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INTRODUCTION

Prace peE L'ExPostE paNS L'GEUVRE DE GUILLAUME

Guillaume entre & Signy en 1135 L Il y apporte un bagage
littéraire déji important. Trols traités : La contemplalion
de Dieu ?, La nature et dignilé de U'amour 3, Le sacrement de
Pautel, écrit vers 1128 4 ; en outre un recueil de Méditalions

1. Les pages trés denses que Dom Jacques HOURLIER a consacrées
a Guillaume de Saint-Thierry, 4 son milisu, & son itinéraire spirituel,
dans I'intreduction de son édition du De coniemplando Deo {cf. note
suivante) nous dispensent de présenter cet auteur aux lecteurs de
Sources Chréfiennes.

2. De conlemplando Deo, PL 184, 365-379. Voir 1'édition critique
et la traduction annotée de Dom J. Hourrier : GUILLAUME DE
SAaINT-THIERRY, La conlemplation de Dieu (SC 61, Série des Textes
Monastiques d'Oceident, no IIj, Paris 19569, Cetie édition est basée
sur le texte d’un manuscrit de Reuil, actuellement Paris, Mazarine
776, qui semble dériver immédiatement de I'autographe.

3. De natura et dignitale amoris, PL 184, 379-408, Traité jumeau
du précédent. Voir J. M. DcHaNeT, (Kuvres choisies de Guillaume
de Saint-Thierry, Paris 1944, p. 151-213, et M.-M. Davy, Deuw Iraités
de ' Amour de Dieu, Paris 1953.

4. De sacramento altaris, PL, 180, 345-366. C’est, aprés la Letire
d'or, la De contemplando Deo et le De nolura amoris, le traité de
Guillaume qui a ¢té le plus souvent copié, Mais, pas plus que les
traités susdits, mis au compte de S. Bernard, cette petite somme
eucharistique, si représentative de la théologie du xu¢ siécle, avec
l'espéce de Sic ef non qui la termine (voir notre étude : « L'amitié




8 INTRODUGTION

et un fichier bien garni — souvenir, celui-ci de ses lectures,
celui-1a de ses entretiens avec Dieu. Ses fiches, sans doute,
il les mettra en ordre plutét qu’il ne les complétera .
abbaye toute fraiche éclose, Signy, riche plus tard en
manuscrits de fous genres, n'en devait offrir que bien
peu aux avidités studieuses de Guillaume. Ce classement
donnera toute une série de compilations : Ezposé sar
PEpiire auz Romainsl, Exiraits des livres de saini
Grégoire sur le Caniique des cantiques®, Commeniaire
du Canlique des Canliques d’aprés les ceuvres de saint
Ambroise ®, Nalure du corps ef de I'dme %, Seniences sur

d'Abélard et de Guillaume de Saint-Thierry », dans Revne d'Hisloire
Eccldsiastique, 1939, p. 761-774) n'a servi la cause de son auteur,
On compte une honne trentaine de manuserits : deux ou trois seule-
ment portent le nom de Guillaume ; les autres sont anonymes ou
sous le patronyme de saint Anselme,

L. Exzpositio in epistolam ad Romanos, PL 180, 547-604. Tl n’existe
de ce traité quun seul manuscrit, en partie autegraphe ; voir sa
description plus loin, p. 53-55,

2. Ewcerpla ex libris Sii Gregorii Papae super Canlica canlicorum,
PL 180, 441-474, Cet ouvrage a pu 8tre mis en forme par Guillaume
durant son abbatiat. Il est significatif qu’un des rares exemplaires
manuserits, peut-ire, le seul exemplaire, provienne de Saint-Thierry
de Reims (aujourd’hui, Reims 142, xure 5., {o 67-85)

3. Commentarius in Canl. cani. e scriplis 8. Ambrosii, PL 15,
1947-2060. Signalant cette compilation adressée 4 Dom Haymon,
prieur du Mont-Dieu (cf. sa Iettre dans Scriplorium, 8 [1954], p. 259-
261), Guillaume Ia caractérise « opus grande et inclytum » (cf. § 4,
1. 54). Vaste, elle remplit 113 colonnes de Migne ; célébre, elle a connu
quelque succes : le plus ancien manuscrit, édition princeps ou eriginal,
est Reims 142, xue s., fo 1-60 ; mais il existe d’autres copies presque
aussi anciennes : Poris, B, N. lal. 2647, x11° 8., provenant de Saint-
Maeartin de Tournai, fe 37 s.; Brugelles, Bibliothégue Royale, 19066,
X1t 8., provenant de I'Abbaye du Parc de Louvain, fo 1-60 ; Paris,
B. N. laf. 561, xm® s, fo 1.42,

4. Domni Wilelmi {corrigé de Willelmi) abbalis S. Theoderici, De
natura corporis et animae libri duo, sub nomine Theophili, id est
Deum diligentis, descripti, C'est le titre complet de I'ouvrage dans
le manuscrit original, Charleville 172, 1° 113, transcrit A Signy, au
xne s, Ce titre est cependant écrit sur grattage et postérieur a la
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la foi ! (composée aprés 1135 ef avant 1145). A ses
méditations, il en ajoutera de nouvelles, au gre de.s
aspirations ou des vicissitudes de sa vie intérieuref; it
en fera un choix qu'il mettra a la disposition des &mes
novices en l'art de la priére 3. Ses traités de jeunesse
sur Pamour de Dieu, il se senb prét 4 les couronner
par d’autres, plus nourris de lectures et de réflexions,
et il brile de reprendre et de creuser & fond ses thémes
préférés. Il veut surtout, la poussant jusqu’au don .de
soi, jusqu'd I'adhérence au divin Objet, fixer sur 'D1eu
une spéculation affectueuse, dont le secret, facilité par

copie du texte. D’oit la mention de I'abbatiat, qu’on se plut 4 rappeler

4 Signy méme, aprés la mort de Guillaume. L’ouvrage figure dags

PL 180, 696-726. Voir la traduction et le tableau des sou.rces d‘ans :

J.-M, DecuaNET, (Euwvres choisies de Guillaume de Sainl-Thierry,
aris 1944, p. 51-147.

g 1. Guillélfma les signale au Prieur Havmon, op. ¢il., § 4, L. 56-59

(Seriptorium, 8 [1954] p. 260), mais elles n'onf pas été rs‘ztrouvées.

2. Voir celle qui est publide dans J.-M. DEcHANET, Guillaume de
Saini-Thierry, L'homme e¢f son ceuvre, Bruges, 1944, p. 187-199.
Retrouvée dans des papiers du Bienheureux aprds sa mori, elle fut
transcrite 2 la fin du xue s, sur deux pages laissées en b}anc (f° 70v-
76r) dans ce qui est maintenant le recueil de Charleville 114. L_.es
moines de Saint-Thierry avaient, eux aussi, retrouvé un papier
gemblable : c'est P'Oratio domni Willelmi, qui flgure au manuserit
de Reuil, Paris, Mazarine 776, ot que Dom HOURLIER 2 récen_lmenb
publiéa : voir GuiLLAUME DE SAINT-THIERRY, La Contemplat:'on de
Dieu, p. 122-129. Notons que Tissier Pavait insérée, é la s?um? du
De Natura Amoris au tome IV de sa Bibliolheca Palrum Cisterciensium,
Bonnefontaine 1662, p. 58-59.

3. «J'ai écrit, dira-i-il, dans sa Lelire au P;‘ieur Haym_on (§ 4,
ligne 43, I. c., p. 260}, des méditations qui ne seront pas entléren}aﬁt
inutiles pour former les Ames novices 4 la priére : mefi;ta{zones n,ouwus
ad orandum formandis spiritibus non usquequague fnuttles. » Clest co
recueil que le manuserit de Reuil (Paris, Mazarm'e '7‘76) prés'ente
sous le titre de Meditaiivae orationes: Incipiunt medttatw.ae oratwn'es
‘domni Willelmi, abbalis sti Theodorici, fo 1. La Vita antiqua {Paris,
B. N., lal, 11782, xue s., t* 340 et 341, publiés par PONCELET, dan_s
Meélanges G. Kurlh, t. I, Lidge, 1308, p. 89-96) dit fle !.néme : C?omposmt
el tractatum non parvam, cujus es epigramma Medilativae orationes, ete.

i—-1
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son nouvel état de vie, mesurera et la dévotion et la ferveurl,
C’est pourquei, redevenu simple moine, débarrassé de
obligation de parler ou d’écrire 4 date fixe pour les autres,
1l réve -— sans exclure pourtant quelque lecteur possible —
de travailler enfin pour soi, et de réaliser les projets des
anciens jours. Congu lors des premiéres visites 4 Clairvaux A
V'Ezposé ou le Commeniaire du Canlique des Canligues,
qu'il conduit jusqu'aux premiers versets du troisieme

1. Voir ses aveux, combien touchants, aux § 3 et 5 de I'Emposé.

2. Dans sa Vie de S. Bernard (XII, 59; PL 185, 259 A-260 A),
Gutllaume raconte comment, malade, il fut mandé 4 Clairvaux par
saint Bernard, Jui-méme soufirant de cetie gastralgie qui ne le
quittera guére. Immobilisés tous deux & Uinfirmerie du monastére,
les deux amis s’entretenaient 4 longueur de journées de « spiritualité » -
lola die de spiriluali physica animae conferabamus, Guillaume, si
nous en croyons l'opuscule qui parait bien étre le fruit direct de cette
rencontre (cf. Dom J. HouRrLler, « Guillaume de Saint-Thierry et
la Brevis Commentatic in Cantica », dans Analecla Sacri Ordinis
Cisterciensis, 12 [1956), p. 105-114), Guillaume apportait au débat,
notamment cette pénéirante analyse des divers « états» de la vie
intérieure dont on pariera ci-aprés (cf. p. 35). Bernard apportait autre
chose : l'art de «couler » I'expérience religieuse et mystique d’une
&me dans la trame d'un écrit sacré : e Cantigue des cantiques,
Guillaume connaissait, assurément, le texte et les diverses interpré-
tations, historiques et allégoriques, auxquelles il avait donné lieu.
1 les connaissait s bien qu'il avait prié son ami « de ne pas toucher
aux mystéres cachés dans le Livre Saint, mais de lui donner de ce
dernier une interprétation purement morale » ¢'est-d-dire de lui en
faire I'application 4 la vie spirituelie. Mais, dés les premiers échanges,
il prit une vive conscience du earactére surtouf livresque de ses
conneissances. Bernard Iul déeouvrait de ces choses « qu’on ne sait
qu'en les éprouvant soi-méme». Ef Guillaume pergut ce qui hi
manquait — ce qui Inanguait 4 son amour — pour avoir Pintelligence
du colloque de I'Epoux et de I'Epouse, pour chanter lui-méme,
comme iI Je fera plus tard, le Cantique sacré de I'amour. Peut-étre
avait-il déj4 commencé les compilations dont on a parlé (extraits
de saint Grégoire et de saint Ambroise). T1 est certain que la rencontre
de Clairvaux fit nattre en lui le projet d’un eommentaire tout person-
nel, qui serait le miroir de sa vie intérieure. C’est, pour saint Bernard,
un titre de plus & notre gratitude.
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chapitre, sera le fruif de I'intime et reposant délicell, au
long de journées sans souci. Il lui faudra trop tot l'inter-
rompre pour courir sus 4 Abélard 2 Malheureusemgnt pour
nous, il n'y pourra plus jarnais revenir. Aprés sa Discussion
conlre Abélard 3, et les deux livres : Miroir de la Foi et
Enigme de la Foi 4, "amour des ames et la reconnaissance
le pousseront i écrire la Lellre aux Chartreux du Moni-
Dien®. Son admiration affectueuse pour ['abbé de

1. Pingue ofium (Episi. aurea, § 13), delicaium ofium (Episi. ad
Haymonem, 1. ¢.): c¢'est ainsi que Guillaume caractérise les temps
heureux de ses premiéres années & Signy, aprés sa démission d'Abbé.

2, Voici comment il s'explique, 4 ce propos, dans sa Leflre au
Prieur Haymon (§ 4, 1. 44-48; . ¢., p. 260) : ... Super Canlica -canli-_
corum, usque ad illum locum: Paululum cum periransissem eo.s mve.m
quem diligit anima mea, Nam conira Pelrum Abaelardum, qui predw_-
lum opus ne perficerem, effecii; neque enim integrum miki fore arbi-
irabar, lam delicaleo inius vacare olio, ipso foris fines fidei noslrae,
nudato ui dicitur gladio, lam crudeliler depopulante.

3. La Dispulalio conira Peirum Abaelardum (PL 180, 249-28%)
figure dans le ms, Charleville 67 (x11¢ 8.), provenant de Signy, ‘f°' 72v-
109r. Le méme codex nous offre, fo 132r-138v, la copie originale,
avee corrections d'auleur, d'une autre ceuvre polémique de Guillaume :
sa letire & saint Bernard & propos des erreurs de Guillaume de Conches‘ :
Dno Bernardo abbati Claraevallis frefer W. claritalem aelernae visionis
Dei, Vereor multum... (ef. PL, 180, 333-340).

4. XYerits « pour consoler les fréres» de Signy, troublés par les
innovations &’Abélard et autres, le Speculum fidei et I'Aenigma
fidei furent finalement dédiés au Prieur Hayrmon, ainsi que Guillaume
nous 'apprend dans sa lettre 4 ce dernier (§ 2 et 3; . ¢, p. 259-260) ¢
Deinde wvobis eliam aqrbifralus sum dedicandum aliud quoddam
opusculum... Dividitur... in duos libellos, quorum primum... spe-culu.m
fidet... alterum vero... aenigma fidei vocari siatui. Les deux «libelli »
occupent les f° 46 3 109 du ms. Charleville 114, dont on parle_ra pl-us
loin. Le premier a ét¢ publié dans la « Bibliothéque de Spintuaht.'é
médiévale » : GUILLAUME DE SainT-THIERRY, Le miroir de la foi,
Bruges 1946, L’édition du second esft prévume dans Ia collection
Sources Chréliennes.

5. La fameuse Episiola aurea, dont une édition critigue es.t en
préparation pour les Sources chrétiennes. Une traduction frangaise a
vu le jour en 1956 : GuiLLaume pE Saint-TrIERRY, La Leltre d’or,
Paris,
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Clairvaux le transformera en biographe, en hagiographe
bien plutdt, de son saint ami, et la mort viendra le cueillir

dés les premiers chapitres de sa Vie de saini Bernard %, .

Dans cet ensemble, I' Exzposé sur e Canlique des Cantiques
se détache en nef relief. Ce n’est plus le démarquage,
méme original, des tout premiers traités, ni le florilége des
travaux d’approche. On ne peut & son sujet parler d’éerit
de circonstance : point d’erreur & combattre, de faiblesses
4 soutenir, d’amour a stimuler. Son originalité 4 premiére
vue s'impose. Solilogque, en apparence, aux dévotes effu-
sions, mais combien discipling, c’est I'ceuvre par excellence
de la vie de Guillaume : confidence d’une dme — la sienne ~
en les limifes de laquelle il se veut enserrer ?; poursuite
patiente, trop lente parfois au gré du lecteur 8, des chemi-
nemeénts de 1'Auteur dans sen propre intérieur, et du tendre
colloque qu'éveillent ses pas; mais en méme temps,
examen aussi froid que possible et raisonné de la naissance,
du développement, des épisodes variés de cette aventure
inouie, ot I'ame humaine, de captive du Christ, vainqueur
du péché, devient I'Epouse et accéde par lui, avec I'aide
du Saint-Esprit, & Punion d’esprit avec Dieu. Dans le
climat de cette froideur voulue du jugement, sans cesse
recouverte par les chaudes effluves de la reeconnaissance,

parmi les descriptions frémissantes de vie de ces états

d’éme, en lesquels la lucidité de Dintelligence se wvoit
décuplée par les intuitions de 'amour, se déroulent, gonflés
comme d’une richesse & la fois humaine et divine par les
somptueuses images de la poésie orientale, et par les
révélations brilantes de 'Esprit qui les inspira, les versets
du Cantique des Cantiques, joyau des Feritures. L'écrin ol
Guillaume enferma ce trésor en fait ressortir l'unique

1. L’original de la Vila Bernardi (PL 185, 225-268) pourrait
&tre le ms. Troyes, Bibliothéque Municipale 663 (provient de Clairvaux).

2. Gohibentes nos infra nos ef in nobismelipsis nosmetipsos melientes.
Ezposé, § b.

3. Voir 1e § I1.
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beauté et ne craint la comparaison avee aucun de ceux
qu'ouvrirent en son honneur pieux docteurs ou &mes
saintes. Soutenu par le texte sacré et abandonné a son
envol, Pauteur s'éleve aux plus hauts sommets que peut
atteindre sa réflexion, jointe & sa propre expérience. Si
culminante est la place de I’Ezposé sur le Cantique des
Canligues dans la production spirituelle de Guillaume, et
il a un caractére si personnel, que méme les ouvrages qui
le suivront dans le temps devront, s’adressant 4 des dmes
moins avancées, chanter sur de moins hauts registres. C’est
pourquoi ces ceuvres postérieures aideront comme les
autres 4 mieux comprendre I'Exposé et pourront méme,
sans anachronisme, en introduire I'étude .

II
PRINCIPALES CARACTERISTIQUES

L’ Ezposé de Guillaume sur le Cantique des Caniiques est
un commentaire non pas allégorique, mais moral, A tout
le moins i} se veut tel. Dés le début, nous sommes informés
du dessein de l'auteur : « Nous n’explorons pas, écrit-il,
les si profonds mystéres qu'il (le Caniique) renferme sur
le Christ et I'Eglise... G’est simplement un sens moral —
n’importe qui peut y prétendre — qu’a propos de I'Epoux
et de I'Epouse, du Christ et de I'dme chrétienne, nous
exposons en peu de mots 2. » Ii laisse & plus malins que lui,
4 plus aventureux aussi, pleine d’ombre et de mystérieuses

1. BEsquissant I'itinéraire spirituel de Guillaume, Dom J. HOURLIER
dans son Introduction au traité de La contemplation de Dieu {l. c.,
p. 11-15) a bien montré que telle ou telle des ceuvres postérieures
2 PExposé ont amensé I'auteur & un dépassement, dont nous sommes
aprés lui les heureux bénéficiaires.

2. §5.
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cachettes !, creusée d'amples vallées profondes aux épais
fourrés %, la forét des allégories. Cette fordt, des Maitres
et des Docteurs, Origéne, saint Ambroise, saint Grégoire,
saint Bernard lui-méme, Iont explorée, et pour avoir suivi
leur piste (qu'on se rappelle ses deux commentaires allégo-
riques composés d’extraits de saint Grégoire et de saint
Ambroise), Guillaume sait combien difficile, combien déli-
cate aussi, est I'application du théme général, des figures
et des épisodes du plus sublime des sacrés Cantiques au
mystére de I’Incarnation, ou & tout autre mystére dont il
aurait plu 4 1'Esprit de faire de cette épithalame le véhicule
aliégorique. Vouloir 4 propos d'un texte aussi subtil et
profond s’engager dans l'explication typologique ou doctri-
nale, c¢’est toucher au mystére méme du sens caché des
Ecritures, et nul ne peut, sans mission spéciale et sans
lumiéres particuliéres, extraire ainsi de la cire des textes
le miel exquis qu'elle dissimule en ses alvéoles. Mais
Pinterprétation morale — colloque intime, bouche 4 bouche,
comme un ami parle 4 son ami, entre 'dme et I'Ecriture,
entre le texte sacré et le coeur qui s’ouvre grand pour en
recevoir les effluves ; ce sens moral ot chacun découvre,
pour lui-méme, des normes, des directives, et bien mieux :
Villustration de sa vie spirituelle, du drame intérieur dont
Dieu et I'ame sont, tour i tour, les acteurs ef les inter-
prétes — tout le monde, dira Guillaume, peut y prétendre.
Et pour se mettre bien & I'aise, il fait encore une réserve :
ce n'est pas le sens moral du Canlique des Cantiques, mais
seulement un sens moral, un certain sens entre beaucoup
d’autres — sensum moralem aliquem — que, selon ses
pauvres moyens, en peu de mots il exposera.

1. C'est saint Bernard qui parle lui-méme de la silva umbrose,
latebrosague allegoriarum (In Cantica, XV, 1; PL 183, 849 A},

2. « Pendant deux jours continus, écrit saint Bernard, nous avons
cheminé dans cette foréf, survolant d’un coup d'eeil la eime des
futaies et la pointe des monts, mais I'immensité des vallées que nous

s(u;plombions et I’épaisseur des fourrés échappaient & notre regard. »
ibid.).
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A vrai dire, ici et 13, Guillaume déborde ce programme
et touche au mystére sacré du Christ et de son Eglise.
C’est que le drame de I’4me-épouse se passe dans la Cité
de Dieu, et que le mystére d’amour dont elfe se voit favo-
risée, n'est que la réplique en elle des mystiques épousailles
du Christ et de son Hglise. Si libre qu’elle se veuille, du
reste, l'interprétation morale des Eecritures au xue siécle
reste solidaire du dogme, et un auteur comme Guillaume
est trop traditionaliste pour séparer du mystére chrétien
sa vie mystique et son histoire.

A la suite d’Origéne et & Pimitation de saint Bernard,
it considére le Canliques des Canliques comme un poéme
nuptial, écrit & la fagon d’un drame, en style scénique, et
comportant, semble-t-il, mimiques et personnages 1
L’amoureuse intrigue qu’il déroule a pour base un fait
historique {les épousailles du roi Salomon avec la fille de
Pharaon) 2, Mais ce peut &tre une fable, une fletion, une
parabole. Peu importe ! Guillaume y distingue quatre
phasés, plus exactement quatre actes, reprenant chacun,
mais sur un mode plus élevé que le précédent, un identique
scénario : provocation d'amour (irrilamen amoris), épreuve
purificatrice (aclus purgalorius }, « cbte-a-cote» aceubifus ),
¢’est-a-dire union de ’Epoux et de I’Epouse, introduit par
un chant de noces, un épithalame spécial, et suivi, trois
fois sur quatre, de 'adjuration : « N’éveillez pas, ne faites
pas lever la bien-aimée qu'elle ne le veuille 8.

1. Voir plus loin Prologue, § 8.

2, Ibid. § 9. -

3. Ibid. § 7. Guillaume divise donc ainsi le Gantique : Ier chant,
1,1-11,7 ; 2¢ Chant, IL8-IIL5; 3¢ Chant, TI1,6-VIIL4; 4= Chant,
VIII, 5-14. Pour chaque Chant il a pris la peine d'écrire un Prélude :
Ezordium (cf. § 145), dans lequel il annonce le déroulement de I'action
qui va suivre. Les termes ci-dessus irpilamen amoris, aclus purgaiorius
sont pris au Prélude ou Ewxordium du {er Chant, § 29. Dans Ie Is°
Chant lui-méme, Guillaume s'é¢tend longuement sur Ies sentiments
de I'Ame « qu’une hétive piété a jetée hors des celtiers du Roi, doulou-
reusement avide de contemplation (cf. § 114), et il consacre 4 strophes
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Ces explications données, Pauteur a héte d’entamer —
route déblayée, itinere expedilo * — le commentaire du
Canligue. Cependant, au dernier instant, il se ravise et,
dans une longue dissertation, entreprend de ratfacher le
processus de la vie spirituelle, tel qu’il ressort des différents
«chants » du texte sacré, & la théorie fameuse dont il fera
plus tard la trame de sa Lefire auw Fréres du Moni-Dieu :
celle des trois « états », animal, rationnel, spirituel, des 4mes
vouées A la vie parfaite, et des formes de priére qui corres-
pondent & chacun d’eux 2 Trés denses, ces pages reprennent
sous une autre forme, plus concise, plus technique aussi,
I'argument de tout I’Ezposé. On va y revenir, en parlant
de la doctrine et de ses sources.

(§ 30-61) 4 1a « provocation d’amour ». Les strophes 5 4 9 (§ 62-113)
nous décrivent I« épreuve purificatrice » de I'pouse. Vient alors
P« épithalame », ou «chant de noces » proprement dit : < Le roi m’a
introduite dans la cave au vin... soutenez-moi avec des fleurss,
strophe 10 (§ 114-131), et enfin le « cote-A-edte » ¢ « Sa main gauche
est sous ma téfe et za droite me tient embrassée », strophe 11 (§ 132-
137). La « finale» (§ 138-144) empiéte un peu sur la matiére du
second chant, en commentant non seulement le verset 7 : « Je vous
en conjure... », mais aussi les premiers mots du verset 8 : «La voix
de mon Bien-Aimé ! » — Au Prélude du second Chant, le scénario
est annoncé (§ 146) en termes un peu différents du premier : spes
festinans el crucians desiderium (strophes 1-3, § 147-166) ; sapienlia
ordinans, i. e. purification (4¢ strophe, § 167-178) ; amor currens,
épithalame précédant le 2¢ « cdte-d-cGte » (strophes 5 et 6, § 179-203).
Le dernier acte, mulfua conjunctio, manque, par suite de I'interruption
de I'Exposé.

1. Voir Prologue, § 11.

R. Ibid,, § 12-24,
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il n’est pas de meilleure introduction 4 1'Ezpesé de
Guillaume sur le Ganlique des Canliques, que le Miroir de
fa foi du méme auteur . Une des théses, un des arguments,
de cet ouvrage — capital 4 bien des égards — est qu'il
existe ici-bas pour I’homme deux maniéres d’atteindre
Dieun : la foi d’abord, et 'amour de charité ensuite.

La foi chrétienne est une connaissance qui s’acquiert
q q

par oui-dire. C’est une adhésion parfaite, positive et réfié-
chie, & des vérités enseignées, étrangéres & Pintelligence et
ne pouvant étre connues que par la Révélation. Du reste,
4 la différence des vanités de ce monde, ces vérités sont
destinées moins & enrichir I'esprit qu'a nourrir Pame, & la
vivifier, & lui permetire de godter Dieu, de jouir de lui dés
cetbe vie. Aussi bien, c’est tout 4 la fois une «scienece » et
une «sagesse» : une connaissance intellectuelle, mais ou
Iamour joue déjd un rdle, role d’autant plus marqué,
gue le croyant est plus avancé, plus pris par les vérités
auxquelles il donne son assentiment ; c¢’est une intellection
sans doute, mais aussi une jouissance, une expérience, une
vie profonde 2.

Pour le comprendre il faut bien saisir ce que la foi nous
apporte et comment nous adhérons 4 son objeb. « CGréé
pour I'éternité, écrit Guillaume, capable de Dieu par I'intel-
ligence et destiné & jouir de lui, notre esprit se trouve relié
aux réalités divines et éternelles par une certaine affinité ;

1. Eerit, on se le rappelle, deux ou trois ans plus tard.

2. Spec., 386 A - 388 D; dans GUILLAUME DE SAINT-THIERRY,
Le mireir de la Foi, trad. J.-M. DEcHANET, Bruges 1946 : Ch. VII,
« L'Objet propre de la fois, p. 130-141.
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et & ce poinl que, viendrait-il & s'abétir par le vice, jamais
pourtant il ne perdrait 'appétit des choses invisibles. Leur
connaissance est inhérente 4 la raison et tellement invétérée
que 'esprit ne peut s’écarter de I'amour du bien et du beau,
ni échapper au désir de la béatitude et de 'immutabilité —
sauf pourtant lorsque, dans son désir, son appétit de la
vérité est dégu par le « vraisemblable », ou son ameur du
bien trompé par quelgue mirage. Tout cela, continue
Guillaume, est ceuvre en nous de la grice créatrice. En fail,
il faut Vintervention de la grace illuminatrice pour que
Pame arrive 4 voir parfaitement ce que son appétit du vrai
lui donne déjd d’entrevoir; pour qu’elle appréhende ce
bien qui P’attire, il faut que Dieu lui donne de le saisir L. »

Voila bien I'ceuvre de la foi. Par la foi nous étreignons
la Vérité, le Bien, la Beauté, Dieu Iui-méme ; non pas, il
est vrai, directement, mais & travers les sacrements, les
mystéres, qui sont l'objet propre de la fol chrétienne.
« Plus intérieur & nous-mémes qu'aucune de ces facultés
qui font en nous I’homme intérieur », Dieu ne se commu-
nique a nous que par des « intermédiaires », extérieurs & lui
comme a nous. La raison de cette économie se trouve dans
notre nature : corps et dmes, habitués 4 nous ouvrir & la
vérité, dans le domaine des choses terrestres, par l'inter-
médiaire des sens, il convenait que ces derniers ne fussent
pas exclus de nobre initiation 4 la vie divine ; que l'homme
tout entier — et non seulement cet esprit apparenté aux
choses d’en-haut — participit en nous 4 l'expérience des
choses de Dieu. A cette raison de convenance, s’en ajoute
une aulre : de nécessité. Nous sommes des malades ; les
sacrements sont les remédes au genre particulier de maladie
qui est le notre depuis la chufe. Aprés s’8tre révoltées contre
Dieu au Paradis terrestre, dans un mouvement d’orgueil,
nos facultés spirituelles se voient contraintes de se plier
aux apparences corporelles des sacrements corporels, et,

1. Ibid. 386 BC; L c., p. 134-137.
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dans cet acte d’humilité, elles retrouvent le chemin du ciel.
La foi, que suppose I'économie sacramentelle, purifie nos
ceeurs, nous mérite la vérité. En FKden, Dieu parlait
directement au pére de 'humanité. Depuis le péché, il nous
parle par son Verbe médiateur, et ¢’est par lui, Dieu et
homme, c’est par sa vie, par sa naissance, sa passion, sa
mort et sa résurrection, ¢’est par ses paroles, telles que nous
les rapportent les Ecritures, que nous sommes contraints
de passer pour retrouver Dieu. Il est Ini-méme, ce Verbe
de Dieu, et 1a source et le plus grand de tous les Sacrements
de la foi?!. « L’homme, écrira Guillaume aux Fréres du
Mont-Dieu, qui visite dans le Seigneur Médiateur sa
propre image, ne péche point, comme I'assure Job.
Lorsqu’en effet Desprit porte ses regards sur le Christ
et gu’il se représente ainsi Dieu sous la forme d’un
homme, il ne s'écarte aucunement de la wvérité, Ne
séparant point Dieu de '’homme, dans I'unique personne
du Christ, sa foi saisit Dieu dans 'homme 2 »

Avant tout, il faut done croire au Christ, il faut accueillir
le Christ, souverain reméde 4 I'enflure de notre orgueil;
sacrement merveilleux de notre régénération 3 ; mais aussi
et, surtout révélation du Pére, ef, par sa vie comme par
ses paroles, miroir supréme de la Vérité, image du Dieu
invisible 4,

(Pest 14 le premier degré — encore bien humble — de la

1. Ibid, 382 A - 384 D; L ¢, p. 116-120.

2. Voir notre traductidn, GuiLLaume pE SAINT-THiERRY, La Lefire
d'or, Paris 1956, § 174, p. 105-106. La méme idée, illustrant le texte
de Job, se retrouve dans la X Méditation et dans I'Expoesé lui-méme,
§ 17,

3. (Deus faclus homo) ad saenandum superbide nosirae lumorem,
summum medicamentum; ad redemplionem nosiram, altum Sacra-
mentum (Spec., 385 A ; trad. Déchanet, p. 130).

4, Guillaume jnsiste sur ce fait gque «tous les actes du Verbe
fait chair sont autant de paroles pour nous», ibid. 386 D; L ¢,
p. 137, et tous ses actes, toutes ses paroles, comme une seule et
méme révélation de Dieu, 396 C, p. 177,
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foi : ne pas refuser, dans son ceeur, la grice de 'hospitalité
aux vérités venues du dehors, véhiculées par le Ghrist et
par son message *. Le débutant, le chrétien moyen, celui
que Guillaume appelle « 'homme animal », en reste souvent
& ce premier stade. Incapable de saisir ce qui est de Dieu,
il me voit qu'étrangéres dans Iensemble et dans chacune
des vérités qu’il accueille, sur la seule recommandation de
lantorité divine. II'ne sent pas, il ne «réalise » pas la corres-
pondance intime de ces vérités « extérieures », avec les
aspirations secrétes de I'esprit de ’homme. Ce sera la part
du «rationnel », au second degré de la foi vivante.

A cefte étape, on se lie d’amitié avec les véritss de foi,
Aprés avoir aceueilli, on prend contact. Puis il se fait une
sorte de mariage, au-dedans de Uhemme, entre ces vérités
cacquises » et les vérités « immanentes », ces réalités éter-
nelles avec lesquelles I'esprit de I'homme — on I'a dit, plus
haut — se trouve lié par une certaine affinité, et dont,
pleinement rationnel, pleinement lui-méme, il percoit
naturellement I'existence et comme I'appel. Méditant,
Ieeuvre du Rédempteur, il y découvre l'illustration la plus
belle, la pius prenante, et la plus sage, de cette bonté, de
cetle puissance que sa raison découvre en Dieu. Récipro-
quement — comme par un prété-rendu — Ia bonté de
Dieu, sa sagesse, sa toute-puissance, telles qu’il peut les
concevoir, lui paraissent donner au Ghrist et & son message
leur pleine signification 2. Sans doute la foi reste la foi :
une connaissance en énigme et dans un miroir. Mais le
donné révélé s’éclaire. Son unité, sa beauté apparaissent
dars une lumiére spéciale, Surtout se joint & la connaissance
une jouissance savoureuse, une sorte d’expérience des
mystérieuses réalités qui font I'objet de la foi.

C’est ici Ia troisiéme étape. La science qui nait de la foi,
et qui s’adresse & la portion raisonnable de Phomme, se

1. Spec. 387 A; L ¢, p. 138-139,
2. Spec. 387 A-387 D; I ¢., 138-141.
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mue en sagesse, prend le cceur, s’installe dans l’esprit.
Désormais on ne connait plus le Ghrist selon la chair:
¢'est, en Lui, le Verbe de Dieu, éternel et immusble, qui
retient. Plus exactement, le regard de la foi illuminde —
de la foi aimante — commence A saisir, dans la seule et
unique personne du Médiateur, et la Divinité irradiant .de
sa majesté I'humanité qu’elle assume, et 'humanité proje-
tant sur la Déité 'éclat de son humilité 2, Surtout, 4 Uintel-
ligence gqu'on a de Lui, s’ajoute, combien plus doux et
plus efficace, un pieux sentiment d'amour, d'un amour
supro-humain, venu d’en haut, et qui provoque A faire

siens, dans toute la mesure possible, les sentiments du

Christ Jésus, en d’autres termes 4 «sentir», & propos de
Dieu, comnme « sentait » le Christ, 4 connaitre Dieu comme
le Christ connaissait le Pére : dans I’amour, et dans ’'amour
substantiel, qui est 'Esprit-Saint.

La derniére partie du Miroir de la foi nous décrit le
«mécanisme » de cebte connaissance d’amour, propre i
Phomme spirituel, & celui que meut IEsprit {car si la
deuxiéme étape de la vie de foi se place sous I'égide et dans
la Iumiére du Christ, la troisiéme est tout entiére une
opération de I'Esprit) et qui, de clarté en clarté, s'éléve
jusqu’aux sommets de la vie contemplative.

«Aufre chose, écrit Guillaume 2, de connaitre Dieu
comme un homme connait son ami; autre chose de le
connaitre comme il se connait lui-méme. Connaitre, au sens
commun du mot, connaitre un homme ou une chose
quelconque, c¢’est emporter dans sa mémoire 'image qu’on
en a congue & la faveur d'une vision suffisante. Gréce A cette
image ou ‘phantasme’, on se représente la chose ou la
personne quand elle est absente ; on la reqonnait quand on
la rencontre. Vis-a-vis de Dieu, cette connaissance commune
est celle de la fol.» Par la foi, de fait, nous connaissons

1. Spec. 386 CD ; I c., p. 136-137, et 390 A ; p. 148-149.
2. Spec. 392 D; L ¢, p. 162-163.
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Dieu grace & l'idée qu’ont pu nous donner de Lui la Per-
sonne, la Vie, les Paroles du Christ-Médiateur, Image du
Dieu invisible, empreinte de sa Substance. En regardant,
en écoutant le Christ, nous avons appris que Dieu était,
Pére, un pére plein de tendresse, de miséricorde, d’amour
surtout pour ses enfants, les créatures rachetées par le
sang du'Christ ; nous avons connu en Dieu Pexistence d’un
Fils, éternellement engendré du Pére, égal au Pére et, avec
lui, principe en la Déité d'une troisitme Hypostase
PEsprit-Saint. Nous avons surtout reconnu que Dieu lui-
méme était amour. Toutes ces nofions reposent dans notre
mémoire, comme autant d’images. II ne tient qu’d nous
de les évoquer et tout aussitdt Dieu — un Dieu que notre
raison laissée & elle-méme n’etit jamais découvert — Dieu
-s¢ montre & nous, se révéle 4 nous, comme un amj se
montre & son confident, sous un aspect, une forme, qu'un
étranger ne saisit point.

Si particulidre et si intime, déja, qu’elle soit, cette
connaissance issue de la foi et qui nous donne de voir
Dieu comme en pensée, seuls avec nous-mémes, n'est pas
la pleine connaissance 4 laquelle nous aspirons et pour
laquelle nous sommes faits, Seule peut, combler notre désir
la connaissance singuliére, issue de la charité, qui est propre
a la vie du ciel, et qui nous donne de contempler Dieu dans
I'élan d’amour mutuel qui le fait habiter en nous et nous
transporie nous-mémes en luil. Cette connaissance
s'¢bauche ici-bas et Guillaume a pris Ia peine d’en décrire
le processus, comme pour la connaissance de foi.

L’ame a deux sens : un sens externe pour la perception
des corps et des substances corporelles ; un sens interne

1. Saint Etfenme est, pour Guillaume, le type de ceux qu'une
espéce d’extase amoureuse transporte en Dieu; Marie-Madeleine le
type de ceux que la simple foi tient encore & distance : Alifer vident
per fidem cogitando, cum soli sibi sini; aliler cum, per ufficieniem
gratiam, ipse esl in eis, el illi in ipso, per affecium devolionis {Spec.,
390 BC; L ¢, p. 150-151).
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pour la perception des substances spirituelles. Ce sens
interne, c'est l'intellect. Cependant, sens plus noble ef
plus puissant, intellect plus raffiné, apparait Pamour —
4 condition qu’il soit pur!. C’est en effet par 1'amour,
comme par un sens, que le Créateur est pergu par la créa-
ture ; ¢’esl lul gqui, comme un intellect, donne l'intelligence
de Dieu 2. Pour le comprendre, il faut savoir que toute
sensation suppose une certaine transformation du sentant
en I’oquéﬁ senti, une présence de 'un 4 autre, une certaine
habitation de I'un dans ’autre. Pareillement toute connais-
sance. Or I'amour a le pouveir de conformer celul qui aime
alimage de l'objet aimé, de les transporter’'un dans I'autre,
et plus efficacement, et plus pleinement que ne peut faire
le sens externe ou I'intellect 3. Ces derniers ne transforment
I'esprit, de '’homme en la nature du sensible et de l'intelli-
gible — condition sine qua nor de toute sensation ou
intellection — qu’aprés s'étre assimilé le sensible et Vintel-
ligible et les avoir de quelque fagon entrainés au-dedans
de I'dme, 14 ol s’opére 'abstraction qui aboutit & Pimage
ou connaissance de I’objet. L’amour agit autrement. Ayant
le singulier pouvoir de se transporter dans 'aimé, et puis
de se dilater & la mesure de son objet (& U'encontre de
I'intellect, toujours contraint, en définitive, de ramener
cet objet & ses propres capacités), il atteint Pétre en tant
qu’étre, dans la réalité concréte de son essence et de son
existence indicibles. Comme le sens ou l'intellect, il opére
Passimilation du sujet 3 I'cbjet, mais I'union qu'il réalise
est bien autrement profonde que celle qui préside & un
acte de sensation ou d'intellection. Assurément, celui qui
aime est dans I’aimé infiniment plus que le voyant dans le

1. Justement, I"Exposé sur le Canligue nous déerit la purification,
la libération de I'amour. Le théme est annoncé dés les premiéres
lignes, § 1-4.

2. Spec., 390 D; L ¢, p. 154-155.

3. Plus in hoc valenle amaniis affectu, quam vel sensu in corporg-
libus, vel in ralionalibus intellectu (Spec., 391 B ; L ¢., p. 156-157).
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corps visible, ou méme que le raisonneur dans la vérité
qu'il veut atteindre. Il y est surtouf autrement, d’'une
maniére plus intime, plus durable, plus vivante aussi. Car
Pamour n'est pas quelque chose de statique ou de figé;
il tend A croitre sans cesse. Il n'est pas unilatéral, mais
suppose généralement — toujours, quand il 8'agit de Dieu
et de 'amour d’amitié — une réciprocité d’affection et de
sympathie. II est repos dans I’aimé, mais un repos fail
d’échanges et de participation. Aussi hien, ce n’est pas
trop dire d’affirmer qu'il établit, entre le sujet et P'objet,
plus qu'une communauté de vie : une communauté d'stre.
Transfusant 'aimant dans l'aimé, il établit entre 'un et
l'autre une certaine connaturalité, et c’est ainsi qu'il est
4 méme de procurer 4 celui-l4 une connaissance de celui-ci
sui generis, supra-rationnelle sans doute, mais qui, pour
n’étre pas composée d’idées distinctes, de concepts et de
phantasmes, n’en est pas moins une intellection aussi réelle
que savoureuse. C'est la connaissance d'amour, ou 'amour-
intellection, dont Guillaume parle sans cesse, & la suite de
saint Grégoire et de toute la tradition grecque, la seule qui
puisse, en définitive, approcher du buisson ardent et péné-
trer dans le Saint des Saints du sanctuaire de la Déité,
autrement inaccessible 1,

En fait, la connaissance d’amour suppose vis-3-vis de
Dieu lintervention de I'Esprit-Saint « par qui seul aime
celui qui aime ce qui vraiment doit étre aimé *». Pour
Guillaume, I'amour du chrétien parfait, de I’lhomme spiri-
tuel, se confond de quelque manidre avec la substantielle
charité de Dieu ; et cela parce que 'amour, & mesure qu'il

1. Qu'on veuille bien se rapporter 3 mon étude « Amor ipse intellecius
est, la doctrine de I'amour-intellection chez Guillaume de Saint-
Thierry », dans Revue du Moyen Age lalin, I {1945), p. 349-374, ol
cette position-clef de notre auteur est reprise, textes 4 I'appui, sous
toutes ses formes, si je puis ainsi parler.

2. Spiritus sancius... de quo amal guicumque amat quod vere aman-
dum esl, Spec., 331 A ; I ¢., p, 156-157.
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se purifie et se transforme en charité, est informé, assums,
abgsorbé par I'Esprit-Saint. « L’amour de Dieu, la foi le
congoit dans I'dme, Vespérance U'enfante, la charité i
donne sa forme et le vivifie, L'amour de Dieu, en efiet, ou
PAmour-Dieu, I'Esprit-Saint, en pénétrant 'amour de
I’homme, Yaffecte & son propre usage, et Dieu, tirant son

amour de '’homme, s'unit & la fois Pesprit et I'amour de ce '

dernier 1. » « Notre amour vis-a-vis de Dieu, ¢’est 'Esprit
qui nous est donné et par qui la charité est répandue dedans
nos cceurs . » Théme banal tant il revient dans les éerits
de Guillaume, mals qui nous livre la raison derniére,
théologique et mystique, du privilége de 1'amour.

L’amour ne nous unit 4 Dieu, Famour ne nous transforme
en Dieu, I'amour ne nous fait voir Dieu, que pour autant
qu’il est pur, qu'il vient de Dieu, qu’il est divin et déiforme.
Or, cette merveille se réalise quand UEsprit, Amour incréé,
subsistant, charité divine, s’écoule au-dedans de nous,
informe notre propre amour et le dilate en quelque sorte
4 la mesure de son objel. Alors notre ceeur s’emplit d’une
ineffable lumiére ; nous sommes préts & « goliter», & voir
« ¢ombien le Seignéur est doux », bref, 4 expérimenter Dieu
‘dans la mesure oi 'Esprit lui-méme voudra bien nous le
faire connaitre.

Déja, en tant qu’il vient de nous, qu’il incarne notre
appétit du Bon, du Bien, de la Vérité, I'amour peut nous
procurer une certaine connaissance de Dieu, en raison
méme de la sympathie qui nous porte & nous modeler sur
I'objet de nos désirs ®. Si véhément qu’il soit pourtant,
notre appétit est impuissant & nous conférer autre chose
qu'une lointaine similitude. Et c’est pourquoi la connais-
sance qui vient de 'amour actif (ou affectif, c’est la méme
chose) demeure obscure et lointaine. En revanche, que la

1. Epist. aurea, § 170 ;1. ¢., p. 103

2. Eapesitio in episl. ad Remanos, PL 180, 593 C.

3. Spec., 391 BC; L. ¢, p. 156-157. G'est le point de vue de saint
Augustin dans le De Trinilgle, XI, 1, 5.
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volonté fortement tendue vers Dieu — c'est cela 'amour
de désir — soit «saisie» par le Saint-Hsprit, et I'dme
aimante sera tout entiére subitement transformée, non pas
en la nature divine, mais en une forme de béatitude
suprahumaine et quasi divine ! ; qu’elle connaisse la dilec-
tion, qu'elle s'enflamme de charité, qu’elle atteigne l'unité
d’esprit, supréme degré d'amour passif, alors commencera
pour elle I'expérience ineffable : de clarté en clarté, de
ressemblance en ressemblance, jusqu'd celle de I'union
mystique, ol la vision-connaissance atteindra son acuité.
L’ame alors, écrira Guillaume, se trouve prise de quelque
fagon dans cette éireinte et dans ce baiser du Pére et du
Fils qui est I’Esprit-Saint 2. Possédant en elle, bien mieux,
possédée par Gelui gui se trouve é&tre la substantielle
connaissance du Pére et du Fils, au sein de la Trinité,
comment ne participerait-elle pas 3 la connaissance que
Dieu a_de lui-méme? Il y a connaissance, parce qu’il v a
possession, pénétration, inhabitation de 'un dans I'autre.
L’ame n’est plus seule en face de Dieu, d’un Dieu lointain,
Inaccessible, comme dans la connaissance de foi. L'dme est
avec Dieu, I'dme est en Dieu, Ge n’est pas elle qui se trans-
forme en I'image et ressemblance de l'objet de ses désirs ;
c’est lui-méme qui Ia saisit, la pénétre, la transforme, par
le truchement de I'amour et par P'action toute puissante de
celui qui se trouve étre, au sein de la Déité, Amour, Charité :
IEsprit-Saint. I.’4me n'est plus Yamie de Dieu; elle est
épouse en toute vérité, et ¢’est comme telle qu'eile participe
& cette mystérieuse connaissance que deux époux ont l'un
de I'autre, avec cette différence qu'un des partenaires étant

L. ... eum Spirifus Sanctus voluniatem hominis sic sibi afficit ut
Deum amans anima, et amando senfiens, lota repente {ransmutetur,
nen quidem in nafuram divinilalis, sed lamen in quamdam supra
humanam, cifra divinam formam beatitudinis (Spec. 391 D ; L c.,
p- 168-159),

2. Spec. 394B; L ¢, p. 168-189 et, par ailleurs, Epist. qur., § 263 ;
L e, p. 144-145,
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Dieu, la possession mutuelle est plus intime infiniment,
et par conséquent plus intime aussi est la connaissance,
plus profonde ; pour tout dire : unique.

Le Miroir de la Foi nous améne jusqu'au seuil de I’ Ezpo-
sé sur le Canlique des Cantigques : car ¢’est justement 'aven-
ture de I'ame-épouse que nous décrit ce dernier. Nous
quittons le terrain de la théorie pour celui de Yexpérience.
Mais ne I'oublions pas : cette expérience tout entiére est
tondée sur la foi chrétienne. Jamais I'dme ne serait admise
dans I'intimité de I’Epoux, dans la « cave au vin » du sacré
Canligue, st elle n’était d'abord passée par les «celliers»
du divin Roi.

v
LES SOURCES

Cette simple analyse, ou plutdt ce démarquage des
arguments du Mireir de la foi, dispensent d'un « exposé »
de la doctrine de ' Ezposé. Le lecteur a dans les mains le
fil ¢’Ariane qui lui permettra de suivre partout Guillaume
et « de courir avee lui sur les traces de 'Epoux 1». Il faut
pourtant s'arréter au probléme important des sources.

Si personnel que soit I Ezposé, I'auteur, bien que « replié
sur lui-méme 2 » et ne voulant faire appel qu’a 'expérience
de Pamour, de son propre amour, pour tout dire, Pauteur
ne peut que rester fidéle & ce penchant naturel qu'il a de
penser avec la Bible et ses premiers interprétes : les Péres
de I'Eglise.

1. fnfra, § 1L.
2. Infra, § 5.
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volonté fortement tendue vers Dieu — ¢’est cela I'amour
de désir — soit «saisie» par le Saint-Esprit, et I’dme
aimante sera tout entiére subitement transformée, non pas
en la pature divine, mais en une forme de béatitude
suprahumaine et quasi divine 1; qu'elle connaisse la dilec-
tion, qu'elle s’enflamme de charits, qu’elle atteigne 'unité
d’esprit, supréme degré d’amour passif, alors commencera
pour elle I'expérience ineffable : de clarté en clarté, de
ressemblance en ressemblance, jusqu’d celle de I'union
mystique, ot la vision-connaissance atteindra son acuité.
L’&me alors, écrira Guillaume, se trouve prise de quelque
fagon dans cette élreinte et dans ce baiser du Pére et du
Fils qui est I'Esprit-Saint 2. Possédant en elle, bien mieux,
possédée par Celui qui se trouve étre la substantielle
connaissance du Pére et du Fils, au sein de la Trinité,
comment ne participerait-elle pas 4 la connaissance que
Dieu a de lui-méme? Il y a connaissance, parce quil v a
possession, pénétration, inhabitation de {'un dans 'autre.
L’dme n'est plus seule en face de Dieu, d’un Dieu lointain,
inaccessible, comme dans la connaissance de foi. L'Ame est
avec Dieu, 'éme est en Dieu. Ce n'est pas elle qui se trans-
forme en V'image et ressemblance de I'objet de ses désirs ;
c'est lui-méme qui la saisit, la pénétre, 1a transforme, par
le truchement de 'amour et par 'action toute puissante de
celui qui se trouve étre, au sein de Ia Déité, Amour, Charité :
PEsprit-Saint. I.’4me n'est plus 'amie de Dieu ; elle est
épouse en toute vérité, et ¢'est comme telle qu’'elle participe
a cette mystérieuse connaissance que deux époux ont I'un
de P'autre, avec cette différence qu’un des partenaires étant

1. ... cum Spiritus Sanclus voluniatem hominis sic sibi afficit w
Deum amans anima, ¢ amando sentiens, lofa repenie lransmuletur,
non quidem in naturam divinitalis, sed lamen in quamdam supra
humanam, ctira divinam formam beatifudinis {Spee. 391 D; [ ¢,
p. 168-159).

2. Spec. 394 B ; L ¢., p. 165-169 et, par ailleurs, Epist, aur., § 263 ;
L c, p. 144-145,

LA DOCTRINE 7

Dien, la possession mutuelle est plus intime inﬂr-liment,
et par conséquent plus intime aussi est la connaissance,
plus profonde ; pour tout dire : unique. .

Le Miroir de la Foi nous améne jusqu’au seuil de I’ Ezpo-
sé sur le Canlique des Cantiques ; car ¢’est justement "aven-
ture de l'dme-épouse que nous déerit ce dernier. ‘Nous
quittons le terrain de la théorie pour celui de Pexpérience.
Mais ne I'oublions pas : cette expérience tout entiére est
fondée sur la foi chrétienne. Jamais I'4me ne serait admise
dans P'intimité de I'ipoux, dans la « cave au vin » du sacré
Canligue, si elle n'était d’abord passée par les «celliers »
du divin Roi.

v
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Cette simple analyse, ou plutdt ce démarquage des
arguments du Miroir de la foi, dispensent d’un «exposé»
de la doctrine de I’Exposé. Le lecteur a dans les mains le
fil d’Ariane qui lui permettra de suivre partout Guillaume
et « de courir avec lui sur les traces de 'Epoux 1». Il faut
pourtant s'arréter au probléme important des sources. N

Si personnel que soib 1' Exposé, 'auteur, bien que « r.ephe
sur lui-méme 2 » et ne voulant faire appel qu’a 'expérience
de l'amour, de son propre amour, pour tout dire, Yauteur
ne peut que rester fidéle & ce penchant naturel qu’il 2 de
penser avec la Bible et ses premiers interprétes : les Péres
de 1'Eglise. :

1. Infra, § 11.
2. Infra, § 5.
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Comme le Trailé de la Conlem-
plation*, T'Ezposé est un modéle
achevé de style biblique. Commentaire de 1'Beriture
PEcriture en fait largement les frais. Les premiers para-,
g?a}?hes ol apparaissent, ramassés et pressés, les thémes
bibliques les plus chers & Guillaume, sont typiques a cet
éga’rd. A. chaque page intervient la citation explicite : soit
4 lappui d'un argument, soit comme amorce d'un déve-
!oppernent nouveau dans la ligne de I"Exposé 2 ; car, fait
1mp’ortant, VAuteur ne se laisse pas distraire de son ,sujet
fet %on ne peut qu’admirer le naturel et I'a propos de ses
meises scripturaires. Bien frappant est le jaillissement en
cascades de métaphores bibliques, suscité par les images
du sacré Cantique. Le « Decoloravit me sol » du chapitre 1,
verset 4, par exemple, fait accourir le « Soleil de justice »
de Malachie, 4, 2, et le « Charbon destructeur » du Ps.
11?, 43,'La « Cave au vin » de 2, 4, nous améne le « Calice
entvrant » du Ps. 22, 5, le « Vin nouveau » de Mafthien 27
29,‘Ie « Vin qui crée les vierges» de Zacharie, 9, 1'}, 1(-';
« Vl{l de componction » du Ps. 59, 5, et le « Vin qui met
en liesse » du Ps. 103, 15 4. Le « Mur » dont il est question
au ch, 2, 9, devient le mur que nous fait franchir le Ps, 17
30,‘le « Monceau de boue » d’Habacue, 2, 6, « Mur de sépa:
ration» d'Ephésiens, 2, 4 5. Un peu plus loin, les « Fentes
de la muraille » (Cani., 2, 13}, rappellent & notre auteur et
le Christ qui est la « Pierre » (I Cor., 10, 4) et le « Verbe
pénétrant tout comme un glaive & deux tranchants»

La Bible

1. Ci. rédition de Dom Houruigr, Introduction, p. 36-37.

2. Voir les développements introduits, § 33, par ia citation de
Jn 14, 28 : « Je m'en vais et je reviens »; § 128, par celle 4’ Ephés. 5
29 : n.Nul n’a jamais hai sa propre chair » ; et § 131, par celle d‘Hébf
n;oit;i;nle?:.garde et agis selon le modele qui t'a été montré sur la

3. Infra, § 50,

4. § 119.

5. § 156.
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(Hébr., 4, 12) L. Sur-le théme des deux mains (Cant., 2, 6)
vient se plaquer tout un jeu de citations pauliniennes 2.
Poéme de la Bible, le Canlique des Caniiqiies s'enrichit,
dans ['Kzposé, d'une podsie biblique délicate et sans
fausses notes.

Non moing certaine est l'influence,

Ambroirnar ‘E’régoim sur la pensée et le style de notre auteur,
de quelques matires choisis. On pen-

sera tout de suite A saint Bernard, U'inspirateur de I' Exposé,
et, parmi les anciens, 4 saint Ambroise et 4 saint Grégoire,
dont Guillaume a fouillé les ceuvres pour en extraire tous
les passages relatifs au sacré Cantique 3. A vrai dire, notre
commentaire ne renferme guére qu’une ou deux pages
d’ingpiration « grégorienne » 4, et le genre comme le style
du grand docteur milanais en sont absents. Quant 2
saint Bernard, s'il est le « pére», en un sens, de I' Ezposé,
g'll a jeté la semence, ainsi qu’on I'a dit plus haut 5, d’un
pur chef-d’ceuvre, il faut reconnaitre que, dans za forme et
son expression, ce chef-d’ceuvre ne lui doit rien ¢, Rien de

1. § 164.
2. § 136.
3. Supra, p- 8, n. 2 et 3.
. Infra, § 80, p. 193, n. 1 et p. 194, n. 1. Nofer encore aux § 51
et 150, deux idées d'inspiration grégorienne : d'une part, 'onus des
« honneurs » dans I'Eglise ; d’autre part, les « sauts » du Rédempteur,
Nous n’oublierons pas que Guillaume doit 4 saint Grégeire, non pas
gans doute-le théme fondamental de son Ezposé, mais la formule
qui lui a servi 4 iHustrer ce théme : Amor ipse nolitia est {Hom. XXVII
in Evang.}.

5. Voir supra, p. 10, n. 2.

6. Il ne doit rien, en fous cas, aux Sermons du saint Abbé sur
le Canfigue des caniigues, prononcés au Chapitre de Clairvaux, 2
peu prés a la méme époque. On peut tout juste, en confrontant les
textes, relever quelques ressemblances verbales ef parler, éventuelle-
ment, d’influence réciproque, Cf. par ex., § 108, p. %42, n. I, et § 110,
p- 244, n. 3. La parenté d'inspiration ne fait qu’accuser les différences,
comme ¢’est le cas 4 propos des traités De Amore des deux auteurs,
ainsi que I'a bien moniré Dom J. HourtIEr : « Saint Bernard et

'S
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typiquement bernardin dans Vapplication, faite par
Guillaume, des péricopes du texte saint 4 sa propre vie
spirituelle et & la vie mystique en général. Rien de bernar-
din non plus dans les interprétations qu'il propose, parfois
avec un luxe inoui, des différents versets. Rien de bernar-
din surtout dans I'énoncé et la démonstration de la thése
générale de l'ouvrage : la libération, Ia sublimation de
Pamour, par le passage — sous l'action de la grice divine
— de V'état charnel, animal, qui est celui du simple chré-
tien, & I'é¢tat spirituel, qui est celui de 1'dme-épouse.

Cette thése est une idée origénienne,
un des thémes que notre anteur a regu
directement du Maitre d’Alexandrie et qu’il n'a cessé, du
reste, de creuser tout au long de sa carriére litiéraire,

Origéne, ainsi qu'on sait, sépare les fidéles en trois
catégories distinctes : les commengants ou psychiques, les
progressants ou gnostiques, les parfaits ou spirituels. Les
premiers, encore caplifs de leurs passions, courbés sous le
joug honteux d’un esprit déchu, refroidi, la uy+, n’ont
pour se guider dans leur voie (avant tout purification et
luttes contres les vices) que les lumidres de la foi nue
(Jrad) miomic). Les seconds, purifiés par la pratique de
Vascése {npakic), ayant pour éclairer leurs pas le flambeau
d’une raison saine, d'un esprit intelligent, en pleine posses-
sion de soi, le volg, possédent, en plus de la foi, une cer-
taine connaissance (yvédoig), une vue claire et assurée des
mystéres qui en sont P'objet. Les troisiémes, enfin, au som-
met de la perfection, mus par un esprit intimement uni
4 TEsprit de Dien, le mvebpa, expérimentent, en quelque
sorte, dans la pratique de Pamour (&ydry = yvéoig ol
0e0l, Oewpler) les ineffables réalités qui sont la matiére de
la foi. Chacune de ces catégories marque done, pour Ori-

Origéne

Guillaume de Saint-Thierry dans le Liber de amore», dans Saini
Bernard théologien (Analecle Sacri Ordinis Cislerciencis, 1X, 19563),
p. 225-233. -
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gene, une étape le long de la voie de la perfection. A mesure
que 'dme animale, dans le composé humain, céde la pI:a\ce
4 PAme raisonnable; que celle-ci, & son tour, se laisse
informer par I'Esprit de Dieu, le chrétien passe des Féné—
bres d'une foi aveugle et simple, aux lumiéres toujours
plus vives d'une sagesse qui expérimente. Travaillant &
purifier sa vie et & détacher son dme du charnel ei‘: du
sensible, il s’éléve de la morale jusqu'a la contemplation ;
de la foi qui lutte et qui peine, & 'amour qui godte et jouit,
non sans passer par la gnose, ou connaissance intellectuelle
des vérités révélées. Foli pure, intelligence, amour ou sa-
gesse, telles sont, pour Origéne, les trois bornes qui
jalonnent itinéraire de I'dme & Dieu %,

On a rencontré ce schéma, ou du moins quelque chose de
ce schéma, dans 'analyse du Miroir de la foi. On le retrou-
vera bientdt, tout au long de I’ Exposé et dés les premiéres
pages, sous une forme et dans -des fermes qui trahissent
son origine. Une enquéte approfondie, & travers 'ccuvre
de Guillaume, prouverait que ce n'est pas 14 rencontre
fortuite, pure coincidence, mais la marque d’une inﬂuenc.e
aussi éclairée que profonde. Guillaume n’a vraiment fail
sien un des thémes majeurs d’Origéne — et tout ce qui 8’y
rattache — qu'en le repensant & sa maniére. Il 'a vrai-
ment assimilé, '

1l a df connaitre Origéne d'assez bonne heure; & tra-
vers quelque intermédiaire d’abord (pensons & Jean Secot

1. L’analyse que nous donnons ici de Pitinéraire spif-i.tuel c_l’aprés
Origéne est évidemment schématique. La trilogie foi-intelligence-
sagesse, TLOTLE - YVOGLS - oople, se ftrouve dans Ie Conira Cels‘um,
PG 11, 1309 C. Plus souvent, I'Alexandrin emploie les expressions
suivantes : wpotieh - guonty) Bewpla - Oeonoyta, ou wpammbg’ Blog
et Becpyrindg Plog (celle-ci étant & la fois mwpontinh Oswple et
mysupaTivy Yviolg ou Beoroyle). On frouvera un exposé plus nuancé
ol d’abondantes références dans l'article de K. RARNER, ¢ Les débuts
d'une doctrine des cing sens spirituels chez Origéne », dans Revue
&' Ascélique el de Mystique, 1932, p. 113-145.
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lité de notre auteur, et se composer un visage tout « guillel-
mien »,

La trichotomie paulinienne corpus-anima-spiritus est
dépassée, et du méme coup sont abandonnées les épithétes
de corporalis (ou carnalis}-animalis-spirilualis, pour dési-
gner les trois degrés, les trois étapes, ou les trois aspects de
la vie de 'homme en marche vers la perfection. Une autre
formule, plus adéquate, s’était offerte a4 Guillaume, au
cours de sa patiente enquéte & travers les écrits des anciens
Péres, et des « Mailres » de son temps 1, et il n’avait pas
manqué de linsérer dans son Ezposé sur ['Epiire aux
Romains. On y parlait de trois « formes de la doctrine de
foi», rafionalis, spirilualis, inlelleclualis, de trois maniéres
de recevoir et d’embrasser la vérité révélée. La premiére
était 'acceptation pure et simple par la raison humaine
{d’ol son nom : rationalis) des « sacrements » et des « mys-
teres » de la foi (avéc leurs exigences sur le terrain pratique
de la morale et des moeurs), tels qu’ils ressortent de en-
seignement du Sauveur. La seconde était la méditation
studieuse, et déjd la contemplation «en esprit» (spiri-
fualis }, des mémes sacrements de la foi. La troisidme enfin,
propre aux cceurs purifiés, qui méritent de voir Dieu, se
faisait dans Vexpérience de Pamour illuminé. Elle était
lintelligence {d’od son nom : inlelleciualis), mais une
intelligence venue d’en haut, et non de la raison humaine :
de Dieu lui-méme, dans sa lumiére 2, Sous d’autres mots,

1. Guillaume nous dit avoir composé son Commentaire sur 'auto-
rité de grands Docteurs : Augustin, Ambroise, Origéne, et autres ;
et aussi : aliguoram magistrorum nosiri lemporis (In Ep. ad Rom.,
947 A), de quibus, ajoute-t-il, cerlum habemus non praeleriisse eos
in aliguo terminos quos posueruni Patres nosiri.

