 (Patr.)

1. * Bernard avait cité, au § 32, L 6, p. 216 cette sentence congise :
Quae dicunt facite; c'est |4 une forme patristique d'un texte propre 3
Matth., tandis que la Vg a un texte prolixe ce 7 mots. Bernard emploie
ce texte 4 fols au total et ignore le texte Vg 11 a pu trouver ce texte
soit en RB (4, 61), soit chez Augustin (environ 80 citations), ou quelques
rares autres Peres. Ici méme et 2 autes fois, il adjoint 4 ces 3 mots
un contexte évangélique plus large, de forme Vg, qui fait défaut en
RB et qui est de forme différente chez Augustin; cependant, il dit
expressément que son texte se lit dans I'Evangile et en RB. 1l cite donc
de mémoire, amalgamant des parties d'origines diverses. Par ailleurs, le
plus souvent Bernard applique ce texte aux prélats, voire 4 lui-méme,
reprenant ainsi la réflexion faite par l'auteur de RB par maniére de
parenthése : «Méme si Pabbé agit lui-méme autrement.» Le dire de
Bernard manifeste ce qui est sa timidité, ou a cerfains moments son
peu dassurance, ou son humilité.
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Moise; ce quils disent, faites-le, mais ce qu'ils font, ne
le faites pas©li»?

. 57. Maintenant au sujet des véte-
Problémes 5 5 5
ments 4 changer ou 3 laver 4 cause
de vic commune des pollutions nocturnes?, recevez
un bref conseil. Que chacun fasse selon I'habitude de
son rmonastére: on observe, certainement, diverses
maniéres de faire dans les divers monast€res. Pour ceux
qui font profession dans plusieurs monastéres, ce que
javais presque oublié, je pense avoir assez répondu plus
haut, dans le débat sur la siabilité; il n'est pas néces-
saire que 'y revienne. Je laisse aussi de coté les quelques
difficultés que vous me proposez au sujet des canons
puisque, d'une part, elles ne se rapportent pas 4 nous,
moines, et que, d'autre part, vous pouvez vous-mémes
les trouver facilement dans les livres, si vous ne récusez
pas la peine de la recherche.
58%. J'en viens aux trois questions contenues dans votre
derniére lettre : vous me demandez d'abord ce que je
conseillerais 4 un homme irrité contre un autre au point

non pas de vouloir lui-méme le blesser, mais assez pour

2. F Le peu dintérér de Bernard pour cette question refléte la RB,
qui, contrairement i la Régle du Maitre 80 (SC 106, 328), n'en parle
pas. Les Us de Citeaux adoptent une attitude semblable: «Bien qu'il
soit prévu d'avoir éventuellement 4 s'en confesser, I'iflusio nocturna est
donnée ici [Bcclestastica officia 75, 19] comme de minime importance
et les cas rituels prévus en 97, 14 et 110, 4 redisent a leur maniére
le peu dattention quon y prétait» (Beclesiastica officia cislerciensia
du xu? siécle, éd. D. Choisselet et P. Vernet, Reiningue 1989, p. 447,
n. 160). :

3, Ici un titre de capitulum : «Si quelqu'un d'irité doit s'approcher
de Pautel »
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3

tamen ut libenter accipiat, si que modo aliunde laedi
contigerit, sit ne videlicet tutum ita commoio accedere ad
altare, an se subfrahere interim debeat, donec compes-
catur commotio?,

Numquam mihi contingat turbatum ad pacis accedere
sacrificium, cum ira el disceptatione® contingere sacra-
mentum, in guo Deus indubitanter est mundum reconci-
lians sibi €. Certe non recipitur munus quodcumque meum,
quod defero ad altare, nisi ante placato fratre, quem me
forte laesisse meminero; quanto minus si me ipsum non
pacavero prius.

59. Quod deinde quaeritis de contrarietate, quae inesse
videtur duabus illis Pauli sententiis : Conversatio nostra in
caelis est?, et: Quamdiu sumus in corpore, peregrinamur
a DominoP®, quomodo videlicet anima eodem tempore
possit, et in corpore peregrinari a Domino, et in caelis
simul esse cum Domino, ipse solvit Apostolus, cum alibi
dicit: Ex parte cognoscimus et ex parte prophetamus©. In
quantum quippe cognoscimus, tamguam praesentia
contemplantes, iam cum Domino sumus?. In quantum
adhuc tamquam de futuris prophetamus, credentes quae

58. a, of Matth. 5, 23-24 b. 1 Tim. 2,8 ¢ Il Cor. 5, 19 #
59. a. Phil. 3, 20 = b. IF Cor 5, 6 2 c. I Cor. 13, 9
d. I Thess. 4, 17 #

1. ¥ Théme développé dans une perspective plus large par un dis-
ciple de Bernard, Gaiann DE ReiGNY, Parabolaire 3 (SC 378, 80-85).
CE R. Heseerr, «5. Bernard et I'Bucharistie», dans Mélanges saint
Bernard, Dijon 1953, p. 156-177, pasiculitrement la p. 164;
M.C. HonTOIR, «la dévotion au sazint sacrement chez les premiers
Cisterciens (m-au® siécled, dans Studia Eucharistica septemcentesimi
anni a condito festo sanctissimi Corporis Christi, 1246-1946, Antwerpen
1946, p. 132-155; D. BERTETTO, «La dottrina eucaristica di §. Bernardo»,
Salesiarnum 16 (1954), p. 259-276,
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apprendre avec plaisir qu'une blessure lui est arrivée par
ailleurs. Peut-il, en slreté de conscience, s'approcher, ainsi
irrité, de Pautel, ou doitl s’en écarter jusqu'a ce que son
irritation  soit calmée?®? '

Puisse-t-il ne jamais m'artiver dapprocher, dans Ie
trouble, du sacrifice de paix; de toucher, «dans la colére
et le désaccord®», le sacrement «ol, indubitablement,
Dieu est présent, se réconciliant le monde®»! Certai-
nement, I'offrande que japporte 4 l'autel n'est pas agréée,
i moins quauparavant je n'aie apaisé mon frére si je me
souviens l'avoir peut-étre blessé, encore moins si je ne
me suis pas d’abord moi-méme apaisél.

592, Vous cherchez ensuite com-
ment concilier ces deux passages,
apparemment contradictoires®, de saint Paul: «Notre vie
est dans les cleux®», et «Tant que nous sommes dans
ce corps, nous vivons en exil loin du SeigneurP»; et
vous demandez comment 'Ame peut étre tout i la fois
«en exil loin du Seigneur, dans ce corps» et avec lui
dans le ciel. L’Apdure lui-méme lexplique en disant
ailleurs : «En partie nous connaissons, et en partie nous
prophétisons®.» Clest-d-dire dans la mesure ol nous
«connaissons», en contemplant comme si elles étaient
présentes les réalités d’en haut, «nous sommes déja avec
le Seigneur“». Mais dans la mesure encore oil, pour ainsi
dire, nous prophétisons les réalités 4 venir, en «croyant

Vie prophétique

2. Ici un titre de capitudum : «A propos de la parcle de saint Paul :
Notre vie est dans les cieux.»

3, A propos de ce terme, of. llntrod. p. 32-33. It est vrai que l'on trouve
cette méme problématique sur la conciliation de versets scripturaires appa-
remment contradictoires chez Cassien, Conl 24, 22 (5C 64, 193).
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]

non intelligimus®, sperantes quae non videmus! a
Domino peregrinamur et in corpore8. Cum aulem venerit
quod perfectum est, hoc est gloriae plenitudo, quae in
resurrectione futura est, tunc evacuabitur quod ex parie
15 esth, corporis videlicet omnis corruptio, ex qua sine dubio
contingit haec, quae adhuc ex parte manet, nostra in
corpore peregrinatio.

Hoc est quod in se miserabiliter ingemiscens plangit,
et ait: Infelix ego bomo, quis me lLberabit de corpore
20 mortis buius'? Non queritur de corpore tantum, sed de
corpore mortis huius, hoc est eius quae adhuc durat
corruptionis, monstrans non corpus, sed corporis molestias
causam esse peregrinationis. Corpus quippe guod
corrumpitur, aggraval animami. Non «corpus» simpli-
25 citer, sed corpus quod corrumpitur, ut corruptio corporis
oneri sit, non natura. Unde et qui intra semetipsos
ingemiscunt, redemptionem exspectant corporis sui®
amissionem.

non

>

e Is. 7, 9 (Patr) £ Rom. 8 25 g H Cor. 5, 6% L I Cor
13, 10 (Patr) i Rom. 7, 24 . Sag. 9, 15 k. Rom. 8, 23 %

1. * Forme Vide ce verset (Augustin, Anselme) : cf, $C 425, 268, n. 1 sur
Lp 18, 2. ~ Dans dautres textes comme ici méme, Bernard joue
sur la dialectique fides et intellectum ; «Ce qui justifie les hommes, ce
sont la foi et la mémoire; ce qui béatifie les anges, la vision (intellectum)
et la présence» (Sent 1, 12, SBO VI-2, 10, L 14-15); <f. SCr 48, 6
(SBO I, 71, L 8-10).

2. ¥ Bernard cite souvent Sag. 9, 15, parfois d’'une maniére qui pourrait
donner prise au reproche de dualisme (cf. par exemple Pur 1, 4,
SBO 1V, 337, |. 20). La mise au point rapide mais netic que contient
ce passage de Pre est cependant loin d'tre unique, comme l'a montré
L. VaN HEckE, Le désir dans Pexpérience religieuse: I'bomme réunifié,
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ce que nous ne contemplons pas®!» et en «espérant ce
que nous ne voyons pas’», «nous vivons en exil loin
du Seigneur et dans ce corps®». «Lorsque sera venu ce
qui est achevé», c'est-d-dire la plénitude de gloire qui
doit s'accomplir 4 la Résurrection, alors «ce qui est partiel
disparaitrah», c’est-d-dire toute la corruption du corps, car
drelle, sans aucun doute, vient ce qui subsiste encore de
partiel, c'est-d-dire notre exil dans ce corps.

Cest ce dont 'Apétre se plaint
avec des gémissements pathétiques
Jorsqu'il dit : «Malheureux homme que je suis, qui me
délivrera du corps de cette mort'?» Il ne se plaint pas
du corps comme tel, mais du corps «de cette mort»,
c'est-a-dire de cette corruption qui dure encore, montrant
que ce n'est pas le corps, mais les ennuis du corps qui
sont la cause de notre exil. Cest en effet «le corps sujet
3 la corruption qui appesantit 'amel», Ce n'est donc pas
le cotps tout court, mais le corps corruptible, si bien que
ce trest pas ka nature, mais la corruption du corps qui
nous appesantit?. Cest pourquoi «ceux qui gémissent en
eux-mémes attendent la rédemption de leur corps®», non
sa perte.

Tristesse de I'exil

Patis 1990, p. 44-48; cf. notamment Comy 30, infra p. 395; Div 2, 6
(SBO VI-1, 89-90); Div 85 (SBO VI-1, 327, 1. 9 5.). Perspective analogue
chez AuGUSTIN, La Cité de Diew XIV, 11, 1-2 (BA 35, 357-359): «Ceux
qui croient que tous les maux de 'me proviennent du corps sont
dans Terreur... Car la corruption du corps qui alourdil I'ime n'est pas
ta cause du premier péché: elle en est le chitiment. Et ce n'est pas
la chair corruptible qui a rendu Vame pécheresse, c'est I'3me péche-
resse qui a rendu la chair corruptible. »
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Merito proinde gravati corporis necessitate, non

societate, cupimus dissolvi et esse cum Christo! ’ut id
30 quod manet ex parte adhue, exsilium finiatur ’et quaé
€x parte jam coepit, caelestis habitatio perﬁciagurm.

60. .Aut certe conversatio nostra in caelis est®, quo
mod(? idem dicit Apostolus : Spe enim salvi facti su;nusb
fSpe L.taque iam in caelestibus habitamus, cum adhuc ré
ipsa in terris peregrinemur €t in corpore®.

5 Vel aliter: Habermus et unde corpori, et unde Domino
inhaereamus?, illud vivificando et sensificando, illum cre-
dendo et diligendo. Neque enim praesentior spiritus noster
est ubi animat, quam ubi amat, nisi forte magis esse
putetur ubi invitus et ex necessitate tenetur, quam quo

1 sponte et alacri fertur voluntate. Denique ubi :?st thesaurus
tuus, ibi est et cor tuume.

g Phil. 1, 23 (Patry m. <f Il Cor. 3, 2
0. a. Phil. 3, 20 # b, Rom. 8 24
d. ¢f. I Cor. 6, 16-17 e, Matth. 6, 2,1 & o I Cor 5, 206

J 1._ * Bernard emploie le plus souvent (15 fois) cupio, et non desi-
ag:u.;n habens ( Vg); en cela, il suit une tradition conslante et trés
1 ante. des Péres. Dans ce contexte-ci, il définit la place du <o
dans la vision chrétienne du «pelerinage», Cf §C 431, 149 e
51 21, 13 ddv 6, 2 (SBO IV, 192, L. 10) ' 1 3
«ai Cet aphorls:tne bien frappé, dont le jeu de mot sur «aime» et

ime» (amat-animat) souligne et consolide la valeur d’axiome, a connu
une grande forfune philosophique et spirituelle. On le retrouve nc;tamment
che.?, S. Bona:enture, qui I'a repris en le modifiant légérement (Sofslo-
gt:::;n Ii{ 2, n® 12, dan§ Opemf t. 8, Quarachi 1898, p. 49, col. 1). 1l s'agit
‘e e ces elxpressmns puissantes qui était si [argement utilisée que
{)ax’fo;s on Perdalt de vue sa source : S. Thomas d’Aquin Pacribuait méq
a 8. Augustin. Dans Phistoire du mysticisme, I'idée qu'lelle] incarne consti:ne
?m poznt par lequel le ravissement platonicien passait par le Pseudo-T "
fusqu’a Bernardd, Bonaventure et le mysticisme médiéval en génér -l s
]usqu:aux ‘plus grandes figures de la Renaissance comme Jeangde J: &IrI:)LiuS
et méme jusqud un saint érucit comme Francois de Sales»; elle est é xj
lement sous-entendue dans I'Bloge de la folie d'ErasmE (I\:*!.A Sckﬁﬁgft-
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Le le ciel Ainsi, parce que nous nous trou-
cap sur le cie ) , iy
p su vons accablés par les nécessités de

ce corps — non du fait de lavoir pour compagnon -,
«nous souhaitons étre dissous et étre avec le Christ!*»
afin que Vexil qui subsiste encore «en partie» sachéve
et que notre demeure dans le ciel, commencée déja «en
partie», S0it enfin parfaite™. G0. Ou ceci, «notre vie est
dans les cieux®», a la maniére dont le méme Apdtre dit :
«Par l'espérance nous SOMINES sauvésh.» Par l'espérance
done, nous habitons déjd dans les cieux, quoique en fait
Nous sOyons encore en exil sur la terre et dans ce corps®.

. . Autre point de vue: Nous avons
Ela.trglssement pareillement d'oll  nous unir  au
inattendu corps — lui donner vie €t le sensi-
biliser — et d’ou nous unir au Seigneurd, c'est-a-dire le
croire et laimer. Car notré esprit n'est pas plus présent
la ob il anime que la ou il aime? 4 moins qu’on ne
pense quil est davantage présent la ou il est retenu
malgré lui et par nécessité que 2 ot il se porte dune
volonté spontanée et allegre?. Bref, «la ol est ton trésor,
12 aussi est ton coeur».

Frasme : Pextase et I'éloge de la folie, Paris 1991, p. 217 : cet auteur renvoie
4 J. Oncisal, «Une formule de amour extatique de Platon 2 S. Jean de
ja Croix et au cardinal de Bérulle », dans Mélanges Gilson, Toronto-Paris
1959, p. 447-463, et & N]J. PERELLA, The Kiss : Sacred and Profane.: An
Frierpretative History of Kiss Symbolisin and Related Religio-Erotic Themes,
Berkeley {Californiel 1969, p. 90 s.). Bernard exprime ici de fagon exem-
plaire la racine anthropologique d'un théme constamment présent dans la
culture occidentale, celui de lempathie : if s’agit d'un acte de compré-
hension qui permet de substituer une identité commune 4 la séparation
dun étre humain par rapport & un autre ou par rapport a Dieu, Cf
K. F. Mormson, { am You : The Hermeneutic of Empatby in Western Lite-
rature, Theology and Art, Princeton 1988 (référence spécifique 2 Bernard).

3. Sur Pantinomie nécessité-volonté, derniere allusion au De gratia,
¢f. Pintrod. p. 76 et n. 1. cf. aussl, p. 125.




293

278 LE PRECEPTE ET LA DISPENSE, § 60-61
A

It.em si Deum amans anima ex ipso vivit!, uti corpus

ex ipsa, quo pacto, quaeso, praesentior esse contenditur

. ubi dat quam unde accipit vitam? Fons siquidem wvitae®

15 caritas est, nec vivere animam dixerim, quae de illo non

hauserit. Haurire porro quomodo potest, nisi fuerit
praesens ipsi fonti®, qui caritas est, quae Deus esti?

. Praesens igitur Deo est qui Deum amat, in gquantum

amat. In quo enim minus amat, absens profecto est. In

20 eo autem minus Deum amare convipcitur, quod carnis

adhuc necessitatibus occupatur. Ifla vero circa corpus occu-

patio quid est, nisi 2 Deo quaedam absentatio? Et absen-

tatio quid, nisi peregrinatio? Et peregrinamur ergo a

quino, et in corpore peregrinamur!, cuius nostra nimirum

25 et intentio praepeditur aerumnis, et curis caritas fatigatur.

‘ 61. In fine secundae epistolae interrogatis, quid sen-
tiendum arbitrer de eo, quod in Evangelio nobis promit-
titur . Ecce enim merces vestra multa est in caelis?, mirantes
fnaxime sanctum Augustinum dixisse super hoc, non caelos

s istos visibiles et corporeos oportere intelligi, ne merces
T’lOStl'a in rebus mobilibus volubilibusque videatur collocari
ideoque spiritualia quaedam firmamenta esse intelligenda’
de quibus nescitis, ut dicitis, quid vel suspicari debeatis. ’

f. cf. Act. 17, 28 g Ps. 33, 102 h. cf. i
' . Ps. 35, Cofl Is 1
j. ¢f I Cor. 5, 6 SAmS b mAse

61.a, Lc 6, 23 =

1. ¥ Comme Iz souligné G. Racri (SC339, 34 il s'agit i
augustinien : Serm. 62, 2 (PL 38, 415); Sern’1.36',5,n4,2)5, 1;;;‘?; (?4;[81)“51‘;1:
156, 6, 6 (PL 38, 853), Serm. 161, 6 (PL 38, 880-881); Serm. 180, 7-8
(PL 38, 976). I a é&té souvent commenté par Bernard, suriout da.ns Sé't 8t
4 (SBOTL, 286, 1. 14 5, Pasc2, 1 (SBOV, 95, 1 10); Tpl 19, 1. 4-5, SC367.,
100, n. 1; QF 10, 4 (SBO IV, 445-44G); Div 10, 4 (SBO \"'I—l 1’23—124)',
47 (SBOVI-1, 267, 1. 19). Isaac de I'Etoile s'en inspire égafemer;t en Serm,
40 (8C 339, 18-19); Serm. 41, 8 (SC 339, 34-33). Dans le sillage de l’abbé
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Et encore, si en aimant Dieu, 'dme vit de Iif, 4 la
maniére dont le corps vit de Pimel, je me demande
comment celle-ci serait plus présente 13 ou elle donne la
vie que la dou elle la regoit, «La source de vied»,
cest assurément la charité. Je ne dirais donc pas vivante
'ame qui n'y puise pas. Et y puiser, comment le peut-elle,
sinon en étant présente a4 la source mémeD, cest-a-dire
auprés de la «charité qui est Dieul»?

Celui qui aime Dieu est donc présent auprés de Dieu
dans la mesure ou il l'aime. Mais, moins il P'aime, plus
il en est absent. Or Cest étre convaincu dlaimer moins
que d'étre encore préoccupé des nécessités de la chair.
Notre attention 4 ce qui touche au corps, qu'est-ce donc
sinon une certaine absence par rapport 4 Dieu? Et cette
absence, mest-ce pas l'exil? Nous sommes donc en exil
loin du Seigneur et en exil dans le corpsi dont les miséres
entravent notre élan et dont les soucis lassent notre charité.

612 Vers la fin de votre seconde lettre, vous me
demandez mon sentiment sur la promesse qui nous est
faite dans PBvangile : «Voici que votre récompense est
grande dans les cieux®.» Ce quen a dit saint Augustin
vous étonne au plus haut point: on ne doit pas entendre
ici les cieux visibles et maiériels, sinon notre récompense
paraitrait se siuer dans les réalités passagres et chan-
geantes. Il faut donc comprendre quil s'agit de Arma-
ments spirituels5. Aussi, vous ne savez pas, dites-vous,
ce que vous devez vous représenter.

de Clairvaux, les auteurs mystiques du scvint® siecle ont fait un grand uvsage
de cette maxime; elle a notamment donné naissance 4 la notion d« acihé-
rence» chez Bérulle : cf. M. Dupwy, « Nouveaux inédits bémulliens», Revue
d'Histoire de la Spiritualité 82 (2976), p. 364-365; . Guson, Théologie et
bistoire de la spiviluatits, Paris 1943, p. 10-12.

2. Ici un titre de capifulum : «Comment comprendre ce que dit 'fvan-
gile : Votre récompense €st grande dans les cieux.»

3. * AUGUSTIN, De sermone Domird in motle L, 15 (CCL35, 15, 1 312-316).
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'

Sed si attenditis quod legistis - Regnum Dei intra vos

b of- ; -
10 est®, et: Habitare Christum per fidem in cordibus vestris <

tamquam utique regem in regno suo, et: Now sunt
condignae passiones hitius temporis ad futuram gloriam
quae revelabitur in nobis, non quidem «quae revela-
bitur nobis», velut aliquid exterius, sed nobis, quasi

15 intus jam manens, sed nondum apparens®, Et item : Owinis

20

gloria eius filiae regis ab imms® et: Ascendet homo ad
cor altum®, sed et: Ascemsiones in corde suo disposuith;
rarsumque : Anima iusti sedes est sapientiae U cuius sine
dubio illa vox est: Caelum mibi sedes esti

Si haec, inquam, hisque similia non pauca in Scripturis
advertitis, profecto studebitis ad requirendum regrium Dei
el fustitiam eiusk, intrare potius ad vos quam vel extra

b. Le 17, 21 ¢ Ephés. 3, 17  d. Rom. 8, 18 e, of
: - 3, : . 8 b Tln 3, 2;
of. Col. 3, 3-4 f Ps. 44, 14 8 Ps.063, 7+ h Ps. 85,6 i Prov.12
23 (Patr}  j. Act, 7, 49 k. Matth. 6, 33 = '

1. * Dans cette enfilade de citations sur ia priorité du for interne sur
le for externe, Bernard cite 4 sa ‘facon le Psaume 63, 7: ascendet («il
s'tlévera») au lieu de accedet («il s'avancera, pagviendra»); cette citation
du Ps. 63 précéde ou suit celle du Ps. 83, 6 ici comme en 2 autres lieux :
Hum 15 (SBO T, 27, 1. 22-26) et Diy 115 (SBOVI-1, 392, 1. 3-12). Aucuné
variante des mss bibliques (Psautiers gallican et romain), aucun emploi
par les Péres n'a été trouvé, Bernard paraft avoir voiontie.:rs joué, devane
son auditeur-lecteur, du jeu de mots ascendet-gcceder (ou bien a'scemus—
accessus, les substantifs correspondants), On rencontz¢ une autre citation
textuelle du Ps. 63 avec ascendel, ainsi que 7 allusions, alors que Bernard
ne fajt quune citation et une allusion avec acceder. i est méme passé
par jeu de l'une & Pautre dans Div 115, CF. D. SABERSKY-BASCHO, Studien
zur Paronomasien..., p. 200 et n. 421 et 422, ,

2.* Bemard cite 7 fois cette sentence en ces termes, sans presque
changer Pordre des mots, avec tras peu de variantes —~ donc fort peu
d'hésitations dans le «milieu bernardin», Bernard, de plus, v fait environ
IO’ allusions, surtout dans les Sermons divers, Pour hij, ‘c’est un texte
d’Ecriture (SCt 27, 8, 1. 20, SC 431, 332: Scriptura; ici, rursum annonce
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[II. HUIT CITATIONS BIBLIQUES POUR FINIR

Réfléchissez donc sur ce que vous avez lu: «Le
Royaume de Dieu est au-dedans de vousP»; «Le Christ
habite en vos cceurs par la foi®», assurément comme un
roi dans son royaume; «Les souffrances de ce temps ne
sont rien en comparaison de la gloire future qui sera
manifestée en nous», non pas manifestée en nous comme
quelque chose d'extérieur 3 nous, mais «en nous», en
tant que réalité demeurant déji au-dedans de nous, bien
qu'elle ne paraisse pas encore®; et: «Toute la gloire de
la fille du roi vient de lintérieur’»; «Lhomme s'élévera
jusquau sommet de son coeurdl»; mais encore, «il a
disposé des ascensions dans son cceurPs; enfin, «I'dme
du juste est la demeure de la Sagesse®» qui dit d'elle-
méme : «le ciel est ma demeurel »

Qui, si vous considérez toutes ces paroles et tant d'autres
semblables dans les Ecritures, vous vous efforcerez, pour
«chercher le Royaume de Dijeu et sa justice*», d’entrer

une nouvelle citation biblique; les 5 autres citations sont introduites
par si ou quoniam). Ici et 4 2 reprises (SCt 27, 8 et Div 25, 8,
SBO VI-1, 193, 1. 13-14), un lien est €établi avec Act 7, 49. Clest 14 en
réalité «une sorte de dicton latin inspiré par la version des Septante
de Prov. 12, 23 [avip ouvetde Opdvog ololoews, «un homme avisé,
voila ol réside lintelligence»], et transmis par les Péress (LECLERCQ,
Recueil, 1, 308-309; cf. J. Denk, Theologie und Glaube 9, 1917, p. 649,
On peut aussi penser a Ps. 88, 15; 102, 19; 4 Prow. 2, 10; 9, 1, etc.
Augustin cite au moins 8 fois ce texte, surtout dans les Enarrationes
in Psalmos; il est pour i inspiré. Bernard a inséré assez diversement
ce texte dans chacun de ses contextes. Ici, il tente de faire passer ses
deux questionneurs bénédictins de problémes plutdt spéculatifs sur les
biens futurs 4 un souci actuel de vie en Dieu (de méme en Div 41,
12, SBO VI-1, 253, 1. 9). C'est {'avant-dernier des 8 textes bibliques qu'il
accumule, comme dans les disputationes de I'Ecole, «parmi bien
d'autres». Texte de sagesse, mais sagesse bel et bien spirituelle, avec
une ouverture mystique et une requéte de mise en pratique. De 14,
Bernard glissera 4 Pexcusatio finale,
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exif"e vel ascendere supra. Sed supra sane vel extra dixerim
loci positione, sicut caelum a terra locum tenet exteriorem

%5 sol, luna et sidera superiorem. Nam eadem ipsa, quae intrei
nos sunt subtiliori suae naturae invisibilitate, etiam supra
nos sunt sublimiori excellentiae dignitate, et extra quoque
un'mensitate maiestatis. Sed altissima sunt haec, egentia

, utique et diligentiori disputatione, et doctiori disputatore
30 €t opere prolixiori. ,

Ego enim putaveram modum in his tractandis episto-
Earer.n nequaquam excessum iri; sed sermo, ut video, pro-
cessit in longius quam speravi. Proinde vos, si £)lacet
«librum», si placet «epistolam» nominate; na:)n ego sive

35 in_ paucis, sive in multis, vestrae debui, quod et studui
satisfacere voluntati. ’

?‘ F Comme I'a montré G. Raciti, ce texte est représentatif de la «révo-
!u.tloxz cope‘rnicienne» opérée par Bernard. L'abbé de Clairvaux répond
ici «a des interrogations typiques de la conception eschatologique ge la
vie c:ontemplative» comme «é&lan nostalgique de dépassement de 1
condition et de la situation terrestres», formulées par des représentanti
du « r.n\onachisme traditionnel », Ecartaat, 4 !a suite ' Augustin, «une lecture
grossiérement fondamentaliste et matériellement spatiai’e Bernard
propose une relecture de I'Eeriture, 2 partir d’'une christologi;:. mystique
inspirée de 8. Paul et de &, Jeanr. «La parousic ne se situe dgncqpa;
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en vous-mémes au lieu de sortir hors de vous ou de
vous élever au-dessus de vous!. Mais «au-dessus», «au-
dehors» dans un sens matériel, dirais-je, comme le ciel
est extérieur 4 la terre, le soleil, la lune et les étoiles
au-dessus d’elle. Car les mémes choses qui sont au-dedans
de nous, invisibles par la grande subtilité de leur nature,
sont aussi au-dessus de nous par la dignité de leur excel-
lence et hors de nous par limmensité de leur majeste,
Mais ce sont des matiéres trés élevées qui dernandent un
exposé lrés soigné, un docteur autre que moi, et un
ouvrage plus étendu que celui-ci.

Javais pensé€ traiter tout cela sans
dépasser aucunement la mesure du
genre épistolaire, mais mon discours, je le vois, ma
emporté plus loin que je ne m'y attendais. Par consé-
quent, appelez-le un traité si cela vous plait, ou une
letire si cela vous plait. Quant 4 moi, que ce soil en
peu ou en beaucoup de pages, je devais satisfaire, et je
m’y suis efforcé, a ce que vous vouliez.

Epilogue

dans un événement exirinségque, survenant de Pextérieur; elle constitue
Péclatement plénier et dernier, lui-méme sans fin, d'une wansfiguration,
dés@ en marche présentemnent dans la vie intramondaine» (G. Racrty,
«Révolution copernicienne de saint Bernatd», dans Monachisme d'Orient
ot d’Qccident. Citeauix, ses origines, ses fordateurs, Sénanque 1985, p. 148
et 145, cf. Div 1, 6, SBO VI-1, 77, L. 12; Div 82, 1, ibid., 322, L. 3-12).
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INTRODUCTION

I. PROBLEMES I’AUTHENTICITE

A. Le secrétariat

Cest un des grands mérites de Geoffroy d’Auxerre
que d'avoir joué¢ un réle déterminant dans la genése et
la tradition des écrits et lettres de Bernard de Clairvaux,
Né sans doute peu avant 1120 4 Auxerre, ce disciple de
Pierre Abélard était entré dans lordre cistercien 4
Clairvaux et exer¢a a partir de 1145 environ les fonc-
tions de secrétaire de Pabbé; il avait donc — ainsi que
dautres — 4 écrire sous sa dictée, mais c’est sans doute
également 2 titre de conseiller et dami quil a été
proche de Bernard de Clairvaux, dont linfluence poli-
tique était 3 ce moment-li 4 son apogée: dans la volu-
mineuse correspondance — plus de cing cents lettres —
de Bemard qui nous a été conservée, plus de deux
cents lettres ont été écrites dans les huit années entre
1145 et sa meort, le 20 aoiit 1153, sans compter les
démarches de longue haleine destinées a gagner des
partisans pour la seconde croisade, qui mobilisérent
I'énergie de Bernard et de ses compagnons & partir de
1147. Plusieurs écrits importants, parmi lesquels son
ouvrage sur les devoirs du pape, dédié i Eugeéne II, La
Considération, ont également été composés au cours de
ces années-1a (1149-1152).
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Toute sa vie, Bernard s’est appuyé sur des secrétaires?;
conformément & son rang, il n’a jamais — ou bien rarement
— pris la plume, il élaborait ses écrits en les dictant
Parmi les nombreux prodiges dont Geoffroy se fait 'écho
dans ses toutes premiéres notes sur la vie de Bernard se
trouve également ce récit: En 1125, donc vingt ans avant
I'entrée en fonctions de Geoffroy, Bernard était en train
de dicter une lettre en plein air quand un orage surprit
le groupe. Mais tandis que les moines étaient trempés,
le parchemin resta sec. C'est pour cette raison, selon ses
propres termes, que Geoffroy a placé cette lettre en téte
du recueil quil a établi2. Cette anecdote montre que les
contemporains de Bernard rapportaient déja des faits mer-
veilleux & propos de ses dictées incessantes.

On peut supposer que Geoffroy et les secrétaires qui
l'ont précédé ou accompagné n'étaient pas seulement des
sténographes passifs des dictées de Berpard, mais cer-
tains indices viennent étayer cette hypothése3. 1 n'est
plus possible avjourd’hui de reconstituer dans les moindres
détails T'histoire de la rédaciion des traités, sermons et
lettres, mais il semble incontestable que dés le départ les
secrétaires ont eu une certaine influence — variable selon
les cas, naturellement — sur la formulation du texte, d’abord
sous les yeux de Bemard lui-méme et sous son controle,

1. Surtout J. LECLERCQ, «3aint Bernard et ses secrétaires», LECLERCG,
Recueil, t. 1, p. 3-85

2. A propos de cette lettre fn phuvia sine pluvia (= Ep 1, of. 5C 425, 52),
cf. R. LECHaT, «Les Fragmenta de vita et miraculis S, Bernardi par Geoffroy
d'Auxerre», AB 50 (1932), p. 83-122 (texte p. 89 5.), ici Conw 26, p. 325 s. En
ce qui concerne l'histoire de la rédaction du corpus des lettres, cf. surtout
LECLERCQ, Recueil, t. 4, p. 156-161. Un commentaire historique de ce récit a
€& donné par F. GASTALDEILL, «Le pill antiche testimonianze biografiche su
san Bernardo, Studio storico-critico sui Fragmenta Gaufridis, ASOC45 (1989),
p. 3-80, ici p. 46-48. ~ Sur Geoffroy d'A., cf. M. GERWING, art. «17. Gottfried
v. Clairvaux», Lexikon des Mittelalters 4 (1989), col. 1603; H. GRUNDMANN,
Ausgewdbite Aufidtze, 2 - Joackim von Flore (Schrifien der MGH, 25/2), Stuttgart

1977, p. 256 5., 325-341, 395-398; H.-M. RocHaIs, Introduction, SC 364,
3. Cf. ci-dessus, n. 1, et plus spécialement LecLEre, Recuedl, t. 4, p. 129 5.
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certes; mais plus tard, aprés sa mort, il n'est pas dit que
cette assistance, qui impliguait une responsabilité propre,
ait cessé,

Bernard lui-méme se plaint dans une lettre écrite en juin-
juillet 1149 a T'abbé de Cluny, Pierre le Vénérable, que
parfois ses secrétaires «ne retiennent pas bien notre pensée;
ils aiguisent leur plume outre mesure! ». Il ajoute qu'il ne
peut pas relire chacune des lettres qu'il a fait rédiger : son
secrétaire Nicolas de Montiéramey lui a fait remarquer que
sa missive précédente a Pierre contenait des formulations
involontairement acerbes qu'il n’était nullement dans ses
intentions d'utiliser; que Pierre ne lui en tienne pas rigueur?,
Ne cherchons pas 4 savoir dans quelle mesure cette excuse
était toute diplomatique ou dans quelle mesure Bernard
était sincére, il fallait en tout cas quelle fit crédible pour
pouvoir convaincre 'abbé général de Cluny et atteindre son
objectif. On doit donc supposer ici que les secrétaires avaient
une part personnelle dans fa formulation des lettres, Bernard
pouvait rejeter la responsabilité sur eux, puisquiils avaient
effectivement une responsabilité. En 1151-1152, peu de
temps avant sa meort, Bernard, profondément dégu, bannit
de son entourage — et de Clairvaux® — ce méme Nicolas
de Montiéramey, cité plus haut, si proche de lui et pendant
des décennies un de ses familiers, en apprenant, ainsi qu'il

1. Ep 387 (SBO VIII, 355 s.): Non bene retinent sensum nostrum,
ultra modum accuunt stilum suum. Cf. P. Rassow, «Die Kanzlei Sankt
Bernhards von Clairvaux», Studien und Mitteilungen zur Geschichte des
Benediktiner-Ordens 34 (1913), p. 63-103 et 244-293, et surtout LECLERCQ,
Recueil, 1. 4, p. 147 s.

2. La réponse a €t& conservée: PIERRE LE VENERABLE, Ep. 149 dans
CONSTABLE, The Lefters, 1. 1, p. 363-360 (n° 149); cf, ibid. t. 2, p. 198 s.

3. A propos de Nicolas de Montiéramey, <f. ConsTanLE, The Lefters,
t. 1, p. 316-330, surtout p. 326-330 et aussi J.F. Benron, Culture, Power
and Personality in Medieval France, @d. Thomas N, Bisson, Londres-
Rio Grande 1991, surtout p. 79, 45-75, 77-80 et 123-128.
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3
l'écrit dans une autre lettre 3 Pierre le Vénérable : «Nous
avons subi les périls des faux fréres; beaucoup de lettres
_ falsifiées sont parvenues sous notre sceau entre les mains
' de beaucoup de gens'» Il eut des mots amers pour se
plaindre peu aprés — en 1152 —, 4 propos de cette méme
affaire, au pape Eugéne III des fourberies de ¢e Nicolas
.qui, if venait de le découvrir, avait agi en faussaire et gra-
vement abusé de sa confiance : « Qui pourrait dire 4 combien
de personnes, sous mon nom et @ mon insy, il a écrit ce
quil a voulu? Qui me donnera que soit expurgée dans
votre propre curie la boue de ses mensonges?... Qu'il vous
ait écrit plusieurs fois avec la méme fausseté, et plus d'une
fois, on I'en a convaincu et parfois il I'a méme avouél »
Quelque jugement que l'on puisse porter sur les détails
de ce dramatique conflit entre 'abbé de Clairvaux et un
de ses secrétaires?, il montre clairement a quel point Bernard
Jlui-méme considérait expédition de ses lettres comme une
affaire exigeant qu’il pat faire entiére confiance 2 ceux qui
en étaient chargés, ce qui explique sa vive réaction de
déception et d'inquiétude en cas de perturbation. Ainsi se
manifeste une collaboration de nature extrémement com-
plexe entre Bernard et ses secrétaires, qu'on est amené i
présupposer méme 14 ol aucune trace écrite ne laisse peser
de soupcgon sur les responsables.

1. Ep 284 (SBO VIII, 198 s, ici 199, 1. 9-11): Periclitati sumus in
Jalsis fratribus et multae litterae falsatae sub sigillo nostro in manus mul-
torum exierunt.

2. Ep 298 (SBO VI, 214 s.): Quis possit dicere ad quam mudlas per-
sonas sub nomine mec me ignorante quae voluit scripsit? Quis mibi det
ul ipsa curia vestra ad purum purgetur faece mendaciorium eius?... Vobis
quoque aliguoties in eadem falsitate scripsisse, et non semel, partim
convictus, partim et confassus est.

3. Constable présente les choses d'une fagon extrémement apaisante,

qui peut aider 4 éviter toute dramatisation!
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Voild qui devrait constituer une mise en garde pour les
historiens — et les lecteurs des écrits de Bernard. Dans la col-
lection des lettres de Bernard ont pu se croiser des inten-
tions diverses, dés la rédaction, mais aussi plus tard, lorsque
les lettres furent recueillies, regroupées et transmises par le
secrétariat de Clairvaux. Aussi, méme les lettres de la col-
lection quasi officielle originaire de cette abbaye ne sauraient
auvjourd'hui étre considérées comme «tradition authentique»
littérale des parcles de Bernard. Indépendamment de toutes
les fautes de copistes qui se sont glissées dans les textes sur
le long chemin de la tradition, c'est une réalité qui doit
s'tmposer 4 tout lecteur moderne, ne serait-ce qu'a cause des
conditions dans lesquelles ces textes ont vu le jour.

B. Les remaniements

Il est certes nécessaire de distinguer clairement Pexpé-
dition de lettres «d'affaires» d'une part et la rédaction de
traités ainsi que la mise en forme écrite de sermons d'autre
part, mais méme les textes «littéraires» ont &€ «dictés»
par Bernard. Lintervention de secrétaires, et non sim-
plement de copistes, était 13 aussi inévitable. Mais 4 cause
de leur imbrication plus étroite avec les événements contem-
porains, et donc de la plus grande probabilité de voir 4
quoi se réfere tel ou tel document, comme aussi sa date,
les lettres peuvent fournir un témoignage fort éloquent de
la facon dont nous avons i nous représenter, si nous
voulons &tre réalistes, la genése des textes 4 Clairvaux au
xu® sigécle. Ce n'est pas exclusivement Bernard hui-méme
qui a congu et rédigé ses écrits ligne a ligne et mot 4 mot.
Mais bien évidemment, vis-a-vis de ses contemporains
— et, par le simple fait que ces textes ont été é&crits sous
ses yeux, vis-a-vis de la postérité —, il en a endossé la
responsabilité pleine et entiére, comme il ne pouvait pas
ne pas le faire.
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La tradition des lettres ou plutdt des recueils de lettres
de Bernard contient encore d'auires indices, aujourd’hui
iplus concrets aprés l'achévement de I'édition critique de
ses écrits, permettant de voir plus nettement que la genése
des écrits, Phistoire de leur rédaction a été, c’est le moins
que Pon puisse dire, «étalée dans le temps», et quelle
s'est méme prolongée largement au-deld de la mort de
Bernard.

Grice 4 létude de la tradition manuscrite et de ses
filiations, tant en ce qui concerne les lettres que les autres
parties de Uhéritage littéraire laissé par Bernard, le travail
d'édition a permis de dresser un tableau d'une grande
complexité dans le détail, certes, mais dont Pensemble
est d'une étonnante homogénéité. Les écrits de Bernard,
comme on devait s'y attendre, ont &t& trés tot diffusés
et recopiés avec zéle dans le milieu cistercien. Pour tous
les types de textes, il apparait que dans la branche de
l'ordre dépendant de lautre «fille de Citeaux», I'abbaye
de Morimond en Bourgogne, c'est une version particu-
lierement ancienne et «archaique» des écrits qui a été
diffusée!. Cela vaut, ainsi que ne cessent de le souligner
les préfaces de lédition critique et les études de Jean
Leclercq, pour les lettres, les sermons dans leurs divers
recueils, tout comme pour les grands et petits traités. Et
il est tout aussi vrai que la branche cistercienne de
Claitvaux sest livrée, manifestement aprés la mort de
Bernard, 4 une collecte respectueuse des variantes et i
un «gommage» soigneux des aspérités des textes? et

cela en étroite relation avec les efforts visant 4 obtenir

1. J. Lectircq, «Frudes sur saint Beinard et le texte de ses écrits»,
Saint Bernard Théologien, p. 53-247, ici surtout p. 23 et 29 s,

2. A propos de la rédaction de Clairvaux, cf. Saint Bernard Théo-
logien, p. 22 s, 30 s.; cf. Lectercq, Recued t. 1, p. 233 s, t 2,
p. 203 st 3 p 310 s;t 4, p 173 s
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la cancnisation de l’abbé Une version pour ainsi dire
officielle fut alors établie, qui, si l'on applique les régles
d'une étude critique de la tradition, n’est pas toujours
plus proche de Poriginal voulu par Bernard que la version
«plus archaique» antérieure.

C. La canonisation

C'est apparemment Geoffroy d’Auxerre, un des secrétaires
de Bernard, nous Pavons vu, qui, au prix de bien des efforts,
a été 4 l'origine de la rédaction de Clairvaux. Elu en 1156 abbé
du monastére cistercien d'Igny, abbé de Clairvaux en 1162
— il renonga 4 sa charge dés 1165 —, abbé de Fossanova en
1171, enfin abbé de Hautecombe, en Savoie, jusqu'a sa mort,
aprés 1188, Geoffroy n'a pas seulement le mérite d’avoir
réuni, révisé et gommé les aspérités des textes littéraires de
Bernard; il a également commencé trés tdt, du vivant de
Bernard, 4 réunir des témoignages et des matériaux en vue
d’'une canonisation de 'abbé de Clairvaux.

Des 1146, dans les premiers temps ol il est prouvé
quil eut 4 prendre des notes sous la dictée de Bernard,
il constitua une premiére ébauche 4 partir de témoignages
épars concernant le rayonnement de Bernard!, et c'est le

1. R. LECHAT, «Les Fragmenia de vila et miraculis S. Bernardipar Geoffroy
d'Auxerre», AB 50 (1932), p. 83-122. Cf. F. GastaLDELLL, «Le pil antiche
testimonianze biografiche su san Bemardo, Studio storico-critico sui
Fragmenta Gaufridi», ASOC 45 (1989, p. 7 s.: Il y rend plausible l'exis-
tence de deux auteurs différents pour les fragments 1-5 (quil appelle
«PFragmenta-1») et powr les fragments 6-65 («Fragmenta-2»); seul
«Fragmenta-2» peut toujours étre attribué a Geoffroy d’Auxerre, tandis
que «Fragmenia-1» devrait avoir &€ écrit par un autre auteur, qu'il n'est
cependant pas possible d'identifier avec certitude. Gastaldelli affine &ga-
lement la datation admise jusqu'ici : «Fragmenta-2» se situe quelques mois
plus tard que ce qu’on supposait jusqu'ici (1145), 4 savoir en février ou
mars 1146, tanclis que pour «Fragmenta-1» Gastaldelli propose, avec des
arguments toutefois un peu moins convaincants, le début de 1147.
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texte intitulé Vita vel miracula Bernardi abbatis. la
recherche moderne a de plus accrédité lidée! que
Geoffroy, avec ténacité, continua 4 s'occuper, toujours du
vivant de Bernard, de la compilation dune «véritable»
vie de saint concernant l'abbé quil vénérait, d’abord en
demandant & Guillaume de Saint-Thierry, mort en 1147 ou
1148, ami et admirateur de Bernard, de rédiger lui-méme
une vie de ce dernier, puis, aprés la mort de Guillaume,
en chargeant 'abbé Arnaud de Bonneval, mort aprés 1156,
de poursuivre lentreprise — Pactuel deuxieéme livre de la
Vita prima est d’Arnaud. Pour finir, peut-étre parce que,
érant abbé lui-méme, il n'était plus soumis au contrdle
d'un abbé, Geoffroy aurait écrit lui-méme trois autres
livres et les aurait ajoutés 4 la Vita prima. Certes, ceite
compilation de Geoffroy n'eut d'abord pas l'effet escompté
auprés du pape Alexandre 111 en 1162, 4 savoir la cano-
nisation de Bernard, mais elle finit par atteindre son
objectif douze ans plus tard, en 1174, aprés une révision
qui tentait de tenir compte des nouvelles dispositions
régissant la procédure de canonisation.

La collection des letires porte elle aussi lempreinte de
tous ces efforts pour obtenir la canonisation de Bernard.
Nous savons par Geoffroy lui-méme qu'il s'est servi d’'un
recueil de lettres plus ancien et a placé, vers 1146, pour
des raisons de fond lactuelle lettre 1 en 1&ie du corpus
quil a constitué? Il rest pas nécessaire de suivre la
reconstitution et la chronologie des différentes collections

1. Principalement Brenero, Btudes. Pour une synthése, cf. également
AH. Brepero, «la vie et la Vitg prima», BdC p. 33-82. Et aussi
AH. BreDERO, De ontoe-gandzeligheil an een bagiografisch levesverbaal,
Kampen 1993,

2. R. LecHaT, «Les Fragmenta de vita et miraculis S. Bernardi par
Geoffroy d’Auxerre», AB 50 (1932), § 26.
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de lettres!, d’autant que la complexité de Jeurs relations
réciproques ne se retrouve pas — et ne peut d'ailleurs se
retrouver immédiatement et en tous points —, pour les
autres types de textes qui constituent l'ocuvre de
Bernard. Toutefois, les grandes lignes sont comparables :
i une version courte «archaique», répandue surtout
dans la filiation de Morimond, et 4 une autre collection
plus longue succéde une compilation quasi officielle de
dimensions plus importantes — les actuelles letires 1 &
310 —, réalisée a Clairvaux et manifestement sous la
direction de Geoffroy d'Auxerre; cetie série ne repré-
sente cependant que deux tiers environ du corpus tel
quil a éé réuni par Jean Mabillon et ses successeurs
pour aboutir 4 I'édition actuelle?. A Clairvaux, aprés la
mort de Bernard, non seulement les lettres, mais aussi
les Sermons sur le Cantique?, les Sermons pour l'année’,
divers traités® et enfin, nous l'avons dit, les récits hagio-
graphiques furent soumis dans les années soixante
— et sans doute en vue de sa canonisation — i une
révision définitive qui nhésita pas 4 retoucher certaines
formulations.