2. Alii .. proponhunl fres formas in docirina fidei: rationalem,
spirilualem, inlelleclualem. Rationalis est in sacramenlis et moribus,
apla [lis hominibus, quibus Dominus dicil in parabolis annuniiandum
regnum Dei. Spiritualis est in lectionis siudio ¢f medilalionis, el majorum
doclrina, conveniens eis quibus Dominus dicit: Vobis datum esf nosse
mysterium regni Dei, Inlelleclualis est in amoris illuminati affeciu,

i
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c’'était bien I'idée origénienne des trois paliers ascendants,
menant de Ia simple foi du simpie fidele ici-bas, du commen-
cant, de ’homme charnel ou animal, 4 cette sorte d’anti-
cipation de la vision face & face, qu’est la connaissance du
parfait, du spirituel 1. Mais cette idée, qui forme la base
de sa spiritualité, Guillaume devait I’habilier de neuf, en
choisissant. son vocabulaire dans 'une et l'autre formule.

Le Prologue de I'Ezposé nous parle de trois «états
d’dmes », propres aux hommes d’oraison, et de trois modes
de priére, en rapport avec ces états : e animal», le « ra-
tionnel », le «spirituel ». Animalis, spiritualis, les termes
sont, pris & saint Paul et & 1a formule origénienne. Le mot,
rationalis est dicté & Guilloume par la seconde formule 2.
Mais alors qu’il marquait 14 le premier degré des étapes
ascendantes vers la perfection, il désigne ici le second
palier. Peu importe d’ailleurs. Nous avons vu que les mots
ne font rien 4 Thistoire ; plus exactement, sous des mols

quae propria es! mundorum cordium, quae Deum videre mereniur.
Raiionalis exigit voluniariam oboedientiam, at aclivam perfeclionem;
spiritualis sobrium sensum el humilem contemplationem, intellectualis
pacificam el familiarem experienliam. De sursum enim uveniens hic
infellecius, non fermaiur a ratione, sed ipse sibi conformat ralionem,
nron ul eum capiat, sed ul illuminala ab eo, aliguando in eum consential
(Expositio in Epist. ad Rom.; PL 180, 609 D - 610 A). Ce texte vient
aprés une citation du Commenfaire d’OricENE sur 1'Epfire auz
Romains, VI, 3; PG 14, 10b9, ol il écrit : Forma declrinae sil quod
hic videmus per Speculum in aenigmale; doclrina vero videre facie ad
faciem; vel forma docirinae est consummalae el bene formala doclrina
Jjustitiae (L. ¢. 609 C}. Le fait que le texte cité plus haut est introduit
par ces mots : alii olifer... manifeste qu’il n’est pas d’Origéne (bien
que I'idée soit origénienne). Ot Guillaume I'a-t-il trouvé ?

1. 1dée exploitée, on I'a vu (cf. supra, p. 20-21) dans le Miroir
de la foi.

2. Je ne nie pas, cependant, qu’il ait pu emprunter ga trilogie direc-
tement a Origéne. C'est, semble-t-il, I'avis de A. pE Ivanxa, qui
fait du schéma : Juyundg - Aoyixds - Tveuplatindg, un schéma typique
« origénien ». Gf. « Apex mentis, Wanderung und Wandlung eines
stoischen Terminus s, dans Zeilschrift fiir kalolische Theologie, 72
{1950}, p. 161 et 164,
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différents, l'histoire est identique, ici et 1A. Guillaume,
avec ceb art qu'il a d’utiliser ses sources, a créé pour son
propre usage, une formule bien 4 lui 1, et qui fera la fortune
d'un ouvrage comme la Lefire d'or. Dans ce dernier écrit,
du reste, elle se justifiera par toute une psychologie,
absente de I’ Exposé, mais qui, une fois de plus, manifestera
I'influence d’Origéne sur la pensée de notre auteur : anima,
qui dicte & 'homme animal son comportement, ; enima qui
devient, qui doit devenir animus 2, qu'est-ce autre chose
que la uy” do Docteur d’Alexandrie qui, en se purifiant et
en se retournant vers Dieu, se transforme en volig? Et
spirifus qui s'unit, chez le spirituel, & I'Esprit de Dieu,
¢’est bien le wvelpe d’Origéne.

8i, laissant 1 le vocabulaire, nous nous penchons sur
les textes ol Guillaume nous décrit priéres et orants, selon
chacun des «états » sus-mentionnés, nous y retrouverons
encore, & travers une foule d’idées personnelles et origi-
nales, l'influence du grand Origéne.

L’homme « animal » ne sait pas prier comme il faut, car
il n'a pas I'cesprit de Dieu». II élabore bien, de temps en
temps, une priére du cceur, mais non une priére d’'intelli-
gence 2, Son Dieu, ¢’est Ie Dien de I'Israél « charnel », qui
se tient in caligine, dans un nuée obscure %, Comme le

1. La Brevis commenlalio in Canfica, dont nous avons parlé plus
haut (ef. szpra, p. 10, n. 2) nous offre, dans la partie « ou se manifeste
la présence de Guillaume » au cdté de saint Bernard (ef. J. HourLIzr,
art, cit., p. 108-109) une formule presque idenfique, 4 propos de I'amour
divin, lequel présente « trois états, siafus » : le sensualis, vel animalis,
le ralionalis, le spiritualis vel inlfellectualis {cf. PL 184, 408), Néan-
moins, cette fermule inspirée par Guillaume (4 preuve le mot sfelus
qui figure dans 'Ezposé et dans la Letlre d'or) n'est pas « sa formule
4 lui ». On la rapprochera de celle ’ALCHER DE GLAIRVAUX, qui parle
de trois «forees» de I'Ame : V'animalis, seu sensualis, la rafionalis
et Pintellectualis; ci. De spirilu el anima, PL 40, 808.

2. Cf. Lelire d'or, § 198; L, ¢., p. 120-121.

3. Gi-aprés § 14 et 17 ; et, pour OriciNg, De oratione, ch, 11,

4. § 14 (fin). Voir dans H. oe Lusac, Exégése médiévale, 17e partie,
t. II, p. 477-478, le sens de cette expression et ses rapports avec
Origéne.

e
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simple, ou le commengant d’Origéne, il est captif de la
« Lettre 1 » et ne connait guére que le Christ selon la chair %
Sa religion, toute centrée sur l'économie du mystére de
I'Humanité du Seigneur (ea quae sunt humanae dispensa-
tionis Christi), est «simple », encore fermée aux choses de
Dieu 3. Mais sa fidélité méme et son attachement, déja, &
la Vérité, connue « dans ses secrels obscurs, en images ef
en paraboles», le prépare 4 une plus claire notion du
Royaume de Dieu, & la révélation du Pére, qu'il réclame,
« face A face, yeux dans les yeux, baisers & baisers 4»
Cette révélation se fera quand, devenu « rationnel », au
prix de laborieux efforts (la mpd&i) il aura regu les
«arrhes et la dob» en vue de ses futures épousailles 5;
quand, purifié par les «allées et venues» du divin Epoux,

1. §18; la «leltre », c'est, ici, }a « formule de foi », le «symbole »,

2. Nombreux sonf les passages ou Origéne dit des «simples »,
qu’«ils estiment que le Verbe incarné est le tout du Verbe et ne
connaissent que le Christ selon la chair» (In Joan., II, 3, 27-31;
PG 14, 113; In Gen., 7, 4; PG 12, 201 ; In Ezech, VII, PG 13,
726-727). Guillaume fait nettement allusion & cet état de fait (voir
ci-aprés § 16 et 17); il en souligne la parfaite légitimité (voir plus
loin p. 90, n. 3), mais pour montrer aussitét que ce contact, par la
foi, « avec seulement quelque chose du Verbe», ouvre normalement
sur la «contemplation, dans le Christ, de la gloire de la Majesté
divine » (ef. § 28). Origéne également : « Nous Favons vu, disent les
simples : il n’avait ni forme ni beauté ; mais les parfaits : nous avons
vu sa gloire de Fils unique, plein de grace et de vérité » (Jn Matih.,
X11, 30; PG 13, 1049).

3. § 16. Sur Vexpression humana dispensatio Chrisli voir § 18,
20, 80, 152, et p. 320, n. 3. Par ailleurs, ce texte tout 4 fait origénien :
« Les deux Testaments représentent les deux mamelles de I'Epoux.
On en suce le lait de tous les mysléres accomplis dans le temps
(= la lettre des Licritures), afln d'atteindre cet alimeni: le Verbe
de Dieu, Dieu auprés de Dieu. Humbie (= fait chair), Ie Christ-Epoux
est notre lait ; Dieu, égal 4 Dieu, ¢’est notre aliment. L'Epouse suce
d'abord les mamelles, lorsque, lisant les Feritures, elle y découvre
les mystéres (6tat animal); elle se les rappelle, ces mamelles, lors-
gqu'elle médite ce qu'elle a d’abord saisi (état rationnel) » § 46.

4, § 18 et 35.

5. §19 et 20; et p. 94, n. 1, sur I'expression : arrha el dos.
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le Christ, il atteindra, par deld la science (yvéiowg) et les
«baisers par procuration», la sagesse {fzwplx), baiser
supréme, directement regu du Verbe, in Spiritul,’

Il n’est pas jusqu’au penchant i rapprocher, jusqu’a les
confondre, les états «rationnel» et «spirituel», qui ne
traduise une influence d'Origéne sur notre auteur?2, Mais
il est temps d'en venir 4 I'Exposé proprement dit. On
pourra le voir, par les notes et les références de la traduc-
tion, Guillaoume suit vraiment pas & pas le Commeniaire
d'Origéne sur le Cantique des cantiques. Encore n’a-t-il
pas été possible de tout relever. Souvent, ce n'est qu'un
mot, une idée de PAlexandrin qui suggére 4 Guillaume
un développement magistral. Combien d'images sugges-
tives que nous n'aurions pas l'idée d’aller chercher dans
les pages touffues et méme les tableaux grandioses d’Ori-
géne, et qu’il nous est possible de gotiter, de savourer dans
le texte de Guillaume ! En voici quelques-unes : la dot ou
les arrhes de I'Epouse (§ 20 et § 35); les baisers
par procuration, regus par le ministére des Anges, des Pro-
phétes, des Apdtres et des Docteurs {§ 36); le vin
des dogmes et le venin des fausses doctrines (§ 38);
P'or du sens spirituel (§ 72); la jeunesse des commen-
cants, cire molle qui regoit facilement Vempreinte
de ce Doigt de Dieu gu'est le Saint-Esprit® (§ 126) ;

1. § 21 et 36 ; pour Origéne, p. 130, n. 1 ef 2.

2. §22: « Rationnel ou spirituel ; rationnel, tant que la raison
guide ses efforts vers le but; spirituel, dés qu'it 'atteint»; ot § 23 :
« Cet homme, tant qu'il travaille 4 sa purification, est rationnel;
purifié, le voila spirituel. » Et gquant & Origéne, on sait que, dans la
pratique, il ne parle guére que des «simpiles » et des «parfaitss,
unissant guoudd] Oswplo et Beodoyie ; ¢f. K. RAUNGR, arf. ¢if. p. 129-
131.

3. Pour Origéne, voir le beau texte de son Commentaire sur
UEp. aur Romains, IV, b, inséré par Guillaume dans son propre
Ezposé sur la méme Epitre : Quae vere sunt gratioe, digito Dei, id
est Spiritu sanclo, mentibus nostris inscribuniur. Fidelis quippe
anima, fidem a Deo dalam ipsi resignans, fideliter eam offert sancto
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les trous, les fissures dans cette pierre qu’est le Christ, et
par lesquels on atteint Dieu {§ 164}.

Guillaume, du reste, n’a rien d'un plagiaire. On le voit
bien quand, reprenant au pape saint Grégoire le Grand la
formule qui illustrera le théme de son Exposé sur le Canlique
des cantiques : amor ipse notitia est?, il la marque d’'un
cachet tout personnel : Amor ipse inlellectus est. Rien qu’un
mot, mais combien significatif ...

Deux des plus beaux développements de 1'Exposé ont
leur départ, sans aucun doute, dans une idée origénienne,
et cette idée n’est abandonnée qu’aprés en avoir exprimé
toute la richesse. Il s’agit, d’'une part, du commentaire du
Si non cognoveris le, egredere, de Cani., 1, 7; et, d’autre
part, du théme de l'ordo carilalis, & propes de Cant., 2, 4.
Origéne justifie le « Connais-toi», yv@f: ceauvtbv du texte
inspiré, par le fait que, I'dame étant I'Image de Dieu, et
'Image de Dieu étant en elle le decor naturalis, il y a exae-
qualio entre 1'dme et sa «beauté ». Prendre conscience de
cette beauté, c’est done, pour I'dme, se connaitre et
connaitre Dieu 3, Guillaume fait entiérement sien ce point
de vue % ; mais il I'insére dans un décor bien & lui, dont il
emprunte les éléments & sa propre psychologie mystique
et & celle d’autres auteurs 5, 11 en souligne certains traits ;
il en reléve les couleurs; et nous avons, pour finir, un
tableau d’ensemble tout guillelmien, une sorte de synthése,

Spiritui, lanquam ceras praeparaias, ul quod ei placueril, inscribat;
ef quod ab ipso inscriptum fuerit per amorem Spiritus, inlerior affectus
in aefernum inviolabiliter lencat (PL 180, 587 D).

1. Dum audile supercoelestia amamus, amala jem novimus, quia
amor ipse nolitia est (Homil. XXVII in Evang,, 4; PL 76, 1207 A).

2. De eotte liberté de Guillaume vis-3-vis de ses sources, le P. pg
Lusac donne un exemple typigue, 4 propos de 'allégorie origénienns
de « La belle Captive », ¢f. Exégése médiévale, 1re partie, t. I, p. 230-
302 ; par ailleurs, voir Exposé, ci-aprés § 3, in fine.

3. In Cani., I ¢., 123 B s.

4. Voir § 62, B4 et 686,

&. De Plotin, en particulier : ¢f, ci-aprés p. 164, n. L et p. 168, n. 2.




40 INTRODUCTION

qui laisse loin derriére elle les analyses de I’Alexandrin 1,

Cependant, ici et 14, d'un bout & Pautre, méme idée fon-
clére, mémes mots parfois 2.

Le contraste est aussi frappant — et méme davantage —
4 propos du second tableau : celul de Verdinalio carifalis.
Chez Origéne, un cours de morale, d'une richesse scriptu-
rajre assurément belle, mais qui ne dépasse guére I'exposé
froid et didactique des différents termes sur lesquels peut
et -doif se porter notre amour %, avec simplement & I'appui
de nombreux textes et excmples pris & la Bible & Chesz
Guillaume, tout un traité ascéfique et mystique, qui
pourrait s’intituler : « De 'amour désordonné de Dieu, &
Pamour ordonné de Dieu, par 'amour de soi et du pro-
chain ®» « L’ordre méme de la charité a été dessiné par
BPieu, en une sorte d’esquisse, dans la raison naturelle
{théme bien origénien, comme celui de Flmage, decor nafu-
raiis de I'dme) ; le jugement de la raison le discerne bien, et
le sens de Ia volonté bonne y adhére ; mais sans le souffle
de 1'Esprit, il échappe aux prises de Pamen (§ 129). En soi,
I'amour est désordonné. Il n’a ni régles ni mesures (§ 120).
Dot la nécessité des « épreuves » (des «langueurs s,

1. Origéne s’étend longuement, par exemple, sur tous les points
par ot U'en peut sortir de soi (In Cani, I c., 124 A-125 A); sur la
connaissance {surtout philosophique) de Dieu ef de PAme (126 AB);
sur la science des Kcritures, qui permet 4 PAme de s'identifler ef de
se «saisir » (127 B s.). Guillaume ramasse tout cela en quelques
formules.

2. Origéne, & propos du jubeo fe exire, renvoie 'dme «& gauche,
avee les boues, sensus loscivos » (125 G) et Guillaume (§ 65) de méme :
(i} dit mofus lascivos). Vestigia gregum, ¢’est pour I'Alexandrin les
pécheurs ou les sectes philosophiques ; pour notre aufeur, la foule
perdue, la masse des individus «qui se paissent eux-mémes, qui
plantent leurs tentes (sur leurs propres terres) de génération en
génération (altusion aux philosophes) ».

3. In Cant., I e., 155 D-158 A,

4, 158 C-160 B,

5. Guillaume y résume, en l'enrichissant de points de vue nou-
veaux, son tout premier fraité : De la nalure ef dignilé de I'amour.
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dans le langage de Guillaume) par lesquelles Dieu 1'assa-
git (§ 121-122); d’'olt la loi contraignante que Dieu lui
impose d’abord : amour du prochain, qui arrache I'ame A
elle-méme (§ 123-124), amour de soi, dans la rectitude,
amour qui n'oublie pas le corps (§ 1¥8); amour de Dieu
par-dessus tout, jusqu’d 'union des volontés et 4 1’« échange
des amours » (§ 130 et 131} sommet, ici-bas, de la vie spi-
rituelie. (Vest toute une psychologie mystique que Guillau-
me fait intervenir, étrangére 4 Origéne. Mais l'influence de
ce dernier s¢ manifeste dans I'idée fonciére (mise en ordre
de 'amour par Dieu lui-méme au cceur de homme) et
jusque dans les harmoniques et les thémes entrecroisés
dont Guillanme illustre sa thase 1.

Influence vraie, prefonde, et combien heureuse! Nous
ne pourricns trop savoeir gré au génial Alexandrin d’avoir
guidé notre auteur, dans son « interprétation morale» du
Cantique des Canifiques. De saint Bernard, Guillaume
avait appris l'art, assurément grand, de couler son expé-
rience religieuse et mystique dans la trame d’un écrit
sacré &, D’'Origéne, il a regu l'art non moins grand de
rapprocher — jusqu’a son identification — cette expé-
rience personnelle, celfe «aventure» disions-nous 3, de
I'caventure» de I'Eglise, Fpouse-exilée du Christ. I
n’avait d’autre ambition, en se mettant 4 I'ceuvre pour son
Commentaire, que d’exposer « replié sur lui-méme, ot se
mesurant 4 sa propre toise ¢y, le cheminement de son dme
individuelle dans sa projection vers Dieu. Et voild que,
pour avoir pris comme guide, comme compagnon d’aven-
ture, le grand Docteur d’Alexandrie, il a ét¢ amené & nous

1. Par oxemple, dans ce passage : Hic est ordo earilatis a lege
Spiriius vitae ordinalus; a Verbo Del in Spiritu sanclo editus ; digilo
Dei in corde ordinale amaniis descriplus; el in ipsa hominis rafione
naiurali quodam schemale a Deo formalus {§ 129).

2. Ci-dessus, p. 10 n. 2.

3. Ci-dessus, p. 27.

4. Cf. § 5.
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décrire cette « 4me individuelle 4 Pintérienr de IEglise »,
4 nous présenter son «union personnelle avec le Verbe,
comme la conséquence de l'union du Christ avec son
Eglise 1». Universelle, parce que chrétienne, soutenue par
la théologie et fondée sur le dogme, nous apparait son
« expérience », aussi bien que, chez Origéne, Ia « morale »
qui prolenge ef, suppose P«allégorie 2». Iit si nous voyons sa
mystique prendre une allure «trinitaire», n’est-ce pas,
une fois encore, au sens chrétien de '« Adamante » qu’elle
Ie doit pour une part?

Pour une part. Nous n’avons garde
d'oublier, et surtout de minimiser,
Vinfluence des Docteurs latins, de saint Grégoire, de saint
Augustin, sur la pensée eb sur la mystique, toute affective,
de Guillaume. Du dernier, on a pu dire « qu'il fut peut-dtre
son auteur préféré ®» Le « peut-étre» n'est pas de trop;
mais il est sir que parmi les sources identifiables de
notre auteur, la palme revient aux écrits les plus divers
du Docteur d’'Hippone. Guillaume voit en lui le « Docteur
de la Grice», et plusieurs fois dans son FEzposé sur
I'Epiire auz Romains (une ccuvre suggestive décidément)
cest & lui qu'il a recours vpour compléter ou
rectifier un texte, une idée d’Origéne . On a récemment

Saint Augustin

1. Cf. H. pE Lunac, Exégése médidvale, 17e partie, . I, p. 202-203.

2. Ibid., p. 203.

3. J. HouRLIER, dans GUILLAUME DE SainT-THIERRY, La coniem-
plation de Dieu, {SC 61), Introduction, p. 40.

4. Yoici un exemple typique. A propos de Jacob et d’Esall (Rom.,
9, 10-11) Guillauine éerit, citant Origéne (In Rom., VII, 15; PG 14,
1143 A} : Docemur guia non gqui flii carnis, sed qui filii (Dei)
suni, ipsi depulenlur in semine; cum ibi Isaac ex mullis, ex duobus
minor eligitur, ul adopietur in filium Dei, el sic verum sil, quod promis-
siones Dei, non in filiis carnis, sed in filiis Dei consienf, et non ex
operibus (ici ¢’est Augustin qui parle | Ep. ad Sizl., 194, 34) sed ex
vocantis gratia, secundum eleciionem, propositum: Dei maneat
non in filiis carnis, sed in filiis Dei (P 180, 646 BC)., Les derniers
mots reprennent le texte d'Origéne ; mais il est certain que Guillaume,
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démontré 1 que I’ Aenigma fidei ou traité Sur la Trinité,
qui doit beaucoup & Scot Erigéne pour sa partie
spéculative, adopte dans son ensemble — bien qu'il
néglige tout 4 fait la théorie des analyses psychologiques
de la Trinité dans I'hommme — le point de vue augus-
tinien 2. Et c¢’est surtout par la place quil réserve au
Saint-Esprit dans 1'économie trinitaire et dans le retour

en donnant la parole & Augustin, a voulu insister sur l'infervention
d'une grice purement gratuite dans le choix de Dieu; intervention
qu'Origéne lui-méme avait signalée plus haut. Voici un second
exemple encore plus significatif : 4 propes du verset : Tradidil eos
in desideria cordis eorum (Rom., 1, 24) Guillaume résume un beaun
texte d'Origéne (In Rom., 1, 18; 865 D-866 A) : Quaerilur aulem
ef gui tradilur, quamvis pro peccalis suis tradatur in concupiscenlias,
utrum jusie sif imputandum esse eum in concupiscentiis, sicul ei qui
pro eriminibus suis carceri deputgiur, aple nullus impulare debedi,
guod licet jusle, invilus lamen sit in fenebris. Sed sicul idem dieit
Apostolus, homo spiritu ef anima el corpus esse dicitur. Inler spiritum
vero el carnem familiaris illa riza nimis omnibus est, Quem non trahit
gratia, carni soetatur et efficitur una caro. Quem vero trahit gratia,
sociatur spiritui, et unus cum eo spiritus efficitur. Trahi ergo, vel
non trahi, hoc est tradi vel non iradi (Ibid,, 562 CGD). Les mots soulignés
ne sont plug d’Origéne, qui fidéle, 4 son idée, continuait : Media
procul dubie penilur enima, quae, vel desideriis spiritus acquiescil,
vel ad carnis concupisceniins inclinelur; el siquidem se junweril carni,
unum cum eq corpus in libidine el concupiceniiis efficitur; si vero
se¢ sociqueril spiriful, unus cum ea spirilug eril. Guillaume a done
voulu introduire, ici encore, I'idée de gréce et il s’ingpire du XXVIv
traité d’Augustin sur saint Jean, n° 2 s., qu'il cite d'ailleurs expli-
citement quelques lignes plus loin : Cur irahilur ille, ille non irahilur,
haec occulla Filii suni; noli velle quaerere, si non vis errare. Si non
traheris, ora ul Irakeris (ibid, 562 D).

1. Voir DB. Odo Brooxr, 0.8.B., The Trinily in Guillaume de
Saint Thierry against ihe anthropological background of his docirine
of the ascent of the soul lo God (thése dactylographiée), Rome 1957.
D’importants extraits ont paru dans Recherches de théol. ancienne el mé-
didvale, 26 {1959), p. 85-127; 27 (1960), p. 193-211; 28 (1961), p. 26-58.

2. Contrairement donc 4 que ce j'éerivais dans Guillsume de
Saint-Thierry, Uhamme el son ceuvre, p. 109, Il faut renverser mes
conclusions : climat augustinien — influences orientales, du reste
assez nombreuses.
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au Dieu-Trine de Phomme fait & son image. Dés les
premicres pages de cet important ouvrage, la thése est
posée, pour ainsi parler : « Dans la Trinité divine, écrit
Guillaume, le Pére et le Fils se voient mutuellement et,
pour eux, se. voir mutuellement, ¢’est étre ‘un’. Mais
I'homme se trouve appelé & voir un jour Dieu tel qu'il est;

" et, le voyant, & devenir semblable 4 lui. Et de méme qu’entre
le Pére et le Fils, 14 ol il ¥ a vision, il y a unité ; de méme,
entre I'homme et Diey, il y aura similitude, 14 ot il y aura
vision. Or, 'unité du Pére et du Fils, ’est le Saint-Esprit ;
c’est donc lui qui est I'amour et qui sera la ressemblance
de 'homme et de Dieu L. »

Nous avons, 4 la base de e¢ texte dépouillé 2, une premiére
proposition nettement augustinienne : 4 savoir que I"Esprit-
Saint est I'unité du Pére et du Fils 3 ; ou, ce quirevient au
méme, Pesprit de I'un et de 'autre 4, I'amour qui les joint

1. Tbi {ubi Deus videbitur siculi esl, facie ad faciem ; ubi tankta erit
excellentia, ul mullo plus adipiscalur cariltas, quam vel fides credidif,
vel spes desiderauil) sicuf in Trinitaie quae Deus esi, muiuo se vident
Pater et Filius, el muiuo se videre unum eos esse esl, ¢l hoc allerum
esse quod aller esi: sic qui ad hoc praedestinafi sunt, ef in hoc assumpti
fuerint, videbunt Deum sicutl est, el videndo efficieniur sicut ipse est,
similes el. Ubi etiam, sicul in Paire el Filio, quae visio, ipsa unilas
est; sic in Deo el homine, quae visio ipsa similitudo fulura esl. Spiritus
sanctus, unitas Palris el Filii, ipse etiam carilas ef similitudo Dei ef
hominis {Aenigma Fidei, PL 180, 399 CD). il s’agit done de la «vision
face & face », rapprochée de Ia « vision » du Pére et du Fils. Mais nous
savons que quelque chose de cette « vision » est accordé 4 I'homme,
par anticipation, «4 ceux 4 qui le Pére et le Fils communigquent
largement (largiuniur} PEsprit-Saint, leur mutuelle connaissanee
et leur mutuelle volonté » {Spee. fldel 393 A, I ¢, p. 164-165). —
Je ne m'arréte pas au probléme que posent les rapports de « vision »
& «ressemblance », Payant faif ailleurs ; ¢f. J.-M. D&cHANET, « Amor
infellectus est [...]» dans Revue du mogen dge lalin, 1 {1945),
p. 352-354 et note 9.

2. Surtout par rapport 4 d’autres ftextes du Mirsir de la foi et
de I'Ezposé, auxquels je renverrai plus lein.

3. Unitas amborum (De Trinitate, VI, 5, 7).

4. Spiritus sanclus et Palris ef Filii spiritus est (De Trin., V,
11, 12) ; qui spirilus es! communis ambobus (ibid., XV, 19, 37}.
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ensemble 1, leur ineffable communion %, leur sainteté,
leur charité *. Rompant avec la doctrine traditionnelle ¢,
qui avait trouvé son expression dans la formule consacrée :
ex Palre, per Filium, in Spirilu Sanclo, ¢t qui nous mon-
trait I'Esprit procédant du Pére par le Fils, la Divinité
s’éconlant du Pére, par le Fils, jusqu’au Saint-Esprit, la
théologie de saint Augustin déplagait, sil'on peut ainsi s’ex-
primer, le principe d’unité, dans la Trinité divine, du Pére
sur I'Esprit, en faisant de ce dernier le «lien substantiel»
des deux autres personnes et de la Trinité tout entiére.
Il est curieux de wvoir comment notre auteur, tout en
respectant le schéma traditionnel, et en nous présentant
le Pére en tant que «source-et origine de la Diviniié,
Principe du Fils et de IEsprit, qui viennent de lui, tenant
de lui d'étre ce qu’ils sont 9 », adople en son intégrité le

1. Summa caritas uirumgque conjugens (ibid., VII, B8, 6); carilas
substaniialis el consubsianlialis ambobus (In Joan., CV, 3).

2. Ineffabilis est quaedam Palris Filiique communio (De Trin., V,
11, 12).

3. Sive enim Spirilus sanclus sil unilas amborum, sive sanclilas,
sive caritas... (ibid. VI, b, 7). Si carilas qua Paler diligil Filium el
Patrem diligit FFilius ineffabilifer communionem demonsiraf amborum,
quid convenienfius quam ul ille dicalur carilas proprie, qui spiritus
es! communis ambobus? (ibid, XV, 19, 37).

4. De cette doctrine, les Sermons théologiques de saint Grégoire
de Nazianze, cités par V. Lossky, Essai sur la théologie myslique de
I'Eglise d'Orienl, Paris 1844, p. 44-61, peuvent donner une idée.
Pareillement certains passages du Treité du Saini-Espril de BasiLE
pE CESAREE : « Le Saint-Esprit, comme le Pére, est un; it se rattache
par le Fils un au Pére un; et par lui-méme il achéve la bienheureuse
Trinité » {e. XVIII; PG 32, 152 A}; « Dans la nature divine qui
est simple, ¢'est dans la communication de la Déité, du Pére & I'Esprit,
par le Fils, que réside I'unieité » ({bid. 149 C) ; « La bonté essentielle,
la sainteté naturelle, la dignité royale g'écoulent du Pére, par le
Monogéne, jusqu'a I'Esprit » (ibid, 153 BQC), Veir l1a traduction du
P. Benoit Pruche, BasiLe pE CESAREE, Traild du Sainl-Espril
(SC 17), Paris 1945, p. 194 et 198.

5. Est enim Deus Paier gquasi fons quidam el origo Divinifaiis,
principinm Filii ef Spiritus Sancli, qui ab ipso suni, ab ipso habenies
esse quod sunt (Aenigma fidei; PL 180, 435 D),
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point de vue de saint Augustin. Nos priéres s’adressent
au Pére, par le Fils, dans I'Esprit-Saint *, mais 1'Esprit-
Saint n’en est pas moins 'Esprit du Pére et du Fils; il
procéde de I'un et de 'autre, car il est la charité et I'unité
de 'un et de l'autre 2. C’est, du reste, en tant qu’amour
du Pére et du Fils, don réciproque de Fun & l'autre,
qu'il est appelé «don de Dieun, et gue déjd Charité
dans sa relation au Pére et au Fils, il devient dans la
mission temporelle, qui prolonge vers la créabure cette
relation éternelle, et I'amour de Dieu pour I'homme, et
Pamour de I’homme pour Dieu 2

Deuxiéme proposition augustinienne, corollaire de la
premiére, qui fonde, ici, dans 1'Enigme, 1a théologie de
U'Esprit ; mais qui, dés le Trailé de la Conlemplalion 4,
apparaissait comme la doctrine-clef de la spiritualits, déja
nettement. trinitaire, de Guillaume, et qui, dans ses derniers
ouvrages, vient &étayer ot justifier sa théorie de I'camour-
intellection ».

C'est parce qu'il est, consubstantiellement et naturelle-
ment, la charité mutuvelle, 1'unité, la ressemblance, la
connaissance du Pére et du Fils, qu'une fois donné &

1. Oramus etiam Deum Palrem ¢f adoramus, el graiias ei agimus
semper, non sine Kilio et Spirily Sanclo; ef tamen per Filium, sicul
per medialorem Dei ef hominum Dominum nostrum Jesum Ghrisfum,
in Spiritu Sanclo Paraclelo nosire, el advocalo orationum nosirarum
apud Deum (ibid. 436 A).

2. Cum ergo sit Spiritus Sanclus, spirifus Pairis ef Filii, et ab
ulrogue procedal, silque caritas amborum, manifestum esi quod non
sit aliquis duoram... (ibid., 439 C) ; Guillaume s’inspire de 8. AUGUSTIN,
De Trin., VI, 5, 7.

3. Neque proprie dicitur Spirilus Sancfus donum, nisi propler
caritalern (ibid., 440 A, et S. AvcustiN, De Trin., XV, 18, 32).
Cela vaut ad exfra (don de I'Esprit aux hommes par diffusion de la
charité dans leurs ccours) mais également ad infra: Suo proprio
dono (Pater ef Filius} servant unilalem spiritu in vinculo pacis,
ecrivait saint Avcusrin (De Trin,, VI, 5, 7), dans un passage reproduit
par GuiLLAUME {Aenigma, 439 C).

4, Voir dans I'édition de J. Hourlier, p. 96-99,
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1'homme, 1'Esprit-Saint produil, par sa présence, cette
charité, cette unité, cette ressemblance, cette connaissance
dans le fidéle dont il fait son temple I; et que, prise de
quelque facon dans I’étreinte et le baiser du Pére et du Fils,
la conseience bienheureuse # se trouve étre participante de
1a connaissance qu'ils ont 'un de ’autre,

La route de la connaissance de Dieu, disaient les Péres
grees 8, va de I"Esprit, par le Fils, jusqu’au Pére — une fois
la Charité de Dieu répandue dedans nos cceurs par le don
de I'Esprit-Saint. « Dans 1'Esprit » — in Spirifu, suivant
I'économie traditionnelle, c'est le stage préparatoire au
contact avec le Christ, qui révélera le Pére. Guillaume
renverse cet ordre : in Spirifu — «dans 'Esprit », ¢'est,
pour lui, comme un terme 4. L’4me est d’abord épouse

1. Ibi aulem (in divina substaniia) unilas, similitudo, cognitio
nafuraliter ef consubstaniialiter est Spirilus Sanclus; hic aufem f{in
homine) facit illud in eo in quo fit... Ibi mulug cognilio Patris et Filii
unitas esi; hic hominis ad Deum similitudo (Spec. fid.,, 393 B; L ¢,

p. 164-165).

2. In amplexu el osculo Palris el Filii, qui Spiritus Sanclus est
hominem gquodammodo invenire se medium... (Spec. fid., 394 B ; L ¢.,
p. 168-169) ; Cum in amplexu el osculo Pairis et Filii mediam guo-
dammodo se invenit beata conscientia (Epist. aurea, § 263 ; 1. ¢, p. 14b).

3. Cf. BasiLE pE CEsaRrEE, Traité du Sainf-Esprit, XVIII ; 8C 17,
p. 197,

4. «In the traditional economy, in Spiritu is preparation for
receiving Christ per Filium, the Holy Spirit being the initial point
of contact which leads us to Christ. Guillaume reverses this order,
while at the same time preserving the formula of the traditional
economy. The initial stage is not in Spirilu, but per Filium; with
special reference to the Incarnation. The final stage is in Spirifu,
In Spirvitu implies the whole doctrine of the Holy Ghost as the mutual
untion of the Father and the Son, and the source of our participated
union » (O, Brooke, The Trinily in G, de S.-T., p. 210). On peut
noter que Guillaume est bien d’accord avee la théologie traditionnelle,
et celle des Péres grecs en particulier, pour faire de I'Esprit-Sain{
le « trait d’union » entre Dieu et Phomme. Goramentant, par exemple,
dans la Lelfre d'or, I'in Spirifu de saint Paul (11 Cor., 6, 6) il éerit =
« Voyez. comme il dispose au milieu des bonnes vertus, tel le ceeur
au milieu du corps, I'Esprit-Saint, auteur, ordonnateur, vivificateur
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du Verbe. Aprés avoir pris contact « avec quelque chose
du Christ » (état animal) elle est d’abord «introduite dans
les celliers du divin Roi»; puis, & la suite de nombreuses
purifications et provocations d’amour (état rationnel)
dans la « cave au vin ». La se consomme I'union mystique :
I'4me est plongée dans |'Esprit-Saint (état spirituel).
Le «lit fleuri», c’est le «thédire de cette conjonction
merveilleuse, de cette mutuelle fruition de suavité, de joie
incompréhensible, inimaginable pour ceux-14 méme en
qui elle s'accomplit, entre Dieu et 'homme en marche
vers Dieu, entre 'esprit créé tendu vers I Incréé et I Incréé
lui-méme. La langue humaine cherche des mots pour
exprimer tant bien que mal la douceur et la suavité de cette
union, qui w'est autre que 'Unité du Pére et du Fils, que
leur Baiser, leur Etreinte, leur Bonté, et tout ce qui, dans
cette infiniment simple Unité (de la Trinité) leur est
commun & tous deux. Mais tout cela c’est P'Esprit-Saint.
Clest 14, dans ce lit, que s’échange en son intimité cet

de toutes choses. Il est PArtisan tout-puissant qui, de I'homme
I'égard de Dieu, produif la bonne volonté, et la propitiation de Dieu
4 l'égard de 'homme [...] Que les hommes enseignent 4 chercher
Dieu et les anges & l'aderer ! Seul I'Esprit-Saint peut apprendre &
e trouver, & le posséder, & jouir de lui» {§ 264-266; L ¢., p. 145).
L'Esprit-Saint est done bien Veinstrument» de la connaissance
de Dieu, tant chez Guillaume que chez les Péres grees. La seule
différence, note Dom Brooxg, réside dans le comment et surtout le
pourquoi de son intervention : « The only difference lies in the reasen
why the Holy Ghost is the bond of union» (I. ., p. 193) : chez les
Greces, c’est parce que I'Esprit, qui <achéve la Trinité sainte» (la
Divinité descendant du Pére jusqu’a lui, par le Fils), se communigue
aux hommes et les entraine (dans un mouvement de remontée)
« par le Fils » vers le Pére ; chez Guillaume, parce que, trait d’union
du Pére et du Fils, une fois donné aux hommes, « par le Fils », il
e devient, & sa maniére, pour I'homme & I'dégard de Dieu, ce qu’en
vertu de Punion consubstantielle, il se trouve &tre pour ie Fils &
I’¢gard du Pére, et pour le Pére & I'égard du Fils » {Leitre d’or, § 263 ;
L ¢., p. 144}, On ne peut qu'admirer la logique et la conlinuité de la
doctrine de Guiliaume, 4 partir du point de vue augustinien, quil
a fait sien et repensé entitrement.

e
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embrassement, ces baisers par lesquels 'Epouse commence
a connaitre comme elle est connue. Et comme les amants
dans leurs baisers, par une suave étreinte des corps, trans-
fusent leurs 4mes 'une dans Pautre, ainsi Pesprit créé tout
entier s’épanche dans I'Espril qui le crée pour cette effu-
sion méme ; en lui 'Esprit Créateur s’infuse en la mesure
qu'il veut, et 'homme devient avec Dieu un seul esprit 2 ».
« Le sein dilaté d’amour saisit alors et contient l'insai-
sissable et l'incontenable ; il comprend 'incompréhensible,
En fait : non capil, sed capilur; car ce qui saisit en lui, ce
n'est pas lul, ¢’est I'Amour méme, c’est I'Esprit-Saint,
PEsprit qui procéde du Pére ef du Fils, 'Esprit en qui le
Pére et le Fils ne font qu'un 2. »

Piénitude du Verbe ; plénitude de I'Esprit ; en lui claire
révélation du Pére; per Filium, in Spirilu, ad Palrem,
voild le théme de tout I’ Exposé. Aprés avoir montré ce que
la théorie des trois états et l'interprétation méme du
Cantique des cantiques doit au génie d'Origéne, il était
juste de souligner ce que la psychologie mystique de
Guillaume — en relation, sans aucun doute, avec sa théo-
logie trinitaire — doit & un autre génie, occidental celui-l4 :
saint Augustin. '

Le Docteur d'Hippone est encore
représentd, dans I’ Exposé par quelques
thémes secondaires : la théorie des vertus des paiens, par
exemple ; ou encore la conception del'image divine mémoire-
intelligence-amour . On ne peut 8’y arréter. Saint Gré-
goire de Nysse suggére 4 Guillaume une double étymologie
du mot « Deus 4», 3 travers Scot Erigéne, d’ailleurs, dont
la terminologie se reconnait un peu plus loin, & propos des

Plotin

. Exposé sur Iz Canligue, § 95.
Ibid., § 100,
Ibid., § 105 ; voir aussi § 76.
Ibid., § 152.

B 1

: .
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« théophanies » ou manifestations divines 1. Non moins
certaine et plus importante est I'influence d'un Plotin sur
la pensée et le vocabulaire de notre auteur. Un théme
fortunsé, celui de la regio dissimililudinis 2, revient deux
fois dans ' Ezposé, et chaque fois sous une forme qui tra-
duirait an moins deux sources différentes. La premiére
fois 3, Guillaume écrit ; Abi... in locum dissimililudinis,
traduction littérale (dont je ne connais pas d'autre exem-
ple) de I'év ©¢ 1¥c avopotétyroc Témey de Plotin. Nous n'en
pouvons étre surpris, le contexte rappelant de prés celui
de plusieurs Ennéades. La seconde fois 4, il nous montre
I'dme tombée in lanlum profundum dissimilitudinis, ul
nulla spes essef. Ce serait 4 la fois Platon {dans une traduc-
tion de Proclus, glg 1dv mvrov) et Plotin qu'évoguerait
ce passage ®. Plotin encore pousse sa pointe dans une
curieuse application d’un verset paulinien, autour ef a
propos du théme de 1'dme repliée sur elle-méme, purifiée,
unie & I'Un % N'oublions pas, pour finir, que ce méme
Plotin est une des sources évidentes de la théorie de
Pamour-intellection chez notre auteur. Si saint Grégoire
a fourni l'idée de Pexpression fortunée ; amor ipse inlellectus
est, et sainl Augustin suggéré la théologie qui soutient,
et fonde en un sens la psychologie mystique de Guillaume,
e point de départ de cetle psychologie est « plotinien »
sans aucun doute : c¢'est Paffirmation trés nette des
Ennéades qu'il y a, dans 'homme, comme deux principes
de connaissance : le vobg qui raisonne (Pinlellecius ou

1, § 153 et p. 326, n. 1.

2. Voir F. Cuarirron, « Regio dissimilitudinis », dans Mélanges
Podechard, Lyon 1945, p, 85-102, et G. DumeEiGE, arf. Dissemblance,
dans Dict, de Spiritualilé, t. 111, col. 1336-1338.

3. §65 et p. 164, n. 1.

4. § 83 et p. 200, n. 5.

5. Voir la-dessus J.-M. DEGUANET, « Guilaume et Plotin », dans
Revue du moyen dge lalin, 2 {19486), p. 246-%47 et note 10.

6. § 147 ; cf. « Guillaume et Plotin », . ¢, p. 256.
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animus de Guillaume) et le volg fransporté d’amour .
11 n'est pas jusqu’a l'extase plotinienne qui n’ait fourni &
Guillaume quelques éléments de choix : l'image, par
exemple, de 'amant qui veut se fondre dans 'aimé 2 ou
bien encore la fusion de I’Ame et du bien, jusqu’a compléte
indistinction 3, dont Guillaume fera, en apportant & ce
concept des précisions qui s'imposent, son unilas spirtlus.

*
¥ ¥

Au terme de cette enquéle, on ne sait qu’admirer davan-
tage : de I'éclectisme de Guillaume, ou de ce sens théolo-
gique qui lui permet de faire la synthése d’éléments et de
pensées assuréments différents. Nous avons dans ' Ezposé
une ceuvre de qualité, traditionnelle et cependant originale,
ol Pexpérience d'un saint rejoint les théories vécues des
grands Docteurs de 'Eglise, Grégoire, Origéne, Augustin,
et ne craint pas de se vétir des dépouilles de la terre
d'Egypte |

1. Voir les textes rassemblés dans « Guillaume et Plotin», L. e,
p. 260-252.

2, Ennéades, VI, 7, 34 {traduction Bréhier, Paris 1238, p. 107-
108} ; ¢f.'« Guillaume et Plotin », 1. ., p. 253.

3. Ennéades, ibid., et encore VI, 7, 31 ; pour Guillaume, cf. Spe-
culum fidei, 390 CD et 394 A ; L, c. p. 162-155 et 166-167 ; voir surtout
Letlre d’or, § 263 ; L. ¢., p. 144-145; 4 propos de l'extase (au sens
plotinien) ce passage {§ 268, p. 146} est significatif : « A Pélu de Dieu
se montrs, de temps en temps, quelque reflet du visage de Dieu, A
la fagon d'une lumiére qui tour & tour parait et se cache.» Plotin
écrivait dans Enndades V, 5, 8 : v une lumidre apparait subitement...
qui tantdt se montre et tantdt ne se montre pas » ; « lueur effacée qui
donne le désir de la pleine lumitre » {Enn. VI, 7, 33} ; « cet apergu
fugitit enflamme I'Ame du désic de posséder la pleine vision de la
lumitre éternelle » (Leffre d’or, ibid.).
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Le Texre T La TRADUCTION

Une chance extraordinaire nous vaut de posséder les
originaux de la plupart des écrits composés par Guillaume
4 Signy. Originaux, ¢’est trop peu dire : des copies de
premiére main, portanf, la trace évidente de remaniements
successifs et de corrections d’auteur ; voire I'un ou Iautre
autographe. Ces précieux manuscrits, réunis plus tard em
recueils, ornent actuellement les rayons d'une riche section
de la Bibliothéque municipale de Charleville.

De la Leitre aux Fréres du Mont-Dieu, le ms, Charleville
114 nous présente les divers « états », 4 partir d'une edilio
prineeps, rapidement diffusée dans un milieu cistercien,
jusqu'au texte définitif — et au-deld !— envoyé aux
Chartreux ; en passant par toute une série d’états intermé-
diaires .. Dans ce codex, corrections et additions sont
géneralement 'ccuvre d'un scribe de métier. Quelques
retouches cependant, d’une écriture tout a fait caracte-
ristique, pourraient bien &tre de la main méme de l'auteur.

Dans le méme recueil 114, les opuscules sur la foi, le
second surtout { Aenigma fidei) s'offrent 4 nous sous un
aspect assurément intéressant : des pages entiéres ont été
grattées, lavées plutdt, puis réécrites. Le traité primitif
— un modeste opuscule sur le Mystire de la Trinilé —
s'est enrichi, 'analyse en fait foi, d'un traité Des Noms
divins, assez différent de style et d’inspiration. Cette ajoute

I. La-dessus, cf. J.-M. DEcuaner. « Un recueil singulier d’opuscules
de Guillaume de Saint-Thierry, Charleville 114 », dans Scripforium
VI (1952}, 2, p. 196-212, 4 planches 24-26 ; VIII (1954), 2, p. 236-
271 ; XI(1957), 1, p. 63-86, 4+ planches 11-12. Voir surtout le troisitéme
article.
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a provoqué la refonte de tout 'ouvrage ; d’'ou les grattages,
Pinsertion de deux feuillets, le déplacement de plusieurs
autres .

Nous reviendrons au 114 & propos de I’ Ezposé. Le ms. 49
{un volume dont les catalogues ne laissaient guére soup-
conner la richesse et I'intérét) se présente & nous comme une
edilio princeps, revue par l'auteur, un aufographe, et un
fichier ! Le recueil, non paginé, renferme deux manuscrits :
le premier, écriture du xie siécle, contient les Epilres de
saint Paul; le second, écriture du xue s., 1'Ezposilio in
Episiolam ad Romanos de Guillaume. Les Epitres pauli-
niennes sont disposées sur une colonne, au centre de la
page (justification : 70 mm) et, de chaque cdté ou dans
I'interligne, figurent des gloses ou citations d’Origéne, de
saint Augustin, de saint Basile, de saint Léon, de saint
Grégoire, de saint Jérdme, etc. Par exemple, dés le 1°r folio,
en face des mots vecalis sanctis (Rom., 1, 7), on peut lire ;
Origenes. Fabri discipulus iam faber dicitur. Eodem modo
et in celeris artibus. Sic elenim sanclus dici polest quicumque
in disciplina sanclilalis invenitur. Or, cetle glose se retrouve,
a peu prés telle quelle, dans I Ezposé lui-méme, illustrant
le vocatis sanclis de saint Paul 2. Autre exemple : en face
du texte : Revelalur ira Dei (Rom., 1, 18), on trouve :
Plato. Fugiendum est ad clarissimam pairiam ubi Deus est
pater el lucida verilas. Quae est haec fuga? Quae est haec
classis? Similitudo. Clest, et telle quon la retrouve plus
loin dans I’ Expoesilio, une citation libre du De Civilate Dei
de saint Augustin, qui a donné lieu & des remarques aussi
curieuses que pertinentes 3, Nous sommes bien en face du
fichier, ou d'un fichier qui a servi 4 Guillaume pour son
Expositio.

1. Cf, Scripforium, premier article cité 4 la note précédente :
« Le manuserit ¢ et les manuscrits D et E », p. 206-208.

2. PL 180, 552 A.

3. Ibid., 560 GD ; voir, par ailleurs, F. CuariLLon, « Pletiniana,
II, Retour en la trés claire patrie », dans Revue du moyen dge lalin,
X (1954), p. 221-236.
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La seconde partie du recueil, I’ Exposilio in Epistolam
ad Romanos! me présente pas moins d’intérét. On y
reconnait 'éeriture et la maniére habituelle des scribes de
Signy, 4 'époque méme od, sous la direction de Guillaume
sans aucun doute, s’éditlait cette Bibliothéque du monastére
si riche en écrits patristiques 2. Mais il faut noter 'absence
de titres, de rubriques et de lettrines, pour lesquelles,
cependant la place a été prévue. Il faut remarquer la
présence, dans le texte, généralement dans l'interligne,
quelquefois en marge, d'un bon nombre de retouches,
qui sont, manifestement, des corrections d'anteur. J’ai
signalé le fait & propos de la Lelire d’or et des opuscules
sur la foi. J'y reviendrai & propos de I’ Ezposé sur le Cantique.
Non seulement, Guillaume surveillait le travail des scribes,
qui transcrivaient ses ouvrages, mais souvent, aprés
correction des faules de lectures, réparation des oublis,
rétablissement de l'ordre des mots par les copistes, il
apportait & son texte des changements importants. Parfois
lui-mé&me prenait Ia plume et tragait, dans Pinterligne, des
mots ou des groupes de mots d'une éecriture tout A fait
caractéristique, fine, montante, ondulée (surtout Ies
hampes). Enfin, il ne dédaignait pas de se faire copiste a
ses heures. Sa mauvaise santé Iui interdisant souvent le

1. PL 180, 547-694, C'est done un traité composé uniquement
d'extraits -patristiques, L’intérét du travail est dans les sources
elles-mémes : sensa praccipue beati Augusiini, deinde vero Ambrosii,
Origenis, ¢l nullorum aliorum doctorum (547 AB), et dans Y'art d’agen-
cer entre eux les textes choisis. Voir plus haut, p. 32, n. 1 et 4;
p. 38, n. 3; p. 42, n 4.

2. On y trouve, en particulier, copiées au xire sidcle, les ceuvres
de saint Augustin (18 volumes), ms. 202; de saint Ambroise (5
volumes), ms, 66 et 212 ; d’Origdne (6 volumes), ms, 207 ; de saint
Jéréme {10 volumes), ms. 196; de Béde le Vénérable, ms. 162 &
165 ; de saint Jean Chrysostome et de saint Grégoire de Nazianze,
ms. 176 et 173 ; de saint Léon, ms. 223 ; de saint Hilaire, ms. 239 ;
de saint Pierre Chrysologue, ms, 220. Saint Grégoire ne semble repré-
senté que par les Dialogues, ms. 109. On trouve ie De Spiritu sancio
de Didyme au s, 196, et des lettres de saint Basile au ms, 51.
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travail manuel, il s’installait au scriptorium et rapportait
directement sur le parchemin le contenu de ses fiches.
(’est ainsi qu’a propos du traité qui nous oceupe, I Expositio
in Epislolam ad Romanos, de belle Iongueur, puisqu’il
compte 147 colonnes de Migne, 42 pages avant la fin on ne
reconnait plus 'écriture des scribes de Signy, mais bel et
bien 'écriture de 'auteur de certaines notes et retouches :
Guillaume lui-méme ! Ces 42 pages se signalent par 'absence
de lignes tracées, 'irrégularité de 'écriture, plus ou moins
appuyée, ondulée surtout, avec des lettres (surtout les s)
tout A fait semblables 4 celles des amendements du texte.
Nous sommes vraiment en présence d’un autographe.

Or, il ne fait pas de doute que le texte manuserit de
I Ezpositio super Canlica canficorum se présentait primi-
tivement, dans le recueil 114, comme 1' Exposilio in Epis-
tolam ad Romanos dans le recueil 49 : une partie (le premier
Chant) avait éL4 transerite par les copistes du monastére ;
une autre partie (le second Chant} par Guillaume lui-méme.
Et puis, vu 'importance de I'ouvrage, cette seconde partie
fut elle-znéme retranscrite par des scribes de mélier —
un peu plus tard que la premiére — et rattachée & celle-ci.
Dot les particularités que nous allons dire. Fait intéressant
un feuillet de I'autographe guillelmien a été retrouvé et
inséré (par qui? & guel moment? nul ne le sait) au début
du recueil 1141,

Je Tai montré 2 : le codex 114 de

Le Codex 111 Charleville est un recueil de manus-
crits distinets, transcrits séparément

et habilement rassemblés pour former un volume homogéne.
La rubrique : In hoc uolumine conlinenlur guedam opuscula

1. Voir ]a reproduction de ce feuillet dans Seriplorium, 1et article,
planche 24, Le texte commence par les mots ¢ Ei illic iler quo oslendas
ei salulare dei, pour se terminer ainsi : suis propler promissum eis
advenfum Spirilus Sancii; cof. fo 158 v-1569 v ; ci-aprés § 144-146,

2. Scripiorium, 1 article, p. 202-211.
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domni Wilelmi abbalis sancti Theoderici poslea monachi
signiacensis, qui figure au fo 3 (sous le titre du premier
opuscule : Epislola domni Willelmi ad frafres de monie dei)
est postérieure au rassemblement des manuscrits et écrite
sur grattage. Le recueil, qui mesure extérieurement
245 > 170 mm., compte 179 feuillets de parchemin ou vélin.
Ces feuillets se groupent en 24 cahiers (des quaternions,
sauf exception), dont 17 portent une signature bhien visibie.
L’agencerment des cahiers, confronté avec les textes et
surtout les genres d’écritures, améne 4 la distinetion de
7 manuscrits 1 : deux (A et B) pour la Leflre auz Fréres
du Moni-Dieu, fo 1-45; un (€) pour le Miroir de la foi,
fo 46-75 ; deux {D et E) pour I'Enigme de la foi, 0 76-109 ;
deux enfin {F et G) pour 'Ezposé sur le Canlique des
cantiques, fo 110-179. Seuls ces deux derniers manuserits
nous intéressent ici. ‘

Le premier {F), fo 110-157, comprend 6 quaternions, tous
signés au verso de P'antépénuliiéme, respectivement de
- XV 4 XX. Entre le premier et le second feuillet du troisiéme
cahier, on a introduit une languette (fo 127 actuel) de
120 mm. de hauteur, dont le talon se retrouve avant le
dernier el !'avani-dernier feuillet. Particllement écrit,
16 lignes au recto, 5 lignes 1} au verso, ce feuillet adventice
nous offre un texte qui doit prendre place vers le milieu
du fo 126 v, ou figure un renvoi. Le dernier feuillet du
manuscrit a été supprimé avec son texte. On a done, pour
le dernier cahier :

161 152 153 154/155 166 157 Talon
La signature figure au fe 156. Sur le talon, on remarque
quelques lettres ou bouts de lignes, qui prouvent que le
feuillet enlevé n’était pas vierge.

Le second manuserit (&) va du f¢ 158 au fo 179, et compte

1. On appelle iei « manuscrit », tout groupe de cahiers formant un

tout, ou seulement un ensemble homogéne, avec ses caractéristiques .

propres, ses méthodes graphiques ef aufres.
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trois cahiers non signés de huif feuillets. Cependant les
deux derniers feuillets du froisidme et dernier cahier ont
été supprimés, et le cahier lui-méme est protégé par un
double onglet, ce qui donne :

Onglet 174 175 176 177/178 179 Talon Talon Onglet

Le texte de I'Ezposilic s’arréte vers le milieu du fo 179
au recto. La seconde moitié est occupée par un curieux
tabieau, qui contient l'alphabet grec avec, au-dessus de
chacune des lettres, son nom, ef, en-dessous, la lettre
latine correspondante ou son équivalent. La présence de
ce tableau se justifie du fait qu’au cours de !’ Ezpositio
le scribe a di transerire, en caractéres latins, plusicurs mots
grecs, par ex, £o 1567r @ exlasy ; {0 162r : Theo, theoro; f0 1631 :
theoriis, lheophaniis; et, dans 1'Aenigma qui précéde :
fo 88r : omousion; fo 90v | ypostases.

La graphie des deux manuscrits différe sensiblement.
Gelle de F' se rapproche fort de celle du Speculum fidei
{manuserit € du recueil), et du début de 1'Aenigma
{manuscrit D), bien qu'elie soit beaucoup plus grosse et
moins réguliére. On y retrouve les mémes initiales (de
nombreux paragraphes divisent le texte) alternativement
rouges, vertes, bleues ou jaunes, mais sans ornements.
Au contraire, dans le second manuscrit, &, les inifiales,
moins fréquentes {elles n’apparaissent que vers la fin) sont
décorées de filigranes el ne ressemblent & aucune de celles
qu’on rencontre dans le recueil, La justification change,
elle est moins large, surtout au recto des feuillets. L’écriture
est plus personnelle. On voit beaucoup de majuscules dans
les marges. Surtout, quand la ligne commmence par un i
ou par unt d, le scribe prolonge la barre du { ou Ia haste du
d, vers la gauche, assez loin (8 4 9 mm.), dans la marge,
ou elle se lermine en crochet. Gela donne au manuscrit. un
aspect particulier. Alors que les autres manuscrits du
recueil sont sensiblement contemporains, G parait un peu
plus récent.

Les deux manuscrits, mais surtout le premier, ont fait
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Vobjet de plusieurs interventions. Mettons 4 part celle
du réviseur général, dont 'écriture, fine et ondulée, se
retrouve presque & chaque page dans les interlignes. I1y a
mieux. On reléve dans F deux ajoutes, dont la premiére
est de la main qui a écrit G (fo 127 intercalaire dont on a
parlé). La seconde compte un peu plus d’une ligne de texie ;
elle figure au bas du fo 134v et doit prendre place 6 réglures
plus haut, aprés le premier mot (nosfro) de la ligne, ol
figure un renvoi. Elle semble contemporaine de la trans-
cription du texte. On peut remarquer pourtant que ce
développement en remplace un autre, plus court, écrit
d’abord tout au bas de la page par le premier scribe et
puis gratté. Il faut en outre noter qu’une vingtaine de mots,
et une dizaine de passages, totalisant une quarantaine de
lignes, ont été grattés et réerits dans F. Les nouveaux
textes sont de la main méme du scribe qui a transcrit le
manuscrit, en tout cas d’'une main semblable; mais ils
sont, en général, plus étendus que les anciens. Le copiste,
pour faire tenir les nouvelles périodes dans les espaces mis
a découvert par les grattages, a di multiplier les abrévia-
tions et serrer surtout, sa graphie, qui déborde parfois sur
les marges. Il ne s’agit pas, c’est clair, de simples corrections
de fautes, mais de réels remaniements,

Bref, tel qu'il se présente & nous, I’ Exposé dans le 114,
donne tout A fait I'impression d’un original ou d’une
editio princeps, revue el corrigée par l'auteur.

Exactement comme la Le#re d'or! Nous n’avons pas,
malheureusement, comme pour ce dernier ouvrage, des
copies paralléles, prises aux divers stages du remaniement
de I'Exposé, des additions, des retouches, et illustrant
chacun des «états» de cet opuscule. Il n’existe, en effet,
pour I'Exposé, qu'un seul comparse 3 Charleville 114 ; et
c’est le manuscrit ¢ 79 de la Bibliothégue de I'Université
d'Upsal en Suéde 1. Mais c’est une copie tardive (xve s.)

1. Fe 109-182. Cf, Dom J. LEcLERQ, « Textes et manuscrits cis-
terciens en Sudde », dans dnalecfa Sacri Ordinis Cislerciencis, 1957,

O
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effectuée, sans aucun doute, sur le texte définitif du
manuscrit de Charleville. Néanmoins, nous pouvons, et
sans crainte d’errer beaucoup, rapprocher le cas de I’ Exposé
de celui de la Leflre dans le 114 ; et, tenant compte de ce
que nous savons par ailleurs (par le manuscrit 69, par
exemple) nous représenter ainsi la composition et la trans-
cription de notre ouvrage ! :

1o Guillaume communique aux scribes, au fur et & mesure
de la composition de sonr Commentaire, ses fiches, ses
« tablettes », et ces autographes sont aussitét mis au propre.
Les copistes du monastére transerivent ainsi tout le premier
Chant de I’ Ezposé, & 'exception de la priére finale : Amor
amorum, composée plus tard. Ainsi se trouve constitué
le premier manuscrit (F). Six lignes seulement figurent au
recto du dernier feuillet (qui sera détaché plus tard) du
dernier cahier. .

Le texte ainsi copié fait I'objet d’une premiére révision
attentive. Laissons tomber le cas des mots sur grattage (21),
ou de quelques ajoutes en marge {7), de premiére main ;
également la suppression de quelques doublets, qui est
probablement, le fait des copistes eux-mémes. Nous nous
trouvons en présence de 170 corrections, ol se reconnaissent.
la main et la maniére de procéder du réviseur, ultra-
soigneux, qui s'est chargé de la mise au point de la Lefire
d’or. Ses retouches sont de méme nature : 19 annulations
(mots carrément barrés) ; 22 interventions ; 50 corrections
de mots (20 corrections grammaticales, 30 porfant sur

p. 128. Ce manuscrit renfermne encore trois autres traités de Guillaume:
Speculum fidei, to 20-53 ; Aenigma fidei, T° 54-86 ; De natura amoris,
fo 96-109, sans parler du De Jesu puero duodenni d'AnLrED, f° 1-19.
Sur la valeur de ce manuscrit, ¢f. AELRED DE RIEVAULX, Quand
Jésus euf douze ans (SC 60), Paris, 1958, Introduction de A. HosTE,
. 36.

P 1. Nous donnons évidemment cetfe reconstitution & titre d'hypo-
thése. Libre a quiconque d'expliquer d'une aufre fagon 'ensembls
et le détail des particularités que nous avons relevées.
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Porthographe); 21 substitutions, affectant souvent le sens;
58 additions enfin, réparations d’oublis souvent, mais
souvent aussi précisions du sens, ou discrétes atténuations.

A ce minutieux travail de mise au point, s’ajoute le
remaniement total de plusieurs passages (10), qui a imposé
le lavage d’une quarantaine de lignes. Substitutions de
textes, donc, dont nous ne pouvons gue noter 'impertance
matérielle.

Le tout s’est fait, sans aucun doute, sous la direction de
Guillaume. Mais lui-méme, le manuserit terminé et laissé
& son usage, est intervenu personnellement : nous reconnais-
sons sa main — ’écriture caractéristique des 40 derniéres
pages de |'Exposilio in Episiolam ad Romanos — umne
dizaine de fois dans I'interligne. 11 vaut la peine de signaler
ces retouches, « corrections d’auteur » 4 la lettre.

¢ 120v, ligne 2 : au-dessus des mots osculum ad osculum
(qui ne sont ni barrés ni annulés) on peut lire ; pculum
ad oculum (cf, § 3b). Simple ajoute, ou correction ad
libilum, comme nous en avons trouvées dans la Lelire d’or?

fo 135r,1. 17: in gratiarum aclione delicias suas accumulare.
Au-dessus de ce dernier mot, on peut lire : in laudem (qui
ferait double emploi avec : in grafiarum aclione} et, dans
la marge : largiler (tautologie, aprés accumulare). Nouvelle
correction ou addition ad libitum (cf. § 79).

fo 137r, 1. 6 : quod apprehendilis, est corrigé en quod
apprehendimus (ef. § 83).

fo 142r, L. 7 : Interim (add. s. L. : in pressuris hujus vilae),
in adjulorium laboris... (¢f. § 99); un peu plus loin, 1. 13,
el sensui amoris illuminali passim raptim (add. s. 1, ;
aliguando) illuc allingenii (cf. § 99).

fo 147r, L. 8 : luelifical conscientiam (add. s. L : meam),
plenitude indulgenliae (add. s. 1. : ejus) (cf. § 113).

fo 148r, 1. 2 : el si conscientia bona secundum Deum in
hujusmedi {add. s. L. : quae caritalis sunt) aliquande coniris-
fatur {cf. § 117}

fo 148 v, 1. 10 : semper est alacer el securus, el super omne
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(add. s. 1. : quod occurrif) in Deum erectus (cf. § 118} ; ibid.
1. 11 : dileciae rei est corrigé en amalae rei (cf. § 118).

fo 149r, 1. 2 : sicul dicil iheremias; corrigé en sicuf dicit
propheta (cf. § 119) ; le texte cité est, en efiet, de Zacharie,

Le rapprochement avec certaines corrections, certains
amendements plutét du texte de la Lelire d'or, est vraiment
frappant.

Enfin, Guillaume a augmenté son texte ; en particulier,
le fo 127, intercalaire, nous offre, parmi beaucoup d’autres,
une interprétation nouvelle du quem diligit anima mea du
sacré Cantique, venue & l'esprit de Guillaume aprés la
composition du premier Chant. Elle ne fut transcrite au
propre et insérée 13 que plus tard, Iors de Ja transcription
du deuxitme Chant, car elle est de la méme main.

90 Un certain intervalle de temps sépare la composition
du deuxiéme Chant de la transcription du premier. Bien
caractéristique, & 'appui de cette hypothése, est le chan-
gement de ton, voire de style et de genre. Guillaume ne
s'attarde plus aux « beautés du chemin» ; il suit Origéne
de plus prés ; il est moins pris par le théme central — son
théme : Amor ipse infelleclus esl; enfin, il semble distrait,
pour ne pas dire sollicité par des préoccupations matérielles,
étrangdres en tout cas & ce pingue olium si sensible dans le
premier chant. Les § 192 & 196, qui évoquent le climat de
I' Apologie de saint Bernard, sont & cet égard significatifs.

Les scribes de Signy ont-ils trop 4 faire, comme au temps
de la transcription de I’ Expositio in Episiolam ad Romanos?
Guillaume n’est-il plus 4 méme de fournir une copie
réguliére? On ne sait. Toujours est-il que 'auteur couche
lui-méme sur le parchemin le texte entier du second Chant,
a partir de la priére qui sert de finale au premier. De cet
« autographe » nous possédons un témoin, le second
feuillet 1, pieusement gardé, et inséré, nous l'avons vu,

1. Voirplus haut, p. 55, n. 1, G’est bien le second feuillet. La graphie
de Guillaume ne comportant gue peu d’abréviations ef les lettres
se trouvant plus espactes, les deux pages du féuillet autographe
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dans le manuscrit 114. Cef autographe, les scribes le
retranscrivent, plus tard, aprés la mort de Guillaume, au
moment sans doute de la constitution du recueil actuel.
Ce fut le manuscrit C, qui présente une graphie si différente
du précédent. Un détail vient appuyer I'hypothése d’un
intervalle assez long entre la transcription du premier
Chant et la composition du second : le manuscrit F se
terminait, on I'a wvu, par un feuillet presque blane.
Guillaume avait-il manifesté I'intention de ne pas continuer
son commentaire, cu l'affaire Abélard en distrayait-elle
déja? Toujours est-il que I'on commenca, sur ce dernier
feuillet du manuscrit F, la transeription d'un autre opus-
cule. Quand on voulut, par aprés, recopier 'autographe
de Guillaume et compléter ainsi ['Exposé, il fallut faire
disparaitre ce feuillet, dont une partie, un étroit talom,
avec traces de letfres, nous apparait entre les deux manus-
erits, et reporter sur un nouveau cahier les six derniéres
lignes du premier Chant 1.

La transcription de l'autographe a fait I'objet de tous
les soins des scribes de Signy. L’écriture est belle, réguliére,
artistique. Deux passages seulement semblent écrits sur
grattages (au début). En tout et pour tout, lon reléve
10 fautes de lectures, corrigées d’ailleurs, soil par un révi-
seur, soit par le copiste lui-méme. Elles sont minimes 2.

qui nous a été conservé (52 lignes) représentent 41 lignes du scribe
de métier qui a transcrit G; or, dans ce manuserit, depuis le début
de la priére Amor amorum.., (f° 158r) jusqu’au passage ol commence
le texte du feuillet autographe conservé, il y & 42 lgnes, soit I'exacte
valeur d’un feuillet de 'écriture de Guillaume.

1. Voir plus haut, |p. 56. Pour la Lelire d'or, les scribes de
Signy se trouvérent en présence du meéme fait, Guillaume n’avait
d’abord compesé que le « premier livre », et celui-la seul fut d'abord
transerit, on y mit le peint final et on commenga la transcription
d’un autre opuscule. Quand, un peu plus tard, Guillaume ajouta un
second «livre » il fallut remanier le manuscrit existant; ¢f. Serip-
forium, 1°r article, p. 204 ; et 3¢ article, p. 68.

2. Tumulius, pour lumulus; caecilas, pour cicilas; guaesivi pour
guaesivii; g corrigé de ad; comparatione corrigé de comparatiore.
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8’y ajoutent 4 inversions et une réparation d’cubli. Aucune
trace de remaniement, comme dans F; aucun mot ajouts
dans l'interligne ; aucune suppression (sinon celle d’un
doublet} ni substitution. Le texte dont disposait le copiste
était au point. Et 'auteur n’était plus 13, pour apporter
des améliorations 4 son ouvrage | 8'il avait été 14, il n'aurait
pas laissé passer, croyons-nous, ['erreur que nous pouvons
lire au fo 162r, ligne 17 ; le copiste écrit : theoro quippe,
curro interpretatur ; theo, video. Sans avancer que Guillaume
connaissait assez de grec pour déceler ce « lapsus », il était
assez soigneux et respectueux de ses sources pour ne pas
reproduire «4 l'envers» une citation de Scot Erigéne 2,

Puisqu’il n’existe qu’un seul manus-
erit de I' Expositio in Cantica cantico-
rum, et que ce manuscrit présente un nombre imposant de
garanties cn faveur de l'authenticité du Lexte, notre tiche
est assurément facile. Ou pourrions-nous trouver phus sfire
expression de la pensée de Guillaume, que dans ce véné-
rable codex qui, une foule. de particularités et de faits
concordants en témoignent, ne peut &tre que exemplaire
de Guillaume lui-méme, «son» manuscrit, revu, corrigé,
perfectionné avec amour?

On nous en avertit pourtant: « L'établissement d'un texte
ne suppose pas une copie du manuscrit sans controle . »
La révision, les révisions successives, ont pu laisser passer
certaines coquilles, comme en présente, 4 notre époque, le
meilleur livre imprimé. Il est certain que fo 166r, 1. 8
(ef. § 159, fin) le EI dilecius meus loguitur, doit se lire :
En dilectus meus loquilur. Il est probable que, fo 173v,
L. 4 : quod non poluil vigilanti, doit se lire : quod non paluil

Principes d’édition

1. Cf. § 152 et p. 322, n. 2.

2. Cf, M.-R. THoMas, compte rendu de GUILLAUME DE SAINT-
TrieRRrY, Commeniaire sur le Canlique des cantigues, édition de
M.-M. Davy, Paris 1958, dans Collecfanea Ordinis Cisterciensium Ref.,
21 (1959), p. 95.
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vigilanti (cf..§ 187, 2). Dans ce passage, fo 113 v, L. 12
(cf. § 15, 1) : in quo nonnisi unam pelil, unum oral, quae
unum desideral, unum amaf, nous n’aurons pas de serupule
A corriger unam en unum, malgré, ou plutdt 4 cause de la
réminiscence de Ps. 86, 4 : unam pelii a Domino, hanc
requiram, qui influence le copiste.

Il est des cas plus ddlicats. Prenons fo 164v, 1, 24, &
16br, 1. 1, ce texte : In quo, in parlem quidem assumplae
humilitalis ad Deum fendens plurimum se videtur obliquari
ralio humana, donec fidem illuminante gralia, incipit non
tantum credi, sed el infelligi Deus, qui homo est, el homo qui
Deus est (cf. § 159). Nous pouvons étre tentés de conjecturer
que, dans le premier membre de phrase, un lapsus a fait
écrire humililalis, alors qu’il fallait — le contexte semble
le demander — humanilalis. Le théme de P«humanité
assumée » par le Verbe est connu, N'est-ce pas lui qui esl
en cause ici, ot I'on nous parle des « deux natures dans
I'unique Personme du Christ »? Peul-étre. Un examen
approfondi pourtant, une reprise attentive du texte, du
contexte méme, recoupé par d’autres passages de Guillaume,
nous aménera A penser que c'est le seribe qui a raison, et
non pas notre logique trop pressée. L'dme-épouse cherche
Dieu, la gloire de Dieu, et voild, comme dit Guillaume dans
le Miroir de la foi (390 G; L ¢., p. 163) « qu’elle se heurte
(offendit) au Médiateur de Dieu et des hommes, homme et
Dieu tout 4 la fois ». Il n’est pas question pour elle de lacher
ce Médiateur et de détourner les yeux de la nature humaine
assumée en Lui par le Verbe de Dieu. Non ! mais, par cette
nature, i travers celie nature, cette « humanité » du Christ,
elle doit chercher & atteindre le Verbe lui-méme. Elle s’y
emploie ; mais tant que n'intervient pas la grice dite
«illuminante », son regard, au lieu de saisir directement
I'aspect glorieuz de la Personne du Christ, n’en voit que
Paspect « humiliation ». Tandis qu’elle aspire 4 connaitre
Ie « mystére éternel » de Dieu, la foi la raméne aux « ceuvres
temporelles » (et voild Uaspect « humiliation ») accomplies
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dans le temps par 'humanité du Christ. Le regard oblique
dont on nous parle ici, s’oppose & la vue direcle de 'ame
illuminée, de I’dme parfaite, « spirituelle », Mais cette vue
directe porte sur la gloire divine & travers la nature humaine
assumée par le Verbe; le regard oblique sur les ceuvres
(ebjet de la foi) de cetie méme nature humaine. ’est tout
cela qui se cache derrriére I'assumpla humilitas de notre
texte.

I1 est souvent conseillé de choisir les legons plus difficiles.
De fait, dans des passages comme celui gqu'on vient de
voir, la sagacité des copistes de la bonne époque est rave-
ment prise en défaut — et il faut tourner sept fois au moins
sa plume dans son encrier, avant de les corriger.

Nous suivrons done, sauf deux ou trois excepbions, le
texte revu et complété du ms. Charleville 114. Sous Ie
texte latin, un apparat signale les particularités de ce
codex. Nous n'avons pas relevé les «fautes» de Migne,
ni celles de I'édition Tissier, qui ne présentent aucun
intérét I, Nous adoptons la transcription moderne. La
ponctuation suit d’assez prés celle du manuscrit. Nous
mettons en italiques les citations du Canlique. Les autres
citations sont indigquées par une majuscule.

Nous avons partagé le texte en paragraphes, groupés
par strophes (puisqu’il §’agit de deux Chants).

Elle est due au Pére Dumontier.

Commencée en 1935, elle ne fut ache-

vée que dix ans plus tard ; et Pauteur de Sainf Bernard el
la Bible ® n’a cessé de la revoir et de la polir jusqu'a ses

La traduction

1. B. Tissier fut le premier 4 éditer 1'Exposilio in Cantica de
Guillaume, au tome IV de sa Bibliotheca palfrum cisterciensivm,
Bonnefontaine 1662, d’aprés le manuscrit de Charleville. Migne a
reproduit son texte, le déparant, du reste, de trop de fautes,

2. Cf. M. DumonTIER, Sttinf Bernard el la Bible, Paris-Bruges
1953 (Bibliothtque de Spiritualité médiévale). -— Pour &tre justie,
je dois signaler que le premier paragraphe de I'Introduction : Place
de I'Exposé dans Peceuvre de Guilloume, est également de la main

3
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derniers instants. G'est tout le contraire d’une ccuvre
hitive. Sans &tre littérale, elle suit de prés le texte latin
et elle est, comme lui, vivante et harmonieuse. Un long
contact avec Guillaume et les auteurs cisterciens en géngéral,
a permis au traducteur d’élucider — non pas toujours sans
peine, il est vrai — les difficultés d’un «style obscur,
enchevétré, aux infinies nuances, plein de sous-entendus,
enveloppés de résonances, d’évocations perceptibles, dirait-
on, aux seuls initiés 1, » Avec cela, le P. Dumontier a su
rendre 'éloquence et la ferveur lyrique de bien des pas-
sages. Amor infellectus est...

Les notes qui figurent sous la traduction sont de trois
sorles : les plus nombreuses renvoient aux citations
bibliques, ou reconstituent les péricopes de I'Ecriture,
citées implicitement ; d’autres signalent les sources; un
troisitme groupe souligne discrétement les grands traits
de la doctrine spirituelie de Guillaume, ou bien recoupent
I'Ezposé par d'autre textes pris au différents ouvrages de
I'"Auteur.

&
* ¥

An manuscrit 49 de Charleville, dont nous avons longue-
‘ment parlé, la main de Guillaume a tracé cette épigraphe
4 propos d'une longue citation de saint Grégoire le
Grand sur la « ténébre » divine 2 :

Avc. Deus longe aliler est quam cogilari possil;
longe aliler polest cogilari quam possil dici.
Dieu (dit Augustin) est « autrement » ~ et combien |

du P. Dumontier. I1 avait rassemblé toute une série de notes, en vue
d'une étude «littéraire» de I'Ezposé. Il comptait aussi « étudier
Pame de Guillaume et sa structure si particuliére » (¢f. Sainf Bernard
ef la Bible, p. 34). La mort I'a arrété. '

1, Saint Bernard el lo Bible, p. 17,

2. In Erzech. I, 5, 8-11 ; PL 78, 989 G-991 C. Ce Iong texte occupe
quelques pages, entre les Epfires de saint Paul et 'Egzposilio de
Guilaume,
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- que c¢ qu'on peut penser de Lui; et ce qu'on peut
penser & son sujet est «autrement» — et combien |
— que ce quon peut dire.

Cette épigraphe, il elit pu la faire figurer en téte de son
Ezposé. Quelle rappelle au lecteur, au «compagnon de
voyage », le but poursuivi par son guide : au-deld de la
parole, au-deld de Ia pensée : Amour.

Monastére Saint-Benoit 29 février 1960,
KaNstNIA .
{ Katanga)

Note des Fdileurs. — La situation que traversait le Katanga au

moment de Dimpression de ce volume a empéehé Dom J.-M.
Déchanet de revoir lui-méme les épreuves. On voudra bien excu-
ser les imperfections d’un travail accompli dans des conditions
difficites.




Liste des différentes couvres de Guillaume

1 De conlemplando Deo (PL 184, 365-380) ; voir : La
conternplation de Dieu, I'Oraison de dom Guillaume, Intro-
duction, textelatin et traduction de Dom Jacques Hourlier,
moine de Solésmes (SC 61), Paris 1959.

2° De natura el dignilale amoris (PL 184, 379-408) ; voir
J.-M. Déchanet, (Euvres choisies de Guillaume de Saini-
Thierry, Paris 1944, p. 163-213.

3° Medilalives orationes {PL 180, 205-248) ; voir Médi-
lafions el pridres, Introduction et traduction de J.-M.
Déchanet, Bruxelles 1945,

40 Speculum fidei (PL 180, 365-396) ; voir Le Miroir
de la foi, présentation et traduction de J.-M. Déchanet,
Bruges 1946.

50 Aenigma fidei (PL 180, 397-440).

69 Episiola ad fralres de Monle-Dei (PL 184, 307-354) ;
voir : Letlre d'or aux Fréres du Moni-Dieu, Introduction,
traduction et notes par J.-M. Déchanet, Paris 1956. La
division en paragraphes de cette traduction sera maintenue
dans I'édition critique du texte latin et Ja nouvelle traduc-
tion qui paraitront dans Sources Chréliennes.

7¢ De natura corporis el animae (PL 180, 695-726) ; voir
J.-M. Déchanet, (Euvres choisies de G. de S.-T., p. 50-162:

89 De Sacramenlo allaris (PL 180, 345-366).
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90 Ezxposilio in Epistolam ad Romanos (PL 180, 547-
694).

100 Ezcerpla ex libris sli Gregorii papae super Canlica
canlicorum (PL 180, 441-474).

11e Commeniarius in Cantica canlicorum, e scriplis sii
Ambrosii (PL 15, 1947-2060).

120 Dispulalic adversus Pelrum Abaelardum (PL 180,
249-282).

13¢ Vila Bernardi {PL 185, 225-268).

140 Expositio super Canlica canficorum {PI 180, 473-
546).

Dans Papparat, le sigle S indique la legon originelle du manuscril
Charleville 114 ; St signale une correction faile par le copisie lui-méme;
82 indique les correclions dues au réviseur.

-



EXPOSITIO DOMNI WILLELMI
SUPER CANTICA CANTICORUM

1. [110r] Domine Deus noster, qui ad imaginem et
similitudinem tuam creasti nos, scilicet, ad te contemplan-
dum, teque fruendum ; guem nemo usque ad fruendum
contemplatur, nisi in quantum similis tibi efficitur ; summi
boni species, quae rapis omnem animam rationalem desi-
derio tui, tanto ad te ardentiorem, quanto in se mundiorem,
tanto autem mundiorem, quanto a corporalibus ad spiri-
tualia liberiorem : libera a servitute corruptionis, id quod
tibi soli deservire debet in nobis, amorem nostrum. Amor
enim est, qui cum liber est, similes nos tibi efficit, in tantum,
in quantum nos tibi afficit sensus vilae, quo te sentit
quicumque vivit de spirilu vilae ; qui, sicut dicit Apostolus,
revelata facie, speculans gloriam tuam, in eamdem imagi-
nem transformatur, a claritate in claritatem, sicut a
Domini spiritu,

1. Cf. Gen. 1, 26 : Faciemus hominem ad imaginem el similitudinem
nostram. Texte capital qui commande toute la mystique cistercienne ;
st ce n’est point par un effet de hasard qu'il figure en téte de cet
Exposé.

2. Gt I Jn 8,2; Similes el erimus quoniam videbimus eum sicuti
est, Autre texte capital, qu'on i-terpréte en soulignant (4 la suite
de saint Augustin) la réciprocité d'inftuences de la vision sur la
ressembiance et de la ressemblance sur la vision. Voir 4 ce sujet,
GUILLAUME DE SaiNt-THIERRY, Méditalions ef priéres, traduction
J.-M. Déchanet, p. 39, note 2.

3. Sensus pilae-spirilus vitae. Plus loin, § 67, les deux expressions
se retrouvent, en relation l'une avec I'autre : sensus vilwe de spiritu
vilae indicat hoe. Guillaume nous présente I'armour comme un sens

EXPOSE DE DOM GUILLAUME SUR LE CANTIQUE
DES CANTIQUES

LIMINATRES

1. Seigneur notre Dieu, qui nous
Invocation aux ..., oréés & votre image et ressem-
porsonnes divines blance 1, pour nous permettire, comme
on sait, de vous contempler et de jouir de vous ; vous que
nul ne contemple au point d’en jouir qu'a proportion c}e 54
ressemblance avec vous ?; & splendeur du Bienv supréme,
qui saisissez du désir de vous foule efamt.a raisonnable,
d’autant plus ardente vers vous que plus 1nt1me.ment pure,
et d’autant plus pure que plus libérée de la chal_r au proﬁ'b
de l'esprit ; délivrez de Uesclavage de la corruptl'on ce qui,
en nous, doit dtre consacré & votre unique service : notre
amonr. Gar c¢’est I'amour, rais libre, qui nous fait sem-
blables 4 vous, dans la mesure ol nous attache & vous le
sens de vie, par lequel prend contact avec vous quiconque
vit de Uesprit de vie ®, tout homme qui, selon le mot.de
' Apbdtre, contemplant & découvert le reflet de votre gloire,
est transformé en la méme image, de plus en plus resplen-
dissante, comme par I'Esprit du Seigneur %

par lequel Pame sentit quicquid de Deo secundum .?piritum vitae se_rzfi'i,
Pesprit de vie étant ’Esprit-Saint Iui-mé&me. Voir par ex. Le mirair
de la foi, 391 BD ; L ¢, p. 156-159. A un autre endrmt_ de co mémf;
{raité, 385 C; p. 132-133, il parle de la sagesse de Dieu qua sqpa
Deus sapienti, viventl de spiritu vilae ejus usque afi gensum amoris gjus.

4, Cf. IT Cor. 3, 18, el le passage du Mireir o ce méme tle)‘d,e
illustre justement le réle de l’amour transformant dazas 1a vision
ou connaissance de Dieu, 380 CD; I, ¢., p. 1562-155; voir également.
Méditations, 111, 213 B ; L ¢., p. 1156-116.
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2. Cum enim amamus quamcumque creaturam, non ad
utendum ad te, sed ad fruendum in se, fit amor jam non
amor, sed cupiditas, vel libido, sive aliquid hujusmodi,
cum damno libertatis, perdens etiam gratiam nomin s ; et
comparatur miser homo jumentis insipientibus, et similis
eis efficitur. Hoc autem est omne peccatum ejus male frui,
et male uti, cum amat vel rem quamecumque, vel proximurnz,
vel seipsum, non ad utendum, ut dictum est, ad te, sed
ad fruendum in se. Quamvis et proximo, et seipso fruendum
sit, sed non nisi in te, te vero, o vita vitarum et bonum
omnium bonorum, ef in te, et in se. Et hic est vivens et
luminosus [110v] amor, liber et liberans a corruptione,
quanto purior, tanto dulcior #; quanto fortior in affectu »,
tanto constantior in effectu ; dum per pietatem dulcescit
in conseientia, per justitiam vero viget in operis materia.

8. Libera eum, Domine, in nobis; ut caste te amet
Sponsa tua, anima christiana, dotata sanguine tuo, pigno-
rata Spiritu tuo; ut inter vitae hujus acrumnosas pressuras,
In taedio peregrinationis suae a te, et prolongali incolatus
in terra aliena, cantet tibi amatoria sua, et respiret, et
levior ei fiat dolor suus ; afficiatur tibi, et interim oblivis-

a.. tanto duleior S1: duleior tanto § || b, quanto fortior in affectu
81; in affectu, quanto fortior §.

1. Non ad ulandum ad te, sed ad fruendum in se. Rapprocher ce
texte d'un passage du traité De lg nafure du corps et de I'dme, ol
Guilloume nous mentre 'homme fait pour jouir de Dieu et user
des biens terrestres, 715 B ; (Fuvres choisies..., p. 115, note 48,

2. Damno liberlalis, perdens gratiam nominis. Guillaume paratt
Jouer ici sur le mot gratia. L'amour libre, amour spirituel, 'amour
de Dieu « qui entraine 'hemme, comme une force naturelle, vers lo
lieu de sa nature et vers la fin qui lui est propre », est un don {gratia)
de Dieu : g creafore inditus, ab auclore nafurae naluraliler animae
humanee inditus (De lo nature et dignité de l'amiour, 379 C; (Buvres
choisies..., p. 163 et 165). Une fois esclave, charnel, dénaturé par le
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2. Aussi bien, quand nous aimons une créature, non
comme un moyen de vous atteindre, mais comme un but
de jouissance 1, Pamour, 4 I'instant, n'est plus amour, mais
convoitise, mais vile passion, ou quelque chose de ce
genre. Avec sa liberté en ruine, il perd jusqu’au charme de
son nom 2 ; et voild le matheureux homme au niveau des
animaux sans raison, devenu leur semblable 8. Toub son
péché, le volel : c'est jouir et user & contre-sens ; cette
créature, son prochain, sa propre personne, il les aime, on
vient de le dire, non pour aller & vous, mais pour y enclore
sa jouissance. Jouissance du prochain, jouissance de soi,
§’ll le faut, passe ; mais seulement en vous. De vous, en
revanche, ¢ vie des vies et bien de tous biens, la jouissance
se goiite & la fois en vous et en soi-méme. Le voild, le vivant,
le lamineux amour, libre et libérant de la corruption ; le
voila, d’autant plus doux que plus pur ; d’autant plus ferme
dans l'action que plus intense dans 'aspiration ; et pendant
que la piété le fait, dans 1'dme, se fondre en douceur,
sur la trame de ses ceuvres la justice le fait fleurir,

8. Délivrez-le, Beigneur, en nous. Que chastement vous
aime votre Epouse, 'dme chrétienne, pourvue en dot de
votre sang, en gage de votre Esprit. Qu’au milien des
douloureuses épreuves de cette vie, fatigude de voyager
loin de vous et de prolonger son exil 4 en terre étrangére,
elle vous chante son cantique d’amour 5, et qu’elle respire,
‘et que sa peine lui devienne légére, Qu'elle s'attache 4 vous
et, pour un moment, oublie ol elle est. Qu’elle regoive de

péché, il n’z plus droit 4 ce nom d’amour, qui rappelle son origine.

3. Cf. Ps. 48, 13: Homo cum in honore essel non intellexil : comparafus
esl jumentis insipientibus el similis factus est illis, Le méme texte-
clef illustre le Prologue du Traité De la nature et dignité de Pamour,
oll Guillaume nous décrit les ascensions et les chutes de 1'amour
de I'homme (381 C; p. 167).

4, Cf. Ps. 119, 5.

5, Cf. Ps. 136, 4.
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catur ubi est »; accipiat aliquid, per quod intelligat quid
ei deest. Jam tempus miserendi, jam venit tempus, cum
lactasti eam, et eduxisti in solitudinem, vt ibi loquereris
ad cor ejus. Loquere ergo et dic ad eam, et ad cor ejus :
« Salus tua ego sum » ; dic, ut audiat ; inspira, ut sentiat ;
da, ut habeat ; ut benedicant tibi omnia interiora ejus, et
dicant tibi omnia ossa ejus : « Domine quis similis £ibi? »
o adjutor ejus, et suscepfor; et in alloguio tui solius,
confusione confundantur multi, qui dicunt ei : « Non est
salus illi in Deo ejus. » Colloguio tuo amor si non est, fiat;
st est, crescat, et invalescat; donec captiva ancilla tua,
jure belli et sorte victoriae conquisita, inveniens gratiam
in oculis tuis, per fructus dignos paenitentiae, secundum
legem, amputatis a te omnibus ejus superfluis, perpetua
caritate, et insolubili conjunctione transeat in amplexum
victoris,

4, Ob hoe, epythalamium, canticum [111r]) nuptiale,
canticum sponsi et sponsae, aggredientes revelvendum, et
inspiciendum opus tuum, sancte Spiritus, te invocamus,
ut amore tuo repleamur, o amor, ad intelligendum canticum
amoris ; ut et nos colloquii sancti Sponsi et Sponsae, ali-
quatenus efficiamur participes; ut agatur in nobis quod
legitur a nobis. Ubi enim de affectibus » agitur, non facile,
nisi a similiter affectis, capitur quod dicitur. Affice erge
nos tibi, sancte Spiritus ; sancte Paraclite, sancte Consola-
tor, consolare ¢ paupertatem solitudinis nostrae, nullum

a. ubli est sur gratlage. §2 || b. de affectibus sur graflage S* || . sancte
Spiritus ; sanete Paraclite, sancte Consolator, consolare S2: sancte
Spiritus, sancte Paraclite, sancte Conselator ; consolare S.

1. Cf. Ps., 38, 5.

2. Cf. Os. 2, 14,

3. Ps. 34, 3. Ce texte, et celui d’Osée, qui précéde, se trouvent en
relation I'un avec 'autre dans Méditations, 1V, 217 B ; L ¢., p. 130-131,

4, CI. Ps, 102, 1.

1
i
i
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quoi comprendre ce qui lui manque !, Voici le temps de la
miséricorde, voici venu l¢ moment ol vous I'avez douce-
ment atiirée et conduile dans la solitude pour lui parler
au cceur 2. Parlez done et dites-lui, dites & son cceur : « Ton
salut, ¢’est moi 31 » Parlez, pour gu'elle entende; péné-
trez-la de votre esprit, pour qu'elle sente ; donnez-Iui, pour
qu'elle posséde. Ses entrailles, aprés cela, vous béniront &
Tous ses os vous crieront : « Seigneur, qui est semblable &
vous 5?2 » (0 vous, son aide et son soutien ®; sur un mot de
vous seul, que s’écrasent de confusion ceux qui, en foule,
lui disent : « Point de salut pour elle en son Dieu ".»
Puissent vos entretiens créer 'amour en elle, g'il n'existe
pas ; §'il existe, I'accroitre, et le fortifier ; jusqu’a I'heure
ou, trouvant grice 4 vos yeux par de dignes fruits de
pénitence 8, émondée par vous, selon la loi, de toutes ses
superfluités, captive par droit de guerre et lot de la vic-
toire, votre servante, en un élan d'amour sans fin, pour
une union indissoluble, passera & I'embrassement du
vainqueur.

4, Voild pourguoi, au seuil de I’épithalame, du chant
nuptial, du cantique de 'Epoux et de 'Epouse, au moment
de lire et de méditer votre ceuvre, 6 Esprit-Saint, nous
vous invoquons. Remplissez-nous de votre amour, 6
Amour, pour que nous comprenions le cantique d’amour.
Asgociez-nous un tant soit peu, nous aussi, au saint collo-
que de 'Epoux et de I'ipouse ; et que s’accomplisse en nos
coeurs ce que lisent nos yeux. Une étude sur les attaches
de I'ame, seul en saisit aisément I'exposé celui qui en noua
de semblables. Attachez-nous done & vous, 6 Saint-Esprit;
saint Paraclet, saint Consolateur, consolez le dénuement
de notre solitude : elle ne recherche hors de vous nulle

. Cf. Ps. 34, 10,
. Cf. Ps. 118, 114.
, Gf. Ps. 8, 3.

. Cf. Maith. 3, 8.

0~ N




76 SUPER CANTICA CANTICORUM

extra te solatium requirentis ; illumina, et vivifica deside-
rium tendentis, ut efficiatur amor fruentis. Adesto, ut vere
amemus ; ut de fonle amoris tui prodeat quidquid senliemus
vel dicemus, Canticum amoris tui sic a nobis legatur, uf,
amorem ipsum in nobis accendal ; ipse vero amor canticum
suum per se nobis aperiat.

5. Non autem profundiora illa mysteria, quae in eo
continentur, attentamus, de Christo et Ecclesia; sed
cohibentes nos intra nos, et in nobismetipsis nosmetipsos
metientes, de Sponso ac Sponsa, de Christo et chrisliana
anima, sensum tantummodo moralem aliquem, in quo
omnibus audere licet, pro sensus nostri paupertate pers-
tringimus, laboris nostri non alium requirentes fructum,
quam similem materiae, id est amorem ipsum.

6. Liber ergoe hic Salomonis regis «Canticum canticorum»
inscribitur, vel quia sensuum dignitate, et materiae prae-
rogativa, super omnia antiqua patriarcharum seu prophe-
tarum cantica excellere videtur, agens de Spon-[111v]-so
ac Sponsa, Christo et rationali anima ; vel quia sanctorum
potius affectuum convenientia jubilatur, a beato populo
qui scit jubilationem, in lumine wvultus Dei ambulans,
quam diversorum sonorum vocali concordia decantetur,

1. Se reporter & U'Introduction, p. 13 a.

2. Fruclus similis malerige, Guillaume s'inspire de Boéce : Si
quis est fruelus [...] hic non aliam polest nisi materiam similem
speclare senlenligm {De Trinit,, PL 64, 1248-1249). Par ailleurs, il
convient de rapprocher la finale de cette priére de la phrase qui
ouvre la Vie de salni Bernard, PL 185, 225 A : « Seigheur Dieu, au
moment d’écrire 4 la gloire de votre nom, selon que vous m’en ferez
la grice, la vie de votre serviteur... j'appelle comme aide celui qui
fut déja autrefois mon stimulant : votre amour. » On notera aussi lo
meliens memetipsum in memelipso de cette méme Vie, 226 B, qui
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consolation. Illuminez, vivifiez le désir du soupirant, pour
qu'il devienne amour d’amant rassasié. Venez, pour que
nous aimions en vérité ; que de la source de votre amour
découlent tous nos sentimenis et tous nos discours. Le
cantique de votre amour, puissions-nous le si bien lire qu'il
allume en nous I'amour, et que cet amour se fasse lui-méme,
en notre faveur, 'interpréte de son canlique.

5. Aussi bien n’explorons-nous pas
les st profonds mystéres qu'il ren-
ferme sur le Christ et I'Eglise. Replié
sur nous-méme, et nous mesurant & notre propre toise,
¢’est simplement un sens moral — n’importe qui peul ¥
prétendre — qu’a propos de I’Epoux et de 'Epouse, du
Christ et de I'dme chrétienne, ef selon nos pauvres moyens,
nous exposons en peu de mots 1. L'unique récompense de
notre labeur, nous la voulons semblable 4 son objet, et
c'est précisément : Pamour 2,

Dessein de 'auteur
de ’Exposé

6. Ge livre du roi Salomon s'inti-
“tule « Cantique des cantiques». En
voici la raison. Par la noblesse des
sentiments, par U'excellence du sujet, il I'emporte, semble-
{-1I, sur tous les anciens cantiques des patriarches et des
prophétes ® : il traite de PEpoux et de 'Epouse, du Christ
et de 'ame raisonnable. D’autre part, ¢’est par un concert
d'aspirations pieuses que le module en jubilant le peuple
bienheureux des dmes saintes, expert en hymnes joyeuses,
lorsqu’il marche 4 la clarté du visage de Dieu 4, plutét

Le chant sacré,
titre et divisions

rappelle le nobismelipsis nosmelipsos melientes de la priére en
fquestion.

3. Cf. OmicEnE, In Cani., prol.; PG 13, 77 B : Omnibus caniicis
mertlo praeferiur: videlur enim eaelera cantica quae lex ef prophelae
cecineruni, parvulae adhuc sponsae {...] decantala; hoe vero caniicum
adultae decantari.

4, Cf. Ps. 88, 16.
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Agit enim de amore Dei, vel quo Deus amatur, vel quo
ipse Deus Amor dicitur; qui utrum amor dicatur, an
caritas, an dilectio, non refert, nisi quod in ameris nomine,
tener quidam » amantis indicari videtur affectus, tendentis
vel ambientis ; in nomine vero carilalis, spiritualis quae-
dam affectio, vel gaudium fruentis; in dilectione autem,
rei delectantis appetitus naturalis ; quae tamen omnia, in
amore Sponsi et Sponsae, unus atque idem Spiribus opera-
tur. Amori vero Sponsi et Sponsae ad cantandum canticum
novum, sic serviunt omnium sanctarum virtutum affectus,

ut si bene et suo ordine processerint earum profectus,

omnes transeant, et terminentur in ejus effectus. Gaelera
quidern evacuantur, caritas nurmquam excidit.

7. Vel Canticum canticorum dicitur, quia quatoor in se
videtur cantica continere. Quatuor siquider divisionibus
distinguitur, quae singulae suo accubitu, id est Sponsi ac
Sponsae conjunctione terminantur. Quam conjunctionem,
ob reverentiam sacramenti magni in Christo et Ecclesia,
placuit Spiritui sancto honestiore nomine honorave; et

a. quidam add. marg. S%,

1. « Dieu est amour ef est objet d’amour. Tout I'apport du mysti-
cisme est 1a. De ce double amour le mystique n'aura jamais fini
de parler. La description est interminable, parce que la chose &
décrire est inexprimable. Mais ce gu'elle dit clairement, c'est que
I'amoeur divin n’est pas quelque chose de Dieu, e’est Dieu lui-méme »,
(BERGSON, Les deux sources de la morale el de la religion, Paris, 1932,
p. R70).

2. Dans la Lellre quz Fréres du Moni-Dieu, § 235 et 257; L ¢,
p. 133 et 142, Guillaume, plus préoccupé d’ailleurs de dresser I'échelle
par laquelle ia volonté bonne rejoint sa source et 'y replonge, donne
de ces formes de I'amour une définition un peu différente : 'amour,
c'est le départ (magnae voluntes ad Deum) ; la dilection, c’est I'arrivés
au but (adhaesio sive conjunclio); la charité, c'est la jouissance,
que couronne l'union (fruitio el unilas spirifus). Ici, 1'accent est
mis moins sur la gradation des termes, sur les différences spécifiques
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qu'il ne le chante 4 'unisson des voix sur des mélodies
variées. G'est qu’il traite, ce chant sacré, de I'amour de
Dieu : amour dont Dieu est 'objet, amour dont Dieu lui-
méme prend le nom !. Que I'un et I'autre on les appelle
amour, charité, dileclion, peu importe ; & cette réserve pres :
amour parait indiquer une tendre inclination lide aux
efforts, aux recherches de 'amant ; charifé, une affection
spirituelle, ou la joie de la possession ; dilection, le désir
naturel de 'objet délectable 2 Et tout cela, dans Famour
de 'Epoux et de I'Fpouse, ¢'est I'ceuvre du seul et méme
Egprit. Or, pour chanter le cantique nouveau, les mouve-
ments de Etoutes les saintes vertus servent 4 ce poind
I’amour de PEpoux et de I’ Epouse, que si leur progression
est bonne et bien réglée, ils se transforment et s’épanouis-
sent en actes d’amour. Le reste disparait, la charité jamais
ne passe

%. Ce chant enfin, on I'appelle Cantique des cantiques
parce qu’il en renferme quatre. I se divise, en effet, en
quatre parties 4. Chacune d’elles aboutit au « cote-a-cote »,
¢’est-a-dire 4 I'union de ’Epoux et de I' Epouse. Gette union,
par respect pour le grand mystére accompli dans le Christ
et 'Eglise, le Saint-Esprit se plut 4 I'bonorer d’'un nom
plus digne. Au mot concubiius (coucher avec), il préféra

des divers modes d'aimer Dieu, que sur I'indéniable caractére de
famille que leur confére une identité d'origine et de fin (toutes
tendent, en déflnitive, 4 la pérennité de la charité) et aussi un méme
¢lan de vie «ceuvre du seul et méme Esprit ». A noter gque dans le
prologue de son eommentaire, Origéne a lui aussi affirmé I'interférence
possible des noms de l'amour : Nihil inferest in Scripluris dipinis,
uirum carilas dicatur, an amor, vel dileclio, nisi quod in lantum nomen
carifalis exlollilur, ut eliam ipse Deus caritas appellalur {se rappeler
le amor quo ipse Deus dicitur, Pamour dont Dieu prend le nom, relevé
p- 78, n. 1); L ¢., 68 D; et plus loin, au coeur d’un long développement
précautionneux et A tendance apologétique: Non ergo inlerest utrum
amari dicatur Deus an diligi {70 D),

3. Cf. I Cor. 13, 8 et 10.

4. 8Sur cette division, voir Introduction, p. 15.




80 SUPER CANTICA CGANTICORUM

accubifum potius appellare quam concubilum, dicente
Sponsa : « Dum esset rex in aceubitu suo, nardus mea dedit,
odorem suum.» Unusquisque vero «accubitus» praemis-
surn [132r] habet epythalamium suum, id est canticum
nuptiale, quo Sponsus et Sponsa quasi deducuntur ad
thalamum, et in hoc concluditur, ut Sponsae in amplexu
Sponsi quiescenti, agente ipso Sponso, pax ordinetur, et
quietis securitas, adjurante eo ac dicente : « Adjuro vos,
filiae Jerusalem, ut non suscitetis, neque evigilare faciatis
amicam, donec ipsa velit. » Quartus tamen, qui et ultimus,
altiore mysterio aliter videtur concludi; quia cum alii de
conjunctione Sponsi et Sponsae, quasi festivum videantur
gaudium praecinere, ille sic terminatur, ut magnopere fuga
Sponso indicatur a Sponsa, praedicante ac dicente : « Fuge,
dilecte mi; et assimilare capreae, hinnuloque cervorum. »
Quod quale sit, si Sponsus ipse dignabitur revelare, suo
loco dicetur,

8. Scribitur autem Canticum hoc in modum dramatis &
et stylo comico, tanquam per personas et actus recitandum ;
ut sicut in comoediis recitandis persenae diversae, et diversi
actus, sic et in hoc Cantico concurrere sibi videantur
personae et affeclus, ad peragendum susceptum negotium
amoris, et mysticum contractum divinae et humanae
conjunctionis. Personae vero quatuor sunt : Sponsus, et
sodales ejus ; Sponsa, et adolescentularum chorus. Sodales
Sponsi angeli sunt, bonis nostris congaudentes, et congruis

a. dramatis S?: dragmatis S.

1. Cant. 1,11,

2. Cank, 2,7; 3,5; B, 4.

3. Canl. 8, 14.

4. On a vu plus haut que Guillaume n’avait pas poursuivi son
commentalre au-deld de 3, 3.
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le mot accubilus (coucher auprés) et fit dire & 'Epouse :
« Tandis que le Roi reposait 4 c6té de moi, mon nard exhala
son parfum . » Un épithalame spécial introduit chacun
de ces «cdte-d-cOte »; chant de noces, dont les accents,
pour ainsi dire, escortent I'Epoux et I’Epouse jusqu’a la
chambre nuptiale. En conclusion, pour favoriser le sommeil
de ' Epouse endormic aux bras de'Epoux, ceuvre de I'Epoux

" {ui-méme, la paix et la sécurité harmonisent leurs influen-

ces, grice & Padjuration qu’il adresse : «Je wvous en
conjure, dit-il, filles de Jérusalem, n’éveillez pas, ne faites
pas lever la bien-aimée qu'elle ne le veuille 2 » Toutefois,
le quatridme et dernier «cdte-4-cOte» parait finir autre-
ment, sur un plus profond mystére. Les trois premiers, en
Phonneur des embrassements de 'Epoux et de I'Epouse,
entonnent, semble-t-il, un joyeux chant de féte. Le qua-
triéme s’achéve sur ce cri de I’ Epouse, enjoignant avec force
4 U'Bpoux de s’enfuir : « Fuis, dit-elle, mon Bien-aimé ;
rends-toi semblable 4 la gazelle et au faon des biches 2. »
Paroles dont nous dirons le sens en son lieu, si Epoux
daigne lui-méme nous le découvrir 4.

8. Ge cantique est écrit 4 la fagon
d’un drame, en style scénique, comme
si sa récitation comportait mimiques et personnages.
Personnages et sentiments, comme au théatre gestes et
acteurs, y concertent, croirait-on, leur variété, pour mener
au dénouement I’amoureuse intrigue, le mystique échange de
l'union divine et humaine % Quatre personnages s'y ren-
contrent : 'Epoux et le groupe de ses compagnons, I’ EEpouse
et le cheeur des jeunes filles. Les compagnons de I'Eipoux
sont les anges ; ils mélent leur allégresse 4 notre bonheur

Genre littéraire

5. Cf. OrigENgE, In Canl., Prol., 63 AB : Hoc carmen nupiiale
in modum dramalis esse conscriptum; drama esse dicilur, ul in scenis
agi fabula solel, ubi diversae personage introducuniur, el aliis acceden-
tibus, aliis eliam discedentibus, a diversis el ad diversos fexfus narra-
tionis explelur,
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in hoc ministeriis deservire amantes, Porro adolescentulae
sunt tenerae ac novellae animae, gquae in disciplinam ac
professionem spiritualis amoris, datis nominibus, humili-
tatis obsequiis, et imitationis studio, Sponsae, id est
perfectioribus, [112v] gaudent adhaerere. Sic tamen aman-
tibus tota amoris actio relinquitur ; ut silentibus coaman-
tibus, et stantibus, et audientibus, et gaudio gaudentibus
ad vocem Sponsi et Sponsae, in toto hoc cantico, vix
audiatur vox, vel locutio interseratur, nisi Bponsi ac Sponsae.

9. Propositi vero dramatis = historialis, fabulae seu para-
bolae, hoc potest esse argumentum. Rex Salomon filiam
Pharaonis Aegyptii duxit uxorem. Cui primo sponsalis
et ® amoris et osculi aliquantam gratiam indulsit ; deinde
vero, post ostensas ei ex parte divitias et partem gloriae
suae, et a mutua conjunctione et ab osculi gratia eam
amovit, donee asgyptia nigredine deposita, barbarae natio-
nis exuta consuetudine, digna fieret, quae ad thalamum
regium admitteretur,

10. Sensus autem spiritualis hic est. Conversa ad Deum
anima, et Verbo Dei maritanda, primo praevenientis

a. dramatis S2: dragmatis S | b. et add. 5. L. 52,

1. Tout ce gue Guillaume écrit ici & propos des rdles et des person-
nages est nettement inspiré d'Origéne, ef. In Ceni., Prol, 63 A, et
surtout, Homilia ¥ in Conf.,, PG 13,38 B, ol les compagnons de
l’Epoux sont assimilés aux anges, et les jeunes filles aux 4mes moing
avancées que l'épouse dans la vie spirituelle.

2. I Rois 3, 1.

3. Guillaume nous dira, au début du 2¢ chant, § 146, qu’il se base,
pour établir ainst le sens « historique » du Gantique, sur I1 Chr. 8, 11.

4, Un des sens spirituels : le sens «moral », Ie troisiéme sens
d'Origéne, qui inspire certainement Guillaume dans ce passage;
cf. In Cant., 1, 3; 1. ¢., 85 B : Terlio vers expositiones loco inlroducamus

A
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et se plaisent, en cette occurrence, 4 se conduire en ser-
viteurs modéles. Les jeunes filles représentent les dmes
tendres et neuves encore. Enrdlées sous la discipline et
dans la pratique de 'amour spirituel, avec allégresse, par
obéissanfe humilité, par imitation attentive, elles s’atta-
chent & I'Epouse, c’est-a-dire aux 4dmes plus parfaites !
L’action amoureuse, néanmoins, tout entitre est laissée
aux amants. Que se taisenl, s’arrétent, écoutent, exultent
4 la voix de I'Epoux et de I'épouse les associés de leur
amour, & peine, au long de ce cantique, entend-on mot ou
phrase, de-ci de-la glissé, qui ne vienne de ipoux ou de
I’ Epouse.

) 9. Drame historique, fable ou para-

et intgxlgﬂtation bole, voici maintenant l'exposé possi-
ble du sujet. Le roi Salomeon a épousé

la fille de Pharaon® 11 lui offire d’abord linestimable
faveur de I'amour et du baiser des fiangailles. Il lui montre
ensuite quelques-unes de ses richesses et une partie de sa
gloire, mais 1'écarte de I'union conjugale, des charmes du
baiser, jusqu'au jour ou, débarrassée de sa noirceur
d'Egyplienne, dégagée des mceurs d'une nation barbare,
elle sera devenue digne de partager la couche royale 2

10. Et voici le sens spirituel 4. L'dme s'est tournée vers
Dieu. Elle doit épouser le Verbe de Dieu. On lui apprend

animam cujus omne studium sit conjugi ef sociari Verbo Dei {Verbo
Dei maritanda, dit Guillaume) el infra mysleria sapieniiae ejus ae
scientiae velul sponsi coeleslis thalamos infrare (cf. permifiitur guslare
quoniam suavis esi Dominus; c¢’est, pour Guillaume, le sommet de
la science et de la sagesse), cuique animae praesentia efiam ipsius
munerq data sunt, dotis scilicel nomine (praevenienies graliae divitias
inlelligere perdocetur, dit Guillaume, ef plus loin, § 20 et 35, il nomme
les « arrhes » de 1'Esprit, ou la dot dont 'dme est pourvue, en vue
de ses épousailles). Noter que la ressemblance avec Origéne est
surtout verbale, car il y a chez le Docteur d'Alexandrie une nuance
intellectualiste étrangére a4 Guillaume.
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gratiae divitias intelligere perdocetur, et permittitur
gustare quoniam suavis est Dominus; postmodum vero
in domum conscientiae suae remittitur, erudienda, castifi-
canda, in oboedientia caritatis, et perfecte mundanda a
vitiis, el perornanda virtutibus, ut ad spiritualem gratiam
pietatis admitti, et affectum virtutum, qui Sponsi thalamus
est, digna habeatur,

11. Haec in principio praemilti oportuit, ut deinceps
itinere expedito, curramus in odorem Sponsi, praefixa
tamen conditione, ut si alicubi interdum pulchritude viae
paulo curiosiores nos habuerit inspectores, non offendat
conviantem.

12. Sed et priusquam propositum aggrediamur [113¢]
iter, cum omnes Cantici hujus partes, nonnisi diversi sint
status orantium, vel formae, vel causae, vel materiae
orationum, de variis orationum modis aliqua disserenda
esse videntur ; ut studiosus ac pius lector, Cantici ipsius
lectionem percurrens, semper recurrab ad semetipsum, et
cum invenerit eos in Cantico sancto, recognoscat eos in
corde suo.

13. Tres ergo status esse orantium, vel orationum,
manifestum est : animalem, rationalem, spiritualem s,
Unusquisque secundum modum suum, format sibi, vel
proponit Dominum Deum suum, quia qualis est ipse

a. animalem, rationalem, spiritualem $2: animalem, spiritualem,
rationalem 8.

1. Cf. Ps. 33, 9.

2. CGi. Cani. 1, 3,

3. Le lecteur éventuel.

4. Guillaume introduif ici tout un développement qui, croyons-
nous, ne faisait pas partie de sa premigre rédaction. C'est 'ébauche
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d’'abord 4 reconmaitre la richesse de la grice prévenante,
et on lui laisse godter combien le Seigneur est doux 1.
Mais ensuite, on la renvoie dans la snaison de sa conscience
pour s’instruire, se purifier, sous le joug de la charité, se
laver 4 fond de ses vices, se parer de toutes les vertus. Alors
on la jugera digne d'accéder 4 la grice spirituclle de la
dévotion, & Pamour des vertus, lit de 'Epoux.

11. 11 fallait d’abord ces préliminaires. Désormais, route
déblayée, nous courrons 4 la trace odorante de I'ipoux 2,
& cette condition pourtant, bien précisée, que si, de temps &
autre, ici ou 14, la beauté du chemin nous trouve ohser-
vateur un peu trop curieux, le compagnon de voyage % ne se
chagrine point.

12. Un mol encore avant d’enta-

Diwsgx;t;ila glmthue, mer l'itinéraire projeté 4. Les .divi-
et su]ef_s d'oraison sions de ce cantique correspondent
toutes, en réalité, aux divers états des

dmes adonnées 4 la priére, ainsi qu’aux formes, aux motifs,
aux sujets d’oraison. De ce chef, quelques notions
paraissent utiles sur les catégories de priéres. Les
rencontrant au fil de la lecture, I'attentif et pieux lecteur,
en d’incessants retours sur lui-méme, les reconnaitra dans

50n coeur.

13. De toute évidence, priéres et «priants» se classent
d'aprés trois états d’dme : 1'animal, le ralionnel, le spirituel.
Chacun se construit et se représente & sa propre mesure le
Seigneur son Dieu. Tel est celui qui prie, tel lui apparait

d’'un iraité sur les « trois élats de la vie religieuse, 1'état animal,
Fétat rationnel, I'état spirituel » que I'on trouve, sous sa forme
définitive, inséré dans la Leflre aux Fréres du Mon!-Dieu. Voir 1a-
dessus nos remarques dans 'édition de cette Lelire ot dans notre
étude : « Les divers états du texte de la Letire aux Fréres du Mont-
Dieu », dans Secriplorium, 11 (1957), p. 63-86,
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qui orat, talis ei apparet Deus quem orat. Etenim, qui
fideliter orat, sicut solidum quid, dignumque Deo, afferre
semper nititur in oratione quod offerat, sic anxium habet,
cor, ac suspectum, domec¢ aliquatenus videat coram s
quo illud depenat, vel cui committat.

14. Homo vero animalis orans Deum, sed nesciens
orare quemadmodum oportet, petens aliquid a Deo,
practer ipsum, vel ad ipsum, et » ut multum ¢ proficiat in
ordine suo, et prudentior inveniatur in generalione sua,
non ut ¢ munda sit ¢ conscientia a malis operibus, et
corde a pravis cogitationibus, talem se Deo offert qualis
est, alind quid scilicet praeter ipsum desiderantem, ac
petentem ; nec alterius formae requirit Deum quam cujus
ipse est, id est praeter semetipsum, alia quae petitur
pracstantem. Quod et si aliquando intendere videtur in
eum quem orat, sufficit ei, quasi clausis oculis cordis pro-
ponere sibi, vel cogitare, incogitabilem, invisibilem,
incomprehensibilem ; nec cogitare, nec suspicere sufficit
[113v] Deum, in eo quod est, sed in eo solo quod potens est
postulata praestare. Homo hic aliquando orat spiritu, non
mente ; et spiritus ¢jus, id est voluntas, orat ; mens autem
ejus sine fructu est. Numquam enim sine mentis fructu in
Deum intenditur, cum intenditur, etiam cum aliud quid
quam quod ipse est, sed f rationabiliter, postulatur. Homo
hic in oratione sua verba multiplicans, aliquando etiam &

a. coram 5%: coram illo § || b. ef add. 8¢ ¢. multum add. s. L. S|
d. non ut add. 5. L. 8% || . sit add. 5. I. §*|| 1. sed add. s. 1. §* || g. etiam
add. marg. S,

1. L’homme animal, dit saint Paul, ne pergoit pas les choses de
Dieu, I Cor., 2, 14. G’est 14 une des conséquences du péché originel.
Créé & I'image de Dieu, apparenté au divin, 'homme n'est plus en
contact par la portion la plus haute de son &tre (le mens} avec
les réalités supérieures; mais au contraire, par son anima, par ses
puissances inférieures, il est tout entier prisonnier du sensible et du
terrestre. Pour plus de détails, voir Letire d'or, § 46-49 ; L. ¢, p. 53-55,
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le Dieu qu’il prie. Voyez I’homme qui prie avec foi. D'un
c6té, il s’efforce toujours d'apporter 4 Dieu dans Poraison
quelque sentiment de bon aloi, digne de lui ébre offert ;
de l'autre, il garde un coeur anxieux et défiant jusqu’a ce
qu’il se forge une vue quelconque du personnage devani
lequel il dépose son offrande et auquel il la confle.

14, Or 'homme snimal prie Dieu,
mais il ne sait pas prier comme il
faut . Hormis Dieu lui-méme et ce
qui conduit &4 Dieu, il demande n'importe quoi : une grande
prospérité en rapport avec son rang, un haut degré de
prudence parmi ses contemporains, mais non pas une
conscience vierge de fout mal, un cceur purifié des mau-
vaises pensées. Ainsi s'offre-t-il & Dieu, tel qu’il est; et
comment? En individu qui désire et demande tout, sauf
Dieu lui-méme ; qui ne cherche qu'un Dieu modelé sur sa
propre image; un Dieu qui, excepté lui-méme, accord‘e
tout ce qu’on lui demande. Si cet homme semble parfois
fixer son attention sur I'Btre qu'il prie, il lui suffit de se le
ficurer, aux yeux du ceeur 2, pour ainsi parler, de le conce-
voir impensable, invisible, incompréhensible. Ce qui
contente sa pensée, sa contemplation de Dieu, ce n’est pas
la nature de Disu, mais seulement son pouvoir d’exaucer les
demandes, Cet homme, de temps 4 autre, élabore une priére
de cceur, non une pritre d’intelligence 3. G'est son ceeur,
c’est-#-dire sa volonté, qui prie ; son intelligence n’en retire
aucun fruit. Et pourtant, quand on se tourne vers Dieu3
jamais on ne le fait sans profit pour 1’intellig.ence', lui
demanderait-on autre chose que lui-méme, mais ralson-
nablement. Notre homme, Iui, accumule les paroles

Priére
de Yhomme animal

2. Oculi cordis, expression chére &4 Guillaume, reprise d‘.Ephés.,
1, 18, Les yeux du ewur, dont parle saint Paul, sont précisément
destinés 4 nous faire voir, non pas Dieu, mais les biens, les trésors
de gloire que Dieu réserve & ses saints.

3. Cf. I Cor., 14, 15. Cf. infra, p. 190, n. 1.

e, P
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sine sensu, cogitationes sine intellectu, sensum vel
affectum ad Deum non requirit ; quem, etiamsi quasi
ultro ei ingeritur, in aliud convertit, et ideo sicut carnali
olim Israel semper ei Deus in caligine est gquem orat,

15, Hune autem orationis modum, canticum amoris
non recipit, in quo nonnisi unum » petit, unum oral, quae
unum desiderat, unum amat. Est etiam animalis quaedam
sanctorum » oratio, quae etsi aliquando est etiam in
beneplacitis hominum operantium iniquitatem, sicut pro
terporali pace, pro fertilitate terrae, pro sanitate corporum,
non tamen in hoc communicant ¢ cum electis eorum, quia,
etsi pefunt ¢ aliud, non tamen propter aliud, vel ad aliud
quam ad unum ; pebunt = autem pie, sancte, commit-
tentes f totum ac dimittentes ¢ voluntati ejus quem orant b,
utram dandum sit vel non dandum quod postulant *.

16. E{ aliquando quidem qui sic est, proponit mentis
suae oculis Dominum Salvatorem, secundum formam
humanam, et sicut homo ad hominem humanam quamdam,
et quasi corporcam induit orationis affectionem, consti-
tuens sibi eum quem orat, seipsum qui orat, rem quasi
in medio, pro qua orat, et secundum formam constitu-
tionis suae, format etiam modum [114r] orationis suae.
Modus tamen hic orandi, plus solet esse simplicitatis
religiosae, non percipientis adhue quae Dei sunt, quam vel
animalitatis ignavae, vel prudentiae humanae ; quae, ecum
coram Jesu, pio judice, fideliter hoc quod habet exponit,
et ad pedes ejus se componit, lacrimis pedes ejus lavans, et

4. unum : le ms. porle unam (erreur probable du scribe, trompé
par une réminiscence de Ps. 26,4) || b. sanctorum add. s. I (eorr,
datdeur; cetle correction a entraind les sept suivantes) | ¢. communicant
5%: -cat 8] d. petunt 82 -tit S|l e. petunt S2: -tit § fl £. committentes
§%: -tens S|l g. dimittentes $3: -tens S || h, orent S?; orat s
i. postulani S%: -lat S,
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souvent vides de sens, les pensées sans intelligence ; sa
priére ne cherche ni sentiment, ni mouvement vers Dieu,
S’imposent-ils quasi spontanément & lui, il les dénature ;

comme autrefois pour I'Israél charnel, le Dieu qu'il prie.

se tient pour lui dans une nuée 1,

15. Pour des pritres de ce genre, point de place au
cantique de 'amour, ot elle se borne 4 une seule priére, &
une seule demande, celle qu'agite un désir unique, un
unique amour. Sans doute voil-on jusque chez les saints
une sorte de priére « animale », tournée parfois vers ce qui
a la faveur des hommes qui commettent 'iniquité : paix
temporelle, fertilité de la terre, santé du corps. Ce n'est
pourtant pas pour cela qu’ils partagent les préférences des
méchants : ils sollicitent bien une faveur autre que Dieu;
leur priére cependant ne connait, en dernier ressort,
ni d'autre raison, ni d’autre fin que cet unique objet.
Pieusement, religieusement, ils présentent leur requéte,
confiant sans réserve, abandonnant 4 la volonté de celui
qu’ils prient, 'acceptation ou le rejet de leur demande.