1. Cf. J. LEcLERCQ dans la préface de SBO VII, p. x-xvi. Et sustout
LECLERCQ, Recueil, 1. 4, p. 125-225 et t. 5, p. 37-67.

2. J. Leclercq recense dans SBO VII-VHI 547 lettres, et il en reproduit
environ 500 qui sont de Berpard, les autres lui étant adressées.
Opere di San Bernardo et Bernbard von Clatreaux, Sdmiliche Werke
(éd. G.B. Winkler, t. 2 et 3, Innsbruck 1992) reproduisent trois lettres
supplémentaires et une qui n'avait pas éé retenue par J. Leclercq, si
bien que la correspondance compte ea tout 551 lettres.

3. Cf p. 392, n. 2.

4. Cf. SBO 1v, 152 s.

5. Par exemple LECLERCQ, Recuedl, t. 2, p. 104 s.
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II. GENESE ET DATE DU TRAITE

_A. Ia prédication de Paris

Il importe de garder en mémoire ces conclusions de
la recherche sur Phistoire des textes effectuée en vue de
édition critique quand on cherche des indications sur la
genése et les intentions du traité sur La Conversion. Les
matériaux réunis par Geoffroy d'Auxerre pour sa vie de
saint Bernard fournissent déja une indication précieusel.
Voici ce gqu'on v lit: Selon son habitude, Bernard, de
passage 4 Paris, y avait prononcé devant les étudiants
un sermon sur la vie des clercs; le soir, sa déception
était grande de voir que sa prédication n'avait pas porté
beaucoup de fruits. Mais Dieu le consola en lui signi-
fiant qu'il ne repartirait pas de Paris les mains vides. Et
il le dit lui-méme, Geoffroy était de ceux dont Bernard,
cette fois-la, fit des hommes nouveaux; les filets du Sei-
gneur ramenérent de nombreux poissons, de nombreux
étudiants rejoignirent en chemin Bernard et les siens, et

1. R. LECHAT, «Les Fragmenta de vita et miraculis S. Bernardi par
Geoffroy d'Auxerre», AB 50 (1932), p. 115-116, § 49: Condigit ali-
quando virum Dei pro quibusdam negotiis ad parles Galliae proficisci.
Cumgue el in itinere et in reditu scolaribus Paristenstbus, ut semper
solebat, fecisse! de conversione sermonem, vespere cepit contristari...
In ipsa auwlem ora ita consolgtus est ul manifeste praescierit et prae-
dixit: «gula nequaguam vacuus binc abibo», <« ariva parfois 2
I'homme de Dieu, pour certaines affaires, de partir dans les régions de
France. Comme % laller et au retowr, il avait, comme il le faisait tou-
jours, prononcé un sermon devant les &tucliants de Paris, le soir il en
vint 4 s'attrister.,. Mais 4 la méme heure, if ful consolé au point de
prévoir et prédire de facon manifeste : ‘En aucune fagon je ne partirai
d'ici les mains vides’.» .
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aprés un an de noviciat, il y en eut encore vingt et un
qui prononcérent leurs veeux!

Dans son quatrigme livre de la Vita prima, Geoffroy
reprit encore cette histoire, non sans quelques modifica-
tions et ajouts révélateurs?: auteur n’y dit nulle part qu'il
a assisté aux faits qu'il relate, en revanche on y apprend
qud lorigine Bernard n’'avait pas eu lintention de se
rendre 4 Paris, parce qu'il cherchait a éviter les rassem-
blements, la foule. Au matin, aprés avoir encore refusé
la veille, il avait fini par céder aux instances de I'évéque,
et il avait préché devant un nombre assez important de
clercs, comme il s'en assemblait toujours — disait-on —
quand il préchait. Trois des auditeurs, «abandonnant la
vanité des études, se convertirent i la vénération de la
vraje sagesse, renoncérent au monde et suivirent le ser-
viteur de Dieu». Selon la Vita, Bernard reconnut dans
un des trois novices celui qu’it avait vu en songe la nuit
précédente et pour lequel il avait fait le déplacement de
Paris, qu'autrement il n'elt pas entrepris. Celui-ci mourut
quelques années plus tard 4 Clairvaux, au terme d'une
vie pieuse de moine cistercien. Il apparait clairement ici
que le récit de la conversion de Geoffroy, élément central
des fragments primitifs, a été modifié et transformé en
miracle consécutif 3 une vision, destiné 4 prouver le don
d’anticipation prophétique de Bernard et a mettre en relief
ses succés de pécheur d’hommes grice a l'action divine.

1. Ibid., p. 116 Multi vero in illa captura dominicis retibus frretiti sunt
pisces, multi ef in itinere adiunctt nobis, ita wi transacto probationis anro
ex hoc collegio monachi facti sumus viginti et unus, « Beaucoup de poissons
cependant furent pris 2 cette capture dans les filets du Seigneur, beaucoup
se joignirent 4 nous durant le voyage, si bien que, aprés l'année de pro-
bation, vingt et un de ce groupe nous nous fimes moines. » Bemard parie
lui-méme de pécheurs dhommes en Conw 2, | 9, p. 328 (8BO 1V, 71,
. 7 et 21} dans les deux versions.

2, Vitg prima 1V, 2, 10 (PL 185, 327 BQC).
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Toutefois, contrairement 4 ce qui se passe dans le fragment
antérieur, le nombre des convertis n'est plus indiqué avec
‘précision, seul est dessiné un peu plus nettement un
groupe de trois personnages, et plus particulierement Fun
d’enire eux, entre temps décédé — mais, conformément
aux lois du genre, il reste anonyme. Tout cela est conforme
a la concentration propre 4 la légende et & I'objectif visé
qui, s'il a changé, n’en reste pas moins l'édification.
Héribert de Clairvaux, qui écrivit en 1178 2 Clairvaux
un ILiber miraculorum consacté 4 Berpard!, a ajouté
encore force détails 4 ces récits de Geoffroy2. Certes,
chez Iui aussi il est question de la «capture», annoncée
par une vision, effectuée parmi les clercs des écoles de
Paris, mais I'atmosphére a nettement changé par rapport

1. Draprés lédition ancienne de P.-F. Chifflet, Sanct Bernbardi

Clarevallensis abbatis genus illustre assertum, Dijon 1660, reprise dans
PL 185, 453-466 et 1273-1384 (cependant, le texte n'y est manifestement
pas complet, et il est présenté selon une autre structure que dans les
manuscrits qui, eux, donnent une série qui comporte jusqu’d 155 cha-
pitres sans division en livres). Cf. B. GRIESSER, «Herbert von Clairvaux
und sein lLiber miraculorum», GistC 54 (1947), p. 21-39 et 118-148;
F. GasTaipEll], «Le pilt antiche testimonianze biografiche su san
Bernardo, Studio storico-critico sui Fragmenta Gaufridin, ASOC 45 (1989),
p. 19 s et n. 64. :
2. Liber miraculorum 11, 17 (PL 185, 1326 D - 1327 D): Quadam
praeterea vice cum iste vir Domini causa exigente Paristus adissel, rogatu
clericorum ingressus est de more scholas eorum. Quibus ostendens formam
verae philosopbiae monebal eos attentius de mumndi contemply et
subeunda pro Christo domino paupertate. Explicito verc sermone, cum
nemo ex eis converterelur, tristis egressus est, eo quod practer volum et
praeter solitum id accidisset..., «Une autre fois encore, comme I'homme
de Dieu était venu i Paris pour traiter une affaire, 4 la demande des
clercs il entra selon son habitude dans leurs écoles, En feur montrant
le modéle de la vraie philosophie, il les exhortait avec plus de force
au méprls du monde et A la pauvreté volontaire en vue du Christ
Seigneur. Le sermon achevé, comme nui d'enire eux ne se conver-
tissait, il sortit tout triste parce que, contrairement 4 son désir et 4 son
habitude, cela était arrivé. »
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aux deux récits de Geoffroy: dans son sermon, Bernard
développe clairement I'idéal monastique traditionnel, appa-
raissant comme le représentant de la «vraie philosophie»,
du «mépris du monde», de la «pauvreté» comme forme
de vie, et donc comme un propagandiste de ['état monas-
tique. Selon ce récit, Bernard entre 4 Paris sur les ins-
tances de clercs ~ dont le nom n'est pas indiqué — et
pour une raison bien précise, sans cette vision préalable
qui laurait assuré par avance de son succés final Le
voild contraint de précher le premier jour devant les
étudiants, sans obtenir aucun résultat, ce qui le plonge
le soir dans une profonde détresse au moment de la
pricre : il croit que Dieu est en colére contre lui parce
qu'il n'est pas parvenu i le faire respecter par sa prédi-
cation. Mais le lendemain, selon cette version légendaire
destinée a étre lue au réfectoire dans les monastéres cis-
terciens, plurimi ex eisdem clericis, donc d'entrée de jeu
un nombre indéterminé, mais apparemment assez consi-
dérable d'auditeurs rejoint Bernard pour l'accompagner
sans tarder 4 Clairvaux, comme il le demande, Le len-
demain matin, donc au troisiéme jour de son séjour 4
Paris, Bernard se rend encore une fois de Saint-Denis,
I'antique abbaye royale située au nord de la ville, ot il
a passé la nuit, 4 Paris avec tous ses nouveaux compa-
gnons; il est encore i lentrée de la ville lorsqu'il
rencontre trois autres clercs venus de [oin 24 sa rencontre,
ne sachant gils réussiraient encore 4 rejoindre les voya-
geurs. Mais Bernard leur fait comprendre que c’est pour
eux qu’il est revenu 4 Paris, un songe les lui ayant
montrés désireux de se convertir. Bernard les prend avec
lui et rentre 4 Clairvaux avec les novices convertis pendant
ces deux jours. Le chroniqueur ne manque pas de sou-
ligner quils restérent tous fidéles 4 leur vocation monas-
tique jusqu’a la fin de leurs jours, On voit bien ici
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comment les motifs sont enrichis et modifiés. Les trois
convertis se retrouvent maintenant en dernier, il sont le
point culminant de la «capture», dont plus aucune vision
préalable n'avait garanti d’emblée le succés a l'abbé de
Clairvaux.

Dans son FExordium magnum, Conrad d'Eberbach, 4
la fin du xu® siécle, dépeint avec force détails cette
méme scéne de la prédication de Bernard a4 Paris, 4 la
maniére d'Héribert de Clairvaux qu'il reprend en général
textuellement, sans ajouter 4 la narration de nouveautés
essentielles 1. 11 est clair qu'ici les motifs édifiants sont pra-
tiquement étouffés par leur développement circonstancie,
voire par leur redoublement ou leur triplement. Cette
addition d’intentions édifiantes finit par faire presque
disparaitre la signification simple du récit originel. Le succes
de la prédication ne peut &tre sérieusement mis en doute
que le premier jour, ensuite se multiplient les conversions
dont le sérieux et la constance apparaissent attestés par la
vie ultéricure des converis. Lassurance visionnaire
de Berpard ne s'exprime ici que le lendemain du jour ot
il a fait l'expérience de son impuissance, mais clle se
trouve aussitdt confirmée par le succés de son action mis-
sionnaire et par la «conversion» des trois clercs, relatée
de maniére analogue, mais avec un léger décalage dans
le temps par rapport au récit de Geoffroy. Cette conver-
sion miraculeuse doit prouver tout ensemble la confiance
de Bernard en Dieun, sa déception devant un insucces

1. CONRAD D'EBERBACH, Exordium magnum Cisterciense sive narratio
de initio Cisterciensis Ordints, 11 xm, éd. Bruno Griesser, CCM 138,
84-85. Sur les sources, en particulier le Liber miraculorum J’Héribert de
Clairvaux, et la Vita prima, ibid p. 36*-44*%; sur lauteur et I'époque de
composition, cf. CoNraD, Grand Exorde, p. xurxv.
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inhabituel, son don de visionnaire, sa détermination de
missionnaire, et la supériorité de la vie monastique sur
I'état de clerc.

Laissons i ces surenchéres dans les traits édifiants des
récits de conversion qui ne présentent que de facon tout
a fait générale Popposition entre le monastére et le monde,
«l'école et les clercs» et «la forme de la vraie philo-
sophie», «ceux qui sont sur les chemins de lerreur» et
«la vole de la vérité» qui, sous le «magistére spirituel»
de Bernard, conduit 2 une vie agréable 4 Dieu. Les moines
cisterciens réunis au réfectoire, en entendant ces récits,
pouvaient s'en trouver confortés dans la voie qu’ils avaient
choisie.

B. De la prédication au traité

Geoffroy ayant lui-méme écrit que Bernard Davait
converti, on ne tarda pas 4 supposer quil érait Pun des
trois jeunes cisterciens convertis par Bernard le deuxiéme
jour. Dans un autre texte — un sermon —, Geoffroy a
également relaté! qu'il avait été disciple d’Abélard 4 Paris,
non sans marquer trés explicitement ses distances, puis-
qu'il en parle comme dune regrettable erreur?. Mais il
était inévitable qu’on veuille retrouver parmi les éctits
laissés par Bernard ce sermon de Paris aux effets si consi-
dérables sur les disciples du grand antagoniste de Bernard.
On trouva rapidement quelque chose dans les traités: le
texte plus long intitulé Aux clercs sur la conversion? y

1. Dans son Sermo VI de Resurrectione Domivd (PL 180, 331-332);
cf. aussi D.E. LuscomBg, The School of Peter Abelard {Cambridge Studies
tn Medieval Life and Thought 11, 14), Cambiidge 1969, p. 50 s.

2. 1l rend grices a Dieu de lui avoir donné — ainsi quwa ses audi-
teurs — ptus tard en Bernard un «meilleur maitre» (PL 180, 332).

3. Tel quil est intitulé dans les manuscrits de la Tertia recensio (T);
of. SBO IV, 68-G9, Nous avons choisi le titre: La Conversion.
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B

est transmis, auquel il est possible de se référer en relation
avec cette scéne. C'est pourquoi on a trés 16t voulu voir
dans ce traité la version écrite du sermon de Paris!.

' Toutefois, le texte ne se préte pas d’emblée 3 ce
rapprochement : il ne contient aucune allusion claire 4 un
lieu, on n'y décéle aucune indication se rapportant 4 un
auditoire spécifique; le texte ne présente pas non plus une
opposition catégorique entre théologie scolastique et théo-
logie monastique, encore moins quelque allusion déchif-
frable 4 Pierre Abélard ou a d'autres érudits parisiens du
xi¢ siecle. En présence du seul texte, bien peu se risque-
raient 2 supposer qu'il correspond 4 un sermon fait devant
les écoliers parisiens, d’autant plus que sa longueur consi-
dérable, méme en supposant une présentation orale,
mettrait sans aucun doute la patience des auditeurs 4 rude
épreuve?. Seul l'avertissement selon lequel le clergé a aug-
menté considérablement les derniers temps et trop de gens
se font ordonner prétres de fagon irresponsable’ pourrait
faire penser 2 un auditoire composé d’étudiants des écoles
de Paris, de méme que la philippique contre «les cités au
sein desquelles est née cette turpitude’» pourrait étre
comprise comme une allusion 4 Paris, mais sans que ce
soit une nécessité, L'exhortation sévére 4 ne pas se vouer
a la légere 3 la perfection — religieuse — et au célibat?

1. Par exemple PL 185, 424, n. 128.

2. Bernard lui-méme semble y faire allusion dans la remarque
suivante : «Je vous ai fatigués par la longueur de ce sermon et retenus
plus qu'il ne fallait. Dés tors, le terme 4 ma logquacité que ne m'impose
pas le scrupule, I'heure, elle semble bien me 'imposer» (Conw 31, 1. 22-
25, . 398). Cela ne Pempéche pas, dans le texte long, de continuer
encore pendant huit pages!

3. Conv 34, 1. 10-13, p. 406.

4, Comv 35, 1. 1-2, p. 408 civitates illae, spurcitiae hujus matres;
of. ihid, 1. 10-11, p. 408: «Qui 4 reconstruit ces villes d'infamie?»

5. Cf. Conw 36, 1. 11-12, p. 410.
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quand la force suffisante fait défaut pour pratiquer la conti-
nence, se rapporte de nouveau — également — 4 Pentrée
dans les ordres, mais ne dit rien sur la situation concréte
des auditeurs, bien qu'on puisse 4 bon droit supposer qu'il
gagit d'un public de — futurs — clercs.

Quant 3 la dispute de Bernard avec Abélard lors du
synode de Sens, aucun aspect spécifique de la critique
de Bernard envers la théologie préscolastique ne se
retrouve non plus dans le texte, ni la soif excessive de
nouveauté de la théorie scolastique, ni la mise en garde
contre le démembrement du mystere de la fol par la dia-
lectique. Manifestement, le traité a été congu sans prendre
en compte le conflit de Sens, et la date de sa compo-
sition doit en tout état de cause étre située avant le
déclenchement de ce conflit.

C. Les diverses rédactions

L'histoire du texte et de sa rédaction, telle que I'édition
de Jean Leclercq l'a élucidée, aboutit certes, comme c’est
le cas pour d’autres textes de Bernard, 3 un tableau com-
plexe. On ne distingue pas moins de quatre états de
rédaction différents dans la tradition manuscrite du texte!.
La rédaction connue depuis les anciennes éditions
imprimées est 4 elie seule attestée en deux versions
manuscrites différentes, une plus ancienne et une autre
manifestement remaniée 4 Clairvaux, sans doute par
Bernard lui-méme?; de toute évidence, celle-ci constitue
pour ainsi dire la version «de derniére main», le texte
définitil voulu par Bernard. C'est donc 4 bon droit que

1. Cf. J. LEclErcQ, SBO IV, 61-67 (Introduction).
2. Cf. les remarques sur le texte long, #bid. p. 64-67.
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Leclercq a choisi cette version dans son édition!. L'autre
version, antérieure, est attestée dans les variantes d'un
groupe de manuscrits anciens provenant de monastéres
du Nord de la France ou de Belgique, bénédictins et cis-
terciens (Anchin, OSB; Saint-Bertin, OSB; Clairmarais,
QCist), ainsi que dans un manuscrit du couvent des
Célestins de Paris.

Ce n'est que lors de Tanalyse et de la confrontation
de la tradition en vue de I'édition critique qu'il est apparu
quil existait une version plus courte du texte dans d’assez
nombreux manuscrits?, version qu’il convient de caracté-
riser non pas comme un simple abrégé, mais indiscuta-
blement comme une versicn antérieure et autonome3.
Cette version bréve existe également en deux rédactions
différentes, sans qu'il soit possible d’établir avec certitude
un ordre chronologique®: mais tandis que la premiére,
relativement peu répandue — celle qui commence par les
mots Video vos — ne se situe ni dans la zone de dif-
fusion de Morimond ni dans celle de Clairvaux, Pautre
- celle qui commence par les mots Non immerito — part
indiscutablement de Morimond; parmi les assez nombreux
manuscrits o on la trouve, trés peu ne font pas appa-
raitre cette filiation. Le fait que ce texte soit souvent
transmis dans une collection de sermons constituée i
Morimond est un indice supplémentaire de son origine.
L’édition critique avait donc toutes les raisons de repro-

1. Céait également le cas dans I'édition provisoire de W. WiLlams,
Of Conversion, 4 Sermon to the Clergy by Saint Bernard of Clairvaux,
Londres 1938, cf. ]. Leciercy dans SBO IV, 66 s.

2. Leclercq recense en tout 32 manuscrits et indique les variantes
de 9 manuscrits dans lapparat critique.

3. SBO IV, 62-64 («Le texte bref»).

4. Elles se distinguent méme par un sncipit différent, ce début de
texte qui servait au Moyen Age & citer et 4 garder en mémoire ce
genre de textes.
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duire parallélement les deux états principaux, la version
longue «de derniére main» plus récente et la version
courte antérieure, de sorte que le lecteur peut aujour-
d’hui avoir une vision synoptique des deux états
principaux du texte et suivre lui-méme avec facilité 'évo-
lution des arguments et des formulations de Bernard.

Frant donné cet état de fa tradition, voici ce qu'on
peut suggérer pour la datation des différentes versions :
apparemment, le moment ol le sermon de Bernard In
Sfestivitate ommwium sanctorum de voluntate ratione et
memoria et de novem beatitudinibus (Pour la féte de tous
les saints : sur la volonté, la raison et la mémoire et sur
les neuf Béatitudes') a €& fixé€ par écrit est trés proche
de celui ou il I'a prononcé. Quelles qu'en soient les
raisons, ce texte a été diffusé en deux versions, l'une
dans la branche de Morimond, l'autre ailleurs, sans qu’il
soit possible aujourd’hui de discerner laquelle est la plus
ancienne et donc quelle est la version primitive. Mais ces
deux versions sont en tout cas antérieures aux remanie-
ments et aux développements que Bernard a fait plus
tard subir au texte. Cette version plus longue du traité,
assez généralement intitulée Ad clericos de conwversione,
qui reprend en bien des points les idées principales du
texte bref, mais en les développant d'un point de vue
stylistique, en les enrichissant de nouvelles idées et en
les complétant par toute une nouvelle pariie (32-40) que
rien ne laissait présager dans le texte bref, cette version,
donc, a été remaniée encore une fois ultérieurement par
Bernard, qui a ainsi établi la version définitive — la qua-
triéme - du texte.

1. Cest le titre — & quelques variantes prés — que porte principa-
fement la version de Morimone, l'autre rédaction du texte bref est inti-
wlée, dans un manuscrit conservé aujourd’hui au Balliol College
d'Oxford, Sermo ad noviter conversos de contentione voluntatis et rationis,
ce qui se rapproche beaucoup du titre du texte long.
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La division du texte long en environ trente sections!
se retrouve, A quelques variantes prés, dans toute une
série de manuscrits anciens, parfois déji avec une numé-
rotation continue. A cdté de cela, pour le texte long dans
le dernier état de la rédaction, on trouve déjd dans des
manuscrits essentiels également une division en chapitres,
dont les titres ont été repris dans I'édition critique a partir
d'un manuscrit important?. Ces chapitres — anciens — dif-
ferent parfois de la division en chapitres en usage depuis
les premiéres éditions; ils ont &té, avec raison, conservés
également dans l'édition critique, afin de permettre une
vérification plus aisée des citations. Il va de soi que
méme l'authenticité du meilleur de ces découpages ne
pouvant étre établie avec certitude, il serait erroné de ne
sappuyer que sur l'un de ces systémes de division. Mais
ce tableau quelque peu déconcertant montre clairement
combien les différents compilateurs et rédacteurs ont eu
du mal 2 indiquer au lecteur un plan clair et une cohé-
rence logique du texte. Le style synthétique de Bernard,
sa facon d'estomper les transitions au cours des étapes
de l'argumentation, sa rhétorique de répétition et de
variation des idées dans la progression du discours ou
du texte ne permettent pas toujours, aujourdhui encore,
d'établir des conclusions définitives. Quoi qu'il en soit, il
faut s'ouvrir 4 limpression d’ensemble produite par le
discours, produite par le traité, 2 qui toute raideur dans
I'agencement est étranger.

Si la reconstitution des versions de la tradition manus-
crite esquissée ici est exacte — et il ne semble pas qu'on
en ait tiré des conclusions erronées —, il devrait appa-
raitre clairement quil est extrémement difficile, voire

1. Cf. }. LECLERCQ, SBC IV, 67. .
2. Saint-Omer, 139, provenance Clairmarais (filiation de Clairvaux).
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impossible de dater avec certitude les différents états du
texte. Méme en accordant foi aux anciennes conjectures
selon lesquelles ce sermon devrait avoir €& prononcé
peu avant le synode de Sens, puisque c’est a cette époque
que Geoffroy d’Auxerre fut «capturé» par le pécheur
d’hommes Bernard, méme en ce cas, et abstraction faite
de la difficulté de dater avec précision le synode de
Sens!, cela ne donne encore aucune indication directe
sur la date de mise en forme de ce texte, pas plus que
sur le moment ol Bernard I'a remanié et développé ni
sur celui ou il a effectué les retouches définitives dans
le texte long. Les laps de temps séparant ces différentes
phases pourraient &tre relativement longs, mais il se
pourrait tout aussi bien qu'ils n'aient pratiquement pas |
ére pris en compte. Rien ne permet de privilégier I'une
ou lautre de ces hypothéses.

Toujours est-il que la version antérieure — le texte bref —
contient, outre le titre, d’autres indices permettant de penser
que le sermon originel fut prononcé un jour de Toussaint.
Dans des manuscrits de la zone de Morimond, le texte est
placé dans un recueil de sermons de Bernard — les Sermons
pour Pannée? — en rapport avec cette féte de lannée litur-
gique®. Pour cette raison, et parce que, dans la fagon de
traiter des Béatitudes, cette version comporte des parallé-
lismes frappants avec un autre sermon de Bernard
pour la Toussaint4, on peut situer avec une relative cer-
titude ce sermon un premier novembre. Le texte long, lui,

1. Cf. p. 308, n. 2.

2. Pour la rédaction de la coilection de Morimond dans laquelle se
trouve le texte, cf. J. Lrciercq, SBO IV, 119-159, surtout 154 s.

3. Cf. SBO IV, 69, avec lapparat concernant le texte bref, 4 propos
de la ligne 11 dans les mss Ma, Mc, Na, Obet V.

4. Cf. Comy 30 s, p. 394-398 avec OS5 13 5. (SBO V, 338-340). Ces
parallélismes ont déjid éé signalés par J. Leclercq dans Saint Bernard
Théologien, p. 74, 1. 5.
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2
et Jean Leclercq l'a déja signalé?!, contient plusieurs allu-
sions claires 4 la liturgie de Noél, si bien qu'on semble
étre en droit de conclure : «Il semble donc que le texte
lohg ait été élaboré pendant le temps de Noél.» Mais en
quelle année la liturgie de No#l a suscité ces échos dans
le texte, cela ne peut étre déterminé avec certitude.

Ainsi le résultat de nos réflextons reste-t-if d'une impré-
cision bien peu satisfaisante : la seule chose relativement
probable est que Bernard a prononcé i Paris un sermon
pour la Toussaint, sermon qui a, semble-t-il, amené un
assez grand nombre d'auditeurs, Geoffroy d’Auxerre entre
autres, 4 entrer dans Pordre cistercien. On peut penser
que ce sermon a été prononcé peu de temps avant le
violent conflit entre Bernard et Abélard, donc avant le
synode de Sens, si bien que nous devons envisager
comme date la plus tardive la Toussaint précédant le
synode, qui a, semble-t-il, bien eu lieu & Pentecdte 11407,
donc le premier novembre 1139. Mais déterminer avec
plus de précision quand la mise en forme écrite de ce
sermon oral a été effectuée, quand Bernard a procédé
aux premiers développements avant de lui donner la
forme d'un ‘traité, c'est impossible.

1. SBO 1V, 62, n. 1; il sagit de Conw 1, |. 18-19, p. 326: puer par-
veddus... datus est nobis; 1. 22, p. 326: guod os Domini locutum est;
Conv 24, | 2-3, p. 378: Magorum... imitator, lumen lumine reguirat;
Conv 26, 1. 89, p. 384 sermo... a regalibus sedibus venif. Toutes ces
allusions se trouvent uniquement dans le texte long.

2. la question de la datation exacte du concile de Sens ne peut étre
déveioppée ici (cf. J. MIETHKE, «L'engagement politique: la seconde
croisade», BdC p. 482 s). En faveur de la date de 1141, P. Zernl,
«Les différends doctrinaux», BdC p. 423-458, en partticulier p. 430-435 et
p. 433, n. 11, présente comme argument principal un article de R. Volpini,
qui, 4 ce que je sais, ne se trouve ni 4 l'endroit donné en référence
ni ailleurs, sl bien que la validité des arguments évogués est difficile
a vérifier. Cest pourquoi je maintiens ia date de 1140, qui me semble
se justifier et que je pense avoir correctement &tayée.

ETAPES DE LA CONVERSION 300

Bien quil ne fasse pas de doute que le texte long du
traité est de Bernard lui-méme, du moins pour I'essentiel,
lorigine immédiate du texte bref n'en reste pas moins
problématique. Le texte bref ne contient méme pas
l'ébauche de certaines des idées importantes du texte long!,
pais d’autre part il 8’y trouve parfois des idées qui ne sont
pas reprises dans ce dernier?. Tous ces éléments aménent
4 penser quavec le texte bref on est en présence de ce
que l'on appelle une «reportation», c’est-a-dire des notes
prises par un auditeur, qui ne suivent les enchainements
dlidées et les allusions du texte présenté oralement que
dans la mesure on lauteur de ces notes pouvait les
comprendre et les transcrire assez rapidement. Mais cette
hypothése ne saurait prétendre correspondre parfaitement
a la réalité.

III. ETAPES DE LA CONVERSION

A. Esquisse du cheminement

Quoi que P'on conclue 4 ce sujet, P'explication et le
commentaire du texte doivent, dans un premier temps
du moins, partir du texte long, celui-ci &tant manifes-
tement la version définitive mise au point par Bernard
lui-méme. Dans les remarques qui suivent, nous entendons
toutefois non pas anticiper sur une étude d'ensemble,
mais exclusivement contribuer 4 une meilleure compré-
hension du texte. Nous ne prétendons pas présenter des

1. Cf. par exemple Cony 9-10, mais surtout toute la partie Conv 32-40,

2. CF. seulement Conw 10, SBOIV, p. 82, . 21: de ce Lbellus repudii,
cette letire qui doit prononcer la séparation entre ratio et voluntas, il
n'est pas question dans le texte long.
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conclusions définitives, nous voulons tout au plus pro-
poser des pistes de réflexion.
. Il est révélateur que, dans tous les textes groupés autour
¢ la prédication aux étudiants de Paris, Bernard ne donne
aucune précision sur les conditions d'existence de ceux qui
fréquentent des écoles parisiennes du xu® siécle!: il se
concentre exclusivement sur ce qui est indiqué comme
théme dans le titre de la version remaniée qu'est le texte
long, 4 savoir la «conversion» (conversio) i une vie de
piéte. Pour le texte bref, un titre faisait encore état des
facultés de I'dime que sont la volonté, la raison et la mémoire
— ou la présence i soi-méme? —, qui ainsi se manifestent
et évoluent dans leurs relations réciproques. Ces puissances
président certes aussi 2 la description de la conversion dans
le texte long. Mais, pour Bernard, il ne s'agit nulle part
d'une ségrégation et d'une séparation, d’'un cloisonnement
des différentes facultés de 'dAme, celles-ci constituent bien
plutdt 4 ses yeux les dimensions de 'dme, qui chaque fois
impliquent et déterminent I'dme tout entiére. Dans la
mémoitre (memoria), l'dme se fait présente i elle-méme,
dans la raison (ratio), elle réfléchit et elle décide, dans la
volonté (volunias), elle est tout entiére tendue vers son but.
Le traité¢ esquisse de facon trés évocatrice le chemi-
nement vers Dieu de "Ame qui se convertit. A une bréve
introduction (1) succeéde un premier développement qui
traite de la prise de conscience par 'ime de sa situation
(2-11); viennent ensuite, énumérées i travers une exégése
des Béatitudes, des réflexions sur la vie avec et pour

L la description Ja plus détaillée et la plus pittoresque, certes &
partir de sources un peu plus tardives (datant cu tournant du X
sitcle), se trouve chez JW. Bawnwiv, Masters, Princes and Merchants.
The Social Views of Peter the Chanter and bis Circle, t. 1 et 2, Prin-
ceton NJ 1970,

2. Cf p. 305, n. 1.
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Dieu, la purification obtenue en se débarrassant des scories
terrestres et I'union avec lui (12-31). A l'unité formée par
cet expos€ — qui a son pendant, quelque peu raccourci,
dans le texte bref — succéde pour terminer une pattie
supplémentaire, une partie argumentative, parénétique, qui
traite de celui qui vit sa conversion dans le monde :
I'homme pieux, en particulier le derc, lui qui est récon-
cilié avec Dieu, peut et doit v &tre un agent de paix.
Les clercs, 4 qui Bernard s’adresse directement dés le
début du texte comme aux auditeurs de la Parole de
Dieu, cette Parole qui rend les morts 4 la viel, réalisent
la conuversio moins comme une «conversion» volontaire
et instantanée que comme un processus long et labo-
rienx de «retournement vers Dieu», qui est décrit en
détail dans ses différentes &tapes.

C'est d’'abord la voie de lillumination divine qui conduit
au salut, BEn effet, le salut est et reste 'ceuvre de Dieu.
la Parcle de Dieu est créatrice, elle crée le monde 3
partir du néant et rend les morts 4 la vie; et elle est
tout aussi créatrice quand elle invite au «retournement
vers Dieu». La conversio est ainsi non pas l'ceuvre de la
volonté humaine, mais bien plutdt «lceuvre de la voix
de Dieu» (opus divinae vocis). Ce mest quaprés avoir
entendu la parole de Jésus que Papdtre Pierre, lui aussi,
aprés avoir d'abord lamentablement échoué, fit sa péche
miraculeuse; de méme la prédication de Bernard n’aura
d'effet que grice 4 la Parole de Dieu, qui peut faire de
la voix intérieure de la conscience une «voix de la force»
et une «voix de la vertu morale», une wvox virtutis (2)2,
Seul le pécheur endurci doit faire des efforts pour fermer
les oreilles 4 cet appel; en revanche, il n'en cofite aucune

1. Conv 1, p. 324-327.
2. Cf. le récit, développé sans doute 4 partir d’'une considération de
ce genre, dans les Vies de Bernard, p. 296, n. 1.
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fatigue a4 écouter la voix de Dieu, qui se fait entendre
delle-méme en nous. Le lieu ol le pécheur percoit la
Voix de Dieu est la conscience qui, illuminée par la
lumiére de Dieu, éclairée dans ses recoins ténébreux,
devient ainsi manifeste 4 elle-méme. L'dme, qui est par
natuse spirituelle et simple, ne saurait étre appréhendée
par un démembrement psychologique et une partition en
différentes facultés: voir la lumiere de Dieu, entendre sa
voix, reconnaitre son appel sont une seule et méme
chose; Dieu, par son action, améne l'homme i se
connaitre dans le «livie de la conscience» qu'il ouvre et
qui rend manifeste ce qui était dans l'chscurité (3).
Lors de l'examen de soi-méme suscité par lappel de
Dieu, «s'ouvre le livie de la conscience, le misérable
enchainement d’'une vie se déroule i nouveau, une lamen-
table histoire est une fois de plus racontée, la raison est
éclairée et Ja mémoire, déployée, se manifeste comme
devant ses yeux'». En se référant 4 une citation de la
Bible (I Cor. 2, 11), Bernard indique que seul «Pesprit»
de Phomme «connait ce qu’il v a en 'homme». En par-
ticulier 'expérience de Péchec et des efforts faits en vain
ainsi que Pexpérience de la vanité des aspirations
humaines se gravent profondément en 'homme : dans la
mémoire (memoria), el par 12 dans I'ime qui est «comme
une réserve... une sentine [ol] toute l'abomination s'est
déposée, et [oi] toute lordure s'est déversée. Enorme

1. Conv 3, 1. 22-25, p. 330-332: Aperitur siquidem conscientiae liber,
revolvitur misera vitae series, tristis quaedam bistoria replicatur, illumi-
natur ratio, et evoluta memoria velut quibusdam eius oculis exhibetur.
On peut fenvoyer de nouveau au tie du texte bref (cf. p. 305, n. D),
qui mentionne les trois mémes dimensions de Pdme. Toutefois te passage
cité ne se trouve que dans le texte long. ~ Cf art. «Examen de
conscience», DSp IV-2 (1961), col. 1812 en ce qui concerne Berpard
et Clteaux.

A
R
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volume ou tout cela a &€ inscrit, et du stylet méme de
la véritél!». Plus loin dans le texte, Bernard comparera
de facon fort expressive cetie expérience accablante i
«un parchemin de mauvaise qualité et peu épais...
imprégné dune encre [qui]l n'a pas teint seulement la
surface mais a atteint toute ['épaisseur. Je m'efforcerais
en vain de la racler: la feuille est déchirée avant que
les misérables caractéres n'en soient disparus?».

A partir de cette expérience générale, le texte décrit
la conwversio, C'est-d-dire le «retournement vers Dieu» du
croyant et la vie du moine comme un cheminement qui
saccomplit sous la direction de Dieu, que la Parole de
Dieu inaugure, rend possible et porte i son achévement.
les Béatitudes du Sermon sur la montagne montrent les
différentes étapes qui conduisent 4 cet achévement, pour
aboutir 4 'homme réconcilié, au «pacifique», qui sera
appelé fils de Dieu (Matth. 5, 9. A cet endroit qui
marque la fin du texte bref, Bernard introduit dans la
version longue un nouveau développement: il exhorte
maintenant ses auditeurs 4 conformer également leur vie
i cette image?. Il s'adresse 4 eux en les traitant de «petits
enfants» (filioli), alors que le reste du temps il les appelait
«fréres» (fratres), les traitant sur un pied d'égalité. ¥En
effet, les «petits enfants», ses lecteurs, reculent devant
leur tiche, trahissent leur mission, manquent aux devoirs
de leur ministere, qui devraient en fait faire d'eux les

1. Conwv 4, L. 14-17, p. 334 : In illud siquidem repositorium, velut in
sentinam aliquam, fota decurrit abominatio, immunditia tota defluxit.
Volumen grande, cui universa inscripta sunl, stilo utique veritalis.
Volumen a le sens de «rouleau de parchemin».

2. Conv 28, 1. G-9, p. 388: Membrana vilis et lenuis atramentum forte
ebibit; qua deincebs arte delebitur? Non enim superficie tenus tinxit; sed
prorsus totam intixil. Frustra conarer eradere: ante scinditur charia
quam caracteres miseri deleaniur.

3. Conv 32 s.
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détenteurs du pouvoir des clés, des supérieurs et des
princes des dmes. Dans les termes quemploie ici Bernard,
il y a tout de méme comme un écho du vocabulaire des
écoles : il est question de science (scientia) et d’autorité
(auctoritas'), toutefois ces deux notions sont prises au
sens strict de parties du pouvoir des clés sacerdotal, elles
représentent donc clairement les pleins pouvoirs qu'a regus
le prétre, et non pas une étude critique de la tradition
selon les méthodes «scolastiques». Par 13, elles se trouvent
intégrées dans la théorie de I'Eglise sur le pouvoir des
clés conféré au prétre, et donc sur la pastorale. Le pluriel
qu'emploie Ia Bible pour parler des clés données au
prétre est interprété par Bernard, comme par une bonne
partie des théologiens préscolastiques de son temps,
comme «clé de la science», clavis scientiae (Lc 11, 52),
et «clé de lautorité», clavis guctoritatis — presque [OU-
jours appelée «clé du pouvoir», clavis potentige. Bernard
met ses auditeurs en garde : qu’ils ne reculent pas devant
la tiche quimpliquent ces deux clés; ce serait reculer
que de se contenter de prendre les clés ~ comme maitre
dans les Ecoles ou dans un office prébendé — sans les
assumer véritablement, ce qui signifie sans doute qu'ils
savent ce que signifient les clés mais se dérobent pourtant
aux obligations de leur exercice?

En réduisant I'utilisation des notions fondamentales de
la ‘méthode scolastique aux clés de lautorité et de ia
science détenues par le prétre, Bernard soumet la science

1. Cf Conv 32, 1. 79, p. 400: Vae vobis qui clavem tollitis non
scientiae solum, sed et auctorilatis, nec ipsi introits, et multipliciter tmpe-
ditis guos introducere debuistis! A propos de la théorle préscolastique
du pouvoir des clés conféré au préwe, of. L. HopL, Die scholastische
Literatur und die Theologle der Schitsselgewall von ihren Anfingen bis
zur ‘Summa Aurea’ des Wilhelm von Auxerre, Mimster 1960; B. TIERNEY,
Origins of Papal Infallibility, Leyde 19882

2. Conw 32, 1. 9 s, p. 400.
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scolastique des écoles a4 une critique subtile, mais vigou-
reuse. En considérant que ses auditeurs — ou plutdt ses
lecteurs, puisque toute cette critique se trouve exclusi-
vement dans le texte long élaboré ultérieurement — se
sont fermement engagés 4 étre clercs, il censure la maniére
dont ils ont jusquici eu coutume d'aborder la science et
les pouvoirs, mais sans le dire explicitement. Du reste,
les critiques de Pattitude qui a cours dans les écoles sont
généralement plutdt indirectes, par exemple quand
Bernard place la vanité de la curiosité 4 ¢dté de la glou-
tonnerle, des plaisits de la chair et de lamour des
richesses!, vices que le zéle monastique combaitait depuis
bien longtemps. La vaine curiosité est catégoriquement
condamnée par Bernard comme par les moines qui lont
précedé?; elle ne peut satisfaire ni le corps ni 'ime, et
Fhomme n'a pas de troisitme composante 4 quoi elle
puisse é&tre utile; la curiosité n’apporte qu'un réconfort
douteux et flattant la vanité, 'homme fuyant ainsi le doux
repos — la quiétude du croyant — et se plaisant 4 lin-
quiétude qu'engendre la curiosité, puisque la soif de
connaissance est en elleméme inextinguible? Ailleurs,

1. Cf ttre ancien de Cornv 13 s. (cf. SBO WV, 87 et ici p. 357, n. 4):
Appetitus gulae et libidinis actus et exitus quis babeatur, curiositatis vanitas
el amor divitiarum guem finem habeant; of. également Cong 14.

2. Cf par exemple J. LeClERcQ, Wissenschaft und Gottverlangen :
Zur Monchstheologie des Mittelalters, Dusseldodf 1963, p. 230 s
H.A. OBErMAN, «Contra vanam curiositatem», Berlin 1974; LECLERCQ,
Recueil, 1. 5, p. 319-329.

3. Conp 14, 1. 1-11, p. 358-359 . «Ces spectacles offerts par la vanita,
quels avantages le corps en retire-t-il? Et 4 I'ime, qu'apportent-ils 4 ton
avis? Car tu ne trouveras pas en 'homme un troisitme élément qui de
la curiosité tire profit. C'est une consolation tout 3 fait futile, aussi vide
que superficielle et, 4 celui qui fuit obstinément les douceurs de la
paix et se régale d'une curiosité inquidte, je ne vois rien de pire i
souhaiter que d'obtenir toujours ce quil cherche... Il est vain le mal
qu'on se donne par recherche de la vanité. »
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Bernard est tout aussi explicite dans sa mise en garde :
la curiosité — comme les séductions de la chair et Fam-
Bition dans le siécle — peut troubler la vision spirituelle
de Pame croyante!, 42 qui pourtant, pourvu qu'elle ait
«un coeur pur», il a é# promis de voir Dieu dés ici-
bas «a travers un miroir d'une fagon obscure».
"Bernard voit son jugement confirmé par lattitude de
ceux qui se refusent 4 leur véritable fonction. La philip-
pique qu'il lance vers la fin de son traité contre le mode
de vie habituel des clercs qui, infidéles a leur vocation,
convoitent une charge de prélat?, Cest-d-dire une prise
en charge des revenus et du pouvoir au sein de I'Eglise,
vaut la peine d'étre lue: c’est I'un des sommets de cet
art du style pour lequel Bernard est célébre. Il recourt
4 un vocabulaire d’associations d'idées subtiles qui mélent
de fagon pratiquement inextricable les reproches moraux
contre le comportement dépravé de ses lecteurs et contre
Jeurs ambitions au sein de TEglise, afin de fustiger les
manquements aux devoirs du prétre dans cet attachement
a des valeurs purement extéricures. Les serviteurs infi-
deles 4 la foi et de ce fait malhonnétes se voient rap-
pelés 4 l'ordre dans une abondance dallusions bibliques
qui imprégnent lécriture de Bernard ici comme ailleurs.
Cependant, quand il attaque Pumniversitas, sans vouloir
l'accuser en tant que telle3, il ne pense pas — encore —
i l'«université» de Paris, qui ne prit ce nom qu'un demi-

1. Cf. Conmv 30, 1 14-16, p. 394: «Lle regard de notre esprit est
troublé tantdt par les pieges de sa propre chair, tantdt par la curiosité
et la cupidité propres au monde.»

2. Cf. Comv 32, . 12-14, p. 400 «D'oll viennent un tel désir de
domination, une ambition si impudente, une si folle présomption
humaine?»

3. Cf. Conw 34, . 1-2, p. 406: «Je n'accuse pas tous les clercs (uni-
versitatem), mais j¢ ne peux pas non plus excuser tous les clercs.»
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siecle plus tard, 4 lorée du xm® siécle!. Dans son texte,
il entend par 13 lensemble des clercs qui se dérobent &
leur fonction véritable, s'exposant ainsi 3 ses vigoureuses
remontrances. Il confronte ces hommes qui portent Ia
tonsure, la corona cléricale, 4 ces vices répandus chez
les clercs que sont la cupidité, 'ambition, Porgueil, lin-
justice, la recherche des plaisirs?, et il leur reproche
luxure, adultére et soif de vengeance?.

Dans une attaque cinglante contre les villes de son
temps, les identifiant explicitement 4 Sodome et
Gomotrhe?, le prédicateur puise abondamment dans les
tons enflammés de sa palette pour mettre en garde ses
lecteurs, leur rappelant que Dieu abattra son chatiment
sur tous ceux qui, bien quayant la conscience i ce point
chargée, ne renoncent pas au sacerdoce. Cest pourquoi
ceux qui «n'ont pas la force de vivre dans la continence
éviteront de faire témérairement profession de perfection
et de senrbler dans le célibat®». Les clercs devraient
prendre au sérieux les engagements qu'ils ont contractés
afin que le célibat n’apparaisse pas comme une forme
de vie vaine et inauthentique. Bernard invite ses lecteurs
a fuir «le coewr de Babylone» pour chercher asile dans
les «villes de refuge», afin d'y faire pénitence pour le
passé, d'y recevoir la grice pour le présent et d’y attendre
avec conflance la gloire future® Babylone était une méta-
phore usuelle de la grande ville, et V'universitas de Paris

1. CE surtout P, MICHAUD-QUANTIN, Uriversitas. Expressions du mou-
vement communaulaire dans le Moyen Age latin, Paris 1970; pour une
synthése, cf. Olga WeyErs, Terminologie des universités au xur® siécle,
Rome 1987, en particulier p. 17-26.

Conv 34, 1. 13-16, p. 406.
Conv 34, 1. 19-22, p. 406-408.
Cony 35, p. 408 s

Conw 36, 1. 11-12, p. 410.
Conv 37, 1. 10-12, p. 412.

A
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avait déja eu 4 subir de la part dautres moines qui la
critiquaient la comparaison avec cette vision dhorreur
tirde de UAncien Testament: le monastére en tant que
lieu d'asile est également une représentation traditionnelie.
Ainsi, Bernard lance un appel 2 peine déguisé aux clercs
des écoles de Paris pour quils embrassent la vie monas-
tidue.

Apres cet éloge de la vie monastique, Bernard reprend
la louange des pacifiques déja formulée précédemment,
non sans ajouter expressément quil entend par 1a les
artisans de paix en actes et non simplement en paroles,
car, comme il le dit, il y a souvent un abime entre les
paroles et les actes'. Une fois de plus, donc, il exige le
passage des considérations théoriques 4 la mise en pra-
tique. Les derniers paragraphes du texte® sont consacrés a
Pévocation de la persévérance dans I'épreuve et la persé-
cution : avec la derniére Béatitude (Marth. 5, 10), Dieu
sépare les bergers 3 gages des véritables pasteurs. Bernard
réitére en la renforcant son exhortation et la promesse de
la persévérance dans un grand crescendo final aboutissant
a Péloge de la soif de justice, qui nous est donnée par le
Christ. C’est sur cette exhortation enflammée qu’il conclut
son appel au retournement vers Dieu adressé aux clercs.