16. De temps en temps, le fidele ainsi disposé va méme
jusqu’a évoquer aux yeux de son dme le divin Sauveur en
sa forme humaine. Comme il ferait d’homme 4 homme, il
enveloppe sa pri¢re d’affection humaine, quasi charnelle.
I se représente celui qu'il prie, lui-méme qui prie, ct entre
eux l'objet de sa demande. Aux lignes de ce tableau, il
conforme le genre de sa prigre. Ordinairement cette facon
de prier reléve plutdt d’une religion encore simple, encore
fermée aux choses de Dieu : ce n'est pas forcément ie signe
d’une paresseuse « animalité», ou d’une prudence toute
humaine. Devant Jésus, le doux juge, 'dme simple étale
avec conflance les sentiments qu'elle éprouve. Elle se
couche 4 ses pieds, les baignant de ses larmes, les oignant,

1. Ez. 24, 16.

neminpp g et i A Ak i
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unguens * ungente piae devotionis spiritualiter, hoc ipsum
tamen plus ipsa sibi imaginans corporaliter, ex dulcedine
ipsius animalis imaginationis saepe illuminari meretur, et
incalescere in affecturn spiritualis orationis, vel contem-
plationis, modo quodam sibimet incognito, de imagina-
tionibus ipsis corporeis, quaedam sibi concipiens sacra-
menta pietatis ; plus hoc agente in corde simplici praes-
tantis gratia, quam studio precantis. Diligit enim multum,
et ideo praestatur, vel dimittitur ei multum ; et in eis etiam
quae foris sunt, saepe meretur impetrare multum,

17. Nempe pium est etiam sic ad Deum accedere, et
sicut dicit Job, « etiam sic visitans homo speciem suam in
Deo, hoe est similitudinem suam cogitans, non peccat »;
et adorandus, et colendus est Dominus Deus » omnium, ex
multarum personis facierum. Sed tamen usque hodie dicit
Jesus discipulis suis : « Expedit vobis ut ego vadam, hoe
est subfraham aspectibus vestris humanitatis meae per-
sonam ; nisi enim abiero, Paraclitus non veniet ad vos;»
quia quamdiu ab orante, in eo quem orat, corporeum quid
cogitatur, pie quidem, sed non omnino spiritualiter oratur.
« Deus enim spiritus est », et necesse est qui eum adorat
in spiritu et veritate adorare.

a. unguens S; ungens 8 || b. Dominus Deus §*: Deus Dominus 3.

1. Gf. Le 7, 38.

2. rbid., 47.

3. El visilans speciam fuam, non peccabis : Job 5, 24, L’accommo-
dation de Guillaume est osée. On la retrouve dans la Lelire d'or,
§ 174, I ¢., p. 105 et dans les Mdditations, X, 236 A; L. ¢, p. 186,
Dans la suite du paragraphe, Guillaume laisse entendre que la
« dévotion » & I'humanité du Christ {ce qu'il appelle dans la Letire
d’Or, § 175, «la connaissance du Christ selon Ia chair ») n’est qu’une

étape dans la piété. Le Christ se présente 4 nous comme médiateur, -

il faut que la réalité de son corps de chair nous conduise 4 la non
moins grande réalité de sa nature divine. Adorer, henorer Jésus
enfant, Jésus adelescent, Jésus sur la croix, Jésus au tembeau mort
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au sens spirituel, de Ponguent d’une tendre dévotion?l,
Tout, cela, ellé se le figure d'une maniére fort corporelle, ce
qui souvent, 4 cause de la douceur méme de cette imagina-
tion sensible, lui vaut des lumiéres et un désir chaleureux de
la priére spirituelle et de la contemplation. Sans qu’elle
sache comment, ces images corporelles lui font comprendre
certains mystéres de la piété. C'est l'ceuvre, dans le cceur
simple, bien plus de la grace du Rémunérateur que de
I'application & la priére. II aime beaucoup : on lui donne et
pardonne beaucoup 2. Méme ses priéres & motif extérieur
4 Dieu méritent souvent. de se voir largement exaucées.

17. Oui, c’est piété de s’approcher, méme ainsi, de Dieu.
Job le déclare : « En regardant, dit-il, sa propre image en
Dieu — c'est-2-dire en songeant & sa ressemblance avec
Dieu (du fait de I'Incarnation) — ’homme ne péche pas 5. »
Il faut adorer, il faut honorer Dieu, Seigneur de toutes les
créabures, sous le masque d’'une foule de visages. Pourtant,
aujourd’hui encore, Jésus dit & ses disciples : «Il
vous est bon que je m’en aille — que je soustraie & vos
regards le masque de mon humanité — ; car, si je ne m’en
vais pas, le Paraclet ne viendra pas 4 vous 4 » C'est vrai :
tant que 1'’dme applique & celut qu’elle prie la moindre
considération sensible, sa priére est pieuse, assurément,
mais pas tout a fait spirituelle. Or « Dieu est Esprit », et
celui qui I"adore doit Padorer en esprit et en vérité 5

ou ressuscité, c'est g'approcher du « Verbe de vies (Meédif, L .
p. 186-187). Un jour vient ot toute cette «imagerie», comme dit
Guillaume au § 19, est dépassée. L’homme spirituel s'arréte moing
que Phomme animal aux différents « visages » du Christ selon Ia
chair, pour s'attacher davantage, en lui, 4 la Personne du Verbe
incarné. L’influence d’QOrigéne, en tout cela, est évidente. Comme
on sait, elle a é¢té partagée par saint Bernard ; voir de plus amples
explications dans J.-M. Defcuaner, «La Christologie de saint
Bernard », dans Sginf Bernard théologicn, Rome 1955, p. 86 s,

4. Jn 16, 7.

5. Ibid. 4, 24.

rrsrebisinan.
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18, [114v] Modus autem hic orandi, formari solet ex
forma fidei, vel symbolo, cum de christianae fidei pietate,
quod fideliter creditur, veraciter ac simpliciter amatur, el
transit in affectum imaginatio corporearum in Domino
Jesu Christo dispensationum.

19. Tdeo qui rationalis est, et ratione agitur, hoc ipsum
ratione suggerente in laboribus laborans sibi agit sata-
gitque, donec victor sui, haec omnia » supergrediatur,
et ® in ea quae spiritus sunt, evadat ; voluntas hona tran-
seat in mentem bonam ; desiderium tendentis, in intellec-
tum videntis, vel amorem fruentis. Cumque adjuvante
Spiritu sancto infirmitatem hominis, imagini Dei sua inci-
pit species renovari, superveniens gratia rationem, men-
tem, vitam, mores, ipsum etiam corporis temperamentum,
efficit et conformat in unum affectum pietatis, in unam
effigiem charitatis, in unam faciem Deum exquirentis ;
cum affectat homo cognoscere Deum, in quantum fas est,
et cognosci ab eo, revelari sibi faciem ejus gratiae, ipsum
vero conscientiae suae, ut cognoscens eum, el cognitus
ab eo, oret eum et adoret, sicut oportet, in spiritu et
veritate.

20. Et ipse est Sponsus, el ipsa est Sponsa, et ipsum est
mutuum eorum colloquium. Cum enim juxta promissum
Domini ad diligentem se, venire incipit, et mansionem
facere dignatio divinitatis, aliquatenus innotescit el; et
quoniam non potest homo faciem ejus videre et vivere,
hoc est plenam ejus cognitionem in hac vita apprehendere,

a, haec omnia $7: omnia haec S| b, et add. 5. I, 5L

1. Ci. Rom. 8, 26.
2. Jn 14, 23.
3. Cf. Ez. 33, 20.
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18. Cette premiére sorte de priére s'inspire habituelle-
ment de la formule de foi, du symbole. A cause de la pieuse
douceur de la foi chrétienne, ce que fidélement 'on croit,
en toute vérité et simplicité on I'aime, et la représentation
des effets corporels de I'économie divine dans le Seigneur
Jésus Christ, objets de foi, se transforme en amour,

. 19. Clest pourquoi I'homme ration-
de Thomosre onnel N, que meut la raison, son inspi-
ratrice en ce point précis, au prix de
laborieux efforts soutenus dans son propre intérét, travaille
et s'évertue jusqu'ad ce que, triomphant de lui-méme, il
dépasse toute cette imagerie (propre au premier genre de
priére) et s’élance dans le domaine des choses de 'esprit ;
jusqu’d ce que la volonté bonne se change en dme bonne, et
le désir du soupirant en intelligence de voyant et en amour
d’amant rassasié, L'Esprit-Baint vient en aide 3 I'infirmité
de 'homme . L'aspect de ce dernier commence dés lors & se
renouveler 4 U'image de Dieu, La grice survient. Elle agit
sur la raison, P’dme, la vie, les meeurs, le tempérament
physique méme ; elle les modéle sur un unigue sentiment
de pieuse tendresse, sur une figure unique de charité, sur
une silhouette unique de chercheur de Dieu. L’homme,
en méme temps, aspire & connaitre Dieu dans toute la
mesure permise, & étre aussi connu de lui. Il ambitionne
pour soi la révélation des traits de la beauté divine, la révé-
lation de Dieu lui-méme pour sa conscience, afin que, le
connaissant et étant connu de lui, il puisse le prier, 'adorer
comme il convient : en esprit et en vérité.

20. Le voild, I'Epoux, la voila, I' Epouse, le voila Ie sujet
de leur entretien ! Lorsque, en effet, selon la promesse du
Seigneur 2, Ja Divinité condescendante prend Pinitiative
de venir en celui qui aime et d'y établir sa demeure, elle
se fait connaitre de lui, au moins jusqu’a un certain point.
Or ’homme ne peut voir la face de Dicu et vivre 3; c’est-a-
dire étreindre, en cette vie, une pleine connaissance de
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collocat in sensu amantis, et commendat [115r] aliquam
cognitionis suae effigiem, non praesumpti phantasmatis,
sed piae cujusdam affectionis ; quam vivens adhuc in
carne, capere possit homo vel sustinere. Ipsac sunt primi-
tiae Spiritus, arrha, sive dos, sponsalis thalami; tanto
dignior et largior, quanto thalamo Sponsi fit Sponsa aptior,
sive propinquior.

21. Hanc vir desideriorum acceptam a Deo eommendat,
non tam arbifrio suo in memoria quam gratiae Dei in
conscientia sua ; unde rediturus ad orationem eam repetat,
et auctori suo rem suam, et gratiae suae pignus ingerens,
fiducialius coram eo appareat. Quae quo saepius redditur
principio * suo, et devotius ac fidelius reconsignatur ; eo
dignior Deo fif, et efficacior ac duleior possessori suo. Nam
et vulgaris solet esse ista rerum quarumtlibet cognitio ima-
ginem cognitae rei, menti, seu memoriae impressam habere ;
et tanfo habere rem cognitam notiorem, quanto penes se
imaginem ejus habet expressiorem. Quod cum de Deo
fit in homine, licet menti utcumque cognitae divinitatis
magna quaedam nonnumquam informetur similitudo, hoc
m ea absque omni phantastica imaginatione, agente
puritate simplicis affectus et illuminati sensu amoris ;
quod circa communem rerum cognitionem agere videtur
imaginatio earum in memoria cognoscentis ; magnam

a. prineipio 82; in principio S.

1. Arrha sive dos. Pour Origéne, les arrhes et 1a dot de 1'épouse
sont la loi et les prophétes, par qui 'Eglise a effectivement comnnu
son Dieu. Pour Guillaume, c¢’est Pimage divine imprimée dans la
conscience. )

2. Vulgaris cognitio. Celte expression désigne la connaissance
proprement intellectuelle, par image et «phantasme», dont le

mécanisine, assimilé 4 celui de la perception scnsible, est si bien décrit -

par Guillaume dans le Miroir, 391 A - 392 I} ; L ¢., p. 165-160; dans
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Dicu. Cette divine condescendance dépose alors dans le
rceur de amant et lui donne en garde une certaine effigie
de la connaissance de Dieu. Problématique phantasme?
Non pas, mais impression picuse et tendre. Vivant encore
dans la chair, 'homme pourra la saisir ef. en supporter la
vue. Ge sont, & la lettre, les prémices de 'Esprit, arrhes et
dot en vue des épousailles !, d’autant plus honorables,
d’autant plus abondantes, que ’épouse est mieux préparée
et plus proche de la chambre de I'Epoux.

21. Cette effigie regue de Dieu, Phomme de désirs la
confle moins 4 son bon plaisir, dans sa mémoire, qu's la
grice divine, dans sa conscience. Au moment de revenir
4 la priére, il I'en tirera. Offrant ensemble & son Créateur
et sa requéte et la grice regue en gage, il paraitra devant
lui avec une conflance accrue. Plus souvent l'on retourne
limage & sa source, plus, avec dévotion et fidélité, I'on en
repasse les traits, plus elle devient digne de Dieu, et efficace,
et douce 4 son possesseur. G'est 14, d’ailleurs, quelqu’en soit
Fobjel, le mécanisme habituel de toute connaissance
commune * : impression dans I'esprit ou la mémoire d'une
image de T'objel connu ; notien d’antant plus nette de
I'objet connu que I'image en est plus profondément gra-
vée 3 Quand il s’agit de la connaissance de Dieu par
I'homme, I'8me peut bien se voir imprimer parfois une
grande ressemblance avec la Divinité, connue de fagon ou
d’autre 4. Aucune représentalion imaginative n'intervient
pourtant. La pureté de la simple tendance vers Dieu et du
sens illuminé de amour accomplit le travail que, pour la
connaissance commune des objets, leur représentation

les Méditalions, 213 B ; L c., p. 115, et dans 1'"Ezposé sur le Canlique
lui-méme, infra § 94. Qu'on se reporte d’autre part a I'Inireduction,
supra, p. 23.

3. En {aif, 1'image de l'objet est une ressemblance acquise par
Pesprit.

4. Surtout par la foi.
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tamen in hoc facit dissimilitudinem naturae illius celsi-
tudo, quia fit similitude illa tanto inferior, quanto ins»
inferiore natura ; tanto dissimilior, quanto in dissimiliore
[115v] materia, Creatoris scilicet in creatura, Dei in anima.
Sed rursum, divinae gratia illa cognitionis, quae sicut
dictum est non fit nisi in sensu, vel intellectu illuminati
amoris, super omnes cogitationes rerum ditat de se, et
beatificat cognitorem suum, condescendens ei, ac suble-
vans eum ad se; tantogque dulcins ei celsitudinis snae
majestates, in familiares quasdam et amicas convertens
affectiones et experientias divinae cujusdam suavitatis et
bonitatis, quanto beatus pauper spiritu, ¢t humilis, et
quietus, et tremens sermones Domini, et simplex animus,
cum quo solel esse sermocinatio Spiritus sancti, ante
cognitionis, vel intellectus ipsius reverentiam, paupertatis,
et humilitatis, et simplicitatis suae verius et devotius reco-
gnoverit infirmitates ; et sensus ad hoc attulerit, tanto
subtiliores, quanto simpliciores; non tam in litteratura,
quam in potentiis Domini, et in justitia ejus solius.

22. Hic est calculus candidus de Apocalypsi, habens
nomen in se scriptum, quod nemo scit nisi qui aceipit.
Haec est suavitas, de qua scriptum est in laude Sapientiae,
quia «non invenilur in terra suaviter viventium ». Habet
ergo orator iste rationalis, vel spiritualis — quamdiu quippe

a. in add. 8. . 51,

1. Dans la connaissance de Dieu, ¢’est done 'amour — ou plutét
cormme le répdte Guillaume A travers ses ceuvres, le « sens ou I'enten-
dement de 'amour éclairé » (= suscité et soutenu par Dieu) — qui
crée dans I'dme cette ressemblance avee Dieu que suppose toute
connaissance, et quj, dans la connaissance commune, est le fruit
d'une perception sensible ou intellectuelle.

2. La connaissance commune aboutif 4 une représentation, 3
une idée, 4 un concept. La connaissance de Dieu, dont il est question

LIMINAIRES 21-22 (479 D-480 B) 97

semble effectuer dans la mémoire L. Cependant, entre
I'image imprimée dans Pesprit et la Réalité, énorme est la
différence, en raison de la sublimité de la nature divine.
Infirme est la nalure humaine, infirme en elle, 4 proportion,
la ressemblance divine, Dissemblable la matitre, dissem-
blable, 4 l'avenant, la ressemblance. Et quelle ressem-
blance? Celle du Créateur, imprimée dans la créature;
celle de Dien dans I'dme. Toutefois, exclusivement déposée
comme on I'a dit, dans le sens ou entendement d¢ 'amour
iHluming, cette grice de la connaissance divine, par dessus
toute connaissance des &tres créés, enrichit de soi et béatifie
son possesseur 2. Hlle descend 4 son niveau et le souléve
jusqu’a elle. Pour Iui, elle convertit la majesté de sa haute
origine en amoureuses impressions et expériences d'une
certaine suavité et bonté divines. Elle y met d’autant plus
de douceur, que le panvre en esprit, humble et quiet, trem-
blant de respect & la parole du Seigneur, 4me simple, inter-
locuteur accoutumé de 1'Esprit-Saint, avant d’accéder i
cette connaissance et & cette intelligence, aura plus sincére-
ment et plus dévotement reconnu les faiblesses de sa
pauvreté, de sa petitesse, de sa rusticité, et qu'il v aura
apporté des faculiés d’autant plus affinées que plus simples,
s’'appuyant moins sur la science des livres que sur la
puissance du Seigneur et sur sa justice 4 lui seul.

22. Le voila le caillou blanc de I'Apocalypse, qui porte
un nom inconnu de tous, sauf de celui qui le regoit 3, La
voild la douceur dont, & la louange de la Sagesse, il est
écrit : « On ne Ia rencontre pas au pays des bons vivants € »
Rationnel ou spiritwel — rationnel tant que la raison

ici, n’a rien d'une notion séche et abstraite : ¢'est plutdt le sentiment
d’une prégence, et c’est une « expérience » Se reporter & ' Iniroduction,
p. 23-24,
3. Apoc. 2, 17, La connaissance «expérimentale » de Dieu, dont
on parle ici, est, & proprement parler, personnelle et incommunicable,
4. Job 28, 13. '

4
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ratione agente nititur ad hoc, rationalis est; postquam
vero fuerit adeptus, in quantwn fuerit adeptus, jam spi-
ritualis est * — habet, inquam, similitudinem et imaginem
Dei in mente sua, ex grafia creanfe, tanto similiorem et
cognitioni Dei propinquiorem, quanto [116r] aeternorum
capaciorem ; tantoque capaciorem aeternorum, quanto a
transitoriis mundi hujus mundiorem, ex grafia illuminante.
Quamdiu enim non videtur Deus nisi per speculum et in
aenigmate, tamdiu ad contemplandum Deum nonnisi in
imagine pertransit homo. Sive illud speculum sit, sive
aenigma, id est manifestior, vel obscurior imago, omnino
quamdiu hi¢ vivitur, illue non nisi in imagine pertransit
homo. Quanto tamen mens in seipsa imaginis Dei fidelius
obtinuerit dignitatem et veritatem, tanto fidelioribus et
veritati propinquioribus imaginibus nititur ad Deum ;
non phantastica, non superstitiosa praesumptione fingens
in Deo, vel de Deo, in seipsa quod non est ; sed qua potest,
qua ei datur, ea affectionis forma accedens ad eum
qui est,

23. Visionis enim, vel cognitionis Dei perfectionem
promittere, vel sperare, in hac vita, vanissimae praesump-
tionis est. Hujusmodi hominem Deum orare sicut Deum
monet ratio, docet profectus, format affectus; qui se
conformans Deo, non Deum sibi, nihil petit ab eo nisi
ipsum, et ad ipsum ; nullo frui adquiescens nisi ipso vel in
ipso ; nullo saltem uti nisi ad ipsum. Hic, ut dictum est,
quamdiu purgatur, rationalis est; purgatus autem jam
spiritualis est. Sed sicut expedit rationalem statum semper
in spiritualem proficere, sic necesse est spiritualem non-

8. est add. S

1. Cf. Ps. 88, 7, et, d'autre part, I Cor, 13, 12.
2. Cf. Ez. 3, 14.
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guide ses efforts vers le but; spirituel dés qu’il I'atteint —
il possede, ce dévot, il posséde, dis-je, en son dme, du fait
de la grace créairice, une similitude et une image de Dieu.
Leur ressemblance, leur analogie avec la connaissance de
Dieu se proportionnent & leur capacité des choses éter-
nelles ; leur capacité des choses éternelles, 4 lear dégage-
ment, sous l'action de la grdce illuminanie, des attraits
éphéméres de ce monde. Aussi longtemps en effet que Dieu
se montre seulement en énigme et dans un miroir, ’homme
n’arrive & le contempler qu’au moyen de Pimage 1. Mireir
ou énigme, image plus claire ou image plus obscure, toute
la durée de sa vie ici-bas, 'homme n’atteint ce but que par
Pimage. L'4me toutefois monte vers Dieu & I'aide d'images
d’'autant, plus fideles et proches de la vérité, qu’elle aura
plus fidélement maintenu en elle la dignité et la vérité de
Fimage de Dieu. Elle se gardera d’imaginer en Dieu et &
propos de Dieu, par une chimérique et superstitieuse pré-
somption, ce qui ne se trouve pas en elle-méme. Mais
utilisant cette impression formée en elle, qui lui en donne
pouvoir et licence, elle s’approchera de Gelui qui est 2.

‘ 23, Quant 4 la vision ou connais-

de thﬁfrlgipimuex sance parfaite de Dieu, la promettre
ou l'espérer en cette vie, c’est comble

de présomption vaine & En cet état, Phomme prie Dien
comme Dicu : la raison 'y engage, le progrés spirituel I'en
instruit, I"amoureux désir 'y forme. Il ne se conforme pas
Dieu, mais il se conforme & Dieu. II ne lui demande rien,
sinon lui et le moyen de l'atteindre. Il consent & ne jouir
de rien que de lui et en lui; 4 n'user méme de rien, si ce
n’est pour aller & lui. CGet homme, on 'a déja dit, tant qu’il
travaille 4 sa purification, est rationnel ; purifi¢, le voild
spirituel. Mais comme il convient & 'état rationnel de tou-
jours progresser vers le spirituel, ainsi, de toute nécessité,

3. La méme idée est exprimée en termes semblables dans le
Miroir, 304 C; I, ¢., p. 168,
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numquam in rationalem redire. Semper quidem spiritua-
lem spiritualiter agi, non hujus vitae est ; semper tamen
debet esse homo Dei, vel rationalis in appetitu, vel spiri-
tualis in affectu. Hic aliquando in oratione non sine labore
ac certamine obluctando, {116v] omnem incursantis ima-
ginationis caliginem superare sibi videtur, et transcendere ;
nennumquam  vero, sola operante gratia, pium bonae
‘voiuntatis conatum, nec imaginatio impedit, nec caligo
involvit ; sed repente ubi non sperabat invenit se orantis
affectus ; et si ocourrunt Imaginationes, serviunt et adju-
van!': potius quam impediant. Non enim infirmioribus
f)cuhs, semper inutilis est, vel noxius omnis intercurrentium
Tmaginationum usus ; quarum quasi corporali vehiculo,
Ipso usu videndi, et cogitandi corpora et corporalia,
assuefactus spiritus orantis vel contemplantis, defertur
ubi est veritas ; et licet in imagine, tamen per ipsum cogi-
Eatae imaginis pertransit homo in idipsum afficientis veri-
abis.

24, Tdeo Spiritus sanctus, canticum amoris spiritualis »
traditurus hominibus, totum spirituale vel divinum ejus
interius negotium, exterius vestivit carnalis amoris ima-
ginibus ; ut cum non nisi amor plene capiat quae sunt
divina, adducendus et migraturus amor carnis in amorem
spiritus, cito apprehenderet sibi similia ; et cum impossi-
bile esset, verum amorem cupidum veritatis diu haerere
.vel quiescere in imaginibus, citius pertransiret via sibi nota
in id quod imaginaretur; et quamvis spiritualis homeo,
tamen carnalis ® amoris naturales suas pro participatione

8. spiritualis add. s. [. $% || b. carnalis §*: carnalis carnalis S,

1. T! ne #’agit pas de «'amour de la chair », niais d'un amour du
Christ et de Dieu ol entrent trop de considérations humaines, et une
sensibilité proche de celle qui préside aux «amours de la chair ».
Méme sens donc que chez un saint Bernard, o1 I’'amour ¢ charnel »
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’état spirituel doit-il, de temps en temps, revenir au ration-
nel. Bans cesse agir selon P'esprif, le spirituel évidemment
ne le peut en cette vie. Toujours cependant 'homme de
Dieu doit étre ou rationnel en ses désirs, ou spirituel dans
sa tendance 4 aimer. Il lui semble parfois, dans la priére, &
force de peines et de combats, vaincre et dépasser Loutes
les ombres de Pimagination envahissante. Mais souvent
c’est la seule opération de la grdce qui retient et I'imagina-
tion d’entraver, et les ténébres d’étouffer le pieux effort
de [a bonne volonté. A Uimproviste, inespérée, s’éléve dans
I'ame en priére 'attirance amoureuse, et si des imagina-
tions surviennent, ¢’est profit et secours plutdt gqu’obstacle.
Car pour les yeux trop faibles, tout usage d'images
interposées n’est pas forcédment inutile ou nuisible. Elles
sont un véhicule offerl par le corps. Familiarisé avee la
perception et [a pensée des corps et de leurs propriéiés,
Pesprit adonné & la priére ou & la contemplation, se
transporte par lui au séjour de la vérité ; par une image,
soit, mais en méditant sur cebte image-véhicule, 'homme
passe au lieu ol réside Fattirante vérité.

24, A cel effet, au moment de livrer aux hommes le
Cantique de l'amour spirituel, I'Esprit-3aint en habilla
I'infrigue, au-dedans toute spirituelle et divine, d’images
empruntées & 'amour charnel. Seul Pamour comprend &
fond les choses divines. Charnel 1, mais appelé & rejoindre
le spirituel et & se voir transformé en lui, 'amour saisirait
vite un objet de méme nature que lui. Dans Pimpossibilité
pour l'amour vrai, avide de wvérité, de s’attacher et de
s'arréter longtemps & des images, plus vite encore, par le
chemin connu de lui, il atteindrait le but évoqué en imagi-
nation, Méme devenu homme spirituel, les délices de
I'amour charnel, que son union au corps lie & sa nature et

de Dieu est considéré comme le premier degré — le plus adapté &
notre condition terrestre et charnelle — de I’amour de Disu,
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:afg;s (ighcias ofaptivatas a sancto Spiritu, in obsequium
piri ualls amoris amplecteretur, Unde hic quaedam quasi
ex occulto aliquo inverecundijus prosiliens, nec quae, nee

unde sit, nec cui loquatur edicens : « Osculetur, inquit, me
osculo oris sui, » ,

'25. o Amc?r (117r] a quo omnis amor cognominatur
etiam carnalis ac degener, Amor sancte et sanctiﬁcans,
castef et castificans, et vita vivificans, aperi nobis sanctun;
cantlcl.lm tuum, revela osculi tui mysterium, venasque
susurri » ‘tui, quibus virtutem tuam, et suav,itatis tuae
delicias, incantas cordibus filiorum tuorum. Doce nos
occultos nutus tuos, quibus te participibus tuis insinuas :
quos, ut tui mereantur esse capaces, primo emundas :;
sordlhus. earum rerum, cum quarum concupiscentia, vel
delectatlon(.a tu habitare non dignaris, nec debes - cuﬁl tu
desursum sis, et sursum trahas, illa vero omnia Z‘Ieorsum
Doce nos ingredi in locum illum tabernaculi admirabilis-
usque ad domum Dei, in voce exultationis et confessionis
sonl epulantis ; in eum mentis statum, de quo processit hic
sonus epulantis, vel potius post epulas vehementius esu-
rientis : « Osculetur me osculo oris sui. »

a. susurri $1: susurrn S,
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fait siennes, une fois enchainées par I'Esprit-Saint, il les
agrégerait au service de I'amour spirituel.
Voild pourquoi, bondissant, pour ainsi dire, hors d’une

“cachette, sans la moindre retenue, sans déclarer ni son

nom, ni son origine, ni son interlocuteur, une inconnue
s’écrie dans le texte : « Qu’il me baise d'un baiser de sa
bouche ! »

25. O Amour, de qui tout amour, méme le charnel, méme
le dégénéré, tient son nom ; Amour saint et sanctifiant, pur
et purifiant, vivifiante vie, ouvre-nous donc¢ ton saint
Cantique, dévoile le mystére de ton baiser, le sens profond
de ton murmure léger 1, par lequel tu modules au cceur de
tes enfants ta vertu et les délices de ta douceur. Apprends-
nous les gestes secrets par lesquels tu t'insinues chez tes
confidents ; eux que, d’abord, tu laves de la souillure de
ces convoitises ou de ces plaisirs, en compagnie desquels
toi, tu ne daignes ni ne dois habiter. Car toi, tu es d’en
haut et tu tires en haut. Eux tous sont d’en bas. Apprends-
nous comment pénétrer dans le lieu du tabernacle admi-
rable, jusqu’a la maison de Dieu, parmi les chants d’allé-
gresse et de louange sortis de la bouche du convive 2;
dans cet état d’dme d’olt procéde ce cri du convive, de
celui qui plutdt se léve de table plus affamé encore : « Qu'il
me baise d’un baiser de sa bouche ! »

1. Expression de S. GREGOIRE LE GRAND, Moral. in Job, IV,
39, 51; PL 75, 706 B-D.
2, D’aprés Ps. 41, 5-6.




26. Conjicere enim licet ex ordine gestorum sequentium,
et forma verborum : sicut Aegyptia illa venit aliquando
ad Salomonem, sic animam peccatricem conversam venisse
ad Christum ; et in Sponsam solemniter exceptam, libera-
liter dotatam, et in cellaria introductam, ubi regiae divitiae
continebantur, ibique uberibus Sponsi lactatam, et perfusam
odqre unguentorum, revelatum ei nomen Sponsi, et; mys-
terlum nominis ; deinde Sponsum quasi amoris igne in
corde Sponsae succenso, repente exisse, et abiisse ; et cum
€0 omnem gratiam et gloriam cellariorum ; eb sicut
dicitur de Judaeis, subtrahendo [117v] el praesentiam

gratiae suae, vultusque lactifiam, abiisse, et abscondisse
se ab ea.

27. Non autem praetercundurn, regiarum  divitiarum
vel deliciarum regis nostri apothecas in cellariis contineri ;
quarum usus solidus est et efficax, et vitalis » fruitio. Come-
duntur, et vivificant ; bibuntur, et laetificant ; nutriunt, et
confirmant ; intra utentis vel fruentis substantiam, omnis
earum usus et fruitio est. Non sunt sicut aurum et argen-
tum, et res hujusmodi ; quarum hoe solum quod videntur,
quod habentur, omnis usus est. Quaedam vero earum
reponuntur in cellariis ; quaramdam nonnisi in cella vina-

a. et efficax, et vitalis 52; et vitalis, et efficax S.

PREMIER GHANT

PRELUDE OU ARGUMENT

26. On peuf, d’aprés Vordre des faits qui vont suivre et la
forme des discours, supposer ceci : comme I'Egyptienne
venue jadis 4 Salomon 1, 'dme pécheresse convertie vint
au Christ. En épouse solennellement accueillie et dotée
avec munificence, on I'introduisit dans les celliers, remplis
des trésors royaux. L3, allaitée aux mamelles de I'Epoux
et inondée d'essences parfumées, on lui révéla le nom de
I'Epoux et le mystére de son nom. Puis, 'amour allumé
comme une flamme au cceur de I'Epouse, I'Epoux et avee
lui tout le charme, toute la splendeur des celliers, sortit sou-
dain et s’en alla. Dérobant 4 'Epouse la présence de sa grice
et ]a joie de son visage, il 8’en alla et se cacha d’elle, comme
dit ’Evangile & propos de Notre-Seigneur et des Juifs 2.

4

27. Mais arrétons-nous : les celliers renferment Ies
réserves des richesses royales, des délices de notre Roi.
L'usage en est sir et efficace, la jouissance source de vie.
On les mange et elles vivifient ; on les hoit et elles réjouis-
sent ; elles nourrissent et fortifient. Leur utilisation et
leur jouissance se réalisent tout entiéres dans 'étre intime
de celui qui en use et qui en jouit. Elles ne ressemblent ni
& l'or, ni & 'argent, ni & rien de pareil — biens dont la vue,
dont la possession font, sans plus, tout I'usage. Une partie
repose dans les celliers, une autre ne trouve place que dans

1. Pour 1'épouser, cf. I Rois 3, 1,
2. Cf. Jn 8, 59.
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ria Jocus est. Cellaria vero, et cella vinaria plurimo a se
disparantur intervallo, non loci, sed meriti, et gratiae et
dignitatis. Haec enim sunt, de quibus dicit propheta :
« Divitiae salutis, sapientia et scientia. » In cellariis, scien-
tiae habundantia designatur; quae etiam ideo plurali
nomine censentur ; quia sicut dicit alius propheta : « Per-
transeunt termpora, et multiplex fit scientia. » Sapientiae
enim, quae per cellam vinariam designatur, non nisi unum
necessarium est. Scientia autem haec christianae pietatis
est, non inflans, sed in caritate aedificans : in intellectu
Scripturarum, et circa fidem, moresque ac vitam, docta
prudentia. Haec est in anima humana portio rationalis #,
fidei ac spei propria officina, nec caritatis omnino expers ;
quamvis cella vinaria propria ejus habitatio sit.

28. Sicut enim impossibile est amare Deum, si non cre-
ditur ; sic omnino non potest non amari, [118r] si vere
creditur, vel speratur, vel scitur. Cella vero vinaria sapien-
tia est ; ipsa est et pietas, qua cultus Dei designatur ; et
animi erectio ab imis ad superiora, non alta sapiendo, sed
pie amando ; id est, cam spiritus hominis in ea, quae in
spiritualibus excelsiora sunt, se erigit, ut aeternam Dei
incommutabilitatem, in quantum mutabili homini fas est,
incommutabiliter sapiat, et incommutabiles ejus rationes,
ad dijudicanda mutabilia, apprehendat; quae, quamvis
supra hominem sint, tamen ab humansae rationis natura,
-non omnino eas esse alienas, ex hoc dinoscitur, quia non
nisi de illis vera et justa nonnumquam discernunt et judi-

a. portio rationalis §2: rationalis portio S.

1. Is. 33, 6.

2. Dan. 12, 4.

3. Cette science s'oppose a celle dont S. Paul éorivait, I Cor.,
8,1 : Scimus quia omnes scientiam habemus; scieniia inflat, carilas
vere vivificaf.
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la cave au vin. Entre les celliers et la cave au vin s’étend,
immense, un éeart, non de terrain, mais de mérite, et de
grice et de dignité. Ce sont ces trésors royaux que visent
les paroles du Prophdte : « La sagesse et la science, voild
les richesses dusalub ! ». Les celliers représentent la science
el ses développements. Un nom pluriel les désigne, car, dit
un autre prophéte, « les temps passent et la science devient
maultiple 2», A la sagesse, représentée par la cave au vin,
une seule chose, pas plus, est nécessaire. La science dont
il s’agit est celle de la piété chrétienne. Elle n’enfle pas,
mais batit sur la charité 3, Dans 'intelligence des Ecritures,
et pour ce qui touche & la foi, les moeurs et la vie, elle est
docte prudence. Cest elle, dans I'dme humaine, la portion
raisonnable, l'officine réservée en propre 4 la foi et A
Pespérance. La charité n'y fait pas entiérement défaut,
malgré tout, sa demeure particuliére, c’est la cave au vin.

28. Car s'il est impossible d’aimer Dien sans croire
en lui, ainsi ne peut-on absolument pas ne pas l'aimer, si
vraiment il est objet de foi, d’espérance et de science, La
cave au vin représente la sagesse. Celle-ci est la piété,
indice du culte de Dieu 4; 'élan de 1’dme de la terre vers
le ciel, non par une science altiére, mais par un pieux
amour. Cela se produit quand l'esprit de 'homme s’éléve
jusqu’aux cimes du monde spirituel, pour connaitre, d’'une
maniére immuable, dans la mesure permise 4 ’homme
mouvant, 'éternelle immuabilité de Dieu ; pour saisir dans
Pappréciation du mouvant, ses raisons immuables. Elles
dépassent ’homme, ces raisons, soit; mais eiles ne sont pas
tellement étrangéres 4 la nature de la raison humaine. La
preuve en est que, grace 4 elles seuies, méme les gens dont
la vie mauvaise s’emploie 4 les tenir en échec, élaborent la

4, Cf. 8. AvcusTiN, De Trinitale, XII, 14,22 ; PL 42, 1010 A ;
¢l GuiLLAuME DE SaiNT-THIERRY, Miroir de la foi, 385 BG; L ¢,
p- 132-133.
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cant, efiam qui prave vivendo, contra eas ire moliuntur,
Quidquid enim ratio humana recte agit, vel sentit, non
nisi de illis formaim, vel scientiam ducit, ex quibus constant
omnia, et in quibus consistunt, et omnium quae sunt ad
illas conversio est. Sicut ctiam scientiae est, et fidei, agere
vel sentire de Christo, secundum ea guae sunt humanae
dispensationis ; sic sapientiae, et amoris est sapere, et con-
templari gloriam in ipso divinae majestatis ; vel etiam in
humanis rebus divinae ejus operationis virtutem. Quantum
vero ad mores, guod scientiae, vel rationi est in actu, hoe
sapientiae est etiam in affectu. Congregat scientia, sed
non sibi ; mellificat ut apes, sed alii, quia rerum congrega-
tarum, quidam exterior ei usus permittitur; sspor vero
earum interior alii et alibi reservatur. Scientiae hujus
studiuvm, socialis vitae disciplinam desiderat; perfectio
vero sapientiae solitarium secretum, vel cor etiam [118v]
in multitudine solitarium.

1. Nous avons, dans ce passage, toute une série d’idées chéres &
Guillaume et développées par lui dans plusieurs de ses ccuvres. Sur
la ¢ capacité » de 1'esprit humain 4 atteindre, par le mouvant, I'im-
muable en soi, voir Mireir de Ia foi, 389 A, L ¢., p. 146-147 ; sur I'affi-
nité de la raison humaine avec les réalités éternelles, cf. ibid., 386 B,
p. 134-135 ; sur Pobjectivité de son jugement, basée sur la connaissance
naturelle des lois immuables de Vimmuable Vérité, objectivité que
I’'on renconire méme chez les paiens, voir Lelire aux Fréres du Moni-
Dieu, § 281 ; I ¢., p. 1b6&. Cette science supérieurs (par opposition
4 la connaissance sensible) est assimilée icl 4 Ia sagesse, en tani
qu'informée déja par la piété et I'amour. Dans le passage précite
de la Letfre d’or, Guillaume la présente comme inwermédiaire entre
la science et la sagesse, § 280, L ¢, p. 151,

2. La science supérieurs dont on parle n'est pas la foi; mais elle
est, nous dit Guillaume dans le Miroir de la foi, 386 A ; L. ¢, p. 135,
«une disposition particuliére de 'esprit qui V'ineline & recevoir tout
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plupart du termnps des opinions et des jugements vrais et
justes. En elles seules trouvent modale et lumiére de
science, toute action, toute connaissance de la raison
humaine conforme & la droiture; puisque d'elles tout
regoit ’étre, sur elles tout repose, vers elles retourne toute
créature 1. Eh bien ! comme il appartient & la science et &
la foi d'agir et de prendre contact avec quelque chose du
Christ, en se conformant aux manifestations humaines de
Péconomie providentielle de sa vie 2, de méme il appartient
A la sagesse et & amour de comprendre et de contempler,
dans le Christ, lui-méme, Ia gloire de la divine majesté et,
jusque sous les manifestations humaines, la vertu de son
opération divine 3. Quant aux mours de 'homme spirituel,
le réle tenu dans I'activité par la science et la raison, la
sagesse le Joue dans Daffectivité, La science amasse, mais
pas pour elle. Comme les abeilles, elle fabrique du miel,
mais pour un autre. Ces provisions, on lui en permel bien
quelque usage extérieur; mais leur saveur intime, on la
réserve & un aufre, en un autre lieu. L’étude de cette
science requiert la discipline de la vie de sociélé ; la per-
fection de la sagesse, au contraire, exige la solitude et le
secret, un coeur solitaire, méme au milieu des foules.

ce qui touche a la foi », & accueillir la vérité, véhiculée par des éléments
extérieurs : celle, par ex., quiressort des gestes, des paroles du Sauveur.
C’est pourquoi elle est mise ici sur le méme plan que la foi, comme
la sagesse est associée, un peu plus bas, & ’'ameur, 4 la charité.

3. I1 y a deux maniéres pour I’homme de connaiire le Christ :
par la foi, par I'amour de charité ensuite (Mireir, 386 D, L ¢., p. 137;
890 C, L ¢, p. 161}; la foi est une certaine «science », et comme
teile elle a pour objet le Christ, sa vie, ses ceuvres accomplies pour
nous dans le temps; ses paroles, avec le sens que leur donne leur
contexte scripturaire (Miroir, 385 B, L. ¢, p. 131; 387 A, p. 137;
387 B, p. 139 ; 392 D, p. 163}, mais elle est aussi — elle doit devenir —
chez les &4mes avancées, sous P'effet de la grice illuminatrice, une
a sagesse », une connaissance d’amour (Miroir, 386 CD, L ¢, p. 137;
387 CD, p. 141 ; 393 A, p. 163). La distinction est capitzle pour Ia
bonne intelligence de la doctrine de Guillaume,
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29. In cellaria ergo introducta Sponsa, multa de Sponso,
muita didicit de seipsa., Ubi quaecumgque ei collata sunt,
primo accessu ad Sponsum, irritamen amoris, et gratia
fuit trahentis; lac uberum, fragrantia unguentorum,
nominis Sponsi cognitio, et effusio unguenti ejus. Deinde
vero actus eam exeipit purgatorius, exercendam, purgan-
dam, non usquequaque deserendam. Egresso enim et
abeunte Sponso, vulnerata caritate, desiderio absentis
aestuans, sanctae novitatis suavitate affecta, gustu bono
mmnovata, et repente destituta ac derelicta sibi, jam cellaria
ipsa quasi inania ac deserta fastidiens, scientiam scilicet
absente Sponso non nisi dolorem apponentem, sicut enim
scriptum est : « Qui apponit, scientiam apponit dolorem »,
comitantibus adolescentulis, quas in gratia cellariorum,
aliquatenus consortes habuerat, in odorem fugientis
excurrit. Et ab aestu desiderii sui sancto cantico » princi-

pium imponens, clamat et dicit : Osculelur me osculo oris
sul.

a. gancto cantico $3; cantico sancto S.
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29. Introduite dans les celliers, I'Epouse apprit beaucoup
sur 'Epoux, beaucoup sur elle-méme. En ce lieu, les dons
qu’elle regut lors de sa premiére entrevue avec I’Ep?ux —
lait des mamelles, fragrance des parfums, révélation du
nom de 'Epoux et effusion de bonne odeur — toAut cella
fut provocation d’amour et appédt du divin entr’ameur .
Aprés quoi 'eeuvre purificatrice la surprend pour i e}xercer,
la purifier, mais non I'abandonner sans retour. L'Epoux
sortit et s’en alla. E{ maintenant, blessée d’amour et bri-
lante du désir de I'absent, pénétrée de la douceur d’un
renouveau sacré, renouvelée par la délicieuse saveur, et,
tout soudain, mise de c6té, abandonnée A elle-méme,
dégolitée des celliers vides et déserts — plus exactement
de la science qui, 'Epoux en all¢, ne lui apporte que dou-
leur, selon le mot de I'Ecriture : « Accroitre sa science,
c'est. accroitre sa peine 2» —— en compagnie des jeunes
filles, plus ou moins associées avec elle & la faveur regue
aux celliers, I'Epouse s'élance sur la trace odorante‘ fle
PEpoux qui fuit. Et, dans le bouillonnement d.e s0n ,c}esu,
elle donne P'essor au saint Cantique par ce cri : Qu’il me
baise d’un baiser de sa bouche!

1. Voir sirophes suivantes.
2. Cf. Ecel. 1,18,




[Osculetur me osculo oris sui!
Quia meliora sunl ubera tua vino ;
Fragrantia unguentis oplimis.

Oleum effusum nomen tuum,

Ideo adolesceniulae dilexerunt e :
Trahe me post te, curremus
In odorem ungueniorum tuorum (1, 1-3).]

30. Vidi inquit super me faciem ejus illuminatam,

concepi vultus ejus laetitiam, sensi diffusam gratiam in
labiis ejus. Nemo interveniat, nihil intercurrat, ipse me
osculelur oseulo oris sui; quia jam ultra non sustineo, non
suscipio spiritum osculi alieni. Caetera mihi omnia pravim
quid olent » ; Sponsi vero osculum divinum quid redolet.

Osculum amica quaedam, et exterior conjunctio corpo-
rum est, interioris conjunctionis signum et incentivum.
Quod oris ministerio ex-{119r]-hibetur, ut non tantum
corporum, sed ex mutuo contractu, etiam spirituum
conjunctio fit. Sponsus vero CGhristus, sponsae suae Eccle-
siae, quasi osculum de caelo porrexit, cum Verbum caro
factum, in tantum ei appropinquavit, ut se ei conjungeret ;
in tantum conjunxit, ut uniret, ut Deus homo, homo Deus
fieret. Ipsum etiam oseulum fideli animae sponsae suae

4. olent S?: redolent S,

1. Réminiscences de Ps. 118,135; 15, 11 ; 44, 3.
2. C'est-d-dire & I'humanité, ou méme, comme dit ORIcENE :

PREMIERE STROPHE

[Qu’il me baise d'un baiser de sa bouche !
Car vos mamelles sonl meilleures que le vin ;
Elles embaument d’une odeur exquise,

Volre nom est une huile qui coule.

Les jeunes filles vous onl aimé;
Enirainez-moi, nous courrons
A Codeur de vos parfums (1, 1-3).]

30. J’ai vu sur moi sa face resplendir ; j’ai pergu 'allé-
gresse de son visage; j’ai senti ruisseler la grice sur ses
lévres i, Point d’intermédiaires, point d’entraves | Qu'il me
baise d’un baiser de-sa bouche! G'est fini! Je ne supporte
plus, je n'admets plus I'haleine d’un baiser étranger. Tous
les aufres baisers, pour moi, dégagent un relent malsain.
Mais celui de I'Epoux, ¢’est un divin ardme qu’il exhale.

Le baiser, ¢’est une extérieure et affectuense conjonction
des corps, signe et stimulant d’union intérieure. Il emprunte
le ministére de la bouche et vise, par un échange mutuel, 4
la conjonction, non seulement des corps, mais des &mes.
Le Christ-Epoux offrit & 'Hglise ? son épouse comme un
baiser du ciel lorsque, Verbe fait chair, il 'approcha de si
prés qu'il se fit son conjoint, conjoint si intime qu’il ne fit
plus qu’'un avec elle, Dieu devenu homme, homme devenu
Dieu. G'est ce baiser-1a qu’il offre & 1'Ame fidele, son épouse,

la société des saints, Eeclesiam coelum omnium adverle sancloram,
L e, 84 C,
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porrigit, et imprimit, cum de memoria communium bono-
rum, privatum ei et proprium commendans gaudium,
gratiam eisui amoris infundit ; spiritum ejus sibi attrahens,
et suum infundens ei, ut invicem unus spiritus sint.

31. Hoc osculo abeuntis Sponsi, Sponsa ex parte in
cellariis accepto, ad perfectionem ejus et plenam exarserat
suavitatem ; de qua Dominus ad Patrem orans pro disci-
pulis : « Volo, inquit, Pater, ut sicut ego et tu unum sumus,
ita et ipsi in nobis unum sint ; ut dilectio qua dilexisti me
in eis sit, ef, ego in eis. » Quid nisl quae de plenitudine ejus
acceperat, et gratiam pro gratia, hoc est gratiam amoris
pro gratia fidei, ipsam jam plenitudinern desiderabat,
plenitudinem Spiritus sancti, gui unitas est et dilectio
Patris et I¥ilii, plenumque in eo gaudium, quod nemo tollat
ab ea? Dissolvi volebat, et esse cum Christo, post summi
boni gustum permanere sibi in carne non arbitrans esse
necessarium.

32. Discant qui non didicerunt ; convertantur ad viden-
dum ; flan} curiosi ad experiendum, quomodo actitentur
haec, in conversatione, vel conscientia eorum, qui conversi
ad Dominum [119v} in novitate vitae ambulant. Quorum
affectum vitamque totdm sibi dividunt dolor iste et hoc
gaudium ; dolor de Sponsi absentis, gaudium de praesentia ;
et perpetuum de visione €jus gaudium, unica eorum expec-
tatio est. Hoc enim apud eos non semel, vel uno modo sed

1. Le passage du sens allégorique, esquissé seulement, au sens
moral, est riche en développements. L'Kglise, ou I'humanité appelée
4 devenir I'Epouse du Verbe, nous est présentée comme le « type s,
Pimage de I'ime flddle ; et I'Incarnation — supréme baiser de Dieu
4 la nature humaine — conjonction merveilleuse du ciel et de la terre,
comme la source de l'union mystique, le prototype de fous les
« mariages spirituels » qui, jusqu’a Ia fin des temps, seront conclus
entre le Dieu vivant et les Ames fidéles & la grice,
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et lui imprime, lorsque au souvenir des bienfaits accordés
4 tous, il dépose en elle une joie personnelle et exclusive
et 'inonde de la grice de son amour. Il tire & lui son esprit,
lui infuse le sien, pour ne plus faire de 'un et de Vautre
qu'un seul esprit L.

81, Ce baiser de I'Epoux fugitif, regu, ébauché plutot,

dans les celliers, 'Epouse en convoitait ardemment le

don parfait, la suavité entiére. C'est 4 son sujet que, dans
sa priére pour les disciples, Notre-Seigneur disait a son
Pére : « Pére, je désire qu’eux aussi soient un en nous,
comme Toi et Mol sommes un ; que 'amour dont Tu m’as
aimé soit en eux et que Moi aussi je sois en eux % ». Qu'est-ce
4 dire? Simplement ceci : celle qui a regu une part de
la plénitude du Christ, grace pour gréce ?, grice d’amour
pour gréce de foi, désire maintenant cette plénitude elle-
méme, la plénitude de 1'Esprit-Saint, unité et dilection du
Pére et du Fils, et, en Iui, la joie pleine, que personne ne
lui puisse ravir 4. Elle veut mourir et éire avec le Christ,
ne jugeant plus nécessaire pour elle, aprés avoir gouté le
souverain Bien, de demeurer dans la chair 5.

32. Qu'ils s'instruisent, ceux qui n'ont pas appris;
qu’ils se retournent et voient ; qu'ils s’inquittent d’expé-
rimenter le jeu de ces sentiments dans la conduite et Ia
conscience de ceux qui, face au Seigneur, marchent dans
une vie nouvelle ¢, Le mouvement de leur eceur, leur vie
entiére se partagent entre la douleur et la joie que voici :
douleur de I’absence de Epoux, joie de sa présence ; et
la joie sans fin de le contempler, ¢’est leur unique attente.
Chez eux, ce n’est pas une fois et d’une seule fagon, c¢’est

. D’aprés Jn 17, 21 et 26.
. Gf. Jn 1, 16,

. Gf. Jn 18, 22,

. Gf. Phil. 1, 23-24.

. Gf. Rom. 6, 4.
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saepe multisque ac variis modis fit. Omnisque hic sancti
exercitii labor in corde amantis, vel vita proficientis, non
unius diei est, sed multi temporis ; multiplex, varius,
secundum pietatem diversorum affectuum, et proventum
profectuum.

33. Quamdin enim dicis ad Sponsam : «Vado et
Venio », nec manes cum ea in aeternum, o castarum Sponse
animarum, tamdiu exsulantibus in terra non sua filiis fuis,
o Pater orphanorum, provido consilio sapientiae tuse,
sinis eos nonnumquam in desiderii sui dolore, quasi foris
exclusos, a te affligi, et tabescere amore amoris tui, mundans
e0s in camino paupertatis suae, ipsa difficultate suscipiendi
fortius eos trahens ad te. Nonnumguam vero ex dulcedine
gratiae tuae sponte » aperis pusillis tuis, nec repellis per-
venientes usque ad te ; et cubare eos sinis, et plorare in sinu
tuo, ubi plorantes nolunt consolari, ut non plorent tibi, a
quo hoe ipsum pro summo dono habent, ut plorent tibi;
quia optimum ac dulce habent, plorare coram te Domino
Deo ® suo, qui fecisti eos ; et ut plorent tibi in hoc ipsum
efficis eos v, Cumque tu dignaris tergere lacrymas fluentes,
ipsae magis fluunt, et quia manus ipsa tergentis causa eis
efficitur suavis  cujusdam doloris afficientis ¢ ac blandientis,
et in eo quod vehementius dolent, vehementius ex bonae
spel conscientia se [120r] consolantis. ‘Etenim et fluminis
ille impetus laetificans manifeste denuntiat adesse prae-
sentiam tuam, et incolatus filiorum fuorum in terra aliena,
non potest oblivisci peregrinationem suam ; et dum simul
se inveniunt, illud gaudium, et ille dolor, suaves illas ac

a. sponte add. s. I §*|| b-b'". Deo... eos sur graltage S7 || ¢. suavis
add. s. 1. St || d. afficientis sur gratiage St

1. Jn 14,28,
2. Cf. Ps. 94,6,
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souvent, ¢’est de mille maniéres que ce partage se produit.
Tout ce pénible mais saint exercice, dans le coeur de Pamant,
dans la vie du progressant, n’est pas d’un seul jour, mais
dure Ionglemps. Multiple et wvarié, il se conforme A la
tendre piété des divers mouvements de '4me el au cours
de ses progrés spirituels.

33. O Epoux des 4mes chastes, aussi longtemps que vous
dites & I'Epouse : «Je m’en vais et je reviens 1», et que vous
refusez de demeurer avec elle 4 jamais ; 6 pére des orphelins,
aussi longtemps que, par une disposition providentielle de
volre sagesse, vous laissez vos fils exilés sur une terre qui
n’est point voétre, vous permettez qu’ils s'affligent bien
souvent — victimes de leur désir — d’étre en quelque
sorte bannis loin de vous et se consumer de I'amour de
votre amour ; tandis que vous les purifiez dans le creuset
de leur dénuement, et les tirez plus fort A votre suite par
la difficulté mé&me de I'entreprise. Mais, de temps en temps,
par une douceur de votre grice, vous ouvrez de bon gré
la porte & vos tout petits el ne repoussez pas ceux qui
parviennent jusqu’d vous. Vous leur permettez de se cou-
cher dans votre sein et d'y pleurer. Ils pleurent et ne
veulent pas &tre consolés ! cela les priverait de pleurer
en vous, de qui ils tiennent, comme un don supréme,
cette faveur de pleurer en votre sein, Gar ils jugent infini-
ment doux et bon de pleurer devant vous, leur Seigneur
Dieu, qui les avez faits 2 et qui précisément les fagonnez
pour pleurer en vous. Et lorsque vous daignez essuyer le
flot de leurs larmes, elles coulent plus abondantes : cette
main méme qui les essuie proveque en eux je ne sais guelle
suave douleur, attirante, caressante, qui, grice & la
conviction intime d’une douce espérance, frouve sa
plus ferme consolation dans ce qui les afflige le plus fort.
D'une part, 'impétucux courant de ces fleuves de larmes,
en les remplissant de joie, trahit nettement votre présence ;
de P'autre, habitants d’une terre étrangére, wvos fils ne
peuvent oublier leur condition de voyageurs. Clest la

o
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dulces lacrymas faciunt effluere ; lacrymas quia doloris ;
suaves, quia amoris et amoris tui, o Ameor; cul dolere
magnum gaudium est, cui flere summa consolatio est, in
quo gaudere summa heatitudo est.

34. Hanc suavitatem consolantis ac dolentis, trahentis
et currentis, alloquentis et respondentis, blandientis et
amantis, continef tota Cantici hujus tam verborum quam
gestorum prosecutio. Fit autem jugiter in conscientia, et
corde Sponsae, quaecumque illa est, effundentis coram
Domine Deo suo animain suam, et cum gaudio audientis,
quid loquatur in ea Dominus Deus. Collocutic autem
Sponsi et Sponsae, testimonium est, ac devotio conscien-
tiae bene affectae ; cum testificatur Sponsae Sponsus in
conscientia sua meritum suum, et Sponsae devolio non
ingrata reddit Sponso debitum pietatis affectum.

35. Egressa ergo Sponsa a cellariis regis, quo fuerat
introducta ad contemplanda Sponsi amabilia, et a bonorum
eorum gustu et jucunda experientia, jam non nisi ipsum
desiderans amabilem, quem sua commendant amabilia
accepto pignore Spiritus, deficiens in salutare Dei, taedet,
inquit, inanium, absente Sponso, cellariorum horum, quo-
tidianarum promissionum harum, sacramentorum invo-
lutorum {120v] horum, parabolarum ac proverbiorum
horum, speculi et aenigmatis. Mysterium = regni Dei desi-
dero, palam mihi annuntiari de Patre deposco ; faciem ad

&, mysterium §!: mynisterium S.

1. Ce paragraphe évoque la béatitude des larmes, si chére 4 I'Orient
chrétien. Cf, M. Lot-BoroDINE, « Le Mystére du don des larmes
dans 1'Orient chrétien », dans Vie Spirifuelle, 1936, Supplément,
p. 65-110. On trouvera un passage paralléle dans les Médilations
ef priéres, IV, 215 G; L ¢, p. 124.
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renconfre de cette joie et de cette douleur qui, suaves et
douces, fait couler leurs larmes : larmes, parce que douleur ;
suaves, parce que d’amour et d’amour de vous, 6 Amour,
pour qui souffrir est joie immense, pour qui pleurer est
consolation souveraine; en qui se réjouir est béatitude
supréme *,

34. Ce suave commerce entre consolateur et affligé,
entraineur et poursnivant, interlocuteur et partenaire,
charmeur et amant, voild, toul entier déroulé au long de
ses phrases et de ses épisodes, le contenu de ce Cantique.
Mais toujours I'action se passe dans la conscience et dans
le cceur de 'Epouse, quelle quelle soit, qui devant le
Seigneur son Dieu épanche son dme, et qui, avec joie,
écoute ce que dit en elle le Seigneur Dieu 2. La conversation
de I'Bpoux et de I'Fipouse, c’est le témoignage et c'est
I'élan dévot d'une conscience bien disposée : témoignage
de I'Epoux & 1'Epouse, en sa conscience, en faveur du
mérite qu’elle posséde en propre ; reconnaissante dévotion
de I'Epouse, qui retourne & 'Epoux I'élan de tendre piété
qui lui est dd.

85. Voici donc I'Epouse hors des celliers du Roi. On Py
avait introduite pour contempler les attraits de I'Epoux ;
et depuis qu'elle en a golté, qu'elle en a expérimenté
Paimable excellence, c’est I'Attrayant lui-méme, que ses
attraits rendent si recommandable, c¢’est lui seul main-
tenant qu’elle désire : riche des arrhes de 1'Esprit, elle
languit aprés le salut de Dieu. Je suis lasse, dit-elle, de ces
celliers que I'Epoux en allé laisse vides; lasse de ces
promesses, chaque jour ressassées, de ces secrets obscurs,
de ces paraboles et de ces proverbes; lasse de miroir et
d’énigme. C'est le mystére du Royaume de Dieu aprés
quoi je soupire ; c’est une claire révélation du Pére que je

2. Ct. Ps. 61, 9 ot Ps, 84, 9,
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faciemn, oculum ad oculum ®, osculum ad osculum : Oscule-
tur me osculo oris sui.

86. Quare autem « osculetur », tanquam de absente, et
non potius «osculare»? Videtur in cellariis multum eam
adnisam fuisse, facie ad faciem, et sicuti est, eum videre ac
cognoscere, sicut ipsa est cognita b ab eo : quod est osculum
perfectionis ; Sponsum veroe per prophetarum, sive aposto-
forum, caeterorumve doctorum ministeria, per scientiam
Scripturarum, varia el quasi oscula gratiae suae porre-
xisse, sicque guasi satisfacto el recessisse, et abiisse ; illam
vero jam, quasi de absente congquerit impatienterque post
eumn clamare, ac dicere : Osculelur me osculo gris sui. Ac
si dicat : Quousque mihi aliena oscula scientiae, apponentis
dolorem ? Etsi non mereor osculum illud perfectionis, vel
aliquod, mihi, priusquam a me recedat, indulgeat osculum ¢
oris sui. Bonum quidem est osculum transmissum, sed
gratiae suae non plenam 4 retinere videtur virtutem, de
vase in vas ftransfusum. Innotescit quod infert minister

ejus ; sed sapit quod inspirat spiritus oris, vel osculi ejus;

quod tunc sapiet ad plenum, cum in ipso erit gaudium
meum plenum. '

87. Deinde intuitu quo polest prosequens abeuntem, et
dulce habens alloqui etiam jam non exaudientem, gquia,

a. oculum ad oculum add. s. I. {main présumée de Guillaume) ||
b. est cognita Si: est cognita est S{ c. osculum add. 5. 1. 81| d.
non plenam §%: plenam non 8.

1. Dans ce paragraphe, Guillaume s'inpire d’OricENE, 84 D-85 A
nous montrant I'Eglise richement detée par PEpoux (me delatis his
quae appellaniur arrhis el muneribus dotalibus), mais soupirant aprés
sa venue {ipse se per semelipsum veniat ef osculelur me ab osculo oris
sui}.

2, Méme remarque que ci-dessus. ORIGENE, 84 D-8b C, reléve
les baisers que 1'lglise regut par le ministére des anges, des prophétes
(legis el prophelarum volumina), puis des docteurs fsensus ab ore
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réclame ; face 4 face, les yeux dans les yeux, baiser a
baiser : Qu'il me baise d'un baiser de sa bouche *.

86. Mais pourquoi dire comme d’un absent : « Qu'il me
baise », et non plutdt : «Baise-moi»? Dans les celliers,
I'Epouse, on le devine, multiplia ses efforts pour voir
PEpoux face & face, comme il est, et pour le connaitre
comme lui-méme il la connait : ce qui constitue le baiser
dans sa perfection. L'Epoux, de son cbté, par le ministére
des prophétes, des apétres et des autres decteurs, par la
science des Ecritures, lui offrit, pour ainsi dire, un assor-
timent, de baisers de sa grice 2; puis, feignant de Davoir
satisfaite, il s’écarta el s'enfuit. Elle, aussitot, de se plaindre
amérement, comme on se plaint d’un absent, et, impatiente,
de le poursuivre de ce cri ; Qu'il me baise d'un baiser de sa
bouche. Autrement dit : Jusques 4 quand subirai-je ces
baisers inopportuns d’une science qui ajoute & ma douleur?
Eh! je le sais, je ne le mérite pas, ce baiser de perfection; je
n’en mérite aucun ; néanmoins, avant de s'é¢loigner de moi,
qu'il me fasse I'auméne d’un baiser de sa bouche ! Bien siir,
un baiser par procuration est bon aussi, mais 4 passer de
vase en vase on ne [e voit guére conserver intacte la force
de son charme. Ce qu’apportent les ministres de I'Epoux,
c’est objet de connaissance ; mais ce qu'insuffle le souffle
de sa bouche 4 lui, et de son baiser, ¢’est objet de saveur,
qu'un jour on savourera en piénitude, lorsqu’en lui la joie
sera pleine 3, '

37. Puis, du regard, I'Epouse, si loin qu’elle peut, suit
le fugitif. Elle trouve une douceur a lui parler, alors que

docterum) dont les explications encore bien obscures préludaient au
baiser que le Verbe de Dieu lui-méme devait donner & I'ame parfaite
en lilluminant, 86 A,

3. Guillaume ici se sépare d'Origéne, pour qui le baiser dé I'Epoux
lui-méme, du Verbe de Dieu, est «illumination » de I'Esprit ; os sponsi
inlelligimus virtufem Dei qua illuminal mentem, 86 A, Pour Guillaume
¢’est une «saveur »,

i _-‘.a..m‘g..am:‘;uv—‘%—wmc PSR
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inquit, meliora sunt ubera fua vine. Quasi enim interrogata,
unde tam festina praesumptio, tam fidens osculi exactio :
« ab uberibus, inquit, Domine, consolationis [121r] tuae »,
quia ® meliora sunt ubera tua vino, dulciora ad sugendum,
potentiora ad laetificandum, faciliora ad inebriandum,
iis enutrita sum ad osculum desiderandum, inebriata. ad
praesumendum &',

88. Quamdiu enim ® hic vivitur, quamdiu hic laboratur,
quaecumqgue charismmatum dona, quaecumque consola-
tionum genera filiis gratiae donantur, in gratiarum distri-
butione, in profectuum proventu, vel virtutum successu,
in splendoribus divinae illuminationis, in affectibus piae
compunctionis, in excessibus divinae contemplationis, o
aeterna Sapientia, ubera tua sunt, nutrientia sanctam
parvulorum tuorum infantiam, et testantia usque ad
consummalionem saeculi, tuam eis non deesse praesen-
tiam. Absit autem uf in tempore suo, in tempore bene-
placiti tui, ora eorum indigna reputentur ad osculandum os
tuum, in plenitudinem perfectae cognitionis tuae, quibus
in tempore patientiae ac sustinentiae suae, per media
ubera haec lactandum praebes pectus tuum, in nutrimen-
tumn spiritualis ¢ scientiae, et profectum perfectionis tuae.
Nam et si virunlenlum aliquid aliquando aliunde suxerunt,
necesse est sanari ea ac mundari, ad contactum sacrorum
uberum horum, et virtutem et odorem salubrium unguen-
torum tuorum., Gum ergo a perenni illa ac beata conjunc-
tione et aeternitatis osculo, pro infirmitatis humanae
conditione Sponsa deficit, circa haec se aflicit, et ad os illud

a-a" quia... praesumendum sur gratiage S* || b. quamdiu enim sur
graitage S*® || ¢. spiritualis 8%: spiritalis S.

1. Gt Is. 66, 11,
2, Gt Maith, 28, 20.
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déja il ne P'entend plus : Parce que, dit-elle, vos mamelles
sont meilleures que le pin. On croirait qu'interrogée sur
I'origine d’une si impatiente présomption, d’une si confiante
exigence de ce baiser, « ce sont, répond-elle, les mamelles
de votre consolation 1 » Car vos mamelles sont meilleures
que le vin ; plus douces & sucer, plus capables de verser la
joie, plus promptes & procurer 'ivresse. Cest parce qu’elles
m’ont nourrie, que je désire le baiser; parce qu’elles
m’ont enivrée, que j'ose y prétendre,

38. Tant qu'on vit ici-bas, tant qu'on y souffre, quels
que soient les charismes, les consolations de toute espéce
accordés aux fils de la grédce : dans la répartition des dons
de Dieu, le développement du progrés spirituel ou la marche
des vertus, dans la splendeur de l'illumination divine, les
élans de la pieuse componction, les transports de la divine
contemplation, dans tout cela, 6 Sagesse éternelle, se décou-
vrent vos mamelles, allaitant la sainte enfance de vos
tout-petits, et témoignant jusqu’a la fin des siécles que votre
présence jamais ne leur manque 2 Mais quand leur temps
sera venu, le temps fixé par votre bon plaisir, gardez,
Seigneur, gardez qu’'on juge indigne du baiser, du baiser
de volre bouche, dans la plénitude de votre parfaite
connaissance, leur bouche, 4 laquelle, au temps de leur
épreuve et de leur patience, par le moyen de ces mamelles,
vous offrez le lait de votre cceur en aliment de science
spirituelle et en viatique vers votre perfection. D’autant
surtout que si elle a sucé parfois, venu d’ailleurs, quelque
poison 3, il lui faut se guérir et se purifier au contact de ces
mamelles saintes, 4 la réconfortante odeur de vos parfums
salubres. Cette durable et sainte union, ce baiser d'éternité,
la condition humaine et son infirmité en privent donc
I'Epouse. Aussi s’attache-t-elle 4 votre sein ; incapable

3. Onicine parle lui aussi des venenale dogmata (89 C) qui s’op-
posent 4 la doctrine (au bon vin) distillée par les mamelles de YEpoux.
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tunm non pertingens, os suum reflectit ad ubera tua, et in

eis requiescit dicens : Quia meliora sunt ubera tua vino.

39. Simul etiam nota, in petitione osculi, supremum in
oratione humanae possibilitatis affectum, in lumen iltud
vultus Dei suum [121v] direxisse aspectum ; sed rever-
berante caritatis illius claritate, mox ad ea uae commu-
niora sunt, reflexum, et in eis semetipsum exercentem, cum
dicit : Quia meliora sunt ubera fua vino, fragrantia » unguen-
lis oplimis. Oleum effusum nomen tuum. Mox inquit ut veni
ad te, nudasti mihi ubera dulcedinis tuae, prima nutri-
menta gratiae tuae, et ® ex dulcedine suavitatis tuae, et
conscientiae bono, meliora super omne © vinum sapientiae
saecularis, vel laetitiam carnalis voluptatis, fragrantia ¢
unguentis optimis donis septiformis Spiritus. Dona enim
ipsa, cum te operante, ordine suo venirent in me, primo
timor tuus apprehendit me, severiug urgens ad te ; secundo
loco occurrit pietas, suaviter excipiens me in te. Quae cum
sicut scriptum est, cultus tuus sit, pietas enim ait Job
cultus Dei est, cum doceret me colere te, docuit me dicere
in Spiritu sancto : Dominus Jesus. Et mox in oderem
suavitalis, et virtutem sanitalis, effusum est a te, et infu-
sum est in me, oleum ipsius nominis tui, emolliens omnia
dura mea, leniens aspera, sanans infirma. Computruit
jugum antiquae captivitatis meae, a facie olei nominis

a. fragrantia (orfhegraphié iraglantia) §': flaglantia S|k et
add. §'|lc. omne S': omnem § | d. fragrantia (orthographié fra-
glantia) 81: flaglantia 8.

1. A noter, dans ce paragraphe, 'opposition entre Ia connaissance
en plénitude, signifi¢e par Ie baiser et réservée de quelque fagon pour
l'autre vie, et la connaissance partielle, en miroir et en énigme, qui,
avee les consolations spirituclles, est donnée a I'dme comme un
avant-godt. Cette opposition fait pendant 3 celle du début du para-

CHANT I. STR. I, 38-3% (486 A-BE) 2%

d’atteindre & vofre bouche, elle rabaisse la sienne & vos
mamelles et s'y repose en disant : Parce que vos mamelles
sond meilleures que le vin t.

39. Nolez bien ceci. Dans la demande du baiser, le
supréme élan possible & 'homme dans sa pridre a visé
I'insigne clarté du visage de Dieu. Mais repoussé par 1'éclat
de sa charité, bien vite il se rabaisse aux pratiques plus
communes de la vie spirituelle et s'y applique en disant :
Vos mamelles sonl meilleures que le vin, elies embaument
d'une odeur exquise. Volre nom esl une huile gqui coule.
A mon arrivée prés de vous, vous avez, en ma faveur,
découvert 4 I'instant les mamelles de votre douceur, pre-
miers aliments de volre grice. La douceur de votre suavité,
la bonté de la conscience qui les goiite, les rend meilleures
que tout le vin de la sagesse mondaine, que les joies des
voluptés charnelles. Elles embaument d'une odeur exquise :
les sept dons de I'Esprit-Saint 2. Ces dons, lorsque, par
votre opération, 4 leur rang, ils vinrent & moi, ¢’est votre
crainte d’abord qui me saisit, me poussant plus impérieu-
sement vers vous. En second lieu se présenta la piété, qui,
suavement, me recueillit en vous. Comme, selon I'Eeriture,
elle est votre culte — la piété, dit Job 3, est le culte de
Dieu --, en m’enseignant 4 vous honorer, elle m’apprit
4 dire, par I'Esprit-Saint : Seigneur Jésus 4! Sur Pheure,
comme un parfum de suavité, comime une source de sants,
découla de vous, pour couler en moi, 'huile de votre nom,
amollissant toutes mes duretés, adoucissant mes rudesses,
guérissant mes infirmités. Au contact de I'huile de ce nom,

graphe suivant entre la contemplation (fhesria)} et les exercices, la
pratique de la vie spirituelle (prazis).

2. Pour QRrIGENE, la bonne odeur de PEpoux, ¢'est I'Esprit-Saint
Jui-mé&me, 91 D-92 C.

3. Job 28, 28 (version des LXX) : « Le culte de Dieu (theosebeia),
voild la sagesse».

4, Ci. I Cor. 12, 3.
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hujus; jugum autem tuum, Domine, factum est mihi
suave, et onus leve. Audito enim nomini tuo, sive « Domini»,
sive « Jesu », sive « Christi », continno auditui meo datum
est gaudium et laetitia, quia mox ut nomen sonuerit in
auditu, mysterium etiam nominis effulget » in corde, amor
in affectu, suggerens [122r] ad Dominum ® devotam servi-
tutem, ad Salvatorem, quod sonat « Jesus», pietatem et
amorem, ad Christum regem, obedentiam ac timorem.

40, Merite enim Domine Jesu, in omni nomine tuo
omne genu flectitur, coelestium, terrestrium et infernorum,
quia nulio nomine nominaris, nisi aliqua ad nos relatione ;

nec ulla est alicujus nominis tui relatio, quae non sit aliqua -

alicujus boni tui ad nos delatio ; quia « Dominus» domi-
naris benefaciendo ; « Jesus », salvas; « Christus», id est
«unctus » rex, vel sacerdos, regis vel propitiaris. Nam’ et
illa relatio Filii ad Patrem, qua praedestinatus et factus es
Filius Dei in virtute, noverunt qui in Spiritu sancto clamare
didicerunt : « Abba Pater » ; quique per hoc ipsum filios Dei
fratresque tuos se factos® infelligunt cuius et quanta
nobis facta sit olei effusio ; qui in hoc ipsum nos redemisti,
o Frater bone, qui nisi redimeres, non redimeret homo,
non angelus, non creatura aliqua. Veniens quippe Filius
unicus, noluisti esse unus, sed multos filies adduxisti in
gloriam, quos non confunderis fratres vocare, dicens
« Nuntiabo nomen tuum fratribus meis. »

a. effulget S*: fulget § || b. Dominum §%: Dominum Ihesum § |
¢, se factos §*: factos se S.

. Gf. Matth. 11, 30.

. Gf. Ps. 50, 10.

. Gf. Phil. 2, 10.

. Cf. Rom. 1, 4.

. Cf. Rom. 8, 15 ef Gal. 4, 6.

. CGf. Héb. 2, 10 et 12. — Toute ceite théologie autour et & propos

(=B S L L
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le joug de mon antique esclavage tomba en poussiére.
Mais votre joug, 4 vous, Seigneur, me devint doux et
léger votre fardean 1. L’écho de votre nom, soit « Seigneur »,
soit « Jésus », soit « Christ », apporta soudain 4 mes oreilles
joie et allégresse 2. Sitdt en effel que le nom frappe 'oreille,
le mystére du nom éclate dans le cceur, 'amour brille dans
les inclinations de I’ame, inspirant envers le Seigneur dévote
sujétion ; envers le Sauveur — c¢’est le sens de « Jésus » —
pibté et amour ; envers le Christ-Roi, crainte et obéissance.

40. C’est & bon droit, Seigneur Jésus, qu’a toutes les
formes de votre nom tout genou fléchit au ciel, sur terre
et aux enfers 3; car on ne peut en prononcer une seule
qui n'exprime quelque rapport avec nous. El pas un de
ces rapports, signifiés par 'un ou Yautre de vos noms,
qui ne soit apport en notre faveur de quelqu'une de vos
bontés : « Seigneur», vous dominez par vos bienfaits;
«Jésus», vous sauvez; «Christ», c'est-d-dire «Oint»
comume prétre el comme roi, vous régnez et vous intercédez.
Car cette relation du Fils au Pére, en vertu de laquelle vous
avez été prédestiné et fait Fils de Dieu dans la puissance ¢,
ils la connaissent, ceux & qui I'Esprit-Saint apprit 4 crier ;
« Abba, Pére ®»; qui comprennent que c'est cela méme
qui les fait fils de Dieu et vos fréres, et qui provoque et
mesure pour nous I'effusion de I'huile, § bon Frére, qui, en
vue précisément de ces faveurs, nous avez rachetés, nous
que, sans votre rédemption, ne rachéteraient ni homme,
ni ange, ni créature d’aucune sorte. Venant sur terre, vous
le Fils unique, vous n’avez pas voulu demeurer seul. Vous
avez entrainé dans la gloire un grand nombre de fils, et
vous ne rougissez pas de les appeler vos fréres, quand
vous dites : « J'annoncerai votre nom & mes fréres & »

du nom de Jésus, Guillaume la partage avec OriGENE, Hom. in Canl.
I, 4; PG 4%, 41 G et 42 A, et avec 5. BErNARD, Serm, Cani. XV,
Mais chagque auteur garde son originalité.
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41, Ideo,ait Sponsa, propter uberum tuorum suavitatem,
'propter nominis et olei tui sanitatem, mecum efiam ado-
lesceniulae dilexerunt ie, novellae in servitute tua planta-
tiones, novellae animae, innovatae * spiritu » mentis suae,
in novitate spiritus ambulantes, ascensiones in corde suo
disponentes, et de virtute in virtutem euntes, proficientes
a claritate in claritatem sicut a Domini Spiritu ; dicentes
sin-[122v]-gulae : Trahe me post te; dicentes pariter : In
odorem unguenforum fuoram curremus.

42. Odor unguentorum ad proficientes adolescentulas
est fragrans ¢ in Sponso virtutum opinio ; tractus, caritatis
provocatio. Unctio vero docens de omnibus Sponsam manet,
Et inter illum odorem, et inter istam unctionem, magna
distantia est. Exclusa tamen a cellariis et deserta a Sponso,
jam pene cum adolescentulis puris conditionis est, cum 4
nonnisi odore Sponsi pascitur. Unde cum illis et ipsa
dicere videtur : In odorem unguenforum ifuorum curremus.
Trahitur autem currens, guae provoecatur volens ; et dum
ei gratia odoris virtutem aspirat unctionis, nulla in spiri-
tualium cursu profectuum mora vel difficultas est. Prose-
quiturque fugientem, confessione, et commemoratione bene-
ficiorum suorum, uberum scilicet et unguentorum, odoris
et olei effusi, quia optimum, et rationabile est orandi genus,
gratumque Deo, et efficax ad obtinenda futura beneficia
non ingrata recordatio praeteritorum. Deinde :

a. innovatae §?%: in novitate S { b. spiritu add. 5. L. 52 c. fragrans
orthographié fragians dens le ms. || d. cum St: cui 3,

1. Cascades de citations implicites : ¢f. Ps. 143, 12 ; Ephés. 4, 23 ;
Rom.6,4; Ps. 83,6 et 8; II Cor. 3, 18,
2. Cette onctmn dont 1l est parIé au § 39, ces dons de crainte ef
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41. Voila pourquoi, dit "Epouse, 3 cause de la suavité
de vos mamelles, 4 cause de la vertu salutaire de votre
nom, pareille & une huile, aveec moi, les jeunes filles, elles
aussi, vous onl aimé. Jeunes plantes destinées & votre
service ; jeunes 4mes renouvelées dans la partie supérieure
de leur esprit, marchant dens un esprit nouvean, elles
disposent des degrés dans leur ceeur et courent de vertu
en verty, s’avangant de clarté en clarté, comme par 'Esprit
du Beigneur . Chacune d'elles s'éerie : Enirainez-moi
aprés vous, puis, toutes ensemble : Nous eourrons ¢ !'odeur
de vos parfums,

42. L’odeur des parfums, ¢’est, chez 'Epoux, la renom-
mée de ses vertus, exhalant son ardme vers les jeunes filles
en progrés ; Pattrait, c’est la pressante invitation de la
charité. A vrai dire, I'onction demeure 2, qui instruit de tout
I'Epouse, Et entre cette odeur et cette onction, quelle
distance ! Néanmoins, exclue des celliers et délaissée par
P'Epoux, la condition de I'Epouse ne différe guére mainte-
nant de celle des jeunes filles : pour elle aussi, plus d’autre
aliment que le parfumn de 'Epoux. Aussi la voit-on s'unir &
elles et s’écrier : Nous courrons a I’ odeur de vos parfums. Mais
P'attrait la saisit en pleine course, elle que la provocation
trouve consentante; et tant que le charme du parfum
souffle vers elle la force de l'onction, nul retard, nulle
difficulté ne freine ’élan de ses progrés spirituels. Elle
poursuit le fugitif de ['attestation, du rappel des bienfaits
qu’elie en regut : lait des mamelles, essences parfumées,
bonne odeur, huile épandue. Cest, en effet, excellente et
sage priére, agréable 4 Dieu, efficace garantie d’ultérieurs
bienfaits, que la reconnaissance des bienfaits passés.

de piété en particulier, qui mettent ’Epouse sur la vole de la vie
spirituelle. A cette onction s’ajoutent maintenani les provocations
de 'Epoux, cf. § 29,
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43. Trahe me posl le, ait Sponsa, in odorem unguenlorum
tuorum curremus. Vide jam lassam, et deficientem, et
egentem trahi ; nisi quod odor ejus, quem jam non videt,
adhuc eam trahit, et currere facit. Unde et dicit : In odorem
ungueniorum fuorum curremus. Ac si dicat : Etsi interim
non mereor gaudium vulius tui, vel osculi oris tui, saltem
odorem mihi ne subtrahas unguentorum tuorum, Sponsi
enim praesentia [123r], bene afiecta de ipso memoria est,
et mens in lumine vultus ejus= illuminata, et unctio
Spiritus sancti docens de ommibus; odor unguentorum
cum eo abeuntinm, sensus quidam est, adhuc memoriae in-
haerens, abeuntis suavitatis, et in reliquiis cogitationis,
festiva memoria de recordatione habitae counsolationis,
In odorem ergo, ait, unguenforum tuorum curremus ;
quo perseverante, et trahente nos, perseveramus currere,
et » ipso deficiente, nos etiam deficere necesse est. Propter
quod subjungit, beneficia accepta commemorans, et dicit :
Introduzxil me Rex ¢ in cellaria sua.

a. gjus add. marg. S* | b. et add. $'| c. rex add. 5. L. 5%
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43. Tirez-moi aprés vous, dit 'Bpouse, nous courrons &
Podeur de vos parfums. Voyez-la maintenant, lasse et défail-
lante et pauvre ; on la traine ; et seul le parfum de celui
qu'elle ne voit plus Pattire encore et la fait courir. D'ot
son cri : Nous eourrons & l'odeur de vos parfums. Autrement
dit : Je ne mérite pas & cette heure la joie de contempler
votre visage ; je ne mérite pas le baiser de votre bouche ;
du moins ne me refusez pas Podeur de vos parfums. La
présence de I'Epoux, c’est la bonne disposition de la
mémoire 4 son sujet; c’est I'illumination de l'esprit par
la lumiére de son visage ; ¢’est 'onction de I'Esprit-saint,
gui instruit de tout . L’odeur des parfums qui marquent
sa trace, c’est une ceriaine impression, adhérente encore
4 la mémoire, de la suavité enfuie et, grace i ce gui reste
de Pexpérience %, un souvenir enchanteur au rappel des
consolations éprouvées. Nous courrons done, dit-elle, ¢
Vodeur de vos parfums: si ce parfum persiste et nous
entraine, nous persistons 4 courir. Mais s’il fail défaut,
nous aussi il nous faut défaillir. C’est pourquei, en mémoire
des bienfaits regus, elle ajoute ces mots : Le Roi m’a iniro-
duile dans ses celliers. '

1. Ci. Jn 14, 286.

2. Litt. : de la pensée ; c¢f. J. HoURLIER, dans GUILLAUME DE
Saint-THIERRY, La confemplation de Diew, p. 87, n. 3. L’expression
religuiae cogitationum est reprise du Ps. 75, 11,




[ Iniroduzii me Rex in cellaria sua.

Exsultabimus ef laefabimur in fe,
Memores uberum tuorum super vinum,

Reeli diligunt te (1, 3).]

44. Primo delectat Regem appellare, a quo regi desiderat,
sicut dicit in Spiritu sancto : « Dominus Jesus», quem
servire delectat, qui mentem, et voluntatem suam, sono
vocis enuntiat. Deinde ex hoc ipso spem concipiens lar-
giorem, el ex spe ipsa in amorem abeuntis recalescens
majorem, et quasi post abeuntem rursum # oculos conver-
tens : FExsullabimus, inquit, ef laelabimur in le, memores
uberum luorum, quorum lacte nutrita sum, delinita unguen-
tis », odore confortata. Vide conantem, vide anxiantem,
modo illi, modo de illo loquitur, Non sufficit amanti una
" via ad id quod amat. Unde propensius adhuc in contem-
plationem jam absentis suspirans, Reefi, inquit, diligunt fe.

45, Omnia enimalia naturaliter in ventrem et in terram
curvantur. Solus homo rectitudine corporis in caelum
erigitur, monstrante in hoc natura aliquid eum commune
habere cum coelestibus ; Recli ergo, inquit, diliguni fe,

a-a’. (début du § 48) rursum... distinctionibus sur grafiage St (éerilure
serrée: 60 lelires & la ligne, pour 40 précédemmeni) || b. unguentis
S%: ungentis 8.

DEUXIEME STROPHE

[Le Roi m’a inlroduile dans ses celliers.

Nous tressaillirons ; en vous la joie nous ravira
Au souvenir de vos mamelles.

Ceux gui soni droils vous ont aimé (1, 3).]

44, Ii met avant toutl ses délices & nommer Roi, Celui
dont il appelle en soi le régne, de méme que, dans I'Esprit-
Saint, il appelle ¢ Seigneur Jésus ¥ » Celui qu’il s’enchante
& servir — le fidéle qui confie au son de la voix I'expression
de son intelligence et de sa volonté. L'Fipouse sent, du
coup, s'élargir son espoir. Cet espoir méme atiise son
amour de l'absent. Elle semble reporter vers lui les yeux :
Nous tressaillirons, dit-elle, en vous la joie nous ravira,
au souvenir de vos mamelles, dont le lait m’a nourrie, dont
Ponguent m’a ointe, dont 'odeur m’a fortifiée. Voyez ses
efforts, voyez son angoisse. Tantot elle lui parle, tantot
elle parie de lui. Une voie unique ne suffit pas & 'amant
pour atteindre 'objet de son amour. Aussi, soupirant avec
plus d’avidité que jamais aprés la contemplation du disparu,
ce sont les éfres droils, dit-elle, qui vous aimeni.

45, Tout animal, par nature, se courbe vers son ventre
et vers la terre. L’homme seul, le corps droit, s’érige vers
Ie ciel. La nature, par l4, manifeste sa parenté avec les
habitants du ciel. Vous aiment donc, dit ’'Epouse, les éres

1. I Cor, 12, 3.
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id est homines, quia qui diligendo te rectus non est, non
homo, sed pecus est.

46. Pensanda sunt tria haec et suis distin-[123v]-ctio-
nibus 8" digeranda, prolata de cellariis Regis, nec digna
celari : memoria acceptorum bonorum, spes futurorum, et
pro utroque in gratiarum actionem » rectitudo dilectionis.
Ezsullabimus, inquit, ef laelabimur in le. Hoc de futuro.
De praeterito vero : Memores, ait, uberum tuorum. Tertium
vero est : Recli diligunt fe. Memoria praeteritorum, adhae-
remus Domino Deo nostro ; spes de futuroe continet nos,
ne ab eo recedere velimus ; recta dilectio confirmat, ne
possimus. Quod autem abeunte Sponso recordatur cellario-
rum, admonet filios Sponsi subtracta sibi gratia spiritualis
consolationis, refugiendum esse ad consolationem Secrip-
turarum. Sicut enim quae Sponsa est, cum mente excedit b
Deo, Agnumque sequens quocumdue ierit, totam se exhibet
in affectu ; sic, cum sobria fit sibi, totam se colligere debet
in intellectu, et spiritualis scientiae fructu mentem pascere
feriatam ; et redeundum ei est ad memoriam cellariorum
et uberum; hoc est sicut dictum est, refugiendum ad
consolationem Seripturarum. Ubi duo Testamenta, duo ei
sunt Sponsi ubera, ex quibus lac sugitur omnium sacra-
mentorum, pro salute nostra aeterna temporaliter gestorum,
ut perveniatur ad cibum, quod est Verbum Dei, Deus apud
Deum. Humilis enim Christus, lac nostrum est ; aequalis

a. actionem S§?: acceptionem S | b. excedit §%: excedens S.

1. «C’est du co6té du haut, notait déjad Praton, Timée, 90 AB,
que Dieu a suspendu notre téte {...] et de la sorte il a donné gu corps
tout entier ia station droite, » Et Guillaume, dans son traité Du corps
el de 'dme, a développé l'idée, en s'inspirant d’ailleurs de Grégoire
de Nysse. Voir le texte dans Guores choisies, p. 111-112. Voir en outre

Lelire d'or, § 212, L ¢., p. 125.

2, Cf. Deut. 4, 4.

e
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droils, les hommes, car, qui vous aime et n'est pas droit,
n'est pas homime, mais béte 1»,

46. Examinons, analysons en détail — car il ne convient
pas de les taire — ces trois idées touchant les celliers du
Roi : souvenir des bienfaits regus, espoir des bienfaits &
venir, et, pour les deux, droiture de la dilection dans
Paction de grices. Nous exullerons, en vous la jole nous
ravira, voild pour le futur; pour le passé : au souvenir
de vos mamelles; en troisiéme lieu ! les ceeurs droils vous
aiment. Le souvenir des bienfaits passés nous attache au
Seigneur notre Dieu 2; Pespérance pour lavenir nous
retient, de le vouloir quitter ; Ia foree de la droite dilection
nous en Ote le pouvoir. Le rappel des celliers, en Pabsence
de PEpoux, invite ses fils & se réfugier dans la consolation
des saintes Ecritures ?, lorsqu’on leur enléve la grice des
consolations spirituelle. En effet, lorsque I'Epouse perd le
sens, ¢'est pour Dicu ; suivant 'Agneau partout ol il va 4,
elle se laisse posséder tout entiére en la volonté d’aimer ;
mais quand elle retrouve sa raison, elle est rendue & elle-
méme : elle doit se recueillir toute dans I'intelligence et
nourrir du fruit de la science spirituelle son dme vacante ;
elle doit retourner au souvenir des celliers et des mamelles de
I'Epoux, se réfugier, comme on I'a dit, dans la consolation
des Keritures. Les deux Testaments lui représentent les
deux mamelles de I'Epoux. On y suce le lait de tous les
mystéres accomplis dans le temps pour notre salut éternel,
afin d’atteindre cet aliment : le Verbe de Dien, Dieu auprés
de Dieu 5. Humble, en effet, le Christ-Epoux est notre

3. L'expression consolalio scriplurarum vient de Rem., 15, 4.

4. Apoc. 14, 4.

5, Jn I, 1-2 : Verbum erat apud Deum. Guillaume aime 4 redire
que ¢'est par «la connaissance du Christ selon la chair», par la
méditation de ses « faits et gestes » dans le temps, que I'on atteini
« e Christ selon 'esprit », le Verbe de Dieu, Dieu lui-méme. Voir
Lettre d’'or, §175; 1. ¢., p. 106.
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Deo Deus, cibus noster est. Lac nutrit, cibus pascit.
Suguntur autem ubera haec in cellariis ; quia intelligun-
tur mysteria ista in Scripturis. Ubera suxit Sponsa, cum
primo intellexit ; fit memor uberum, cum meditatur de
intellectis. Ubi sua corpori exsultatio, sua menti laetitia
[124r] comparatur ; cum corpori incorruptio de corruptione,
menti vero visio Dei promittitur, et in dileetione Dei, sua
rectitudo ordinatur,
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lait ; Dieu, égal & Dieu, ¢’est notre aliment. Le lait nourrit,
I'aliment fait croitre. On suce les mamelles dans les celliers,
du fait qu'on comprend ces mystéres dans les Ecritures.
L'Epouse suca les mamelles, lorsque d’abord elle comprit ;
elle se les rappelle (maintenant), quand elle médite ce
qu'elle a compris. Elle y trouve prétes exultation pour son
corps, allégresse pour son esprit : & son corps on promet
I'incorruptibilité aprés la corruption, & son esprit la vision
de Dieu, et dans la dilection s’ordonne pour elle la rectitude.




[Nigra sum sed formosa, Filiae Jerusalem
Sicut tabernacula Cedar, sicul pelles Salomonis.

Nolile considerare me quod fusca sim,
Quia decoloravit me sol.

Filii matris meae pugnaverunt conlra me.
Posuerunt me cuslodem in vineis,

Vineam meam non cuslodivi (1, 4-5).]

47. Sed sicut sole abeunte noctem subsequi necesse est,
sic abeunte ac moram faciente Sponso, incipit Sponsa
pristinum amittere decorem, et in se ipsa denigrari, priva-
rique gratia sua omnia opera ejus : ut jam nec pristinus
calor sit in corde, nec color in opere. Sicut enim lux ista
exterior, regina quaedam est colorum omnium, sine qua
nihil » decoris nihil habent virtutis ; sic gratia illuminans
virtus est omnium virtutum, et lux bonorum operum ;
sine qua nec virtutes suos eflectus, nec opera bona suos
possunt habere proventus. Vel si utéumque videntur
habere, non vigent, non laetificant, non habent oleum
laetitiae, non unctionem docentem, non gustum divinae
suavitatis, non odorem aeternitatis, non efficacem spiri-
tualium sensuum experientiarm,

&. nihil S1; nihil habent S,

1. Cf. Malth. 25, b.
2. On remarquera les effets particuliers que Guillaume attribue

TrOISIEME STROPHE

[Je suis noire mais belle, filles de Jérusalem ;
Comme les tenles de Cédar ; comme les pavillons de Salomon.

Ne vous arrélez point & mon leinl basané:

C'est le soleil qui en a erni la couleur.

Les fils de ma mére se sonl élevés condre mot;

Ils m’ont mise a garder les vignes,

Et ma vigne @ moi, je ne l'ai poinl gardée (1, 4-5).]

47. Aprés le coucher du soleil vient forcément la nuit.
Aprés la sortie de I'Epoux, lent au retour?, I'Epouse
commence 4 perdre sa beauté passée ; la noirceur 4 I'enva-
hir ; toutes ses actions & se dépouiller de leur agrément :
plus de chaleur comme autrefois dans son cceur ; dans ses
ceuvres, plus de couleur. Comme la lumiére extérieure du
jour est, en un sens, la reine de toutes les couleurs, & son
défaut sans ombre d’éclat ni de vie ; ainsi la grice illumi-
nante est la vertu de toutes les vertus et la lumiére des
bonnes ceuvres : sans elle toute vertu demeure inefficace
et toute bonne ceuvre inféconde. En dépit d’apparences
parfois contraires, leur vigueur est nulle ; elles n’engendrent
pointla joie ; en elles, point d’huile d’allégresse, ni d’onction
qui instruit ; avcun godt de la suavité divine, aucune odeur
d’éternité, aucune expérience efficace des sens spirituels 2.

4 la «grace illuminante». Celle-ci opére non pas tellement dans
Pintelligence gue dans FPensemble des sens spirituels ; ce champ de
I'expérience mystique, ol le goGt joue un si grand rile : Guslale
ef videle...
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48. Unde erubescens sibi, metuens aufem eis, quibus
imitationi esse solebat et admirationi : Nigra sum, inquit,
sed formosa filiae Jerusalem ; sicut tabernacula Cedar, sicul
pelles Salomonis ; quae plus videntur habere utilitatis quam
decoris. Ac si dicat : Forma quidem mihi Infegra est,
quamvis color immutatus, quia spirifus quidem promptus
est, caro autem infirma ; stabilis fides, sed obscuratus
intellectus ; eadem wvoluntas, sed debilitatus affectus.
Confitetur se nigram ob caliginem turbatae conscientiae,
licet formosam non diffiteatur per fidei rectitudinem ;
sciens, sicut in cellariis regis enutrita {124v], non humilitatis
esse, sed impietatis, fidem negare. Non solum enim fidem,
sed etiam spem, et bonam voluntatem sicut non habere
mortiferum est, sic habitam negare criminosum. Formosam
quippe secundum rectam fidei formam, et puritatem
intentionis, et devotionem voluntatis, Sponsa semper se
invenit, quamdiu Sponsa esse non desinit, nec umquam
diffitetur ; licet nonnumquam ex conscientia peccatorum
praeteritorum vel impugnatione * vitiorum, vel humanae
ignorantiae caecitate, nigredinem suam humiliter confi-
teatur,

49. Sicul tabernacula Cedar, sicul pelles Salomonis. Per
Cedar, quod lenebrae interpretatur, vult intelligi tenebras
conscientiae, vel rationis caligantis ; per tabernacula vero,
vel pelles tabernaculorum, quae circumferuntur, instabili-
tatem mentis : quae quantum® internc lumini contem-
plando officiunt, manifestum est. Quae tamen tunc Salo-

&. impugnatione $': in purgatione S | b-b'. quantum ... reatus sur
grallage 52,

1. Malth, 26, 41.

2. Pour OnigENE également, [, ¢., 103 A, la vraie beauté de I’'Epouse
est liée & la foi et & son humilité : formosa propler poecnitentiam ef
fldem.
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48, Aussi, honteuse d’elle-méme, inquiéte pour les jeunes
filles, entrainées & V'imiter et & 'admirer, I’'Epouse s’écrie :
Je suis noire, mais belle, filles de Jérusalem, comme les
tentes de Cédar, comme les pavillons de Salomon, plus utiles,
& premiére vue, que décoratifs. Elle semble dire : Pour
moi, la beauté demeure intacte, malgré |’altération de mon
teint, car l'esprit est prompt mais faible la chair t; la foi
est ferme, mais obscurcie I'intelligence ; la volonté reste
la méme, mais 1'élan du ceoeur a faibli. Elle ’avoue : sa
noirceur vient de Vobscurcissement de sa conscience
troublée. Sa beauté cependant persiste, & cause de la
rectitude de sa foi : elle ne le désavoue pas. Elle le sait,
elle, nourrie aux celliers du Roi : nier sa foi reléverait non
de 'humilité mais de l'impiété. Comme Iabsence non
seulement de foi, mais aussi d'espérance et de bonne
volenté, c’est la mort, les nier quand on les posséde, ¢’est
un crime. En toute assurance, 'lipouse se trouve toujours
belle de la droite beauté de la foi, de la pureté de Pintention
et de la ferveur de la volonté, et cela, aussi longtemps
qu'elle ne cesse pas d'étre Epouse et qu'elle se garde de
jamais le nier. Cela n’empéche pas la conscience des péchés
passés, Passaut des wvices, Paveuglement de I'humaine
ignorance de Famener parfois &4 Fhumble aveu de sa
noirceur 2,

49, Comme les lentes de Cédar, comme les pavillons de
Salomon. Cédar veut dire #éndbres 8. Par ce mot, PEpouse
désigne les ténebres de la conscience, de la raison plongée
dans la nuit. Par les mots fenies et pavillons, ¢'est-3-dire les
peaux arrangées en forme de tentes mobiles, elle marque
Pinstabilité de I'esprit. Combien pavillons et tentes génent
la contemplation de la lumigre intérieure, cela saute aux
yeux. Ils appartiennent pourtant & Salomon, ¢’est-a-dire

3. Cedar nigredo vel obscuritas interpretaiur, ORIGENE, L ¢ 101 G,
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monis, id est veri pacifici sunt, cum fraternae militiae, vel
ecclesiasticae paci deserviunt.

50. Semper tamen cavere studet pia charitas, ne quem-
quam laedat incauta ejus humilitas ; ne confessio reatusd’,
vel infirmifatis suae, fiat exemplum, vel occasio fraternae
ruinae. Ideo subjungit et dicit : Nolife considerare me
quoniam fusca sum, guia decoloravit me sol. Non sic sum
fusca ut sim caeca, tanquam non habeam oculos rationis ;
sed sol justitiae subtraxit mihi lumen gratiae suae, sine
quo omnis oculus frustra patet, nullus color viget, omnis
calor friget. Carbo inquit fui desolatorius; nunc autem
desolatus. Candui quamdiu in igne fui, calefaciens et
illuminans ; recedente igne denigrata sum, Tamen integram
gserper a ad imitandum [125r] propono wvobis formam
meam, licet decoloratam, non tamen omnino decaloratam,
quia etsi amoris a me decor recessit, sed substantia remansit

51. Unde ne miremini, quia in absentia Sponsi etiam
publica praeda facta sum. Nam el filii mairis meae pugna-
verunf conira me. Quomodo? Posueruni me cusiodem in
vinets ; vineam meam non custodivi. Usitatum in Scripturis
est gaudium per vinum intelligi, quod cor hominis laetificat.
Sicut enim vini mater vinea est, sic pax saeculi, saecularis
gaudii ; pax vero spiritualis, spiritualis gaudii mater est.
Sive ergo filii matris meae, naturae videlicet humanae
originales concupiscentiae, pugnantes contra me, egerunt
in me, ut vellem hominibus praeesse ; sive filii matris meae
Ecclesiae tulerunt me mihi, et posuerunt praesse sibi, et

u. semper add. s, 1. 52

1. Venit audire sapientiam Salomenis ef veri pacifieci Domini
nosiri Jesu Chrisli, ORIGENE, . ¢., 106 A.
2. Cf. Mal. 4, 2,
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au vrai pacifique !, car ils servent & la milice fraternelle
et 4 la paix de la communauté.

B0. La tendre charité prend toujours bien garde, toute-
fois, de blesser personne par une humilité maladroite, et de
transformer pour le prochain en exemple ou occasion de
chute l'aveu de ses fautes et de ses faiblesses, Aussi 'Epouse
poursuit-elle : Ne vous arrélez pas & mon leinl basané,
c'est le soleil qui en a ferni les couleurs. Je ne suis pas
noircie au point d’avoir perdu la vue, comme si me man-
quaient les yeux de la raison. Mais le Soleil de justice 2
m'a retiré la lumidre de sa grace et, sans clle, en vain s’ouvre
tout ceil, nulle couleur ne fleurit, toute chaleur est froide.
Je fus un charbon destructeur 2, je ne suis plus qu'un
charbon détruit. Plongée dans le feu, je demeurais incan-
descente, rayonnant chaleur et lumiére ; le feu disparu,
me voicl toute noire. Mais toujours intacte reste ma beauté.
Je vous l'offre en modéle, sans couleur, il est vrai, mais pas
tout 3 fait sans chaleur. Car si la parure de I'amour m’a
fuie, sa réalité profonde subsiste.

51, Ne vous étonnez donc pas qu’en I'absence de I'fipoux,
je sois devenue une proie pour tout le monde. Les fils de
ma mére se soni élevés conlre moi. Comment ? Ils m'ont mise
a garder les vignes, el ma vigne @ moi, je ne Uai poinl gardée.
C'est I'usage, dans 1'Ecriture, de désigner la joic par le vin
qui met en liesse le cceur de I'homme 4. Comme la vigne est
mére du vin, la paix mondaine est mére de la joie mondaine,
et la paix spirituelle, de la joie spirituelle. Ainsi done,
ies fils de ma mére, 4 savoir les concupiscences originelles
de Phumaine nature, dressés conbre moi, m'inspirérent, le
désir de commander aux hommes, Ou encore : les fils de
ma mgére, 'Iglise, m’enlevérent 4 moi-méme, me mirent

3. Gf. Ps. 119, 4.
4, Cf. Ps. 103, 16, Voir par ailleurs Judith 12, 12; Prov. 9, 5;
Ecel, 9, 7; Sag. Sir. 31, 35, ete.
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pro nutriendis gaudiis carnis suae, custodem me posuerunt
exterioris pacis suae, cui, cum attentius invigilo, negligens
facta sum interiorum gaudiorum meorum, in neglectu

interioris pacis meae. Sics decoloravit me sol; dum .

sollicitudo mihi fraternae caritatis occupationum suarum
caligine obscuravit interioris speciem puritatis.

52. Intelligendum est Sponsam, dum circumduecitur, et
docetur, et variis tentationibus eruditur, necessitatem etiam
“incurrisse praelationis; in qua cum dividitur ad muita,
non sufficit ad singula; et cum circa alienos profectus
sollicitins invigilat, deficit in suis ; et circa privata damna
sua, turbatur in conscientia sua. Vide sibi derelictam,
nutantem, fluctuantem. Vult [125v] orare, nec sufficit,
meditari secum, et deficit ; loquitur ad praesentem, quasi
ad absentem ; ad absentem quasi ad praesentem. Et tamen
sicut regiorum cellariorum alumna, non negligit apostoli
consilium, dicentis : « Confitemini alterutrum peccata
vestra», in tribulationibus tentationum suarum non
erubescens virtutem confessionis b, dum sodalibus revelare
non haesitat conscientise damna latentia, cum dicit :
Nigra sum sed formosa, filiae Jerusalem. Unde el post
confessionem ardentior rediit ad orationem dicens : Indica
mihi, o quem diligil anima mea, ubi pascis, ubi cubas in
meridie.

a. sic $%; sic quogue S| b. confessionis S2: confessionis suae 5.
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4 leur téte, et, pour nourrir leurs joles charnelles?, me
constituérent gardienne de leur paix extérieure. Je
m’applique 4 y veiller et j'en viens, pendant ce temps, &
négliger mes joies intimes, en négligeant ma paix intérieure,
Aussi le soleil hala mon teint, pendant que le souci de la
charité fraternelle et ses noirs embarras obscurcissaient en
mot P'éclat de la pureté intérieure.

52. Voici comment il faut comprendre : 'Epouse, au
cours de ses pérégrinations, de sa formation, des épreuves
variées destinées & U'instruire, se trouve portée de force au
supériorat. Dispersée par cette charge en des soins multiples,
elle ne suffit plus & chacun d’eux en particulier. Trop
scrupuleusement vigilante pour le progrés des autres, elle
fait défaut pour le sien, et devant ses pertes personnelles,
sa conscience se trouble. Voyez-la abandonnée & elle-méme,
indécise, flottante. Veut-elle prier 7 Elle n'y suffit. Méditer ?
Elle défaille. L’interlocuteur présent, elle lui parle comme &
un absent; absent, comme §’il était 14, Cependant, éléve des
celliers royaux, elle ne néglige point le conseil de I’Apétre :
« Confessez-vous mutuellement vos fautes 2.» Dans le
tourment de la tentation, sans rougir du réconfort de
I'aveun, elle n’hésite pas & révéler 4 ses compagnes les
manguements secrets de sa conscience en disant : Je suis
noire, mais belle, filles de Jérusalem. Aussi, aprés la confes-
sion, retourne-t-elle plus ardente & la priére et.s'écrie-t-elle :
Monirez-moi, 6 Vous 'aimé de mon dme, ot vous paissez,
ol vous reposez 4 midi.

1. Gi. les doléances de Guillaume & propos de son abbatiat &
Saint-Thicrry, dans Med. XI, 8 ; 239 D-40 C; L ¢, p. 200 s.
2, Jae. 5, 16,




[Indica mihi, o quem diligil anima mea,
Ubi paseis, ubl cubas in meridie;

Ne vagari incipiam

Posl greges sodalium tuorum (1, 6).]

53. Et vide evidentissimam gratiam. Gum post confessio-
nem, venit ad orationem, repente Sponsum, quem quaerit,
meretur invenire ; quem = toto caritatis amplexu, attrahens
in cor suum, et quasi os ad osculum ei porrigens, o, inquit,
quem diligit anima meq. Nam juxta sensum historicum,
amanti et quaerenti se obtulit Sponsus, sed adhue quasi
avertens et excutiens se ab ea, et probans eam in abscondito
tempestatis, in osculo contradictionis. Quem illa, ardenti
amore aggrediens, o, inquit, quem diligil anima mea. In
quo primo manifestum est, Spiritum sanctum jam infirmi-
tatem orantis adjuvare ; quia Spiritus sanctus ipsa dilectio
est, de qua dicit Sponsa : o quem diligii anima mea.

84. Quem, inquit, diligii anima mea. Totus quippe pene

homo anima est ; minima ejus portio corpus est. Ideo cum
diligit te, Domine Jesu, anima Sponsae tuae, neglecto et

a. quem 52! quoniam §.

1. Cf. Ps. 80, 8.
2. Cf. Rom. 8, 26,

QUATRIEME STROPHE

[ Monirez-mot, 6 vous I'aimé de mon dme,

Ot vous paissez, olt vous reposez & midi;

De peur que je ne me melle & erver

Aprés les troupeaux de vos compagnons (1, 6).]

53. Voyez donc cette grice tout 4 fait remarquable.
Aprés l'aveu de ses fautes, I'Epouse vient A la priére.
Tout aussitét I'Epoux qu’elle cherche, elle mérite de le
trouver. De toute I'étreinte de la charité, elle 'attire en
son cceur. Elle tend les lévres, pour ainsi dire, & son baiser,
O wvous, s’écrie-t-elle, vous Paimé de mon dme. D’aprés le
sens historique, ’'Epoux s'offre 4 'Epouse qui 'aime et le
cherche. Mais il feint encore de se détourner d’elle et de
s'arracher de ses bras : il I'éprouve au sein de la tempéte,
dans le baiser ds la contradiction 1. Mais elle, bralante
d’amour, marche vers lui en disant : O vous, vous laimé
de mon dme. Cette parole tout d’abord nous le prouve :
PEsprit-Saint soutient maintenant la faiblesse de la
suppliante 2. Car cette dilection méme, d’olt jaillit la
parole de I'Epouse : O vous, I'aimé de mon dme, c’est le
Saint-HEsprit.

B4, Vous, l'aimé de mon dme. L’4me, voildh vraiment
tout I'homme, peu s’en faut! Le corps en est la moindre
partie . Aussi, lorsqu'elle vous aime, Seigneur Jésus,

3. Nous verrons plus loin, § 128, le rapport de I'un & Pautre.
Noter le pene: I'ame n'est pas tout !

PR
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quasi jam s abjecto corpore, tota sequitur te (126r) desi-
derans propter te mortificari tota die ; et amans perdere
semetipsam in hoc mundo, ut in vita aeterna® possideat
se ¢ in te. Hi certe nequaquam dubitandum est, ipsam
pulchritudinis tuae faciem aliquando ei illuxisse, quae sic
diligit te ; spirifu oris ¢ tul aliquatenus aiflatam, quae sic
suspirat ad te ; expertam suavitatem amplexuum tuorum,
quae tam familiariter resolvitur in te. Diligit enim te,
non nisi de te, qui es ipsa dilectio, qua diligit te ; et in
tantum diligit te in se, ut se ipsam in nullo diligat, nisi in
te. B1 enim pulchrum diligitur, tu pulchritudo es omnis
pulchri; sibonum, tu es bonum omnis boni; si utile, te
utitur omni homo etiam qui odit ; fruitur vero omnis qui
diligit..

5b. Indica ergo, ait, mihi, ¢ quem diligil anima mea, ubi
pascis, ubi cubus in meridie. Notandum, quo Sponsam
provehat virtus et humilitas confessionis, quo cum superius
osculum peteret, et osculo Sponsi se compararet, nec
aspirare pofuit sublimitas contemplationis ; ad cubandum
scilicet in sinu Jesu, sicut aliquando cubabat dilectus ille
discipulus, concipiens inde summum principium, et in
principio Verbum, et Verbum apud Deum. Indicq, ait,
mihi. Intus, ait, in corde ¢, dic mihi ut sentiam in meme-
tipsa, per sensum certissimae experientiae ; inspira mihi,
ut sciam per experimentum fruentis conscientiae, gquo

a. jam add, 5. I. 82| b.vita aeterna St: vitam aeternam S || c.ge S1:
eam S. || d. oris S%: osculi § || e. in corde add. marg. St

L. Ci. Ps. 43, 22, et Rom. 8, 36,

2. Combinaison de Malth. 10, 39; 16, 25; Le 9, 24, etc., et de
Jn 12, 25,

3. Quand ? Guillaume ne le dit pas, Tout élan vers Dieu est, en
fait, unes réponse 4 ses prévenances, ou particulidres (cas de I'dme-
épouse, secrétement sollicités) ou géndérales, par ex. ces attraits
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I'ame de votre Epouse, dans le mépris et le sacrifice anticipé

.de la chair, elle vous suit toute, désirant pour vous étre

mise & mort tout le long du jour !; aimant de se perdre
elle-méme en ce monde, pour se posséder en vous durant
la vie éternelle 2, Ah! certes, nul doute possible : elle vit
un jour ® resplendir sur elle le visage méme de votre beauté,
pour vous chérir 4 ce point ; elle sentit voire haleine, en
quelque fagon, la caresser, pour ainsi haleter aprés vous ;
elle expérimenta la douceur de vos embrassements, pour
si familiérement s’abandonner en vous. Si elle vous aime,
ce n'est que par vous, vous la dilection méme dont elie
vous aime ; et-elle vous aime en son me, dans la mesure
ou elle-méme ne s’aime en nul autre que vous. Aime-t-on
le beau? Vous é&tes la beauté de tout ce qui est beau; le
bien? Vous étes la bonté de tout ce qui est bien ; 'utile?
Tout homme, le haineux méme, use de vous, et tout
aimant jouit de vous !

55, Monirez-moi done, dit PEpouse, é vous P'aimé de mon
dme, oit vous paissez, ol vous reposez & midi, Remarquez
ce désir ol l'entrainent et la force et humilité de la
confession : ce désir, au moment ol elle implorait le baiser
et se disposait & le recevoir de 'Epoux, la sublimité de la
contemplation n'y avait pu aspirer. Et quel est-il? Se
reposer dans le sein de Jésus, comme autrefois 5’y reposait
le disciple bien-aimé ¢, y percevant le Principe supréme,
Verbe au comimencement, Verbe auprés de Dieu & Indiquez-
moi, dit-elle, dites-moi, tout au fond du cceur 8, et que je
senfte en moi-méme, par la sensation d'une expérience
trés sfire ; insufflez-moi, et que je sache, de cette connais-

pour le beau, le bien, 'utile, dont on va parler, et qui sont une forme
du désir naturel de Dieu, Ci, suprq, début du § 30.

4. Jn 13, 23.

5, Cf. Jn 1, I,

6, In-dica = infus dic; et plus loin in-spira = spira in...
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vivendi genere, quo statu animae, guo mentis habitu, quo
dono gratiae, in affectu ejus quem dignum facis, tu qui
misereris cujus misereris, neque enim est hoc volentis, vel
eurrentis, sed tui miserentis, pascis amantis intellectum
de cognitione veritatis tuae, de multitudine [126v] dulce-
dinis tuae, ejusque tibi sacras memoriam, in qua cubes
jugiter ac delectahiliter ; ipse ei existens amoris ardentis
et cauma meridianum, et refrigerium, splendor luminis
meridiani, ¢t umbraculum.

56. Vel notum, sibi, postulat fieri finem suum, in tribu-
latione exercitii sui, ut sciat quid desit sibi ; ef in consola-
tionem mutabilitatis suae, revelari sibi orat diem
aeternitatis ; non qui incipit a mane et desinit in vesperam,
sed sernper manet in meridiano caloris et luminis, sapientiae
et intellectus, ameris et beatae fruitionis ; ubi sabbatismus
datur populo Dei, ut cubet et requiescat ab operibus suis,
sicut a suis Deus; ubi in aeterna beatitudine pascit de
seipso tam angelorum, quam sanctorum hominum satie-
tatem, semper plenam ob perfectionem beatitudinis ;
semperque in eum respicere desiderantem, ob pietatem et
dulcedinem amoris =

§7. [127r] Vel b, o quem diligil anima mea, dic © diligenti
te animae meae, per inspirantem gratiam el inspiratam

a. amoris au-dessus de ce moi, le signe -. renvoie au fo 127r, feuillel
inlercalaire de formatl réduil, sur lequel un scribe (le méme que celui
de lg seconde pariie du manuserit) a reporté un développement ajouté
par Guillgume (c¢f. Introduction, p. 61) || b. vel au-dessus de ce mot
figure le renvoi :- 5 toul le § 67 est une addifion d'Auwleur || . dic sur
grallage S2.

. Périphrase qui veut rendre l'experimenium fruenlis conscientiae.
. D’aprés Rom. 9, 15 et 16.

. Cf. Ps. 38, 5.

. Cf. Héb. 4, 9-10,

B L 2D
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sance expérimentale lide 4 la jouissance i, quel genre de
vie, quel état d'dme, quelle disposition d’esprit, quelle
effusion de grace en Pinclination amoureuse de celui que
vous en rendez digne, vous servent, 6 vous qui faites
miséricorde & qui vous voulez, car cela ne dépend ni du
vouloir ni de la hite de 'homme, mais de votre miséri-
corde 2 — vous servent, dis-je, & nourrir de la connaissance
de votre vérité et de la surabondance de votre douceur,
Pintelligence de 'amant ; & vous approprier sa mémoire,
en vue d'y prendre un délicieux et incessant repos, vous
montrant pour lui, pour son ardent amour, chaleur
briilante 4 la fois et source de fraicheur, splendeur du
jour en son midi et refuge plein d’ombre.

56, Autre interprétation : I’'Epouse, au sein de sa
douloureuse épreuve, demande 4 coumaitre guelle est sa
fin, pour savoir ce qui lui manque 8 En vue de consoler
son instabilité, elle implore la révélation du jour de
Péternité ; non pas ce jour qui commence au matin et
finit. le soir, mais celui qui 4 jamais demeure au plein
midi de la chaleur et de la lumiére, de la sagesse et de
I'intelligence, de Pamour et de la fruition bienheureuse.
Ge jour, ou 'on accorde au peuple de Dieu la célébration
du Sabbat, pour se coucher, pour se reposer de ses travaux,
comme Dieu se reposa des siens 4. Ce jour od, dans 1'éter-
nelle bhéatitude, Dieu, se donne lui-méme en péture aux
anges et aux sainfs, toujours rassasiés® % cause de la
perfection du bonheur ; toujours avides de conternplation
divine, & cause de la pieuse douceur de l'amour,

§7. Autre interprétation 8. O vous, I'aimé de mon dme,
par inspiration de votre grice, par expérience inspirée,

5. Pascil salielaiem, el non socielatem, comme on lit dans PL
491 G. Cf. art. « Epectase» dans Dictionn. de Spir., t. IV, col.
785 s.

6. Ajoutée par Guillaume aprés coup, ainsi qu’en témoigne l'état
du manuserit,
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experientiam, quis ille sit status mentis, quae suavitas
sentientis, quod gaudium fruentis, cum diligenti te fidei,
quantum diligere potest fides, insinuatur ipsa, quanta in
hac vita mortali insinuari potest, species ; et fit in diligente,
quod de ipso aliquando dixisti : «Qui diligit me diligetur
a Patre meo, et ego diligam eum et manifestabo ei meipsum. »
Cum enim aliquando sic diligendo collegerit sibi meritum
dignioris aliquantum gratiae, incipit diligens etiam diligi.
Hine dilectionis diligentis se Sponsi amicas suavitates per
illuminati sensurm amoris, largivs ac dulcius, Sponsa incipit
experiri, et fit in ea quod Apostolus dicit : « Garitas Dei
diffusa est in cordibus nostris per Spiritum sanctum qui
datus est nobis. » Jam enim incipit cognoscere, sicut prior
cognita est ; et in quantum cognoscit, diligere, sicut prior
dilecta est. Prior enim Sponsi ad Sponsam cognitio divinae
fuit sapientiae donatio; priors dilectio, sancti Spiritus
gratuita infusio; cognitio vero Sponsae ad Sponsum et
amor [127v] idem est ; quoniam in hac re amor ipse intel-
lectus est. Hoc cum abundantiore gratia in corde Sponsae
agitur ad horam, ad tempus, ipse est quem in hac vita
tantopere anxia requirif, Sponsa, Sponsi ad Sponsam meri-
dianus accubitus, meridiani Iuminis in cognitione, meridiani
fervoris in amore, in quo cum amor unde venit, eo regre-
ditur, Sponsus et pascit et pascitur. Utrumgue enim sonat
hoc verbum pascit ».

a. prior $2; prior enim $|| b. pascit ce mot esi suivi du signe :-
qui renvoie qu fo 126v, I, 14 (le resle du feuillet infercalaire est blanc},

1. Jn 14, 21.

2. Rom. &, b.

3. Reminiscence de I Cor, 13, 12,

4. Amor ipse inlelleclus esl. Le fameux leif-motiv de tout I'Exposé,
inspivé de V'amor ipse noliliz esi de 8. GrEcoire, Hom, in Evang.,
XXVIiL; PL 78, 1207, et inséré ici-méme dans un contexte qui en
souligne la poriée : en tant qu’Epoux, Dieu connait 1'dme en se
communiquant & elle; pareilloment, c'sst en se donnant, en se
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dites 4 mon &me amoureuse de vous, en quoi consiste
cet état d’dme, d’esprit, quelle suavité I'on ressent, quelle
allégresse I'on savoure, lorsqu’en la foi qui vous aime —
autant que peut aimer la foi — s’insinue dans la mesure
possible & cette vie mortelle, la vision elle-méme ; et que
se réalise en 'amant cette parole que naguére vous avez
dite spécialement de lui : « Qui m’aime, le Pére ’aimera ;
el moi aussi je I'aimerai, et je me manifesterai moi-méme
& lui b, Un jour vient, en effet, ol sa dilection mérite &
I'amant une grice plus relevée : il commence Iui aussi
d’étre chéri (de Dieu). Par le sens de Pamour devenu
lumineux, 'Epouse commence d'expérimenter, plus abon-
dants et plus doux, les charmes affectueux de la dilection
de P'Epoux qui I’aime. En elle s’accomplit le mot de PApobtre:
« La charité de Dieu a été répandue dans nos cceurs par
I'Esprit-Saint qui nous a été donné 2». Elle commence
maintenant de connaitre, comme la premiére elle fut
connue 3 ; et, dans la mesure ol elle connait, elle aime,
comme la premiére elle fut aimée. De 'Epoux & I'Epouse,
le premier mouvement de connaissance fut don de la divine
Sagesse ; le premier élan de dilection, gratuite effusion de
I'Esprit-Saint. Mais de I'Epouse a4 I'Epoux, connaitre,
aimer, c'est fout comme, car, en cette matiére, amour
méme est intelligence 4. Lorsque pour un peu de temps, pour
un moment, une surabondance de grice produit cela dans le
coeur de I'Epouse, alors se réalise ce qu'avec tant de
peine elle cherche, anxieuse, en cette vie : le repos de
Epoux 2 c6té de I'Epouse an milieu du jour, le repos du
midi lumineux dans lintelligence, du midi brdlant dans
Pamour; repos au sein duquel, 'amour revenant & sa
source, 'Eipoux se repait 4 la fois et se donne en péature,
Le mot repaiire comporte ce double sens.

prétant, pour tout dire, aux effusions de son Dien, que I"ame mérite
de je connaitre, car alors elle le possdde ; «elle se repait de lui» —
on va nous le dire — dans un complexe oll se mélent lumiére et chaleur,
amour el connaissance, ot I'Epoux est tour 2 tour pessédant et
possédé,

T e s

L o A A At




154 SUPER CANTICA CANTICORUM

58. Vel si, inquit, indignam me reputas osculo seu
verbo tuo, seu spiribu oris tui, ostende mihi saltem aliquem
hominem tuum, in quo inveniam, non matutinum ac
novitium, non vespertinum ac remissum, sed meridianum
ac stabilem, et luminosum fervorem amoris tui, in cujus
corde cubes et requiescas, de quo pascas me, cum docebit
me quod a fe didicerit.

89. Vel desiderat affici Sponso Sponsa, ef deficit ; vult
exhilarare * cor in lumen vuitus ejus, et in semelipsa
tenebrescit. Et cum non praevalet® interius seipsam
componere ad desideratam affectionem, non habens
pacem in semetipsa, gestit exire a semebipsa in aliquam
affectionis ipsius exteriorem actionem ¢, in qua bona
conscientia aman-[128r]-tis Sponsum inveniat, vel pascen-
tem eam, vel cum ea accubantem. Horum ergo aliquid sive
haec omnia scire desiderabat, quae dicebat : Indica mihi
o quem diligil anima mea, ubi cubas, ubi pascis in meridie.