B. Une expérience réfléchie

Le texte est entiérement congu en fonction de la situation
des auditeurs et des lecteurs, il s’adresse a des clercs qui
ont déja fait le choix du sacerdoce, mais pas de la vie
monastique, et les appelle 4 prendre maintenant une
décision, ou plutt 4 appliquer en totalité la décision qui
a déja éw prise. Sans revenir explicitement 4 la vieille

1. Conwy 37, p. 413
2. Conv 39 s., p. 415 s.
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querelle sur les mérites comparés de la vie du moine au
couvent et de la vie du prétre dans le siécle, le texte veut
rappeler fermement i ses lecteurs qu'ils se sont engagés 2
une forme de vie qui a des aspects monastiques, 4 la pau-
vreté, 4 la chasteté et 4 'obéissance; il intégre ces exi-
gences aux impératifs d'une existence dans la foi en sorte
qu’elles apparaissent comme une émanation de expérience
de foi que fait tout chrétien dans son cheminement de
véritable «retournement vers Dieu» et de conversio. C'est
ainsi que Pentrée au monastére devient la conséquence
logique de la vie chrétienne, méme si la vie dans le siécle
se voit également conférer explicitement une légitimité
- mais une légitimité moindre'. Cependant, le texte dépasse
son contexte en ce qu'il ne se contente pas de fournir,
dans une perspective purement apologétique, une justifi-
cation idéologique i une forme de vie religieuse donnée,
mais entreprend de proposer sur Pexpérience religieuse
une réflexion si générale que l'existence du sujet croyant
peut se reconnaitre dans cette description. Le rdle essentiel
dévolu 4 l'expérience religieuse dans toute la pensée de
Bernard et dans sa théologie — et pas seulement dans cet
écrit — a récemment &té mis en évidence de facon fort
convaincante?. Le traité sur La Conversion confirme
pleinement cette démarche visant 4 une compréhension
intégrale de ce qui tient profondément 4 coeur 4 Bernard.
Par son interprétation de Pexpérience religieuse fondée sur
une expérience personnelle acquise dans la vie monas-
tique, ce traité a par lui-méme un impact immédiat.

1. Cf. par exemple sa remarque a propos du remedium nupliale,
Cony 36, 1. 14-16, p. 410,

2. U. KOPF, Religidse Erfabrung in der Theologie Bernbhards von
Clairvauzx, Tibingen 1980; cf. également une bréve préseniation dans
U. Kopr, «Monastische und scholastische Theologie», dans D.R. BAUER -
G. FucHs (&d.), Bernbard von Clairvaux und der Beginn der Moderne,
Innsbruck-Vienne 1996, p. 96-135.
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-
IV. LA PRESENTE EDITION

Le texte latin est repris de Iédition critique des
SBO IV, (69-116. En 1987, Jean Leclercq a publié une liste
de corrections dans son Recueil, t. 4, p. 409-410. Nous
avons nous-méme ajouté quelques autres corrections. Voici
l'ensemble des ervata:

SBG au lieu de §, ., p. Legon corrigée
73, 13 insipiens 3, 26, 332 inspiciens
80, 4 tale est: Iam 8, 2, 344 tale est. Iam
84, 7 ratione ipsa 11, 1, 352 rationi ipsa
97, 4 amoenissum 24, 6, 378 amoenissimum
101, 13 COrpus aura 26, 28, 386 corpdra aura

Nous avons repris la division en paragraphes numé-
rotés en chiffres arabes, telle que Mabillon I'a introduite
pour son édition. Elle est devenue traditionnelle et les
références sont données souvent d’aprés elle. Nous I'avons
utilisée aussi pour tous les renvois, en précisant le numéro
de ligne selon la linéation de notre édition.

Plusieurs manuscrits présentent des capitula, c’est-a-dire
des «titres placés en téte du texte et inspirés de celui-ci’».
L’édition de J. Leclercq et de H. Rochais a repris la série
d'un manuscrit ancien, Cm (Saint-Omer 143). Nous l'avons
supprimée du texte latin, mais nous en avons donné
la traduction dans les notes. En revanche, nous avons
jalonné le texte dlautres sous-titres qui nous ont semblé
plus appropriés.

1. J. LECLERCQ, SBO IV, 67.
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AD CLERICOS DE CONVERSIONE

1. Ad audiendum, ut credimus, verbum Domini conve-
nistis®, Neque enim causa nobis alia vestrae huius tam
avidae concursionis occurrit. Approbamus utique desi-
derium hoc, et laudabili studio congaudemus. Beati enim
qui audiunt verbum Dei, sed si custodiant illud®. Beai
qui memores sunt mandatorum eius, sed ul faciant ea‘.
Nimirum verba vitae aeternae habet®, et wvenit hora
— utinam et nunc sit! — quando mortui audient vocem
eius, e qui audierint vivent®: siquidem vita in voluntate
eiust. Bt si wvultis scire, voluntas eius conversio nostra 8.
Denique ipsum audite : Numquid voluntaris meae est
mors bmpii, dicit Dominus, et non magis ul convertatur

b. Lc 11, 28 #
f. Ps. 29, 6

c. Ps. 102, 18 #
g. Cf. I Thess. 4, 3

1. a. Act. 13, 44 =
d. Jn 6, 69 # e. Jn 5, 25 #

L. Cf. Ilatrod. p. 301, o 3.

2. Ici un ttre de capitulum . «Nul ne peut se convertir au Seigneur
sans sa volonté prévenante et sans l'appel de sa voix a l'intérieur. »

3. S Verbum Domini La Parole du Seigneur joue un rile capital au
long du traité. De nombreux pasagraphes commencent pat une citation
de Vhcriture. Ces citations répondent 4 trois objectifs : 1°) eritiquer le
mode de vie du pécheur en toutes ses formes malsaines; 2°) éveiiler
fe pécheur 4 la présence et a laction divines qui ouvrent des possi-
bilités de conversion et offrent miséricorde et pardon 24 ceux qui s'en-
gagent dans cetie voie; 3°) enfin et surtout souligner la prédominance
de la gréce de Diey, car celleci précéde toujours les efforts et les

AUX CLERCS SUR LA CONVERSION:!

La PAROLE DE IDIEU ET LA CONVERSION

12, «Cest, nous voulons le croire,
pour entendre la parole du Seigneur?
que vous &tes venus ici*» : nous ne
voyons pas d’autre motif & votre affluence si fervente. Nous
approuvons d coup sr votre désir et nous nous réjouissons
avec vous de vos louables études?. «Bienheureux en effet
ceux qui entendent la parole de Dieu: pourvu qu'ils la
gardentP!» Bienheureux «ceux qui se souviennent de ses
commandements : encore faut-il qu'ils les mettent en pra-
tique». Oui, «il a les paroles de la vie éternelled» et
«I’heure vient — que n'est-elle déja li! — ol les morts enten-
dront sa voix, et ol ceux qui Pauront entendue vivront®» :
car «la vie est dans sa volontéf». Et «sa volonté, sachez-
le, c'est notre conversion®». Ecoutez-le lui-méme :
«Ma volonté peut-elle étre la mort de limpie, dit le
Seigneur, et non pas plutdt qu’il se convertisse et qu'il

L‘heure de
se convertir

combats de I'homme et leur donne seule une efficacité salvifique et
sanctifiante. Cet aspect apparait particuligrement & partir du § 12 dans
ie rappel des béatitudes.

4. D&s la premiére phrase de l'élégant topos de l'exorde, Bernard
indique que le studium peut étre louable; mais cela signifie également
qu'il peut ne pas I'gwe &'il poursuit des objectifs erronés. Cest donc
dans une intention nettement critique quil sadresse aux membres des
écoles de Paiis.
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et vivath? Ex quibus verbis evidenter agnoscimus, quoniam
vera nobis vita nonnisi in conversione est, nec aliter ad

s eam patet ingressus, dicente item Domino : Nisi conversi

Jueritis et efficiaming sicur parvuli, non intrabilis in
regnum caelorum!, Merito sane parvuli soli intrant, nam
puier parvulus minat eos), qui in hoc ipsum natus et datus
" est nobisk. Quaero igitur vocem quam audiant mortui, et

20 cum  agudierint vivant : forte enim et mortuis evange-

lizare™ necesse est. Et occurrit interim verbum breve",
sed plenum, guod os Domini locutum est®, ut Propheta
testatur :  Dixisti, ait, loquéns sine dubio ad Dominum
Deum suum : Convertimini, filii bominum?P. Nec immerito

25 sane a filiis quidem hominum videtur exigenda conversio,

peccatoribus utique necessaria. Nam supernis spiritibus ea
magis cquae rectos decet indicta laudatio? est, eodem
Propheta psallente: Lauda Deum tuum, Sion'.

2. Ceterum quod ait: Dixisti®, meo quidem judicio non
negligenter praetereundum est, nec simpliciter audiendum.
Quis enim humanis comparare audeat dictis®, quod dixisse

h. Bz, 18, 23 (Lit) i. Matth. 18, 3 joIs. 11, 6 = k Is. 9 6+
L.LJn5, 25 # m, | Pierre 4, 6 # a. Cf. Rom. 9, 28 0. Is. 40, 5
p. Ps. 89,3 q. Ps. 32,1 # r. Ps. 147, 12

2. a Ps. 89, 3 b. Cf. I Cor. 2, 13

1.* Ici et en Nat 5, 3 (SBOIV, 268, 1. 4). Bernard cite ce verset avec
trols modlifications (omission de Deus et de a piis suis, ajout de magis).
Ces particularités rapprochent quelque peu ce texte d'fz. 33, 11, ou plus
exactement de lantienne Vivo ggo, qui est chantée chaque jour en Caréme
(antienne de Piime) et que Bernard cite littéralement 12 fois. 11 est 4 noter
quen passant du «texte bref» (SBO IV, 69, 1. 15 s) 3 la «recension
longue», on passe de cette antienne 4 Ez. 18, 23 et d'une rédaction plus
séche 4 une autre qui est mieux élaborée et qui prend son public 4 partie.

2. 5 Puer parvulus, 1l s'agit évidemment de Jésus Enfant, évogué par l'an-
tienne d'entrée de la messe du jour 4 Noél. Jetée en passant, cette notation
ne suffit peut-8re pas 2 justifier Popinion de J. Leclercq selon laquelle le
texte long aurait été rédigé durant le temps de Nogl (Introduction & Cony:

PAROLE DE DIEU ET CONVERSION 327

vivel?» Ces paroles nous montrent 3 Pévidence qu'il n'y a
pour nous de vraie vie que dans la conversion. On ny
accéde que par cette voie, car le Seigheur dit encore: «Si
vOous ne vous convertissez pas et si vous ne devenez pas
comme de tout petits enfants, vous n'entrerez pas dans le
Royaume des Cieux’» Il est tout 4 fait juste que seuls les
tout-petits y entrent : «un tout petit enfant? les ménel», qui
«naquit et nous fut donné¥» dans ce but. Je cherche donc
«une voix que les morts entendent et qui les fasse vivre
quand ils l'auront entendue!»: peut-8tre faut-il en effet
«annoncer I'Bvangile méme 4 des morts™»? Bt voici qu’il
me vient 4 l'esprit une parole courte™® mais dense, «que
prononga la bouche méme du Seigneur®», ainsi que l'at-
teste le Prophéte: «Tu l'as dit» — il s'adresse sans aucun
doute 4 Dieu son Seigneur — «Convertissez-vous, fils des
hommesP.» Manifestement, il est tout 2 fait légitime d’exiger
des fils des hommes la conversion : elle est 4 tout prix néces-
saire aux pécheurs. Quant aux esprits célestes, leur revient
de préférence «la louange qui convient aux esptits droits9»,
comme le chante le méme Prophéte : «Loue ton Dieu, Sion”,»

2. D'ajlleurs, ce mot : «Tu as dit?»,
on ne peut, 4 mon avis, glisser
sur lui ni méme Pentendre dans
un sens banal. Qui, en effet, oserait comparer 4 ce
guont dit les hommes® ce que - c'est attesté — Dieu a dit?

Primauté de la
voix de Dien

SBOIV, 62, n. I}; of. I'ntrod. p. 308, et n. 1; en effet un autre exposé sur
Parvulus se lit dans un sermon de Caréme (Quad 2, 1-2, SBO IV, 359-361).

3.* «Une parole courie mais dense» : une série de paroles évangé-
fiques 4 un titre ou 4 un autre (5. 9, §; jn 5, 25; I Pierre 4, ) aboutit
a cette allusion souvent présente sous Ja plume de Bernard, par exemple
Pl4 § (SBO TV, 331, 1 15); NatV'1, 1 (SBO IV, 197, . 15); Naz 1, 1
(SBO 1v, 244, 1. 13). Le Verbe résume Dieu en un mot qui dit out de
lui. Bernard, dans ce tout, choisit ensuite trois mots dappel 3 la conversion.
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dicitur Deus? Vivus profecto est sermo Dei et efficax®,
et vox eius in magnificentia et virtuted. Denique ipse
dixit, et facta sunt®. Dixit: Fial lux, et facta est lux'.
Dixit : Convertimini®, et conversi sunt filii hominum. Ita
plane conversio animarum opus divinae vocis est, non
humanae. Simon Joanwnish, piscator hominum in hoc
ipsum vocatus' et constitutus a Domino, incassum tamen
et ipse laborans tota nocte nil capiet, donec in verbo
Domini rete iactans, concludere possit multitudinem
copiosaml. Utinam iactemus et nos in hoc verbo hodie
rete verbi, et experiamur quod scriptum est: Ecce dabit
voci suae vocem virtutis®! Si mendacium loguimur, id
plane de proprio! est. Sed et tunc forsitan nostra iudi-
cabitur vox esse, et non Domini, si quaeramius quae
nostra sunt, non quae lesu Christi™ Ceterum, etsi
loguimur iustitiam® Dei et gloriam Dei quaerimus®,
effectum tamen ab eo solo sperare, ab eo postulare
necesse est, ut voci sude vocem virtutisP accommodet.
Ad hanc ergo interiorem vocem aures cordis erigi admo-
nemus, ut loguentem Deum intus audire quam foris
hominem studeatis. Illa enim wvox magnificentiae et
virtutis, deserta concutiensd, secreta discutiens, torporem
excutiens animaruam.

¢. Hébr. 4, 12 # d. Ps. 28, 4 # e. Ps. 148, 5 f. Gen. 1, 3
o Ps. 8,3 hnz2l, 15 i Cf Mauh 4 19.21  j Lc S, 56 #
k. Ps. 67, 34 L Jn 8 44 = m. Phil. 2, 21 # n Ps. 57, 2 #

p- Ps. 67, 34 q. Ps. 28, 4. 8

o, Cf. In 5, 44

1. 5 divinae vocis non bumande. Ces mots soulignent Fefficacité de
la Parole divine {cf. l'exemplum de la péche miraculeuse). Dans la
phrase qui suit, Bernard affime quiil veut faire entendre la Parole
de Dieu, et non la sienne. Il insiste encore plus sur fa nécessité de
la grice de Dieu: c'est de lui qu'il faut auwendre l'effet (effectum)
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«Vivante 4 coup siir est la parole de Dieu, et efficace®»,
et «sa voix est pleine de splendeur et de forced». «Il dit
et les choses furent® » Il dit: «Que la lumiére soit, et la
lumigre futf.» Il dit : « Convertissez-vous®», et les enfants
des homumes se convertirent. Qui, fa conversion des dmes
est I'ceuvre de la voix divine et non d’une voix humaine!,
«Simon, fils de Jean®», avait été expressément appelé et
institué pécheur d’hommes par le Seigneur dans ce but;
et pourtant méme lui «peinera en vain toute la nuit sans
rien prendrei». Clest seulement quand «il jettera le filet
sur la parole du Seigneur, qu'il parviendra 4 capturer une
grande quantité de poissonsi». Puissions-nous aujourd’hui
nous aussi, sur cette parole, jeter le filet de la parole et
voir s'accomplir ce qui est écrit: «Voici qu’il fera de sa
voix une voix de puissance®.» Si «nous proférons un
mensonge, il ne vient que de nous!». Peut-&tre jugera-
t-on encore qu’il s'agit de notre voix et non de celle du
Seigneur si «nous recherchons notre intérét et non celui
de Jésus-Christ™». Du reste, méme si «nous préchons la
justice™» de Dieu, méme si nous recherchons la gloire
de Dieu® nous ne pouvons espérer, nous ne pouvons
anendre de résultat que de cela seul: qu’il donne «32 sa
voix d'étre une voix de puissanceP». Nous vous encou-
rageons donc A préter l'oreille de votre coeur i cette voix
intérieure, afin que vous cherchiez 4 entendre Dieu qui
patle au-dedans plutdt que Phomme qui parle au-dehors :
car elle est «voix de splendeur et de puissance, elle
ébranle les déserts9», elle débusque les repaires,
elle secoue la torpeur des 4dmes.

du désir de conversion que sa «voix» précéde toujours. Il n'y a pas
de différence entre la Parole de I'Ecriture et la lumidre intérieure :
le Fils de Dieu est 4 la fois «Parole du Pére» et rayon de lumidre
dans le cceur.
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3. Nec sane laborandum est, ut ad vocis huius perve-
niatur auditum; lahor est potius aures obfurare ne audias®,
Nimirum zox ipsa se offert, ipsa se ingerit, nec pulsare
interim cessat ad ostia® singulorum. Denique guadraginta
annis, inquit, proximus fui gewnerationi buic, et dixi:
Semper bi ervant corde®. Adhuc nobis proximus est, adhuc
loquitur, et non est forte qui audiat. Adhuc dicit: i
errant corde; adhuc Sapientia clamitat in plateis® : Redite,
praevaricatores, ad cor®. Hoc nempe initium loquendi
Domino, et hoc verbum ad omnes gui convertuntur ad
corf praecessisse videtur, et non modo revocans eos, sed
et reducens et statuens conira faciem suam® Est enim
non tantuin vox virtutis®, sed et radius lucis, annuntians
pariter hominibus peccaia eorum' et ilhuminans abscondita
tenebrarum’. Nec vero ulla internae huius vocis ac lucis
differentia est, cum unus idemque sit Dei Filius et Verbum
Patris, et splendor gloriae, sed et animae quoque sub-
stantia®, in suo quidem genere etiam ipsa spiritualis et
simplex, sine ulla distinctione sensuum, sed tota, si tamen
tota dicenda est, videns pariter et audiens videatur. Quid
enim illo agitur sive radio, sive verbo, nisi ut noverit
semetipsam? Aperitur siquidem conscientiae liber, .revol-

3. a Ps. 57, 5 #
d. Prov. 1, 20-21 (Lit,)
h. Ps. 67, 34 =

b. Apoc. 3, 20 #
e Is. 46, 8 f. Ps. 84,9
i Is. 58, 1 # j. I Cor. 4, 5

c. Ps. 94, 10 (Lit)
g Ps. 49, 21 2
k. Hébr. 1, 3 =

1. Ici un titre de capitulum - «La voix du Seigneur s'offre i tous les
hommes et sinsinue en eux: elie rend Pdme présente i elle-méme,
fiit-ce contre son gré.»

2. 5 .. labor est potius aures oblurare. Cetie remarque €tonne : Bernard
veut sans doute prévenir la résistance aux appels 4 la conversion chez
des auditeurs peu disposés 4 les entendre.

3. * Bernard cite «['invitatoire» quotidien de Matines, identique au Psautier
romain et différent du Psautier gallican. Cf. SC 414, 108, n. 2 sur SCt 3, 5.
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3. 1l ne faut certes pas beaucoup
d'efforts pour parvenir 4 entendre
cette voix: il faut bien plus d'ef-
forts pour «se boucher les oreilles? de peur d’entendre?».
Car cette voix s'offre, elle s'impose et «frappe sans reldche
a la porte®» de chacun. Le Seigneur le dit: «Pendant
quarante ans, jai été tout proche de cette génération et
jai dit: ‘Ils ont toujours le cceur égaré®.» Aujourd’hui
encore il est tout proche de nous, auvjourd’hui encore il
parle et il n'est personne peut-&ire pour entendre, Aujour-
d’hui encore il dit: «Ils ont le coeur égaré!» Aujourd’hui
encore «la Sagesse va criant sur les places®%» : «Pécheurs,
revenez a votre cceur®!» Clest par i que commence
lappel du Seigneur et cette parole adressée i tous «ceux
qui accomplissent le retour 4 leur coeur®» 'a visiblement
devancé. Et non seulement elle les rappelle mais encore
elfe les raméne «et les met face 4 eux-mémes®». Car
elle n'est pas uniquement «voix de puissance’», elle est
aussi rayon de lumiére. Elle «dénonce aux hommes leurs
péchési» «tout comme elle «manifeste les secrets des
ténébresi». Drailleurs il n'y 2 pas de différence entre la
voix et la lumiére intérieures puisque lunique et méme
Fils de Dieu est 4 la fols Verbe du Pére et «splendeur
de sa gloire¥»; I'ame aussi est, en son genre, une sub-
stance spirituelle et simple, tout entitre — si toutefois on
peut lexprimer tout entiére — capable de regard et
d'écoute, sans aucune distinction entre les sens. A quoi
sert ce rayon, ou cette parole — sinon 4 la faire se
connaitre elle-méme? Alors souvie le livie de la

Le livre de la
conscience

4. * Dans ies 4 allusions qu'il faie 4 ce versel des Proverbes,
Bernard se référe chaque fois 4 Pantienne de Magnificat Sapientia
clamital, le samedi avant le 4° dimanche d'zolt, dans la liturgie

d'avant Vatican [l
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vitur misera vitae series, tristis quaedam historia repli-
catur, illuminatur ratio, et evoluta memoria velut qui-
25 busdam eius oculis exhibetur. Utraque vero non tam ipsius
' animae est quam anima ipsa, ut eadem sit et inspiciens,
et inspecta, contra suam statuta faciem!, et violentis cui-
busdam apparitoribus immissarum utique cogitationum
» coacta, proprio interim iudicanda tribunali. Quis sane
3¢ judicium hoc sine tribulatione sustineat? Ad meipsum
anima mea turbata est™, ait Propheta Domini, et tu contra
faciem tuam sine argutione, sine turbatione, sine confu-
sione statui non posse miraris?

4. Nec a me speres audire quid in memoria tua ratio
deprehendat, quid reprehendat, quid diiudicet, quid
decernat. Applica intus auditum, reflecte oculos cordis, et
proprio disces experimento quid agatur. Newo enim scit

5 quae sunt in homine, wnisi Spiritus bominis qui in ipso
est®. Si superbia, si invidia, si avaritia, si ambitio aut
similis aliqua pestis abscondita est, vix effugere poterit
hoc examen. Si fornicatio, si rapina, si crudelitas, si fraus
ulla aut quaelibet culpa admissa, internum hunec iudicem

75 10 non latebit reus ipse, nec inficiabitur coram eo. Transiit

I Ps, 49, 21 = m. Ps. 41, 7 #
4. a. 1 Cor. 2, 11 (Patr))

1. Clest la premiére apparition de la «mémoire» dans le texte.

2. Ici un titre de capitulum : «Par cette voix, 1a raison de Iame est
capable, comme dans un livre, de percevoir tous ses propres maux,
les réprouver, les juger et les discerner.»

3. * Six fois sur sept, Bernard cite ce verset selon une tradition W
dont la principale caractéristique est de remplacer linterrogation
quis...? par la négative, nemo... Jérbme, Augustin emploient remo,
ainsi que le Ps.-VIGILE DE THAsPE, De Trinitate (une fois semo, deux
fois quis),
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conscience, le misérable enchainement dune vie se
déroule 4 nouveau, une lamentable histoire est une fois
de plus racontée, la raison est éclairée et la mémoire!,
déployée, se manifeste comme devant ses yeux. Mémoire
et raison en effet sont moins des facultés de I'dme que
I'4me elle-méme, de sorte que celle-ci est en méme temps
l'examinateur et lexaminé: elle est contrainte «a se
regarder en facel» et, pressée de tous cOtés par ses
pensées ennemies comme par des appariteurs furieux,
elle est alors condamnée 4 &tre jugée par son propre tri-
bunal. Et qui donc, en vérité, pourrait supporter sans
inquiétude un tel jugement? «En me voyant, mon ime
s'est troublée™», dit le prophéte du Seigneur. Et toi, tu
trouves étonnant de ne pouvoir te regarder en face sans
remords, sans trouble, sans confusion?

LA CONVERSION DE LA RAISON
ET LES DEUX PREMIERES BEATITUDES

42 Et n'espére pas m'entendre
dire ce que la raison surprend ou
reprend dans ta mémoire, ni ce
quelle v juge ou y condamne. Applique-toi 4 I'écoute
intérieure, regarde avec les yeux du cocur et tu apprendras
par ta propre expérience ce qu'il en est. «Personne en
effet ne sait ce qui est dans 'homme sinon l'esprit de
’homme qui est en lui*3» Si lorgueil, si l'envie, si
Pavarice, si I'ambition ou toute autre peste de méme sorte
sy sont dissimulés, il pourra difficilement se soustraire 2
un tel examen. Si la fornication, si la rapine, si la cruauté,
si quelque malhonnéteté ou une. faute quelconque y ont
été accueillies, le coupable lui-méme n’échappera pas 4
ce juge intérieur et il ne pourra nier devant lui.

L’horreur
de soi-méme
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enim velociter totus ille pruritus delectationis iniquae, et
voluptatis illecebra tota brevi finita est; sed amara
. quaedam impressit signa memoriae, sed vestigia foeda
reliquit. In illud siquidem repositorium, velut in sentinam
15 aliquam, tota decurrit abominatio, immunditia tota
defluxit. Volumen grande, cui universa inscripta sunt,
sstilo® utique veritatis. Amarum jam venter tolerat, etsi
fauces miseras brevi transitu dulcedine® quadam frivola
visum est oblectasse. Ventrem meum doleod miser, doleo
20 venttem meum. Quidni doleam ventrem memoriae, ubi
tanta congesta est putredo? Quis nostrum, fratres, exte-
riorem hanc vestem, qua tegitur, si repente obscoenis
undique sputis illitam et foedissimis quibusque sordibus
inquinatam consideret, non vehementer exhorreat, non
25 velociter exuat, non indignanter abiciat? Itaque qui non
vestem, sed semetipsum intus sub veste talem reperit, eo
amplius doleat et animo consternetur oportet, quo
propius tolerat quod exhorret. Neque enim ut tunicam
abicit suam®, sic abicere contaminata anima poterit et
30 seipsam. Denique quis in nobis est tantae patientiae et
virtutis, ut si forte, quemadmodum de Maria sorore
Moysi legitur, carnem suam subitanea quadam lepra
male candentem viderit!, aequo animo stare possit et
gratias agere Creatori? Quis vero est caro ista, nisi

b. Cf. Job 19, 23 c. Cf. Apoc. 10, 9-10 d. Jér. 4 19
e. Cf. Cant. 5, 3 (Patr) f. Cf. Nombr. 12, 10

1. 3 Volumen grande... au sens de «rouleau de parchemin» : Sur la
mémoire dans ce paragraphe, <f. PIntrod. IH, A, p. 313 et infra note
complémentaire : «Mémoire, raison et volonté dans fa Conversion»
(désormais: «n. compl.»} I, 1, p. 424-425,

2. *la fin du § 4 présente une gradation significative. Bernard compare
la corruption du pécheur d’abord 4 un vétement souillé, ensuite 4 une
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Sans doute a-t-il bien vite passé, tout ce prurit d'une
jouissance contraire au bien, et l'attrait du plaisir s'est tout
entier dissipé en un instant: mais il a imprimé dans la
mémoire comme des traces améres, mais il y a laissé d’'im-
mondes empreintes, Car dans cette réserve, comme dans
une sentine, toute l'abomination s’est déposée, et toute
Pordure s'est déversée. Enorme volume! ol tout cela a été
inscrit, et du stylet® méme de la vérité! D& Pamertume
travaille le ventre, méme si le palais — pauvre dupe -
a pu paraitre charmé, le temps d'un bref passage, par une
douceur€ futile. «J'ai mal au ventre9», pauvre de moi, ai
mal au ventre! Comment n'aurais-je pas mal au ventre de
ma mémoire, i3 ol tant de pourriture s'est accumulée?

Qui dentre nous, mes fréres, sl venait 4 voir le
vétement? pourtant tout extérieur qui le couvre maculé
de crachats répugnants et souillé d'une immonde saleté,
ne le prendrait en vif dégolit, ne se hiterait de sen
dépouiller, ne le rejetterait avec indignation? Ainsi donc,
celui qui découvre en un tel état non pas son vétement
mais lui-méme, 4 l'intérieur, sous le vétement, doit néces-
sairement en souffrir d'autant plus et en étre d’autant
plus bouleversé qu'il endure de plus prés ce qui lui
souléve le cceur. Car I'dme souillée ne pourra se rejeter
elle-méme comme on rejette une tunique?, Enfin est-l
quelqu’un parmi nous dont la fermeté et le courage soient
tels que, §'il voyait soudain sur sa chair la blancheur mal-
saine d’une lepref — comme on le dit 4 propos de Myriam,
la sceur de Moise —, il plt le supporter sans trouble et
méme en rendre grice au Créateur? Or qu'est cette chair

lepre qui détruit les chairs; en réalité, c’est 'dme qui se détruit elte-
méme : la description va de l'extéricur 4 lintérieur.

3. * Pour le début de ce verset, Bernard utilise toujours {5 fois) exti,
et non exspoliavi (Vg) Ambroise souvent, Augustin une fois ont exui.
Reindu{o) paralt étre personnel & Bernard.
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35 corruptibilis quaedam tunica, qua vestimur? Aut quid
lepra haec corporea electis omnibus aestimanda, nisi
paternae virga correptionis® et purgatio cordis? Ibi, ibi

* tribulatio vehemens et justissima causa doloris est, cum,
excitatus a somno! miserae voluptatis, interiorem coeperit

76 40 quis deprehendere lepram, quam sibi ipse multo studio
.et labore quaesivit. Licet enim wnemo oderit carnem
suam’, sed multo minus odisse poterit anima seipsam!.

5. At forte aliquemn moveat illud de Psalmo: Qui
diligit iniquitatem, odit animam suam?®. Ego autem dico :
odit et carnem. Annon odit, cui gehennae cumulos
mercatur in dies, cui secundum duritiam suam et cor

s impaenitens thesaurizat iram in die irae®? Ceterum hoc
odium tam carnis quam animae, non in affectu, sed in
effectu potius invenitur. Sic nimirum odit et phreneticus
carnem suam, cum sibi ipsi manus inferre laborat,
rationis deliberatione sopita. An vero gravior ulla phre-

10 nesis iudicatur quam impaenitentia cordis et peccandi
obstinata voluntas? Siquidem manus nefarias inicit sibi
ipsi, nec carnem, sed mentem lacerat® et corrodit. Si
vidisti hominem scalpere manus et usque ad sanguinem
confricare, evidentem habes in eo similitudinem animae

15 peccantis expressam. Cedit siquidem voluptas ilia dolori,
et succedit pruritui cruciatus. Neque id ignorabat, sed
dissimulabat ille dum scalperet. Sic laceravimus, sic

g Cf. Prov, 29, 15; cof. Ps. 44, 7 h. Cf. In 11, 11
i. Ephés, 5, 29 # j. CE Ps. 10, 6
5. a Ps. 10, 6 b. Rom. 2, 5 c. Cf. Job 13, 14

1. Ici un tiwe de capitulum en corrigeant le texte latin (Quod qui
<non> odit) : «Ou il est montré que celui qui ne hait pas liniquité
hait non seulement son dme, mais aussi sa propre chair.»

2. 3 phreneticus... Malgré ['absence de citation textuelle, on discerne
ici une allusion au démoniaque de Gérasa (Mc 5, 5). L'dme ne peut
reconpaitre la blessure qu'elle s'inflige car, comme le fils prodigue, elle
est partie «en une région lointaine» et ne peut revenir en elle-méme.
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sinon la tunique corruptible dont nous sommes revétus?
Ou comment tous les élus doivent-ils juger cette Iepre
de l1a chair sinon comme le fouet de la correction pater-
nelle® et de la purification du coeur? Voici, voici Iheure
du tourment poignant et d’une souffrance parfaitement
justifiée quand, réveille du sommeil® d'un pauvre plausn:,
’homme commence a surprendre en lui cette lépre qu'il
s'est acharné avec tant d'ardeur et de peine 4 contracter.
Car si «nul ne hait sa propre chair'», Idme poutra bien
moins encore se hair elle-mémel.

.51 Mais quelqu’un pourrait alors

Le pécheur, ennemi ..., her de ce verset du Psaume :
de lui-méme «Celui qui aime l'injustice hait son
ame® » Et moi je lui dis: Il hait aussi sa chair. Est-ce
qu'il ne la hait pas quand, jour apres jour, il lui constitue
une fortune dans la géhenne et «quand, par son endur-
cissement et par I'impénitence de son ceeur, il lui amasse
un trésor de colére pour le jour de la colére®»? Du reste,
cette haine de la chair comme de '"dme se constate moins
dans le sentiment que dans les faits. Ainsi se comporte
aussi le frénétique?: il hait assurément sa propre chair
lorsqu’il s'acharne 4 porter la main contre lui-méme, toute
réflexion raisonnable mise en sommeil. Or peut-il se voir
frénésie plus grave que l'impénitence du ceeur et I'obs-
tination dans le péché? Car lon tourne alors contre
soi-méme une main criminelle, mais ce n’est pas la chair,
c'est Pesprit que P'on lacere® et que P'on déchire. Si vous
avez vu un homme se gratter les mains et les irriter
jusquau sang, vous tenez 13 une image claire de l’ﬁme\:
pécheresse : le plaisitr céde devant la douleur et 4
la démangeaison succéde le supplice. Il ne lignorait
pas mais il le dissimufait tandis quil se grattait. Voila
comment nous avons de nos propres mains lacéré nos
malheureuses dmes, voild comment nous les avons mises
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exulceravimus propriis manibus animas infelices, nisi
quod tanto gravius, quanto excellentior est spiritualis

20 creatura, et cui difficilius medeatur. Neque id quidem

inimicitiarum studio gerimus, sed stupore quodam insen-
sibilitatis internae. Effusus siquidem animus damna
interiora non sentit, quia nec intus est, sed in ventre for-
sitan, aut sub ventre. Denique et animus quorumdam in

25 patinis, quorumdam in loculis invenitur. Ubi est thesaurus

tuus, inquit, bi est et cor tuum®. Quid vero mirum, si
propriam minime sentiat anima laesionem, quae, sui
ipsius oblita et penitus absens sibi, in longinguam

profecta est regionem©? Erit autem cum, 7 seipsam
f

30 reversda’, cognoscet quam crudeliter miserae venationis

obtentu evisceraverit semetipsam. Neque enim id sentire
poterat, dum vilem muscarum praedam desiderio captans
insatiabili, aranearum instar ex visceribus propriis
intexere retia videretur.

6. Erit autem hic reditus sine dubio vel post mortem,
cum universa, quibus ad vagandum foras et inutiliter
sese occupandum, in eam quae praeterit buius mundi
Siguram® egredi consueverat, ostia corporis clausa

d. Matth, 8, 21
G, a 1 Cor. 7, 31 #

e Lc 15 13 # £ Lc 15, 17 =

1. Cf. TErENCE, Bunuchus IV, 816 : Animus est in patinis, «Mon espril
est dans les casseroles», c’est-d-dire: «Je ne pense qu'aux repas,»

2. Ici un titte de capitulum . «Le chitiment aprés la mort, pour Fdme
comme pour fa chair, sans pénitence possible.»

3, 8 ... reditus sine dubio vel post mortem. Dans le § 6 (seulement
dans le texte long), Bernard considére d’abord I'état de I'"dime aprés
la mort. Les portes des sens étant fermées, 'dme devra bien
«revenir en elle-méme» et reconnaitre sa tragique situation: elle
éprouve le repentir, mais sans pouvoir le metire en ceuvre {(paeni-
tentiam haberi poterit, agi non poterit). L'homme restera pour
toujours «tel qu'il s'est fait fui-méme en cette vie». On notera P'ab-
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3 vif. Avec une différence : le mal est d’autant plus grand
qu'une créature spirituelle est plus excellente et donc plus
difficile 2 soigner. A vrai dire nous ne faisons pas cela
sous l'effet drune impulsion haineuse, mais comme hébétés
par une insensibilité intérieure. Car lesprit répandu au-
dehors ne sent pas les dommages intérieurs puisque lui-
méme n’est pas au-dedans mais peut-étre dans le ventre,
ou méme plus bas. Ainsi certains placent leur esprit dans
leur casserole!, d'autres dans leur cassette. « L4 o0 est ton
trésor, dit le Seigneur, 13 aussi est ton coeurd,» Faut-il
donc s'étonner si I'Ame ne sent pas sa propre blessure
quand, oublieuse de soi et tout 3 fait absente d'elle-méme,
«elle est partic pour un pays lointain®»? Mais viendra l<j,
jour oll, «revenue e€n elle-mémef», elle saura quelle C‘I'Llall,ltle
'a poussée 2 tirer de ses propres entrailles de quoi saisir
une proie dérisoire. Elle ne pouvait en effet sentir cela
dans le temps o, mue par un désir insatiable, elie guettait
une proie sans valeur, des mouches, et semblait, 4
exemple des araignées, filer une toile sécrétée par ses
propres entrailles.

62, Mais il se produira sans nul

L'enfermement doute, ce retour, au moins aprés
absolu: VEnfer 1. ., 13 quand toutes les portes
du corps — celles par ol l'dme était habituée a4 sortir
vers «ce monde dont la figure passe®», pour y vaga-
bonder au-dehors en de stériles occupations — auront
été fermées : alors elle sera contrainte 2 demeurer en

sence dallusion aux «peines purgatoires» Ou aux «feux purga-
toires» dont Bernard devait pourtant connaitre la tradition. La
seconde partie du § 6 traite de 'dme réunie i son corps apres la
résurrection, «non pour ta pénitence mais pour le chitiment», un
chitiment mérité et sans terme.




78

340 LA CONVERSION, § 6
.

> erunt, ut necessario maneat in seipsa, cui nullus jam
pateat exitus a seipsa. Verum is quidem perniciosis-
simus erit reditus, et miseria sempiterna, quando iam
* paenitentia haberi poterit, agi non poterit. Ubi enim
deerit corpus, actus non erit. Sane ubi nulla fuerit
10 actio, nec satisfactio quidem ulla poterit inveniri. Quo-
.circa paenitentiam quidem habere, dolere est; nam
paenitentiam agere, remedium doloris est. Neque enim
carenti manibus erit ultta levare cor in caelum cum
manibus®; sed quisquis ante obitum carnis non redierit
15 ad seipsum, in seipso maneat necesse est in aeternum.
Sed in quali seipso? Qualem sese fecerit in hac vita,
qualem invenerit exiens ab hac vita, nisi quod fortasse
erit nonnumquam detetior, nam melior aumquam erit,
Habet enim hoc ipsum, quod nunc ponit, quandoque
20 recipere corpus, non tamen ad paenitentiam, sed ad
poenam, ubi nimirum peccati ipsius et carnis quo-
dammodo similis videbitur esse condicio, ut quemadl-
modum culpa semper puniri poterit nec umquam
poterit expiari, sic nec in corpore aliquando tormenta
25 finiri, nec corpus ipsum exinaniri valeat in tormentis.
Merito  quidem ultio sempiterna  desaeviet, quod
numquam possit culpa deleri; nec substantia carnis
deficiet, ne simul cogatur etiam afflictio carnis ter-
minari. Haec, fratres mei, qui pavet, cavet; qui negligit,
30 incidit.

b. Lam. 3, 41

1. Le § 6 tout entier n'est conservé que dans le texte long. La fixation
irrévocable de 'état du pécheur au moment de sa mort fournit 3 Bernard
l'occasion de prononcer une mise en garde qui dépasse les idées déve-
loppées jusque-ta. Certes, dans fe § 5 du texte long, lorientation vers
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elle-méme puisqu’elle ne disposera plus d’aucune isspe
pour en sortir. En vérité, ce sera la un retour bien
funeste et un malheur éternel : elle pourra éprouver le
repentir, elle ne pourra faire "acte de pénitence. Car
quand le corps manquera, il n’y aura plus dactes. Et
quand il n'y aura plus d'action il ne pourra non plus
y avoir de réparation. Ainsi le repentir provoque\ la
souffrance; mais faire acte de pénitence est le reméde
a la souffrance. Celui qui n'a plus de mains ne pourra
plus «élever son ceeur vers le ciel dans un geste Ades
mainsP» Quiconque ne sera pas rentré en lui-méme
avant la mort charnelle demeurera nécessairement en
lui-méme pour Péternité. Mais quel lui-méme? Tel qu'il
se sera fait en cette vie, tel qu'il se trouvera 2 son
départ de cette vie et peut-ftre pire parfois, car,
meilleur, I ne le sera jamais. I devra en effet
reprendre ce corps méme qu'il dépose mainteflant, non
plus certes pour faire pénitence, mais pour &tre puni.
Alors sans doute la condition de la chair ressemblera,
si jose dire, 4 celle du péché méme: en sort.e que,
de méme que la faute pourra éire toujours punie mais
jamais expiée, de méme le tourment ne sera jamais
achevé dans le corps, ni le corps lui-méme anéanti par
la torture. Clest justice assurément qu'un chitiment
éternel s’abatte sur une faute ineffacable; et la sub-
stance de la chair ne disparaitra pas pour éviter qu'en
méme temps ne sachéve la souffrance de la chair.
Voild des maux, mes fréres, dont se garde celui qui y
prend garde. Mais celui qui n’en tient compte y
tombe®,

cette idée avait déji été accentuée, tandis que le texte bref se contente
de déplorer morbus inveteratus consuetudine, «la vieille maladie enra-
cinée en nous par I'habitude»,
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7. Ut ergo redeamus ad vocem unde processimus :
expedit nobis profecto redire ad cor?®, dum illic iter, quo
ostendat nobis salutare suumP, qui tanto studio pietatis
illuc revocat praevaricatores. Nec sentire interim pigeat
morsus vermis interni, aut periculosa quaedam animi tene-
ritudo, et perniciosa mollities persuadere queat, ut prae-
sentem velimus dissimulare molestiam. Optimum est tunc
sentiri vermem, cum possit etiam suffocari. Itaque mordeat
nunc ut moriatur, et paulatim desinat mordere mordendo.
Rodat interim putredinem, ut rodendo consumat, et ipse
quoque pariter consumatur, ne foveri incipiat in immor-
talitatem. Vermis, inquit, eorum wnon morietur, et ignis
eorum non exstinguetur®. A facie illorum morsuum quis
sustinebitd? Multiplex enim nunc consolatio arguentis
conscientiae relevat cruciatum. Benignus est Deus, qui
non patitur wnos lentari supra quam possumus®, nec
vermem hunc supra modum patitur malignari. Maximeque
inter initia conversionis olec misericordiae linit ulcera, ut
nec morbi quantitas, nec difficultas curationis ultra quam
expedit innotescat; magis autem arridere videtur facilitas
quaedam, quae postmodum evanescit, quando iam
exercitatos habenti sensust certamen forte datur, ut
vincat et discat quoniam ommnium potentior est sapientias.

7. a Is. 46, 8 # b. Ps. 49, 23 = c. Is. 66, 24
d. Cf. Ps. 147, 17 e. I Cor. 10, 13 # f. Hébr. 5, 14 #
g Sag. 10, 12 #

1. Iei un titte de capitudum . «Dans la vie présente, le ver de la
conscience doit &tre ressenti et étouffé, non pas attisé et nourri pour
la vie immortelle.»

2. % tanto studio pietatis, Le «ver de la conscience» agit douloureu-
sement dans l'dme, mais cette douleur est salutaire. En outre, Bernard
insiste ici sur «ta bonté» de Dieu qui ne permet pas que la tentation
dépasse nos forces et procure des «consolations» qui allégent les tour-
ments de la conscience, «surtout aux débuts de fa conversion». Plus loin
par contre (§ 22), il dira que la concupiscence tente plus fortement ceux
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71, Mais revenons 4 la parole dont
nous sommes pattis; il nous est assu-
rément profitable de «rentrer en
notre coeur®»; cest 13 «le chemin par ol nous montre le
salut®» celui qui rappelle les pécheurs avec une tendre
sollicitude?. Et ne regrettons pas d'éprouver pendant ce
temps-1a la morsure de ce ver intérieur. Qu'une dangereuse
faiblesse d’esprit, quune mollesse pernicieuse n’aillent pas
nous persuader de nous dissimuler 4 nous-mémes le malaise
présent! Il est excellent de sentir ce ver quand il est encore
temps de Pétouffer. Qu’il morde maintenant afin qu'il meure
et, qu'i force de mordre, il cesse de mordre. Quil ronge
notre pourriture durant cette vie afin quen la rongeant il
la détruise et en soit lui-méme également détruit; qu'en
lentretenant on ne le rende pas immortel! «Leur ver ne
mourra pas et leur feu ne s'éteindra pas®» Devant leurs
morsures qui tiendra bon? En fait, alors, bien des conso-
Jations allegent les tortures qu'infligent les reproches de la
conscience. Dieu est bon: «il ne supporte pas que nous
soyons tentés au-deld de nos forces®», ni que ce ver ne
sévisse outre mesure. C'est surtout dans les débuts de la
conversion quil enduit les plaies de Phuile de la miséri-
corde pour empécher que létendue de la maladie et la
difficulté du traitement ne se révélent 4 la conscience plus
quil ne convient: C’est plutdt une riante illusion de facilité
qui apparait pour s'évanouir par la suite «lorsqu'un combat
vigoureux est proposé 4 un homme dont les sens déja
aguerris» lui permettent de «vaincre, et d’apprendre le
pouvoir tout-puissant de la sagesse®».

Souffrance et début
de Ia conversion

qui se convertissent. Ces notations, en apparence opposées, s'expliquent
cependant par la différence des situations: au § 7, le processus de la
conversion s'engage; au § 22, aprés la révolte de la volonté, il convient
drassurer la décision de coaversion, malgré toutes les difficuités qui se
sont révélées entre temps. Dans les deux cas d'ailleurs la grice divine
est présente pour rendre effectif le mouvement du retour.
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344 LA CONVERSION, § 7-8
A

Interim sane audiens quis vocem Domini : Redite, prae-

25 wvaricatores, ad cord et tantis in interiore cubiculo

obscenitatibus deprehensis, singula quaeque rimari satagit,
et quonam haec influxerint adity, curiosus vestigator
explorat; nec difficile patet foramen, immo foramina
contuenti. Sed nec parum illi ex hac consideratione doloris

s0.accedit, cum per fenestras proprias #mors ista deprehen-

ditur introisse’. Multa siquidem admisisse videtur petu-
lantia oculorum, multa pruritus aurium, multa quogue olfa-
ciendi, gustandi tangendique voluptas. Nam  spiritualia
quidem vitia, quorum supra meminimus, difficite adhuc,

3 prout sunt, carnalis examinat, Unde fir, ut quae graviora

sunt, aut minus, aut minime sentiat, nec tam superbiae
aut invidiae quam flagitiosorum aut facinorosorum recot-
datione actuum mordeatur.