60. Ne vagari incipiam post greges sodalium luorum,
Nondum vagatur, sed vagari timet. Nullum adhuc amat,
praeter Sponsum. 8i enim alium amaret, Sponsa non esset,
Quantum enim ad animum ¢ amore movemur, quocumque
movemur, [deo qui unum amat non movetur, non vagatur ',
Sed et qui una et recta via graditur, quo pervenire desiderat,
non vagatur, non errat, sed aliquando pervenit ad finem :
exeunti vero de via, campus erroris patet qui non habet

a. exhilarare $2: exhilare 8 || b. praevalet $: valet § || c. actionem
82; affectionem § || d-d'. ad animum... non vagatur sur gratlage S&

L. Guillaume connait ce procédé de Dieu, qui consiste & «nous
envoyer, pendant qu'il opére lui-méme au-dedans de nous, quelque
témoin de sa vérité, un instrument de sa miséricorde, un de nos
fréres, pour rompre enfin le moule et délivrer son ouvrage»
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58. Autre interprétation encore. Si vous me jugez
indigne de votre baiser, indigne soit de votre parole, soit
du souifle de votre bouche, montrez-moi du moins quelqu’un
de vos amis, en qui je trouve, pareille, non 4 I’aube nouvelle,
ni au crépuscule alangui, mais au plein midi immuable,
la lumineuse ferveur de voitre amour; un ami au cceur
duquel vous vous couchiez et reposiez ; un ami dont vous
me repaissiez, tandis qu’il m’apprendra ce que vous lui
aurez enseigné 1,

59. Derniére interprétation. L’Epouse désire s’attacher
4 I'Epoux, et elle défaille. Elle veut s’égayer le ceeur a la
lumiére de son visage, et les ténébres I'envahissent toute,
Incapable de disposer elle-méme son intérieur 4 I'affection
convoitée, dépourvue de paix en elle-méme, elle brile de
sortir d’elle-méme pour exécuter de cette affection quelque
ceuvre extérieure, olt la bonne conscience de l'amante
puisse rencontrer I'Epoux qui la mourrira et se reposera
auprés d'elle.

C'est donc quelque chose de cela, c’est toul cela que
voulait savoir celle qui disait : Indiquez-moi, 6 vous 'aimé
de mon dme, oit vous paissez, olt vous reposez d midi.

60. De peur que je ne me melle & errer aprés le troupeau
de vos compagnons. Elle n'erre pas encore, elle craint d’errer.
Elle n’aime encore personne, excepté I'Epoux : si elle en
aimait un autre, elle ne serait pas 'Epouse. Dans 1'dme,
le moteur de Lous nos mouvements, ¢’est 'amour. Pour
I'4me d’un seul amour, point de mouvement, point de
déviation. Celle donc qui par une voie unique et droife,
s'avance vers le but convoité, elle non plus ne dévie, ni
ne s'égare : un jour elle touche au terme. Mais devant celle
qui sort du chemin, voici ’ouvrir le champ de Perreur, et

(J. MARITAIN), Ananie pour saint Paul, Ambroise pour Augustin,
Bernard pour Guillaume... ’
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finem. Error autem est, falsa pro veris approbare. Agitatur
quidem adhuc in cogitationibus suis, sicul labernacula
Cedar, sicul pelles Salomonis, quae circumferri solent ; et
impugnatur a concupiscentiis suis, sicut dicit : Filii malris
meae pugnaverunt conlra me; sed stans adhue in loco suo
judicium amoris non movetur, sed illuminari deposcit, st
confortari desiderat. Ameo inquit vel potius desidero, quia
turbato oculo mentis ex instantia concupiscentiae, et
variarum phantasmate cogitationum, non video quem amo ;
ratione sopita non intelligo quod desidero. Ef ideo etiam
nuto, et instabilis fic in amore meo, non eum deserendo,
sed ipsc ad finem suum per diversa ambiendo. Sicque etiam
in hoc instabilis efficior, non volendo et nolendo, sed ad id
quod stabiliter et singulariter volo, viam compendiosiorem,
et aptiorem mihi quaerendo. Ejusdem enim semper sum
voluntatis ; sed donec bona voluntas bona mens {128v]
fiat, semper desidero, non autem semper amare mihi videor,
in quantum sicut dictum est, in affectu non semper mihi
praesto est quod desidero. Nam alius est amor desiderantis,
alius fruentis. Amor quippe desiderii etiam in tenebris
ardet, sed non lucet ; amor vero fruentis totus in luce est,
quia fruitio ipsa lux amantis est. Quid multa? Sponsa,
quae ad videndum Deum anhelat », mundum cor, mundam
conscizntiam desiderat ; mundum sensum, mundum intel-
lectum, munda omnia. Virtutem quippe amoris perturbare
non potest ignis aut gladivus, aut ullum periculum ; sed
deliciarum ejus fruitio pacem cordis desiderat, et serenum
mentis. :

a. anhelat S2; anelat S.

1. Texte paralltle dans Lelire d’or, § 97 ; p. 74-75. Voir, par ailleurs,
SenkQuE, Lelires a Lucilius, XLV, 1 : qui quo deslinavif pervenire
vuli, unam sequafur viam, non per multas vagelur, non ire isluc, sed
errare esi. ] :

2. Est amor desiderii ¢l est amor fruitionis, éerivait déja Guillaume
dans son traité De la coniempialion. Qu'on veuilie bient se reporter,
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il est sans limite !. Errer, ¢’est proclamer vrai le faux.
L/inquiétude habite encore, & la vérité, les pensées de
I'Epouse ; elles sont mobiles comme les fentes de Cédar,
comme les pavillons de Salomon, que d’ordinaire on déplace.
L’Epouse subit l'assaut de ses concupiscences. Elle le
déclare : Les fils de ma mére onl comballu conire moi. Mais
toujours ferme en son assiette, le discernement de ’amour
ne branle point ; il implore seulement de la Iumiére ; il
appelle un réconfort. J'aime, dit-elle, ou plutst, je désire
aimer. Car la pression de la concupiscence et I'image de
pensées hétéroclites brouillent I'eeil de mon esprit, et je
ne vois pas celui que j'aime. Avec une raison assoupie, je
ne comprends pas ce que je désire. Si bien que je chancelle
et deviens incertaine en mon amour. Je ne renonce pas a
lul, mais pour aller vers lui j'essaie des routes divergentes.
Ce qui me rend indécise, ce n'est donc pas une question de
oui ou de non, mais Ia recherche d'une voie plus courte
ot misux adaptée & mes forces, vers le but, que, fermement
et exclusivement, je poursuis. Ma volonté demeure
toujours la méme, mais jusqu’d I'heure du changement
de ma volonté bonne en 4me bonne, mon désir ne connait
pas de tréve. Bt n’ayant pas toujours & portée de mon
élan amoureux l'objet de mon désir, pour autant, je le
répéte, me semble-t-il n'aimer pas toujours. Autre en cffet,
Iamour du soupirant, autre ’amour du possesseur comblé 2,
I’amour de désir brile, méme dans les téndbres, mais
il n’éclaire pas. L’amour de I’heureux possesseur, Iui,
vit tout entier dans la lumiére, car la possession savoureuse
elle-méme est la lumiére de 'amant. Bref, haletante aprés
la vision de Dieu, 'Epouse désire un ccsur pur, une cons-
cience pure, une sensibilité pure, une intelligence pure, une
totale pureté. La force de I'amour, feu ni glaive, ni péril
d'aucune sorte ne la peut troubler. Mais la savoureuse
possession de ses délices exige cceur en paix, Ame sereine.

& propos de cette distinction capitale, 4 édition de dom J. HourLizg
(8¢, 81), p. 75.
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61. Ne, inquit, vagari incipiam posl greges sodalium

tuorum. Sciunt qui non errant, quantos sibi greges in
mundo error fecerit, mortem sibi pro vita eligentium,
miseriam pro beatitudine amplectentium, Deum negligen-
tiumi, setpsos amantium, tritas hujus saeculi vias gradien-
tium, et gregalim euntium in infernum, et sua post se
vestigia relinquentium, multorum hominum, multorum
populorum. Trahit enim eos post se princeps spiritualis
nequitiae, qui operatur in filiis diffidentiae ; qui sodalem
se faciens Sponso dixit : « Bro similis Altissimo. » Ipse est
princeps mundi hujus, qui mundum vel saeculum quasi ex
aequo cum Sponso partiri videtur ; sed multo plures ac
densiores sibi errantium greges facere invenitur. Sed et in
corde etiam ejus, quae Sponsa jam esse meruit, nonnum-
quam intuitum mentis ab unius veritatis inquisitione
deficientem, statim excipit cogi-[129r]-tationum multiplex
diversitas ; in quam dimissus animus et vagari incipiens per
tot errorum vias, a seipso abducitur, per quot cogitationum
phantasmata ab intentionis bonae rectitudine dissipatur.
Ipsae nempe cogitationes variae magnos et varios de se
greges facientes, quasi Sponsi se sodales faciunt, ecum
Sponsae mentem cum eo sibi dividentes, suis vicibus, suis
temporibus, sibi eam deservire compellunt.

€HANT 1. STR. IV, 61 (493 A-B) 159

61. De peur, dit-elle, que je ne me meile & erver aprés les
troupeaux de vos compagnons. Tls savent, ceux qui n’errent
pas, combien de troupeaux s’est fait Verreur de par le
monde : hommes en foule, peuples nombreux, qui, en guise
de vie, choisissent la mort, en guise de béatitude embrassent
la misére, laissent Dieu de cdté, s’aiment eux-mémes,
marchent sur les sentiers battus de ce monde, vont en
troupe aux enfers ; et leurs traces demeurent. A sa suite
les tire le prince de la malice spirituelle, qui agit dans les
fils de Pincrédulité ; qui, se faisant passer pour compagnon

-de 'Epoux, déclare : « Je serai semblable au Trés-Haut 2 I»

Oui, ¢’est lui, le prince de ce monde % Il semble, avec
PEpoux, se partager le monde ou le siécle en portions
presque égales. Mais en faif, bien plus nombreux, bien
plus denses, les troupeaux des dévoyés, les siens. Or, méme
dans le ceeur de celle qui mérite maintenant d’étre Epouse,
Peeil de Iintelligence abandonne parfois la recherche de
P'unique vérité. A I'instant, accueillent une foule disparate
de pensées. L'esprit s’y éparpille et commence & se four-
voyer : autant de mirages de pensées pour Vécarter de la
rectitude de la bonne intention, autant de fausses routes
par ol sortir de lui-méme. Oui, ce sont elles, ces pensées
de toute couleur, qui, rassemblant & leurs trousses trou-
peaux nombreux et de tout poil, se font passer pour compa-
gnons de PEpoux, lorsque, se partageant avec lui I'Ame
de I'Epouse, elles la plient de force & leurs avatars, 4 leurs
évolutions, et se 1’asservissent.

1. Is. 14, 14.
2. Jn 12,31 ; 14,30; 16, 11,




[8i ignoras te,
O pulchra inter mulieres,

Egredere, et abi post vesligia gregum;

El pasce haedos tuos,
Juzte tabernacula pastorum {1, 7).]

62. Sequitur : Si ignoras te, o pulchra inter mulieres,
egredere, et abi posi vesligia gregum. Ac si dicat ; Quae
indicari tibi petis a me, non ignoras, sed te ignorass.
Ideirco enim videris tibi ignorare me, quia ignoras te. Ideo
ignoras te, quia egressa es a te.

63. Sed primo notanda sunt ulrinque amatoria blandi-
menta. O ait Sponsa, quem diligit anima mea. Sponsus
vero : O pulchra inler mulieres, o amica mea. Cuicumque
in tentationis fervore, in veritate conscientiae suae sonare
videntur reciproca haec nomina amoris® et laudis, non
sunt signa deserti, vel deserentis. Beata conscientia, quae
quidquid incurrerit, quidquid ingruerit, semper eodem
spiritu dicit : « Dominus Jesus » ; eadem pietate profitetur,

a. te 82 seire te S| b. amoris S': amoris amoris .

1. Tout en se rattachant & la lignée des Péres qui ont vu dans ls
Si non cognoveris le, egredere du Cantique la réplique ou I'équivalent
du yv@be ceaurév de la philosophie greeque {Origine, In Cant.,
123 B 5.; 5. BasiLg, Hom. 111; PG 81, 197-218; 8. AMBROISE,
In Ps. 118, XI, 13; PL 15, 1279 AB; In Hezameron, VI, 8, 39;

CiNgQUIEME STROPHE

{Si lu ne e connais pas,

O la plus belle des femmes,

Sors ! Va sur les traces des iroupeauz ;

Conduis patire tes boucs, le long des fenfes
des pasteurs (1, 7).]

62. Le texte poursuit : Si tu ne le connais pas, 6 la plus
belle des femmes, sors! va sur les traces des iroupeaux.
C'est-d-dire : Le renseignement que tu me demandes, tu
ne lignores pas; ce que tu ignores, c’est toi. Si tu te
figures ne pas me connaitre, c’est que tu t'ignores, toi.
Et si tu t'ignores, c’est que tu es sortie de toi L.

63. Mais relevons d’abord I'amoureuse caresse de leur
mutuel langage. O vous, dit V'Epouse, vous, laimé de mon
ame. Et YEpoux : O la plus belle des femmes, 6 mon amie.
81 quelqu’un, dans 'ardeur de Pépreuve, croit entendre,
dans Ia sincérité de sa conscience, I'écho alterné de ces
paroles d’amour et de louange, ce n’est point signe qu'’il
est abandonné ou infidéle. Bienheureuse I’ame qui, en toute
rencontre, ex tout danger, dit toujours du méme esprib :
« Seigneur Jésus ?», s'éerie avec la méme piété : O Vous,

PL 14, 1272 A}, Guillaume se montre, dans cette partie de son
Exposé, trés personnel et trés neuf, 11 superpose eb il combine (¢’est
4 son art) plusieurs thémes classiques, enrobant le tout dans une
maniére originale de voir les choses.

2. Ci. I Cor. 12, 3.

e
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o quem diligil anima mea ; et cujus fides, quidquid accidat,
sub testimonio veritatis, nullum patitur damnum puichri-
tudinis suae, vel laudis. Pulchre, inquit, inler mulieres,
fortis inter molles ; a mollitie quippe mulier dicitur ; virgo
inter praegnantes, quibus a Domino vae denuntiatur,
cum dicit : « Vae praegnantibus et nutrientibus in die
ilia. » Pulchra, ait, quia formosa ; formosa * vero in quantum
gratia te in hoc formante, diligit me anima tua ; quamvis
subnigra, in quantum destituta [129v] ab illuminante
gratia.

64. Siinquit ignoras le, o pulchra inter mulieres, eqredere.
Potest etiam videri pulchritudinis ista commemoratio,
neglectae puichritudinis exprobratio, sicut quod dicit,
« egredere », non est consilium amici, sed quasi permissio
irati. Si, inquit, ignoras le, egredere, hoc est ideo a temetipsa

egrederis quia ignoras te. Sed cognosce te, quia imago -

mea es, et sic poteris nosse me, cujus imago es, et penes te,
invenies me. In mente tua, si fueris mecum, ibi cubabo
tecum, et inde pascam te. Quaere ergo Deum in simplicitate,
senti de eo in bonitate, satage eum jugiter habere in
mermoria, et amando intelligere, et intelligendo amare ; et
n sensu bonitatis ejus percipies sensum aeternitatis ejus,
vitae modum, statum mentis bonae,

65. Si ignoras te, egredere.
Quo egrediar, Domine? Egressam vel ¢jectam a facie
tua sicut Cain, quicumque prior invenerit me, oceidet me.

a, formosa add. s. I S2.

1. Etymologie empruntée 4 5. ISIDORE DE SEvILLE, Eigm., XI
2, 18; PL 82, 417 A.

2. Malith. 24,19,

3. Sag. 1,1,

¥
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mon Bien-aimé, et dont la foi, quoi qu'il arrive, soumise au
témoignage de la vérité, ne souffre aucune atteinte 3 sa
beauté ni A sa louange. Tu es belle, dit PEpoux, parmi les
femmes, forte parmi les délicates — aussi bien mulier, femme,
vient de mollilies, délicatesse 1 —; vierge parmiles femmes
grosses, poursuivies de cette malédiction du Seigneur :
¢ Malheur aux femmes enceintes et 4 celles qui allaiteront
en ces jours-Ia 2| » Tu es belle, dit-il, parce que bien confor-
mée ; mais tu es bien conformée dans la mesure o, sous
Paction de la grice qui te conforme pour cela, ton dme
me chérit ; méme si ton teint se noircit avec la perte de la
grice illuminante.

64. Si tu ne le connais pas, 6 la plus belle des femmes,
sors ! On peut considérer ce rappel de la beauté de 'Epouse
comme un bldme pour sa négligence 4 'entretenir. De méme
le mot « sors », n'est pas conseil d’ami, mais plutdt conces-
sion d’homme irrité. Si lu ne le connais pas, sors, veub dire :
81 tu sors de chez toi, ¢’est que tu ne te connais pas. Gonnais-
tol done, mon image; ainsi me pourras-tu connaitre,
moi, dont tu es I'image ; chez toi tu me trouveras. Dans
ton dme, si tu restes avec moi, ¢’est 14 qu’avec toi je m’éten-
drai et qu’alors je te nourrirai. Cherche done Dieu dans la
simplicité ; sens quelque chose de lui dans la bonté 3,
fravaille 4 le maintenir sans cesse en ta mémoire, 4 le
comprendre en I'aimant, 4 Paimer en le comprenant.
Dans le contact senti de sa bonté, {tu percevras le conkact
de son éternité, et le genre de vie, et les dispositions de
I’éme bonne.

65. Si iu ne le connais pas, sors!

«— Mais ol aller, Seigneur? Dehors, chassée de votre
face, comme GCain, le premier qui me renconfrera me
tuera 4.

4. Gen. 4, 14.
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Egredere ef abi. Ac si dicat : Abi a me, a similitudine »
mea, in Jocum dissimilitudinis ; a te vero in devia concupis-
centiae vel curiositatis. Abi ergo, ait, ef pasce haedos luos,
qui ad sinistram deputantur, lascivos scilicet. motus tuos,
in eis quae sunt extra te. Abi pos! vesligia gregum pereuntis
multitudinis, in pascuis semetipsos pascentium, semetipsos
amantiom, circa tabernacula eorum, quorum * tabernacula
in progenie et progenie ; qui vocaverunt nomina sua, sicut
dicit Psalmista, in terris suis, nec habent ea scripta in
coelis.

66. Sed non sic, o Sponsa Christi, non sic : quin potius
cognosce temetipsam ; praesto tibi esto ad discernendum
temetipsam. 8i vis, ut concupiscat rex Dominus Deus tuus
decorem tuum, accedens ad eumn, obliviscere populurm tuum,
et domum patris tui: corpora quibus per sensus corporis
assuefacta es, et delectationes eorum quibus per amorem
adhaesisti ; imagines eorum, quas fruendi cu-[130r]-piditate,
memoriae altius impressisti. Per haec enim a temetipsa
egrediens abiisti a te, per affectum in vestigia intentionum
muitarum, sic ea impressa habens memoriae, ut etiam cum
- absunt corpora, non absint eorum imagines ; cum cessant
actus, non cessent eorum affectus; cum voces sileant,
perstrepant earum b significationes. Munda te, exerce

a-a’, siriilitudine... quorum sur grallage 5° (60 lelires & la ligne
pour 59 précédemment) || b. earum corr. s, [, S?: eorum S.

L. In lgcum dissimilitudinis, Traduetion Mttérale ici de I'dv 7
TH¢ dvopotbretog témey de PLorin, Ennéades, I, 8, 13. Rapprocher
ce passage de I'Eaposé, de la finale du Trailé de la nature du corps et
de Pdme, ol Guillaume reproduit, en le démarquant i peine, ce
passage des Ennéades, et ol apparait déja l'ombre sinistre de Cain :
« Etrangére 4 Ia vie de Dieu [...]Vame s’est retirée, comme Cain,
de devant Ia face du Seigneur, et elle habite désormais Ia région
de la dissemblance (in regione dissimilifudinis}, la terre de Naid,

CHANT [. 8TR. V, 65-66 (4904 A-C) 165

— Sors el vad-en! 11 veut dire : Va-t-en loin de moi,
loin de ma ressemblance ; va au pays de la dissemblance 1;
va, en réalité, loin de toi, par les chemins détournés de l'a
concupiscence et de la curiosité. Va-t-en donc! .Ei .fals
pailre tes boucs, marqués pour la gauche, tes inclmah‘ons‘s
déréglées ; fais-les paitre hors de chez foi. Va-t-en, suis a
la Irace les Iroupeaux de la foule perdue ; va saux péiturages
des hommes qui se paissent eux-mémes, qui s’aiment
eux-mémes. Va parmi les tentes de ceux gui les plantent
de génération en génération ; qui ont proclamé leurs noms
sur leurs terres, comme dit le Psalmiste 2, et ne les ont pas
inscrits au efel .

66. Mais non, Epouse du Christ, n’agis pas ainsi. Bien
plutdt, connais-toi toi-méme, applique-foi & ton propre
discernement. Si tu veux voir le Roi, le Seigneur ton Dieu,
s'éprendre de ta beauté, viens & lui, oublie ton peuple et
la maison de ton pére % ; oublie les objets matériels auxquels
t’accoutumerent. les sens du corps et les joies savourées
en ceux auxquels ton amour t’enchaina, les images de ceux
que le désir d’en jouir imprima plus en creux dans ta
mémoire. Cest par 14 que, sortant de toi-méme, tu t'es
éloignée de toi, par I'attache aux vestiges du troupeaun
de tes inclinations. Tu les portes, ces vestiges, si bien gravés
en ta mémoire que, & défaut méme de I'objet, son image:
demeure ; alors que l'action s’arréte, les sentiments qui
I'inspirérent ne chdément point ; le son des mots §’éteint,
leur sens résonne encore. Purifie-toi, exerce-toi 4 la piété 5,

e'est-a-dire de la commotion » (726 G; (Fuvres choisies... p. 145).
Voir 4 ce sujet J.-M. DcranEeT, « Guillaume et Plotin », dans Revue
du moyen dge latin, 1 (1946), p. 245-248; et G. DumEeicr, art.
Dissemblance, dans Diclionnaire de spiritualilé, t. 111, col. 1336-1338.

2. Ci. Ps. 48,12,

3. Cf. Le. 10, 20,

4. CI. Ps, 44,12 et 11.

5 1 Tim. 4, 7.
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ter‘ﬂetipsam ad pietatem, et intra te invenies regnum Dei.
O imago Dei, recognosce dignitatem tuam ; refulgeat in te
auctoris effigies. Tu tibi vilis es, sed pretiosa res es. Quantum
gb eo defecisti cujus imago es, tantum alienis imaginibus
11_1fecta es. Sed cum in id quod creata es, respirare coeperis
si forbi‘ter apprehenderis disciplinam, superductos adulte—,
rarum imaginum fucos, nec satis inhaerentes, cito excuties
cito effugies. Adesto ergo tota tibi, et tota te utere ad,
Fognoscendum te, et cujus imago sis ; ad discernendum et
1nteI'ligendum quid sis, quid possis in eo cujus imago es.
Sta in gradu tuo, ne succumbas, ne degeneres. Virtus autem
est stationis tuae, cognitio gratiae»; si ingrata non es

quod praescita es, quod » praedestinata, quod praeelecta’
quosi cognita. Praescientia enim Dei de te, ejus circa tej
bomt:as est ; praedestinatio jam operans bonitas, electio
opus ipsum ; cognitio signaculum gratiae, de quo Apostolus
dicit : « Fundamentum Dei stat, habens signaculum hoc :
Novit Dominus qui sunt ejus.» Si cognoscis, scito quia;
praecognita es ; si eligis, scito quia electa es | si credis, in
hoc es creata ; si amas, in hoc es formata. Cumque in hoc
te Spor}sus efficit, cubat in te; eum in hoc te afficit

aCCUIl'.lblS cum eo, et ipse pascit tec. Ibique te docet‘z
expgrlentia luminis et fervoris meridi-[130v)-ani, cum in
Iumlr}e Dei videtur lumen ; cum de magnitudine ae puritate
amoris testimonium perhibet conscientiae hominis Spiritus

a, gratize S*: gratiae tuae § || b. praescita es d
Il e te 8 in te 5. Io-p ) quof add: marg. 5

1. Gf. Le 17, 21. :

2. Réminiscence, peut-étre, de S. LeoN, Serm. XXI, In Nai, :
Agnosce, o Chrisliane, dignitalem tuam.
3. Ps. 2, 12,

CHANT 1. STR. V, 66 {494 C-495 A) 167

et, au-dedans de toi, tu trouveras le royaume de Dieu L.

0 image de Dieu, reconnais ta dignité #; que resplendisse

en toi l'effigie de ton Créateur. Toi, tu te vois vile; tu es

pourtant un objet précieux. C’est dans la mesure ol tu as

abandonné celui dont tu es l'image, que tu fus infectée

d’images étrangéres. Mais quand tu vas te mettre & respirer

dans 'atmosphére o tu fus créée, quand tu vas embrasser
la discipline 3, ces images trompeuses et le fard qui les
recouvre, mais n'y tient gueére, bien vite tu les secoueras,
bien vite tu les fuiras. Sois donc tout entiére présente &
toi-méme, et tout entiére emploie-toi & te connailre et &
connaitre de qui tu es I'image ; & discerner et 4 comprendre
ce que tu es, ce que tu peux en celui dont tu es 'image.
Tiens-toi ferme 4 ton rang, ne fléchis pas, ne dégénére pas.
La trempe de ta fermeté, c’est la connaissance de la grice,
si du moins tu n'es pas ingrate (grafia-ingraiaj, prévue
et prédestinée que tu fus, et préférée et connue. La pres-
cience de Dieu & ton sujet, ¢’est sa bonté envers toi; la
prédestination, sa bonté dés ce moment & I'ceuvre en tol;
le choix, Fceuvre elle-méme ; la connaissance, le sceau de
grice, dont parle I'Apétre : « Le fondement divin reste
inébranlable, scellé de cetie parole : Le Seigneur connait
les siens 4. » Si tu connais, sache-le bien, d’abord tu fus
connue ; si tu choisis, tol-méme, sache-le, fus choisie;
si tu crois, ¢’est que tu as été créée pour la foi ; si tu aimes,
¢'est que tu fus conformée pour amour. Et guand il te
rend telle, 'Epoux se repose en toi; quand il fait que tu te
sens telle, auprés de lui tu te couches, et lui-méme te
nourrit. Et ¢’est 14 que t’instruit Uexpérience de la lumiére
et de la chaleur du plein midi, & cette heure oi, dans la
lumidre de Dieu, apparait la lumiére 3; o1, devant I'inten-
sité et la pureté de Pamour, 1'Esprit-Saint atteste & la

4. 11 Tim. 2,19, Sur ce théme prescience-prédestination, voir
GUILLAUME DE SAINT-THIERRY, Médilations T, 207 BC; L ¢., p. 92-93.
5. Cf. Ps. 35, 10.
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sanctus, quod sit filius Det, « Nemo etenim novit Patrem
nisi Filius, et cui ipse voluerit revelare. »

67. Solum etenim Iumen vultus Dei docet hoc ; sensus
vitae, de Spiritu vitae indicat hoc; gratia, pro gratia ;
magna fruitio summi boni, pro praemio magni desiderii.
Nec umquam anima se cognoscit, quid sit, quid possit,
nisi cum in his se invenit ; nec libet eam aliquo egredi a se,
quamdiu in his datur froi se. Beatus vir ef, jucundus homo,
qui gloriam hanc et divitias hujus graliae habet in domo
cordis sui, in thesauro conscientiae suae. Confirmatum est
¢or ejus, non commovebitur, hoe est, non egredietur ad
aliena, concupiscendo, seu curiose agendo, domis dives,
et pacem habens, et pietatem cum sufficientia in conscientia
bona. Divitiae istae pauperum spiritu sunt, in simplicitate
cordis Deum quaerentium, constantes agentium quod
praecipitur, forti fide exspectantium quod promittitur,
certitudine spei jam praelibentium quod exspectatur, et
ideo sentientium de eo in bonitate, non alta sapientium,

2. domi: le ms, porfe domi domi § {erreur évidenle du copiste).

1. D'aprés Rom. 8, 16.

2. Maith., 11, 27, — Tout ce monologue reprend de fagon curieuse
Pargument de 1a Ve Ennéade, ou Plotin éerif : « D'od vient que les
ames ont oubli¢ Dieu, s’ignorent et 'ignorent ?... Elles ont couru
4 I'opposé de Dieu, joyeuses de leur indépendance. Arrivées an point
le plus ¢loigné, elles ignoreni méme qu'elles viennent de lui {...).
Ne le voyant plus, elles se méprisent, parce gu'clles ignorent leur race.
Elles estiment tout le reste ; tout, les passionne et ies tient suspendues ;
si bien que la cause de leur totale ignorance de Dieu se trouve étre
dans leur estime pour les choses dici-bas ¢t le mépris d’elles-mémes
[-..]1 Se croyant la plus méprisable des choses, il est impossible
qu’elles arrivent & connaitre la nature et la puissance de Dieu...
Il faul deux raisomnements pour s’adresser 3 ceux qui sont dans
cette diposition, si l'on veut qu’ils soient ramenés jusqu’au terme
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conscience de 'homme qu'il est le fils de Dieu ! «Car

s e ot . .
personne ne connait le Pére si ce n’est le Fils, et celui &
qui le Fils aura bien voulu le révéler 2. »

67. Seule, la lumiére du visage de Dieu enseigne cett_e
legon ; c’est le sens de vie qui ouvre ce jour, par I'Esprit
de vie 3 ; grice pour grice 4 ; intense jouissance du Souve-
rain Bien en paiement d’un intense désir. Jamais I'dme ne
se connait —- son éire, ses possibilités — qu’en se décou-
vranf 4 cette lumiére et par ce sens de vie ¥;.ef elle ne
prend aucun plaisir & sortir d'elle-méme pour all'er ailleurs},
tant qu'a cette lumiére et par ce sens de vie il lui est donné
de trouver en soi le bonheur. Deux fois heureux I'homme
qui détient cette gloire ef les richesses de celte gr:‘ace’ dans
{a maison de son cceur, dans le trésor de sa comscience.
SBon cceur est affermi, rien ne I'ébranlera 8, Cest-a-dire, il
ne s'en ira pas en des désirs étrangers, en des actions inf.;uié-
tes. Riche en sa maison, il posséde, dans une conscience
bonne, paix, piété et détachement. Les possesseurs de ces
trésors sont les pauvres d’dme 7. Ils cherchent Dieu dans
la simplicité de leur ceeur ®. Ils suivent avec courage la
voie des commandements. De fol ferme, ils atiendent la
réalisation des promesses. D’espérance certaine, ils golitent
par avance l'objet de leur attente et, 4 cause de cela, en
sentent quelque chose dans la bonté. Sans gotGt pour les

supréme, I'Un et le Premier : le premier monire U'infamie de ce qu’ils
ignorent; Paulre instruit I'dme el lui rappelle, en quelque sorte, sa race
et sa dignité», V, 1, 1; Bréhier, p. 15-16.
. Qu'on se reporte aux « Liminaires », § 1, et & la p. 70, n. 3.
4. Cf. Jn 1, 16.
5. Lill. : dans ces choses, in his.
6. Cf. Ps. 111, 1.5.3.8. )
. Pauperes spiritu (Malth. 5, 3). Guillaume en parle avec complai-
sance dans ses Mdédifations, X1I, 247 A-248 A ; L ¢., p. 222-225, el
dans son Mirsir de la foi, 370 C; l. ¢., p. 67-88,

8, Sag. 1, 1.

[
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sed humilibus consentientium, jugum Domini non recun-
sanlium, nec contra stimulum disciplinae ejus calcitran-
tium. Procul hine spiritus hujus mundi et nugigerula ejus
sapientia, sensus magnus Assyriorum, phalerata eloquentia.

68. Ipsi sunt equitatus tuus, o qui regis Isra¢l, non in
equis superbiae et curribus vanitatis, sed in nomine Domini,
m velocitate currentis Spiritus, ot fortitudine amoris tui.
Scientes enim ereptos se [131r] per te ab exterminatore,
quod sonat nomen Pharaonis, a regione tenebrarum, quod
est Aegyptus, in effusione sanguinis, et sacramento agni
paschalis, Hebraei, id est transeuntes, phase, quod est
transitus Domini, peragunt festinantes, transeuntes ad
virtutes a vitiis, a temporalibus ad acterna, a terra ad
coelum, a semetipsis ad Deum, in aquis rubentibus de
sanguine Agni submersis persequentibus eos peccatis ac
vitiis ; in adversis quasi in timore nocturno lumen habentes,
ignem et fortitudinem Spiritus sancti quasi columnam
ignis ; in prosperis vero tanquam in luce diei, obumbrantem
€os quasi nubem virtutem Altissimi.

1. Cf. Rom. 1%, 16.

2. €f. Matth. 11,29 ; Acl. 9, 5.

3. Nugigerula, expression reprise de Pravrte, Aululgrig, 3, 5,
51 ; phalerata, vient de TERENCE, Phormio, 3, 2, 14.

4. Ipsi suni equilalus fyus... Guillaume s'inspire ici d'OricEng,
qui écrit, L ¢., 129 D-130 A : Suni ergo equi Domini quibus ascendil [. . . ]
el equilatus efus. (Quos ego non alivs esse pute guam illas animas,

L

S
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grandeurs, ils embrassent la petitesse 1. Ils ne’r?po.ussezlzt
pas le joug du Seigneur, ni ne regimbent sous I'aiguillon 2.
Qu'il est Ioin, Pesprit de ce monde et sa sagesse colporteuse
de babioles : elle n’est qu'enflure assyrienne, éloquence
dorée, mais creuse 8,

68. Ces pauvres d’dme forment vos équipages %, 6 Vm_ls
qui conduisez Isragl, non pas avec les chevaux de 'orgueil,
ni avec les chars de la vanité, mais au nom du Seigneur ¥,
avec la célérité de I'Esprit rapide et la force de votre amour,
Sachant que vous les avez arrachés & I’Exterminateur —
¢’est le sens du mot Pharaon —, de la région des ténébres —
PEgypte — par Veffusion du sang et le sacrement de
PAgneau pascal, les Hébreux — ceux qui passe.:nt — se
hatent de célébrer la PAque — le passage du Seigneur —
en passant du vice 4 Ia vertu, du temporel & I’éter}'lel, de
la terre au ciel, d’eux-mémes i Dieu, sitdt engloutis d.ans
les flots, rouges du sang de ’Agneau, les péchés et le::-s vices
lancés A leur poursuite. Dans l'adversité, au sein des
terreurs nocturnes, ils ont pour lumiére le feu et la force
de U'Esprit-Saint, telle la colonne de feu. Dans la pros-
périté, sous I’éclat du jour, la vertu du Trés-Haut les
couvre de son ombre, telle la nuée %

quae frenum disciplinae ejus accipiunt et jugu?n portant suavitatis
ejus, ef quae Spiritu Dei aguntur, et in hoc esi eis salus.

5. Gf. Ps. 79,2 et 19, 8. . .

6. Outre les réminiscences d'Ez. 2,22; 12, 11; 13,21-22; de
Ps. 90,5 et Lc 1, 35, on peut trouver trace, dan.s ce paragraphe,
d'une influence d'OricEne et de sa XX VIIe Homélie sur les Nombres

(§ 5).




[ Equitatui meo in curribus Pharaonis
Assimilavi e, amica mea.

Pulchrae suni genae tuge sicul turluris,
Collum luum sicul monilia.

Murenulas aureas faciamus 1bi
Vermiculalas argenlo (1, 8-10).]

&

69. Ideo sequitur ac- dicit : Egquilaiui meo in curribus
Pharaonis assimilavi le, 0 amica mea. Nec prastereundum
quid primo pulchram eam vocat inter mulieres, postmodum
vero amicam suam ; in hoe videlicet omnia concludens, ut
intelligatur secundum pulchritudinis quantitatem, futu-
rum esse amicitiae modum. In eo etiam quod dicit, equilatui
meo assimilavi e, o amica mea, addit adhuc pia Sponsi
sapientia egredientem a se Sponsam ad se revocare ; et in

quo plurimum sapere sibi videtur, amplioris eam redarguit
insipientiae, periculum ei vitae denuntians et amoris
detrimentum, cujus delicias solummodo requirit, et refugit
exercifium. Solet quippe haec mentis incuria, teneros et
incautos incipientium animos involvere, et a fine perfec-
tionis praepedire ; quia cum vel leviter degustare coeperit,
novas contemplationis suavitates, et dulciores experientias,
continuo decerfandi cum vitiis carnis et animae, omnes se
existiment evasisse necessitates. Cumque virtutum natu-
raliter per seipsas [131v] delectantium sola somniaut

SIXIEME STROPHE

[A mes coursiers alelés au char de Pharaon
Je Pai comparée, & mon Amie.

Tes joues sonl belles comme le plumage dela tourierelle ;
Ton cou ressemble ¢ une garniture de bijoux.

Nous le ferons des colliers d'or
Vermiculés d’'argeni (1, 8-10).)

69. C'est pourquoi I'Epoux continue en ces termes :
A mes coursicrs allelés au char de Pharaon, je i'ai comparée,
6 mon Amie. N'ometions pas cette remarque : il la nomme
au début belle entre les femmes ; ensuite, son amie. En ces
deux mots, il renferme tout, pour faire comprendre qu'au
degré de la beauté se mesurera 'amitié. Par ces paroles :
Je U'ai comparée G mes coursiers, 6 mon Amie, la tendre
sagesse de 'Epoux ajoute aux autres faveurs de rappeler
chez elle 'Epouse qui en sortait. Sur ce point ou elle se
eroyait le plus sage, il la convaine de plus grande sottise,
lui démontrant le péril que court la vie et le préjudice dont
soufire I'amour, 4 n’en chercher que les délices, & en fuir
les travaux. D’ailleurs, c¢’est P'habitude : cette incurie
spirituelle enveloppe les dmes molles et insouciantes des
débutants et les entrave en les écartant de la periection.
Au moindre golt des suavités toutes neuves de la contem-
plation, et de ses expériences plus douces, les voici per-
suadés soudain qu’ils échappent A toute obligation de
combattre les vices de la chair et de 'esprit. Ils ne révent
qu'aux charmes des vertus, natureliement agréables par
elles-mémes ; mais ils négligent d’en affermir et d’en assurer
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oblectamenta, firmam et certam negligunt earum posses-
sionem, dum refugiunt » necessaria earum exercitia, et
fiducia degustatae dulcedinis, quac miserentis potius Dei
est, quam volentis et currentis, negligunt pericula gravia,
militantia in seipsos de seipsis. Ideo post manifestatam
puritatis viam, post apertam januam contemplativae liber-
tatis, subjungit et dicit : Equilalui meo in curribus Pharao-
nis assimilavi le, 0 amica mea. Etsi sis amica, et quantumvis
amica, tamen scias adhue et equitandum tibi et currendum
esse, laborandumque ac pugnandum ; ideo tamen non
minus amica. Cavendum quidem tibi est vitium curiositatis,
et semper comitantis eam concupiscentiae saecularis, vel
carnalis ; non tamen seu pro temetipsa, seu pro fratribus
est recusandus actus necessitatis, vel necessitas caritatis.

70. Sequitur : Pulchrae sunl genae tuae sicut lurturis.
Genae Sponsae, et ad Sponsum semper nuda facies, sancta
conscienfia est ; verecundia in facie, affectuosa poenitentia
est, et pia reverentia ad arguentem. Fidelis quippe anima,
quamdiu vel in tentationibus laborat, quid in seipsa agatur
ignorat ; saepe et cum nescit, proficit ; et approbatur, cum
se reprobari aestimat. Afflicta etenim humiliatur, humiliata
purgatur ; et dum intra semetipsam deponit eam assumpta
humilitas, in multiplicitate dolorum, non ab ipsa, sed tamen
in ipsa formatur sancta illa simplicitas, de qua seriptum
est : « In simplicitate cordis quaerite illum. » Et cum seme-
tipsam dignam habet, quae argui meruerit et affligi, ad
arguentem se induit pia [132r] conscientia sanctam quam-

a. refugiunt corr. 5, I S¥; refugi S.

1. Cf. Rom. 9, 16.

R. Necessitas caritatis. Les obligations de la charité ; idée chére &
Guillaume, L’amour de la vérité ne peut en aucun cas faire oublier
la vérité de I'amour, les exigences d'une charité qui est avant tout
don de soi, projection de son étre vers Dieu, le prochain, et non pas

i
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la possession. Ils en fuient I'exercice nécessaire, et, se fiant
au gofit de douceur, dont la source est plutét en Dieu
compatissant que dans la volonté et dans 'empressement 2,
ils font fi des graves dangers, qui trouvent en eux des armes
pour les combattre. Aussi, une fois révélée la voie de la
pureté, une fois ouverte la porte de la libre contemplation,
I'Epoux ajoute ces paroles : A mes coursiers allelés au char
de Pharaon, je 'ai comparée, 6 mon Amie. Tu es mon amie,
ma trés grande amie ; pourtant, sache-le bien : il te faul
encore et chevaucher et courir, et travailler et te batkre ;
mais tu n'en restes pas moins amie pour cela. Tu dois
encore te garder du vice de la curiosité et de sa compagne
de toujours : la concupiscence du monde et de la chair;
sans toutefois te dérober vis-3-vis de toi-méme et vis-d-vis
de tes fréres, aux ceuvres d’obligation, ni aux obligations
de la charité 2.

70. Vient ensuite ce texte : Tes joues soni belles comme
le plumage de la lourlerelle. Les joues de I'Epouse, son
visage toujours découvert, pour I'poux, c’est la conscience
pure. La modestie peinte sur le visage, ¢'est I'affectueux
repentir, c'est le tendre respect pour celui qui la reprend.
L’dme fidéle, tant qu'elle patit, par exemple, dans les
tentations, ignore ce qui se passe en elle. Souvent, et sans le
savoir, elle progresse ; elle est approuvée, quand elle s’estime
réprouvée. Affligée, elle s"humilie ; humiliée, elle se purifie.
Dans son intime, la pratiqué de humilité 'abaisse ; en
méme temps, parmi des souffrances multiples, non parelle,
en elle cependant, s forme cette simplicité sainte, doni il
est éerit © « Cherchez-le dans la simplicité du coeur 2. » Et
comme elle se juge elle-méme digne 4 bon droit de répri-
mande et de correction, ’4me picuse devant son juge revét

repli égoiste dans la jouissance de l'objet aimé. Voir Lelfre d’or,
§ 190; L ¢., p. 116.
3. Sag. 1, 1.
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dam et beneplacentem faciem verecundiae, per quam veteris
fiduciae procacitate emendata, audire meretur : Pulchrae
sunl genae tuae, sicul lurfuris. Et vide quomodo in ipsa,
quasi critica » accessione tentationis, repente adest reme-
dium divinae consolationis; et secundum multitudinem
dolorum in corde ejus, adsunt consolationes Dominj
laetificantes animam ipsius. Sicut enim in tempore aver-
sionis, mens affecta carni, caro peccato, faciem in ea
formaverunt vulturis, sic in hora visitantis gratize mens
affecta Deo, caro menti, faciem in ea formaverunt turturis,
praeferentem humilitatem, castitatemn, et sanctae gratiam
simplicitatis, Nam quemadmodum conscientia ipsa sibi
verissima interpres est afficientis gratiae, sic facies exterior
testis esse solet ad homines bene affectac comscientiae.
Quin etiam pudor in facie apparens, indicium esse solet
boni alieujus latentis in corde®. Nam cum quod videre
cogitur anima, vel indignum reputat ut videat, vel indignam
se quae videat, sicut alunt physici, refugit intro, obducto
sibi naturali velamine sanguinis, qui in ipsa hora wvere-
cundiae in facie rubere videtur, contestans interiorem
pudieitiam suam, vel odium habere oblati dedecoris, vel
humilitatem seu reverentiam oblati honoris. Et aple satis
Sponsa turturi comparatur, quae a dolore amissi comparis
allum non requirens, solo se gemitu consolatur.

71. Jamgue probata, et digna reperta, illuminante
gratia, laudibus Sponsi propensius attollitur, hoc est

a. critica orthographié cretica dans le ms. || b. latentis in corde S
in corde latentis S,

1. Gf. Ps. 93, 19

2. « ]l est bien diflicite, dit 8. BERNARD, qu'd un changement de
volonté ne réponde pas un changement de visage », De divn., XLI, 6.

3. Cf. 8. JErdME, Ado. Jovin., 1, 30 ; PL 23, 263 CD : Turfur avis
pudicissima, Legamus physiologes el reperiemus turluris esse hanc
naluram yli si parem perdiderit, alleri non jungalur. A noter qu'ORIGENE,
& propos de ce méme passage du Cantique, écrivait déja que « 'Eglise,
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un pur et aimable visage de modestie;, qui amende en elle
I'impudence de I'antique présomption, et lui vaut de
s’entendre dire : Tes joues sonl belles comme le plumage de
Ia fourlerelle. Voyez donec : au moment ou Paccés de la
tentation touche, pour ainsi dire, & I'aigu, surgit en elle &
Pimproviste, pour la soutenir, le reméde de la divine conso-
lation ; proportionnées 4 la muititude des douleurs en son
ceeur, surviennent, lui metiant I'dme en joie, les consolations
du Seigneur 1. Au temps de son éloignement, 'attachement
de I’esprit & la chair, de la chair au péché, i fagonnait un
masque de vautour. A I'heure de la visite de la gréce,
I'attachement de Pesprit & Ia grice, de la chair & esprit,
lui modale un profil de tourterelle, resplendissant d’hurni-
lité, de pureté, de simplicité sainte et gracicuse. Comme,
en effet, la conscience est A soi-méme un trés véridique
interpréte des touches de la grace, de méme les lignes du
visage attestent d’ordinaire aux yeux des hommes ce bon
état de la conseience 2. Qui plus est, la pudique rougeur de
la face trahit, & I'habitude, quelque bon sentiment caché
au fond du ceeur. Si la vue s’impose & 1'dme d’un objet
gqu'elle juge indigne du regard, ou qu’elle se juge indigne
de considérer, alors, au dire des médecins, elle se réfugie
en elle-méme, tire devant soi Pécran naturel du sang : on
voit celui-ci, & I'instant méme, empourprer les joues de
confusion, témoignant la haine de sa pudeur intime pour
le mal apparu, ou bien son humilité et sa réserve timide
devant 'hommage offert. Fort juste aussi, la comparaison
de 'Epouse avec la tourterclle : dans la douleur d'avoir
perdu son compagnon, celle-ci ne lui cherche point de
remplagant ; gémir, seul, la console 3,

71. Eprouvée et jugée digne, dans la lumidre de la gréce
elle se voit maintenant exalter, avec une bienveillance

Epouse chaste et pudique, était justement comparée & la colombe
qui, méle ou femelle, ne cherche jamais qu'un seul et unique parte-
naire et, celui-ci disparu, renonce & I'amour », L. ¢., 132 C.
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Sponsi laude dignis muneribus accumulatur, Unde subjun-
git et dicit : Gollum fuum sicuf monilia. Collum [132v]
Sponsae sancta intentio est, qua capiti suo quod est Christus,
totum operis corpus conjungitur, de quo idem caput
nostrum dicit : «Si oculus tuus, id est operis intentio,
simplex fuerit, totum corpus tuum lucidum erit, » Sicut
vero monilia ornamenta collis sunt, sic bonae intentionis
sanclaruim insignia virtutum. Collum vera Sponsae sicut
monilia est, quoniam cum meonilium sit collum ornare, e
contrario collum Sponsae omnes ornat virtutes suas;
quae nisi ex recta intentione dependeant, nec decus suum,
nec decorem, sed mneque ipsum comprobanfur habere
nomen virtutum. Vel colli Sponsae ormamentum, amor
Sponsi est, absque quo omnis intentio foeda ac perversa
est, Gum vero intentio transit in affectum, efficitur collum
Sponsae sicut monile suum.

¥2. Deinde quasi sua ei imponens ornamenta : Murenulas
inquik, aureas faciemus 1ibi, vermiculelas argenlo. In auro
sapientia intelligitur, quia = sicuf Apostolus dicit : « Christus
factus est nobis sapientia », vel eo tempore, quo in simili-
tudinem hominum factus, habitu inventus est ut home,
et infirmum ejus fortius, et stulfum ejus sapientius appa-
ruit omnibus hominibus ; vel ex quo ei haerere incepimus,
utin illo sapiamus. Ipse ergo collo Sponsae aurea ornamenta
imponit, dum sanctae intentioni suae gratiam sapientiae
adjicit, ut tendat ® non solum ardenter, sed et sapienter.
Quae vermiculatae sunt argento, cum ad praedicandam
gloriam Sponsi, accepta gratia luculentae et sonorae

-]

. quia S?; qua S || b, tendat 51: tendatur 8.

—

. Matth. 6, 22.
. 1 Cor. 1, 30.
. Phil. 2, 1.

Lo )
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accrue, par les louanges de I'Eipoux, autrement dit, combler
de présents conformes 4 cette louange. Voild pourquoi ce
dernier poursuit en ces termes : Ton cou ressemble @ une
garniture de bijour. Le cou de I'Epouse est l'intention
sainte. Par elle, le corps entier de I'ceuvre se relie a la téte,
le Christ. D'oll ce méme Christ, notre Téte, déclare : « Si
ton ceil, ¢’est-a-dire Uintention de I'ceuvre, est simple, ton
corps enlier sers lumineux . » Gomme Ia garniture de
bijoux est l'ornement du cou, les joyaux des saintes vertus
sont 'ornement de la bonne intention. Le cou de I'Epouse
ressemble 3 une garniture de bijoux. « Ressemble » seule-
ment, car 8’il appartient & la garniture d’orner le cou, le
cou de I'Epouse, au contraire, orne toutes ses vertus. Si
elles ne se suspendent pas & l'intention droite, la preuve
leur devient impossible et de leur gréce et de leur beauté,
voire méme de leur droit au nom de vertus. On peut encore
dire ceci : la parure du cou de I'Epouse, ¢’est I'amour de
'Epoux, sans lequel toute infention est souillée et perverse.
Mais quand 'intention passe en amour, le cou de I'Epouse
devient comme sa propre parure.

¥2. Puis, comme s'il la couvrait de ses propres bijoux :
Nous le ferons, dit 'Epoux, des colliers d'or, vermiculés
d’argeni. Par or, on désigne la sagesse, & cause du mot de
I’Apdtre : « Le Christ se fit pour nous sagesse 2», soit 4
I’heure ou, devenu semblable aux hommes, ses dehors le
firent reconnaitre pour un homme 3, ou sa faiblesse apparut
plus forte, sa folie plus sage que tous les hommes *; soit &
partir du moment ol nous commengimes d’adhérer & lui,
pour étre sages en lul. Il attache donc lui-méme au cou de
I'Bpouse des joyaux d'or, lorsqu’d lintention droite il
ajoute la grace de la sagesse, pour que l'élan n’en soit pas
seulement ardent, mais sage aussi. Ils sont vermiculés
d’argent, lorsque, gratifié¢e pour proclamer la gloire de

4. Gf. I Cor. 1,2b.




186 SUPER CANTICA CANTICNRUM

praedicationis, disponit sermones suos in judicio. Mure-
nulae autem sicut per argentum, ut dictum est, nitorem
eloquentiae, sic in opere bono perseverantiae longanimi-
tatem designant : perfectionem vero [133r] in rotunditate.
Sed quare vermiculatae ? Ut per figuram vermium admonita
eloquentia, caveat vitium jactantiae. Sicut enim vel
lignoram, vel fructuum quaelibet materia, proprium una-
quaeque habet vermem, quasi naturalem inimicum sospi-
tatis suae, sic omnis virtus, seu bona mentis compositio,
proprium habeat aliquem® in vitiis inimicum. Unde
scriptum est : « Vermis divitiarum superbia. » Sicut autem
proprius divitiarum vermis superbia est, sic eloquentiae
jactantia, a quo nisi caveatur, quidquid decoris, quidquid
virtutis, vel utilitatis habere videtur, cOrTumpi necesse
est. Sive autem longitudo, sive rotunditas, omnia in auri
substantia fundatur, quia nulla boni perseverantia, nuila
perfectio, nulla pulchritudo vel utilitas, nisi in sapientia,
id est in amore Dei et spirituali sensu, solidatur,

73. Sed faciemus, inquit. Quis, vel qui? Utique qui dixit
de dilectore suo : « Ad eum veniemus, et mansionem apud
eum faciemus.» Dominus scilicet Jesus Christus, et Deus
Pater, et Spiritus Sanctus.

Vel ego, inquit, faciam, angelico mihi in hoe ministerio
deserviente. Congaudet etenim angelica pietas bonis

a. aliquem add, s, 1, §2.

i. CGf, Ps, 111, 5.

2. Citation incertaine.

3. Tout ce paragraphe est comme un rappel;discreb du théme
de base de I'Exposé : amor ipse inlellecius esi. Vbnité, danger des
discours. On atteint Dieu davantage par le sens mystérieux de Iesprit
{sensus spiritualis} et la sagesse de Iamour faurum) que par la
science verbeuse de 'dme intelligente {argenlum). Ici encore, l'in-
fluence du Commentaire ’OriGENE est sensible (en dépit des diffe-
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I'Epoux d’une éloquence riche et éclatante, 'Epouse
ordonne tous ses discours avec discernement 1. Quant aux
colliers, si argent, on vient de le dire, signifie la spiendeur
de 'éloquence, leur longueur désigne la longanimité de
la persévérance dans I'ceuvre bonne; et leur rondeur
signifie la perfection. Mais pourquoi vermiculés? Pour
inviter 1éloquence, en voyant ces incrustations en
forme de vermisseaux, 4 se garder du vice de la jactance.
Chaque espice de bois, chaque espace de fruit po_sséde.un
ver particulier, sorte d’ennemi naturel de son intégrité.
Ainsi, toute vertu, toute bonne disposition d’dme, trouve
parmi les vices un ennemi propre. D’oll ce mot : « Le ver de
la richesse, c'est l'orgueil 2. » Comme l'orgueil est le ver
spécifique de la richesse, la jactance est celui de l’équuence.
Ne s'en point garder, ¢’est condamner 4 la corruption tout
ce gqu'elle offre de beauté, de vertu et d'utilité. Longueur,
rondeur, tout dans le collier s’appuie sur la matiére de 1'or.
Il n’est, en effet, de persévérance dans le bien, de perfec-
tion, de beauté, d'utilité, qu'assises sur la sagesse, ¢’est-a-
dire sur I'amour de Dieu et sur le sens spirituel 3,

78. Mais il dit : Nous ferons. Qui, «nous »? singulier ou
pluriel? G'est assurément Celui qui déclare, & propos dt?
son ami : « Nous viendrons 4 lul, et nous ferons chez lui
nolre demeure % » Et qui est-ce? C'est le Seigneur Jésus-
Christ, ¢’est Dieu le Pére, ¢’est PEsprit-Saint. .

Ou bien ¢'est celui qui déclare : Cest moi qui fabriquerat
ces colliers avec le ministére des anges, mes zélés serviteurs
en ce travail. Car la piété angélique méle sa joie au bonheur

rences du texte des Septante, suivi par I'Alexandrin, et de Ia Vulgate,
suivi par notre Abb¢) : Auwrum ad sensum mentemgue revocefur,
argenlum vere ad verbum alque eloguia referqtur, I c., 135 D.

4, Jn 14, 23, — A propos du feciemus tibi... Origéne a} tout un
passage sur ’habitation de Dieu dans I'ame et il cite 16 méme texte
de saint Jean, L ¢, 139 B-140 A,

it Pt o
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hominum, et in salutis eorum ministeriis deservire amant,
quorum sanctis in religione studiis semper praesto sunt,
licet non semper appareant. Unde eliam cum repente ab
aliquibus aliquando videntur, apparere dicuntur, guod
proprie dicitur de re praesente, sed latente, et repente
semetipsam visibilem exhibente. Habet enim facultatem
gquamdam naturalem, sicut sibi invicem, sic etiam spiritibus
hominum quaelibet suggerendi, vel insinuandi, angelorum
spiritualis potentia, de quo per prophetam dicitur

« Egressus est angelus, qui loquebatur [133v] in me, » et :
« Dixit unus angelus ad alterum angelum ; Gurre et annuntia
puero huie, » Quorum occultos nutus, quibus suggerenda
insinuant, sive boni angeli in bonum, Deo volente, sive
mali angeli in malum, Deo permittente, Apostolus linguas
angelorum appellare videtur, ubi dicit : « 8i loguar linguis
angelorum, caritatem autem non habeam, nihil sum.»
Sanctis ergo proficientium studiis et cohortando et coope-
rando semper adsunt angeli Dei, tanto devotius congau-
dentes spiritualibus Sponsae ornamentis, quanto verius in
eis recognoscunt opera digitorum Dei, et artificium Spiritus
sancti, Non solum autem sed et doctores sancti in Ecclesia

Dei, in sponsalibus ornamentis Sponso intelligendi sunt
cooperari, ‘

N A

S
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des hommes et les anges aiment se dévouer & l'ceuvre du
salut de ceux dont ils secondent les saintes ardeurs en
matiére de religion, sans d’aillenrs apparaitre toujours.
Dot ¢’il arrive 4 certains de les apercevoir tout 4 coup,
on dit qu'ils apparaissent ; mot qui proprement s’applique
4 un objet présent mais caché, qui soudain s’offre de lui-
méme aux regards. La puissance spirituelle des anges
comporte certaine faculté naturelle, dont, ils usent vis-a-vis
des hommes comme entre eux, de suggérer et d'insinuer
toute espéce de pensées. Cela fait dire au Prophéte : «L'ange
qui parlait en moi sortit » et : « le premier ange dit 4 I'autre
ange ; cours et parle 4 ce jeune homme ¥ ». Ces mouvements
secrets par lesquels ils insinuent leurs suggestions — les
bons anges, Dieu le voulant, pour le bien ; les mauvais,
Dieu le permettant, pour le mal —, saint Paul, semble-t-il,
les appelle les langues des anges, en cet endroit ; « Parle-
rais-je les langues des anges, si je n’ai pas la charité, je ne
suis rien 2. » Par leurs exhortations, leur eoopération, les
anges de Dieu encouragent donc toujours les saintes ardeurs
des progressants. A la parure spirituelle de I'Epouse, ils
g’associent d’une joie d’autant plus dévote, que plus
vraiment ils y reconnaissent l'ceuvre des doigts de Dieu
et l'art de I'Esprit-3aint. Hs ne travaillent pas seuls : il
faut comprendre que les saints Docteurs ont, eux aussi,
dans I'Hglise de Dieu, coopéré avec 'Epoux & la parure
nuptiale 3.

1. Zach. 2, 3-4.

2. 1 Cor. 13, 1.

3. Pour OmiGENE aussi, L. ¢, 138 C, les Dooteurs de 'Eglise se
sont joints aux anges et aux Prophétes, pour tisser la parure de
IEglise ; cf. L. ¢., 133 D s.

SEEAPRELLS
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[Dum essef Rex in accubilu suo,
Nardus mea dedil odorem suum.

Faseiculus myrrhae, Dilectus meus mihi;
In medio uberum meorum commorabiiur,

Botrus Cypri, Dileclus meus mihi,
In vineis Engaddi (1, 11-13).]

V4. Sequitur : Dum essel Rex in accubilu suo, nardus mea
dedit odorem suum. Aiunt qui sagittandi habent peritiam,
sensum quemdam inesse manui sagittantis, per quem saepe
non latet etiam non = videntem, cum non in vanum abiit
sagitta de manu mittentis. Eodem modo quemdam pietatis
sensum, nonnumdquam constat inesse fideli fideliter orantis,
per quem non eum latet, cum sua ad Deum pervenit
oratio ; et ex responso illuminantis gratiae, et sensu bonae
conscientiae, nulla remanet dubitatio exauditionis. Hunc
ergo Sponsa, disciplinae corripientis magisterio erudita,
ac sapientiae dote glorificata, induens affectum incipit
jam perfectius semetipsam cognoscere, et intelligere ac
discernere quid intra semetipsam agatur. Jamque indicante
Sponso, hoc est illuminante gratia, incipiens penes se inve-
nire, quod quasi alibi quaerebat cum dicebat : Indica
mihi, o quem diligit anima mea, ubi pascis, ubi cubas in
meridie ; scilicet regnum Dei intra se [134r], locum Domino,

a. non 8 non latet S.

SEPTIEME STROPHE

{ Tandis que le Roi se reposail,
Mon nard exhala son parfum.

Mon Bien-aimé est pour moi un bougquel de myrrhe;
Enire mes seins il reposera.

Mon Bien-aimé esl pour moi une grappe de raisin de
Dans les vignes d’ Engaddi (1, 11-13).] [Chypre

V4. Tandis que le Roi se reposail, mon nard exhala son
parfum. — D’aprés les virtuoses du tir 4 I'arc, il existe en
la main de I'archer une sorte de sens, qui souvent ne It
laisse pas ignorer que la fléche, méme hors de vue, nes’est
pas envolée pour rien de la main du tireur. Tout de méme,
un certain sens de tendre piété trahil parfois sa présence,
chez le fidéle assidu & la priére. Ce dernier, grace a lui,

n’ignore pas le moment ol sa priére touche Dieu. Avec la.

réponse de la grice illuminante, et le sentiment de la bonne
conscience, aucun doute ne lui reste d’étre exaucé. Instruite
par les chitiments du maitre qui I'éduque, glorifiée
par le don de sagesse, 'Epouse, s'enveloppant dans cette
impression amoureuse, commence i se mieux connaibre ;
4 déméler, & discerner ce qui s’accoritplit en elle, Maintenant
sur les indications de I'Epoux, c’est-a-dire sous Uillumina-
tion de la grace, elle commence 3 trouver chez elle ce
qu’elle semblait. chercher ailleurs quand elle disait : Indi-
quez-moi, 6 Vous ' Aimé de mon dme, ol vous paissez, oil
vous reposez & midi. Et que trouve-t-elle? Le royaume de
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tabernaculum Deo Jacob, incipit contemplari; non eo
contemplationis modo, quem primo vel novitii fervoris
praesumptione invaserat =, vel acceptum ab gratuita gratia,
ardenter potius quam sapienter expenderat ; sed ea contem-
plandi pietate, quae animae, tentationibus® probatae, et
corripiente disciplina eruditae, et purioris conscientiae
merito illuminatae, ultro se incipit aperire.

78, Unde subjungit, et dicit : Dum essel Rex in accubiiu
suo, nardus mea dedif odorem suum. Duobus modis accum-
bitur : vel ad consortium carnalis voluptatis, vel ad
perceptionem cibi. Utrumque ,sed spiritualiter, requirebat,

quae supra infterrogando dixerat : Indica mihi, ubi pascis,

ubi cubas in meridie.