8. It ecce iterum wvox de nubibus dicens® : Peccasti,
quiesce. Et quod dicitur, tale est. lam sentina redundans
domum omnem intolerabili foetore contaminat; vanum
tibi est, dum adhuc sordes influant, exhaurire, dum peccare

5 non destiteris, paenitere. Quis enim eorum iefunia probet,
qui ad lites et contentiones ielunani, et percutiunt pugno

k. Is. 45, 8 i Jér. 9, 21 (Patr)
8. a. Matth, 17, 5 # b. Gen. 4, 7 (Patr)

L. * Bernard fait une vingtaine dallusions dans ses ceuvres i ce verset,
toujours sous forme VI #r(at). On va retrouver trois allusions aux
§8 L9 p 346 et § 11: L. 5, p. 352; | 19, p. 354, lesquelles pré-
sentent en outre des «variantes rédactionnelles» importanies; ainsi, la
«troisiéme recension», en ajoutant morfi 3 cBté de Jfenestras, rend Pal-
lusion biblique claire (SBO TV, 80, 1. 9). ~ Dans cet appel i la conversion
adress¢ 4 des étudiants, Bemard insiste moins sur la libido sciendi
(cf. ici méme «minuticux investigateur») et ses risques que sur la
volupté sous ses formes diverses. Au § 11, i évoque rapidement
fa question de cours «toute I'dme est: raison, mémoire et volonté» et
engage sans tarder la lutte contre la volonté qui infecte et la pattie
infectée de la mémoire. cf. SC 367, 334, n. 1 sur MaiV 0.
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Mais en attendant, voici quelqu'un qui est 4 'écoute de
la voix du Seigneur : «Pécheurs, rentrez en votre coeurls et
qui, découvrant tant d’immondices entassées dans le secret
de sa maison, a fort 4 faire pour scruter chaque chose une
4 une, et qui cherche, minuticux investigateur, par quelle
entrée elles se sont déversées: ce n'est pas difficile, 4 son
regard le trou est béant, que dis-e! les trous. Mais elle n'est
pas légére la souffrance qui survient en lui 4 cejtte obser-
vation, lorsquil saisit que «cette mort s'est introduite par ses
propres fenétresil»: en effet, l'effronterie du regard en a
manifestement laissé passer beaucoup, la curlosité des oreilles
beaucoup, beaucoup aussi le plaisir de I'odorat, du gofit elt
du toucher. Quant aux vices de 'esprit, dont nous avons fait
mention plus haut, il est difficile encore 4 homme charnel,
vu leur nature, de les apprécier. De li vient que les fautes
plus graves ne l'affectent que peu ou pas du tout, et quil
éprouve moins de remords au souvenir de l'orgueil et de
Penvie qu'd celui d'actes honteux ou criminels.

82 «Et voici qua nouveau une

Tentative voix, du haut des nuées, dit?»:
prématurée «Tu as péché, arréte3» En

de retournement d’autres termes: déja la fosse qui
déborde infecte toute la maison de sa puanteur intolé-
rable; 4 quoi bon vidanger tant que les saletés pénétxl'en\t
encore, 4 quoi bon, tant que tu n'as pas renqnce a
pécher, faire pénitence? Qui en effet approuverait Pat-
titude de «ceux qui plaident et chicanent tout en
jedinant, qui jouent des poings sans scrupules, en qui

2. Yo un titre de capitulum . «Certains estiment qu'il est facile a la
volonté humaine d'obéir 4 la voix divine.» .

3. * Cf. p. 370, n. 2 sur Conw 21, |. 6-7. Peccasti, qu.tesce est une for-
mulation ¥ de Gen. 4, 7. Bernard, qui l'eraploie trois fois, a pu la trouver
chez Jérdbme, Grégoire, et surtout chez Ambroise qui la cite de nom-
breuses fois. Cf. Vetus Lating, 1. 2, Beuron 1951-1954, p. 82-83.




346 LA CONVERSION, § 89
A

impie, sed et voluntates et voluptates propriae inveniuniuy
in eis®? Non tale est iciurnium quod elegi, dicit Dominus®.
_ Claude fenestras, obsera aditus, foramina obstrue dili-
10 gentet, et sic demum non subeuntibus novis, sordes poteris
expurgare vetustas. Aestimat homo facile quod iubetur
implendum, tamquam ignarus exercitii spiritualis. «Quis
.enim prohibeat, inquit, quominus imperem membris
meis?» Indicit igitur gulae iefunia, crapulam interdicit,
15 obturari praecipit awures ne audiant sanguinem®, averti
oculos ne videant vawitatern!, manus non ad avaritiam,
sed ad eleemosynam magis extendi, quibus forte et
laborem imponere velit, prohibens latrocinia, sicut scriptum
est: Qui furabatur iam non furetur, magis autem laboret
20 manibus suis gquod bonum est, ut babeat unde tribuat
necessitatem patientis,

9. Ceterum dum suas quibusque membris in hunc
modum leges promulgat et decreta proponit, interrumpunt
subito vocem iubentis ut uno impetu clamant: «Unde
haec nova religio?? Facile iubes ut libet. Sed invenietur
5 qui novis decretis obviet, qui novis legibus contradicat. »
«Quis enim ille est?» inquit. Bt illa : «Nimirum ipsa, quae
paralytica iacet in domo et male torquetur®. Ipsa est, in
cuius nos pridem deputasti obsequium, si ignoras, ad

‘¢ Is. 58, 34 & d. Is. 58, 6 (Patr) e. Is. 33, 15 #
F ps. 118, 37 # g Fphés. 4, 28 #
9. a. Cf. Act. 17, 19 b. Matth. 8, 6 #

1. * Bernard utilise trois fois le verset 3 avec volunrates (Vg), et non
voluptates (VD). Au verset 5, il écrit deux fois non tale (VD) au lieu de
numguid tale (Vg). Sagit-il d'influences patristiques ou d'adaptation sty-
listique? ~ De méme, 4 la fin de ce § 8, dans la citation d'Ephés. 4,
28, Tomission de operando, qui se rencontre chez quelques Péres, peut
ére effet du hasard ou effet linéraire.

2. Cf. JerOMmE, Contra fovinianum, PL 23, 310: Per quingue Sensus
quasi per quasdam fenestras vitiorum ad animam introitus est, «L'entrée
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subsistent clésirs et plaisirs personnels¢!»? «Tel n'est pas
le jetne que je préfere, dit le Seigneurd.». Ferme les
fenétres?, obture les acces, bouche avec soin les trous
et ainsi tu pourras, sans laisser passage i de nouvelies
ordures, éliminer les vieilles. o

L’homme juge quiil est facile d'accomplir ce qui lui es¥
ordonné, ignorant quil est du combat spirituel : «Qui
peut m'empécher, dit-il, de commander 3 mes merqbres?»
Il contraint la bouche au jelne, lui interdit 1’1vresst?,
il intime «aux oreilles de se fermer aux propos sangul-
naires¢», «aux yeux de se détourner des vains spec-
taclesf», aux mains de se tendre non pour prendre mais
plutét pour donner; peut-étre voudrait-il aussi les n}etifre
au travail en leur interdisant le vol, comme il e§t ecrltn :
«Celui qui volait, qu'il ne vole plus, qu'il empllme plutc?t
ses mains 4 un travail honnéte pour avoir de quoi subvenir
aug besoins du malheureux®.»

9. Mais tandis quil promuigue

L'attachement . o sonie leurs propres lois a

a la jouissance  j,.pe des parties de son corps
et impose des décrets, elles interrompent brutallerflen't la
voix impérieuse?, s'écriant d’'un seul &lan: «D'ol vient
cette nouvelle régie de vie?? Tu peux ordonnef ce qui
te plait. I se trouvera bien quelqu’un pour SOpposer
aux nouveaux décrets, pour résister aux nouvelles lo1§.»
«Qui est ce quelquun?», ditil. Et elles: «Clest, bii[)‘l
stir, ‘celle qui git 4 la maison, paralysée et souffrg;:ne .
A son service tu nous as mises jadis — l’as-tu oublié? —:

a i i ar autant de
des vices dans Pame se produit par les cing sens comme p

fendtres.» ) )
3.5 Sur les § 9-10, <f . compl. 1, 2: «la révolte de la volonté»,

p. 425-426.




348 LA CONVERSION, § 9-10
-

oboediendum utique concupiscentiis eius.» Expalluit miser
10 ad hanc vocem et confusus obmutuit. Awnxigbatur enim
in eo spiritus eius®. Ac membra quidem ad suam illam
infelicissimam dominam incunctanter accedunt, ut adversus
dominum crudeliter interpellent et imperia duriora cau-
sentur. Plangit gula parsimoniae sibi modum adhibitum,
13 prohibitam crapulae voluptatem. Oculus queritur indictas
lacrimas, petulantiam interdictam. Quibus haec et similia
prosequentibus  excitata et vehementer exacerbata
volunias : «Somniumne est, inquit, an fabula, quod nar-
ratis?» Tum vero opportunum suae tempus nacta queri-

82 20 moniae lingua: «Omnino, ait, sic est ut audisti. Nam et

€go a fabulis et mendaciis iussa sum reticere et nihil
deinceps nisi serium, immo et penitus necessarium loqui. »
10. Exsilit igitur vetula furens, et totius oblita languoris,
procedit horrentibus comis, veste lacera, pectore nudo,
scalpens ulcera, frendens dentibus et arescens?, atque ipsum
inficiens aerem flatibus virulentis. Quidni confundatur, si
5 quid adhuc superest rationis, ad talem miserae voluntatis
occursum et incursum? «Haec, inquit, tota est tuj coniugii
fides? Sic compateris male patienti? Usque adeo super
dolorem vulnerum meorum addere® pepercisti? Subtra-
hendum forsitan ex immoderata dote aliquid videbatur, sed

¢ Ps. 142, 4 2
10. a. Ps. 111, 10 #; Mc 9, 17 = b. Ps. 68, 27 =

L. Ici un titre de capitilum : «Comment la volonté humaine, par la
gourmandise, la curiosité et Porgueil, ainsi que par tous les sens de
la chair, résiste 2 la voix divine.»

2. % Haec tota est tui coniugil fides? Raison et volonté sont unies par
une sorte de Hen conjugal, comme l'homme et la femme dans le
mariage. Bernard emprunte sans doute i Augustin cette interprétation
allégorique, mais on la trouve déja chez Philon, Origéne et Ambroise.
Selon cette tradition, la femme représente Paffectivité, la partie pas-
sionnelle (pars concupiscentialis), qui doit &tre soumise 2 I'homme virdlis
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c'était bien pour obéir 4 ses convoitises.» Linfortuné
pilit a4 ces paroles et, abasourdi, se tut. «Tant son
esprit en était suffoquéc!» Alors les membres ne
tardent pas a4 s'approcher de leur malheureuse mai-
tresse pour en appeler violemment contre le maitre et
accuser les ordres d'étre trop durs. La bouche déplore
le régime de sobriété qu’'on lui impose et qui s'oppose
aux plaisirs de l'ivresse. L'ceil gémit des larmes pres-
crites, de leffronterie proscrite. Pendant qu’ils pour-
suivent sur le méme sujet, la volonté se redresse et
s'emporte avec véhémence: «Est-ce un réve, ce qu-e
vous racontez, ou un roman?» Alors la langue, sai-
sissant 'occasion offerte, se plaint: «Non, dit-elle, c’est
exactement ce que tu as entendu: moi aussi j'ai regu
l'ordre de renoncer 4 dire romans et mensonges, et de
ne rien prononcer dorénavant qui ne soit sérieux et
méme indispensable. »

10!, Elle surgit alors, vieille femme en furie : toute lan-
gueur cubliée, elle savance, cheveux hérissés, vétements
déchirés, poitrine nue; écorchant ses ulcéres, «grincant des
dents, la bouche séche?», elle infecte l'air de son haleinfe
empuoisonnée. Comment alors la raison, du moins ce qu'il
en reste, ne serait-elle pas confondue par un tel assaut, une
telle attague de la malheureuse volonté? «Est-ce 13, dit celle-
ci, tout le respect que tu as pour tes engagementsZ? Est—.ct:
ainsi que tu compatis & mon atroce souffrance? Voila
comment tu as évité d’«ajouter 4 la douleur de mes bles-
suresP»? Peut-étre te semblait-il nécessaire de retirer quelque

ratio. Cf. en particulier AucusTiN, Homélies sur Evangile de .5‘ Jean,
Tr. 2, 14 (BA 71, 202-203) et 15, 19 (8B4 71, 782-787, avec références
aux textes d'Augustin), ~ Dans le texte court (§ 9), les membres se
révoltent en disant qu'ils ont été donnés «a notre épouse (uxori nostlraEJ
pour satisfaire ses concupiscences». Et la vetula demand? 4 la raison
{§ 10): «Ou est ton liviet de répudiation (libellus repudii)?»
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350 LA CONVERSION, § 10
Pl

10 quid relinquitur, hoc sublato? Solum hunc languenti miserae

praestitisti, et omnia eius obsequia, quemadmodum sint
distributa, aliquando cognovisti. Nunc autem si tibi forsitan
morbi huius pessimi, quo laboro, triplex malignitas exci-
disse potuit, sed non mihi. Siquidem wvoluptuosa sum,

15 curiosa sum, ambitiosa sum, et ab hoc triplici ulcere non
. est in me sanitas a planta pedis usque ad verticem®. » Itaque

fauces, et quae obscena sunt corporis, assignata sunt
voluptati, quandoquidem velut de novo necesse est singula
recenseri. Nam curiositati pes vagus, et indisciplinatus

20 oculus famulantur. At vanitati quidem auris et lingua ser-

viunt, dum per illam impinguat capur meum oleum pec-
catoris®; per hanc ipsa suppleo quod in laudibus meis alii
minus fecisse videntur., valde enim delector et recipere ab
aliis, et, cum opportune possum, etiam tradere aliis laudes

25 meas, et meo et alieno ore semper cupiens praedicari, Cui

potissimum morbo tuum quoque ingenium plurima solet
adhibere fomenta. Porro manus ipsas, quibus est undique
liber motus, non uni specialiter alicui operi deputamus, sed
modo vanitati, modo curiositati, modo voluptati sedulum

30 satis exhibent famulatum. Quibus ita dispositis, non mihi

haec omnia vel in uno satisfacere aliquando potuerunt,
quod ron satietur oculus visu, nec auris impleatur auditu®.

c.Is. 1, 6 # d. Ps. 140, 5 # e Ecdl 1, 8 #

1. 1l s'agit du corps.

2. Bernard prend dans les lstes de vices médiévales la volupté (la
gloutonnerie et la luxure), la curiosité, l'ambition.

3. * En employant ce verset de I'Becl, Bemard remplace toujours (5 fois)
le saturatir de Vg par sati(atur) - cette substitution est Pinverse de celle quit
fait pour Eecl 5, 9 (cf. §C 393, 113, 0. 3 sur Dil 21). Pour ces deux passages
de I'Ecclésiaste, il semble bien que Bernard suive AMBROISE (De Tobia 13, 44,
CSEL 32/2, p. 543, 1. 13, ainsi que De bono mortis 7, 28; CSEL32/1, p. 728,
L. 19) et JErOME (Comen. in Bccl, 1, 8., CCL72, 256, |, 206). ~ En trois passages
de Conv (§ 10, § 15, § 26-27), Bemard répéte 19 fois satiare, alors que ses
ceuvres ne comporient que 82 fois ce verbe : le rapport est aingi 1/4 alors que
les 40 paragraphes de Conw n’occupent que 1/68° des SBO. Cest de la sorte
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chose 3 ma dot excessive? Mais si tu m’enléves ce serviteur’,
que reste-t-il? Dans ma langueur malheureuse tu ne m'as
laissé que lui et tu sais bien enfin comment ont été répartis
tous les services quil me rendait. Si, maintenant, la mali-
gnité de cette terrible maladie qui de trois maniéres? me
torture a pu peut-étre te quiiter, ce n'est pas le cas pour
moi. Mais oui, je suis marquée par la volupté, la curiosité,
lambition, et «de la plante des pieds au sommet de la téte,
ces trois plaies ne me laissent pas d’endroit sain®». De fait,
si toutefois il y a lieu de reprendre tout 4 nouveau en détai,
le gosier et les parties sexuelles du corps ont été destinés
3 la volupté, le pied vagabond et I'ceil indiscret 2 fa curiosité;
quant 4 T'oreille et 4 la langue, elles sont aux ordres de la
vanité : gréce 3 la premiére, «ma téte embaume de l'huile
du pécheur®»; par la seconde, je supplée moi-méme 2 Pin-
suffisance des louanges qu’on madresse, Car il est pour moi
délicieux autant de recevoir mes louanges des autres que,
lorsque l'occasion sy préte, de leur en faire le récit: je
désire, en effet, toujours étre au centre des discours, qu'ils
sortent de la bouche des autres ou de la mienne. Cette
maladie surtout, ton savoir-faire n’est pas en peine de lui
fournir largement de quoi s'alimenter. Quant 4 ces mains
qui ont Ia liberté de se mouvoir dans tous les sens, nous
ne leur assignons pas une seule tiche déterminée, mais c'est
tantdt 4 la vanité, tantdt 3 la curiosité, tantdt 4 la volupté
qu'elles vouent un service z€lé. Voild comment les choses
ont été réglées. Pourtant tous ces membres n'ont jamais pu,
méme sur un seul point, me donner satisfaction car «l'ceil
n'est jamais rassasié de voir, ni Poreille saturée d'entendre®3».

que Bernard presse 'étudiant parisien crouvrie les yeux sur sa propre insatis-
faction, son jnsatiabiiité, pour qu'il en vienne a la conversion. Sqmrare est
moins fréquent dans les SBO, presque absent de Cone. Augustin, ki, pour ex-
primer ce théme, se référe & dautres versets bibliques et utilise un vocabu-
laire différent (moins souvent satiare, beaucoup plus saturare).
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352 LA CONVERSION, § 10-11
A
Atque utinam inter spectandum totum aliquando corpus

fieret oculus, aut inter prandendum in fauces membra omnia

35 verterentur. Tune igitur mihi id modicum consolationis,

" quod utcumque mendico, tentas surripere? Dixit, et cum
indignatione et furore recedens : « Teneo, inquit, longumque
tenebo. »

11, fam vero rationi ipsa vexatio dat intellectum?®, tam
innotescit aliquatenus huius negotii difficultas, fam prae-
sumpta facilitas. Videt enim memoriam plenam spurci-
tiarum, videt abundantius alias atque alias influere sordes,

s videt ipsas fenestras morti patulas claudi omnino non
posse, quod adhuc praesidens voluntas languida domi-
netur, ¢ cuius ulceribus sanies universa profluxit. Videt
denique anima sese contaminatam, nec per alium, sed
per proptium corpus, nec aliunde quam a seipsa. Est

10 enim quiddam animae, sicut memoria quae inficitur, sic

voluntas ipsa quae inficit. Denique tota ipsa nihil est aliud
quam ratio, memoria et voluntas. Nunc autem et ratio
minus habens, caeca quodammodo, quod hactenus ista
non viderit, infirma omnino, quod ne agnita quidem prae-

15 valeat reparare, et memoria foedissima pariter et foeti-

dissima, et voluntas languida et horrendis ulceribus
undique scaturiens® invenitur. At ne quid ex omnibus

C11, a, Is. 28, 19 # b. Cf. II Macc, 9, 9

1. Cf. Stace, Thebais I, 429 Teneo longumaque lenebo.

2. Ici un titre de capitulum: «Pour que la raison de Iame, main-
tenant qu'elle est attaquée, soit convaincue de sa présomptueuse facifité
et confondue par la difficulié. »

3.* On trouve 1 citation et 11 allusions 4 ce verset dfsaie chez
Bernard. Celui-ci omet constamment solz et n'emploie jamais le futur
dabit de la Vg, mais 6 fois le présent dat, comme ici. 1l transforme
par 1& ce verset en un dicton, chargé de fournir une explication dans
la ligne de la psychologie de I'Ecole: comment la souffrance (vexatio)
achemine le pécheur 4 entendre (quditui) et a comprendre (fntellectum;
ici, rationd rappelle auditui par assonance, tout en comportant un sens
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Ah! si tout le corps pouvait un jour &tre ceil pour regarder,
ou si tous les membres pouvaient devenir bouche pour
gouter! Est-ce bien toi qui essaies de me ravir cette maigre
consolation que je mendie de tous cotés?» Elle dit et, se
retirant indignée et furieuse, ajoute: «Je tiens bon et je
tiendrai longtemps!!»

112 Or «voila que la rebuffade
elleeméme donne a la raison de
comprendre®3»; dés lors elle com-

mence i saisir que [Pentreprise est difficile et quelle a
présumé de sa facilité. Elle voit en effet la mémoire
remplie d'immondices, elle voit se déverser encore et
encore toutes sortes d'ordures, elle voit qu'il Jui est tout
4 fait impossible de fermer les fenétres grandes ouvertes
4 Ja mort, car, encore au pouvoir, la volonté paralysée
domine et la corruption universelle coule de ses ulcéres.
Bref, Pdme se voit contaminée, sans contact étranger
mais par son propre corps, sans autre foyer d'infection
gquelle-méme. Car la volonté qui infecte fait aussi bien
partie de I'dme que la mémoire qui est infectée. En défi-
nitive, l'dme n’est dans sa totalité rien d’autre que raison,
mémoire et volontéf Or, i présent, que trouve-t-on?
Une raison amoindrie, presque aveugle puisque, jus-
qu'ici, elle n'a pas vu cette sitnation, complétement
affaiblie puisqu'elle ne parvient pas 4 la rétablir méme
une fois reconnue; une mémoire tout aussi répugnante
gque repoussante; une volonté paralysée et sur laquelle
proliféerent® partout d’horribles plaies. Et pour que rien

La raison saisit
Pampleur du mal

voisin d'intellectus?). Une citation ad sensum de Guillaume de Saint-
Thierry est trés similaire 3 plusieurs de Bemard (e Miroir de la foi 30,
SC 301, 94).

4. 5 Bernard rappelle encore que dme «n'est pas autre chose que
raison, mémoire et volonté»; mais 4 ce moment toutes les trois se
trouvent dans une situation lamentable; cf. n. compl. I, 2, p. 426
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-

quae sunt hominis relinquatur, ipsum etiam corpus rebelle
est, et singula membra fenestrae singulae, quibus mors
intrat ad® animam, et incessanter exuberat ipsa confusio,

12. Audiat ergo anima, quaecumque efusmodi est, vocem
divinam, et audiat cum stupore et admiratione dicentem :
Beati pauperes spivitu, quoniam ipsorum est regnum cde-

. lorum®. Quis spiritu pauperior eo, qui in toto spiritu suo

N

10

15

non invenit requiem®, non invenit ubi caput reclinet*? Hoc

quoque consilium pietatis, vt qui sibj displicet, placeat Deo,
qui propriam domum odit, domum utique plenam spur-
citize et infelicitatis, invitetur ad domum gloriae, domum
non manu factam, aeternam in caelis’. Nec mirum si huius
dignationis magnitudinem expavescit, si difficile credit huic
auditui, si vehementi stupore admiratur, et ait®: Ergone
beatum hominem miseria facit? Ceterum quisquis eiusmodi
est, non diffidas. Non miseria, sed misericordia facit beatum;
sed huius propria sedes miseria est. Aut certe faciat beatum
ipsa miseria, ut humiliatio in humilitatem transeat, neces-
sitas in virtutem. Phuviam, inquit, voluntariam segregabis,
Deus, hereditati tuae; et infirmala est, tu vero perfecisti eam”.
Utilis prorsus infirmitas, quae medici manum requirit, et
salubriter a se deficit, quem perficit Deus.

c. Jér. 9, 21 (Patr)
12, a. Matth. 5, 3
d. 11 Cor, 5, 1

b. ¢f Ec 11, 24 c. Matth. 8, 20 #
e. Cf. Gen. 27, 33; cf. Rom. 10, 16 f. Ps. 67, 10

1.* Cf. p. 344, n. 1 sur Cone 7, L 31

2. Ict un titre de capitulum ; «Respiration de consolation, quand I'dme
en cet état s'entend prometire la Béatitude du Royaume céleste.»

3. 5 La proclamation des béatitudes raméne 4 I'écoute de la Parole de
Dicu {f. p. 324, n. 3). La premigre améne le pécheur 4 reconnaitre son
extréme pauvreté et 4 désirer la demeure éternelle on il trouverait le
repos. Cette pensée suscite fa crainte; il se demande comment sa misére
peut le rendre heureux. Bernard répond que cette misére appelle la misé-
ricorde, si Phumiliation conduit 3 Phumilité. Mais le pécheur obstiné semble

CONVERSION DE LA RAISON 355

de ce qui constitue '’homme ne soit en reste, le corps
est révolté, tous ses organes sont autant de «fenétres par
lesquelles Ja mort entre®l» dans I'dme et, sans reliche,
se déchaine un vrai chaos.

122 Que 'Ame donc qui se trouve
en cet état écoute la voix divine3,
quelle entende, stupéfaite et émer-
veillée : «Bienheureux les pauvres en
esptit car le Royaume des Cieux est 4 eux® » Qui est plus
pauvre en esprit que celui qui, en tout son esprit, ne trouve
nul reposP, «ne trouve nulle part ol reposer sa téte®»? Clest
1a aussi le dessein de Dieu: qui se déplait 4 lui-méme plait
4 Dieu, qui hait sa propre demeure, sordide et misérable,
en vérité sera invité i la demeure de gloire, «demeure qui
n'est pas faite de main d’homme, éternelle dans les cieux?
Rien d’étonnant si la grandeur d'une telle grice remplit {'dme
de crainte, si elle en croit difficilement ses oreilles, si, com-
pletement stupéfaite, émerveillée, elle s'écrie®: «Est-ce donc
la misére qui rend 'homme heureux?» De toute fagon, si tu

La raison et les
deux premiéres
béatitudes

»,

en es 1, ne désespére pas. Ce n'est pas la misére, cest la

miséricorde qui rend heureux, mais le lieu od elle habite
c’est la misgre. Ou du moins la misére peut rendre heureux
si Phumiliation méne a humilité et la nécessité 4 la vertu®.
«Mon Dieu, dit le Psalmiste, tu tiendras en réserve, pour ton
héritage, une pluie de grices; il étajt affaibli mais toi, tu l'as
confortéf. » Utile vraiment la faiblesse qui fait recourir au
médecin! Et c’est santé pour Phomme de perdre ses forces
quand Dieu le réconforte?.

encore incapable de réaliser cette condition. La 1° béatitude est donc une
promesse dont Feffet sera obtenu plus tard.

4. Cf. JEROME, Contra Rufinum 3, 2.

S. Aprés cette phrase, un titre de capitufum : «1l ne peut espérer ce
Royaume ceiui en qui régne encore le péché par la chair; c'est pourquoi
il faut &tre auentf 4 ce qui suit: «Bienheureux les doux, etc.»

i
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3

20 Sed quia non est via ad regnum Dei sine primitiis
regni, nec sperare potest caeleste regnum, cui nec super
~ propria membra adhuc regnare donatur, sequitur ergo vox
* dicens : Beati mites, quoniam ipsi bereditabunt terrams,
ac si evidentius dicat: «Mitiga efferos motus voluntatis,

87 25 et crudelem bestiam mansuescere cura. Ligatus es : solvere

.studeas quod rumpere omnino non possis. Eva ta est
Vim facere, aut eatenus offendere eam nullo modo prae-
valebis. »

13. Nec mora, respirans homo inter haec verba, atque
id quoque facilius reputans, licet verecundus, accedit et
delinire satagit viperam inflammatam. Arguit vitae carnalis
illecebras, et consolationes saecularis nugacitatis accusat,

5 tamquam exiguas et indignas, sed et brevissimas quoque
et perniciosissimas omnibus amatoribus suis.

«Super hoc, ait, nequam et inutiii servo? tuo ipsa fatere,
Nec enim inficiari potes, ne in modico guidem tibi uni-
versa eius obsequia satisfacere aliquando potuisse.»

10 Voluptas gutturis, quae tanti hodie aestimatur, vix duorum
obtinet latitudinem digitorum, et huius tam modicae partis
tam exigua delectatio quanta paratur sollicitudine, quantam
deinde molestiam parit? Hinc monstruosius dilatantur renes
et” humeri, hinc tumentes uteri non tam Impinguantur

- g Matth, 5, 4 (Patr)
13. a. Cf. Matth. 25, 30; of. Lc 19, 22

1. * Bernard écrit parfois bereditabunt, «ils auront en héritage», avec plu-
sieurs Péres, et non possidebunt, «... en possession», Le texie P, ici méme,
a possidebunt (SBO TV, 86, 1. 20); dans le texte bref de Conw 28, (SBO
V. 102, |. 22) la formule est Vg et fa W apparalt en variante, Cf. Adv 4,
5 (SBO TV, 185, L. 13).

2. ® Mitiga efferos motus voluntatis.. De la 2° béatitude, Bernard tire aus-
sitdt 'avertissement donné 4 la raison d’ «adoucir» son discours 4 la volonié;
cf. n. compl. I, 2, p. 427. ~ Sur «cest 13 ton Eve», of. p. 348, n. 2.

3. % La raison {cf. § 22) s’adresse alors de nouveau i «la vipére
furieuse». Ce discours se développe dans les § 13-21, Bernard y expose
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Mais parce quil nest pas de route vers le royaume de
Dieu sans prémices de royauté, que Fon ne peut esperer
le royaume du ciel si l'on n'a pu déja régner sur son
corps, la voix poursuit : «Bienheureux les doux, car ils
auront la terre en héritage®l.» Ce qui veut dire en clair:
«Adoucis Jes mouvements indomptés de la volonté?,
applique-toi 4 apprivoiser la béte sauvage. Tu es lig,
cherche 3 dénouer ce qu'il Uest impossible de rompre.
Clest 1 ton Eve. User de force ou la heurter 4 ce point,
tu n'y parviendras d'aucune maniere.»

13. Sans retard, ragaillardi par ces
paroles, et jugeant aussi cette
conduite plus aisée, 'homme?, bien
quavec timidité, s'approche et
gévertue 4 calmer cette vipere
furieuse. 11 dénonce les séductions de la chair, met en
cause les consolations frivoles du monde, infimes et viles,
drajlleurs fugaces et pernicieuses & tous CeUx qui s’y com-
plaisent!. Et, ajoute-t-il, tu 'avoues toi-méme au sujet du
serviteur mauvais et inutile?®: il n'a jamais pu te satisfaire
si peu que ce soit, malgré tous ses bons offices; U;l ne
peux dire le contraire. Le plaisir du gott, tant prisé de
nos jours, concerne un espace de deux doigts de llarge'
a peine et, pour la jouissance si limitce d'une partie si
modeste, que de soucis dans les préparatifs, que de
désastres dans les suites! Voild les reins et les épaules
qui prennent des proportions MONSLIUeuses, voila le v.entrle
qui gonfle, engraissé ou plutdt engrossé par ce qui fait

Prosopopée
de la raison et

-

son échec, vanité
des jouissances

les thémes traditionnels sur les dangers de différer la conversion :
cf. n. compl. I, 2, p. 427. .

4. Aprés cette phrase, un titre de capittsdum : «Quel est le résultat
de Pappétit de gourmandise et de l'acte libidineux, et 4 quelle fin abou-
nissent la vaine curiosité et amour des richesses.»
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)

15 quam impraegnantur a ruina, et dum carnis ohus ossa

non sustinent, etiam morbi varii generantur. Sic libidinis
. illecebrosa vorago quantis laboribus et dispendiis, interdum
" et famae vel honoris, aut etiam vitae ipsius periculo com-
paratur, ut ad modicum flagrans sulfureus vapor furentes
stimulis agat, et apum par volantum, ubi male grata mella
fuderit, nimis tenaci feriat icta corda morsu, cuius appe-
titus anxietatis et vecordiae, actus abominationis et igno-
miniae, exitus paenitudinis et verecundiae plenus esse
dignoscitur.

14. Ceterum spectacula vana, rogo, quid corpori
praestant, quidve animae conferre videntur? Nam tertiumn
nihil in homine cui curiositas prosit invenies. Frivola
prorsus et inanis ac nugatoria consolatio, et nescio quid
illi durius imprecer, quam ut semper habeat quod
requirit, qui iucundae quietis fugitans curiosa, inquie-
tudine delectatur. Liquet sane vel ex hoc ipso nihil his
omnibus delectationis inesse, quorum solus transitus
luvat, Ceterum wvanitas vanitatum® quam nihil sit, vel ex

L=]

N

10 ipso nomine manifestius indicatur. Vanus utique labor,

qui studio vanitatis assumitur. O doxa/! Doxa, ait Sapiens,
in millibus mortalium wnibil aliud quam aurium inflatio
vand! Et tamen quantam putas infelicitatern haec ipsa
non tam felix vanitas quam vana felicitas parit? Hinc

15 namque caecitas cordis, sicut scriptum est: Popule meus,

qui lte beatificant in errorem te inducunt®. Hinc cervi-

14. a, Eccl. 1, 2 b. Is. 3, 12 (Patr)

1. Cf. Bokce, De consolatione philosopbice 111 membr. 7 (éd. L. Bieler,
CCL 94, 47).

2. Les § 13-21 n'ont pas d'¢quivalent dans le texte bref.

3. Boice, De consolatione philosopbiae 1II, éd. L. Bieler, p. 45,
n. 12 (daprés EURIPIDE, Andromaque, v. 319 s.).

4. * Bernard, 4 son habitude, cite ce verset d'aie avec un texte Vi
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sa ruine, et, comme les os ne soutiennent plus le poids
des chairs, voila de plus quarrivent de multiples maladies.
De méme pour la luxure, abime de séduction: combien
il en cofite de peines et d’argent, parfois jusquau risque
d’y laisser sa réputation, son honneur ou méme sa vie,
oui, ces vapeurs sulfureuses, flammes d'un instant,
aiguilionnent ceux qu'elles égarent, ef, telles un essaim
d’abeilles? 13 o elles ont répandu un miel d'une perfide
douceur, elles frappent le coeur navré d’un mal qui ne
démordra pas de sitdt. Alors quelle découverte! Ses désirs
ne sont qu'angoisse et veulerie, ses acles, abomination
et ignominie, ses conséquences, remords et infamie.

14. Dautre part?, je te le demande, ces spectacles
offerts par la vanité, quels avantages le corps en retire-
t-il? Et 4 Jame, gquapportent-ils 3 ton avis? Car tu ne
trouveras pas en Phomme un troisiéme é€lément qui de
la curiosité tire profit. Cest une consolation tout 2 fait
futile, aussi vide que superficielle et, 2 celui qui fuit obs-
tinément les douceurs de la paix et se régale dune
curiosité inquiéte, je ne vois rien de pire 4 souhaiter que
d'obtenir toujouts ce qu'il cherche. Y elt-il 1 un plaisir,
il est clair qu'on ne peut trouver aucune jouissance véri-
table dans tout ce dont le charme n'est que de passer.

Quant 4 la «vanité des vanités®», rien n'indique mieux
son néant que son nom méme. Il est vain le mal qu'on se
donne par recherche de la vanité. «O gloire! gloire!, dit
le Sage3, pour des milliers de mortels, rien d’autre qu'un
vain bruit qui remplit leurs oreilles.» Et, au rebours, quelle
infélicité, a ton avis, nait de ce qui est moins la félicité de
la vanité que la vanité de la félicité? De I1a vient l'aveu-
glement du cceur selon Ecriture : «O mon peuple, ceux
qui te disent heureux t'entrainent dans Perreur®®.» De 12

qui parait bien lui &we propre et qui résume en quelque sorte ceux
de plusieurs Péres. Cf. SC 414, 272, n. 1 sur SCT 12, 8.
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3
cosus furor animositatis, hinc suspicionis labor anxius,
hinc livoris crudele tormentum, et cremantis invidiae
, miserior quam miserabilior cruciatus; sic divitiarum amor

by . s . ' .
20 insatiabilis longe amplius desiderio torquet animam quam

refrigeret usu suo, ulpote quarum acquisitio quidem
laboris, possessio timoris, amissio plena doloris invenitur.
Postremo ubi muliae opes, multi etiam qui comedunt
eas®, et usus quidem divitiarum apud alios, divitibus

25 solum nomen cedit et sollicitudo. Et in his omnibus pro

tam exiguis, aut magis ne exiguis quidem, sed nullis,
eam parvipendere gloriam, quam nec oculus vidit, nec
auris audivit, nec in cor bominis ascendit, quae praepa-
ravit Deus diligentibus sed, non tam insipientiae quam

30 infidelitatis esse videtur,

15. Nec immerito sane mundus hic, positus in maligno?,
vana promissione deludit animas propriae conditionis et
nobilitatis oblitas, quas non pudeat porcis in ministerio
subiugari, in desideric sociari, nec sic tamen infelici edulio

5 satiari®. Unde enim haec tanta pusillanimitas et abiectio
tam miserabilis, ut egregia creatura, capax aeternae bea-
titudinis et gloriae magni Dei®, utpote cuius sit inspira-
tione condita, similitudine insignita, cruore redempta, fide
dotata, spiritu adoptata, miseram non erubescat sub

10 putredine hac corporeorum sensuum gerere servitutem?

Merito plane ne eos quidem apprehendere potest, quae

c. Eccl. 5, 10 2
15, a. I'Jn 5, 19 #

d I Cor 2,9 =

b. Cf. Lc 15, 15-16 c. Tite 2, 13

1.* Ce texie, trés fréquent chez Bemnard et peu fixe, sapparente
plutdt 4 I Cor. 2, 9 qu'a Jsaie 64, 4 (cf. SC 393, 94, n. 2 sur Dil 14).
Ici, Bernard substitue au neutre guod de la Vg un quam, qui a pour
antécédent gloriam, adaptant ainsi cette citation % son propre texte.
Semblablement, Bernard passera, au § 16, de la destruction et de la
reconstruction des greniers du riche de Luc 12, 18 aux mémes travaux
préconisés par Horace (distruam et dirue; aedificare).
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lentétement incontrblé de la colére, de 13 linsupportable
angoisse du soupgon, de 12 le cruel tourment de l'envie et
le supplice plus misérable que pitoyable d'une haine dévo-
rante; ainsi en est-if de l'amour insatiable des richesses
dont le désir torture I'dme beaucoup plus que la jouissance
ne lapaise : que d’efforts dans leur acquisition, de craintes
dans leur possession, de douleurs dans leur perte! Enfin,
«ot1 abondent les biens, abondent ceux qui les dévorent©».
Aux autres la jouissance des richesses, aux riches rien que
le titre et les soucis. Et, en tout cela, en vue d’avantages
minimes — que dire minimes, nuls —, ne faire aucun cas
de la gloire que «l'ceil n'a pas vue, ni loreille entendue,
qui n'est pas montée au coeur de 'homme mais que Dieu
a préparée pour ceux qui laimentd'», cC'est, semble-t-il,
manquer de sagesse mais plus encore de foi,

152 I n'est pas bien difficile de
comprendre que «ce monde, au
pouvoir du malin®», trompe par de vaines promesses les
dmes si oublieuses de la noblesse propre a leur
condition qu'elles ne sentent point de honte 4 &tre assu-
jetties au service des pourceaux, 4 ressentir le méme
appétit sans pourtant se satisfaire de leur piétre nour-
riture?. Dol vient — quelle grande licheté et quelle bas-
sesse  pitoyable! — que cette créature exceptionnelle,
capable de la béatitude éternelle et «de la gloire de ce
grand Dieu®» qui l'a créée de son souffle, marquée de
sa ressemblance, rachetée de son sang, dotée de la foi,
adoptée par son esprit, d'o0 vient gu'elle ne rougisse
pas d'étre Fesclave misérable des sens corporels dans
cette pourriture qui est la ndtre? On comprend que
méme ceux-ci elle ne puisse les posséder, elle qui a

Suite : la servitude

2. Ici un titre de capitulum : «lgnoble servitude des vices, date incer-
taine de la mort et vanité des richesses entassées.»
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talem deserens sponsum, tales sequitur amatoresd, Merito
siliquas esurit et non accipit, qui porcos pascere maluit
iquam paternis epulis satiari®. Insanus siquidem labor

15 pascere sterilem quae non parit et viduae benefacere nolle,

omittere curam cordis et curam carnis agere in desiderios,
impinguare et fovere cadaver putridum, quando paulo
post vermium esca futurum nullatenus dubitatur, Nam et
servive mammondae® et avaritiam colere, quod est servitus

20 idolorum’, aut vanitatis sectari studium, prorsus degeneris

animae indicium esse quis nesciat?

16. Esto tamen magna sint et honesta quae mundus
interim amatoribus suis erogare videtur; sed infida esse
quis nesciat? Certa nimirum eorum brevitas, et ipsius
quoque brevitatis finis incertus. Saepe viventem deserunt;

5 pam morientem nec raro sequuntur. Quid vero in rebus
humanis certius morte, quid hora mortis incertius inve-
nitur? Non miseratur inopiam, non divitias reveretur, non
generi cuiuslibet, non moribus, non ipsi denique parcit
aetati, nisi quod senibus quidem in ianuis, adolescentibus

10 autern in insidiis est. Infelix proinde, qui in huius vitae

tenebris et lubrico fidens, perituram insumit operam, nec
advertit quoniam vapor est ad modicum parens?, et varitas
vanitatum®. Obtinuisti tandem, ambitiose, quam ex longo
concupieras dignitatem? Serva quod habes. Implesti, pecu-

15 niose, loculos tuos? Sollicitus esto ne perdas. Uberes

d. Cf. 0s. 2, 7
g Rom. 13, 14 =
16. a. Jac. 4, 14

e. Cf. Lc 15, 15-16. 24
h. Matth. 6, 24 =
b. Bccl 1, 2

f. Job 24, 21 #
i. Ephés. 5, 5 =

1. % On notera ici le contraste entre la noblesse de homme, desting
4 partager «la gloire de Dieu», et la servitude animale qu'entraine sa
fausse indépendance (miseram... servitutem), doublée par la servitude
spirituelle de Pavarice (idolorum servitus).

2. Ici un titre de capitulum : «les ceuvres de ce lemps sont comme
des semences de fa récompense éternelle.»

3. Cf. CickroN, De senectute XX, 74.
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quitté pareil époux pour suivre pareils amants®, On com-
prend qu'elle ait faim de caroubes et n'en regoive pas, elle
qui a préféré garder les pourceaux plutdt que se rassasier
au festin paternel®. Clest une tiche insensée d'entretenir
«une femme stérile, incapable denfanter, et de refuser
assistance i la veuve», de ne pas se soucier de son coeur
et de «se soucier de sa chair dans ses désirsé», d'en-
graisser et de choyer un cadavre pourrissant qui, aucun
doute la-dessus, ne tardera pas 4 devenir la piture des
vers. En effet, «&tre Pesclave de Mammon”», sadonner a
«l'avarice qui est service des idoles'’» ou se laisser
entrainer par la passion de la vanité, comment ignorer que
ce sont 11 les symptomes dune dme tout 4 fait dégénérée?

16% Admettons que ne man-
quent ni de grandeur, ni de
valeur, les biens que le monde semble accorder pour un
temps 4 ceux qui 'aiment; mais qui pourrait ignorer leur
fragilité? La brieveté de leur durée n'est que trop cet-
taine, incertain est le terme de cette bréve durée.
Souvent ils abandonnent 'homme de son vivant, jamais
ils ne le suivent dans la mort. Oui, que trouver en ce
monde de plus certain que la mort, de plus incertain
que l'heure de la mort?? Elle wa pas pitié de la pau-
vreté, ne respecte pas la richesse, n'épargne ni la pais-
sance, ni la vertu, ni méme l'4dge de quiconque i cela
prés que, pour les vieillards elle est sur le seuil, pour
les jeune gens elle se tient en embuscade. Malheureux
donc celui qui, plein d'assurance au milieu des ténébres
et de linconstance de la vie, s'adonne 4 une vie péris-
sable et ne remarque pas qu'«elle est la vapeur qui ne
parait qu’un instant®» et «la vanité des vanités®». As-tu,
toi Pintrigant, obtenu la dignité que tu convoitais depuis
longtemps? Garde ce que tu as. Et toi, lavaricieux,

~

as-tu rempli ton coffre? Veille 4 ne rien perdre. «Ton

Suite : Ia mort
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Sfructus attulit ager taus? Dirue horrea tua, ut maiora
aedifices®; muta quadrata rotundis, dic animae tuae : Habes
. multa bona reposita in anwnos plurimos®. Erit enim qui
dicat : Stulte, bac nocte animam tuam repetunt a te; quae

20 aulem parasti, cuius eruntc?

17. Atque utinam tantum congregata perirent, et non
deterius ipse quoque periret congregator eorum. Esset
utique tolerabilius perituro quam peremptorio insudare
labori. Nunc vero stipendia peccati mors®, et qui in carne

5 semindl, de carne mefet corruptionem®. Nec enim opera
nostra transeunt, ut videntur; sed temporalia quaeque
velut aeternitatis semina iaciuntur. Stupebit insipiens, cum
ex modico semine copiosam viderit exsurgere messem,
seu bonam, seu malam, pro diversa qualitate sementis.

10 Hoc qui cogitat, nullum omnino parvum reputat esse pec-

catum, quod futuram messem potius aestimet quam
sementem. Seminant ergo dum nesciunt, seminant dum
occultant homines iniquitatis mysteria, dum vanitatis
consilia celant, dum perambulant in tenebris negotia® tene-

15 brarum.

18. «Parietes, inquit, sunt undique : quis me videt*?»
Esto nemo te videat; non tamen nullus. Videt te malus
angelus, videt te angelus bonus, videt bonis et malis
maior angelis Deus, videt accusator, videt testium mul-

5 titudo, videt et ipse ludex, cuius oportet te assistere

c. Lc 12, 16-18 #
17. a. Rom. 6, 23
18. a. Sir. 23, 25-26 #

d. Lc 12, 19 #
b. Gal 6, 8 =

e Le 12, 20
c. Cf. Ps. 90, 6

1. Horace, Ep. 1, 1, 100 : Dirruit, dedificat, mutat gquadrata rotuncdis,
«Il démolit, bitit, fait d'un rond un caré.» Il est révélateur de voir
Bernard lier ici lallusion classique et une citation biblique.

2. Ici un tire de capituium : «1l est impossible au pécheur de rester
caché. »
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champ a-t-il rapporté une récolte abondante? Abats tes
greniers pour en construire de plus vastes®.» Construis
rond ce qui était carré!, «dis 4 ton dme: Tu as quantité
de biens en réserve pour de nombreuses années?
Viendra celui qui dit: «Insensé, cette nuit méme on va
te redemander ton 4dme; ce que tu as amassé, qui
l'aura®?»

»,

17. Ah! si ne périssaient que les
biens amassés et non pas — ce qui
est pire — celui qui les amasse! Il
serait plus acceptable de transpirer
pour un travail destiné 4 mourir plutdét qu'a donner la
mort. Mais en fait, «le salaire du péché cest la mort®»,
et «qui séme dans la chair récoltera, de la chair, la cor-
ruption®», Car nos ccuvres ne passent pas comme elles
en ont lair; tous nos actes dans le temps sont jetés
comme une semence dans léternité. Certes linsensé
s'étonnera de voir que, d'une modeste semence, léve une
abondante récolte, bonne ou mauvaise selon la qualité
opposée de la semence. Mais & 'homme sensé aucune
faute ne semble jamais insignifiante, parce qu'il envisage
la moisson future plutdt que les semailles. Les hommes
sément donc quand ils ne le savent pas, ils sément quand
ils dissimulent le mystére de leurs iniquités, quand ils
cachent leurs projets de néant, quand, dans les ténebres,
ils s’affairent 4 leurs ceuvres® de ténébres.