'78. Locus vero cubitus, vel accubitus Sponsi et Sponsae
mermnoria est, intellectus et amor. In his autem accumbunt
Sponsus et Sponsa : ille gratiam infundendo, illa pie memo-
rando, humiliter intelligendo, ardenter amando. Hunc
Iocum Deo anxia pietate quaerebat quie dicebat : «8i
dedero somnum oculis meis et palpebris meis dormita-
tionem, donec inveniam locum Domino, tabernaculum
Deo Jacob. » Gujus cor, in quantum in hoc sancto desiderio

a. praesumplione invaserat sur grailage S%||b. tentationibus
(orthographié temptationibus) S%.: temtationibus S|e. qui 82
gquae S.

1, Cf, Le. 17,21

2. Gf. Ps. 131, 5.

3. On dirait de nos jours que ¢’est la voie illuminative qui commence
pour I'ame. Neter dans tout ce qui suit l'action de la grice sur
lintelligence.

4. Il y aurait beaucoup & écrire gur la « psychologie » de Guillaume,
Le texte capital sur ce sujet parait bien &tre le passage du traité
De la naiure el dignité de 'amour, ot I’'Auteur nous fait assister a la
création de 'homme «a 'image divine », 382 BD ; (Euvres choisies,
p. 170-17L. Formé ad imaginem pour &étre en mesure de s'attacher

CHANT I. STR. VII, 74-76 {498 D-499 B) . 187

Dieu en elle 1, un lieu pour le Seigneur, un tabernacie pour
le Dieu de Jacob 2. Elle comnmence par ld-méme 4 contem-
pler. Il ne s’agit plus de cette espéce de contemplation, ou
d’abord elle s'était jetée avec la présornption d’une ferveur
toute novice, et qu'aprés Pavoir recue par faveur gratuite,
elle avait prodiguée avec plus de fougue que de sagesse. Il
s'agit de cette pieuse contemplation qui, de soi-méme,
devant I'8me éprouvée par les tentations, instruite par des
chitiments éducateurs, illuminée par le mérite d’une
conscience plus pure, commence de s’ouvrir 3,

75, Clest ce qui ameéne I'Epouse 4 poursuivre en ces
termes : Tandis que le Roi reposait prés de moi, mon nard
exhala son parfum. Il y a deux fagons de se coucher cote-a-
céte : ou l'on veut s'unir dans le plaisir charnel, ou 'on
veul prendre de la nourriture. C'est I'une et 1'autre, mais
au spirituel, que tantdt réclamait la questionneuse : Diles-
mol oit vous paissez, ot reposez-vous & midi ?

76. L’endroit ot se couchent, ot s’étendent cote-a-cote
PEpoux et 'Epouse, ¢’est la mémoire, l'intelligence et
I'amour % G'est 13 que, I'un prés de I'autre, se couchent,
’Epoux et 'Epouse. Lui, verse sa grace ; elle, remue de
tendres souvenirs, médite humblement, aime avec ardeur.
C'est cette place pour Dieu que cherchait avec une dévote
anxiété celui qui disaif : « Je n’accorderai point de somumeil
& mes yeux, d’assoupissement 4 mes paupidres, que je n’aie
trouvé un lieu pour le Seigneur, une demeure pour le Disu

4 son princips, de se porter vers son Créateur, en vertu méme de la
loi qui fait que le semblable est naturellement attiré par le semblable,
simili naluraliler ad similem recurrenti, 'homme est habilité, par la
structure méme de son 4me, 4 poser 'acte ou les acles qui doivent
aboutir 4 son union avec Dieu. Cest la grdee créalrice dont Guillaume
nous parle déji au Prologue de son Exposé (¢f. supra § 22) et dont
il repariera plus loin (infra § 88-89). Dans le paragraphe qui nous
occupe, mous voyons se greffer sur cetfe grace premiére, la grédce
illuminatrice.

SIPPEIPRC W S RSN
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aestuabat, in tantum jam profecto locus Dei erat; sed
stare ad fruendum, seu stabiliter frui desiderabat. Memo-
riam jam implebal, et plenissime possidebates crucians
voluntas, vel desidertum, hoc est vehemens voluntas. Sed
quia intellectui deerat lumen suum, amor in fruendo
nequaquam poterat invenire gaudium suum, de guo post-
modum dicit : « Adorabimus in loco ubi steterunt pedes
ejus.» Qui enim Deum quem [134v] orat praesentem non
sentit, sicut sentiendus est, anxie orat ; qui vero praesen-
tem lenel, praesente fruitur, gratanter adorat. Ideo
Sponsa cum Sponsi reminisceretur, vel cum cogitaret ad
intelligendum, absentem arbitrabatur, quamdiu non intelli-
gebal ad amandum. Sed bona voluntas, jam initium
amoris est. Vehemens autem voluntas, vel quasi ad absen-
tem, desiderium est, vel affecta circa ® praesentem amor
est ; cum amanti id quod amat in ¢ intellectu praesto est.
Amor quippe Dei, ipse intellectus ejus est ; qui non nisi
amatus intelligitur, nec nisi intellectus amatur, et utique
tantum intelligitur quantum amatur, tantumque amatur
quantum intelligitur.

Accumbit ergo Sponsus Sponsae, cum primo in ea
gratuita gratia liberi arbitrii sibi sanctificat assensum ;
non autem ei accumbere sibi videtur Sponsa, quamdiu
intellectus ejus in amore, amorque fruendi in affectu, non
invenit gaudium suum ; quamdiu psallit spiritu, sed non

a. pos sur graitage, sidebat s. L sur graitage S*| b. cirea §7: cira
S| e. in add. Sz

1. Ps, 131, 5.

2. Noter la définition : desiderium = vehemens, erucians volunias,
en fonction de ¢e qu’on va nous dire un peu plus loin : gquasi ad
qbseniemn.

3. Ps. 131, 7.

4. Ici encore, comme plus haut, § 57, et p. 152, n. 4, la raison for-
melle, ontologigue, dela connaissance d’amour est 1a présence de 1’aimé,
une possession active {cognitio) et passive {amor) 4 la fois. C'était

A
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de Jacob % » Son cceur, pour autant qu’il brilait de ce
saint désir, était déja, bien sir, un lieu habité par Dieu.
Mais la stabilité dans la jouissance, la jouissance dans la
stabilité, voild ce qu'il convoitait. Sa mémoire, déji la
remplissait, déja la possédait intégralement une crucifiante
volonté : le désir, qui est une volonté ardente 2, Mais comme
4 Pintelligence manquait sa lumiére, Pamour, en aucune
fagon, ne trouvait dans la possession sa joie, dont le Psal-
miste dit plus loin : « Nous l'adorerons dans le lieu ot ses
pieds se posérent % » Celui en effet qui, dans I'oraison, ne
sent, pas, comme elle doit ’étre, la présence de Dieu, sa
pridre est inquitte. Mais celui qui saisit la présence, jouit
de cette présence ; il adore avec joie. A cause de cela, quand
elle se souvenait de I'Epoux, pensait 4 lui pour le compren-
dre, I'Eipouse le tenait pour absent, aussi longtemps que
sa connaissance ne tournait pas en amour. Mais la bonne
volonté est déja un commencement d’amour. Et la volonté
ardente, tendue comme vers un objet absent, c’est le désir ;
attachée & 'objet présent qu’elle enveloppe, ¢’est 'amour ;
alors ce qu’elle aime se tient 4 portée de l'aimant, dans
Pintelligence. Sans aucun doute, 'amour de Dieu s’identifie
avec sa connaissance méme : on ne le connait qu’aimé ;
on ne I'aime que connu, Oui, & son égard, la connaissance
mesure I'amour, Famour mesure la connaissance 4.
L’Epoux se couche donc auprés de 'Epouse, lorsque,
d’abord, par grace gratuite, il sanctifie en elle et pour lui
Padhésion du libre arbitre. Mais I'Epouse ne se voit pas
couchée & ses colés, tant que l'intelligence ne trouve pas
sa joie dans I'amour de P’Epoux, ni amour, dans l'eni-
vrante possession ; tant qu'elle-méme chante de eceur,

déjd le point de vue d’un saint Grégoire le Grand. Cependant, on
insiste ici sur une raison plus psychologique : Amor quippe Dei ipse
intellectus cjus est, qui non nisi amatus intelligilur, etc,, tandis que
plus haut on disait : Cognilio Sponsae ad Sponsum el amor idem est,
quia in hac re amor ipse intellecius est, Nous retrouverons bientdt la
formule, en des contextes de plus en plus clairs.
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psallit mente ; orat spiritu, sed non orat mente ; et spiritus
ejus psallit vel orat, mens vero psallentis vel orantis sine
fructu est, Et jam potenter in ea operatur occulta gratia,
sed illa, donec facienti perfecte afficiatur, cubanti nequa-
guam * sibi accubare videtur. Ideo dicit : Dum essel Rex
in accubilu suo, nardus mea dedil odorem suum,

In accubitu, inquit, suo, non nostre, hoc? est in quo
Sponsa a Sponso efficitur, sed nondum sicut vult ei affici-
tur®’, sicut postmodum de leeto dicit : Leclus nosler
floridus. V4

77. Nardus mea dedil odorem suum. Nardus humilis herba
est, comas vel spicas habens uberes; per quam signifi-
catur humilitas fecunda virtutibus. Calida est, aestum
sancti desiderii designans. Apta est unguentis, quia sine
humilitatis virtute nulla est apud Deum cujuslibet affectio
devotionis. Odorem habet [13br] praccipuum, per quem
signatur in humilitate confessio peccatorum ¢. Inde est
alabastrum unguenti nardi pistici, vel spicati pretiosi,
quod misit in corpus Jesu humilis devotio mulieris, prae-
veniens illud ungere in sepulturam. Unde et de odore
humilis nardi, hoc est piae confessionis, illic subditur :
Kl domus replela est ex odore unguenti.

a. cubanti neguaquam S!': nequaquam cubanti S| b-b’. hoe.. '

afficitur add. au bas de la page avec signe de renvoi (addifion d’ Auleur)
S* || e. peceatorum S!': peccatorum, Hine est enim de guo supra
dicebat : Nigra sum sed formosa S,

1. « 8i je prie en langue, dit saint Paul, mon esprit {ou : mon cceur}
est en pritre, mais mon intelligence (mens}) demeure sans fruit.
Que faire ? Prier avec I'esprit, oui! mais aussi avec lintelligence ;
chanter avec I'esprit, mais aussi avee Uintelligenee », I Cor, 14, 14-15,
En reprenant ce texie, Guillaume souligne que la priére et la contem-
plation prennent tout I'homme. L'amor-infellecius n'est pas refou-
lement de la pensée, abdication de Uintelligence, mais bien plutdt
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mais pas avec intelligence ; qu'elle prie de cceur, mais pas
avec intelligence ; tant que son ceeur chante et prie, mais
que demeure sans fruit Pintelligence de la chanteuse et de
Porante I. Déja pourtant, la grice cachée ceuvre en elle,
puissamment ; mais elle, jusqu’a ce qu'elle soit tout a fait
attachée & I'Ouvrier, ne se voit en aucune maniére étendue
prés de lui. Cest pourquoi elle dit : Tandis que le Roi
prenail son repos prés de moi, mon nard exhala son parfum,
« Son » repos, dit-elle ; non pas «notre», En effet, au
sein de ce repos, 'Epoux la fait Epouse, mais ne se I'attache
pas encore au gré de ses désirs ; comrme plus tard il se 'atta-
chera lorsque, & propos du lit, elle dira nofre lif fleuri 2,

77. Mon nard exhala son parfum. Le nard est une herbe
peu élevée, aux feuilles et aux épis abondants : elle symbo-
lise I'humnilité, féconde en vertus. Elle est chaude et désigne
"ardeur du saint désir. Elle est bonne & faire des parfums :
sans la vertu d’humilité, il n’est devant Dieu aucun senti-
ment de dévotion que ce soit. Son odeur se distingue parmi
les autres : dans 'humilité, elle désigne la confession des
péchés. A elle aussi se rapporte le vase d’albatre rempli
d’un onguent précieux de pur nard d’épi, que, sur le corps
de Jésus, P'oignant d’avance pour la sépulture, répandit
Fhumble dévotion d’une femme. Et c’est 3 ce propos de
1:?\ bonne odeur de I’humble nard, ¢’est-a-dire de la confes-
sion pieuse, que l'on ajoute en cet endroit : Fi la maison
ful remplie de Fodeur du parfum ®.

assomption, sublimation. Voir plus loin Ic passage sur les «deux
Yeux s, si représentatif, § 92. Cf. aussi supra, p. 86-87, n. 1 et 3.
2. Dans ce premier embrassement, I'Epoux semble travailler
seul ; ce n'est pas encore Ia véritable et parfaite union,
3. Jn 12, 3. Voir par ailleurs Maiin, 26, 7-13, et Mc 14, 3-9.
Déja dans OriGeNE, 'évocation de Marie, [, e., 140 G ef Hom. in
Canf, 11, 2, L. e., 48 AB.

il
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78. « Quaerebam ego ait Sponsa extra me, quasi absen-
tem, quem intra me jam habebam accubantem * ac pas-
centem ; cujus accubitum® in corde meo manifestabat
pietas bonae voluntatis, pastum vero interius operantis
gratiae, eructatio placitae Deo confessionis. Sed ubi pas-
ceret, ubi cubaret, nesciebam ; quia licet haec ommia in
me agerentur bono assensu voluntatis, ac judicio rationis,
sensum tamen ¢ spiritualis affectus, quo praesentiae ejus
suavitas sentitur, non habebam. » '

79. Deinde spiritualis accubitus gratiam subtilius des-
cribens, primoque adjiciens in gratiarum actione delicias
suas ¢ accumulare memoriae : Fasciculus inquit myrrhae
dilectus meus mihi ; in medio uberum meorum commorabifur.
Oculumque spiritualis intellectus lumini gratiae aperiens,
Botrus ait Cypri, dilectus meus mihi. Bt sensui amoris suam
contrahens suavitatem, in wineis, inquit, Engaddi. Bene-
ficiis etenim Dei non ingrata memoria cito spiritualis
intellectus gaudium meretur ; qui etiam continuo in suaves
quasdam amoris experientias, delectabiliter potius quam
scienter resolvitur.

80. Intellectus etenim spiritualis, cum illuminari coepe-
rit abundantiore gratia [135v} Spiritus Sancti, tanto
differentius operatur in anima humana ab intellectu
humano, quante sublimius a natura ipsius animae differt
natura luminis incircumseripti. Quod enim naturali
intellectn ¢ intelligit anima, capit; illo autem intellectu

a. accubantem $!': quasi accubantem S || b. ac[cubitum] sur
gratlage St || c. tamen sur gratlage S* || d. delicias suas aprés ces mols,
on peut lire dans le ms., en parlie dans linferligne (au-dessus de aceu
qui termine la ligne) ef en partie dgns la marge: in laudem largiter.
Main présumée de Guillaume. Conirairement & Uhabilude, qucun signe
n'indique ol ces mols doivent éire insdrés; in laudem parail faire
double emploi avee in gratiarum actione, ef largiter paralt une laulologie
& ¢blé de accumulare || e. intellectu esi suivi d'un mo! raluré illisible.
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78. « Pour moi, dit I'Epouse, je cherchais au dehors,
cormune on cherche un absent, celui qui déja était en moi,
couché el me nourrissant. Qu'il it couché en mon cceur,
la dévotion de la bonne volonté Ie prouvait. Qu'il nourrit
mon intérieur de la grice opérante, le jaillissernent d’une
confession agréable 4 Dieu le manifestait. Et j'ignorais ou
il paissait, ot il reposait. Tout cela, le ferme acquiescement
de la volonté, le jugement de la raison, Popérait en moi. Ge
qui me manquait, c’étail le sens de Vaffection spirituelle,
qui pergoit la suavité de sa présence. »

79. L’Epouse décrit ensuite avec plus de précision la
faveur du cote-4-cote spirituel. D’abord elle décisre gqu’en
action de grice, elle accumule en sa mémoire le souvenir
de ses délices : Mon Bien-Aimé eslt pour mol un faisceau de
myrrhe ; enire mes seins il demeurera. Puis elle ouvre A la
lumiére de la grdce 'ceil de l'intelligence spirituelle ! :
Mon Bien-Aimé est pour moi une grappe de raisin de
Chypre. Elle éprouve enfin sa douceur par le sens de
Pamour : dans les vignes d'Engaddi. Une mémoire sans
ingratitude pour les bienfaits de Dieu mérite vite la joie
de I'intelligence spirituelle ; celle-ci, sans tarder, se résout,
avec plus de délectation que de science, en de suaves
expériences d’amour.

80. Lorsque,en effet,la grace de 'Esprit-Saint commence
de lilluminer, plus abondante, Iintellect spirituel se
met & travailler dans I'dme d’'une maniére d’autant plus
différente des procédés de 'intellect humain, que plus pro-
fonde s’avére la différence entre la nature de 'dAme et la
nature de Ia lumiére sans limite. L’objet qu’elle pénétre
par T'intelligence naturelle, 'dme e saisit; mais par

1. Intellectus spirilualis, expression prise & S. GREGGIRE LE
GRranD, of. Hom. sur Ezéchiel, 11, 7,5 et 11,7, 13.
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non tam capit quam capitur. Quod enim naturaliter intelli-
gendo capit, rationabiliter discernit ; quod vero non sufficit
percernere, non praevalet discernere, Sanctus etenim Spi-
ritus, sicut ubi vult spirat, sic guando vult, et quomodo
vult et quantum wvult ; homo * vero vocem ejus audit,
hoc est gratiam sentit operantis, sed nescit unde veniat,
aut quo vadat, cujus potestati vel arbitric non subjacet,
seu principium, seu finis, seu modus ipsius operationis.
Nescit unde veniat, aut quo vadat : cui sensibile quiddam
fit divini cujusdam gaudii, et illuminantis ac beatificantis
gratiae, quod solus amor illuminatus sentire permittitur ;
suavitas quaedam, quam meretur amor, et ipse eam ope-
ratur, quam nescit usitatus intellectus, sed sentit affectus ;
substantia solidissima rerum sperandarum, argumentum
non apparentium ; fidei christianae testimonium Domini
fidele, sapientiam praestans parvulis. Sapit enim gustanti
gustata » Dei suavitas, in tantum ut quaecumque sunt

a, vult et quantum vult, homo sur grallage; par ailleurs on
remarque dans I'interligne plusieurs mols gratiés, illisibles || b. gus [tata]
sur grattage S®.

1. Cet important passage a son paralléle dans une aufre ceuvre de
Guillaume, le Commeniaire sur I Eplire auz Romains, L c., 638 AB,
qu'il convient de eiter ici: [Cum animal ab inielleclu suo ad Aucltoris
intellecium lendit, tanio differentius in ea operari incipif intellectus
Dei ab intellectu suo quanfo a natura animae differ! naturae luminis
ineireumseripti. Quod enim infelligit anima, capit; illo autem intelleclu,
mode quodam inusilafo, non capit sed capitur. Noter les variantes,

" en particulier ; infellecius dei, pour infelleclus spiritualis dans I'Exposé,
et 'addition ic du modo guodam inusitato. Le Commentaire de I' Epfire
aquz Romains est, comme on sait, entiérement composé d’extraifs
patristiques, soit reproduits dans leur feneur originale, soit adaptés,

commentés ou développés. Le passage qui nous intéresse fait suite -

4 une citation explicite de 8. GRE&GOIRE LE GRAND, Hom. sur Ezéchiel,
II, 5, 8-9 ef 11. Lui-méme, avec ’expression lumen incircumscriplum
si familitre au grand Pape (¢f. Hom, sur Job, VI, 37,593 ; X, &, 13
et 14; XVIII, b4, 88; XXIV, 6, 11; et sur Ezéchiel, 1,8, 16; I,
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Vintelligence spirituelle, elle saisit moins qu’elle n’est
saisie 1. L’objet qu'elle saisit par lintelligence naturelle,
elle en voit et discerne les éléments intelligibles par une
opération rationnelle ; mais un objet que son regard ne
peut, percer, elle n’en peut rien discerner. Le Saint-Esprit
souffle ou il veut ; mais aussi quand il veut et autant qu'il
veut. L’homme, & coup sir, entend sa voix : il sent la
grice de I"Ouvrier divin ; mais il ne sait d'of il vient, ou i
va 2, car de son pouvoir et de son bon plaisir ne dépendent
ni le commencement, ni la fin, ni la mesure de cette opéra-
tion. Il ne sait d’ol vient ni ol va 'Esprit, 'homme & qui
devient sensible quelque chose d’une certaine joie divine,
d’une gréce illuminante et béatifiante, qu'au seul amour
illominé il est permis de sentir; une certaine suavité,
récompense et ceuvre propre de l'amour, inconnue &
I'intelligence ordinaire mais pergue par le sens amoureux
de 1’4me ; trés ferme substance de ce qu'on doit espérer,
preuve de ce qu'on ne voit pas ® ; témoignage du Seigneur
rendu 4 la foi chrétienne ; témoignage fidéle, apportant la
sagesse aux petits & Savoureuse au golt de celui qui la

2,12, 13 et 14; 11, 5, %1} est d’inspiration «grégorienne ». C'est en
vain pourtant que j'en ai cherché la réplique, ou l'équivalent dans

. toutes les ceuvres de S. GREGOIRE.

2. Jn 3, 8.

3. Cf. Heb. 11, 1.

4. Cf, Ps, 18,8. — 1l faut encore comparer le passage qu'on
vient de lire avec son paralldle du Commeniaire de U'Eptire quz
Remains, 638 B. On peut lire en effet dans cet ouvrage, immédiatement
aprés les mots cités p, 194, n. I (et donc sane que mention soit
faite de I'intervention de I'Esprit-Saint) : fligue ei quiddam sensibile,
guod solus amor illurminatus (voild une expression nettement « guillel-
mienne »} senfire permitiitur, suavilas gquaedam, non quam amor
meruii, sed quae gusiaia amorem facif (noter la différence : dans
PExposé : quam meretur amor el ipse eam eperaiur) ; quiddam quod
non scitur ef sentifur (Exposé : quam nescil usitalus intellectus, sed
sentil affectus) ; quacdam sperandarum rerum substanifia solidissimao,
argumenium cerlissimum non apparentium, fidei christianae festimo-
nium Domini fidele, sapientiam praesians parvulis,
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animae, quae carnis, quae saeculi, vel creaturae omnis,
cuncta el desipiant ; ut libeat immori, dunt liceat immorari,
Cumque sentit quod nescit, orat quod ignorat, quia Spiri-
tus est qui pro eo postulat secundum Deum; non secundum
hominem ; qui sentire eum, ac postulare et desiderare facit,
idipsum quod sentiendo {136r] nescit, ac nesciendo sentit =,
Solus enim qui serutatur cor, scit quid desiderat Spiritus,
hoc est quid desiderare facit desiderantem. Agitur autem »
hoc cum ea, vel in ea anima, quae Sponsa esse meruit, cum
ex eis de quibus Dominus dixit : « Bt quidem ea quae de
me sunt, finem habent», scilicet de dispensatione domi-
nicae humanitatis, et ¢ ex multiplicibus beneficiis, quae
exinde nobis profluxerunt, symbolum fidei quasi quemndam
colligens fasciculum myrrhae, Iocum ei praebet in medio
uberum suorum, in corde, in sede certa memoriae, et tene-
ritudine bene affectae conscientiae, quo nec facile aceessum
habeat inimica tentatio, nec laesionem vel minimam fidei
pati possil ipsa ameris teneritudo.

a, sentit sur grailage S° || b. autem add. s. 1. 52 || c. et add. s, I, S®,

1. Cf. Rom. B, 26.

2. Méme remarque que ci-dessus, p. 194-195, n. 1 et 4 : Parpulus
enim ef guietus, lit-on dans Comm. in ep. ad Rom., super quem Spiritus
Det requiescif (allusion au réle de I'Esprit trés souligné dans I'Exzposé),
hoc senfil, hoc el sapil in lantum uf que suni carnis, quae suni mundi
(Exposé: quae sunt animae, quae carnis, quae suni saeculi }, vel crea-
lurae alicujus (vel creaturae omnis) omnia el desipiani, ul libeat
immori, dum liceal immorari. Oral quod nescit, quia quod  sentit
nescit (Ewxp.: cumque seniil quod neseil, org! quod ignorat). Spiritus
enim esl, qui pro eo desideral ef postulal, ef quamvis nescienfem interim,
sentieniem lamen fucll, ef postulantem, et desiderantem idipsum quod
sentiendo nescil {Exp. ajoute : ac nesciendo sentit}: I, ¢., 638 BG. —
Les modiflcations que Guillaume apporte au texte du Commentaire
sur I'Eptire quz Romains en linsérant dans I'Ezposé, nous font
d'autant plus regretter de n’en pouvoir repérer la source.
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gofite, se révéle la suavité de Dieu, tellement que, de ce
qui touche & la vie naturelle, 4 la chair, au monde, & toute
créature, tout lui devient insipide; tellement qu'il lui
serait trés doux de mourir 13, pendant qu'il lui est permis
de s’y attarder. Sous le coup de l'impression d'un objet
qu’il ignore, il prie sans savoir ce qu'il demande. Cest
I'Esprit-Saint qui formule en son nom des priéres conformes
aux vues de Dieu et non aux vues de '’homme . G'est
I'Esprit-Saint qui lui fait sentir, implorer, désirer I'objet
méme qu’il ignore en le sentant, qu’il sent en l'ignorant 2
Seul, en effet, celui qui scrute le cceur connait le désir de
I'Esprit 8, ¢’est-a-dire, ce qu’il fait désirer 4 I'Ame désireuse.
Ces opérations dont I’Ame, devenue digne du rang d'Epouse,
est la collaboratrice et le thédtre, s’effectuent lorsque,
choisissant, parmi les événements dont parlait le Seigneur :
«en vérité, tout ce qui me concerne touche A son terme %»
— & savoir : les épisodes du plan providentiel concernant
PHumanité du Seigneur & — et parmi les bienfaits nom-
breux qui, pour nous, par la suite en découlérent, elle
compose un symbole de foi, comme un bouquet de myrrhe
et lui donne place entre ses seins, en son cceur, en la sire
demeure de sa mémoire, en Ia tendresse d’une conscience
bien et amoureusement disposée, ol ne puisse avoir facile
accés la tentation ennemie ; ol cette tendresse méme de
Pamour ne puisse tolérer la plus minime blessure de Ja foi.

3. Cf. Ps. 7,10; Jér. 17,10; 1 Chr. 28, 9; et Rom. 8, 27.

4. Le 22, 37.

5. Litf.: T'économie (du mystére} de PHumanité du Seigneur,
dispensatio dominicae humanilalis; ensemble des événements ayant
trait &4 'incarnation et sur lesquels est fondée notre foi chrétienne,
les faits et gestes du Sauveur ; voir dans Miroir de la foi, des expressions
analogues : humanae dispensalionis evangelica historia, 373 G; L ¢,
p. 80-81; femporalis dispensatio Medialoris, 387 B; p. 138139 ; eq
quae humanae dispensationis suni, in Domino Iesu Chrisio, 389 D,
p. 148-149.
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81. Myrrha quippe mortuorum corpora condiuntur, et

armari saporis est secundum amaritudinem passionis, quam
passus est Dominus propter nos, et odoris est boni secun-
dum suavitatem amoris, quo dilexit nos. Et vide spiritualis
amoris jucundas delicias. Post monilia et murenulas, post
donum sapientiae, post gratiam eloquentiae, additur quasi
olfactoriolum, pectori affigendum, ad afficiendam jugis
suavitate odoris devotam Sponsae memoriam, passionum
Domini ac mortis jugiter spirans caritatem. Nam etiam
secundum physicam myrrhae virtutem, gustus ejus vim
memoriae confortare dicitur,

82. Fascicalus autem, non fascis, quia totum dominicae
passionis fascem nulla posset humana » virtus sufferre.
Fasciculus quippe deliciarum est ; nec deprimit, sed suble-
vat portantem, pie commemorari, et recogitare dulciter,
bonitatem et [136v) causam patientis, et amoris ejus suavi-
tatem ; sacramentum redemptionis, exemplum humilitatis,
provocationem caritatis, ac resurrectionis virtutem. Si
vero, sicut dicit Apostolus, « tantam neglexerimus salutem »
et in judicio Crucifixi, crucis et passionis, el conculcati ejus
sanguinis exigimur rationem, Domine, Domine, quis susti-
nebif ? Terribilis illa est exspectatio judicii, quae consump-
tura est adversarios. Sed et qui geminae in Christo naturae
altissimum mysterium, per vim naturalis ingenii penetrare
se confidens altiora se requisierit, vel promiserit, gravem
super se tulit fascem, el cui eum succumbere necesse sit.
Magnum etenim illud in Christo pietatis sacramentum,

a. humana add. marg, St

1. Passages paralleles dans Lefire d’or, § 273-274 ; Miroir de la
foi, 387 D, L e., p. 140-141 3 Médit, XI, 1 ¢., p. 189,
2. Héb. 2, 8.
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8l. Cest avec la myrrhe qu'on embaume les cadavres.
Son amére saveur répond & Pamertume de la Passion que
le Seigneur souffrit pour nous ; sa bonne odeur 4 la suavité
de 'amour dont il nous chérit. Et, voyez les aimables délices
de Pamour spirituel. Aprés les bijoux et les colliers, aprés
le don de la sagesse, aprés la grice de Péloquence, voici
que s’ajoute, 4 épingler sur Ia poitrine, pour imprégner de
la suavité d'un parfum durable la pieuse mémoire de
I'Epouse, une sorte de sachet d’odeurs, exhalant sans fin

la charité contenue dans les souffrances et dans la mort du

Seigneur. Aussi bien, est-ce 14 une propriété naturelie de la
myrrhe @ sa saveur passe pour renforcer la puissance de la
mémoire.

82. Un bouguel, non pas une gerbe : aucune force
humaine ne pourrait supporter la gerbe entiére de la Passion
du Seigneur. Ce bouquet est un vrai bouquet de délices ;
cela n’éerase pas, mais souléve le porteur, que de commé-
morer pieusement, de doucement, se rappeler la bonté du
Patient divin et le motif de ses souffrances et la suavité
de son amour : mystére de rédemption, exemple d’humilité,
provocation de charité, force de résurrection *. Mais si,
corame dit I'Apdtre 2, « nous allions négliger un si puissant
moyen de salut »; si, au jour du jugement, le Crucifié nous
demande raison de sa croix, de sa passion, de son sang
foulé aux pieds, Seigneur, Seigneur, qui pourra résister 3?2
Terrible est cette attente du jugement qui dévorera les
ennemis #1 Par ailleurs, & porter sa recherche et son
ambition plus haut que soi, dans l'espoir téméraire de
percer, avec la seule force de la raison naturelle, le trés
profond mystére de la double nature dans le Christ, on se
charge d’une lourde gerbe et 'on se condamne 4 tomber sous
son poids. Car, selon le mot de I'Apdtre &, il est grand ce

3. Ps, 129, 3.
4. Héb. 10, 27,
5. I Tim. 3, 16.
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sicut Apostolus dicit, etsi manifestatum est in carne, non
justificatur nisi in spiritu, hoc est justitiae quae per fidem
est, nulla homini seu per hominem ratio reddi potest, digni-
tati rei sufficiens, nisi cui Spiritus sanctus dignatus fuerit
revelare,

83. Sponsa vero sub fasciculo suo non laborat, quia
amat. Nam qui amat, non laborat, Sed et ideo in medio
uberum Sponsae, memoria Sponsi collocari et commorari
dicitur, ut a filiis Sponsi lac inde sacrorum & nutrimentorum
sugatur. Duo enim haec ubera Sponsae, sapientia et scientia
sunt, de quibus Apostolus dicit : « Alii datur per spiritum
sermo sapientiae, alii sermo scientiae ». Ex his etenim tra-
hunt filii Sponsi verae vitae subsidium, hoc est amorem
Dei. Conditi sane ad imaginem et similitudinem Creatoris,
cecideramus a Deo in nos per peccatum », et a nobis infra
nos, in tantum profundum dissimili-[137r}-tudinis ut nuila
esset spes. Sed venit Filius Dei, aeterna sapientia, et incli-
navit coelos suos et descendit, et fecit de semetipso quiddam
in nobis, quod simile esset nobis, quod apprehenderemus ;
et simile sibi, per quod levaremur : cujus mysterii continua

a. sacrorum gdd, 5. L $2: || b. per peccatum add, s. 1. 58,

1. Maith. 11, 27 et L¢ 10, 22. L’Ecriture dit : «et celui & qui ls
Fils aura daigné Ie révéler ».

2. Alusion & Maith. 9,15 et Lc 5, 34-35 : les « flls de I'Epoux»
ne sauraient jetner tant que I'Epoux sst avee eux.

3. I Cor. 12, 8.

4. Gen, 1, 26-27.

5. In tantum profundum dissimilifudinis. Nous avoms trouvé
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mystére de piété accompli dans le Christ : manifesté dans
Ia chair, il ne ge justifie que dang I’Esprit, G'est-a-dire : de
Ia justice, fruit de la foi, aucune raison proportionnée & sa
sublimité ne peut étre donnée 4 ’homme, ni pour 'homme;
exceplion faite pour celui & qui I'Esprit-Saint aura daigné
Ie révéler 2,

83. Or, chargée de son bouquet, I'Epouse ne peine point
parce qu'elle aime : qui aime, ne peine. Bien plus,
si le texte dit qu’entre les seins de 'Epouse le souvenir
de PEpoux trouve place et demeure, c’est afin que les
fils de 'Epoux y sucent le lait des saintes nourritures 2. Ces
deux seins de I'Epouse sont la sagesse et Ia science, au
sujet desquelles ' Apdtre déclare : « A I'un, 'Esprit donne
une parole de sagesse, & I'autre une parole de science 3. »
C’est d’eux que les fils de I'Epoux tirent le soutien de leur
vraie vie ; 'amour de Dieu, Créés, en vérité, & I'image et
ressemblance du Créateur 4, le péché nous avait précipités
de Dieu en nous, et, de nous, plus bas que nous, en un tel
abime de dissemblance ® que tout espoir semblait perdu.
Mais vint le Fils de Dieu, Sagesse éternelle. Il inclina les
cieux et descendit 8, et il fit de lui-méme un étre qui
fitt parmi nous, qui nous ressemblat ef tombét sous
nos prises; qui lui ressemblit et fOt un moyen de nous
soulever, mystére dont la perpétuelle socuvenance nous

plus haut, § 65, une expression semblable et signalé la source {p. 164,
n. ). Icei encore, ¢’est PLoTIN, Enndades, V, 1, 1, qu'évoque le contexte
avec 1'idée de chute, de doubie chute ; mais c'est aussi, de queique
fagon, Praton et le mythe du Polifigue, 274 C, tel du moins que le
citent Procrus, In Tim., I, 179 et Simerrcius, In Physic,, 1122 :
el wdv T dvopotbtyrog mowréy (ef. F. CHATILLON, « Regio dissi-
militudinis », dans Mélanges Podechard, Lyon 1945, p. 85 s.).
6. Ps, 17, 10.
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memoria, continua esset medicina. Et fasciculus myrrhae
est quod apprehendimus #, botrus vero Cypri, per quod
levamur. De quo subdit et dicit : Bofrus Cypri dilectus
emus mihi, in vineis FEngaddi.

84. Quos enim amaritude myrrhae contristat, vinum
laetificat. In myrrha * enim intelligitur amaritudo passio-
nis ; in vino botri, laetitia resurrectionis; in fasciculo
myrrhae, per fidelem memoriam quaecumque in Christo
fuerunt humanae passibilifatis et mortalitatis ; in vino
botri, per spem ef intellectum gaudinm de virtule resurrec-
tionis ; in vineis Engaddi et balsamo, per amorem Spiritus
unctio a sancto et gaudium in Spiritu sancto.

85. Cyprus autem insula maris, et Engaddi locus Judeae,
longe ab invicem disparantur, tam locorum diversitate
quam generosae fertilitatis dissimilitudine. Gyprum etenim
insignem reddit fertilitas vinearum ; Engaddi vero balsami
nobilitas. Sed conjunguntur in unum pietatis sacramen-
tum, ut amaritudinem myrrhae de dolore passionis fem-
peret botrus Cypri et vinum laetificans, ob virtutem et
laetitiam resurrectionis ; balsamumgque el conjugitur
Engaddi ad omnis consummationis perfectionisque finem,
per infusionem Spiritus [137v] sancli.

a. apprehendimus main présumée de Guillaume: apprehenditis
5 || b. myrrha 8*: myrrham S.

1. L’Incarnation est présentée ici sous son double aspesct, entolo-
gique et psychologique, avec prédominance de ce dernier : I'homme
a été oréé semblable & Dieu ; il a perdu par le Péché la « participation
& Dieu », qui éfait le fruit de cetie ressemblance originelle. L'image
diving — cet intermédiaire entre la nature divine ef la nature
humaine — n’est plus en lui. If est, de ce fait, coupé de Dieu, séparé
de son Créateur, par I'abime de la dissemblance. Le reméde & cet
état de choses, ¢'est I’Incarnation. Dans la personne du Verbe
Incarné, le Trés Haut ~— qui avait fait 'homme & 'image de Dieu
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servit de perpétuel reméde *. Le bouguet de myrrhe, c’est
¢e que nous saisissons ; mais la grappe de Chypre ¢'est. ce
qui nous souléve. L'Epouse, & son sujet, ajoute ces mots :
Mon Bien-Aimé esi une grappe de raisin de Chypre, dans
les vignes d’Engaddi.

84. Ceux que chagrine 'amertume de la myrrhe, le vin
les met en liesse, Dans la myrrhe se lit amerfume de la
Passion ; dans le vin exprimé de la grappe, I'allégresse de
la Résurrection. Dans Ie bouquet de myrrhe, la mémoire
fidele découvre tout ce qu’il y eut chez Ie Christ d’humai-
nement, passible et mortel ; dang le vin de la grappe, Uespé-
rance et l'intelligence discernent la joie provoquée par la
puissance de la Résurrection ; dans les vignes d’Engaddi
¢t dans le baume, I'amour voit 'onction de 1'Esprii recue
du Dieu saint et la joie dans I’Esprit-Saint.

85. Entre Ghypre, ile de la mer, et Engaddi, localité
juive, les contrastes géographiques et la disparité des pro-
duits plantureux de leur sol, créent de fortes différences.
La gloire de Chypre, c’est Ia fertilité de ses vignes; celle
d'Engaddi, I'excellence de son baume 2. Elles s’assemblent
cependant pour former un sacrement unique de piété :
la grappe de Chypre et le vin, source de liesse, tempérent
Pamertume de la myrrhe, provoquée par les douleurs de la
Passion, en lui opposant la force el I'allégresse de la Résur-
rection ; et I'on y joint le baume d'Engaddi, pour tout défi-
nitivement consomier et parfaire par 'infusion de I’Esprit-
Saint.

ge faif 4 l'image de 'homme, et 'humanité du Christ devient Ie
nouvel «intermédiaire », le trail d'union définitif entre la créature
ot Dieu. En elle, 'homme déchu, ’homme tombé, se trouve de quelque
fagon, pour reprendre une expression hardie de notre auteur {cf.
Med., X,237 A ; p. 191) de « plain-pied » avec Dieu. Veir, par ailleurs,
ce qui est dit plus haut § 17 et p. 90, n. 3.

2. Voir OrIGENE, I c., 144 A : Engaddi culem ager lerrae Judeae
est, non lantum vineis gquanium balseamum florens.
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86. Fasciculus ergo myrrhae et botrus Cypri in medio
uberum Sponsae commoratur, cum de Sponso affecla
memoria, de alterc, hoe est de myrrha, humiliatur; de
altero, hoc est de botre, sublevatur ; neutrum tamen nisi
in balsamo Engaddi, hoe est nisi visitante Spiritus sancti
gratia, et memoria afficiatur, et intellectus illuminetur, et
amor accendatur. Botrus etiam in memoria Sponsi ob mul-
titudinem acinorum multiplicem, Gyprus vero insignem
designat materiam gaudiorum ; balsamum autem Engaddi
majus aliquid digniusque omni vino, hoc est omni vitae
hujus gaudio, oleum scilicet laetitiae, et unctionem Spi-
ritus sancti, quo ipsum etiam Sponsum Deum unxit Pater
Deus prae participibus suis. Quae enim ex fide et spe, ex
memoria et intellectu sunt, aliquem amoris et gaudii
videntur habere affectum ; gaudium vero in Spiritu sancto,
in plenitudine amoris, in supereminentem omni gaudio
quemdam beatitudinis proficit effectum ; qui in eo perfi-
citur quod oculus non vidit, nec auris audivit, nec in cor
hominis ascendit, in civitate illa Dei, de qua in psalmo
legitur : « Sicut laetantium, omnjum habitatio est in te.»
« Sicut faetantium » ait, quia non solum laetantium, sed et
plusquam laetantium. Non habet nomen illa laetitia ; nisi
«sicub laetitia », vel « plusquam laetitia ». Ad quod etiam
hoc astipulari videtur, quod vineae Gypri, et vinae Engaddi
nonnullam videntur habere similitudinem ; sed [138r]
longe eas disparat, ut dictum est, fertilitatis dispar nobi-
litas. Arbusta quippe balsami, similia esse videntur arbus-
tis vinearum, in eo » quod ad vinearumn quidem similitu-
dinem, se aliquando in altidudinermn duorum cubitorum
extollere videntur, sed sine alienis adminiculis, quod
vineae non possunt. Sed et semen eorum, gustu vel sapore,

a. in eo corr. 5. L. S3;: nisi S.

1. Cf. Ps. 44, 8,
2. Gf. I Cor. 2, 9.
3. Ps. 86, 7.
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86. Le bouquet de myrrhe et la grappe de Chypre
demeurent entre les seins de 1'Epouse, lorsque la mémoire,
affectueusement, pénétrée du souvenir de I'Epoux, tantdt
s’affaisse & 'odeur de la myrrhe, et tanidt se redresse avec
la grappe de raisin : double effet, toutefois, impossible &
obtenir sans le baume d'Engaddi, sans la visite de la grice
de I'Esprit-Saint, pour impressionner la mémoire, illuminer
l'intelligence, enflammer Pamour. La grappe, en outre,
avec ses raising nombreux, figure l'abondance des joies
que renferme le souvenir de I'Epoux ; le nom de Chypre
en exprime la rare qualité ; le baume d'Engaddi désigne
un objet supéricur en noblesse et en dignité A toute
espéce de vin, ¢’est-3-dire & toute espéce de joie en cetle
vie, et c’est ['huile d’allégresse et l'onction de I'Esprit-
Saint, dont Dieu le Pére oignit I'Epoux, Dieu Iui aussi,
de préférence & ses compagnons I. Les fruits de la foi
et de D'espérance, de la mémoire et de ['intelligence,
paraissent contenir quelque tendance affective d’amour
et de jole ; mais la jole dans I'Esprit-Saint, la joie dans
Ia plénitude de Vamour, s’avance vers une certaine
béatitude effective, qui Uemporte de bien haut sur
toute joie : elle s’achéve en ce que Peeil n’a point vu,
Poreille entendu, ni connu le cceur de Phorame 2 @ en
cette cité de Dieu que vise ce mof du Psaume : « Chez vous
habitent toules gens d’apparence joyeuse %, » « D’appa-
rence joyeuse », car il ne s’agit pas seulement de joie, mais

-de bien plus que de joie. Point de nom pour cette joie-1a,

qu’« apparence-de-joie », ou « plus-que-joie ». Ge qui parait
confirmer cette interprétation, ¢’est le faux air de ressem-
blance entre les vignes de Chypre et les vignes d’Engaddi.
Mais quel contraste, on I'a dit, entre elles, du fail de
I'inégale excellence de leurs produits ! Oui, & premiére vue,
les pieds de baumier ressemblent 4 des pieds de vigne :
on les voit parfois monter comme eux jusqu'ad deux cou-
dées de haut, mais sans support étranger, chose impossible
4 la vigne. Leur graine aussi, pour 'odeur et pour le gofit,
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vinum imitari videtur, Perpetua verc comae gloria vineas
superant, praeferentia vel designantia gaudium aeternae
beatitudinis : quod etiam subsistendi nullo eget auxilio,
quia nullam sui habet materiam, nisi ex semetipso.

87. Adhuc etiam Engaddi, « fons haedi» interpretatur,
id est « fons gratiae », in quo haedus a sinistra transiens ad
d.exteram agnus efficiturs. A dexiris quippe agni, a
sinistris vero haedi constituuntur. « Pungitur» autem
virgultum, et profert balsamum, significans de « punctione »
lateris Domini profluens sacramentum ; vel de « compunc-
tione » ® cordis procedentem remissionem peccatorum ; vel
illud quod Salemon dicit : « Punge oculum, et profert
lacrymam ; punge cor, et profert sensum. »

. @ a sinistra transiens ad dexteram [ad dexteram add. s. L] agnus
8% ad sinistram transiens, agnus S || b. compunctione $2: punctione
S.
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offre avec le vin un semblant d’analogie. Mais le panache
persistant de leur feuillage leur confére la supériorité sur
la vigne ; il fait d’eux embléme et le symbole de I'éternelle
béatitude, qui, pour subsister, ne requiert aucun appui;
¢’est, d’elie-méme, en effet, c’est d’elle seule que cetie joie
tire la consistance qui la soutient.

8%. On traduit encore Engaddi par « fontaine du bouc »,
ou par «fontaine de gracel.» Le bouc la traverse de
gauche & droite et se change en agneau 2. A droite la place
des agneaux, 4 gauche la place des boucs 3. On «point»
ia branche de baumier et le baume jaillit ; symbole du
sacrement, qui s'épanche & la « ponction » du cbté du Sei-
gneur ; symbole aussi du pardon des péchés, qui procéde de
la « componction » du cceur ; écho de la parole de Salomon :
« Poignez 1'ceil, il exprime une larme ; poignez le ceeur, il
exprime un sentiment de douleur *.»

1. Fons haedi, interprétation courante (Origéne, S. Jérdme,
S. Grégoire, S, Isidore de Séville) ; Fons graliae, origine inconnue ;
S. BERNARD, Super Cant., XLIV, 1, donne une autre interprétation :
fons haedi se rapporte au baplisma genfium.

2. 8. Bernarp (L c., 7) dit de méme que D’eau de «la fontaine du
bouc a ls pouvoir de changer les boucs en agneaux, de faire passer
les pécheurs de gauche 4 droite »

3. Cf. Maith, 25, 33.

4. Sag. Sir. 22, 24.




{ Ecce tu pulchra es amica mea, ecce tu
pulehra es ; oculi lui columbarum.

Ecce tu pulcher es, dilecte mi, et decorus.

Lectulus noster floridus ;
Tigna domorum nostroram cedrinag,
Laquearia nostra cypressina (1, 14-16).]

88. Sequitur : Ecee fu pulchra es, amica mea; ecce fu
pulchra. « Ecce », hoc est in hoc * affectu pietatis, in hac
forma confessionis, in hac specie perfectionis, in imagine
Dei. In hoc etenim homo ad imaginem Dei conditus est, ut
pie Dei reminiscens, hoc est ad intelligendum, humiliter
intelligens, hoc est ad amandum, ardenter ac sapienter
amans, usque ad fruendi affectum, animal rationale
existeret, hoc est enim Deum timere, et mandata ejus
obser-[138v}-vare, quod est omnis homo. Et haec est
imago et similitudo Dei in homine; talis vel tanta,

4. hoc add. s. 1. 83,

1. Se reporter au traité De la nature el dignité de Pamour, 382 BD,
L ¢, p. 170-171, et plus haut au § 78 et p. 186, n. 4,

2. Ci. Eeel. 12,13 : Deum fime et mandala ejus observa, hoc est
enim omnis homo. La erainte, ici, e’est, pour Guillaume, le sentiment
de la présence de Dieu, la « mémoire » de Dieu, au sens qu’on va dire,
mémeire s’épanouissant en amour, done en obéissance, en attachement
aux lois du Seigneur.

3. L'image ({imago, elxdv) c’est avart tout une attitude, une

HUITIEME STROPHE

[Te voila belle, mon amie ; le voild belle
Tes yeux sonl des geux de colombe.

Toi aussi, tu es beau, mon Bien-Aimé, el charmani.

Nolre pelit lif est fleuri;
Les poulres de nos maisons sonl en cidre,
El nos lambris sont de cyprés (1, 14-16).]

88. Le texte poursuit : Te veila belle, 6 mon amie, le
voild belle. « Voild », c’est-a-dire : grice A ce tendre senti-
ment de piété, 4 cette belle maniére d’exprimer la louange,
a ces beaux dehors de perfection, grace, en un mot, 4 I'image
de Dieu. L’homme fut créé 4 l'image de Dieu par ce fait
que, amené par une picuse réminiscence de Dieu & le
connaitre, incliné par une humble connaissance & I'aimer,
conduit par un ardent et savoureux amour jusqu'a le
posséder dans la joie, il réaliserait ainsi sa définition
d’animal raisonnable . C'est en cela que consiste en effet
la crainte de Dieu et I'obéissance & ses lois, qui constituent
tout homme 2. Et c’est cela, l'image et la ressemblance
de Dieu dans Phomme 3 ; avec la nature et la dimension

capacité (le pouvoir de « réaliser » Ia présence de Dieu — mémoire —
et de s’attacher & lui — connaissance, amour), La ressemblance
c’est l'attachement méme 2 Dieu et tout ce qui en découle pour
Pame. Cf. Decraner, Traduction du Traité De lo nature et dignité
de Pamour, dans (Fuvres choisies..., p. 252-254. En fait, on va nous
le dire au § 89, ¢’est I'exercice méme de la raison, de Pintelligence,
qui distingue 'homme de Fanimal.
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qualis vel quanta esse potest in tam dissimili materia.

89, Similitude quippe ista ratio est, qua distat homo a
pecore. Del enim non reminisci pecoris est ; reminisci, non
ad intelligenduimn, plus aliquid pecore sed minus homine est ;
reminisci ad intelligendum hominis est ; intelligere usque
ad amandum wvel amando fruendum jam hominis per-
fectae » rationis est. Siquidem pia memoria cito clarescit
in quemdam intellectum de Deo, vel rationabilem cogita-
tionem ; purus intellectus, seu cogitatio rationabilis statim
calescit in amorem ; amor vero, per affectum boni, continuo
Summi Boni induit imaginem, talem vel tantam qualis vel
quantus ipse est. Haec bonae memoriae per assensum
pracsto est, puro intellectui per cogitationem, affecto
amori per fruitionem ; amori, hoc est Sponsae amanti, per
habitum mentis ; aliis vero per appetitum bonae volun-
tatis. Sponsae namque memoria de Sponso est, in simpli-
citate cordis Sponsum quaerere ; intellectus sentire de eo
in bonitate ; amor ipsi affici, ipso frui, esse sicut ipse est.

90. In hoc ergo statu seu habitu mentis, Sponsus Spon-
sam inveniens : FEece, inquit, lu pulchra es, amica mega,
ecce ® fu pulchra. Recoloratum namque erat in pulchritu-
dine Sponsae a sole justitiae quidquid fuerat decoloratum ;
recaloratum ¢ in ejus praesentia quod decaloratum ¢ fuerat
in ejus absentia, Etenim substantia Sponsae, de gqua
dicit Apostolus : « Est enim fides sperandarum substantia

a. jam hominis perfectae S?: hominis jam perfectae § | b, ecce
81 ecce, inquit S {] ¢. recaloratum S4: recoloratum 8 |} d. decaloratum
§2; decoloratum S.

1. Restriction qu’'on retrouve dans plusieurs autres ceuvres de
Guillaume, par ex. De la nafure du corps ef de 'dme, 714 A ; (Euvres
choisies..., p. 710-711,

2. Toujours 'adaptation mystique du premier verset de la Sagesse.

3. Héb. 11, 1. -
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) . r - . s
qu’elles peuvent réaliser en s'imprimant dans une matiére
81 dissemblable du modéle 1. '

89. Sans aucun doute, la ressemblance dont il s'agif, ici,
c'est la raison, qui distingue 'homme de la béte. Ne pas
s¢ souvenir de Dieu, c'est le propre de Vanimal. Se le
rappeler sans chercher 4 le conmnaitre, c’est un peu plus
qu’animal, mais moins qu’humain ; se le rappeler pour le
connaitre, c’est le propre de Phomme ; le connaitre jusqu'a
Paimer, Vaimer jusqu’d la possession savoureuse, cette
fois c’est 'apanage de la raison humaine en sa perfection.
Oui ; la pieuse mémoire bien vite s’éclaire el passe en une
certaine intelligence de quelque chose de Dieu, en une
certaine cogitation raisonnable; lintelligence pure, ou
cogitation raisonnable, s'échauffe bientdt et passe en
amour; I'amour, lui, par Vattrait du bien, revét incontinent
du souverain Bien une image de nature et de dimension
proportionnées & sa propre grandeur et & sa propre nature.
Gette image, ce qui la rend présente et secourable 4 la
mémoire, c’est 'assentiment de la volonté ; 4 V'intelligence
pure, ¢’est la cogitation ; & 'amour ressenti, ¢'est le savou-
rement de la possession ; & 'amour, c’est--dire, 4 'Epouse
aimante, c’est 'état d’4me ; aux autres, ¢’est le désir de la
volonté honne. Pour PEpouse, se rappeler 'Epoux, ¢’est
le chercher dans la simplicité du cceur ; le connaitre, cest
entrer en contact avec quelque chose de lui dans la bonté 2:
I'aimer, c’est s’attacher & lui et le posséder dans la joie;
c’est, proportion gardée, s’identifier & Iui.

90. La trouvant dans ecet état ou disposition d'ame,
I'Epoux dit & 'Epouse : Mainlenanl, fe voila belle, § mon
Amie, le voila belle. Voila, en effet, recoloré par le Soleil de
justice en la beauté de I'Epouse, ce qui avait perdu sa
couleur; voild réchauffé par sa présence, ce que son
absence avait privé de chaleur. Aussi bien, la substance de
I'Epouse dont parle 'Apétre en ces termes : « La foi est la
substance des choses qu’il faut espérer 2 », posséde en propre
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rerum », suos {139r] habet colores egregios, sanctas vide-
licet virtutes ; quae sicut jam supra dictum est, decoloran-
tur in ea, sive recolorantur, cum ab illuminante gratia
destituuntur sive illuminantur.

91. Recoloratam ergo Sponsae faciem Sponsus susci-
piens, in landem ejus attollitur, ac dicit : Eecce tu pulehra es,
amica mea, ecce lu pulchra. Iteratio confirmationem signi-
ficat, seu proficientis pulchritudinis augmentum. Vel pul-
chra es, inquit, in opere ; pulchra in affectione, Pulchra quia
formosa ; pulchra quia colorata. Ecce ergo, ait, dum
mundas mihi memoriam, humilias intellectum, afficis amo-
rem, tu pulchra es, amica mea, ecce tu pulchra, in tantum
amica mea, in quantum pulchra.

92. In quibus quoniam contemplativa perfectio consistit
subjungit de ea =, et dicit : Oculi fui columbarum. Duno sunt
oculi contemplationis, ratio et amor. Et secundum quod
dicit Propheta : « Divitiae salutis sapientia et scientia »,
alter secundum scientiam, quae sunt humana ; alter vero
divina scrutatur secundum sapientiam. Cum vero illustran-
tur a gratia, multum se adjuvant ad invicem, quia et amor.
vivificat rationem, et ratio clarificat amorem, fitque colum-
binus intuitus, simplex ad contemplandum, prudens ad
cavendum. Fiuntque saepe duo isti oculi unus oculus, cum
fideliter sibi cooperantur, cum in contemplatione Dei, in
qua maxime amor operatur, ratio transit in amorem et in
quemdam spiritualem vel divinum formatur intellectum,
qui omnem superat et absorbet rationem, Ipse est de quo
in posterioribus dicit Sponsa ad Sponsum : « Vulnerasti

a. subjungit de ea St: de ea subjungit S.
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de merveilleuses couleurs : les saintes vertus, qui, chez elle,
on I'a dit plus haut %, se décolorent ou se recolorent au gré
des éclipses ou du rayonnement de la grice illuminante.

91. Admirant son wvisage aux couleurs retrouvées,
I'Epoux enthousiaste s’écrie donc pour louer I'Epouse :
Te voila belle, 6 mon amie, Ie voilg belle. La répétition des
termes signifie 'afformissement et 'accroissement de la
beauté en progrés. Ou encore : Tu es belle en ceuvres, belle
en affection. Tu es belle parce que bien faite ; belle parce
que tiche en couleurs. Voild done, dit-il, qu'en purifiant
pour moi ta mémoire, en humiliant pour moi ton intelli-
gence, en m’affectant ton amour, tu es belle, mon amie,
voild que tu es belle ; et tu es mon amie & proportion que
tu es belle. '

92. Comme il s'agit en tout cela des éléments de la
contemplation parfaite, il ajoute 4 son sujet : Tes yeux
sont des geux de colombe. La contemplation a deux yeux :
la raison et I'amour, selon le mot du prophéte : « Sagesse et
science ; voila les richesses du salut 2, » L'un de ces yeux
scrute, en appliquant les régles de la science, les choses
humaines ; I'autre, les choses divines, en appliquant les
régles de la sagesse, Illuminés par la grice, ils se prétent
un mutuel et sérieux appui : 'amour vivifie la raison et la
raison clarifie 'amour ; Jeur regard devient un regard de
colombe : simple pour contempler, prudent pour se garder.
Souvent une collaboration loyale ne fait qu'un de ces deux
yeux : dans la contemplation, ceuvre avant tout de 'amour,
la raison passe en amour ; elle se transforme en une sorte
d'intelligence spirituelle et divine, qui transcende et absorbe
toute raison. G'est d’clle, cette intelligence, que plus loin

1. Voir § 47.
2. Is. 38, 6.
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cor meum in uno oculorum tuorum, et in uno crine colli
tui. » :

93. [13%v] Deinde Sponsa, accepta a Sponso pulchritu-
dinis laude, parem reddit gratiam dicens : Kece lu pulcher
es, dilecle mi, ef decorus. Par quidem pari redditur, cum
Sponsa pulchra, et pulchra ¢t amica, Sponsus vero pulcher
et decorus et dilectus appellatur. Ex que enim erudita ten-
tationibus, mundata per poenitentiam, divinitus illuminata,
semetipsam coepit cognoscere et in semetipsa quem quae-
rebat invenire, jam Sponsus et Sponsa amico consortio,
familiari colloquio, invicem se sibi insinuantes, invicem
placentes =, invicem landantes, praelibant gaudium mutuae
conjunctionis. Sicque dum negolium amoris agitur, dum
ad mensuram donandae a Deo perfectionis passim wvel
gradatim profiscitur, Sponsus et Sponsa ad invicem loguun-
tur, Sponsa devotionis affectu, Sponsus vero gratiae ope-
rantis effectu. Vel Sponsi alloquium opus est « afficientis »
gratiae ; Sponsae responsum, ipsum gaudium bene « affec-
tae» conscientiae. Sive Sponsam Sponsum alloqui est
ipsamn qualis est in oculis ejus apparere; Sponsum vero
ipsam alloqui est, ipsam, vel de ipsa in ipsius intellectu
ordinare vel disponere. Quidquid etiam hic Sponsus dicit
in laudem Sponsae, sanctae conscientiae testimonium est ;
quod vero Spomnsa in Sponsum devotionis affectus, seu
contemplationis pietas est. Nullus etenim est sic in semet-

a. invicem placentes add. s. 1. S%

1. Cani, 4,9. Ce théme des « deux yeux de la contemplation »
a ete exploité par Guillaume — dune mani¢re un peu différente —
dans une de ses premiéres ceuvres : De la nature et dignité de 'amour,
393 AC; (Fuvres choisies..., p. 187-18%. La, Guillaume soulignait
Ie réle ¢ négatif » de la raison humaine qui «n'atteint Dieu que dans
ce qu'il n'est pas ». Mais déjd il nous montrait, comme ici, la « raison
qui brile de se transformer en ameour », !a raison en passe de devenir

e A e wn

il
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IEpoux dit & FEpouse : « Tu as blessé mon cosur par un
seul de tes yeux, par un seul cheveu de ta nuque 1. »

93. Ainsi complimentée pour sa belle mine, I'Epouse,
sur le méme ton, rend grace A V'Epoux : Te voild beau, mon
Bien-Aimé, et charmani. Gest un « prété-rendu » : 'Epouse
s’entend nommer belle, belle encore et amie; I'Epoux,
beau et charmant et bien-aimé. Dés lors, instruite par les
tentations, purifiée par la pénitence, éclairée d’en-haut,
PEpouse commence & se connaitre elle-méme et A trouver
en elle I'objet de sa recherche, §'insinuant 'un dans I’autre,
enchantés I'un de I’aulre, se lovant de concert en un Lendre
accord, en un colloque familier, I'Epoux et I'Epouse
savourent maintenant 4 'avance la joie de la mutuelle
union. Pendant que s'élabore ce commerce d'amour,
pendant qu’il se développe en fout sens et par degré jus-
qu’a la mesure de perfection concédée par Dieu, PEpoux
et PEpouse conversent done entre eux : la voix de FEpouse,
¢’est un affectuenx élan de dévotion ; la voix de 'Epoux,
c’est le travail effectué par la grice opérante. Autrement
dit, : le propos de ’Epoux consiste dans P'eeuvre de la grace
«affectante » ; la réponse de 'Epouse dans la joie méme
de la conscience bien «affectée». Ou encore : parler &
PEpoux, c’est, pour I'Eipouse, se montrer & ses yeux telle
qu'elle est ; pour I'Epoux, parler 4 I'Epouse ¢’est la mettre
elle-méme, c’est, en son intelligence, mettre ce qui la con-
cerne, en ordre et en bonnes dispositions. Toute cette lou-
ange de 'Epoux 4 I'Epouse doit s’entendre du témoignage
de Ia bonne conscience ; la louange de 'Epouse & I’adresse
de 'Epoux est affectueux mouvement de dévotion et pieux
amour de contemplation. Nul homme ne cache au fond du

wintelligence spirituelle », de se dépasser pour toul dive, ef de se
perdre en I'expérience amoureuse, La Leftre d’or, § 196, I, ¢., p.' i19-
120, s’arréte au méme phénomene, et souligne Finséparable union
de la raison et de I’amour, de la science et de la sagesse dans P'acfe
de contemplation.
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ipso perversus, vel a Deo aversus, qui rationis aliquatenus
capax sit, in quo aliquando non loguatur Deus. Quanto
magis in Sponsa, quae sicut mulier cum vire una caro, sic
ipsa cum Deo unus spiritus est?