Conséquence :
poids éternel
de nos actes

182, «Je suis entouré de murs.
Qui me voit*?», dit l'un deux.
Aucun homme ne te voit, soit!
Mais non pas personne. Le mauvais ange te voit, le bon
ange te voit; Dieu au-dessus des bons et des mauvais
anges te voit; ton accusateur te voit, une multitude de
témoins, le Juge lui-méme au tribunal duquel tu dois

Conséquence :
Dieu voit tout
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366 LA CONVERSION, § 18-19

tribunali®, sub cuius sane oculis velle delinquere tam
insanum, quam borrendum  incidere in manus Dei
wiventis®, Noli esse securus: latent insidiae, quas latere
non possis. Latent, inquam, insidiae, quas ut deprehendere
ipse non potes, sic non potes ipse non deprehendi. Audit
plane qui plantavit aurem, et gqui finxit oculum, ipse
considerat®. Non illius Solis arcet radios maceria lapidum,
quos ipse creavit, non vel ipse corporis huius paries veri-
tatis excludit aspectum. Nulla sunt eius oculis omnia,
penetrabilior ancipiti gladio®. Ipsas quoque non modo
cernit, sed discernit cogitationum vias et medullas affec-
tionum. Denique si non totam humani cordis abyssum et
quidquid in ipso latet inspiceret et prae ipso, non ille
jam nil sibi conscius judicantis sese’ Domini sententiam
tantopere formidaret. Mibi, inquit, pro minimo est, ut a
vobis iudicer aut ab bumano die sed neque meipsum
tudico. Nibil enim wmibt comscius sum sed won in boc
tustificatus sum. Qui autem iudicat me, Dominus est®,
19. Tu si obiectu parietis, aut cuiuslibet simulationis prae-
tentu, humana frustrari posse iudicia gloriaris, certus esto,
non illum vera crimina praeterire, qui de falsis etiam
accusare criminibus consuevit. 8i tantopere eius, qui nihi-
lominus forte tuam vereatur, proximi conscientiam refor-
midas, multo minus ecs contemnas, quibus odiosa magis
iniquitas, longe amplius exsecrabilis corruptio est. 7
denique Deum won times, et solos hominum vereris?
aspectus, memor esto hominem Christum hominum facta

b. CF Act. 27, 24; <f. Rom. 14, 10
d. Ps. 93, 9 = e. Hébr. 4, 12 =
g. 1 Cor. 4, 3-4

19, a. ke 18, 4 =

c. Hébr. 10, 31 =2
f£Cf 1 Cor. 4, 34

1. Cest-d-dire le diable,
2. Clest-a-dire les anges.
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comparaltre®, sous les yeux duquel vouloir pécher est
aussi insensé qu'«il est effroyable de tomber aux mains
du Dieu vivant®», Ne va pas te croire en sécurité : il est
des pieges qui téchappent, auxquels tm ne peux
&chapper. Oui, des piéges qui t'échappent et si, toi, tu
ne peux les déjouer, eux, inévitablement se joueront de
toi. «I} a louie fine celui qui planta loreille, et celui qui
faconna Pceil a Iui-méme la vue claired.» Un mur de
pierres — quil a créées — n'arréte pas les rayons de ce
Soleil-13, et méme ce mur qu'est notre corps ne peut
intercepter le regard de la vérité. Pour le regard de Dieu
— «il est plus pénétrant que le glaive a4 double tran-
chant®» — tout cela n'est rien. Les cheminements mémes
des pensées et les sentiments jusqu’a la moelle, non seu-
lement il les voit aussi, mais il les discerne. Enfin si
Dieu ne voyait pas la profondeur de l'abime du coeur
humain et tout ce que ce coeur recéle, et cela. mieux
que lui-méme, PApdtre, bien que sa conscience ne lui
reprochit rienf, ne redouterait pas 4 ce point la sentence
du Seigneur son juge: «Pour moi, dit-il, il m'importe
fort peu d’étre jugé par vous ou par un tribunal humain,
bien plus, je ne me juge pas moi-méme. Ma conscience,
il est vrai, ne me reproche rien, mais je n'en suis pas
justifié pour autant; mon juge, c’est le Seigneur8.»

19. S8i, toi, tu te wvantes de pouvoir tromper le
jugement des hommes grice 4 Pécran d'un mur ou i
lallégation de quelque faux-semblant, sois certain qu'il
ne laissera pas passer de justes accusations celui qui a
pour habitude den lancer méme de faussesl. Si tu
redoutes tellement la clairvoyance de ton voisin qui,
sans doute, ne craint pas moins la tienne, tiens
beaucoup plus compte de ceux qui hajssent encore plus
liniquité et exécrent bien plus encore la corruption?. «Si
enfin tu ne crains pas Dieu, mais seulement le regard
des hommes?», souviens-oi que le Christ, puisqu’il est




368 LA CONVERSION, § 19-20
A

10 ignorare non posse, ut quod me coram atientare minime
prorsus auderes, multo minus audeas coram ipso, quodque
fon dico non liceret, sed nec liberet quidem praesumere
vidente conservo, inspiciente Domino vel cogitare penitus
exhorrescas. Alioquin si carnis oculum magis quam gladium,

15 qui carnes habet devorare®, formidas, et is quoque #imor
quem limes eveniet tibi, et gccidet quod wvereris. Nibil

opertum quod non reveletur, vel occultum quod won
sciaturd. Arguentur a luce in lucem® prolata opera tene-
brarum, nec modo obscenitatum abominanda secreta, sed

20 iniqua commercia venditantium sacramenta, et fraudulenta
susurria adinvenientium dolos, et iudicia subvertentium qui
novit omnia, nota faciet universis, cum coeperit scrutator
ille cordis et renum!' scrutari Jerusalem in lucernis®.

20. Quid ergo ibi facturi sunt, immo potius quid passuri,
qui crimina commiserunt, ubi audituri sunt: fe in ignem
aeternum?®, qui pietatis opera non fecerunt? Quando vero
admittetur ad nuptias®, qui nec lumbos praecinxit ut

5 abstineret a malo, nec lucernam tenuit® ut faceret bonum,
quando nec virginitatis integritas, nec lampadum claritas
solius olei poterit excusare defectum? Aut quis illos manere
credendus est cruciatus, qui in hac vita non solum mala,

b. Cf. Deut, 32, 42 ¢ Job 3, 25 = d. Lc 12, 2 #; Matth, 10,
26 # e Cf Jn 3, 20 f. Ps. 7, 10 2 g Soph. 1, 12 #
20. a. Marth. 25, 41 (Patr) b. Cf. Mauh. 25, 1-13 ¢ Cf Lc 12, 35

1. % obscenitatum abominanda secreta... Cette formule annonce les accu-
sations de sodomie, dont il sera parlé aux § 34-35; s'y ajoute ici la simonie
(«vendeurs de sacrements»}, & lagquelle le § 34 semble aussi faire allusion.

2. Ici un titre de capitulum : «Quel sera le sort de ceux qui agissent
de maniére impie, si périssent dussi ceux qui n'ont pas bien fait les
bonnes ceuvres!»

3. " fte «allez», et non discedite, «partez d'ici» (Vg). Berard paralt
suivre en cela Augustin. Cf. $C 393, 86, n. 2 sur Dif 11. Ailieurs dans Conw
20, 1. 21-22, p. 370 et 37, L. 3, p. 412, Bernard écrit paratus, 4 son ordi-
naire, €t non pragparatus (les traditions, biblique comme patristique, sont
mélangées), allusions 4 la fin du verset, «le feu préparé pour le diables.
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homme, ne peut ignorer ce que font les hommes : ainsi,
ce que tu n'oserais méme pas risquer en ma présence,
tu Poseras encore moins en la sienne et ce qui est, sans
aller jusqu'a dire défencu, mais tout juste incongru, 2
quoi tu aurais hotreur de te livrer sous Peeil d'un com-
pagnon de service, rien que d'y penser sous le regard
de Dieu te fera profondément horreur. Sinon, si t
redoutes davantage l'ceil de la chair que le glaive qui
peut déverer la chairP, «tu ressentiras encore la crainte
actuelle que tu éprouves et tu verras de plus se réaliser
ce que tu appréhendes®» «Rien de voilé qui ne soit
révélé, rien de caché qui ne soit connud.» Ftalées en
pleine lumiére, cest par la lumiére® que seront
confondues les ceuvres de ténébres: obscénités repous-
santes commises dans le secret!, mais aussi trafic frau-
duleux des vendeurs de sacrements, calomnies déloyales
des faiseurs de mensonges et de ceux qui subvertissent
fa justice, celui qui sait tout les fera connaitre 4 tous
lorsque «lui qui sonde les reins et les ceeursf» «viendra
fouiller Jérusalem avec ses torchesé».

20% Que feront donc alors, bien
plus, que souffriront ceux qui ont
commis le mal, dés qu'ils enten-
dront: «Allez au feu éternel??», a
l'adresse de ceux qui n'ont pas
accompli les oceuvres de miséricorde? Peut-on étre
admis aux noces® sans avoir ceint ses reins pour s'abs-
tenir du mal, sans avoir tenu sa Jampe allumeée®
pour accomplir fe bien, puisque ni lintégrité de la vir-
ginité, ni P'éclat des flambeaux ne pourront faire par-
donner l'unique oubli de Fhuile? Ou quel tourment
voir réserver i ceux qui, dans cette vie, commettent
non seulement le mal, mais — qui sait? — les pires for-
faits, si ceux qui ont joui des biens d'ici-bas doivent

Conséquence :
éternité du
chiatiment méme
pour les clercs
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370 LA CONVERSION, § 20-21
A
sed forte pessima perpetrant, si sic sunt cruciandi qui hic

1 bona receperint, ut in medio flammae, aestuantibus linguis,

_ne minimae quidem stillae obtinere refrigerium queant??
‘Caveamus ergo mala opera, nec includentis sagenae
fiducia, libere intra Ecclesiam delinquamus, hoc scientes,
quia non omnes quos Sggend trahit, piscatorum wvasa reci-

15 pient, sed erit cum ad [littus venerint, eligent bonos in

vasa, malos autem foras mittent®. Neque hoc contenti
lumborum cingulo, accendamus etiam lucernas nostras? et
instanter operemur bonums, cogitantes quod omnis arbor,
non modo gquae malum fecerit fructum, sed etiam quae

0 bonum non fecerit, excidetur et in ignem mittetur", illum

utique ignem aeternum, qui paratus est diabolo et angelis
eiust.

21. Ceterum sic declinemus a malo et faciamus bonwm,
ut inguiramus pacem, non gloriam perseguamur?. Illa
enim Dei est, et alteri eam non dabit. Gloriam, inquit,
meam alteri non dabo®. Et dicebat homo secundum cor®

s Dei: Nown nobis, Domine, non nobis, sed nomini tuo da
gloriam®. Recordemur etiam Scripturae dicentis : Si recte
offeras et non recte dividas, peccasti®. Recta est, fratres,
nostra illa divisio, nemo detrectet. Alioquin si cui forsitan
minus placet, sciat non nostram esse, sed angelorum.

d. Cf. Lc 16, 24-25 ¢, Marcth. 13, 47-48 =
cf. ke 12, 35 g Gal 6, 10 h. Matth. 3, 10 =
21, a. Ps. 36, 27 #; Ps. 33, 15 # b. Is. 42, 8
22 # d. Ps. 113, 9 e Gen. 4, 7 (Patr)

f. Cf. Matth. 3, 15;
i Matth. 25, 41
c. Act. 13,

1. 8 .. libere intra Ecclesiam delinguamus : sans le dire clairement, Bernard
semble viser fes clercs qui abusent de leur &tat pour se séustraire aux tri-
bunaux de la cité, bien que leurs agissements perturbent l'ordre public,

2. * Ici méme et dans Comw 8, 1, 1-2, p. 344, nous avons deux texles
Vide Genédse 4, 7 d'origine différente et qui supposent une interprétation
différente de Phébrew. Cf. Vetus Lating, t. 2, Beuron 1951-1954, p. 82-83.
Ce texte-ci, §i recte..., se trouve huit fois chez Bernard; traduction lit-
térale de la Septante, it a souvent €€ cité tout au long de la tradition

CONVERSION DE LA RAISON 371

atre torturés au point de ne pouvoir, au milieu des
flammes, recevoir sur leur langue brilante, le rafrai-
chissement méme de la plus petite goutte d’eaud?
Gardons-nous donc des ceuvres mauvaises, €t ’allons
pas, forts de la protection du ’filet qui nous enseire,
pécher hardiment au sein de PEglise! : nous le savons
bien, «les pécheurs ne mettent pas dans leurs p.amers
tous les poissons que raméne leur filet, mais un
moment viendra ou, une fois sur le rivage, ils gar-
deront les bons et rejetteront les mauvais®». Ne nous
contentons pas de ceindre ainsi nos reins, allumons
aussi nos lampes! et «soyons empressés 2 faire le
bien8» 4 la pensée que «tout arbre qui a produit de
mauvais fruits, mais aussi celui qui n'en a pas produit
de bons, sera coupé et jeté au feul», ce «feu étem_el,
qui a été préparé pour le diable et pour ses anges’'».

21. De plus, «fuyons le mal,
faisons le bien, mais pour chercher
la paix, non pour courir apies la
gloire®» : la gloire est a Dieu et il ne la donnera 2 .nl:li
autre : «Je ne donnerai ma gloire 4 nul autre®», dit-il.
Et homme «selon le coeurS» de Dieu disait: «Non, pas
4 nous, pas a nous, mais a toi ?eigneur, Ia gloired.»
Rappelons-nous aussi ce mot de PEcriture : «Si tu offres
correctement mais Si tu ne partages pas correctement, tu
es en faute€2» Correct est le partage que je viens de
faire, mes fréres, que nul ne dise le contraire! Sinon, sl
en est un a qui il déplalt, quil sache quil mest pas
de moi mais des anges. Car ce sont les anges qui, les

Conséquence :
ultime appel

patristique. Bernard, dans son contexte, argumente volontiers 4 parti.r de
recte (cf. Sent 111, 10 et 91, SBO VI-2, 75, L 5 et 140, 1. 5 avec divers
termes plus précis, dont discernere dans ces deux lieux).
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372 LA CONVERSION, § 21
3

10 Priores enim angeli cecinerunt . Gloria in excelsis Deo, el
in terra pax hominibus bondae voluntatis’, Servemus e;'go
‘\iTl vasis oleum, ne forte, quod absit, clausas iam nup-
tlarurm ianuas frustra pulsantes, verbum audiamus amarum
et deintus nobis sponsus respondeat: Nescio vosS. Adhué
15 t?men mors posita est, non modo secus iniquitatis, ste-
rilitatis, vanitatis, sed et secus introitum ipsius etiam volup-
tatis. Quocirca opus est fortitudine adversus tentamenta
Pec:‘cati, ut rugienti leoni resistamus fortes in fide®, et ignita
ipsius jacula hoc clypeo virliter repellamusi. Opus est
20 justitia, ut operemur bonuml. Opus prudentia, ne cum
fatuis virginibus reprobemur®. Opus denique temperantia
ne, voluptatibus indulgentes, audiamus aliquando quoci
miser ille, epularum . pariter et vestium splendore fnito
dum misericordiam precaretur, audivit : Memento, fili quoc,i
25 recepisti bona in vita tua, et Lazarus similiter mala -’ HUNC
autem hic consolatur, tu wvero cruciaris'. Plane térribz‘h‘s
Deus in consilits super filios bominum™! Sed si terribilis
est, etiam misericors invenitur, dum futuri formam tudicii
non occultat. Anima quae peccaverit, ipsa morietur®;
30 palmes qui fructum non fecerit, excidetur®; virgo cu;
defuerit oleum, a nuptiis excludetur, et qui bona rece-
perit in hac vita, cruciabitur in futura. Quod si forte

f. Lc 2, 14 (it

3 g CF. Matth. 25, 4. 10-12 h. I Pierre 5
89 # i Cf Ephés, 6, 16 j Gal 6, 10 k. Cf. Math. 25,
2. 12 L Lc 16, 25 (Patr) m. Ps. 65, 5 % n. Bz 18, 20

o. Cf. Jn 15, 2

1. * Chant du Gloria A Tordinaire de la messe,

.2..* RB 7, 24, ici, Bernard use de wvoluptatis, alors que dans Fautre
citation de ce passage, il use de delectationis (Natf 3, 3, SBO 1V, 259
l. 24), conforme au texte de la Régle, T , ’

3. Ici Bemard introduit explicitement les quatre vertus cardinales
- la force, la justice, la prudence et la tempérance —, utilisant ainsi un
important héritage des théories éthiques de I'Antiguité, qui &tait passé
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premiers, ont chanté: «Gloire a Dieu au plus haut des
cieux et paix sur la terre aux hommes de bonne volontéf.»

Conservons donc de lhuile dans nos vases pour éviter
de frapper en vain — ce qu'a Dieu ne plaise — aux portes
déja closes de la salle des noces et d’entendre — parole
amere — la réponse que l'époux ferait de [Pintérieur:
«Je ne vous connais pas&.»

Ajoutons toutefois que la mort est postée sur le seuil non
seulement de Tliniquité, de la stérilité, de la vanité, mais
aussi de la volupté? elle-méme. C'est pOUrquoj NOUS avons
besoin? de la force contre les assauts du péché pour que,
«forts dans la foi, nous résistions au lion rugissant®» et
repoussions 5ans faiblesse, grice a ce bouclier, ses traits
brilantsi. Nous avons besoin de la justice «pour faire le
bieni». Nous avons besoin de la prudence pour ne€ pas
encoutir le méme blame que les vierges folles®. Nous avons
besoin enfin de la tempérance de peur que, aprés nous
étre livrés aux plaisirs, nous nentendions un jour la méme
sentence que ce matheureux qui implorait miséricorde, une
fois passé le faste des festins et des vétements : «Souviens-
toi, mon fils, que tu as éte comblé de biens durant ta vie
et Lazare semblablement de maux; or maintenant, fui est
consolé et toi livré aux tourments'4.» Que vraiment «ter-
rible est Dieu dans ses desseins sur les fils des hommes™ »!
Terrible, certes, mais aussi miséricordienx puisqu’il ne cache
pas ce que sera son jugement. «I’Ame qui aura péché
mourra"»; le rameau qui maura pas procuit de fruit sera
coupé®, la vierge qui n'aura pas fait provision d’huile sera
exclue des noces, et qui aura &té comblé de biens en cette
vie maura que tourments dans la vie 3 venir. Que retombent

d'une maniére générale dans la doctrine médiévale des vertus et dans
les catalogues des vices.

4, * Augustin, Grégoire, ainsi que certains MANUSCrits de VI, ont ce
memento, que l'on trouve dans les deux seuls emplois de ce texle par
Bernard.
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374 LA CONVERSION, § 21-22
£}

contingat in uno quolibet simul haec quatuor inveniri, ea
plane extrema desperatio est.
. 22. Haec igitur et similia intus suggerit ratio voluntati,
o copiosius quo perfectius illustratione spiritus edocetur.
Felix sane, cujus voluntas sic cesserit et acquieverit consilio
rationis, ut a timore concipiens, promissionibus deinceps
5 caelestibus foveatur, et parturiar spivitum salutis®. At forte
invenietur rebellis et obstinata voluntas, nec impatiens
solum, sed et monitis peior, et minis durior, et adhibitis
acerbior blandimentis. Invenietur forsitan, quae nihil mota
suggestionibus rationis, immo et gravi commota furore
10 respondeat, dicens: « Quowusque vos patior®? Praedicatio
vestra in me non capit®. Scio quod astuti estis; sed astutia
vestra apud me locum non habet.» Forte et advocans
membra singula, solito amplius solitis iubet oboedire
concupiscentiis, nequitiis deservire. Hinc nimirum illud est
15 quod quotidianis discimus cxperimentis, eos qui converti
deliberant, tentari acrius a concupiscentia carnis, et urgeri
gravius in operibus luti et laterisY, qui Aegyprum egredi,
Pharaonem effugere moliunture,

22, a. Is. 26, 17-18 (Patr)
d Ex. 1, 14 #

b. Matth. 17, 16 #
e Cf Ex. 5, 1s.

c. Cf. Jn 8, 37

1 Ici un titre de capitulum : «A Pesprit saisi par la crainte de Dieu
et disposé 4 faire le bien, la chair résiste encore.»

2. 3 Le lecteur apprend ici que le discours des § 13-21 était adressé
par la raison 4 la volonté. Ce discours, commencé au § 13 pour dénoncer
les séductions de la chair et montrer la brieveté des consolations qu'elles
apportent, r'a pas obtenu son effet. Ici Bernard passe {rés vite sur la
possibilité d'un acquiescement rapide de fa volonté au conseil de la
raison; il insiste au contraire sur sa résistance obstinée i tous les argu-
ments : «Vos sermons n'ont aucune prise sur moi.. Je sais que vous
&tes rusés {littralement «astacieux», cest-i-dire pleins d’arguments),
mais voltre ruse n'a rien 4 faire avec moi.» Cette obstination tient sans
doute aux menaces que fa raison a proférées, sans vraiment «adoucir»
son discours. Mais elle tient aussi au fait que la raison elle-méme n'est
pas encore purifiée. Powr sadresser 4 la volonté dans Pesprit de Ia
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sur un seul étre 4 la fois ces quatre chitiments, ce serait
bien I le comble du désespoir!

22!, voila donc le genre de
réflexions que la raison? suggére inté-
rieurement 2 la volonté? et elles se
font plus abondantes au fur et 3 mesure que se perfectionne-
son instruction i la lumiére de lesprit. Heureux alors celui
dont la volonté se sera inclinée et aura consenti 4 la dir:ection
de la raison: «La crainte la fécondera; puis, réchauffée ;;ar
les promesses célestes, elle enfantera un esprit de salut?.»

Mais peut-étre la volonté se montrera-t-elle rebekl’e et
obstinée, incapable de rien supporter, et encore plus E:!etes—
table aprés les avertissements, plus intraitableA apresn les
menaces, plus irritable aprés les caresses. Peut-étre méme,
nullement émue par les suggestions de la raison, mue a}u
contraire par une furieuse exaspération, ira-t—eileb ;lfsqua
dire: «Jusqua quand dois-je vous supporter®? Yos
sermons n’ont aucune prise sur moi€. Je sais que vous (Etes
rusés mais votre ruse n'a rien & faire avec moi.» Peut-€tre
aussi qu’appelant chaque membre 4 son aicie,ﬂelle\leur
enjoint d'avoir plus que jamais 4 obéir, 4 se prfater 4 ses
convoitises, 4 ses dépravations habituelles. Ce qui exphquct
ce que nous apprend l'expérience quotidiemze: cetlx qui
décident de se convertir sont plus dprement €prouves par
la concupiscence de la chair, et sont plus brutalement bousj
culés dans «leur corvée d'argile et de briques?» ceux qui

cherchent 4 sortir I’Egypte, & échapper a Pharaon®,

Léchec
de la raison

2¢ béatitude, elie devra d'abord passer par les larmes qu'enseigne la
3¢ (§ 23) et retrouver l'acuité cle son regard; <f. n. compl EI,‘l, p. 427,
3, Berpard présente ia lutte entre la raison et la voloin.te a fa facon
dne dispute, lors de laquelle ces deux dimensions de ldime échangent
leurs arguments. . o
4.* 1l gagit 1a d'une allusion a Saife 26, 17-18, 4 partic d'un texte

fréquent chez Jérdme. CF. BpiP 2, 8 (SBO 1V, 325, L. 24).
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23. Utinam autemn qui eiusmodi est declinet impietatem,
et terribile illud profundum caveat, de quo scriptum est :
Ampius, cum venerit in profundum malorum, contemmnir®,
"Fortissima siquidem potione curatur, et periclitabitur facile,

5 nisi multa  sollicitudine  studeat medici obtemperare
consiliis, observare praccepta. Vehemens est tentatio,
proxima desperationi, nisi totum colligat, et ad mise-
randum animae suae, quam adeo miseram et miserabilem
videt, convertat affectum, et audiar vocem dicentem? .

10 Beatl qui lugent, quowiam ipsi consolabuntur<. Lugeat

abundanter, quia lugendi tempus advenit, et ad sorbendas
iuges lacrimas ista sufficiunt. Lugeat, sed non sine pie-
tatis affectu et obtentu consolationis. Consideret nullam
sibi inveniri requiem in seipso, sed omnia plena miseriae

15 et desolationis. Consideret non esse bonum in carne suad,

sed et in saeculo nequam® nihil nisi vanitatem et afflic-
tionem spiritust contineri. Consideret, inquam, nec intus,
nec subtus, nec circa se sibi occurrere consolationem, ut
vel tandem aliquando discat quaerendam sursum, et

20 desursum esse sperandam. Lugeat sane interim plangens

23. a. Prov. 18, 3 (Patr)
d. Rom. 7, 18 =

b. Apoc. 10, 4 =
e Gal 1, 4

¢. Matth. 5, 5
f. Becl 1, 14 #; 2, 17

1. Ici un titre de capitulum : «En face de ce combat, il faut pleurer;
aprés le combat, se consoler, car: Bienheureux ceux qui pleurent, etc.»

2.8 . impietatem : Ce terme 2 un sens trés fort, précisé par la citation
de Prov. 18, 3: le pécheur obstiné «se moque»; il se complait dans sa
misére, incapable de la discerner comme telle, Le reméde (porio) quion
lui propose est imbuvable pour lui. a1 voie de Iimpénitence finale est
ouverte. Clest alors qu'est entendue fa 3¢ béatitude : «Bienheureux ceux
qui pleurent, car ils seront consolés, » Cette nouveile «voix de Dicu», par
la gréice de consolation qu'elle promet, libére le chemin vers la conversion.
La consofation en cffet ne peut venir que d'en haut. Les larmes abon-
dantes, du cété de I'homme, purifient «i'ceil troublé» et rendent au regard
«l'acuité qui lui permet de se tourner vers Pinfinie sérénité de la lumi-
neuse claté». Le § 23 marque zinsi le tournant de Con.
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LA CONVERSION DE LA VOLONTE
ET LA SUITE DES BEATITUDES

231, Ah! que celui qui en est ia se
Lissue: les larmes, .., 0 de limpiété? et se garde
troisiéme béatitude du gouffre terrifiant dont il est écrit :
«L'impie une fois tombé dans le gouffre du mlal s'en
moque?3, » Traité par un remeéde brutal, il sera fac1,1<'3ment
mis en danger il ne veille avec grand soin 4 obéir aux
conseils du médecin et 4 suivre ses prescriptions. Violente
est la tentation, toute proche du désespoir, 4 moins qu’il
ne concentre toutes les ressources de son coeur pour les
consacrer 4 plaindre son dme tant il la voit pauvre et
pitoyable et «n’entende cette parole®» : « Bie.nheureux ceux
qui pleurent car ils seront consolés®d.» Quil pleur‘e abon:
damment car le moment de pleurer est arrivé, et il v a 14
motifs suffisants pour s’abreuver de larmes intarissables.
Quil pleure, mais non pas sans amour, non sans esp01:r de
consolation. Qu’il considére qu'il ne peut trouver en lui nu.!
repos, mais que tout n'est que misere et désolatiorf. Qu’q
considére que «le bien n’est pas dans sa chair®», mais au§5}
que «ce monde pervers®» ne peut renfermer que « vgmte
et affliction de Pespritf». Qu'il considére, dis-je, que ni en
lui, ni au-dessous de lui, ni autour de lui, ne peut se pré:
senter 4 lui de consolation, pour quwenfin il arrive Va
apprendre qu'il faut A coup str la chercher en haut, qu'il
faut Pespérer d’'en haut. Oui, qu'il pleure maintenant tout

3. * Bernard cite 11 fois ce texte avec malorum au lieu. de pfa::fﬂ-
torum (Vg). Plusieurs Péres: Augustin, JésOme, Fauste de Riez, Césaire
d’Arles, Grégoire ont malorum. _ . .

4, Aprés avoir élargi et développé l'argumentation de départ §ans
les chapitres 14 4 22, Bernard aborde maintenant da.ns les de\ix :«el:snons
(aprés le chapitre 12 ol il était question de la 2° béatitude) la 3 béatitude.
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bl
dolorem swum®, exitus aguarum deducat oculus etus® et
palpebra non requiescat. Nimirum purgatur lacrimis oculus
ante caligans, et acuitur visus, ut intendere possit in sere-
nissimi luminis claritatem.

24. Ex hoc sane suspiciat per foramen, Dprospiciat per can-
cellos?, praeducem radium pio sequatur obtuty, et Magorum
sedulus imitator, lumen lumine quaerat. Inveniet enim locum
tabernaculi admirabilis®, ubi panem angelorum manducet
homo®; inveniet paradisum voluptatis plantatum a Dominod,
inveniet hortum floridum et amoenissimum; inveniet refri-
gerit sedem, et dicet: «O si audiat vocem meam misera illa
voluntas, ut ingrediens videat bona, et visitet locum isturn!
Hic nimirum inveniet requiem ampliorem, et me quoque eo
minus inquietabit, quo minus inquietabitur ipsa, » Neque enim
mentitur qui dixit: Tollite tugum mewm super vos, et inve-
nietis requiem animabus vestris®, In huius fide promissionis
exacerbatam blandius alloquatur, et simulata quadam

g Cf Job 10, 20 h. Ps. 118, 136 =
24. 2, Canl. 5, 9 #; 2, 9 # b. Ps. 41, 5 =
d. Gen. 2, 8 2 e. Matth. 11, 29 =

c. Ps 77, 25 #

1. Ici un titre de capitiuium : «Apres le combat et la consolation, le
désir doit s'élever vers la contemplation des réalités célestes. »

2,5 Ex boc suspiciat per foramen... On ne voit pas bien par queile
association d'idées Bernard passe 4 I'évocation du Paradis perdu ins-
pirée par Cant. 2, 9. L'allusion aux Mages tirée de I'hymne II de Seduljus
néclaire pas non plus la tansition; celleci apparait plus nettement
dans le texte court, ol la formule si Jforte suspiciens du § 23 annonce
suspiciat per foramen du § 24. La raison, dont le regard a été purifié
par les larmes, peut maintenant retrouver le souvenir du Paradis, lieu
de repos ol s'apaiserait toute inquitude; mais cet apaisement n’est
pas assuré tant Gue la volonté tourmente la raison.

3. " Magorum... quaerat, Allusion i I'hymne Crudelis Herades de IEpi-
phanic : Jbant Magi... lumen requirunt lumine, «lis cherchent la lumigre
avec la lumiere» (cf. SBO 1V, 62, n. 1), Lhymne Crudelis Herodes Deum
(vépres de I'fipiphanie) est la suite de Phymne A solis ortu cardine
(laudes de Noél); lauteur est Sedulius (avant 450); of. Dsp 14 (1990),
col. 512.
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en déplorant sa douleur8, «que ses yeux deviennent des
sources d’eaul» et quil n'y ait nul repos pour ses pau-
piéres. Car les larmes purifient P'ceil troublé et donnent i
la vue lacuité qui lui permet de se tourner vers linfinie
sérénité de la lumineuse clarté.

248, Qu'alors «il léve les yeux vers
la fente?, qu'a travers la claire-voie
il regarde au loin®», et gu’en le fixant
avec amour il suive le rayon qui le guide, qu'en imitateur
attentif des Mages il cherche la lumiére par cette lumiére?,
Car il trouvera «le lieu de la tente merveilleuse”» on
«’homme peut se nourrir du pain des anges®», il trouvera
«le paradis de délices que le Seigneur a planté9», il trouvera
le jardin fleuri et plein d'agséments, il v trouvera le lieu
du rafraichissement et s'écriera: «Ah! si cette pauvre
volonté pouvait entendre ma voix et ainsi s'approcher pour
voir et visiter ce lieu de bonheur! Clest 13 sans doute quelle
trouvera un meilleur repos et m'inguiétera d’autant moins
gqu'elle sera elle-méme moins inquiéte. » Car il ne ment pas
celui qui a dit: «Prenez sur vous mon joug et vous {rou-
verez le repos pour vos dmes®.»

La raison et le
réveil du désir

Sur Ia foi de cette promesse, que
la raison, plus aimablement encore,
s'adresse 4 la volonté exaspérée, ct,
l'air enjoué4, lui dise en l'abordant

Reprise de Ia
prosopopéce : le
bonheur retrouvé

4. % . simulata quadam bilaritate, in spirith mansuetuding, la raiscin
commence ici un nouveau discours 4 la volonté, mais sur un ton entié-
rement différent, en suivant cette fois les suggestions de la 2° béatitude. La
colére et les menaces des paragraphes précédents font place 4 un accent
joyeux, dans la douceur et la patience. La raison n’o@opne plus mgis
suggere : elle veut émouvoir la volonté par Yévacation des joies du Paradis :
«1l nous est bon d'&tre 14.» Surtout, eile compte sur l'action de la grice de

Dieu, car I'dime a retrouvé son espérance en lui; of. n. compl II, 1. p. 428.
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hilaritate, in spiritu mansuetudinis’ eam conveniens, dicat :
15 « Cesset penitus indignatio tua8. Non ego sum qui te
offendere possim. Tuum est corpus, tuus ego ipse; non est
quod timeas, non est quod verearis. » Nec mirum, si forte
amarius adhuc reddiderit illa responsum, ut dicat quia
«multae cogitationes ad insaniam te adduxerunth.» Sus-
20 tineat interim aequanimiter, ac dissimulet omnino quod
agitur, donec inter loquendum inducens alia pro aliis,
opportune aliquando inferat, dicens : «Inveni hodie hortum
pulcherrimum et amoenissimum locum. Bonwum esset illic
nos esse'; nam et tibi nocet in hoc lecto aegritudinis, in
25 hoc doloris strato versari, in hoc cubili tuo gravi corde
compungij » Aderit Dominus quaerenti se, animae speranti
in se*; aderit votis supplicibus, et verbis eius efficaciam
m1mstrablt. Excitabitur desiderium voluntatis, et non modo
videre locum, sed et introire paulatim, et mansionem inibi
30 facere! concupiscat.

25. Nec vero locum reputes cotporalem paradisum hunc
voluptatis internae. Non pedibus in hunc hortum, sed
affectibus introitur. Nec terrenarum tibi commendatur
arborum copia, sed virtutum utique spiritualium iucunda

5 decoraque plantatio® Hortus conclusus, ubi fons signatus®
in quatuor capita derivatur®, et ex una sapientize vena
virtus quadripartita procedit. Splendidissima quoque inibi
lilia vernant et, dum flores apparens, etiam vox turturis
auditur®. Iilic nardus sponsae fragrantissimum praestat

10 odorem, et cetera quoque aromata fluunt, austro spirante,

£. 1 Cor. 4, 21 = g Gen 27, 45 # h. Cf. Act. 26, 24
i. Matth. 17, 4 = jo CEf Ps. 4,3.5 k. Lam. 3, 25 l. Jn 14, 23 #
25. a. Cf. Ps. 146, 1 b. Cant. 4, 12 = c. Cf. Gen. 2, 10

d. Cf. Cant. 2, 1 ete. e Cant 2, 12 2

1. Ici un titre de capitulym ; «Dans cette contemplation, il faut rester
en repos, et de son golt se délecter et s'instruire.»
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«dans un esprit de douceurf»: «Laisse 1a toute indi-
gnation8!’ Ce n'est pas moi qui pourrais te faire souffrir.
Le corps est 4 toi, moi-méme je suis 4 toi. Tu n'as rien
i craindre, rien 4 redouter.» Il se pourrait bien que la
volonté lui répondit avec encore plus d'aigreur: «Tu es
devenue folle avec toutes tes réflexions™ » Qu'elle le sup-
porte d’'abord avec calme, qu'elle fasse comme si de rien
n'était, jusqu'd ce que, changeant de sujet de conver-
sation, elle saisisse Poccasion de lui dire: «J’ai découvert
aujourd’hui le plus beau des jardins, le lieu le plus
agréable, ‘Comme il nous serait bon d’étre 1ail' Car 4 toi
non plus il ne te vaut rien de te retourner sur ce lit de
fidvre, sur cette couche de douleurs, de subir dans cette
chambre les élancements de ton coeur accablél.» «Le Sei-
gneur répondra 4 celui qui le cherche, 4 'dme qui espére
en luik», il répondra 4 ses veoeux suppliants et rendra
ses paroles efficaces. Alors s'éveillera le désir de la
volonté : quelle brile de voir ce lieu, mais aussi de s’y
introduire peu 4 peu et «d'y faire sa demeure!

251, Mais ne prends pas pour un lieu matériel ce
paradis des délices intérieures?. On n’entre pas dans ce
jardin avec les pieds mais avec les mouvements du coeut.
Ce n'est pas la luxuriance d'arbres tertestres qui le met
en valeur 4 tes yeux, mais bien la plantation pleine d'agré-
ments et de beauté? des vertus spirituelles. «Jardin fermé
ou la fontaine scelléeP» se divise en quatre ruisseaux®,
ou, de l'unique source de la sagesse, prennent leur cours
quatre vertus. 1d s'épanouit au printemps la magnificence
des lisd et «leur floraison s’y accompagne du chant de
la tourterelle®». Li le parfum de l'épouse libére ses plus
suaves fragrances. Li s'exhalent tous les arbmes au souffle

»,

2. ® Sur le Paradis spirituel accessible en cette vie, cf. n. compl. 1,
1, p. 428. On trouve une bréve description de ce Paradis en Div
117 (SBO VI-1, 394-395).
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aquilone fugatof. Ibi media est arbor vitae, malus ilfa de
Cantico, cunctis pretiosior lignis silvarum, cuius et umbra
sponsam refrigerat, et fructus dulcis gutturi eius®. Ibi conti-
nentiae nitor, et sincerae veritatis intuitus oculis cordis
irradiat; auditui quoque dat gaudium et laetitiam" dul-
cissima wvox' consolatoris interni. Ibi quibusdam spei
naribus influit iucundissimus odor agri plemi, cui bene-
dixit Dominusl. Ibi avidissime praelibantur incomparabiles
deliciae caritatis et, succisis spinis ac vepribus®, quibus
antea pungebatur, unctione misericordiae perfusus animus
in conscientia bona feliciter requiescit. Quae quidem non
inter vitae aeternae praemia, sed inter temporalis militiae
stipendia deputantur, nec ad futuram pertinent, sed ad
eam magis, quae nunc est, Ecclesiae promissionem!. Hoc
enim centuplum est, quod in hoc saeculo™ saeculi
contemptoribus exhibetur. Nec tibi iilud nostro speraveris
eloquio commendandum. Solus est Spiritus qui revelat®:
sine causa paginam consulis; experientiam magis require.
Sapientia est, cuius pretium nescit bomo. De occultis tra-
bitur, nec in terra suaviter viventium invenitur® ista sua-
vitas. Nimirum suavitas Domini est: nisi gustaveris, non
videbis. Gusiate, inquit, et videte quoniam suavis est
DominusP. Manna absconditum est, nomen novum est,
quod nemo scit nisi qui accipitd. Non illud eruditio, sed

f. Cf. Cant. 1, 11; 1, 2; 4, 16 g Cf Gen. 2, 9; Cant. 2, 3
h. Ps. 50, 10 = i Cant. 2, 14 # j. Gen. 27, 27 (Lit)

k. Is. 10, 17 # l. Cf. Gal. 4, 23. 25 m. Cf. Matth. 19, 29;
of. Lo 18, 30 n Cf. I Cor. 2, 10 o. Job 28, 12-13, 18
q. Apoc. 2, 17 #

p. Ps. 33, 0

1. * Pleni est ajouté 4 agri, cotnme toujours chez Bernard et comme
dans le répons Fcce odor du 2° dimanche de Caréme. Cf. SC 367, 86,
n. 2 sur Tpl 13.
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de la brise, loin de l'aquilonf. Au centre séleve l'atbre
de vie, le pommier du Cantigue, plus précieux que tous
les arbres des forts: son ombre rafraichit Pépouse et
son fruit est doux 2 ses lévres®. La l'éclat de la pureté
et la pleine vision de la vérité illuminent les yeux du
coeur; et «la voix si doucei» du consolateur de I'dme
«remplit son oreille de joie et d’allégresse®». 1i monte
si agréablement, pour ainsi dire aux narines de lespé-
rance, «lodeur d’'un champ fertile! béni par le Seigneur!».
L3 on gofite d'avance avec avidité les délices incompa-
rables de la charité et dme, «aprés avoir rasé épines et
roncesk» qui la déchiraient auparavant, inondée par
lonction de la miséricorde, repose dans le bonheur d'une
conscience en paix. :

Il ne s'agit pas de biens relevant des récompenses de
la vie éternelle mais du salaire des combats temporels :
ils ne concernent pas une promesse future mais bien
pludt la promesse faite maintenant 4 I'Eglise!. Cest 1
en effet le centuple offert en ce siécle™ a ceux qui
méprisent le siécle. Nattends pas que mon éloquence
puisse lui donner du prix 4 tes yeux: seul PEsprit Saint
peut le révéler®. En vain tu consultes les livres, cherche
plutét Pexpérience. «Cest la sagesse dont 'homme ignore
le prix. On la tire des profondeurs cachées et, cette
douceur, on ne la découvre pas sur la terre de ceux qui
vivent dans les douceurs®» car c’est la douceur de Dieu?:
4 moins de la goliter tu ne la verras pas. «Goltez, est-
il dit, et voyez comme est doux le SeigneurP.» «Clest la
manne cachée, le nom nouveau que nul ne connait sinon
celui qui le recoitd»; ce n'est pas linstruction «mais

2. ¥ Sapientia... nimirum suavitas Domini est. La sagesse est ici com-
prise en association avec le terme sapor. Cette idée se trouvait déj
chez Grégoire le Grand et Isidore de Séville; on la retrouve plusieurs
fois chez Bemard; cf. art. «Sagesse», DSp 14 (1990), col. 106-107.
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100 35 unctio docet”, nec scientia, sed conscientia comprehendit.

Sanctum est, margaritae® sunt, nec faciet ipse quod pro-
hlbet qui cogpit facere et docere'. Neque enim canes aut
porcos jam reputat, quos prioribus abrenuntiantes faci-
noribus atque flagitiis etiam consolatur per Apostolum,
dicens : Haec quidem fuistis, sed abluii estis, sed sancti-
Jficati estisV. ‘Tantum caveat, ne revertatur canis ad
vomitum vel sus lota ad volutabrum luti¥.

26. In huius igitur ostio paradisi divini susurri vox
auditur?, sacratissimum secretissimumgue consilium, quod
absconditum est a sapientibus et prudentibus, parvulis reve-
latur®, Cuius sane vocis auditum non sola iam ratio capit,
sed gratanter eum communicat etiam voluntati. Beafi qui
esuriunt et sitiunt justitiam, quoniam ipsi saturabuniure®.
Altissimum plane consilium, et inaestimabile sacramentum.
Fidelis sermo et ommi acceptione dignus’, qui de caelo
nobis a regalibus sedibus venit®. Facta est enim valida
fames in terra, et omnes iam non egere coepimus’, sed
ad extremam devenimus egestatem. Denique et comparali
sumus tumentis insipientibus, et similes facti sumus illis8
etiam porcorum siliquas insatiabiliter esurimus".  Qui
Pecuniam difigit, non satiatur’; qui luxuriam, non satiatur;

r. I Jn 2, 27 = s. Cf. Matth. 7, 6 t. Act, 1, 1 #
u. I Cor. 6, 11 # v. Il Pierre 2, 22 #

26. a. Cf. Gen. 3, 8; cf. Cant. 2, 12 b. Matth. 11, 25 # ¢. Matth.
5, 6 d. I Tim, 1, 15 e. Sag. 18, 15 (Lit) f. Cf. 1c 15, 14
g Ps. 48, 13 # h. Cf Le 15, 16 i Eccl. 5, 9 (Pair)

1. Ici un titre de capéfuium : «Celui qui est rassasié par un tel goiit
a lintelligence, car: Bienheureux ceux qui ont faim et soif de la
fustice, etc.»

2. % Sur le sdcratissimum secretissimumgue consilium que Ja raison
communique 4 la volomé, of. n. compl. II, 2, p. 428.

3. 7 Cette allusion 4 la Sagesse comporte le mot wen#t, absent de la
Vg, présent dans trois piéces liturgiques du temps de Noél intitulées
Dum medium.

T
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I'onction qui l'enseigne’™, ce n'est pas la science mais la
conscience qui le fait saisir. C'est 14 le don sacré, ce sont
les perles® et le Seigneur — «lui qui dés le début a fait
et enseigné'» — ne fera pas ce quil défend. Car il ne
considére plus comme des chiens ou des pourceaux ceux
qui ont renoncé i leurs crimes et & leurs désordres anté-
rieurs, et qu'il console méme par les paroles de I'Apdtre :
«Voild ce que vous avez é&, mais vous avez été lavés,
mais vous avez &€ sanctifiés¥.» Seulement attention!
«Que le chien ne revienne pas A ses vomissures et que
la truie lavée se détourne du bourbier boueux™(»

26, Donc, au seuil de ce paradis,

t?‘t ‘faim ettilfl e parle tout bas la voix divine?,
satiété : quatriém .

sagesse la plus sacrée, la plus
béatitude 8 p p

secréte?, «cachée aux sages et aux
prudents, révélée aux tout petits®». Et, bien sdr, la raison
des lors n'est plus seule i recevoir le message de cette
voix; avec joie elle le transmet aussi 4 la volonté : «Bien-
heureux ceux qui ont faim et soif de la justice car ils
seront rassasiés®.» Sagesse incontestablement la plus
élevée, mystére sacré inestimable. «Parole siire, digne
dune foi sans réticenced», qui nous «vient du ciel, du
tréne roval®3 » En effet une terrible famine est survenue
sur terre et, NOUs tous, nous n'en sommes plus 4 éprouver
les premiers effets de la disettef, nous en touchons le
degré le plus extu@me. Bref, «on nous a mis au rang
des animaux dépourvus de sagesse, et nous leur sommes
devenus semblables®», et méme notre appétit pour les
caroubes des pourceaux est insatiable®. «Celui qui choisit
la richesse ne se rassasie pas!é», celui qui choisit la

4, * Qui... satiatur: Bernard, 3 trois reprises, parail s'inspirer de textes
d'Ambroise, ou encore de Jérdme ou de Gaudence de Brescia, citant
ce verset sclon la Septante. Cf. SC 393, 113, n. 3 sur D 2L
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3
15 qui gloriam, non satiatur; denique qui mundum amat,
numquam satiatur. Novi ego homines satiatos hoc
mundo, et ad eius omnem memoriam nauseantes. Novi
satiatos pecunia, satiatos honoribus, satiatos voluptatibus
et curiositatibus huius mundi, nec mediocriter, sed usque
20 ad fastidium satiatos. Et facile est cuique nostrum hanc
.Satietatem per Dei gratiam obtinere. Neque enim parit
hanc copia, sed contemptus. Sic fatui filii Adam, por-
corum vorando siliquas, non esurientes animas, sed
esuriem ipsam pascitis animarum. Sola nimirum hoc
25 edulio inedia wvestra nutritur, sola fames alitur cibo
innaturali. Et dico planius exempli gratia, unum sumens
e multis quae humana vanitas concupiscit. Non anie
satiatur cor hominis auro quam corpora aura satientur.
Nec indignetur avarus; et de ambitiosis et [uxuriosis,
30 etiam et de facinorosis eadem sententia est. $i quis mihi
forte non credit, experientiae credat, vel propriae, vel
multorum.

27. Quis in vobis est, fratres, qui satiari cupiat, et
desiderium suum optet impleri? Incipiat esurire iustitiam,
et non poterit non satiari. Panes illos desideret, qui in
domo patris abundant, et inveniet sese continuo siliquas

s fastidire porcorum® Gustum justitiae vel exiguum studeat
experiri, ut eo ipso desideret amplius, et amplius
mereatur, sicut scriptum est: Qui edil me, adbuc esuriet,
et qui bibit me, adbuc sitiet®. Hoc enim cognatum magis

27. a. Cf. Lc 15, 16-17 b. Sir. 24, 29 =

L * L'un des 9 emplois de ce texte au singulier, tandis que 5 autres
sont au pluriel, comme le iexte biblique upanime et comme tous les
textes patristiques consultés. Ici, le contexte «Lequel dentre vous...?
Qu'il s'applique a faire Fexpérience...» a pu aller dans le sens du sin-
gulier. cf. 5C 390, 182, n. 1 sur Miss I, 6.
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débauche ne se rassasie pas, celui qui choisit la gloire
ne se rassasie pas; somme toute, celui qui aime le monde
ne se rassasie jamais.

Je connais, moi, des hommes rassasiés de ce monde et
pris de dégolt chaque fois quils I'évoquent. J'en connais
rassasiés d’argent, rassasiés d’honneurs, rassasiés des plaisirs
et des curiosités de ce monde, non pas rassasiés sans plus,
mais jusqu'd la nausée. Et il est facile 4 chacun d'entre
nous d'obtenir cette satiété-la par la grice de Dieu. Elle
ne nait pas en effer de 'abondance mais du mépris. Ainsi
donc, insensés fils d’Adam, en dévorant les carcubes des
pourceaux, vous nalimentez pas vos dmes affamées, vous
n'alimentez que leur faim. Avec cette pitance, vous entre-
tenez seulement votre disette, avec des aliments contre
nature, vous nourrissez seulement votre faim. Et pour parler
plus clairement, je prendrai pour exemple un seul des nom-
breux désirs que suscite la vanité humaine : le coeur de
I'homme n'est pas plus tt rassasié d'or que les corps ne
le sont d’air. Que l'avare ne se vexe pas. Ce que je dis
vaut aussi pour les ambitieux, les sensuels et méme les
criminels. Si quelqu’un ne me croit pas, qu'il en croie l'ex-
périence, la sienne ou celle de beaucoup d'autres.

27. L'un d'entre vous, mes fréres,
aspire-t-il 4 &tre rassasié, souhaite-
t-il voir comblé son désir? Qu'il
commence par avoir faim de justice et il ne pourra pas
ne pas étre rassasié. Qu'il désire ces pains qui abondent
dans la maison de son Pére et, immédiatement, il n'aura
plus que dégoiit pour les caroubes des pourceaux® Qu’il
brile de gotter, si peu que ce soit, la saveur de la justice
afin, par 13 méme, de désirer davantage et de gagner
davantage selon quil est écrit: «Celui qui me mange
aura encore faim et celui qui me boit aura encore soif®!.»
Ce désir, en effet, plus proche de esprit et plus conforme

La conversion
de la volonté
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]

spiritui, et naturalius desiderium vehementius occupat cor

1o humanum, ceteraque viriliter desideria pellit. Sic nimirum

fortem armatum fortior superat®, sic clavus clavo solet
¢ extundi. Beati €rgo  qui esuriunt et Sitiunt iustitiam,
quoniam 1psi saturabuntur®. Nondum quidem ipsa, qua
non satiabitur homo, et vivet, sed ceteris universis, quae

15 prius insatiabiliter fuerant concupita, ut ex hoc sibi

voluntas ad serviendum prioribus concupiscentiis® corpus
vindicare desistens, rationi prorsus exponat, magis autem
urgeat ipsa servire lustitiae in sanctificationem, non
minore zelo quam prius exhibuisset servire iniquitati ad
iniquitatemf,

28. Ceterum iam voluntate mutata et in servituiem
redacio corpore®, velut siccato iam aliquatenus fonte et
oppilato foramine, tertium adhuc, idque gravissimum,
restat, de purganda scilicet memoria et exhaurienda

5 sentina. Quomodo enim a memoria mea excidet vita mea?
Membrana vilis et tenuis atramentum forte ebibit; qua
deinceps arte delebitur? Non enim superficie tenus tinxit;
sed prorsus totam intinxit. Frustra conarer eradere : ante
scinditur charta quam caracteres miseri deleantur. Ipsam

10 enim forte memoriam delere posset oblivio, ut videlicet,

mente  captus, eorum non meminerim, quae commisi,
Ceterum, ut memoria integra maneat et ipsius maculae

‘e Cf oLe 11, 2122
£ Cf Rom. G, 19
28. a. 1 Cor. 9, 27 #

d. Matth. 5, 6 e. Cf. Rom. 6, 12

1. Cf. Ciceron, Tusculanes, IV, 35 1 tanguam clave clavum eliciendum
putant, «lls croient que... comme un clou chasse Pautge..,»

2. Ici un tire de capitulim : «Nos péchés, une fois chities et par-
donnés, et non réitérés, ne peuvent nuire en rien mais coopérent plutét
pour le bien.»

3. % .. restat de purganda memoria: of. n. compl. I, 3, p. 429, la
purification de la sentine ne se fera quavec la réalisation de la &€ béa-
titude (cf. § 30).
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i notre nature, s'empare plus vivement du cceur humain
et repousse avec vigueur tous les autres désirs. C'est bien
ainsi qu'un homme fort et bien armé est vaincu par un
plus fort?, c'est ainsi, dit-on, qu'un clou chasse I'autre?,

«Bienheureux, donc, ceux qui ont faim et soif de la justice,
car ils seront rassasiésd.» Pas encore, certes, de la justice
dont '’homme ne sera pas rassasié et dont il vivra, mais de
tous les autres biens, objets auparavant de convoitises insa-
tiables, alors, 4 pattir de 14, la volonté, renongant 2 réclamer
le corps pour servir ses anciennes concupiscences®, le remet
entiérement 4 la raison et, plus encore, elle-méme le presse
de se mettre au service de la justice en vue de la sanciifi-
cation avec non moins de zéle qu'il n'en avait d’abord mani-
festé au service de l'iniquité en vue de liniquité!.

287, Toutefois, la volonté dé-
sormais transformée «et le corps
réduit en servitude?», autrement dit,
la source désormais 4 peu prés tarie et le trou obstrué,
reste une troisiéme tiche, et la plus difficile: 4 savoir,
purger la mémoire et vider la sentine?. C/omment, en
effet, ma vie s'effacera-t-elle de ma mémoire*? Quand un
parchemin de mauvaise qualité et peu épais s'est imprégné
d'encre, par quel procédé la faire disparaitre? Car elle
n'a pas teint seulement la surface mais a atteint toute
I'épaisseur, Je m'efforcerais en vain de la racler: la feuille
est déchirée avant que les misérables caractéres n'en sofent
disparus. Certes, il arrive que 'oubli puisse détruire jusqu’a
la mémoire si, par exemple, Pesprit égaré, je ne me sou-
viens plus de ce que jal commis. Autrement, avec quel
rasoir parvenir a conserver 4 la mémoire son intégrité

La purification
de la mémoire

4. Cf. § 3-4 ot il est déja question de fa mémoire 4 propos du «livre
de la conscience», puis de sa description comme «réserve» et «sentine».
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390 LA CONVERSION, § 28-20

A
diluantur, quae novacula possit efficere? Solus utique
sermo vivus et efficax, et penetrabilior omni gladio
ancipiti® ;. Dimittuntur tibi peccata fua®. Murmuret Pha-
risaeus et dicat: Quis potest dimittere peccata, nisi solus
Deus?? Mihi enim qui id loquitur Deus est et non aesti-
mabitur alius ad illum, qui adinvenit omnem viam disci-

Dlinae, et dedit illam Iacob puero suo, et Israel dilecto suo,

20

2

v

30

post baec in terris visus est et cum hominibus conversatus
est®. Huius indulgentia delet peccatum, non quidem ut a
memoria excidat, sed ut quod prius inesse pariter et inficere
consuevisset, sic de cetero insit memoriae, ut eam nulla-
tenus decoloret. Multorum enim nunc peccatorum, quae vel
a2 nobis, vel ab aliis commissa novimus, recordamur; sed
propria quidem inquinant, aliena non nocent. Ut quid hoc,
nisi quod in his erubescimus singulariter, haec nobis impu-
tanda veremur? Tolle damnationem, tolle timorem, tolle
confusionem, quae quidem omnia plena remissio tollit, et
non modo non oberunt, sed et cooperantur in bonum!, ut
devotas ei referamus gratias, qui remisit.

29. Iam vero supplicanti pro ea, congrue respondetur :
Beati misericordes, gquoniam ipsi misericordiam conse-
quentur?. Miserere ergo animae tuae®, qui Deum tibi vis
misereri. Lava per singulas noctes lectum tuum, lacrimis

- b. Hébr. 4, 12 # c. Mc 2, 5 # d Mc 2, 7 e. Bar. 3,
36-38 = f. Rom. 8, 28
b. Sir. 30, 24

29, a. Matth, 5, 7 #

I. * Bernard emploie 50 fois ce passage de Baruch; c’est ici le seul
lieu ol sa citation s’étend sur ces trois versets. Le plus souvent, il s'agit
de in terris... conversatus est; ce sont d’ailleurs des allusions assez libres.
Il faut noter que l'on trouve 17 cum hominibus et 7 itnter bomines (il
y & méme deux lieux ol la tradition manuscrite bernardine a hésité
entre ces cleux expressions). La plupart des occurrences de ce 1exte
sont, non pas des embellissements littéraires, mais Paffirmation de foi,
centrale : Dieu méme s'est montré visible et a vécu quotidiennement
(conversari est alors employé en ce sens) avec les hommes.
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tout en effacant ses taches? Seule, assurément le peut
«une parole vivante et efficace et plus pénétrante qu'aucun
glaive 2 deux tranchantsP» : «Tes péchés te sont remis®. »
Le Pharisien, a beau murmurer et dire : «Qui peut remettre
les péchés sinon Dieu seuld?», pour moi, celui qui parle
ainsi, «c’est Dieu et nul ne fui sera comparé, lui qui a
découvert dans sa plénitude la voie de la droiture et I'a
iransmise 4 Jacob, son fils, & Israél, son bien-aimé, que
Pon a vu aprés cela sur terre, et qui a vécu parmi les
hommes¢!». Sa clémence supprime le péché sans lef-
facer, certes, de la mémoire mais, alors qu'il n'avait cessé
de Pinfecter par sa présence, il y demeure a I'avenir sans
en altérer du tout la beauté. Maintenant, en effet, nous
nous souvenons de beaucoup de fautes commises par
nous ou par les autres, mais ce sont les ndtres qui nous
souillent, celles d’autrui ne nous font aucun tort. Pourquoi,
sinon parce que nos fautes couvrent de honte chacun
de nous et que nous craignons de nous les voir imputées.
Supprime la condamnation, supprime la crainte, supprime
la confusion — ce que supprime totalement une pleine
rémission — et, loin d'étre un obstacle, «elles nous seront
une aide pour accomplir le bienf» et nous rendrons ainsi
de picuses actions de grice a celui qui les a remises.

292 Or, 4 qui demande alors son
pardon en suppliant, voici la réponse
g . qui convient: «Bienheureux les

cinquicme miséricordieux car ils obtiendront
béatitude miséricorde®. » «pie donc pitié de
ton 4meP», toi qui veux que Dieu ait pitié de toi. «Chaque
nuit baigne ton lit de pleurs et souviens-toi d'arroser ta

La réconciliation
avec soi-méme :

2. Ici un titre de capitelum : «la miséricorde est promise 4 celui qui
se repent €t se¢ montre miséricordieux, car: Bienheureux, dit-il, les misé-
ricordieux, etc.»
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A

5 uls stratum tuum rigare® memento. $i compateris tibi ipsi,
si laboras in gemitu paenitentiae — primus hic gradus mise-
ricordiae est ~, misericordiam utique consequeris®. Quod
si forte magnus et multus peccator es, et magnam quaeris
misericordiam ac multitudinem miserationum, tu quoque
misericordiam tuam magnificare labora : reconciliatus es tibi
ipsi; nam et tbi gravis factus eras, quod positus esses
contrarius Deo®. Ex hoc sane in domo propria reformata
pace, eamdem necesse est prius erga proximos dilatari, ut
novissime osculetur te et ipse osculo oris sui et, quemad-
s modum  scriptum  est, reconciliatus pacem habeas ad

Deums. Dimitte his qui in te peccaverunt, et dimittetur tibil

quod ipse peccasti, dum secura conscientia oraveris Patrem!

et dixeris : Dimitte nobis debita nostra, sicut et nos dimit-

timus debitoribus nostrisl. Siforte quempiam defraudaveris,

<

2 redde vel simplum®; quod superest da pauperibus' et, mise-

2

ricordiam praestans, misericordiam consequeris™, Si fuerint
peccata tua ul coccinum, quasi nix dealbabuntur; et si
Juerint rubra quast vermiculus, velut lana alba erunt®, Ut
non confundaris super cunctis adinventionibus tuis quibus
praevaricatus es®, in quibus nunc erubescisP, fac eleemo-
synam, si non potes de terrena substantia, de voluntate
bona, et omnia munda eruntd . non modo illuminata ratio
et correcta voluntas, sed ipsa quoque memoria munda, ut
ex hoc, iam voceris ad Dominum, et audias vocem dicentis” :

Al

c. Ps. 6, 7 =
fCant. 1, 1 #

d. ¢f. Rom. 8, 17 e Job 7, 20 =
g Rom. 5, 1. 10 # h. Cf. Le 6, 37; cf. ke 17, 3
i Mauh. 6, 6 #  j. Mawh. 6, 12 (Lit) k.lc19, 8= | Lc 11, 41#;
18, 22 # m. Rom. 9, 15. 25 # n ks 1, 18 # o. Soph. 3, 11 =
p. Rom. 6, 21 # q. Lc 11, 41 = r. Cf. Apoc. 14, 13

1. * Texte du Pater usité dans la liturgie, en particulier au cours de
la messe.

2. * Bemard cite 4 fois ce verset, en ajoutant (Jana) alba avec une
partie importante de la tradition manuscrite de fa Vg (dont la Bible
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couche de tes larmes©.» Si tu as compassion de toi-méme,
si le repentir Uarrache des gémissements — c’est 1 le premier
degré de la miséricorde —, assurément tu obtiendras misé-
ricorded. Et s'il se trouve que tu sois un grand pécheur,
coupable de multiples fautes, et que tu aies besoin d'une
grande miséricorde et d'une multitude de pardons, travaille,
toi aussi, 4 faire grandir ta miséricorde : tu as été récon-
cilié avec toi-méme; car «tu Pétais rendu insupportable
aussi 4 toi-méme en te posant en adversajre de Dieu®».
Cette paix désormais complétement rétablie dans ta propre
demeure, il faut d'abord 'étendre 3 tes proches pour que,
finalement, Dieu «te baise d’un baiser de sa bouchef» et
que, selon I’Ecriture, «réconcilié, tu sois en paix avec luig».
Remets 4 ceux qui ont péché contre toi et ton propre péché
te sera remis™. Alors tu pourras avec assurance «prier le
Perei» en disant: «Remets-nous nos dettes comme nous
les remetions aussi 4 nos débiteursl.» «Si w as fait du
tort 4 quelqu'un, dédommage-le au moins d’autant*»; «le
surplus, donne-le aux pauvres'» e, «en faisant ainsi misé-
ricorde, tu obtiendras miséricorde™». «Quand tes péchés
auraient été comme P'écarlate, ils deviendront blancs comme
la neige; quand ils auraient é&é rouges comme vermillon,
ils seront blancs comme la laine"2.» Pour «ne pas &tre
confondu 4 la suite de toutes les manceuvres de tes mal-
honnétetés®» — «dont tu rougis maintenantP» —, fais
«l'aumédne», et si tu ne disposes pas de biens terrestres,
donne ta bonne volonté «et tout sera purd»: non seu-
lement la raison se trouvera éclairée et la volonté redressée
mais la mémoire elle-méme sera pure, si bien que désormais
tu seras appelé auprés du Seigneur et tu 'entendras te dire”

d’Alcuin) ainsi quavec la Vg clémentine. Ici, Bernard remplace «vos
péchés» par «es péchés»; peut-étre veut-il interpeller plus directement
le clerc & convertir.




394 LA CONVERSION, § 30
A

30. Beati mundo corde, quoniam ipsi Deum videbuns®.
Magna promissio, fratres mei, et totis desideriis affec-
tanda. Haec enim visio, confirmatio est, sicut Ioannes
Apostolus ait: Numc filii Dei sumus, sed nondum

5 apparuit quid ertmus. Scimus quia, cum apharverit,
similes ei erimus, quia videbimus sicuti est®. Haec visio
vita aeterna est®, sicut ipsa in Evangelio Veritas ait:
Haec est vita aeterna, wr cogroscant te solum verum
Dewm, et quem misisti Tesum Christum. Odibilis macula,

10 quae beatam hanc nobis adimit visionem, et exsecrabilis
negligentia, qua dissimulamus interim illius oculi munda-
tionem. Ut enim corporeus nobis visus aut humore
interiori, aut exterioris iniectu pulveris impeditur, sic et
intuitus  spiritualis interdum quidem propriae carnis ille-

15 cebris, interdum curiositate saeculari et ambitione tur-
batur. Quod quidem non minus nos experientia propria
quam divina pagina docet, ubi legitur scriptum @ Corpus
quod corrumpitur aggravat animam, et deprimit terreng
inbabitatio sensum mulia cogitantem®. In utroque tamen

20 solum quod hebetat et confundit obtutum, peccatum est,
nec aliud inter oculum et lucem, inter Deum et bominem
separare’ videtur. Quod enim dum in hoc corpore

Sumus, peregrinamur a Dominog, non utique corporis
est culpa, sed huius quod adhuc scilicet corpus mortish,

25 magis autem corpus peccati sit caro, in qua bonum non

30. a. Matth. 5, 8 b.1]Jn 3, 2= < Jn 12, 50 d Jn

17, 3 e. Sag. 9, 15 f. Is. 59, 2 (Patr) L II Cor, 5, 6 2
h. Rom. 7, 24 # i Rom. 6, 6 8 -

1. Iei un titre de capitulum : «Pour que Dieu soit vu, il faut purifier
le coeur, car: Bienheureux ceux qui sont de cceur pur, etc.»

2.* Lun des 11 emplois de ce texte W, aprés Augustin (peccata et
Separant, et non iniguitates et diviseruns) et aprés le Bréviaire gothique
(.nostm, #0s €t non vesird, vos). En allusion, Bernard use toujours du
singulier : non pas tels péchés, mais fe péché, la blessure de Phumanité,
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30L. «Bienheureux les coeurs purs
car ils verront Dieu®. » Grande pro-
messe, mes fréres, et qui doit étre
I'objet de tous nos désits. Cette
vision, en effet, est Paccomplissement dont parle I'apdtre
Jean : «Deés maintenant nous sommes enfants de Dieu, mais
ce que nNOUs serons n’a pas encore été manifesté. Nous
savons que, lorsqu'il se manifestera, nous lui serons sem-
blables puisque nous le verrons tel quil est® » Cette vision
est «la vie étermnelle®» dont parle la Vérité en personne
dans I'vangile: «Ceci est la vie éernelle, quils te
connaissent, toi le seul vrai Dieu, et Jésus le Christ que tu
as envoyéd.» Quelle est détestable la taie qui nous prive
de la vision bienheureuse et qu'elle est exécrable la négli-
gence qui nous détourne ici-bas de purifier notre ccil! Car,
de méme que, pour notre corps, la vue est empéchée, soit
par une humeur interne, soit par lintrusion d'une pous-
siere extérieure, de méme, pour notre esprit, le regard est
troublé tantdt par les piéges de sa propre chair, tantSt par
la curiosité et la cupidité propres au monde. Voild ce que
nous enseigne autant notre propre expérience que les pages
divines ot 'on peut lire : «Le corps soumis 4 la corruption
alourdit I'dme et le fait d’habiter la terre oppresse 'esprit
aux mille pensées®.» Dans les deux cas pourtant, ce qui
seul émousse et trouble notre vue, «c’est le péché, et il
est clair que rien dautre ne s’interpose entre Poeil et la
Jumiére, entre Dieu et Phomme2». En effet, si, «tant que
nous sommes dans ce corps, nous sommes exilés loin du
Seigneur8», la faute n'en revient pas au corps mais a4 ce
qui, on le sait, toujours «corps de morth» et plus encore
«corps de péchéin, est la chair ol n'est pas le bien mais

vers la vision
de Dieu: sixiéme
béatitude

ou encore «la loi du péché» mentionnée quelques lgnes plus loin.
Cf. NatV 3, 2 {SBO 1V, 213, . 11}




396 , LA CONVERSION, § 30-31 CONVERSION DES CLERCS 397

est, sed potius lex peccatil, Interdum tamen corporeus «la loi du péchél». Parfois, cependant, I'ceil du corps, bien
oculus, non adhuc festuca manente, sed iam sublata que débarrassé de la paille® par la main ou par un souffle,
veI' exsufflata, aliquamdiv  caligare’ videtur, quod ; reste encore un moment comme obscurci!, ce qu'expéri-
quidem et ipsum  in interiore oculo qui in  spiritu mente aussi trés souvent pour son ccil intérieur «celui qui
30 ambulat™, saepius experitur, Neque enim ubi ferrum marche selon Pesprit™». Car ce n’est pas au moment méme

ou l'on retire le fer que la blessure est guérie, mais il faut

107 extraxeris, continuo vulnus est redditum sanitati, sed
' tunc primum necesse est adhibere fomenta et operam d'abord lui prodiguer soins et médicaments. Donc que per-
dare curationi. Nemo ergo seniinam exiens, mundatum sonne, au sortir de la sentine, ne pense étre purifié aussitdy;
sese protinus  arbitretur; quinimmo noverit se multis qu'il sache au contraire qu’il a besoin pendant un temps de
3 interim - purificationibus  egere. Nec modo lavandum nombreuses purifications. I doit étre non seulement lavé
aqua, sed et purgandum et examinandum igni”, ut par l'eau, mais purifié et éprouvé par le feu® de facon 2
c.hcat o Transivimus per ignem et aquam, et eduxistt nos pouvoir dire : «Nous sommes passés par le feu et par 'eau
*_” refrigerium®. Beati igitur  mundo corde, quoniam et tu nous as conduits au lieu du rafraichissement®.» «Bien-
ipsi Deum videbunt? . nunc quidem per speculum in heureux, donc, ceux qui ont le cceur pur car ils verront
DieuP» : maintenant, certes, «dans un miroir, en énigme,

40 acnigmaeale n letLll() £ 2, h &
g ] uient f&lC‘te ad faczeﬂl l, ubl 0 1 1 été achevée

nimirum faciei nostrae fuerit consummata mundities,
a7 . . .\ 3 .\ . N
Stbi eam exhibeat gloriosam, non habentem maculam la purification de notre face : «alors i la fera paraitre devant
lui, dans sa gloire, sans tache et sans ride®. »

negue rugam’,

31. Ubi opportune illico subinfertur: Beati pacifici
qu_oniam JSilii Dei vocabuniur®. Est enim homo pacatus:
qui bona pro bonis reddens, quod in se est, nemini vult LA CONVERSION DES CLERCS
nocere. Est alius patiens, qui non reddens mala pro { g ‘ F :

5 malis®, etiam potens est sustinere nocentem. Est et B I DECY DEIRS BRATHTRE
pacificus, qui bona pro malis reddens, in promptu
habet et prodesse nocenti. Primus parvulus est et facile

i

e . 31 Alors immédiatement le texte

La responsabilit¢ ajoute fort 4 propos: «Bienheureux
cles clel"cs.: les pacifiques car ils seront appelés
septicme béatitude fils de Dieu®Z» Il y a en effet
i Rom. 7. 23 = kO Math. 7 4 Lot i’bomme paisi\ble: il rend le bien ;::f)ur le bien et ne ve}Jt
m. Rom. 8, 4% n Cf Ps. 11, 7 o, Ps. 6 12 p(;’vffflluhzg é fau‘elde tort 4 perSOfme afltant qu'il est en son pouvoir,
q I Cor 13, 12#  r Ephés. 5, 27 ’ I Ensuite 'homme patient: il ne rend pas le mal pour le
31 a Matth. 5, 9 b. Cf. Rom. 12, 17 malP et est méme capable de supporter qui lui fait du
L ici un titte de capitulum : «Lhomme apaisé, lhomme paisible, 2?-:112;?; t!oiljgjf;ﬁg:éet :ﬁ ﬂrer:c?ri int)if: ;33; lfi Z;l de:

Phomme pacifique : Bienheureux les pacifiques, etc.»
2. Bernard feviendra encore sur fes « pacifiques» au § 32, tort. Le premier est bien petit, aisé 4 scandaliser, et il nest
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scandalizatur, nec facile qui eiusmodi est in hoc saeculo
A . .
Nequam® et pleno scandalis poterit obtinere salutem.

108 10 Secundus, ut scriptum est, in patientia sua possidet

animam suam. Nam tertius quidem non modo suam
possidet, sed et multorum animas lucrifacit®.  Primus,
quantum  in ipso est, pacem habet, secundus pacemn
.tenet, tertius pacem facit. Merito proinde beatificatur

15 nomine filii', quod opus filii impleveri, ut post suam
non ingrats reconciliationem, etiam alios reconciliet®
Patri suo. Siquidem qui bene ministraverit, bonum
gradum sibi acquirith, nec in domo patris melior gradus
credendus est quam filiiL,. $ enim Silii, et beredes -

20 heredes quidem Dei, coberedes autem Christil,  ut
quemadmodum ipse dicit, ubj ipse est, ibi sit et minister’
ipsius*. Fatigavimus vos prolixitate sermonis et deti-
nyimus ultra quam oporteret. Ex hoc iam finem loqua-
F1tati nostrae, quem non imperat verecundia, videtur

25 impefare vel hora. Mementote tamen Apostoli, quem ali-
quando verbum praedicationis usque in mediam noctem
legitis protraxisse!. Utinam adbuc, ut ipsius verbis utar,
sustineatis modicum quid insipientiae meae : aemutlor
entm vos Dei aemulatione™,

c. Cf Gal. 1, 4 d Lc 21, 19 = e. Cf. 1 Cor. 9, 19
.f‘ Cf IJn 3, 1 . g. Cf Rom. 5, 10-11 h. | Tim. 3, 13 »
i. CL Lc 15, 17 j Rom. 8, 17 # k. Cf. Jn 12, 26 L Act.

20, 7 = m. II Cor. 11, 1-2 #

.1. S Fatigavimus : Bernard sexcuse de prolonger outre mesure son
discours en citant Yexemple donné par Paul 4 Troas (Act 20, 7. 21
Un motif encore plus important est fa «jalousie» qu'il ép‘rouve (:1'
l'exemple de Paul pour ses auditeurs (I Cor. 11, 1-2).
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pas aisé 4 un tel homme, dans ce siécle pervers® et
plein de scandales, de pouvoir parvenir au salut. Le
second, selon PEcriture, «dans sa patience sauve son
ime%». Le troisitme, en vérité, non seulement sauve
son dme mais aussi I'Ame de beaucoup®. Le premier,
autant qu'il le peut, a la paix; le second maintient la
paix; le troisiéme fait la paix. Et il a bien mérité de
jouir, au titre de fils, de la béatitudef, puisquil a rempli
le devoir d'un fils: loin d’étre ingrat aprés sa propre
réconciliation, il réconcilie aussi les autres® avec son
Pére. Qui, «qui a bien accompli son devoir obtient une
bonne place™», et dans la maison du pére on ne peut
penser meilleure place que celle de filst. «Fils et donc
héritiers, héritiers de Dieu et cohéritiers du Christi», en
sorte que, comme il le dit lui-méme, 14 od il est, |
aussi soit son serviteurk.

Je vous ai fatigués! par la longueur de ce sermon
et retenus plus quil ne fallait. Dés lors, le terme 4 ma
loquacité que ne m’impose pas le scrupule, l'heure,
elle, semble bien me limposer. Souvenez-vous
cependant de I'Apétre dont vous lisez qu’il a, un jour,
«prolongé la parole de sa prédication jusqu'au milieu
de la nuit'», Puissiez-vous — pour me servir de ses
mots — «supporter encore de moi un peu de folie car
je suis jaloux pour vous de la jalousie méme de
Dieum2s,

2. Ce topos de conclusion, qui est certes utilisé ici avec élégance,
constituait vraisemblablement la fin du sermon originel. A pantir d'ici,
le texte bref n'accompagne plus le texte long. Les chapitres suivants
développent des idées nouvelles, centrées cette fois sur le clerc et non,
comime jusqu’ici, sur le chrétien en général.
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L

32. Filioli, quis demonstravit vobis fugere ab ira ventura®?
Nemo enim magis iram meretur quam amicum simulans
inimicus, Juda, osculo Filium bominis tradis®, bomo una-
nimis, qui stmul cum eo dulces capiebas cibosS, qui in
> paropside manum pariter intinxisti’! Non est tibi pars in®
oratione, qua orat ad Patrem et dicit: Pater, ignosce illis,

. quia nesciunt quid faciunt!. Vae vobis qui clavem tollitis
non scientiae solum, sed et auctoritatis, nec ipsi introitis,
et multipliciter impeditis quos introducere debuistis8! Tol-

10 litis enim, non accipitis claves. De quibus Dominus que-

ritur per Prophetam : [psi regnaverunt ef non ex me; prin-
cipes exstiterunt, et ego non vocavi eos®. Unde tantus
praelationis ardor, unde ambitionis impudentia tanta, unde
vesania tanta praesumptionis humanae? Audeatne aliquis

15 nostrum terreni cuiuslibet reguli, non praecipiente aut etiam

prohibente eo, occupare ministeria, praeripere beneficia,
negotia dispensare? Nec m Deum putes, quae in magna
domo sua a vasis irae aptis in interitum! sustinet, approbare,

32. a. Matth. 3,7 # b. Lc 22, 48 ¢ Ps. 54, 14-15 d. Matth.
26, 23 # e Act. 8, 21 »# f. Le 23, 34 (Patr.} g. Cf Lc 11, 52
h. Os. 8, 4 = i. Rom. 9, 22 #

1. Iei un titre de capitulum : «Reproche aux ambitieux qui, 5ans avoir
purifié leur coeur, ont la présomption de pacifier les autres avec Dieu, »

2. % Fifioli. ki commence Padresse directe aux clercs. Sur les § 32-40, voir
les indications bréves mais précises de Introd. p. 313-318; nous retiendrons
seulement quelques formules plus significatives. Pour mieux évaluer les cri-
tiques, parfois excessives, de Bernard, on se reportera aux €udes suivantes :
P. Ricng, «La connaissance concréte de Ja chrétienté», BdC p. 383-399;
J. VirGen, «Le cloitre et les écoles», BACp. 459-473; M. PARISSE, «Le redres-
sement du clergé séeulier» dans J.-M. MAYEUR, Histoire du Christianisme des
origines d nos fours, t. 5 : (1054-1274), Paris 1993, p. 241-275. A, VAUCHEZ,
«LEglise et la culturex, Ibid. p, 427-430. ~ ... amicum simulans inimicum :
Bernard reproche aux dlercs, plus précisément aux «maiires» des écoles et
aux prélats, leur hypocrisie analogue A celle de Judas. s se sont arrogé
«les clés de fa science et de Pautorité» sans les avoir regues de Dieu,
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321, Mes petits enfants?, «qui vous
a montré comment fuir la colére a
venir??» Personne, en effet, ne mérite
davantage fa colére que 'ennemi qui
se fait passer pour un ami. «Judas, par un baiser lle t‘rahis
le Fils de 'homme®», «toi qui en intime, connaissais .la
douceur de partager son repas©», «toi qui as plongé la main
dans le plat en méme temps que lui%. «Non, tu \n’as pas
de part®» i la priére qu'il présente 4 son Pére: «Pere, par-
donnez-leur car ils ne savent ce quils fontf2.» Malheur 2
vous qui vous emparez des clés non seulement du savoir,
mais aussi de Pautorité; vous-mémes vous n'entrez pas.et
vous multipliez les obstacles devant ceux que vous deviez
faire entrer8! Oui, vous vous emparez de ces clés, vous ne
les recevez pas. Clest de vous que se plaint le Seigneur par
la voix du Prophéte: «Ils ont exercé la royauté, mais elle.
ne venait pas de moi, ils se sont institués princes, matis. moi
je ne les ai pas appelés".» D'od viennent un tel désir c}e
domination, une ambition si impudente, une si folle pré-
somption humaine? Qui d'entre nous oserait, sans l’ordre? ou
méme 2 l'encontre de l'ordre de n'importe quel petit roi de
la terre, accaparer des fonctions, faire main basse sur des
bénéfices, administrer des affaires? Et toi, ne pense pas que
Dieu approuve ce qu'il supporte dans sa grandfe maison de
la part de «vases de colere destinés a la destruction'». Certes

Imposture
du savoir
et du pouvoir

cest-a-dire sans vocation authentique, Dieu appelle en eﬂ“.et. les. COEUIS pus
et les pacifiques et demande amour et fidélig; ce qui justific les cing
«Malheur 4 vous...» de Ja fin du § 32.

3. % Clest ici 'un des 5 emplois (tous des citations) de ce- textrf, tou-
jours conformes 4 de trés nombreuses citations’ d‘AUgustm. Dau.tres
Péres, Jérdme surtout, Cassien, Césaire d’Arles, Grégoire, usent aussi de
ignosce, mais avec de menues variantes. )

4, * Bernard cite ce verset une fois selen la Vg, une fois seign %a
VI (Grégoire le Grand); cette troisiéme citation, avec ®on vocavi na
pu &ite mise en relation avec aucune source.
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e
Multi quidem veniunt, sed considera quis vocetur. Ordinem

20 ipsum dominici sermonis attende: Beati, inquit, mundo

corde, gquoniam ipsi Deum videbuny, ac deinde: Beati
S pacifici, quoniam filii Dei vocabuntur®. Mundicordes'
utique vocat Pater caelestis, qui non quaeruni qude sua
sunt, sed quae lesu Christi™, nec quod sibi utile est, sed

25 guod multis®. Petre, inquit, amas me? Domine, tu scis quia

amo te. Pasce, ait, oves meas®. Quando enim sic amatas
oves comumitteret non amanti? Nimirum hoc quaeritur inter
dispensatores, ul fidelis quis tnveniatur®. Vae ministris infi-
delibus, qui necdum reconciliati, reconciliationis alienae

30 negotia¥, gquasi homines qui fustitiam fecerini®, appre-

hendunt! Vae filiis irae, qui se ministros gratiae profitentur!
Vae filiis irae, qui pacificorum sibi usurpare gradus et
nomina non verentur! Vae filiis irae, qui fideles sese media-
tores pacis, ut peccata populi comedant®, mentiuntur! Vae

35 qui ambulantes in carne, Deo placere non possunt', et

placare velle praesumunt.
33. Non miramur, fratres, quicumque praesentem statum
Ecclesiae miseramur, non miramur de radice colubri

j. Matth. 5, 8 k. Math. 5, 9 1. Matth. 5, 8 (Patr)
m. Phil. 2, 21 # n. I Cor. 10, 33 = o. Jn 21, 15. 17 (Lit)
p. 1 Cor. 4, 2 q. II Cor. 5, 1819 r. Is. 58, 2 =%

s. Cf. Ephés. 2, 3; Os. 4, 8 # t. Rom. 8§, 1. 8 #

1. Bernard reprend la 0° et la 7° béatitudes, reliant ainsi la nouvelle
partie de son traité 4 ce qui précéde.

2. * Mundicordes : Bernard, qui a cité a4 deux reprises ta 5° béatitude
au § 30 et qui vient de la citer de nouveau, toujours selon la Vulgate,
use ici de ladjectif mundicordes, fréquent chez Augustin, Cf. SC 414,
168, n. 3 sur SCt 7, 7.

3." En Conv 2, |. 9, p. 328, Bernard a fait allusion 4 ce passage de
Jean en écrivant Simon Iobannis, comme la Vg Ici, comme en 2 autres
citations et 5 allusions, il emploie Petre. Il se souvient sans doute du
répons de matines Pelre, amas me pour la fte de la Chaire de 5.
Pierre & Antioche (ainsi qu'a Rome).
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ils viennent en foule, mais regarde bien qui est appelé. Préte
attention 4 l'ordre méme des paroles du Seigneur: «Bien-
heureux, dit-il, les cceurs purs car ils verront Dieul», puis
«Bienheureux les pacifiques car ils seront appelés fils de
Dieukl» Oui, le Pére céleste appelle «cocurs purs'?» ceux
qui «cherchent non pas leurs propres intéréts mais ceux de
Jésus-Christ™», «non pas ce qui est utile 4 eux seuls mais
ce qui lest 3 beaucoup™». «Pierre, m'aimes-tu? — Seigneur,
tw sais bien que je taime. — Pais mes brebis®.» En effet,
confierait-il jamais ainsi ses brebis bien-aitnées a qui n'aime
pas? En fin de compte, ce que «l'on exige des intendants,
cest de se montrer fidelesP». Malheur aux ministres infidéles
qui, avant feur propre réconciliation, se chargent, «en hommes
qui auraient accompli la justice®», d'entreprendre la récon-
ciliation des autresd! Malheur aux fils de colére qui se pro-
clament ministres de la grice! Malheur aux fils de colére qui
ne craignent pas d'usurper e titre et le rang de pacifiques!
Malheur aux fils de colére qui se font passer pour de fideles
médiateurs de paix afin de «s'engraisser des péchés du
peuples»! Malheur 4 ceux «qui, marchant selon la chair, ne
peuvent plaire 2 Dieu'» et prétendent vouloir apaiser!

334. Nous ne nous étonnons pas,
mes fréres, nous tous qui déplorons
état actuel de I'Eglise®, nous ne
nous étonnons pas que «de la race du serpent naisse la

Scandale des clercs
1non convertis

4. Ici un titre de capitulum : «Btonnement du fait que certains LlSLI['per:lt
le plus haut degré des pacifiques sans avoir atleint les degrés infé-
rieurs, pas méme le premier. » :

5. § ... praesentem statum Fcclesizge. Bernard insiste ici sur l'indignité
des clercs qui exercent diverses fonctions sans avoir les qualités spiri-
tuelles requises. Par exemple, on se dit «pacifique et fils de Dieu» sans
tenir compte de la voix du Seigneur qui appelle 4 rentrer en soi-méme
ou, comme Adam, on se cache sous le feuillage. Les dignitaires n'ont
plus des «entrailles de miséricorde» et sévissent comme des tyrans.
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regulum orientem®. Non miramur, si vindemiat vineam
Domini, qui institutam a Domino praetergreditur viamP.
s Impudenter enim pacifici gradum et filii Dei¢ vices occupat
* homo, qui nec primam quidem adhuc vocem Domini ad
cor revocantis® audivit, aut, si quando forsitan coepit
audire, resiliens fugit ad folia, ut absconderetur in eis®.
JPropterea necdum peccare quievit, sed longam adhuc
10 trahit restem : necdum factus est wir videns paupertatem
suam®, sed dicit quia « dives sum et nullius egeo», cum
sit pauper, et nudus, et miser, et miserabilis®. Nihil illi de
spiritu mansuetudings, qQuo praeoccupatos in delicio possit
instruere, considerans seipsum, ne ef ipse tentetur. Com-
15 punctionis lacrimas nesciens, laetatur magis cum male
Secerit, et exsultat in rebus pessimis. Nimirum unus eorum
est, quibus Dominus ait: Vae vobis gui ridetis nunc,
quoniam flebitis!l Pecuniam, non iustitiam concupiscit;
oculi eius omne sublime vident®. Insatiabiliter esurit digni-
20 tates, gloriam sitit humanam. Procul ab eo misericordiae
viscera : saevire potius et tyrannum exhibere laetatur;
quaestum aestimat pietatem'. Quid de munditia cordis
loquar? Utinam non illud oblivioni dedisset tamquam

33.a. Is. 14, 29 # b. Is. 5, 7 #; Ps. 79, 13 # c. Cf. Matth,
5,9 d. Cf Is. 46, 8 e. Cf Gen. 3, 9-10. 21 [ Lam. 3, 1%
g. Apoc. 3, 17 # h, Gal. 6, 1 #; cf. I Cor. 4, 21 i. Prov. 2,

k. Job 41, 25 = L1 Tim. 6, 5 (Pawr)

14 jo Lc 6, 25 #

1. Cf. le proverbe commun du xve® siecle: «A longue corde tire /
Qui d'aultrui mort désire», attesté dans le Livre des proverbes francais,
éd. M. Le Roux DE Lincgy, Paris 1839, t. 2, p. 228.

2. * Ici, comme dans les 13 autres emplois de ce verset, Bernard a
un texte trés libre, sans constance personnelle et sans source connue.
Cf. 3C 414, 163, n. 3 sur 5Ct 7, 4.

3. * Cette citation, que 'on retrouve identique dans les SBO (V, 443,
L 1; Humb 3), est en fait un raccourci de la Vg que l'on trouve déja
chez Ambroise et Grégoire le Grand.
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vipére?». Nous ne nous étonnons pas‘ que «soit ven-
dangée la vigne du Seigneur par celui qxlil marche en
dehors de la voie tracée par le Seigneur®». Sans V?I-
gogne en effet, il starroge le titre de pa?iﬁque et le rble
de fls de Dieu€ l'homme qui n'a me€me pas €ncore
entendu la premiére parole de Dieu le rappelant 4 rentrer
dans son coeur? ou qui, §'il lui est arrivé de commencer
3 Pentendre, s'est dérobé en s'enfuyant se cacher sous
le feuillage®. A cause de cela, il ne s’est pas encore arrété
de pécher, mais il traine toujours cette longu‘e corde!;
il n'est pas encore -devenu I'homme «qui VOit sa pau-
yretéf», mais «il dit : Je suis riche et n'ai besoin de rien’,
alors quil est pauvre, nu, Misereux, misérable82». Rien
en lui de «lesprit de douceur qui lui permettrait d'ins-
truite ceux qui sont tombés dans la faute non sans se
considérer lui-méme de peur d'étre lui aussi tentéh»!
fitranger aux larmes de repentir, «il se réjouit plutot quand
il a fait le mal et exulte dans les pires actions'>. il est
bien 'un de ceux 4 qui s'adresse le Seigneur: «Malheur
3 vous qui riez maintenant parce (ue vous pleurerezi?,
» L'argent, non la justice, voild ce qu'il désire; «il n’a
d'yeux que pour tout ce qui dominek4». Insatiables sa
faim de dignités, sa soif de gloire humaine! ToEalemerAlt
dépourvu des entrailles de miséricorde, il se plait plutot
4 sévir et 4 jouer au tyran; «la piété nest pour lui que
source de profits'®». Que dire de la pureté de son cceur?
Ah! si seulement il navait voué ce coeur «a Poubli comme

4. * Bernard fait 3 emplois de ce verset avec videt (sans sujet exprimeé}
et 6 avec ocull eius vident, dont ici. Aucun autre emploi patristique
n'a &té trouvé, sinon GEOFFROY DE CLAIRVAUX, PL 184, 451 D: Omne
sublime videant oculi hui.

5. * Chacune des 10 allusions 4 ce verset €5t libellée aestimiantes),
a Pimitation de quelques Péres — dont Maxime de Turin — alors que
la Vulgate a quasi wnanimement existitiantes.
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mortuus a corde™! Utinam non esset columba sediucta
%5 non babens cor™! Utinam esset vel quod deforis est
.mundum?®, nec ea, quae corporalis est, maculata tunicaP
‘inveniretur, ut oboediret vel in hac parte dicenti: Musn-
damini, qui fertis vasa Dominid.

34. Non accusamus universitatem, sed nec universi-
tatem possumus excusare. Reliquit sibi Dominus multa
millia®. Alioquin, #isi eorum nos excusaret justitia et illud
nobis semen sanctum Dominus Sabaoth refiquisset, olim

s iam  sicut Sodoma subversi essemus, et sicut Gomorrba
similiter periissemus®. Dilatata siquidem videtur Ecclesia;
ipse etiam cleri sacratissimus ordo Super numerum mul-
tiplicatus est®. Verum, etsi multiplicasti gentem, Domine,
non magnificasti laetitiam®, dum nihil minus appareat

10 decessisse meriti quam numeri accessisse. Curritur passim
ad sacros Ordines, et reverenda ipsis quoque spiritibus
angelicis ministeria homines apprehendunt sine reverentia,
sine consideratione. Neque enim signum regni occupare
caelestis aut illius timent imperii gestare coronam, in

15 quibus avaritia regnat, ambitio imperat, dorminatur
superbia, sedet iniquitas, luxuria etiam principatur, in
quibus et pessima forte appareat intra parietes abomi-
natio, si, iuxta Ezechielis prophetiam, parietem fodiamus,
ut i domo Dei videamus horrendum®. Siquidem post

m. Ps. 30, 13 = n GOs. 7, 11 0. Cf. Matth. 23, 25
p- Cf Cant. 5, 3 q. Is. 52, 11
34. a. Cf. Rom. 11, 4 b. Rom. 9, 29 #; cf. Gen. 9, 19 etc.

c Ps. 39, 6 % d Is. 9, 3 » e. Cf. Ez. 8 810 Os. 6, 10 =

1, Ici un titre de capitufum - «Blime sévere pour les incontinents
qui ne craignent pas. de recevoir les ordres sacrés. »

2. 5 Bernard ne condamne pas tous les clercs: «le Seigneur s'est
réservé bien des milliers»; sans cette «semence szinte», viendrait le
chitiment de Sodome et Gomorrhe, Mais, si 'ordre des clercs s'est mul-
tiplié, beaucoup trop y sont entrés «sans respect, sans considération ».
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le mort est loin du cceur™»! Si seulement il pouvai‘t ne
pas &étre «la colombe volage et sans coeur™»! Ah!hs1 du
moins son extérieur était pur® et qu'on ne trou.vat I?éi'lS
souillée cette tuniqueP qu'est son corps pour quil obéit,
au moins a cet égard, au précepte : «Purifiez-vous, vous
qui portez les vases du Seigneurd»!

34l. Je naccuse pas tous les
clercs?, mais je ne peux pas non
plus excuser tous les clercs. Le Sei-
gneur s'est réservé bien des milliers ’hommes?® Sans cela,
«si leur justice ne nous excusait pas et si le Seignel,}r
Sabaoth ne nous avait réservé cette sainte semence, depuis
longtemps déja nous aurions été renversés comme §odome
et, tout comme Gomorrhe, nous aurions pa}relllement
périP». Certes, I'Eglise semble s'étre développée; lordre
trés sacré du clergé lui aussi «s’est considérablement mul-
tipli&©». Mais, Seigneur, «tu as beau avoir ’m'ultiphé %e
peuple, tu n'as pas amplifié la joied», étant évident qu'il
a autant décru en mérite gu’il s'est accru en nombre. De
toutes parts on court aux ordres sacrés, et ces 'ministéres
que doivent respecter méme les esprits angéilgu’es,.ies
hommes s'en emparent sans respect, sans considération.
En effet, ils ne craignent pas de se saisir de I'étendard du
royaume céleste ni de potter la couronne de son aulfolnte
supréme : chez eux régne lavarice et domine l'ambition,
l'orgueil v gouverne, l'injustice vy siége et la lu':{u1-e er.lﬁr}
y est reine; et chez eux peut-étre appa1'aitra1F aussi, 4
lintérieur des murs, la pire des abominations si, selon la
prophétie d'fzéchiel, nous percions le mur: qgel h(')rrible
spectacle alors dans la maison de Dieu®! Oui, vraiment,

Sodome
et Gomorrhe

Parmi eux régnent l'avarice, l'ambition, l'orgueil, linjustice, la luxure
sous toutes ses formes, jusqua la sodomie,
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20 fornicationes, post adulteria, post incestus, ne ipsae

quidem apud aliquos ignominiae passiones et turpitudinis
opera desunt. Utinam non ferent quae usque adeo non
conveniuntf, utinam nec Apostolum  scribere haec, nec
nos dicere oporteret! Utinam nec dicentibus crederetur,

25 quod humanum aliquando occupaverit animum tam abo-

Jminanda cupido!

35. Numquid non olim civitates iltae, spurcitiae huius
matres, divino praedamnatae iudicio et incendio sunt
deletae®? Numquid non gehennalis flamma, moram non
sustinens, exsecrabilem illam praevenit tollere nationem,

5 quod ipsius specialiter essent peccata manifesta praece-
dentia ad iudicium? Numquid non ipsam, utpote consciam
tantae confusionis, tellurem absumpsit ignis, sulfur et spi-
ritus procellarum®? Numquid non in lacum horribilem
solum omne redactum est? Amputata sunt hydrae capita

10 quinque, sed heu! innumera surrexerunt, uis reaedifi-
tl

cavit urbes flagitii? Quis turpitudinis moenia dilatavit? Quis
extendit propagines¢ virulentas? Vae, vae, inimijcus
hominum sulfurei illius incendii reliquias infelices cir-
cumquaque  dispersit, exsecrabili illo cinere Ecclesiae

15 corpus adspersit, et ipsorum quoque ministrorum non-

nullos sanie foetidissima spurcissimaque respersit! Hey!
genus electum, regale sacerdotium, Bens sanctd, populus

f. CF. Rom. 1, 26. 28

35. a. Cf. Gen. 19, 1-29 b. Ps. 10, 7 # c Cf Ps. 79, 12

1. En référence a Rom. 1, 26 et 28, il est manifestement question ici de
«sodomie», c'est-a-dire de pratiques homosexuelles, En ce Qui concene les
différents degrés de «luxure» établis par les canonistes, on peut se reporter
au Decrefum de Gratien, C. 32, q. 7, ¢ 10 5, ot les différents crimes sont
décrits au moyen d'une citation de saint Augustin. Pour une étude plus
générale, cf. également B.U. HERGEMOLLER, Sodowm und Gommorba, Zur All-
tagswirklichkeit tund Verfolmung Homosexueller im Mittelalter, Hambourg 1998.
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aprés les fornications, apres les adulFéres, aprés le§ incc.estes,
certains sont méme allés jusqu’a se livrer aux passnon’sl igno-
minieuses et aux actions infimes. Ah! si seulegrllenF n}etaient
commis des actes 4 ce point inconvena.nts g si PApdtre
n‘avait pas 4 les écrire ni, nous, 4 les dire! Si seulement
I'on pouvait ne pas croire ceux qui disc?nt que‘ le coeu{ deF
I'homme 2 pu se laisser envahir d’un si abomfnable désirt

35. Or les cités? au sein desquelles est née cette tur-
pitude n'ont-elles pas été autrefois condam.nees par‘lia
jugement divin®? Lincendie ne les a-t-il pas qe]g
consumées? La flamme de la géhenne, sans agcun .dela‘f,
ne s'est-elle pas déji hitée de détruire une natil\on sl exé-
crable car ses péchés éialés appelaient particuhererlnent ta
condamnation? La terre elle-méme, témoin d’un si grand
désordre, n'a-t-elle pas &é anéantie par «le feu, le soufre
et le souffle des tempétes®», et toute la contrée r.ra?s’-
formée en un lac affreux? Les cing tétes de l’hydx:e ont fete
coupées, hélas! combien d'autres ont’ rep.ol{sse?.Qu: a
reconstruit ces villes d’infamie? Qui a élargi lenc'emte ’dfz
la turpitude? Qui a propagé ces germes® €mpOiSONnEs?
Malheur! Malheur! L'ennemi des hommes a dispersé de
tous cités les funestes brandor}s de cet incendie de isoufre!
1l a répandu sur le corps de I'Eglise cette cendr.e exécrable
et ne s'est pas dispensé d’éclabousser certains de’ses
ministres du pus le plus hideux et le plus honteux! Hélas!
«Race élue, sacerdoce royal, nation sainte, peuple

2. % ... civitates illae. Le sermon s'éend longuement sur le chénm.enF
de Sodome et Gomorrhe (quatre Numquid). Bernard demande ensu;tle.
«Qui a reconstruit ces villes d'infamie?» Il ne co:l'lda:,nne pz:is t(}utesr <1319
villes, mais il semble bien qu’il n'a pas compris l'essor de la 1c1w :
sation urbaine 4 son époque (cf. lintrod., p. 302, n. 4', p.‘3 7‘ @
P. RicHE, BdC p. 395). Le paragraphe se termine par une mt'erloga.tlon
indignée « comment les clercs «race &lue, sacerdoce royal, nation sainte,

i 1ol ?
peuple choisi» ont-ls pu perdre les charismes des origines?
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acquisitionis?, quis inter tua illa primordia tam divina et
spiritualibus affluentem charismatibus christiznae religionis
20 ortum, credere posset posse talia in te aliquando reperiri?
.36' Ingrediuntur cum hac macula tabernaculum De.i
viventis; inhabitant cum hac macula templum, sanctum
Domini poliuentes®, iudicium multiplex acceptuxfi quod et
\‘tam gravi.ssimas conscientias gerunt, et nihilomi,nus sese
S ingerunt in sanctuarium Dei. Tales enim non modo non
pl—acant Deum, sed et magis irritant, dum videntur . cor
dibus suis dicere : Non requiret®. Irritant plane, et infensum
reddunt sibi, vercor ne et his quibus eu;n propitiare
debuerant. Utinam magis furrim inchoaturi, sedentes com-
10 pz{tarent, ne forte sumptus non habeant ad perficiendum®!
Utinam qui continere non valent, perfectionem temerarié
p'roﬁteri aut caelibatui dare nomina vereantur! Sumptuosa
siquidem. turris est, et verbum grande, quod non omnes
capere? possunt. Esset autem sine dubio melius nubere
15 quam uri®, et salvari in humili gradu fidelis populi quam
in clfari sublimitate et deterius vivere, et districtius iuc(i]icari
Multi enim, non quidem omnes, sed tamen muli certurr;
est, nec latere queunt prae multitudine, nec pra,e impu-
dentia quaerunt; multi utique Lbertatem, in qua  vocats

, . ) , .
¢ sunl, in occasionem carnis dedisse’ videntur, abstinentes

remedio nuptiali, et in omne deinceps flagitium effluentes.

d. [ Pierre 2, 9
36, a, Lév. 19, 8 =
d. Matth, 19, 11 =

b. Ps. 9, 34 =
e. lCor 7,92

c. Lo 14, 28 #
f. Gal. 5, 15 2

S o . .
Sal‘ Utfaijam qui continere non valent... Cet averiissement plein de
au‘i@se s'a rlesse aux moines (perfectionem temerarie profiteri) comme
dans]eulr,zgs c beltcsdqm seingagem dans le célibat. Il vaut mieux se sauver
«lhumble degré du peuple fidele» i
dans que de susciter un scandal
in F é i 5
évitable en acceptant un degré sublime mais dont Pexigence est tro
lourde. Cf. l'Introd., p. 319 et n. 1. :
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d’adoptiond», comment croire qu’avec tes commencements
si divins et la naissance de la religion chrétienne si riche en
grices de I'Esprit, on pit te trouver un jour en un tel état?

36. Avec cette souillure, ils péné-

trent dans le tabernacle du Dieu

vivant: avec cette souillure, ils

habitent le temple, «profanant le lieu consacré au Sei-

gneur®» : ils encourront alors un double chef d'accusation

pour avoir si lourdement chargé leurs consciences et oser

néanmoins s'introduire dans le sanctuaire de Dieu. Loin

drapaiser Dieu, en effet, ces gens-la ne font que lirriter
davantage puisqu’ils semblent «dire en leur coeur: Il ne
s'en souciera pasb». Oui, vraiment, ils lirritent et attirent
son hostilité contre eux-mémes et, je le crains, contre
ceux sur qui ils auraient di aitirer la bienveillance divine.
Ah! si plutt «avant d'entreprendre une tour, ils s'as-
seyaient pour faire leurs comptes de peur de manquer
de ressources pour aller jusqu'au bout®»! Ahl si ceux
qui n'ont pas la force de vivre dans la continence! crai-
gnajent de faire témérairement profession de perfection
et de senrdler dans fe célibat! Elle cofite cher, la tour;
et «elle est grande la parole que tous ne peuvent com-
prendred». Certainement, «mieux vaudrait se marier que
briiler®», faire son salut dans I'humble degré du peuple
fidéle que tomber plus bas et éuwe jugé plus rigoureu-
sement dans P'ordre sublime du clergé. Ils sont nombreux,
en effet, méme §'ils ne sont pas la totalité, ils sont nom-
breux certes, et ils ne peuvent se cacher & cause de leur
nombre et, pat impudence, ils ne le cherchent méme
pas: beaucoup, en tous cas, semblent «avoir [ait de la
liberté dans laquelle ils ont été appelés une excuse pour
la chairf», ils négligent le remede du mariage et se laissent
aller ensuite a toutes sortes de scandales.

Un célibat
trompeur
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3
37. Parcite, obsecro, fratres, parcite animabus vestris,
parcite sanguini qui pro vobis effusus est®, Horrendum
_cavete periculum, ignem qui paratus est® declinate. Inve-
‘niatur tandem non irrisoria professio perfectionis; exhi-
5 beatur etiam virtus in specie pietatis®. Non sit inanis cae-
libis vitae forma, et vacua veritatis. Quidni periclitaretur
castitas in deliciis, humilitas in divitiis, pietas in negotiis,
veritas in multiloquio, caritas in hoc saeculo neguamd?
Fugite de medio Babylonis, fugite et salvate animas vestras®.

10 Convolate ad urbes refugiif, ubi possitis et de praeteritis

agere paenjtentiam, et in praesenti obtinere gratiam, et
futuram gloriam fiducialiter praestolari. Non vos retardet
conscientia peccatorum, quia ubi illa abundaverunt, super-
abundare gratia® consuevit. Non paenitentiae austeritas

15 ipsa deterreat : neque enim condignae sunt passiones buius

temporis ad praeteritam culpam, quae remittitur; non ad
praesentem consolationis gratiam, quae immittitur; non ad
Suturam gloriam, quae promittitur nobis". Denique nulla
est tanta amaritudo, quam non prophetica farina dulcoret!,

20 quam non sapidam reddat sapientia, lignum vitae/.

38. Si verbis non creditis, operibus credite®, exemplis
acquiescite plurimorum. Currunt undique peccatores ad

37. a. Cf. Matth. 26, 28 b. Matth. 25, 41 # c. Cf I Tim. 3, 5
d Gal 1, 4 e Jer. 51, 6 #; 48, 6 # f. Cf. Jos. 21, 36
g. Rom. 5, 20 # h. Rom. 8, 18 # i. Cf. 1V Rois 4, 41
j. Cf. Ex. 15, 25; Gen. 2, 9

38. a. Jn 10, 38 =

1 Ici un tire de capitulum : «Exhortation 2 la pénitence: que les
clercs s'attachent d'abord aux choses humbles, afin quils accedent
ensuite aux fonctions élevées.»

2.* le passage fnveniatur ... vacug pietatis est parallele 4 bien des
égards a Quad 2, 2 (SBO 1V, 360, 1. 24-26). 1l est possible que, dans
les deux passages, lallusion Vg & X Tim. 3, 5 (species) ait entrainé
lemploi de forma {vitae ou conversionis), léquivalent VI de species,
que Bernard connait. Cf. Adp 2, 1 (SBO 1V, 170, L. 7).

3. Fugite de medio Babylonis. Ici commence un appel discret i réa-
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37!, Ayez égard, mes fréres, ayez
égard 4 vos dmes, ayez égard au sang
qui a éé versé pour vous® Prenez
garde 4 leffrayant danger, détournez-vous «(‘iu feu qui a 'été
préparé®». Qu'on découvre enfin une profgssxon de perfecE1on
qui ne préte pas 4 rire et qu'on voie aussl la verfu sous lex:
térieur de la piété®, Que la vie de célibat ne se réduise pas a
une vaine apparence dépourvue de vérité2, Comment la changti:
ne serait-elle pas mise en péril parmi les plaisirs, 1’hum,:11.t§
parmi les richesses, la piété au milieu des affaires, la vérité
dans te bavardage, la charité en «ce monde méchant?»? «Fuyez
du milieu de Babylone, fuyez et sauvez vOs Ames®In, volefz
vers les villes de refuge’ afin &'y faire pénitence pour le passe,
d'y obtenir la grice pour le présent et d'y attendre lave’:c
confiance la gloire 3 venir. Que la conscience de vosﬁpeches
ne vous retienne pas car, «la ot ils ont abondé, la gréce tou-
jours surabonde8». Que laustérité méme de la. pénitence ne
vous effraie pas: «les souffrances d’aujourd’hui n'ont pasade
mesure», avec la faute passée qui est remise, ni avec la grace
présente de consolation qui est acquise, ni «avec Ela gloire
future qui nous est promise™». Enfin, il n'est pas de si grande
amertume que n'adoucisse la farine du prophéte’, que ne rende
savoureuse la sagesse, le bois de viel.

38. «Si vous n'avez pas foi dans les paroles, ayez foi dans
les actes®», reposez-Vous sur Ceux qui, nombreux, r{lo.ntrent
Pexemple®. De partout les pécheurs courent 4 la pénitence

Fuir dans
la pénitence

liser ta conversion dans le monastére : 13 on trouve lesﬁ moyens de faire
pénitence, la certitude du pardon, lassurance que la grice divine permet

ter les rigueurs de l'ascése. .
de4.s l;PP xz;p?iq agc;qm'escite plurimorum : Tordre de Citeaux avait d;e:’ja
accueilli plusieurs maitres célébres (cf. J. VERG}-:]?, BdC p. 465-46.6). la n
du paragraphe dépasse lappel & la vie monastsquei Bemar.d‘sadresse a
chacun des clercs qui prend au sériewx la mission Qem‘_: «ministre d’u Sei-
gneur et dispensateur des mystéres de Dieu»; celui-ci ld‘o:t avant .t‘out Ecarter
Fambition et suivre le conseil de VEvangile : «Mets-toi 4 la derniere place, »
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paenitentiam, et natura pariter et consuetudine delicati exte-

riorem omnino asperitatem non reputant, ut exasperatae
5 conscientiae leniantur, Nihil credentibus impossibile®, nil

‘amantibus difficile, nil asperum mitibus, nil humilibus
arduum reperitur, quibus et gratia fert auxilium, et oboe-
diendi devotio lenit imperium. Quid ambulatis in magnis
et in mirabilibus super vos°? Magnum prorsus et mirabile
10 €St ministrum esse Christi, et mysteriorum Dei dispensa-
torem. Longe supra vos est ordo pacificorum, nisi forte,
omissis gradibus praeostensis, saltare magis quam ascendere
libet. Utinam tamen quisquis sic intrat, si fieri posset, tam
fideliter ministraret quam fiducialiter se ingessit! At difficile,
15 fortassis et impossibile est, ut ex amara radice ambitionis,
suavis fructus ardeat caritatis. Dico ego, si vultis audire,
immo non ego, sed Dominus®: Cum vocatus fueris ad
nuptias, recumbe in novissimo loco, quia omnis qui se
exaltat bumiliabitur, et qui se humiliat exaltabitur®,

39. Beaii, inquit, pacifici, quoniam Silii  Dei
vocabuniur®. Considera diligenter non pacidicos, sed paci-
ficos commendari. Sunt enim qui dicuni, et non Saciunt®,
Sane quemadmodum non auditores legis iusti sunt,

b. CF. Matth. 17, 19; Mc 9, 22 <. Ps. 130, 1 # d. 1 Cor.
4, 1 % e. I Cor. 7, 10 f. Lc 14, 8, 10-11 (Lit)
39. a. Matth, 5, 9 b, Matth. 23, 3 =

1. Cf. § 31.

2.7 Cum .. loco: ces mots sont pris & lantienne du Magnificat du
16° dimanche aprs la Pentecdte. Sewl emploi dans les SBO. 1la suite, dans
Cony, de cette citation n'est plus le texte de Pantienne, mais celui de la Vg
Clest la un théme biblique répété en méme temps qu'un leitmotiv bernardin.

3. Iel un titte de capitufum ; «Il faut supporter la persécution selon
la derniére béatitede : Bienheurewx ceux qui souffrent persécution. ..
Vous serez bienheureux, etc.»

4. Bernard se référe pour la troisiéme fois 4 la 7° béatitude, en mettant

ici laccent sur ce que doit accomplir le clerc en tant qu'artisan de
paix.
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et ceux que la nature autant que I'habitude a rendus délicats
tiennent pour rien les austérités corportlalles ’.pouwul que
s'apaisent leurs consciences exaspérées. Rien c.11rr’1poss1b1i3 a
ceux qui croient®, rien de difficile 4 ceux qui aiment, rien
dramer aux doux, rien de trop haut pour les humbles : fa
grice les soutient, et 4 celui qui obéit du fond du cceur lau-
torité devient plus légére. Pourquoi «vous avanciez—vous Cau
milieu de grandeurs et de merveilles qui vous dépassent ?>?
Cest chose grande et admirable d’étre «le ministre du Christ
et le dispensateur des mystéres de Dieu». .

Qu'il vous dépasse, 'ordre des paciﬁqtfes! A moins que
peut-étre, sans vous préoccuper des degrés precedemrfle?t
indiqués?’, vous aimiez mieux sauter que monter‘! Ah.‘sg
pouvait se faire cependant que quiconqueAy parvient ainsi
— 4 supposer que ce soit possible — plt acc}omphr_sa
tache avec autant de fidélité qu'il a eu de px;esompfion
i s'v introduire! En fait il est difﬁc'ile, pelft-etre m}eme
impossible, que, montant de la racine amére de lam:
bition, s'épanouisse le doux fruit de la .chante. Quant a
moi je dis, si vous voulez l'entendre, rr}als non «pas moi,
le Seigneur®» : «Quand tu es appelé i des nocejs, ’\:a\ te
mettre 4 la dernitre place, car tout homme qui s'éléve
sera abaissé et celui qui s'abaisse sera élevéfZ»

393, «Bienheureux les paci-

La béatitude fiques, dit-il, car ils seront appelés

de la persécution )5 4o pieusd.» Remarque bien
que ne sont pas loués ici ceux qui parlent de. paix®
mais ceux qui font la paix, les paciﬁques,Acar «il y en
a qui disent et ne font pasP». Oui, de meme que «ne
sont pas justes ceux qui entendent la loi mais ceux qui

5. Le mot latin pacidicus («celui qui parle de la paix») napparzlt
qutici; il a manifestement été inventé par Bernard pour les besoins de
is i immédiz ompréhensible.
la cause, mais il est immédiatement comp
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5 sed factores®, sic non annuntiatores pacis beati? sunt, sed
actores. Utinam tamen nostri quicumque videntur hodie
Pharisaei — forte enim aliqui sunt —, etsi non facerent,
saltem dicerent® quod oportet! Utinam qui stne sumptu
ponere Evangelium' nolunt, ponerent vel pro sumptu!

10 Utinam vel evangelizarent ut manducarent! Mercenarius,
inquit, wvidet lupum venientem, ot Jugith, Utinam hodie
quicumque pastores non sunt, mercenarios gregi vellent
s¢ exhibere, non lupos! Utinam ipsi non laederent, utinam
non fugerent, nemine persequente, utinam non expo-

15 nerent gregem, donec lupus veniens videretur! Nimirum
sustinendi fuerant, si invenirentur, praesertim tempore
pacis, recipientes mercedem suam, et pro mercede saltem
in custodia gregis laborantes, dummodo non ipsi turbarent
gregem, et gratis averterent a pascuis iustitiae et veritatis,

2 Nam persecutio quidem indubitanter mercenarios a pasto-
ribus segregati et discernit. Quando enim transitoria damna
non timeat, qui temporalia tucra sectatur? Quando terrenam
sustineat persecutionem propter iustitiam¥, qui terrenam
mercedem quam  justitiam  quaerit? Beatr, inquit, qui

25 persecutionem  patiuntur bropter iustitiam, quoniam
ipsorum est regnum caelorum'. Pastorum haec beatitudo,

. ¢ Rom. 2, 13 #
f.I Cor. 9, 18
i. Matth, 6, 2 =

1. Matth. 5, 10

d. Cf Is. 52, 7
g Cf. I Cor. 9, 4. 14
jo Cf. Matth. 25, 32

e. Cf. Matth, 23, 2-3
h Jn 10, 12 =
k. Cf. Mauh, 35, 10

1. 3 Tout en recommandant la sincérité des cleres dans leur ensei-
gnement, Bernard admet des compromis : accepter une rétribution en
argent, avoir droit & sa nourriture; ils ne doivent pas cependant altérer
la Parole de Dieu. En outre, i la différence du « mercenaire», le clerc

doit encourager ses fideles dans les épreuves, et les supporter avec
eux,
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Ja mettent en pratique®», ainsi ne sont pas bienheureux‘f
les diseurs de paix mais ceux qui la font avancer. Ah! si
seulement ceux qui, parmi nous, ressemblent aujourd’hu}
aux pharisiens — et il n'en manque pas sans doute — g
défaut de faire disaient du moins® ce quil faut! Ab!fs1
ceux qui refusent de «précher I'Evangile sans Sfala{re »,
le préchaient flit-ce contre salaire8!! Ou méme sils évan-
gélisaient pour avoir de quoi manger! «Le mercenaire
voit venir le loup et s'enfuith.» Ah! si tous ceux qui
ayjourd’hui n’agissent pas en pasteurs voulaient bien se
montrer envers leur troupeau des mercenaires et non dfes
loups! S'ils nétaient pas les premiers 4 les maltrajter, §'1l§
ne prenaient pas la fuite sans que personne ne soit i
leurs trousses, s'ils ne livraient pas leur troupeau avant
méme davoir vu venir le Joup! On admettrait évi-
demment, surtout en temps de paix, «de les trouver per-
cevant un salairel» 4 condition quen échange de ce
salaire ils fussent soucieux au moins de la garde du
troupeau, pourvia qu'ils ne soient pas les premiers ﬁ. jeter
le trouble dans ce troupeau ni 3 le détourner 4 lenvi des
piturages de la justice et de la vérité. De fait, c:est Ia_
persécution qui permet de distinguer et de séparer!
sans conteste mercenaires et pasteurs. Comment, en effet,
ne pas craindre les préjudices passagers quand on est 4
la poursuite de profits temporels? Comment supporter
dére  persécuté ici-bas pour la  justice® quand on
recherche ici-bas son salaire plutdt que la  justice?
«Bienheureux ceux qui souffrent persécution pour Ia

i 5 1
justice car le Royaume des cieux est 4 eux'.» Cette
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non mercenariorum, multo minus latronum™ est vel
luporum. Usque adeo siquidem persecutionem non
sustinent propter justitiam, ut persecutionem malint quam

30 fustitiam sustinere. Nempe contraria est operibus eorum,

gravis est eis etiam ad audiendum™
40. Ceterum propter avaritiam, propter ambitionem
paratos videas universa pericula subire, suscitare
scandala, sustinere odia, dissimulare opprobria, negligere
maledicta, ut non minus perniciosa sit animositas talium
quam pusillanimitas mercenariorum. Veris ergo pastoribus
5 dicit Pastor eorum, pastor bonus, qui pro ovibus suis
animam suam ponere® non pepercit: Beati eritis cum
vos oderint homines, ef cum Separaverint vos, et eiecerint
nomen vestrum lamguam malum propter Filium bominis.
Gaudete in illa die et exsultate, quoniam merces vestra

10 copiosa est in caelis®. Siquidem non est quod fures

timeant, qui in caelo thesaurizant®. Non est quod cau-
sentur de multiplici tribulatione, ubi multiplicationem
mercedis  attendunt.  Quinimmo  gaudeant magis, ut
dignum est, quod non tam persecutio quam remuneratio

13 augeatur, et exsultent eo abundantius quo plura sustinent

propter Christum, ut eos perinde copiosior mercesd

m. Cf. Jn 10, 8 n. Cf. Sag. 2, 12. 15
40. a. Jn 10, 11 (L) b, Le 6, 22-23 #, of. Matth. 5, 11-12
c. Cf. Matth, 6, 19

1. ® Ce demnier paragraphe proclame la dernidre béatitude : la joie
dans les humiliations et les persécutions acceptées pour le Christ sont
ainsi tout  la fois le sommet de la conversion et la marque ces vrais
serviteurs du Christ. Forts de !a promesse qui leur est faite, ils coivent
bannir fa peur, car 'adversité ne nuit point mais est avantageuse 2
celul dont l'intention est la justice et pour qui le Christ est lunique
cause qu'il entend servir.

2.* Ce ponered la place du dare de la Vg sexplique tant par la pré-
sence de ponere dans la Vg aux versets 15, 17 et 18 que par tiois pidces
liturgiques du temps pascal, lesquelles contiennent chacune tous les mots
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peéatitude est celle des pasteurs, non celle des merce-
naires, encore moins celle des voleurs™ ou des loups:
vraiment, ceux-ci endurent si peu la persécution pour la
justice qu'ils endureraient plus volontiers la persécution
que la justice, car celle-ci contredit leurs actes, sa seule
évocation leur est insupportable™

40!, Ne les voit-on pas, du reste,

pour satisfaire leur avarice, leur

ambition, préts i courir tous les dangers, & susciter les
scandales, 4 supporter les haines, 4 dévorer les affronts, 4
ne pas tenir compte des insultes, si bien que leur ardeur
n’'est pas moins pernicieuse que la licheté des mercenaires?
Voici donc ce que dit aux vrais pasteurs leur Pasteur,
le bon pasteur qui, sans réserve, «s'est démis de sa vie
pour ses brebis?2» : «Bienheureux serez-vous lorsque les
hommes vous hairont, lorsqu'ils vous rejetteront, quils
proscriront votre nom comme infime 4 cause du Fils de
I'homme. Réjouissez-vous ce jour-li et bondissez de joie
car votre salaire est grand dans le ciel®3.» OQui, ils n‘ont
pas 2 craindre les voleurs ceux qui amassent leur trésor
dans le ciel® Ils n'ont pas 2 se plaindre des épreuves
multiples quand ils espérent voir se multiplier leur
salaire. Que dis-je! Quils se réouissent plutdt, comme il
est juste, que croisse bien moins la persécution que le
salaire, et quils bondissent avec dautant plus de joie

5

qu’ils souffrent davantage 4 cause du Christ, puisqu’un

La récompense

du texte de Bernard, mais ordonnés, conjugués, déclinds, diversement
(antiennes du Magnificat, 2° dimanche aprés Paques, lundi et mercredi).
3. Ici, au lieu de reprendre la 8° (et la 9% béatitude de
IEvangile de Matthieu, Bernard se sert du passage correspondant ce
Le (6, 22-23 dans une formulation différant toutefois gérement de. la
Vg cite-1-#f de mémoire?), parvenant ainsi 3 faire référence, au~ fnolns
pour le fond, 4 toutes les béatitudes dans le texte long du traité.
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maneat apud ipsum. Quid timidi estis, modicae Sidei®?
Fidelis exstat sententia irrefragabili veritate subnixa, quia
nulla nocebit adversitas, si nulla dominetur iniquitas. Sed

20 parum est non nocere; etiam proderit, et copiosius pro-

25

derit, dummodo sit iustitia in intentione, Christus in
causa, apud quem patientia bauperum non peribit in
finem'. Ipsi gloria nunc, et semper, et in saecula saecu-
lorums,

d. Cf. Matth. 5, 12 e Matth. 8, 26 f. Ps. 9, 19
g Cf. I Pierre 3, 18, of | Pierre 5, 11

1. * Quia... iniguitas : Bernard, comme de ternps 4 autre, cite une
oraison. Il s'agit, dans la liturgie en usage avant la réforme de Vatican
I, de Toratio super populum, «loraison sur le peuple» du vendredi
apres le mercredi des Cendres. CF. P. Bruvians, Les oraisons di Missel
romain, n® 1155 : Tuere Domine, populum tuum et ab ommnibus peccatis
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salaire plus généreux? leur est, de la sorte, réservé
auprés de Iui. .
«Pourquol avez-vous peéur, hommes de peu de foi®?»
C'est une maxime sfire, soutenue par une vérité irréfutable,
que ne nuira nulle adversité si nulle iniquité ne domine].
Cest peu de ne pas nuire, cette adversité profitera g}en?le,
et elle profitera toujours davantage, si le but est la justice
et le motif le Christ, lui auprés de qui «la patience d'es
pauvres ne sera pas 4 jamais perduef». A luiula gloire
anjourd’hui et toujours et dans les siécles des siécles®.

clementer emunda, quia nulla ef nocebit adversitas, si nulla a’omi‘nemr
iniquitas, «Garde ton peuple, Seigneur, et dans ta clt.’emence p%ll'}ﬁe-.](’i
de tous les péchés, car nulle adversité ne lui nuira, si avcune iniquité
ne le domine.» On retrouve une citation de cette oraison deux autres
fois dans ses ceuvres.
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MEMOIRE, RAISON ET VOLONTE
DANS L4 CONVERSION

La triade memoria, ratio, volunias occupe une place impor-
tante dans la premiére partie de La Conversion, ¢’est-a-dire avant
Padresse directe aux dlercs. Son étude simpose dautant plus
quelle est explicitement mentionnée dans le titre des manus-
crits du Sermon sur la Toussaini qui en est la premiére ébauche :
de voluntate et ratione et memoria (Na, BN Paris}; de conten-
tione voluniatis et rationis (Bd, Oxford). Bernard précise quil
ne s'agit pas de trois parties de Pdme, qui, en elle-méme, est
une et simple (3; 11); il s'agit plutdt de trois dimensions; on
pourrait méme parler de «fonctions!», car chacune a ses mou-
vements et ses effets propres, bien que coordonnés ou mieux
interactifs.

Bernard connait sirement la triade d’'Augustin memoria, intel-
legentia, voluntas, exploitée surtout dans les livies XIV-XV du
De Trinitate. 11 s'y référe dans Dip 45, intitulé De Trinitate
bominis (SBO VI-1, 262-266), mais en résumant trés briévement
la théologie d’Augustin. Ce sermon présente de nombreuses
analogies avec Lg Conwersion, en particulier sur les trois éats
«misérables» de la mémoire, de la raison (intellegentia n'est
pas utilisé) et de la volonté, aprés que, par le mauvais usage

1. Cest le terme qu'emploie E. von [vanxa, «la structure de Idme
chez S. Bemnard», Saint Bernard théologien.




424 LA CONVERSION
Ll R

du libre arbitre, la qualité de limage et ressemblance seest
dégradée en I'homme. Mais, comme I'a montré E. von Ivankal,
Putilisation de la triade memoria-ratio-voluntas ne dépend pas
d'Augustin.

L&ude du rble respectif des trois fonctions s'avére pourtant
difficile en raison de la dramatisation rhétorique que Bernard
introduit dans son exposé; cette dramatisation I'entraine a per-
sonnaliser chacune des trois fonctions, en leur prétant des dis-
cours parfois véhéments, surtout 4 la volonté. Le travail de
recomposition qui a précédé la rédaction définitive n’a fait qu’ac-
centuer la véhémence; en effet l'exposé est beaucoup plus
serein dans le sermon primitif. En outre, Bernard nest pas tou-
jours cohérent dans les métaphores qu’il utilise; les citations
scripturajres, surabondantes dans cette premiére partie, viennent
souvent interrompre le développement d'une image ou d’une
description. Mais il faut prendre Bernard tel qu'il est pour
admirer plutdt la vigueur de son argumentation, dont le but
évident était de conduire les clercs 4 une conversion sinceére,
et méme i le suivre dans la pénitence et la priere du monastere.

I. MEMOIRE, RAISON ET VOLONTE
DANS LE PECHEUR

1. Le livre de la conscience

La Parole de Dieu, voix divine entendue dans les Ecritures
ou lumiére intérieure, a d’abord pour but déveiller 'homme i
la connaissance de soi. Clest pourquoi souvre le «livie de la
conscience», oi il est mis face 4 lui-méme. Alors «la raison
est €clairge, et la mémoire déployée (evoluta) se manifeste
comme devant ses yeux», La raison, en fait, n'agit pas encore;
par contre, ¢’est bien dans la mémoire que «le misérable enchai-
nement de la vie», la «lamentable histoire» se déroule déja.
En tout cas, raison et mémoire «sont moins des facultés de

1. «La structure de I'dme chez S. Bernard», Saint Bernard théologien,
p- 203-204.
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pame que dme elle-méme»; celle-ci, mise en face de soi, est
i la fois «lexaminateur et 'examinés» (inspiciens et inspecta) (3}.

Au début du § 4, Bernard dit quil ne parlera pas encore du
jugement gue la raison va porter sur ce que lui montre la
mémoire. Mais il insiste aussitdt sur la trace doulourcuse que
les vices spirituels (orgueil, envie, avarice) ont laissée dans la
mémoire. Celle-ci est une «réserve, une sentine» (depositorizm,
seniing) ot sest déversée Fabomination des plaisirs an[érie’urS..
Reprenant la métaphore du livre de la conscience, Bernard décrit
alors la mémoire comme «un énorme volume (grande volumen)
ol tout cela a &té inscrit, et du stylet méme de la vérité»,
Dron Fatroce douleur «dans le ventre de la mémoire! ». Outre
cette misére intéricure, dme voit aussi les blessures spirituelles
qui ont défiguré son corps, comme un véement maculé de
crachats et de saletés ou comme une l&pre qui ronge les
membres.

En effet, selon Ps. 10, 6, «celui qui aime liniquité hait son
dme»; il hait aussi sa propre chair, ajoute Bernard, comme le
fou (fremeticus) qui, la «délibération de sa raison étant en
sommeil» (rationis deliberatione sopita), se déchire les chairs;
en réalité, C’est son dme qu'il déchire, sans ressentir les bles-
sures quil s'inflige (5). L’Enfer est alors évoqué, ou l'dme per-
cevra clairement son péché, mais sans pouvoir rien faire pour
s'en délivrer (6). Aussi faut-il «rentrer en soi-méme» dés cette
vie et laisser agir le ver de la conscience «afin qu'en rongeant
{notre pourriture] il la détruise et soit lui-méme détruit?. De
plus 'dme saisit que le péché est entré en elle par les «fenéres»
des sens; elle est moins attentive 2 ses vices spirituels (7).

2. La révolte de la volonté

Alors se fait entendre la voix divine adressée 4 Cain: «Tu
as péché, arréte» (Gen. 4, 7). Et 'homme - la raison - tente
d’imposer aux sens et aux membres d’arréter leur action, pour

1. La formule peut &tre inspirée d’Augustin (cf. Conf. X, 14, 21.-22),
qui cependant ne parle pas explicitement du «ventre de la mémoire»,
mais utilise cette idée a partir du phénoméne de la rumination; le mot
senting n'est pas non plus augustinien,
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fermer ainsi les fenétres par ou entre le péché. Mais la ten-
tative est prématurée, car elle ne tent pas compte des diffi-
cultés du «combat spirituel» (8).

En effet les membres se révoltent contre les « décrets» de la
raison. Ils en appellent 3 «celle qui git 4 la maison, paralysée
et souffrante». Il s'agit de la volonté. Celle-ci est sans doute
le lieu de la décision, mais on ne saurait Uidentifier 4 un libre
arbitre entiérement maftre de lui-méme. La volonté est en
quelque sorte lestée par le poids de ses décisions antéricures
qui Pinclinent soit vers le bien soit vers le mal, ici nettement
vers le mall. C’est 4 «cette malheureuse maitresse » (domina)
que les membres font appel pour protester contre les ordres
trop durs du «maitre». Ce «maitre» (dominus), malgré le mas-
culin, semble bien étre la raison. Conire elle, la volonté va se
dresser, «tirée de son sommeil et exacerbée » (excitata et vebe-
menter exacerbata) (9).

La volonté, dans une personnification dramatique, est pré-
sentée comme «une vieille femme en furie». Elle reproche i
la raison de ne pas respecter les engagements de leur union
(coniugii nostri); en particulier de i retirer les plaisits du
corps qu'elle lui avait poustant donné comme serviteur. La
volonté est dominée par trois tendances : volupté, curiosité,
ambition; or celles-ci sont satisfaites précisément par les sens
et les membres du corps. De quel droit la raison tenterait-elle
«de lui ravir cette maigre consolation»? « Indignée et furieuse»,
la volonté arréte son discours par une citation de Stace: «Je
tiens bon, et je tiendrai longtemps» (10),

Cette «rebuffade » (vexatio) donne 2 la raison de comprendre. »
Elle prend conscience alors de la situation concréte de ’homme
pécheur et mesure 2 quel point son premier discours était pré-
maturé. Ce paragraphe capital décrit de facon précise l'élat des
trois «fonctions» dans le pécheur obstiné. la raison est
«amoindrie, presque aveugle, totalement affaiblie » {(minus babens,
caeca quodammodo, infirma omnino). la mémoire est « tout 3

L. La dépendance de la volonté par rapport aux passions et 4 |'af-
fectivité est une idée courante depuis les stoiciens et Cicéron; of. art,
«volonté», DSp 16 (1994), col. 1224-1240.

i
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fait repoussante et puante» (foedissima pam’rer' ac foemsima). La
volonté est paralysée (languida) et couverte d'ulcéres. (%u_ant au_
corps, «il est rebelle et ses merﬁnbres sont autant de fenétres pat
lesquelles la mort entre dans I'dme» (11). . m i
Bemard intreduit alors les deux premiéres beajc:tudes. Lfn—
terprétation de la 2° est suggestive: Ia rajson doit «adous:[r»
son discours 4 la volonté. Celle-ci hui est ur}:e comme sqn Eve,
cest-d-dire comme une conjointe particuliérement \'fuh.lerable:
la raison ne peut rompre ce lien, mais doit «’apprwmser» sa
compagne (12). Malheureusement cette legon n'est pas encore
entendue. Dans les paragraphes qui suivent, la raison se contente
de montrer, toujours avec véhémence,'les da.ng(.frs auxquels
s'expose le pécheur impénitent : tromperie des jouissances, ser-
vitude, mort inéluctable, responsabilité clmfabie des acFes pervers,
impossibilité d'échapper au regard de Dieu, damnat1on’(13-21,
qui n'ont pas d’équivalent dans le texte c.ourt_).hAu ’debut du
§ 22, on apprend que le long discours qui prgcede émane d?
{a raison et s’'adresse 3 la volonté. Heureux celui do.nt la volonté
s'accorde aussitdt 4 cet appel; mais il peut arriver to,ut au
contraire qu’elle devienne plus obstinée dans sa revolt-e, d'autant
que, comme l'expérience le montre, ceux qui essaient de se
convertir sont tentés davantage par Fattrait des ?OI‘.ICLlpl—
scences (22). Alors risque de se réaliser le mot de PEcriture :
«Limpie une fois tombé dans le gouffre du‘ mal §’en moque»
{Prov. 18, 3); le pécheur serait alors dans le désespoir (23 début).

II. RAISON, VOLONTE, MEMOIRE
DANS LA CONVERSION

1. Conversion de la raison

Le processus de la conversion commence en fait ?vec la réa-
lisation de la 3¢ béatitude : «Bienheureux ceux qui pleureflt. »
Les larmes purifient «l'ceil troublé»; il s'agit slirement de I'ceil
de la raison, qui, presque aveugle auparavant, retrouve par les
larmes «lacuité de son regard» (23 fin).

Alors la raison, 4 travers la fente et la claire-voife dont parle
le Cantique (5, 4), redécouvre le paradis perdu ol elle trouve
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son repos. Elle voudrait faire partager certe découverte 4 «sa
volonté matheureuse ». Et, pour y réussir, elle change le ton
du nouveau discours quelle lui tient. Suivant cette fois Pinvi-
tation de la 2¢ béatitude, efle lui parle avec joie et douceur:
«Laisse K ton indignation. Ce n'est pas moi qui pourrait te
faire souffrir. le corps est 3 toi, et moi-méme je suis 4 toins,
Bt si la volonté se raidit encore, la raison la supporte «dvec
calme» et se contente de lui décrire le patadis retrouvé. Le
Seigneur donne efficacité i ses paroles, car I'ime espére en luj
maintenant. Alots peut se réveiller «le désir de la volonté» de
voir ce lieu et d'y pénétrer (24).

La raison poursuit son discours en précisant que ce paradis
est un lieu spirituel dont elle détaille les richesses et les attraits;
ce n'est pas le paradis de [a vie future, mais plutst «la pro-
messe qui est faite dés maintenant 3 IEglise» (ad eqm magis
quae nunc est Ecclesice promissionem) 1i egt pergue  cette
«sagesse», cette «douceur du Seigneur» (Suavitas Domini), qui
sont un don de PEsprit que l'on acquiert «non par Pinstruction
mais par 'onction, non par la scienice, mais par la conscience ».
Ceux qui pénétrent en ce paradis ne sont plus «des chiens oy
des porcs»; libérés de leurs souillures, ils ont été «lavés et
sanctifiés» (25; of, 7 Cor 6, 11)

2. Conversion de la volonté

Au seuil du paradis se fait entendre «le conseil le plus sacré
et e plus secret» (Sacratissimum secretissimumaue consilium)
que la raison nest plus seule & &couter mais gquelle commu-
nique 4 la volonté. Cest celui de la 4° béatitude - « Bienheureux
ceux qui ont faim et soif de la justice, car ils seront rassasiés.»
Comme le fils prodigue, homme prend conscience de la famine
qui l'oppresse car la nourriture quil consomme ne le rassasie
pas. Bernard fait alors appel 3 son expérience : il connait des
gens pour qui Pargent, les honneurs, les plaisits et les cutio-
sités du monde sont passés de la satiété 3 la nausée (26).

Par contre, Ia faim de la justice ne connait jamais la satiéeé.
If faut donc apprendre «la saveur de la justice» pour la désirer
toujours plus. Alors fa volonté, qui entend aussi cet appel, cesse
de réclamer le service du ¢orps, source de ses convoitises; elle
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le soumet a la raison, et elle-méme le contrailnt ﬁ. se mettre
«au service de la justice, en vue de la sancFlﬁcauon:»,.av'e?
autant d'ardeur que celle qu’it a mise au S?I’V:IC’G de liniquité
(27). La conversion de la volonté g'est ainsi réalisée ‘el.l douceur.
Le lecteur, qui n’a pas oublié le discours de «la vieille femm_e
en furie» (10), s'étonne de la facilité de ce retourneg]ent. Mais
Bernard veut sans doute signifier ici l'action toutf:pu1ssance de
la grice divine, quannonce précisément la 4° béatitude.

3. Purification de la mémoire

En mettant Je corps au service de I'dme, la volonté a déji
fermé les fenéires par lesquelles entrait le péf:hé. 1l ne reste
plus qua «purifier la mémoire et vider la sentine», mais cettt\e
taiche sera la plus difficile. La mémoire ressemble‘en. effet i
une feuille de mauvais parchemin, que l'encre a imbibée en
toute son épaisseur; l'usage dun racloir serait sans effet.’Seule
la Parole de Dieu, «plus pénétrante quun glaive» (Hébr. .4,
12), peut étre efficace. Cette parole est ici cekle.que le Christ
adresse au paralytique : «Tes péchés te sont remxs»A(Mc 2, 5.
Jusque-la, le péché était dans la mémoire et en méme tep1p§
linfectait (inesse pariter et inficere); aprés le pardon, le péché
est encore dans la mémoire, mais I ne peut plus la «déco-
lorer» (ur eam nullatenus decoloret). La pleine rémissi.on sup-
prime en effet condamnation, crainte et confusion; bien plus
e souvenir des péchés peut, selon Rom. 8, 28, «coopérer au
bien» (28).

La 5° béatitude : «Bienheureux les miséricordieux, car iisf
obtiendront miséricorde» convient spécialement 4 ceux qui
demandent le pardon. La miséricorde doit s’exercer cE’al:?ord
envers soi-méme; elle sidentifie ainsi au repentir, car «qui se
repent obtiendra miséricorde». Celui quli se sent cor.lpable d?
péchés grands (magni) et nombreux doit faire g:ﬁndl)rl (m'ctgnf-
ficare) sa miséricorde envers les autres, en sorte qu'il lui soit
remis selon qu’il aura remis; cela exige réparation du d?mnjla’ge
causé et un surplus en aumdnes. «Alors fa volonté sera ecle’nree,
Ia volonté redressée, et la mémoire elle aussi sera pure», Récon-
cilié, le pécheur est «appelé auprés du Seigneur» et peut
entendre la 6° béatitude (29).
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A propos de cette béatitude : «Bienheureux les coeurs purs. .. »,
Bernard rappelle les exigences qu'implique Pacces 3 la vision
de Dieu; celles-ci correspondent en fait 4 ta conversion des
trois «fonctions»: enlever la taie qui obscurcirait la vision
(raison), se garder de céder aux penchants du «corps de mort»
(volonté), enfin et surtout purifier pleinement «la sentine»
(mémoire). Car il n'est pas tout a fait vrai que la rémission
des péchés a rendu la mémoire pure, comme il était dit au
paragraphe précédent. En effer, de méme qu'une blessure
cautCrisée n'est pas guérie  aussitdt mais  demande encore
soins et remedes, le pécheur qui sort de la sentine n’est pas
purifié sur le champ mais doit encore subir «de nombreuses
purifications » (30).

Pour tout dire, la conversion, bien quelle soit décidée et
accomplie en un moment déterminé, n'est jamais réalisée une
fois pour toutes. La conversion s'étend tout au long de la vie,
jusquid lentrée dans la vie céleste ol aura lieu la vision face
a face.

INDEX
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Malachie Marc 7,9 12¢ #; 17a 13, 10 59h (Patr.)
7, 12 23f = 14, 38 36c *
2, 7 2lc #; 214 9, 41 19k s . 7, 14 23g #
Matthieu Luc j 7. 15 40b II Corinthiens
7, 24 59i 5 2 59m,; 60c
3, 18 31b 2 2, 14 30c (Lit.) 8 3 31f # 5 19 58¢ #
5,19 Gc; 20b; 29d 6, 23 6la = : 8, 18 61d 5’ 6 50b #; 59g #;
> 22 25d 6, 30 14b (Patr) - 8, 23 50k = ’ 60c; 60
5, 23-24 S8a 6, 41 25¢ ' 8, 24 60b 12 2 Prologue d
5, 28 25b 9, 62 d4c # i 8, 25 59f = ’
5, 32 25b 10, 16 17b; 19i: 21b : 8, 26 3lg = Galates
5, 46-47  43a % 14, 28-29 23k 10, 2 20b (Patr.);
6, 21 60e 14, 2830 32 36a (Patr); 1,1 b
6, 22 35d; 41b = 14, 30 231 38a 1, 12 6a
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3, 19 32g #

3, 27 S4c #

6, 1 20c
Ephésiens

3, 17 6lc

4,18 384

5, 4 260
Philippiens

1, 23 591 (Patr.)

2, 8 12d (Patr)

3, 13 443 (Patr.)

3, 20 59a #;

60a #

3, 21 S4a

4, 4 Lettre a
Colossiens

1, 13 54e (Patr.)

3, 3-4 Gle

3 5 54h #
I Thessaloniciens

3, 2 302 #

4, 17 59d =

I Timothée

;9
, 8
., 4
, 12
, 17

I Timothée
2, 16
Tite
2, 12

[ N

Jacques

2, 11
3, 2

¥ Pierre

1, 14
1, 22

I Jean

8
, 1-2
2
, 8

PN

12b =

58b

33c #

47a #; 552 #
32b (Patr)

206a

48a #

33a
24a; 32f

30b
12a #

24b #
24c =
Gle

60i #

1. INDEX DES NOMS PROPRES

Abraham @ 42
Augustin : 4, 10, 52, 61.
Basile : 4, 10.
Benoit : 22, 4, 9, 102, 292
pernard « Lettre
Chartres (Carnotensis) :

Lettee
Christ: 3, 19, 20, 232 24 31, 35, 542, 59, 61.
Citeaux (Cisterciensis) : 46, 48, 49.
Gélase I7: 5.
Clairvaux (1 Claravallis) :

Lettre
Cluny (Cluniacensis) : 46, 48.
Coulombs (Columbensis) : Letire
Grégoire le Grand: 44, 52, 33.
Lot: 13.
Léon I¢: 5.
Masmoutier {(Maius Monasterium) : 482
Moyse : 56.

Pachéme : 10,

paul: 19, 202, 35, 49, 59.

Pierre : 19

Samson : 6.

Samuel : 22, 26.

Venantius : 32.




1. INDEX DES REALIA

Tous ces realiz sont issus de la Bible sauf unguis.

ARBRE (du paradis) : Henum - 11,

CORPS : compus - 353, 402, 412, 55, 5915 603,

JOUR: dies: 163, 54,

LEPRE : lepra: 13, 19.

MANGER : manduco : 31, 353, 512

MONTAGNE des béatitudes : mons - 7.

MORT: mors: 7, 13, 20, 26, 27, 302, 542, 553, 56, 592,
NUIT: nox: 163, 54,

CEIL: oculus: cf. index thématique ; conscience.
ONGLE : unguis : Prologue, 48.

V. INDEX THEMATIQUE

En coefficient est indi

qué fe nombre d'emplois dans un paragraphe
quand il excede Punite.

AMOUR, CHARITE : amor: 16, 37% - caritas: Prolo
93, 123, 16, 36, 602 — dilectio : 7.

- CHATIMENTS : censura - 17, 33 — corvectio : 33 — dammnaltio :
18, 55 — damnabilis - 13, 18, 30, 34 — gebenna - 16, 30
— poena : 16, 253, 43,

CONNAISSANCE : ratio : 4, 7, 93, 13,1
- Scienfia: 19, 204, 21, 34, 36, 382

gue 2! 2J 5 8!

84, 20, 212, 232, 41, 452

CONSCIENCE : conscientia : 34, 47, 492, 503, 512 — intentio - 133,
16, 26, 35, 36, 40, 415, 45, 49, 50, 60 - ocuius : 353, 363, 373,
384, 39, 403, 414,

DISPENSE (deux sens: A. dispenser =
= exempter)

A, dispensatio: 21 - dispensator : 3, 4, 9.

administrer; B. dispenser

INDEX THEMATIQUE 439

B. dispensatio: 2, 3% 6, 8, 112, 16, 17 ~ dispenso: Letire,
3% 4% 9, 52.

. contemno: 7, 168, 17, 18, 192, 26, 32, 33% 34, 40,
FA;;TES 'cofz?fempms: 14, 15, 172, 182 21, 26, 302,3 32, 33, 332
- crimen: 2, 17%, 18, 24, 253 265 283 50,5 342
- culpa: 1, 13, 152, 16, 18, 192, 23, 253, 226, 27, 293, y
~ gravis: 1, 13, 14, 15%, 16, 172, 187, 252 26,2 203, 43
— inoboedientic (cf. Obéissance): levis: 14, 137, 182 . 23, 222,
252 262 297 33, 41 - peccalum: 6, 12, 177, 183, 23, ; )
262 272 29, 332, 413 — praevaricatio: 1, 11, 12, 27,4228, 595,
33 34, 43 - praevaricator: 30, 32, 33, 24 z
— })meyaﬁcor: 2, 22, 23, 33, 47 - sccmda!unzz : 2% , 21,264,
49, 508, 51 — tramsgressio: 9, 12, 132, 16, 172, 24%, 25, 265
28, 294, 32, 33, 43.

. 5 s 2
k- nsus © 45 — caritas (cf. Amour) — necessitas : 2,
LI%ER?%C?;%;, 104, 113, 12, 13, 15, 16, 17, 252, 34, 43, 56,
59: 602 — nmecessarius : 23, 32,2 42 65, 6,317, 3[?4 52,5236, 2(2)
—  spiritus: 18, 20, 234 206, s . )
- vogmms: Prologue, 23, 4, 7, 97, 107, 113, 12, 16, 20, 21,
23, 263, 30, 412, 46, 60, 61.

3

OBEISSANCE : oboedientia - ¥, 103, 114, 124 gs, 1635, 23;, 303,

31, 32, 333, 34, 42% 44 — oboedio: 12%, 133, 162, 192, 235,

264 34 42256 — inoboedientia : 12, 13, 15, 16% 242 25%,
264 27, 287 297, 305, 31, 32, 333, 34, 412, 422

ORDRE — DEFENSE : auctoritas: 4, 6, 7, 1;, 152,217, 22, 2%:
25, 49 — imiumgo . 127, 15, 162 , 3}7 L 23,2 i
— mandatum : lettre, 9, 13, 143, 152, 162 173, 184, 19:2 2
23, 24, 252, 265, 29°, 31, 323 - pracceptum ; Lettre, 1%2 - I
132, 14, 15, 17, 18, 19, 21, 23, 24, 25 , 32 33° 2 1
- praecipio: 6, 7, 133 14, 15, 16, 19, 217, 22, 25, 28, 30,
33 — probibeo: 16 ~ probibitio : 11, 16

VERITE : Veritas, Vérité personnifiée : 18, 19, 20, 524, 252, 31,
353 362 40, 41, 56 - weritas: Prologue, 20, 363, 37, 41

VIE MONASTIQUE :

Monastére :  monasterium . 452, 47, 493, 532, 3552 56, 57
— coencbium : 49,

Observance : observantia: 1, 3, 92, 47.

Profession : professio: 1, 3%, 9, 102, 11%, 123 16, 18, 30, 32,
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-
33, 34% 442 45, 47, 48% 493, 55, 56 — profiteor: 1, 22, 103
112716, 32, 33, 341, 45, 47° 48, 49, 5% ?6. T

Regle: regula: Lettre, 1, 2% 3, 4, 95 109, 122 182 21 232
29°%, 335, 34, 35, 43, 44, 46, 47%, 484, 497 _ yeguiaris . 1, 5,
9, 10, 30, 333, 34, 48, 492, 56, -

Responsables : abbas : LettreS, 94, 105, 29, 31, 45, 46, 552, 56
— magister : 13, 16, 19, 25, 29, 322, 33, 44, 49 — majores . 10
21 - praclatus : 3, 5, 8%, 9, 10%, 112, 15, 19, 21, 22. 24, 29,
31, 325 34, 55 — praepositus: 3, 4. 5, 10, 11, 17, 19, 24
- senior: 232, 302, 45, 47 — vicarius Dei- 19.

Souci pastoral : cura: 1, 10, 14, 15, 19, 20, 25, 202 z
— curare: Lettre, 16, 49. 20 B, 29% 355, 6O

Stabilité : stabilitas - 44%, 47, 49, 57,

Vie monastique : conversatio : 47, 54, 59 — conversio - 44, 472,

Les italiques signalent une simple allusion scripturaire. La letire qui
suit le chiffre indique Pappel d’apparat scripturaire dans le paragraphe.

LA CONVERSION

1. INDEX SCRIPTURAIRE

Les abréviations (%, Patr, ..) sont expliquées p. 17-18.

Genese

L 3

&

9

10

3
9-1¢
21

, 7

AL 0 e D N

9, 19 s,
19, 1-29
27,1
27, 27
27, 33
27, 45

Exode

1, 14
5 1s.
15, 25

Lévitique

19, 8
Deutéronome

32, 42
Nombres

12, 10

2f

24d #

258; 37

25¢

26a

33e

33e

8b (Patr.);
21le (Patr.)

34b

35a

301

25) (Lit.)

iZe

24g #

22d #
22e
37

36a #

19

i

Josué
21, 36

IV Rois
4, 41

II Maccabées
9,9

Job

3, 25
7, 20
10, 20
13, 14
19, 23
24, 21
28, 12-13
28, 18
41, 25

Psaumes

4 3
4 5
6, 7
7, 10
9, 19
9, 34
10, 6
10, 7
11, 7

37

37

116

19¢c #
29e #
23g
5¢
4b
15f =
250
250
33k #

24j
245
29¢c #
19f #
40f
36b #
4f; Sa
35b #
30n
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28, 4
28, 4
28, 8
29, 6
30, 13
32, 1
33, 9
33, 15
36, 27
39, 6
41, 5
41, 7
48, 13
49, 21
49, 23
50, 10
54, 14-15
57, 2
65, 5
65, 12
67, 10
67, 34
68, 27
77, 25
79, 12
79, 13
84, 9
89, 3
90, 6
93, 9
94, 10
102, 18
111, 10
113, 9
118, 37
118, 136
130, 1
140, 5
142, 4

LA CONVERSION

A

2d =

2q

2q

1f

33m *

1q #

25p

2la #

2la #

R4c #

24b #

3m #; 4g
26g #

3g #; 3l #
7b #

25h #

32c #

2n #; 3a #
21m #
300

12f

2k; 2p; 3h #;
10b %

24c #

35¢

33b #

af

1p; 2a; 2g
17c

18d #

3¢ (Lit)

1c #

10a #

21d

Bf =

23h #

38c #

10d =

Sc #

146, 1
147, 12
147, 17
148, 5

Proverbes

1, 20-21
2, 14
18, 3
29, 15

Ecclésiaste

2
8
14
17
9
10

3

WD DO e e

Cantigue

NS R o N
o

—_
ON D

MU GRS D O B B B s
w —
&

25
1r
7d
2e

3d (Lit)
33i

23a (Patr.)
4

14a; 16b
10e =
23f #

23f

26i (Pair.)
ldc #

29f #

25f

25f

254

258

24a #

25e #; 26a
251 #

25h =

25f

de (Patr); 33p
24a #

39n

39n

30e

g #

26e (Lit.)

Siracide

23, 25-26
24, 29
30, 24

Isaie

—
N

Jot
P
[ SS R

O MO MR
RPN

10, 17
11, 6
14, 29
26, 17-18
28, 19
33, 15
40, 5
42, 8
46, 8
46, 8
52, 7
52, 11
58, 1
58, 2
58, 34
58, 6
59, 2
66, 24

Jérémie

4, 19
9, 21

INDEX SCRIPTURAIRE

18a #
27b =
29b

10¢c #

20n #

14h (Patr.)
33b #
34d #

1k #

25k #

1 #

332 #

22a (Patr)
1la #

8e #

lo

21b

3e, 7a #; 7h
33d

394

33q

31 #

32r #

8c #

8&d (Patr.)
30f (Patr.)
7c

4cl

7i (Patr); 1llc
(Patr.)

37e #

37e #

8)
18,
18,

Osée

oo~ O

L
3,

R R N

o

Lamentations

3,1
3, 25
3, 41

Baruch
3, 36-38
Ezéchiel

8-10
20

23

Sophonie

12
11

Matthieu

~}

10
19
21

G ~1 Gy R

443

33f #
24k
6b #

28e #

34e
21ln
1h (Lit.)

15d
325 #
34e #
33n
32h #

19g #
200 #

32a #

20h #

2i

2

12a

12g (Patr.)

23¢

26c; 27d

29a #

30a; 30p; 32j;
321 (Patr.}

31a; 32k;
33¢; 39a
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5 10
5, 11-12
5, 12
5, 15

SN o
N
= O r

oW~
%JO\G\ANN»—\,...

11, 29
13, 47-48
17, 4
17, 5
17, 16
17, 19
18, 3
19, 11
19, 29
23, 23
23, 3
23, 25
25, 1-13
25, 2
25, 4

25, 10-12
25, 12
25, 30
25, 32
25, 41
25, 41
25, 41

A
39k, 391
40b
40d
20f
39 #
201 =
29j (Lit)
40c
5d
i5h =
30k
255
9b
12¢ #
40e
19d #
26b =
24e #
20e &
24i #
8a #
22b 2
38b
1i
36d #
25m
39e
30b =
330
206
21k
21g
21g
21k
13a
39
20a (Patr)
20i
37b #

LA CONVERSION

26, 23
26, 28

Marc

2,5
2, 7
9, 17
9, 22

Lac

2, 14
5, 5-6
6, 22-23
6, 25
6, 37
11, 21-22
11, 24
11, 28
11, 41
11, s2
12, 2
12, 16-18
12, 19
12, 20
12, 35
12, 35
14, 8
14, 10-11
14, 28
15, 13
15, 14
15, 15-16
15, 16
15, 16-17
15, 17
15, 24
16, 24-25
16, 25
17, 3

32d =
37a

28c =
28d
10a #
38b

21 (Lit)
2% #
40b =
33j =
29h

27¢

12k

b #

201 #; 29q »
32

19d =
16c #
16d =
16e

20¢

20f

38f (Lit)
38f (Lit)
36¢ =

S5e %
26f

15b; 15e
206h

27a

31i; 5f #
i5¢

20d

211 (Patr.)
295

INDEX SCRIPTURAIRE

19a #

201 =
25m

29k #
13a

31d
32b

32f (Patr.)

19e

le #; 1 #

2o

1d =

22¢

2l #

39m

40a (Lit.)

20h #

38a #

4h

31k

30c

24] =

210

30d

2h; 320
(Lit.)

320 (Lit)

25t #
A2e #
2lc #
la #
Sa
3 #
24h
18b

Romains

1, 26
1, 28
, 5

, 13
1
10
10-11
. 20
6, 6
6, 12
6, 19
6, 21
G, 23
7, 18
7, 23
7, 24
, 1

3

»

)

(R IRV, IRV, T S I V]

[+ 2SN

8
8
8
8, 17
8, 17
8, 18
8, 28
9, 15
9, 22
9, 25
9, 28
9, 29
10, 16
11, 4
12, 17
13, 14
14, 10

I Corinthiens

2,9
2, 10

2, 11

34f
34f
5b
39c #
20g #
29g #
31g
37g #
30i
27e
27
29p #
17a
23d #
30] #
20h #
32t #
30m #
32t #
294
3l #
37h #
28F
29m #
32i #
29m #
In
24b #
12e
34a
316
15g #
18b

14d #
25n
4a (Paw)

445
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* 15a #
2, 13 26 5, 29 4i » 11 Pierre 5 19 53
z, ; ggd # 6, 16 21 2 2 25v # Apocalypse
y P ?
4, 3-4 18f: 18g Philippiens 3, 18 408 2, 17 25q #
4,5 3; 3, 17 33g #
42 24f #; 33b 2, 21 2m #; 32m # 1 Jean 3 20 3b #
6, 11 23u # i Thessaloniciens 2, 27 251 # 10, 4 23b #
7,9 36e # 31 31f 10, 9-10 4c
7, 10 38e 4, 3 ig 3 2 30b # 14, 13 29r
7, 31 Ga # )
9, 4 39 I Timothée
9, 14 39g 1, 15 26d
9, 18 30f =
9, 19 3le 5,13 51h #
9, 27 282 = 6, 5 331 (Patr.)
10, 13 Te # . 3
10, 33 320 # I Timothée
13, 12 30q # 3,5 27c
I Corinthiens Tite :
5 1 12d 2 13 15
5, 6 30g # : ¢
5, 18-19  32q Hébreux
11, 1-2 3lm =
1, 3 3k #
Galates 4, 12 2c #; 18¢ =
1, 4 23e; 3Ic; 37d 28b #
4, 23 257 5, 14 7=
4, 25 251 10, 31 18c =
5, 13 36f #
6, 1 33h # Jacques
6, 8 17b # . 4 14 16a
6, 10 20g; 21j
Ephésiens I Pierre
2,3 325 2,9 35d !
4, 28 8g # 4,6 I #
5,5 15i # 5, 89 21h #
5, 27 30r # 5, 11 40g .i
:




INDEX DES REALIA 449
’ 35 — tellus: 35 — terva: 12, 21, 25, 26, 28 — umbra. 25
- vapor: 8, 13, 16.

It. INDEX DES REAZLIA

Le chiffre romain III. suivi d'une entrée d'index désigne lindex ) ) 5
thématique qui commence 4 la p. 450. FAUNE: apis: 13 — aranea: 5 — bestia: 12 — canis: 25°%
coluber: 33 — columba: 3% — grex: 39% — hydra: 35
— dumentum : 26 — leo: 21 — lupus: 39% — musca: 5 — ovis:
. 322, 40 — porcus: 152, 25, 26%, 27 — regulus: 33 — sus: 25
ARMES : clipeus: 21 — ferrum: 30 - gladium : 18, 19, 28 — turtur: 25 — verms: cf. 1L Corruption — wipera. 13

- facubum: 21 FLORE : ager: 16, 25 — arbor: 20, 25% — festuca : 30 — folium : 33

— fructus: 16, 20, 21, 25, 38 — hortus: 242, 257 — lignum : 25,
37 — liliwm : 25 — malus : 25 — messis ; 172 — palmes : 21 - radix :
33, 38 — semen.: 174, 34 — siligua: 15, 26% 27 — silva: 25 —
spina : 25 — vepres: 25 — vinea: 33.

CHASSE, PECHE : rete: 22 — sagena : 202,

CORPS: auris: 2, 3, 7, 8, 102, 14, 18 - cadaver: of. IIL
Corruption — caput: 10, 12, 35 {autre sens: 25) — caro: 43,

54, 13, 15, 172, 192, 22, 23, 302, 32, 36 — coma: 10 — cor: MAISON (et autres constructions) : cancelli : 24 — cubiculum : 7 —

of. I Affect. — corporalis: 25, 33 — corporeus: 4, 15, 302
— corpus : 63, 102, 112, 14, 18, 24, 26, 27, 28, 305, 35 (Ecclesiae)
— dens: 10 — fauces: 4, 10° - gula: 8, 9 — gutiur: 13, 25
— bumerus: 13 — bumor: 30 — lingua : 9, 10, 20 — lumbus :
20% — manus (cf. aussi 1. Dieu: attr. div.): 54 62, 82, 10,
122, 32 — medulla: 18 - membrum . 8, 92, 10, 11, 12, 22
— nares: 25 — oculus: 3, 4, 7, 8, 9, 103, 14, 183, 19, 232,

cubile: 24 - domus: 8, 9, 124, 27, 29, 31, 32, 34
— fenestra : 7, 8, 117 — foramen : 7%, 8, 24, 28 — borreum ; 16 —
ianua : 16, 21 — later: 22 — maceria: 18 — mansio: 24 -
moenia : 35 — ostium : 3, 6, 26 — paries: 182 19, 34? — repo-
sitorium ; cf. 111 Mémoire — sanctuarium : 36 — senting - cf.
IIl. Corruption — fabernaculum: 24, 36 — templum: 36

— turris: 362
25, 307 — obscoena (cf. aussi 1L Affect): 10 — oS, Oris ?

(cf. aussi III. Dieu: attr. div.): 10 — os, ossis: 13 — palpebra
23 - pectus: 10 — pes: 10% 25 ~ renes: 13, 19 — sanguis
(cf. aussi III. Dieu: attr. div.}: 5, 8 ~ sensus (cf. aussi IIL
Ame): 3, 7, 15 — wlerus: 13 — venter: 44, 52 - vertex: 10
— viscera : 33,

MEDECINE : olewm (cf. aussi Objets usuels, Parfums) : 7 — potio :
23 — remedium : 6, 36.

NOURRITURE : cibus . cf. 1L Satiété — faring: 37 — manna:
of. 1. Satiété — mel: 13 — pawnis: cf. 1L Satéeé — siliqua
cf. Flore,

ECRITURE, LECTURE : atramentum : 28 — caracter- 28 — charta :
28 - liber: 3 — membrana: 28 — pagina : 25, 30 — stilus: 4
— volwmen : 4.

OBJETS USUELS: clavis: 32° — clavus: 272 — iugum: 24
— lampas : 20 - loculus: 5, 16 — lectum : 24, 29 ~ lucerna :
19, 20% — oleum (cf. aussi médecine, parfums). 20, 212
— paropsis: 32 — patina: 5 — restis: 33 — stratum: 24, 29

ELEMENTS ET PHENOMENES NAT : . 2
N T OMENES NATURELS: agua: 23, 30 ~ vas: 207 21, 33,

- aquilo: 25 — auster: 25 — aura: 26 — aurum : 26 — cinis -
cf. TII. Corruption — fons : 25, 28 — ignis (cf. aussi Il Eschatol.) :
35 — lacum : 35 — lapis: 18 — wix: 29 — nox: 2, 16, 29, 31 —
nubes: 8 - pluvia: 12 -  procella: 35
— pudvis : 30 - solum : 35 — spiritus (cf. aussi 1. Ame, Dieu :
titres div. et attr. div., Noms bibl): 35 — stilia: 20 — sulfur:

PARFUMS : aroma: 25 — nardus: 25 — odor: 25% — oleum
(cf. aussi Médecine, Objets usuels): 10.

VETEMENTS : cingulum: 20 — lana: 29 — tunica: 4%, 33
— wvestis: 4%, 10, 21.




A

1. INDEX THEMATIQUE

Tous les mots ne sont pas notés mais toutes les occurrences sont
relevées. Les noms propres sont inclus dans I'index aux rubriques Dieu :
titres divins, et Noms bibliques. Dans les renvois, les rubriques princi-
pales sont nolées avec une majuscule initiale (e. g. Satié&é), les secon-
daires en minuscule (e. g. titres divins). En coefficient est indiqué le
nombre d’emplois dans un paragraphe quand il exceéde Punité.

ACTION : actio: 6 — actus : 6, 7, 13 — actor: 39 - ago: 4, 62,
13, 15, 24, 37 (autres sens: 3, 4) — committo : 20, 282 (autre
sens: 32) — cooperor: 28 -~ experientia, experimenium,
experior: cf. Connaissance — facio (cf. aussi Dieu: attributs
divins) : 1, 6, 10, 12, 19, 205 212, 24, 26, 292, 31, 322, 332
392 (autres sens: 124, 26) — factor: 39 — impleo (cf. aussi
Satiété) : 8, 31 — labor (cf. aussi Volonté€): 8, 17 — laboro
(cf. aussi Volont&): 2, 8, 39 — opera: 16, 17, 19, 202, 30,
34 — gperor: 20, 21 — gpus (cf. aussi Dieu: atir. div.): 10,
22, 31, 38, 39 — opus est: 211 - pacificus: of. Béatitudes
— guaero : cf. Désir.

AFFECTIVITE : affectio: 18 - affectus: 5, 23% 25 — cor
(cf. aussi Ame, Dieu: aur. div): 2, 39, 42 53 6, 72, 13, 142
15, 18, 19, 24, 25, 26, 27, 30% 32, 3314, 36.

amour: amator: 13, 15, 16 — amicus: 32 — amo. 26, 324,
38 — amor: 14 — caritas : 25, 37, 38 — devotio - 38 ~ devotus :
28 — diligo: 5, 14, 26, 28 — unanimis: 32.

affliction : afflictio (cf. aussi Souffrance): 23 — consterno: 4
~ desperatio: 21, 33 - doleo (cf. aussi Souffrance): 4, 6
— dolor (cf. aussi Souffrance): 4, 6, 7, 14, 23 — infelix: 5,
9, 16 (autres sens: 15, 33) — plango (cf. aussi Béat): 9
— gueror (cf. aussi Dieu: attr. div): 9 — querimonia: 9.

crainte : anxietas: 13 - anxior: 9 — anxius: 14 — exhorresco :
19 — expallesco: 9 - expavesco: 12 — formido: 18, 19
— horrendus - 11, 18, 34, 37 ~ horribilis : 35 — inguieto ; 24% —
reformido - 19 — reverentia, revereor: cf. Vertu — terribilis (cf.
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aussi Dieu: ater. div.): 23 — timeo: 192, 24, 34, 39, 40
— timidus - 40 — verecundus: 13 — vereor: 193, 24, 28, 32, 362,

émerveillement, étonnement : admiratio: 12 — admiror: 12
— mirvabilis: 382 — miror: 3, 333 — mirus: 5, 12, 24
- stupeo.: 17 ~ stupor: 5, 122

dégotit: displiceo : 12 — exhorreo : 4% — fastidio : 27 ~ fastidium :
26 — nauseo : 26 — obscoenus (cf. aussi . Index real. : Corps,
p. 448): 4 — paenitudo: 13.

furetr : acerbus: 22 — exacerbo: 9, 24 — exaspero: 38 — furo:
10, 13 — furor: 10, 14, 22 — indignatio: 10, 24 — indignor:
26 - inflammo: 13 — dra: of. Eschatol - samevio: 33
— vlolentus : 3.

haine : exsecrabilis . 19, 30, 35% — odi (cf. aussi Béat): 42, 54
12 - odibilis ; 30 — odiosus: 19 — odium: 5, 40.

honte : erubesco: 15, 28, 29 — bumiliatio: 12 — bumilio
(cf. aussi Béat): 38 — impudentia: 32, 36 — impudenter:
3% — pudef: 15.

joie (cf. aussi Béat., Jouissance): arrideo: 7 — congaudeo: 1
— comsolatio (cf. aussi Béat): 10, 13, 14 — exsulio . 33, 402
-~ gaudeo : 40% — gaudium : 25 ~ bilaritas : 24 — laetitia - 25,
34 ~ laetor: 332 — rideo: 33.

mépris: contemno: 19, 23 — comtemptor: 25 — conlemplus:
26 — parvipendo: 14.

pitié : miseror (cf. aussi Béat): 16, 33 — compatior: 10, 29.

AME : anima: 2, 34, 4, 55, 113, 12, 142, 152, 167, 21, 23, 242
26% 29, 30, 31% 37% 40 - animus: 42, 5% 7, 25, 34
— cogitatio : 3, 18, 24 — conscientia, conscius: cf. Connaiss.
— cor: cf. Affect. — ingenium : 10 — memoria . cf. Mémoire
— mens: 5, 28 — ratio: 3, 4, 5, 10, 113, 223 26, 27, 29
- sensus (cf. aussi II. Index real.: Corps, p. 448): 30 —
spiritualis - 3, 5, 7, 8, 25, 30, 35 — spiritus (cf. aussi Noms
bibliques, Dieu: aitr. div., titres div.; II. Index real. :
Eléments..., p. 448) : 4, 9, 125, 22, 23, 24, 27, 30, 33 — tribunal
(cf. aussi Dieu: atr. div.): 3 — wvolunias: <f. Volonté.
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BEATITUDES : beatus: 12, 125, 23, 26, 27, 29, 303, 31, 32%
393 40 - beatifico: 14, 31 — beatitudo: 15, 39 — deliciae
(cf. aussi Jouissance): 25 — jfeliciter: 25 - felix (cf. aussi
Jouissance) : 22 — gaudeo: 40% - gaudium . cf Affect.
— inucundus: 14, 252 — laetitia: of. Affect. — seremus: 23
— wvoluptas (cf. aussi Jouissance): 24, 25,

. douceur : blandimenia: 22 ~ delinio: 13 — dulcis: 25%, 32
— dulcoro: 37 — lenio: 382 - mansuesco : 12 — mansuetudo :
24, 33 — mitigo: 12 — mitis : 12, 38 — suavis (cf. aussi Dieu :
attr. div.) : 38.

justice : fustitia (cf. aussi Dieu: attr. div.): 21, 26, 274 32, 33,
34, 395, 40.

miséricorde :  dimitto: of. Conversion — eleemosyna: 8, 29
— misereor (cf. aussi Dieu: attr. div): 29 — misericordia
(cf. aussi Dieu: attr. div.): 293, 33 — misericors (cf. aussi
Dieu: attr. div.): 29.

paix : pacatus: 31 — pacidicus: 39 — pacificus: 312, 322 33
38, 392 — pax: 21%, 29%, 313, 32, 39% — placo: 32, 36
- quies: 14 — veconciliatio: 31, 32 — reconcilio. 29%, 31,
32 — reguies: 12, 23, 24% — requiesco: 23, 25.

pauvreté : bumilio (cf. aussi Affect): 38 — bumilis: 36, 38
— bumilitas : 12, 37 - miseria (cf. aussi Eschatol): 124, 23
— parvutus : 12, 26, 31 — pauper - 122, 29, 33, 40 — paupertds :
33.

persécution : odi (cf. aussi Affect): 40 — persecutio : 394, 40.

pleurs : comsolatio (cf. aussi Affect): 7, 232, 37 — gemitus : 39
— lacrima: 9, 232, 29, 33 — Ilugeo: 23° — museror (cf. aussi
Affect.) : 23 — plango (cf. aussi Affect): 23.

pureté . abluo: 25 - albus: 29 — castitas: 37 — dealbo: 29
— decoloro : 28 - deleo {cf. aussi Corruption) : 6, 289 — diluo :
28 — erado : 28 — expurgo : 8 — lavo : 25, 29, 30 — mundatio :
30 —~ mundicors: 32 — wunditia: 33 — mundities: 30
- mundo : 30, 33 — mundus: 292, 302, 32, 33 — purgatio
4 — purgo: 23, 28, 30 — purificatio: 30 — remissio: 28
~ yemitto : 28, 37.
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CLERCS : caelebs : 37 — caelibatus : 36 — christianus : 35 ~ clavis
(auctoritatis, scientiae): 322 — clerus: 34, 36 ~ custodia : 39
— dispensator: 32, 38 — Ecclesia: 20, 25, 33, 34, 35
— evangelizare: 1, 39 — filius (irae): cf. Relation — gens
(sancta) : 35 (autre sens: 34) — genus (electum): 35 (autres
sens: 3, 16) — infidelis: 32 — libertas: 36 — mediator: 32
— mercenarius: 399 40 — merces (cf. aussi Eschatol): 393
— wminister: 31, 322, 35, 38 — ministerium ; 34 (autres sens :
15, 32) — ordo: 342, 38 (autre sens: 32) — pasco (cf aussi
Satiété) : 32 — pastor (cf. aussi Dieu: titres divins): 393, 4072
— perfectio : 36, 37 — promissio (cf. aussi Eschatol., Vanité) :
25 — religio . cf. Relation — sacerdotium : 35 — sacramertum :
19, 26 — salvo: cf. Conversion — sublimitas: 36 — vae: 329,
33, 35% — Pour mundicors, pacificus, persecutio : cf. Béat.;
pour Evangelium: cf. Noms bibl.; pour gmbitio, mentior,
praesumptio, usurpo : cof. Péché, pour castifas, fidelis, fideliter,
pletas : cf. Vertu.

CONNAISSANCE : gestimo: 4, 8, 13, 17, 28, 33 - agnosco: 1,
11 — arbitror: 30 — arguo: 7, 13, 19 — cogito: 17, 19, 20,
30 -~ cognosco: 5, 10, 27, 30 — comwmunico: 26
~ comprebendo : 25 — compulto : 36 — conscientia: 3, 7, 19,
252, 20, 36, 37, 38 — comscius : 182, 35 — considero (cf. aussi
Dieu: attr. div.)y: 4, 233, 32, 33, 39 — cownsilium (cf. aussi
Dieu: attr. div): 17, 22, 23 — consulo: 25 — credo: 1, 12,
20, 262, 31, 34, 35, 382 — demonstro: 32 — deprebendo : 42,
7%, 182 — dignosco: 13 - disco: 4, 7, 22, 23 ~ doceo
(cf. aussi Parole divine): 25 — edoceo. 22 — eruditio: 25
~ examen: 4 — examino: 7, 30 — exemplum . 26, 38
~ experientic : 25, 26, 30 — experimentum : 4, 22 ~ experior:
2, 27, 30 — exploro.: 7 — ignarus: 8 —~ ignoro (cf. aussi Dieu :
attr. div.): 5, 9 — inwnotesco: 7, 11 — imstruo: 33 - iudicium
(cf. aussi Dieu: autr. div., Eschatol): 2, 3, 19 - iudico
(cf. aussi Dieu: attr. div.y: 2, 3, 5, 182 — nmescio: 15, 16, 17,
21, 25, 32, 33 — nosco (cf. aussi Dieu: attr. div.): 3, 19, 262,
28, 30 — puto: 14, 32 — ratio: cf. Ame — rgperio.; 4, 35,
38 — reputo (cf. aussi Dieu: attr. div): 13, 17, 25, 38
- sapiens (cf. aussi Noms bibl.): 26 - scientia: 25, 32 — scio
(cf. aussi Dieu: aur. div.): 1, 4, 19, 20, 21, 22, 25, 30
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— sentio: 53, 7% — wveritas (cf. aussi Dieu : titres div.): 4, 18,
25, 372, 39, 40.

CONVERSION : audio (cf. aussi Dieu: attr. div): 17, 2, 34, 4,
7, 8, 9, 122, 14, 20, 213, 23, 24, 26, 29, 33% 38, 39 (auwtre
sens: 25) — auditor: 39 — audius: 4, 10, 12, 25, 26
~ caveo: 6, 20, 23, 25, 37 — certamen: 7 — conwversio: 13,
2, 7 — converto: 13, 22, 3, 22, 23 — corrigo: 29 — correptio :
4 — c¢redo: of. Connaiss. — custodio: 1 ~ declino: 21, 33,
37 — dimitto: 282, 29% — exemplum: cf. Connaiss.
~ exercittum : 8 ~ exercito: 7 — facio: cf. Action — gradus
(cf. aussi Relation): 29, 312, 32, 33, 38 ~ gratia: 4, 26, 28,
32, 372, 38 — dllumino: 3%, 29 — mudo: 28 (autre sens: 16)
— paenitentia : 6%, 29, 372, 38 - paenitet: 8§ — redec: 3, 6,
73 — veditus: 6% - salus: 22, 31 ~ salutaris: 7 — salvo: 30,
37 — satisfactio: 6. — CE. aussi: Ame, Béat., Mémoire, Parole
div., Volonté.

CORRUPTION, MORT : cadaver: 15 — caecitas: 14 — caecus:
11 — cinis: 35 — comsumo: 7% — comtamino: 4, 8, 11
— corrodo : 5 — corrumpo : 30 — corruplibilis : 4 — corrupiio :
17, 19 — cremo : 14 — damnum: 3, 39 — degener: 15 — deleo
(cf. aussi Béat): 35 — esca- 15 — exinanio: 6 — foedus: 4%,
11 ~ foetidus: 11, 35 - foetor: 8 — immunditia: 4
- incendium: 35% - inmfelix (cf. aussi Affect): 15, 35
— interitus : 32 — lepra.: 4% — macula. cf. Péché — morbus
(cf. aussi Souffrance): 13 — morior: 13, 7%, 16, 21, 33
—mors: 1, 6,7, 112, 162, 17, 21, 30 — mortalis : 14 — obitus : 6

- — pereo (cf. aussi Eschatol) : 16, 172, 34 ~ pestis: 4 — polluo :
36 — putredo: 4, 7, 15 — putridus: 15 — rodo: 7% — ruga:
30 - ruina: 13 — sanies: 11, 35 — sentina: 4, 8, 28, 30
~ sordes: 4, 8% 11 — spurcitia: 11, 12, 35 — spurcus. 35
— sputum - 4 — tumeo ; 13 — wicus: 3, 104,117 — vermis: 74,
15 — vomitus: 25.

DESIR, FAIM: appetitus: 13 — ardor: 32 — avidus: 1, 25
— concupiscentia: 9, 22%, 27 - concupisco: 16, 24, 26, 27,
3% — cupio: 10, 27 — cupido: 34 — desiderium: 1, 5, 14,
152, 24, 273, 30 — desidero: 27% — egestas: 26 — esuries:
26 — esurio: 15, 263, 27% 33 — fames: 262 — inedia: 26
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— insatiabilis : 5, 14 — insatiabiliter : 26, 27, 33 — libido: 13
- quaero: 1, 27, 4, 23, 242, 29, 322, 36, 39 ~ sitio: 26, 272,
33 -~ spero: 2, 4, 12, 23, 24, 25 — spes: 25.

DIEU :

attributs divins : awudio {(cf. aussi Conversion) : 18 — aemulatio :

31 — benedico : 25 — benignus : 7 — caelum (cf. aussi Eschatol.) :
6, 26 — cownsidero (cf aussi Connaiss.): 18 — consilium
(cf. aussi Connaiss.}: 12, 21, 26% — consolator : 25 — consolor
{cf. aussi Eschatol): 25 — cor (cf. aussi Affect.): 21 — cruor:
15 — dimitto : cf. Conversion — facio (cf. aussi Action) : 22, 19,
252 — gloria (cf. aussi Eschatol., Relation) : 2, 3, 15, 21% 40 —
gratia : cf. Conversion — ignoro (cf. aussi Connaiss.} : 19 — im-
perium (cf. aussi Relation, Volonté) : 34 — indulgentia: 28 —
ira : cf. Eschatol. — dudico (cf. aussi Connaiss.): 187, 36 — ju-
dicium (cf. aussi Connaiss.): 21, 352, 36 — iustitia (cf. aussi
Béat) : 2 — manus (cf. aussi 1I. Index real.: Corps, p. 448):
18 — miseratio: 29 — wmisereor (cf. aussi DBéat.): 20
— misericordia (cf. aussi Béat): 7, 12, 21, 25, 29% — misericors
(cf. aussi Béat.): 21 — nosco (cf. aussi Connaiss.): 19 — opus
(cf. aussi Action): 2 — os (cf. aussi II. Index real.: Corps,
p. 448): 1, 29 — osculor: 29 — penetrabilis: 18, 28 — pietas
(cf. aussi Vertw): 7, 12 — probibeo (cf. aussi Volonté&): 25
— queror (cf. aussi Affect) : 32 — radius: 3%, 18, 24 — regnum
(cf. aussi Eschatol., Volont&) : 34 — reputo (cf. aussi Connaiss.) :
25 — sanguis (cf. aussi Il Index real.: Corps, p. 448): 37
— sapientic (cf. aussi Dieu: tires div): 7, 25% 37 — scio
(cf. aussi Connaiss.): 32 — scrutator: 19 — spiritus (cf. aussi
Ame, Dieu : titres divins, Noms bibl.; II. Index real. : Eléments...,
p. 448): 15, 22 ~ splendor (cf. aussi Richesse): 3 — suavis
(cf. aussi Béat): 25 — tervibilis (cf. aussi Affect): 212
~ tribunal (cf. aussi Ame) : 18 ~ wipus: cf. Parole div. - vivo
(cf. aussi Vie) : 18, 36 — woluntas (cf. aussi Volonté) : 13

titres divins : Christus : 2, 19, 30, 31, 32, 38, 40% — Crealor: 4 -

Deus: 13, 25, 3, 7, 12%, 14, 15, 182, 19, 214, 26, 282, 293, 30,
313, 324 33, 34, 363, 38, 39
—~ Dominus (cf. aussi Relation): 15, 23, 3%, 7, 8, 18%, 19, 21,
242 253, 29, 3G, 327 334, 343 36, 38
—~ Filius (cf. aussi Relation): 3, 32, 40 — fesus: 2, 30, 32
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— Judex (¢f, aussi Relation) « 18 — Pastor (cf. aussi Clercs) : 40 —
Pater (c¢f. aussi Relation) : 3, 29, 31, 323 — Sabaoth : 34 — Sa-
pientia (cf. aussi Dieu: attr. div): 3 - Sol: 18
— Spiritus (cf. aussi Ame, Dieu : atributs div., Noms bibl.; I1.
Index real. : Eléments..., p. 448): 25 — Verbum (cf. aussi Pa-
role div., Parole profane) : 3 — Verizas (cf. aussi Connaiss.}: 30.

\ESCHATOLOGIE : aeternitas: 17 — aeternus: 6, 12, 15, 207, 25,
302 - beatus, beatifico, beatitudo: cf. Béat - caelum
(cf. aussi Dieu : attr. div.) : 1, 12, 39, 40% — coberes : 1 — confir-
matio: 30 — comsolor (cf. aussi Diew: attr. div.): 21, 23
— cruciatus (cf. aussi Souffrance) : 20 — crucio : 20, 21% dam-
natio : 28 — expior : 6 — fleo : 33 — futurus: 15, 17, 21 225, 30,
37% — gebenna : 5 — gebennalis : 35 — gloria (cf. aussi Dieu : at-
wibuts div., Relation) : 12, 14, 372 - beres : 312 — ignis (cf. aussi
I Index real. : Eléments..., p. 448) : 7, 203, 302, 37 — ira: 5%,
324 _ fudicium, iudico: cf. Dieu: attr. div. ~ merces (cf. aussi
Clercs) : 403 — meto : 17 — miseria (cf. aussi Béat): 6 — nup-
tiae : 20, 212, 38 — paradisus : 24, 25, 26 — pereo (cf. aussi Cor-
ruption) : 40 — poena : 6 — praemium : 25 — promissio (cf. aussi
Clercs, Vanitd) : 22, 24, 30 — promitto : 37 — punio : 6 — redimo :
15 — refrigerium : 20, 24, 30 — regnum (cf. aussi Dieu : attr. div,
Volonté) : 1, 123, 39 — remuneratio : 40 — revelo : 19, 25, 26 -
salus : 22, 31 — salutaris: 7 ~ salvo ; of. Conversion ~ semino:
173 — thesaurizo (cf. aussi Richesse) : 40 — tormentum (cf. aussi
Souffrance) ;: 62 — vita, vivo (cf. aussi Vie) : 302,

JOUISSANCE : delectatio : 4, 13, 14 — delector: 10, 14 — deliciae

_ (cf. aussi Béat): 37 — dulcedo: 4 — felicitas: 14 ~ felix
(cf. aussi Béat): 14 — iuvo: 14 — oblecto: 4 ~ wvoluptas: 42,
5, 7, 8 9, 102, 13, 212, 26 ~ voluptuosus: 10.

MEMOIRE : memini: 7, 21, 28, 29, 31 — memor: 1, 19
— memoria: 3, 43 114 26, 285 20 — oblivio: 28, 33
— obliviscor: 5, 10, 15 — recordatio: 7 — recordor: 21, 28
— repositorium : 4 — wvestigium: 3.

MEMOIRE (PURIFICATION DE LA): cf. Béat.

NOMS BIBLIQUES :
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licux (noms propres) : Aegypius : 22 - Babylon : 37 — Gomorrha :
34 - Jerusalem : 19 — Sion: 1 — Sodoma : 34.

lieux (nom commun): gebenna . ¢f. Eschatol

livres {noms propres): Canficus: 25 — EBvangelium: 30, 39
— Psalmus : 5 — Scripturae : 21.

PERSONNAGES :

noms communs: angelus: 183, 20, 21% 24 — diabolus: 20
~ spiritus angelicus: 34 — supernus spiritus ; 1 (pour spiritus,
cf. aussi Ame). ’

noms propres : Adam : 26 — Apostolus : 25, 30, 31, 34 — Ezechiel :
34 — ILrael: 28 — Tacob: 28 — Joannes: 30 — Iudas: 32
— Lazarus: 21 — Magus: 24 — Petrus: 32 — Pharao: 22
— Phariseus : 28, 39 — Propbeta : 1%, 3, 32 — Sapiens (cf. aussi
Connaiss.) : 14 — Simon loannis: 2.

PAROLE DIVINE : ai {cf. aussi Parole profane): 1, 2, 3, 14, 30,
32, 33 — gmuuntio: 3 — clamito: 3 — concutio: 2 — dico
(cf. aussi Parole prof.): 1%, 2% 32 83 123 16, 21, 23, 24, 25,
29, 31, 32, 33, 38, 40 — discutio : 2 — doceo (cf. aussi Connaiss.) :
25, 30 — efficacia : 24 — gfficax : 2, 28 — Fvangelium : cf. Noms
bibl. — excutio : 2 — fidelis (cf. aussi Vertu) : 26, 40 — illumino :
32, 29 — inquir (cf.aussi Parole prof.): 3, 5, 7, 12, 18, 21, 25,
322, 395 — Joguor (cf. aussi Parole prof) : 1, 2, 32, 28 — magni-
ficentia : 22 — mandatum : 1 — oratio : 32 — oro : 32 — promissio,
promitto : of. Eschatol. — reduco: 3 — revelo. cf. Eschatol.
— vevoco: 3, 7, 33 — scribo: 2, 8, 14, 23, 27, 29, 30, 31, 34
~ Scripturae : ¢f, Noms bibl. — sermo (¢f, aussi Parole prof.) :
2, 26, 28, 32 — susurrium (cf. aussi Parole prof.) ; 26 — verbum
(cf. aussi Dieu : titres div., Parole prof): 13, 23 32 21, 313
36, 38 — wpirtus (cf. aussi Vernw): 29 3 — wivus: 2, 28 — wvoco
(cf. aussi Parcle prof.): 2, 31, 324, 36, 38, 39 — vox (cf. aussi
Parcle prof): 1, 27, 34, 72, 8, 122, 23, 25, 262, 29, 33.

PARQLE PROFANE: ait (cf. aussi Parole div.)}: 9, 12, 13
— allogquor. 24 — clamo ;: 9 — dico (cf. aussi Parole div,): 22,
5, 10, 16, 19, 21, 22, 244 26, 28, 29, 30, 33, 342, 36, 392
— eloguium : 25 — inguit (cf. aussi Parole div): 8, 92 107




458 B LA CONVERSION

18 - logquacitas: 31 - loguor (cf. aussi Parole div.): 22 9,
24, 33 — oro (cf. Parole div): 29 — pacidicus: cf. Béat.
— precor: 21 - profiteor: 32, 36 — promissio: cf. Clercs,
Eschatol.,, Vanité -~ sermo: 31 (cf. aussi Parole div)
— susurrim : 19 —~ verbum (cf. Parole div): 13, 24 — woco
(cf. aussi Parole div.): 29 — wox (cf. aussi Parole div): 2,
92 24, 25.

PECHE : abiectio: 15 — abominatio : 4, 13, 34 — adulterium : 34
— ambitio: 4, 30, 32, 34, 38, 40 — ambitiosus: 10, 16, 26
— animositas : 14, 40 ~ auvaritia - 4, 8, 15, 34, 40 — avarus:
26 - commercium (Venditantium sacramenta) : 19 — concu-
piscentia, concupisco: of. Désit — crapula: 8, 9 — crudelitas :
4 — culpa : 4, 62, 30, 37 ~ curiositas : 102, 14, 26, 30 — curiosus
(cf. aussi Vertw): 10, 14 - defraudo. 29 — delictum: 33
-~ delinguo : 18, 20 — dolus : 19 — duritia : 5 — erro: 3% — ervor:
14 - facinorosus : 7, 26 — facinus : 25 — flagitiosus : 7 — flagitium
25, 35, 36 — fornicatio : 4, 34 — fraus: 4 — fraudulentus : 19
- fur: 40 — furo: 10, 13 — furor (verb.) : 82 — furor (subst.):
10, 14, 22 — ignominia : 13, 34 — immunditia : cf. Corruption
— impaenilens : 5 — impdenitentia : 5 — impie: 8 — impietas .
23 — impius: 1, 23 — impudentia : 32, 36 — impudenter: 33
— indisciplinatus : 10 — incestus: 34 — infidelis: 32 — infide-
litas : 14 — iniguitas: 5, 17, 19, 21, 272, 34, 40 — iniquus : 4,
19 — invidia : 4, 7, 14 - latro: 39 — latrocinium : 8 — lepra :
cf. Corruption — libido: ¢f. Désir — livor: 14 — luxuria: 26,
34 — luxuriosus: 36 — macula : 28, 30%, 36°% — maculo: 33
— malignitas : 10 — malum - 20, 21, 23, 313 — malus (cf. aussi
Souffrance) : 10, 17, 182 203 22, 33% 34 (autre sens: 40)
— mendacium : 2, 9 — mentior: 24, 32 — miser (cf. aussi Souf-
france, Vanité): 3, 14, 15, 23, 28, 33 - nefarius: 5 — negli-
gentia : 30 — nequam : 12, 23, 31, 37 — nequitia : 22 — obscenitas :
7, 19 — peccator: 1, 10, 29, 38 — peccatum : 3, 6, 177, 21, 284,
29, 303, 32, 35, 37 - pecco: 5% 8%, 212, 29% 33 — pesps:
cf. Corruption — praesumptio: 32 — praevdricator: 3, 7
— praevaricor : 29 — pustllanimitas : 15, 40 — rapina : 4 - reus:
4 — scandalizo : 31 — scandalum : 31, 40 — superbia : 4, 7, 34
— turpitudo : 34, 35 — usurpo : 32 — vecordia : 13 — vitium : 7.

RELATION : afienus: 10, 28, 32 — afius: 103, 11, 14, 282, 312
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(sens neutre : 11, 14, 24, 30) — amicus: cf. Affect. — aucio-
ritas ; 32 — conservus: 19 — deservio : 22 — dignatio : 12 — di-
gnitas - 16, 33 — domina : 9 — dominor: 11, 34, 40 ~ dominus
(cf. aussi Dieu: titres divins): 9 — doxa: 14? — fama: 13
— filiolus : 32 — filius (cf. aussi Clercs, Dieu: titres div.): 17
212, 26, 30, 31°, 32% 33, 39 - frater: 4, 6, 21, 27, 30, 33
~ gloria (cf. aussi Dieu: aur. div, Eschatol): 21,26, 33
— gradus (cf. aussi Conversion) : 36 — bonor: 13, 26 — impe-
riwm (cf. aussi Dieu: aur, div., Volonté) : 38 — dmimicus: 32,
35 — dudex (cf. aussi Dieu: titres div.): 4 — fbertas: 36
— oboedio: 9, 22, 32, 38 — ordo: 32, 342, 38 — pater
(cf. aussi Dieu: titres div.) : 27, 31 — pastor: cf. Clercs, Dieu :
titres div. — populus : 14, 32, 35, 36 — princeps : 32 — principor :
24 — regno (cf. aussi Volonté) : 32 — regulus : 32 — religio: 9,
35 — servio: 10, 15, 273 — servitus: 152, 28 — servus: 13.

RICHESSE : beneficium : 32 — copia: 25, 26 — copiosus: 2, 17,

403 — dispendium : 13 - dives: 14, 33 — divitiae: 14%, 16,
37 ~ lucrum: 39 — mammona: 15 — merces: cf. Clercs,

Eschatol. — mercor: 5 — opes: 14 — pecunia: 262, 33
— pecumiosus : 16 — possessio : 14 — praemium : of. Eschatol.
- pretium: 25 — remuneratio: of, Eschatol. — splendor

(cf. aussi Dieu : aitr, div.} : 21 — stipendium : 17, 25 — sumptus :
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