94, Pulchra ergo, et pulchra et amica appellata [140r]
reciproca aude, non ingrata pietate, pulchrum ac decorum
dilectumque Sponsum appellat ; hoc est intelligit ac cer-
tum tenet, quidquid habet laude dignum, ab eo se habere,
qui omnis boni bonum, omnis pulchri pulchritudo est;
cui laudare est laudanda tribuere, Hane autem reciprocam
ad alterutrum gratism, ipsa de qua agimus facit mutua
pulchritudinis similitude, mutua ad invicem Sponsis
Sponsaeque fruitio. Non solum etenim nos fruimur Deo ;
sed et Deus fruitur bono nostro, in quantum delectatur et
gratum illud habere dignatur. Et pro mensura profectus,
sen similitudinis, fit mensura fruitionis ; quia nee similitudo
esse potest nisi in fruitione eam afficiente, nec fruitio nisi
in similitudine eam efficiente. Quaecumque enim anima ad
utilitatemn suam, aliquam donante Deo accipit gratiam,
cum dono ipso, donantis etiam accipit intelligentiam : ut
non sit homo Deo ingratus, sed ad donanfem semper sit
conversio ejus. Cul ¢um ardentius intendit humilis amor,
ipsi cui intendit conformatur; qguia intendendo in hoc
ipsum ab ipso efficitur ». Cumque efficitur ad similitudinem
facientis, fit homo Deo affectus; hoc est cum Deo unus
spiritus ; pulcher in pulchro ; bonus in bono ; idque suo
modo secundum virkutem fidei, et lumen intellectus et

a. Sponsi add. s. L. §? || b. ab ipso efficitur §2; efflcitur ab ipso S.

1. Cf. Gen. 2, 24; Malth, 19, 5; Mc 10, 8.

2. On croit entendre ici ’écho de ces parcles de la Gendse : « Et
Dieu vit que cela était bon», 1, 4. 10.12. 18, 21. 25, 31. Dieu «se
repose » dans la contemplation de son ouvrage ; il jouit de ce qu'il
a fait, dans son amour.

CHANT I. STR. VIII, 93-94 (505 A-C) 217

coeur perversion si profonde ni si grande aversion de Dieu,
tout en demeurant capable d'une ombre de raison, gqu'en
lui parfois Dieu ne parle. A combien plus forte raison parle-
t-il & ’Epouse, devenue avec Dieu un seul Esprit, comme
font une seule chair mari et femme 1.

94. Appelée belle, et belle encore, et amie, elle retourne
donc le compliment, et, avec une pieuse tendresse sans
ingratitude, elle nomme I'Epoux beau et charmant, et
bien-aimé : elle comprend, elle tient pour certain qu’en elle
toute qualité digne d'éloge lui vient de Celui qui est Bien
de tout bien, Beauté de toute beauté ; de CGelui pour qui
louer consiste & donner et imputer des qualités louables.
Et ce qui forme le théme alterné de cette louange qu’ils se
renvoient, c’est, chez I'Epoux et I'Epouse, cela méme que
nous étudions : les traits de ressemblance communs & leur
beauté, la mutuelle jouissance qui les jette I'un vers autre.
Car non seulement nous, nous jouissons de Dieu; mais
Dieu, Iui aussi, jouit de notre bonté, & proportion du
plaisir qu'il y gotte et de Pagrément qu'il daigne y trouver 2,
La mesure de la jouissance devient la mesure du progrés
spirituel et de la ressemblance : pas de ressemblance possi-
ble hors de la jouissance qui 8’y attache; pas de jouissance,
hors de la ressemblance qui la provogue. Toute dme qui,
pour son utilité, regoit de la libéralité de Dieu quelque
gréce, avec ce don méme recoit aussi la connaissance du
Donateur : cela pour éviter & Phomms l'ingratitude ; pour
Ie tourner sans cesse au contraire vers le Bienfaiteur. Lors-
que, vers Lui, plus ardent s'incline '’humble amour, ce
dernier se conforme & Pobjet de son inclination ; car, en
s'inclinant, il regoit de 1'objet lui-méme Faptitude 4 cette
conformation. Modelé ainsi & la ressemblance du Modeleur,
homme en vient & s'altacher & Dieu, ¢’est-3-dire gu'il
en vient, beau dans la Beauté, bon dans la Bonté, a faire
avec Dieu un seul esprit ; et ce résultat se proportionne &
sa propre mesure, donnée par la force de sa foi, sa lumiére de
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mensuram amoris, existens in Deo per gratiam, quod ille
est per naturam. Nam et cum nonnunquam superabundat
gratia usque ad certam de Deo et manifestam experientiam
rei, fit repente sensui iluminati amoris modo quodam novo
sensibile, quod nulli sensui corporis sperabile, nulli rationi
cogitabile, nulli intellectui extra intellectum {140v] illu-
minati amoris fit capabile. Ubi homini illi Dei* non est
alind de Deo sentire quam per honae experientiae affectum
similitudinem ejus contrahere secundum qualitatem, et
sensae speciei, et sentientis amoris. Sicut enim in rebus per
corpus sensibilibus sensus est sentiendo, per quamdam
mentis phantasiam in ipsam mentem contracta quaedam
scnsae rei similitudo, secundum qualitatem sensus sentien-
Lis, et rei sensibilis, ut, verbi gratia, si ad sensum pertinet
videndi quod sentitur, videri omnino non possit a vidente,
si non prius visibile ejus per similitudinem cujusdam
phantasmatis formetur in anima videntis, per quam trans-
formetur sentiens in id quod sentitur; sic et multo magis
idem » operatur visio Dei in sensu amoris quo videtur Deus.
Siquidem et in ¢ illo corporearum sensu rerum, nisi cum
sensu pariter etiam amor operetur, sensus ipse vix ad ali-
quemn pervenil effectum, quia refugit continuo sentiens, si
non aliquo amoris appetitu adhaereat rei quae senfitur.
In visione vero Dei ubi solus amor operatur, nulio alio

8. Dei add, 5. [. $%| b, idem aedd, 5. 1. §* || ¢. in add. s. L. 8%,

1, Comparer avec Lelire d'or, § 263, L. ¢., p. 144-145 ; et par ailleurs,
dans ce méme Ezposé, avee le § 95,

2. De Deo, cerla el manifesia experientia. Ge n’est pas Dieu, mais
seulement gquelque chose de Dieu que la grice expérimente. Dans
la Letire d'or, § 268, Guillaume écrit dans le méme sens : aliquid
quoddam vuifus Dei [...] ostendilur.

3. 8i partielle, si fragmentaire qu’elle soif (cf. note précédente}
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son ir}telligence et la capacité de son amour; il est alors,
en Dieu, par grice, ce que Dieu est par nature . Gar
il arrive, en effet, que la grace surabonde, jusqu’'d une
positive et palpable expérience de quelque chose de Dieu 2,
comme d'un objet réel ; soudainement alors, et par un
procédé tout nouveau, devient sensible au sens illuminé de
'amour ce qui passe le réve de tout sens corporel, 'examen
réfléchi de toute raison, la capacité de toute intelligence,
hormis Dintelligence de amour illuminé . En cet état,
pour cet homme de Dieu; sentir le contact de guelque
chose de Dieu ce n'est rien d’autre que de contracter avec
huj, par I'amoureuse unification née de ’heureuse expérien-
ce, une ressemblance conforme 4 la fois 3 la nature de
Pimpression regue et A celle de I'amour qui le regoit. Sur le
plan de la sensibilité, ot le corps est Pinstrument, 'acte de
la sensation consiste en la réalisation dans Uesprit, par
Pentremise d’une image mentale, d'une certaine ressem-
blance avec 'objet senti conforme a la nature du sens
récepteur et de I'objet sensible. Si I'objet de la sensation,
par exemple, intéresse la vue, le sujet, en aucune fagon, ne
pourra le voir, qu’en son esprit, d’abord, ne se dessine 1’61~
ment visible de cet objet, en la forme d’une image ressem-
blante, qui transforme le sujet sentant en I'objet senti *.
Pareille opération, & un bien plus haut degré, la vision de
Dieu I'effectue dans le sens de I'amour, par lequel on voit
Dieu ; aussi bien, méme pour la sensation corporeile, si
I'amour lui-méme ne coopére avec le sens, & peine celui-ci
parvient-il & quelque résultat : sans cesse le sujet se dérobe,
si quelque obscure poussée de désir ne le « colle » & objet
sensible. Mais dans la vision de Dieu, ou seul, sans l'aide

la conneissance amoureuse expérimentale de Dieu dépasse «en
réalité », en «réalisme » plutdt, la connaissance commune, issue des
gens ou de la raisen. Guillaume va nous Pexpliquer.

4. Guillaume fait l'application du principe de la connaissance
qu'il a exposé plus hauf, § 21. )

T P, 4 it ot VL T i P A Va2
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sensu cooperante, incomparabiliter dignius ac subtilius
omni sensuum imaginatione, idem agit puritas amoris ac
divinus affectus, suavius afficiens, fortivsque attrahens », et
dulcius continens sentientem, totumque et mente et actu
in Deum transfundens fideliter amantem, et confortans et
conformans, et vivificans ad fruendum. Ideirco de frui-
tione statim subjungit acv dicit : Leclufus noslter floridus.

95. Lectulus ¢ floridus est amoena conscientia, et gau-
dium in ea Spiritus sancti, et in ipso fonte suo jugis fruitio
veritatis. Hic est, de quo idem Sponsus dicit : [141r]
« Super quem requiescet, Spiritus meus, nisi super humilem,
et quietum, et trementem sermones meos?» Libet ad
lecti floridi consistere decorem, et ad jucundas ejus ambire
delicias ; castitatis atque caritatis decore vernantes, spiri-
fualium gratia sensuum, seu intellectuum fragrantes ¢,
odoremque divinitatis, et aeternitatis virtutem spirantes.
In hoc siquidem #it conjunctio illa mirabilis, et mutua
fruitio suavitatis, gaudiique ¢ incomprehensibilis et t incogi-
tabilis, illis etiam in & quibus fit, hominis ad Deum, creati
spiritus ad increatum ; qui Sponsa dicuntur ac Sponsus,
dum verba quaeruntur quibus lingua hominis utcumque
exprimi possit dulcedo, et suavitas conjunctionis illius,
quae non est alia quam unitas Patris et Filii Dei, ipsum
eorum osculum ®, ipse amplexus, ipse amor, ipsa bonitas,
et quidquid in unitate illa simplicissima commune est

a. atirahens S°: contrahens § ]| . ac S2: et S| ¢. lectulus S2:
lectus & || d. fragrantes {orthographié fraglantes) corr. s. L 83
renidentes § || e. gaudiique $2: et gaudii S | 1. et add. S* || g. in add.
87 || h. oseulum $2: osculum est junctionis S.

1. J'ai souligné dans 1'Introduction (supra p. 23-24) et dans
mon étude : « Amor Dei ipse intellectus est », dans Revue du moyen
dge latin, 1945, p, 358-359, 1a raison de la supériorité de Ia connaissance
d'amour sur toute autre connaissance sensible, notionnelle (ou
rationnelle).
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d’aucun autre sens, d'une maniére incomparablement plus
noble et plus afinde que toute Pimagerie des sensations,
ceuvre Pamour, ¢’est Ia pureté de 'amour ef la divine atti-
rance qui jouent ce méme role : elles émeuvent avec plus
de suavité, attirent avec plus de force, enchalnent avec
plus de douceur le bénéficiaire de la sensation ; tout entier,
esprit et activité, elles « transvasent» en Dieu Iamant
fidéle, et le confortent, et le conforment, et le vivifient,
en vue des délices de la possession 1. CVest celle-ci que vise
VEpouse en ajoutant aussitot : Notre pelit Uit fleuri,

95. Le petit lit fleuri, c’est la conscience au charme
prenant, c’est la joie en elle de FEsprit-Saint ; c'est, 4 sa
source meéme, linépuisable savourement de la Vérite.
Cest lui que désigne ces mots de PEpoux : «Sur qui se
reposera monHsprit, sice n’est sur 'humble et le pacifique,
sur celui qui tremble de respect & ma parole 29 » Volontiers,
Pon s'arréte &4 la décoration du lit fleuri ; volontiers 1'on
en recherche les aimables délices : parure printaniére de
la chasteté et de la charité ; séduisant aréme des sentiments

‘et pensers spirituels ; souffles embaumsés de divinité, avivés

d’éternité. Clest qu'il est le théatre de cette conjonction
merveillense, de cette mutuelle fruition de suavité, de joie
incompréhensible, inimaginable pour ceux-la méme en qui
elle s’accomplit, entre Dieu et I'homme en marche vers
Dieu, entre l'esprit créé tendu vers I'Incréé et 1’'Ineréé
lui-méme. On les nomme Kpoux et Epouse, et la langue
humaine, entre temps, cherche des mots pour exprimer
tant bien que mal la douceur et la suavité de cette union,

.qui n’est autre que I'Unité du Pére et du Fils, que leur

Baiser, leur Etreinte, leur Bonté et tout ce qui, dans cette
infiniment simple Unité 3, leur est commun 4 tous deux.

2. Citation libre d'Is. 66, 2.
3. La Trinité sainte.
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amborum ; quod totum est Spiritus Sanctus, Deus, caritas,
idem donans, idem et donum. Ibi etenim ecomparat se sibi
ille amplexus, et illud osculum, quo cognoscere ineipit
Spansa, sicul et cognila est; et sicut solet in amantium
osculis, suavi quodam contractu mutuo sibi spiritus suos
transfundentium, creatus spiritus in hoc ipsum creanti
eum Spiritui totum se effundit ; ipsi vero Creator Spiritus se
infundit, prout vult, et unus spiritus homo cum Deo effi-
citur.

96. Hic filiorum Speonsi a persecutionibus » el pressuris
unicum * est refugium, in aerumnis vitae hujus, requies
unica laborum, et consolatio dolorum, speculum vitae,
robur fidei, pignus spei, amoris seu caritatis in Deum pro-
ficientis dulce nutrimentum. Unde et Vas electionis, cum
sicut ipse dicit, exhibuerat aliquando semetipsum sicut
Dei ministrum, in multa patientia, in tribulationibus, in
ne-[141v]-cessitatibus, et in angustiis, in plagis, in carce-
ribus, in seditionibus, in laboribus, in vigiliis, in jejuniis,
in castitate, in scientia, in longanimitate; quasi post
tantorum defatigationem laborum, ad lectum floridum, et
quietem ejus refugiebat, in eo quod subjungens addit :
«in suavitate, in Spiritu Sancto ».

97. Beata conscientia quae faciem Domini guaerens
semper, post laborum corporalium pressuras, post spiri-

a. persecutionibus: le ms porfe persequitionibus § ferreur dvidente
du copiste} || b. unicum S*: uicum S.

I, Grace incréée, et grice créde, dirions-nous. Voir sur ce passags

les remarques de M. E. Girson, « L'union 4 Dieu par I'Egprit-Saint », -

dane La ihéologie mystique de saini Bernard, Paris, 1934, Appendice,
p. 228-229,

2. Je ne connais guére qu'un endroit ol le langage de Guillaume
atteigne pareille élévation ; c'est le passage de la Lelire d'or o «la

R
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Tout cela c’est I'Esprit-Saint, Diew, Charité, & la fois
Donateur et Don i, Clest 1A, dans ce lit, que s’échange
en son intimité cet embrassement, ce baiser par lesquels
UEpouse commence 3 connaitre comme elle-méme est
connue. Et comme les amants, dans leurs baisers, par un
suave et mutuel échange, transfusent 1'une dans autre
leurs &mes, ainsi l'esprit créé tout entier s’épanche dans
I"Esprit qui le crée pour cette effusion méme ; en lui I’ Esprit
Créateur s’infuse en la mesure qu’il veut, et I’homime devient
avec Dieu un seul esprit 2,

96. Ce lit, pour les fils de 'Epouse, au milieu des cha-
grins de cette vie, ¢’est I'unique refuge contre persécutions
et tourments; l'unique délassement des travaux et la
consolation des souffrances, le miroir de vie, la force de la
foi, le gage de I'espérance, le doux aliment de Pamour, de
la charité en progrés vers Dieu. C'est pourquoi le Vase
d’élection ?, aprés, comme il le dit lui-méme 4, s’8tre affirmé
comnie ministre de Dieu dans de nombreuses occasions,
par une irés grande patience dans la tribulation, le
besoin, Pangoisse, sous les coups, en prison, dans les
émeutes, les travaux, les veiiles, les jefines, par la chasteté,
la science, la longanimité, las d’un si grand labeur, se réfu-
giait, pour ainsi parler, dans Ie lit fleuri et dans sa quiétude,
en ajoutant 4 son énumération : «dans la suavité, dans
I'Esprit-Saint 3 »,

97. Heureuse la conscience qui, sans cesse en quéte dela
face du Seigneur, aprés 'accablement des travaux corporels,

" aprés les difficultés des exercices spirituels, tient toujours

conscience bienheursuse » nous est présentée « prise dans 1’¢treinte
et le baiser du Pére et du Fils qui est 'Esprit-Saint », § 263 ; L o,
p. 144-145.

3, 8. Paul; cf. Ael. 9, 15.

4, 11 Cor. 6, 4-6.

b. Comparer avec Lelire d'or, § 264; L ¢., p. 145,
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tualium exercitiorum tribulationes, paratum semper penes
semetipsam * habet domicilium quietis, lectulumque ®
floridum, proprii scilicet testimonii privatum gaudium, de
quo item ipse Doctor gentium ait ; « Gloria nostra haec est,
testimonium conscientiae nostrae.» Beata nihilhominus
conscientia, guae a gaudio interioris hujus suavitatis,
quocumque ad opus necessitatis, ad imperium caritatis
fecerit egressum, paratum semper illue habet regressum,
Quod non semper illi in promptu est, qui totus egreditur,
quoties egrediendum ¢ est. Cum enim egrediendum < est
aliquando lecti floridi delicato alumno in aliena, nequa-~
quam unquam totus inde @ alienandus est ; sed aliquid sem-
per sui intus relinquendum est quod sibi suum locum e
fideliter custodiat; cui id qued exire compellitur, forti
semper vinculo amoris cohaereat, ne longius recedat.
Maneat semper intus caritas veritatis etiam cum exire cogi-
tur in aliena necessitas caritatis ; nec tantum aliquando
praevaleat vis exterioris necessitatis, ut totam abrumpat
Sponsae mentem a virtute interioris suavitatis.

98. Cum autem cum figura mundi hujus pertransierit
omnis iniquitas, tunc etiam pertransibit omnis ista necessi-
tas ; et tunc conjunctio [142r] Sponsi ac Sponsae plena et
perpetua fiet in plenitudine similitudinis, cum non solum
videbitur Sponsus sicuti est, sed et quaecumque Spousa

a. semetipsam : le ms porle semetipsum (erreur épidente du
copiste) || b. lectulumque S2: lectumgque S | ¢. egrediendum S*:
egredeundum § j| d. inde add. 52 || e, sibi suum locum §1; suum loeum
sibi lecumn 3,

1. H Cor. 1, 12.

2. Lumiére fugace sur la solution d'un probléme qui a hanté tout
Ie Moyen Age: Comment concilier contemplation et action ? Guillaume
le dit et le répéte : 'amour de Iz contemplation ne dispense pas —

GHANT 1. STR. VII, 97-98 (507 A-B) 225

préte, en ses profondeurs, une maison de repos, et aussi
le petit lit fleuri; et qu'est-il donc? Il est pour elle
Ia joie intime de son propre témoignage, celui dont parle
le Docteur des nations : « Notre gloire, la voici : c'est le
témoignage de notre conscience L.» Heureuse tout de méme
Péme qui, s’arrachant 4 la joie de cette suavité intérieure,
ol qu’elle doive entrer pour accomplir une ceuvre d’obli-
gation commandée par la charité, se ménage toujours en
cette joie sa rentrée : ce qui n'est pas toujours possible &
tel qui, & chacune de ses sorties, sort tout entier de cheyz lui.
871l lui faut parfois s’éloigner pour des occupations étran-
géres, jamais, en aucune fagon, le tendre nourisson du lit
fleuri n'y doit tout entier devenir étranger. Qu'il y laisse,
tout au fond, quelque parcelle de soi, fidéle gardienne de
la place : & quoi les facultés de son &me, obligées d’aller
ailleurs, dehors, toujours se rattachent par un solide lien
d’amour, pour éviter de trop lointains écarts. Que demeure
indéfectible en ce fond Pamour spirituel de la vérité,
méme si le pousse dehors, pour des ccuvres étrangeres,
une exigence de la charité ; et que la force de I'exigence
extérieure jamais ne prédomine au point de soustraire
toute entitre 'ame de I'Epouse 4 I'emprise de la suavité
intérieure 2.

98. Mais le jour o, avec la figure de ce monde, aura
passé¢ toute iniquité 3, alors aussi passera toute cette
exigence. A ce moment I'union de I'Bpoux et de I'Epouse
se fera pléniére et perpétuelle, dans la plénitude de la
ressemblance. Non seulement 'Epoux sera vu comme il
est, mais toute dme qui aura mérité le titre d’Epouse sera

au contraire — de l'activité extérieure, des exigences de Iamour.
Voir plus loin le § 139 (523 A) ol se retrouvent les expressions carifas
verilatis et verilas carilaiis, Par ailleurs, relire toute la Méditation
XI {241 AD, en particulier), l. ¢., p. 204-206.

3, Cf. 1 Cor. 7, 31.
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esse meruerit, erit sicut et ipse est ; fietque osculum plenum,
cum osculo ad osculum, amplexu ad amplexum plena fiet
et perpetua fruitio. Tune * jam ultra nemo Sponsam susci-
labit, vel evigilare faciet, donec ipsa velil; ipsa vero nequa-
quam volet ultra.

99. Interim in pressuris hujus vitae?®, in adjutorium
laboris, ad solatium dilationis, bonae menti sua ¢ para-
disus, et bonae conscientiae lectulus ¢ ordinatur foridus ;
et in eo non osculum illud aeternum, et perfecta conjunctio,
sed osculi ipsius et perfectionis affectata quaedam imitatio,
et conjunctionis ac similitudinisillius aliqua similitudo. Nam
per Spiriturn Sanctum spiritui hominis, et sensui amoris
illuminati, passim, raptim, aliquando ¢ illuc attingenti,
dulcescit illud quidgunid est, et rapit amantem, amatum,
potius quam cogitatum, gustatum, quam intellectum ;
sicque ad tempus, ad horam, afficit amantem, figit tenden-
tem ; ut jam non in spe, sed quasi in re, ipsam sperandarum
substantiam rerum de verbo vitae quodam. experientis
fidei argumento, et f videre oculis, et tenere ac contrectare
manibus sibi videatur,

100. Haec etenim est consolatio tua, o Pater, ad filios
tuos, quibus promisisti dicens : «Non vos relinquam
orphanos ; vado et venio ad vos. » Vinctis etenim spei filiis
tuis in exilii hujus carcere inclinans coelos tuos condes-

8. tunc sur gratiage S || b. in pressuris hujus vitae add. s. I. (main
présumée de Guillgume) || ¢. sua add. s. I, S2 d. Lectulus S3; lectus
§ | e. aliquando add. s. L. (main présumée de Guillaume) || 1. et sur
gratiage S&,

1. Tous Ies termes de c¢e paragraphe étant retenus et pesés, on
aura une idée juste et pour ainsi dire complite de ce qu’esi, pour
nofre auteur, V'intellectus amoris. Tout commentaire ne peut qu'affadir.
Et comment ne pas admirer le rapprochement, plus exactement Ia
fusion de ces deux textes : Héb. 11, 1: Est fides sperandarum substeniia
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comme il est lui-méme. Le baiser, lui aussi, atteindra sa
plénitude, au moment od, lé¢vres jointes el bras enlacés,
pleine et sans fin se consommera Penivrante possession,
Désormais enfin, personne ne viendra faire lever 'Epouse,
ni Uéveiller qu'elle ne le veuille; et elle, jamais plus ne le
voudra.

99. D’ici 14, parmi les tribulations de cette vie, pour
aider son labeur, en vue de consoler son attente, on offre
4 I'dme bonne un paradis harmonicusement disposé; &
la conscience bonne, un petit lit fleurl bien en ordre, ou
elle trouve, non pas cet éternel baiser et cetie union parfaite,
mais une imitation plus ou moins approchée de ce baiser
et de cetle perfection, mais quelque « fac-similé » de cette
union et de cette ressemblance. Sous Iaction de UEsprit-
Saint, l'esprit de 'homme et le sens illuminé de "amour
y atteignent parfois d'une prise confuse, d’'un vol fugace.
En eux alors, se fond de douceur et ravit "dme aimante,
un je ne sais quoi d’aimé plutdt que pensé, de savouré
plutdt que connu. Et cela, pour un temps, pour une heure,
affecte si bien Pamant, fixe si bien son élan, que ce n'est
plus en espérance, mais dans une quasi-réalité, qu'il lui
semble maintenant voir de ses yeux, tenir et palper de ses
mains, par une certaine preuve de foi expérimentale, la
substance méme de notre espérance touchant le Verbe
de vie L,

100. Voila, 6 Pére, la consolation que vous envoyez A
vos enfants, selon votre promesse : « Je ne vous laisserai
pas orphelins, je nten vais et je reviens & vous Z.» En
taveur des fils de 'espérance, vos fils, enchainés dans la
prison de cet exil, vous inclinez vos cieux et descendez;

rerum, argumenium non appareniium, et I Jn 1,1 : Quod fuil ab
initio, guod audivimus, quod vidimus oculis nosiris, quod perspeximus
el manus nosirae conirectaverunl de Verbo vilae?

2. Jn 14,18,
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cendis, et inhabitas, et inambulas in eis ; et fidel eorum, -

quam tu prior dedisti in corda ipsorum &, informas pau-
latim gratiam {142v] tuam, gratiam pro gratia ; qua ope-
rante ipsi eidem » conformant mentem vitamque suam, et
fit illa similitudo quam statim comitabur illa fruitio. Bonus
enim Pater, bonusque Dominus, bonusgue quidquid es,
bonum te sicut es, in eorum affectus exhibes et manifestas,
et cum semper virtus de te exeat ad sanandos languores
nostros, quasi ex contactu vel sensu boni tui eos afficis, et
de temetipso bonos eos efficis ¢, et sic bonus a bonis amaris,
et tu ipse es amor tuus in eis, ipse de te misericorditer ac
suaviter eos afficiens, et rectissime, ac justissime, ac sapien-
tissime amans te de eis. Non enim alienum est a te quod te
sapit, nec longinquum quod te capit, si tamen eapit, quem
nullus locus sive sensibilis, sive intelligibilis, nullus sensus,
sive per instrumentum corporis, sive per intellectum
rationis capit. Sed amoris dilatatus sinus, secundum magni-
tudinem tuam se extendens, dum amat te, vel amare affec-
tat quantus es, incapabilem capit, incomprehensibilem
comprehendit. Quid vero dicimus : capit ? Quin potius
amor ipse hoc est, quod tu es ; Spiritus Sanctus tuus, o
Pater, qui a te procedit et Filio, cum quo tu et Filins unum
es. Gui cum meretur affici spiritus hominis, spiritus Spiritui,
amor Amori, amor humanus divinus quodammodo effici-
tur ¢; et jam in amando Deum homo quidem est, in opere,

a. ipsorum 3%; eorum § || b. eidem 5%; ei § | c. efficis $9; afiicis § ||
d. efflcitur §2: afficitur 8.

1. D’aprés II Sam. 22, 10; Ps, 17, 10 ef 143, 5; et aussi II Cor.
6, 16.

2, Ci. Jn 1, 16.

3. D'aprés Lec 6, 18-19.

4. Jn 15, 26 et 10, 30,

5, Comparer avec Lelire d’or, § 169, I, ¢., p. 103-104 : Amor Dei,
vel Amor Deus, amori hominis el spirilui se infundens afficit eum sibi;
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vous habitez, vous vous promenez parmi eux 1. Sur leur
foi, que vous, le premier, leur avez mise au cceur, vous
modelez peu A peu votre grice, grice pour grice 2. Sous
son action, ils lui configurent leur esprit et leur vie : cette
ressemblance se réalise, qu’aussitdt accompagne cette
possession savoureuse. Bon Pére, Bon Seigneur, Bon sous
tous les rapports, c’est ainsi, bon comme vous étes, que,
pour provoquer leurs élans d’amour, vous vous dévoilez,
vous vous manifestez & vos flls. Et comme une vertu ne
cesse de sortir de vous pour guérir nos langueurs 3, vous
les afiectez, par une sorte de contact, de sensation de votre
bonté, et vous les faites bons par quelgue chose de vous-
méme, C'est ainsi que, Bon, vous vous faites aimer par
les bons et que vous-méme, les affectant avec miséricorde
el suavité de quelque chose de wvous, vous aimant, en
toute perfection de droiture, de justice et de sagesse, avec
quelque chose d'eux, vous étes vous-méme en eux votre
propre amour. La faculté qui vous golte ne vous est pas
étrangére, ni éloignée de vous celle qui vous saisit, si tant
est qu'elle saisisse Celui que ne saisit aucun lieu, soib
sensible, soit intelligible, aucun sentiment usant soit du
corps comme instrument, soit de la raison comme moyen
de compréhension. Mais au moment ou il vous aime oun
aspire & vous aimer d’un amour 4 votre taille, le sein dilaté
de 'amour, se gonflant & la mesure de votre grandeur,
saisit D'insaisissable, comprend I'incompréhensible. Mais
que dis-je, il saisit? Non ; ce qui saisit, c’est bien plutdt
PAmour lui-méme ; ¢’est-i-dire, ce que vous étes : votre
Esprit-Saint, 6 Pére, qui procéde de vous et du Fils, avec
qui, vous el le Fils ne faites qu'un 4. Lorsque l'esprit de
Fhomme mérite de lui é&tre étroitement attaché et uni,
esprit 4 Esprit, amour & Amour, 'amour humain devient,
en une certaine mesure, divin ¥ : désormais, en aimant Dieu,

el amans semelipsum de homine Deus, unum secum efficit of spiritum
ejus ef amorem ejus.
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seq Deus est qui operatur. Non enim Paulus, sed gratia
Dei secum.

101, Lectulus = ergo, ait, noster floridus. Offert Sponso
quod ab ipso accipere desiderat. Oblatio ista oratio devota
est. Recrudescit enim amor in id quod singulariter amatum
comfnemorat ; et desiderium magnum commemorantis pia
f)rat';xo est. Nihilque est aliud commemoratio ista quam
1nv1ta‘ns [143r] intra semetipsam conscium suum, sancta
conscientia, habens jam flores lectuli floridi, hoc est sanc-
tarum gratiam virtutum, donante Sponse in assensu
bonae voluntatis, sed earum affectu frui non valens, nisi
praesens sit Sponsus sibi, et ipsa in ipso sibi, Lectulum °
ergo ingerit, ad lectulum ¢ invitat, accubitum implorans, in
pace, in idipsum quietem desiderat. Ex continuae ejus
praesentiae illuminante gratia, fixam in Deum, et stabiliter
affectam vult habere memoriam ; illuminatum de ipso
intellectum ; supereminentem in eum scientise caritatem,

et in effectu virtutum continuam afficientis gratiae suavi-
tatem, '

102. Leclulus ¢ noster floridus. Sicut flos maturescere
gestit in fructum, sic voluntas bona in affectum. Eo Sponsa
ambit, llue parturit, illuec anxiatur. Amare vult, frui desi-
derat, non in ambitu voluntatis, sed in habitu mentis, cum
lectulum ¢ floridum exoptat. Non enim in sensu animae
De1.1m quaerentis, potest esse mon praesumptibilis Dei
fruitio, in quo praecesserit ejus similitudo.

a. lectulus §%: lectus S[f b. Iectuli §2: lecti § || ¢. lectulum §2:
lectum § jf d. lectulus $2: Jectus S | e. lectulum S%: lectum S,

1. D'aprés 1 Cor. 15, 10.
2. Cf. Ps. 4, 9.
3. Cf. Ephés. 3, 19,
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’homme, cela va sans dire, est I"ouvrier ; mais c’est Dieu
qui travaille. Paul? Non pas ; mais la grice de Dieu avece
lui L.

101. Noire pelil 1il fleuri, dit-elle donc. Elle offre &
I'Epoux ce qu'elle désire en recevoir. Cette offrande est
l'oraison dévole. L'amour s’avive au rappel de l'objet
singuliérement aimé, et le désir ardent de I'dme en proie
au souvenir est pieuse oraison. Ce n'est rien d’autre, ce
souvenir, que l'invitation adressée par I'dme sainte & son
confident de venir en elle : déji elle posséde les fleurs du
lit fleuri : le charme des saintes vertus, cadeau de I'Epoux
4 Passentiment de la volonté bonne ; mais elle ne peut jouir
de leur attrait, que 'Epoux ne lui soit présent et qu'elle
ne 50it en lui présente 4 soi-méme. Elle offre donc le petit
lit, elle invite 4 s’en approcher : en demandant avec larmes
de s'y coucher prés de 'Epoux, elle aspire au repos, 14~
méme, dans la paix 2 De la continuelle présence de 'Epoux
et de la grace illuminante qui le suit, elle veut obtenir une
mémoire fixée dans son élan vers Dieu et possédée d'une
fagon stable par son attirance, une intelligence illuminée
par une lumiére venue de Lui, une charité envers Lui
bien supérieure 4 la science 3, et, dans 'accomplissement des
vertus, I'incessante douceur de la grice attirante.

102. Noire pelil lil fleuri. De toutes ses forces, la fleur
tend vers la maturité du fruit; ainsila volonté bonne, vers
Pamour ressenti. C'est le but des ambitions de 'Epouse ;
pour I'atteindre, elle souffre les douleurs de I'enfantement
et. les angoisses du cceur. Elle veut un amour, elle convoite
une jouissance, fruits, non pas des démarches de la volonté,
mais d'une disposition d’dme stable : c’est ce qu’exprime
son veeu ardent du petit lit fleuri. Ge n’est pas, en effet,
dans le sens de 'sme qui cherche Dieu, ce sens en lequel
devra se réaliser d’abord la ressemblance divine, que peut
se trouver la toute gratuite jouissance de Dieu.
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103. Ideo dicit : Lectulus » nosler. Cum, inquit, « noster »
erit, mihi tibique communis, sanctas spirabit delicias, et
calebit amore mutuo; qui quamdiu «meus» est, in quo
per noctem quaero quem diligo, et non invenio, nihil habet
florum, nihil odorum, parum gratiae, minimum laetitiae ;
lectulus ® est noctis, non diei; totus friget, et vae soli
quiescenti in eo, quia non est qui calefaciat eum. Non ergo
lectulus « meus », sed lectulus ¢ « noster » floridus.

104. Experta aliquando aliquem de Sponso affectum
suspirat ad lectum, degustato ad horam quod ex parte est,
accubitum seu requiem desiderat [143v] in eo quod per-
fectum est. In contemplatione namque summi boni, ex
naturali boni ipsius gratia, praesumptibile statim fieri solet
credenti, quidquid amantem delectat, et in lumine vultus
Dei, sicut non potest esse aliqguando amor sine re, sic neque
intellectus sine spe.

105. Sequitur : Tigna domorum nosirarum cedring. Non
solum, ait, lectulus ¢, sed et domus nostrae oderunt solitu-
dinem. Sicut enim in lectulo © sic et f vae soli habitanti in
domo. Non autem unam tantum, sed quot virtutes habet,
Sponsa, tot habet domos ad habitandum, seu Sponso coha-
bitandum. Demus Sponsae sanctae virtutes sunt, de quibus
in psalmo legitur : « Deus in domibus ejus, Sponsae vide-
licet, cognoscetur, cum suscipiet eam ipse Sponsus. »
Sponsus quippe in domibus Sponsae cognoscitur, cum sus-
ceptae, vel acceptae et placitae € in oculis ejus praesentiae

4. lectulus 8%: lectus S || b. lectulus S*: lectus § (avant lectulug
un mot d'une dizaine de lellres a ét¢ gralié) || c. lectulus 52 lectus S ||
d. lectulus 52; lectus S || e. lectulo §2: lecto S | £. sic ot add. s. L. S f
g. et placitae add. s, [, 89,

L. Cf. Cant. 8, 1.
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103. C’est ce qui lui fait dire : Nolre petil lil. Quand il
sera «nétre», commun & vous et & moi, il exhalera de
saintes délices, il sera chaud d’un mutuel amour. Mais
tant qu'il reste « mien », tant que, durant la nuit, j’y cherche
sans le trouver celui que j'aime %, il n’a ombre de fleurs
ni de parfums ; il offre peu d’agrément, point du tout de
joie ; ¢’est un lit pour la nuit, non pour le jour ; tout glacé,
malheur & qui sur lui repose solitaire 2 : personne ne viendra
le réchauffer. Ce n’est donc pas «mon» petit lit, mais
«notre» petit lit fleuri.

104. Pour avoir éprouvé parfois, vis-a-vis de I'Epoux
quelque élan d’amour, elle aspire & partager sa couche.
Pour 'avoir, rien qu’une heure, partiellement gofits, elle
convoite en sa perfection le repos du céte-4-cote. De fait,
dans la contemplation du souverain Bien, par suite de
Pattrait naturel du bien lui-méme, le croyant, d’habitude,
en vient vite 4 espérer obtenir tout ce qui charme
I'amant. Dans la Jumitre du visage de Dieu, jamais
d’amour sans présence de l'objet, point non plus de
connaissance sans espoir,

105. Suivent ces mots : Les poulres de nos maisons sont
en cédre. Non seulement, dit-elle, le petit lit, mais nos
maisons aussi défestent la solitude. Comme pour le lit,
malheur & qui habite solitaire en la maison. Mais I'Epouse
n’en posséde pas qu'une seule : autant de vertus, autant de
maisons pour habiter et cohabiter avee PEpoux, Les maisons
de I'Epouse sont les saintes vertus, au sujet desquelles on
lit au Psaume : « Dieu —I'Epoux lui-méme — sera connu
dans ses maisons — celles de ’Epouse — quand il la recevra
dans ses bras ®». Oui, 'Epoux est connu dans les maisons
de 'Epouse, lorsque les éclaire la grice de sa présence
accueillie, et surtout agréée et chére aux yeux de 'Epouse.

2. G. Ecel. 4, 10-11.
3. Ps, 47, 4.
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ipsius gratia illustrantur. Alia siquidem est castitas quam
facit caritas, alia quam facit sola continentia. Omnesque
ac singulae virtutes, aliae sunt in solo appetitu voluntatis,
ex judicio rationis, aliae in affectu gratiae vivificantis.
Quamdiu etenim communes sunt Sponso ac Sponsae domus
suae, domus virtutum, munimem habent suum egregium,
tigna cedrina, et decorem interiorem, laquearia cypressina.
Tigna cedrina et imputribilia sunt in domibus virtutum,
fides et spes aeternitatis, sub tecto protectionis Dei coeli
erectae in coelum virtute rectae intentionis. Laquearia vero
cypressina, et decore operis ordinati, et odoris virtute,
interiorem significant decorem : qui est in sollicitudi-
[l144r]-ne servandi unitatem spiritus. Ipsa est in caritate
Dei mutua in invicem caritas filiorum Sponsi, invicem dili-
gentium, invicem suscipientium, sicut in laquearibus ligna
lignis iilaqueantur ad perficiendum interiorem decorem,
interiusque raunimen, ne quid irrepat, ne quid se ingerat
quod contristet inhabitantes, cum una caritas in invicem
et capabiles facit et capaces. Virtutes quippe animi, habere
videntur etiam aliqui infideles ; sed nullae esse compro-
bantur, quae per fidem et spem in Deum non eriguntur et
quae intra ecclesiasticae pietatis domeslicam unitatem
non continentur, Omnes namque homines invitare ad se,
vel trahere videtur ipsa virtutum honestas naturalis ; sed
nisi in Deo raros suscipit earum caritas, nullum veritas.
Ideo, sicut dictum est, etiam qui foris sunt, virtutes ali-
quas aliquando videntur habere usque ad actum, ad volun-
tatem, etiam usque ad amorem, in tantum uf inveniatur
aliquis eorumn, solos eos homines bonos pronuntiare, qui
-oderunt peccare virtutis amore. Sed quibus Christus

L. Point de vue tout augustinien : les vertus des paiens ne sont
pas de véritables vertus. Il leur manque l'indispensable fondement
de 1z chariteé,

2. Guillaume ecite ici Horace, Ep. I, 16,52 : Oderun! peccare
boni virfutis amore. Déj4 dans le traité de La Gonfemplation de Dieu
{€d. J, HouRLIER), p. 108-110, et dans la Leire d’or, L. c., p. 152.
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Autre est la chasteté, fille de 1a charité ; autre la chasteté,
fille de la seule continence. Vues en bloc ou une par une,
autres sont les vertus dans 1a seule tendance de la volonté,
mue par un jugement de la raison, autres dans ['amoureux
élan de la grice vivifiante. Tant qu'elles demeurent
communes 4 'Epoux ¢t & 'Epouse, leurs maisons, maisons
des vertus, possédent en propre une incomparable solidité :
des poufres de cédre, et une décoration intérieure : des
lambris de cyprés. Les poutres de cédre imputrescibles,
ce sont, dans les maisons des vertus, la foi et 'espérance
de l'éternité. Abritées sous le toit de la protection du
Dieu du ciel, elles se haussent vers le ciel par la force de
I'intention droite. Les lambris de cyprés, par leurs disposi-
tions ornementales, par la vertu de leur parfum, signifient
la décoration intérieure, qui consiste dans le souci de
conserver l'unité d’esprit. Cette unité-la, c'est, appuyee
sur la charité de Dieu, la charité mutuelle, partagée, des
fils de I'Epoux, qui s’entr'aiment, s’entre-soutiennent,
comme, dans les lambris, les ais s’entrecroisent avec les
ais, pour faire la décoration intérieure ; Ia elture intérieure
gussi : nulle intrusion, alors, nulle indiscréte présence
ne vient contrarier les habitants de cetle maison, que
l'unité de leur charité réeiproque rend aptes 4 se donner
et 4 s’accepter. Certains infiddles, il est vrai, semblent aussi
posséder les vertus de I'esprit ; mais nulle vertu ne peut
s'affirmer vertu, qui ne s’érige vers Dieu par la foi et
I'espérance, et que n'enferme en ses limites la familiale
unité de la piété chrétienne. Sans doute, le charme naturel
des vertus sollicite, semble-i-il, et entraine tous les hommes
A leur suite ; mais, si Dieu ne s’en méle, leur amour en
retient bien peu, leur vérité aucun 1. Aussi, voit-on, comme
on I'a dit, méme ceux du dehors conduire parfois certaines
vertus jusqu’d l'acte, jusqu'a la volonté, voire jusqu'a
I’amour, au point que I'un d’entre eux se rencontre pour
proclamer bons ceux-li seuls qui, par amour de la vertu,
détestent de pécher 2. Mais ceux pour qui le Christ est
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sapientia est, ipsis ipse omnis virtus est. Etenim in sapien-
tia omnis virbutum plenitudo continetur. Nec aliqua virtus
virtus est, quae nonsapit habentiin eo, qui omnium virbutum
sapientia est. In quo sicut vera et solida virtus est, non
solum studium laboris, vel ambitus voluntatis, sed affectus
animi, habitusque bonae mentis ; sic ad ipsum verus ac
vivens amor est, cum qui amatur amanti per intellectum,
seu sensumn amoris ipsius, praesto est ; et tunc lectulus # et
noster, et floridus est.

106. Sic ergo quaecumque hic de lectulo® florido et
domibus [144v] contignatis, ac laqueatis, ad Sponsum
dicuntur ab Sponsa, non sunt aliud, quam in cor suum
conscium Deum invitans pia conscientia. Vel sub tignis
fidei et spei, hoc est, in communi fidelium vita, requirit
Sponsa lectum floridum ; et sub laquearibus vitae socialis,
fixae stationis certam mansionem ; cui mutuae cum Sponso
fruitionis et amoris secretius negotium committatur, Sed
apliorem haec locum desiderant, et jucundiorem ad accum-
bendum, secretiorem ad fruendum, securiorem ad manen-
dum. Ipsa est caritas, de corde puro, et conscientia bona, et
fide non ficta; et seu in solitudine, seu in turba, cor in
Deum solitarium,

a. leetulus §2: lectus § || b. lectulo S%: lecto S.
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Sagesse, pour eux aussi ce méme Christ est toute vertu.
Car la sagesse renferme toute la plénitude des vertus. Une
vertu n’est point vertu que son possesseur ne savoure en
Celui qui est saveur et sagesse de toutes les vertus. De méme
gqu'en Lui réside la vertu ferme et vraie : inclinaison de
Pesprit, disposition de 1'dme bonne, et non pas seulement
effort laborieux ou prétention de la volonté!; de méme,
4 se tourmer vers ui, on trouve le véritable et vivant
amour. Alors, en effet, I'intelligence ou le sens de Pamour
lui-méme procurent & 'amant la présence de I'Aimé : et
c’est maintenant que le petit Iit est ndtre, & la fols, et fleuri.

106, Ainsi donc, tous ces discours de 'Epouse & PEpoux
sur le petit lit fleuri, sur les maisons bien charpentées et
lambrissées, ne sont autre chose qu'invitation de I'dme
pieuse & Dieu, son confident, & venir en son cosur. Ou encore,
sous les poutres de la foi et de I’espérance, image de la vie
commune des fidéles, ¢’est la recherche par I'Epouse du lit
fleuri ; c'est la recherche, sous les lambris de Ia vie de
communauté, d'un gite assuré pour une halte durable, ot
elle puisse abriter, avec plus de mystére, le commerce
d'un amour et de délices partagés avec 'Epoux. Mais de
telles ceuvres réclament un local mieux approprié et plus
gai, pour s'y étendre edte A ebte ; plus secret, pour savourer
la possession ; plus sfr, pour s’y établir & demeure. Ge
local, ¢’est la charité elle-méme, jaillie d'un ceeur pur,
d’une bonne conscience et d’une foi sans feinte 2, Ce lieu,
soit au désert, soit parmi la foule, ¢’est le cceur isolé en
Dieu.

1. A cela semble se borner I'idéal des Stoiciens.
2, Cf. I Tim, 1, 5.




(Ego flos campi, el lilium convallium.
“Sieut lilium inler spinas
Sic amica mea, inler filios.

Sicut malus inler ligna silvarum,
Sie dilectus meus inter filios.

Sub umbra illius quam desideraveram sedi
Et fruclus efus dulcis gufturi meo (2, 1-3).]

107. Sequitur : Ego flos campi el lilium convallium.

Solet Spiritus sapientiae ditandum suum prius in suo
spiritu pauperare, sublimandum, humiliare ; ut verae alti-
tudinem perfectionis consolidet in fundamento verae humi-
litatis. Cellae vero vinariae altitudo, ad quain Sponsus
Sponsam parat * introducere, alienas non recipit altitudines,
nisi eam de qua dicitur : « Quanto major es, humilia te
in omnibus. » Etenim sicut omnis virtus in infirmitate, sic
omnis justitia in humilitate perficitur. Unde baptizandus
Dominus in Jordane dicebat ad Joannem : «Sine modo ;
sic enim decet nos implere omnem justitiam. » Adimple-
tionem ergo justitiae Sponsus in Sponsa, non tam probans,
quam approbans humilitatis virtutem, Ego, inquit, flos
campi, el lilium convallium. Sicul lilium inler spinas;

a. parat add, s, . 53,

1. Sag. Sir. 3, %20,

NEUVIEME STROPHE

[Je suis la fleur des champs el le lis des vallées.
Comme un lis enlre les épines,
Ainsi mon amie enire les jeunes filles.

Comme un pommier au milieu des arbres de la forél,
Tel est mon bien-aimé parmi les jeunes honunes,

Sous son ombre désirée je me suis assise,
Et son fruil esl doux & ma gorge (2, 1-3).]

-107. Buivent ces mots : Je suis la fleur des champs el
{e lis des vallées.

C’est la coutume de PEsprit de Sagesse : pour 'enrichir,
il appauvrit d’abord son disciple ; pour 'exalter, il 'humilie.
Alnsi asseoit-il le haut édifice de la vraie perfection sur les
bases de la véritable humilité. La haute dignité de la cave
au vin, ol 'Epoux se prépare a introduire 'Epouse, n’admet
point de dignités étrangeéres. Elle n’excepte que celle dont
il est dit : « Tu es grand, humilie-toi en tout 4 proportion L»
Toute force se parfait dans la faiblesse 2 : ainsi toute
justice, dans "humilité. Voild pourquoi, aun moment de se
faire baptiser dans le Jourdain, ie Seigneur disait 4 Jean :
« Laisse faire, maintenant ; il nous convient d’accomplir
ainsi toute justice 2 » Moins donc pour montrer 'accomplis-
sement de la justice en I'Epouse, que pour démontrer la
force de 'humilité, I'Epoux déclare : Pour moi, je suis la
fleur des champs ef le lis des vallées. Comme un lis enire les:

2. CI. II Cor. 12, 9.
3. Malth. 3, 15.
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sic amica mea inler filias. Ac si dicat : Si fendis ad
plenitudinem fruitionis, age, sata-[145r]-ge, ut habeas
similitudinis meae plenitudinem, hoc est in omni perfec-
tione virtutem perfectae humilitatis, cujus exemplar ego
tibi sum, flos campi et lilium convallium.

108, inter florem campi, et lilium convallium, non
minima distantia est. Est quippe humilitas quaedam quasi

campestris ac plana, a qua nemo christiani nominis parti-
1

ceps facere se potest excusatum e, communis omnibus
hominibus etiam naturali judicio rationis, scilicet majori
subesse et pari se non praeferre. Est et alia sublimior per-
fectionis praemium expectans ; scilicet in Deo minori se
subdere et parem sibi praeferre, non tantum judicio ra-
tionis, sed etiam ipso affectu conscientiae. Haec est lilium
convallium, altorum cordium, sanctarum mentium, homi-
num perfectoram, honore se invicem praevenientium,
superiores sibi invicem arbitrantium. Vicinos etenim mon-
tes convallis dividit altitudo, unit profundum. Ipsi quippe
sunt de quibus Apostolus dicit : « Divisiones donationum,
sive gratiarum sunt, idem autem spiritus.» Ipsi sunt de
quibus Psalmista dicit : « Qui® emittis fontes in convalli-
bus.» Et alibi : « Valles abundabunt frumento.» Hos in
altitudine diversorum meritorum, separat diversae sancti-
tatis celsitudo ; in inferioribus vero conscientiae se humi-
liantis, consociat eos sibi pia aestimatio caritatis. In quibus
quanto sublimior est altitudo sanctitatis, tanto profun-

a. excusatum S2: accusatum 3 || b. qui sur gratiage.

1. D'aprés la Régle de S. Benofl, ch. LXXII : Ut hionore se invicem
praeveniant.
2. 1 Gor. 12, 4.
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épines, ainsi mon amie enire les jeunes filles. En termes
équivalents : Si tu aspires & la plénitude de la jouissance,
travaille et t’évertue, pour acquérir la plénitude de la
ressemblance avec moi, pour atteindre, autrement dit, en
sa totale perfection, la vertu de parfaite humilité, dont
je t'offre le modéle, moi, la fleur des champs, le lis des
vallées.

108. Entre la fleur des champs et le lis des valldes, la
différence n'est pas mince. Sans aucun doute, il exisle
une variété d’humilité qui fleurit dans les champs et les
plaines. Nul adepte du nom chrétien ne s'en peut dispenser.
Lot de tout homme, au simple jugement naturel ‘de la
raison, elle consiste & se soumeftre au supérieur et 4 ne
point dominer son égal. Mais en voici une autre plus sublime
el qui escompte. la palme de la perfection. Eile consiste,
pour plaire 4 Dieu, 4 se soumettre & 'inférieur, 4 s’effacer
devant I'égal, et cela, non seulement sur un jugement de
la raison, mais par le mouvement méme de 1'dme. Le
voild, le lis des vallées, fleuri parmi les cceurs profonds, les
saintes 4mes, les hommes parfaits qui se préviennent
d’égards réciproques 1, qui se tiennent mutuellement pour
supérieurs. La hauteur d’évasement des vallées divise les
montagnes voisines ; le fond les unit. 1I est pour de telles
dmes, sans aucun doute, le mot de ’Apdtre : « Il y a division
de dons ou de grices, mais 'esprit est Ie méme 2. » Pour
elles encore ce mot du Psalmiste ; « Vous faites couler les
sources dans les vallées ¥ » ; et ailleurs : « Les valiées regor-
geront de froment ¢ » Ces hormmes parfaits, la ligne de
fatte des mérites divers et les cimes de la sainteté aux
degrés variés les distinguent; mais dans le fond de la
conscience adonnée 3 1'humilité, le pieux jugement de la
charité se Ies unit. En eux, plus haut s'érige le sommet de

3. Ps, 103, 10.
4. Ps, 64, 14.
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dior invenitur convallis humilitatis. Et ibi est lilium sicut
lilium, hoc est ad deificae in Christo humilitatis exemplar
conformatum et coaptatum exemplum. Alia siquidem est
humi-{145v]-litas simplicis hominis, cum ex conditione et
cognitione sui, coram Deo vel proximo ipse vilescit sibi ;
alia Dei et hominis ad sublevandum hominem in #* ultima
conditionis humanae semetipsum sponte deponentis#’. In
Mediatore etenim Dei et hominis, ex solo bonitatis fonte
prodiens Dei ad homines condescensio, humiliatio potius
quam humilitas est ; unde dicit Apostolus : « Humiliavit
semetipsum » ; in homine vero cognitio sui humilitas est
semper ; et est seu in nolente confusio necessitatis, seu in
volente affectus virtutis,

109. Fios ergo campi, hoe est communis exemplum
humilitatis, homo Christus apparuit, de quo scriptum est,
« quia subditus erat parentibus suis.» In sorte etiam
tributariae conditionis, et in redditione, et in quantitate
tributi, parem Petrum non renuit ; cui, tributum exigen-
tibus terreni imperii ministris, dixit : « Vade ad mare, et
mitte hamum, et primum piscem qui oceurrerit, aperi os
ejus, et invenies staterem ; da eis pro me et pro te.»

110. Lilium etiam fuit convallium, vel cum homo
homines sibi praeferens, pro impiis ut illi viverent, volens
ipse mortuus est; vel cum Deus homo ab hominibus
perversis sponte eis subditus, et ab eis injuste judicatus
est. Ergo habet, inquit, in me et communis vitae planities,

a-a'. ad... deponentis sur grattage S2.

1, Phil. 2, 8. Ces remargues de Guillaume, & propos de 'humilité
du Christ, ont lenr pendant chez S, BErNARD, Serm. super Gani.,
XL, 7-8.

2. Le 2, 51

o
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la sainteté, plus profondément se creuse la vallée de Phumi-
lité. Et c’est 14 que le Iis ressemble au lis ; c’est IA que la
copie devient conforme et étroitement unie au modéle de
I'’humilité déifique dans le Christ. Autre, en effet, Phumilité
d’un homme simplement homme, amené, par sa condition
de créature et sa connaissance de soi, & se traiter avec
mépris devant Dieu et devant le prochain ; autre I'humilité
d’un Dieu-homme, enfoui de son plein gré, pour relever
Fhomme, au plus bas de la condition humaine. Chez le
Médiateur entre Dieu et I’homme, ce geste d'abaissement
du Dieu vers les hommes procédant de l'unique source
de la Bonté, il faut, plutét qu’humilité, Pappeler humilia-
tion. D'ot ce mot de ' Apdtre : « Il s'est humilié Ini-méme Lo
Chez I'homme, en revanche, la connaissance de soi est
toujours hurnilité : confusion forcée, s'il Ia subit de mauvais
gré ; inclination vertueuse, §’il 'accueille de bon gré.

109. C’est donc comme une fleur des champs, comme
un exemple d’humilité pour tous, gqu'apparut le Christ,
Iui dont on a écrit : « qu'il était soumis 4 ses parents 2».
A titre de contribuable, pour le paiement ef le chiffre de
la contribution, il ne refuse pas d'avoir Pierre pour égal ;
lorsque les fonctionnaires de I'empire terrestre viennent
lui réclamer la taxe, il dit : « Va & la mer et jette Phamegon ;
le premier poisson qui se fera prendre, ouvre-lui la bouche,

tu y trouveras un statére ; donne-leur pour moi et pour
tois, » -

110. Le Christ fut aussi un lis des vallées, lorsque, pour
les impies, afin de leur garder la vie, lui, homme se préférant
les hommes, volontairement, mourut; lorsque, Dieu-
Homme, il se soumit de bon cceur aux méchants et par
eux, fut injustement déclaré coupable, En moi donc, dit-il,
et le plain-pied d'une vie ordinaire, et la profession d’une

3. Matih, 17, 26.
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et altioris vitae professio, quod imitetur de virtute humilli—
tatis. Aliis= etenim flos campi, aliis lilium, quod coeter.ls
floribus praeeminet, in exemplum perfegtionis apparui ;
qui cum in forma Dei essem, non rapinam a_rblt.rai?u's
aequalem me esse Deo, exinanivi memetipsum, in simili-
tudine hominum factus, et habitu inventus ut homo.
[146r] Tu vero pulchro intendens, ut pulchra de pulchrq
fieres, hoc sensisti sensu amoris in te, quod sensu 'fidel
sensisti in me, et complantata lilio facta es sicut 11l1u‘n'1,
non deflexa a rectitudine imitationis meae, vel mollitie
feminea, quod sonat nomen filiarum ; vel pungente aculeo
spinarum, hoc est malitia cohabitantium. Inter malos
etenim bene vivere, jam perfectionis alicujus culmen est.

Sciendum autem, quoniam licet a Christo summum
homini gemper humilitatis prodeat exemplurn_ ; alia‘ tamen
humilitas in Christo, alia in christiane. Siquidem in puro
quolibet homine vera est humilitas aestimare fie semetiPsp
id quod est, et ex cognitione sui seipsum® v1lesc$>re 31b}.
Veritas vero Jesus Christus, quamvis prae caeteris hOlT‘ll':
nibus humilia faciebal vel docebat, de semetipso non nisi
quod erat aestimare poterat. Licet enim ipse et Deus et
homo esset, sic tamen Deo dignus erat homo ille, ut non
esset in eo aliquid, unde ipse sibi vilesceret. Non ergo in
aestimatione humilitas ei erat, sed in opere; qui in hpc
semetipsumn humiliabat, quod non solum doceb&_lt hu1[nil.1a,
sed et prae cunctis hominibus humillima, et majestati ejus
indignissima, vel faciebat, vel tolerabat.

a. aliis S; alius § || b. seipsum $2: ipsum S.

1. Adaptation de Phil. 2, 7.

2. Gi. supra, p. 163, et Cani. 2, 2. .

3. Saint Bernard dit pareillement : Poleraf nimirum vilem se et
contemplibilem demonsirare, sed plane non repulare, gquoniam sciebol
seipsum. (l. ¢. supra, p. 242, n. 1).
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vie d’altitude, trouvent, & propos de la vertu d’humilité,
des sujets d’imitation. Fleur des champs pour ceux-13,
pour ceux-ci lis haut dressé parmi les autres fleurs, j’ai
paru 4 leurs yeux en modéle de perfection, moi qui, existant
en la forme de Dieu, sans penser 4 me réserver comme un
butin mon égalité avec Dieu, me suis anéanti moi-méme,
jusqu’a ressembler aux hommes et 4 passer pour un homme
par mon extérieur 1. Quant & toi, toute tendue vers le
Beau pour que le Beau te fasse belle, tu as senti en toi par
le sens de 'amour, ce que le sens de la foi t'a fait sentir
en moi. Plantée dans la méme terre que le lis, tu es devenue
semblable au lis, sans que te détourne de la rectitude
de mon imitation, ni la délicatesse féminine, qu'évoque
la mention des filles, ni la pointe acérée des épines, ¢’est-2~
dire la méchanceté de ceux avee qui tu habites 2, Car, bien
vivre an milieu des méchants, c’est déjd un haut degré
de perfection,

Il faut toutefois savoir que si, pour 'homme, le supréme
exemple d'humilité vient du Christ, autre est pourtant
humilité dans le Christ, autre dans le chrétien. Sans doute,
chez tout homme purement homme, c'est humilité vraie
que de porter sur soi un jugement conforme i son étre
réel, et, partant de cette connaissance de soi, de se tenir
pour vil & ses propres yeux. Quant & Jésus-Christ, Vérité,
bien qu’il surpassdt en humilité les autres hommes et par
ses actes et par ses enseignements, il ne pouvait se juger
soi-méme que d’aprés sa nature réelle ®. Or, Dieu et
Homme & la fois, 'homme en lui était si digne de Dieu,
que rien ne pouvait laisser place 4 une dépréciation de soi.
Ce n'est donc pas dans le jugement que résidait en lui
Phumilité, mais dans les ceuvres : et ce en quoi il s"humiliait
sol-méme, c’est que non seulement il enseignait Phumilité,
mais que, 'emportant sur tous les hommes, il accomplissait
tout ensemble et supportait tout ce quil y avait de plus
bas et de plus indigne de sa majesté.
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111, Sponsus ergo flos campi et lilium convallium ;
Sponsa vero sicut lilium, Sed Sponsa humilitatem @mplec-
tens imitationis, et devotae similitudinis, sed altitudinem
expavescens parilitatis, humilis quidem lilii, sed infecundi
non abnuit similitedinem : Sponsum vero celsae ae fructi-
ferae malo, sub cujus ipsa umbra lateret, et de cujus fructu
viveret, comparat dicens : Sieuf malum inler ligna silvarum,
sie dileclus meus inler filios [146v]. Sub umbra illius=
quam * desideraveram sedi, el fruelus ejus duleis gutfuri meo.

112, Nusquam enim hominis ad Deum comparatio, nec
in ipsa similitudine humilitatis. Sicut enim omnipotentis
divinitatis incomparabilis est potestas, inscrutabilis
majestas, virlus inaestimabilis, sapientia incogitabilis, sic
cumt ad nostra ventum est «infirmum fortius, stultum
sapientius, et humile ejus sublimius repertum est omnibus
hominibus. » Unde ipse Dominus cum de Johanne loque-
retur : « Inter natos, ait, mulierum non surrexit major
Johanne Baptista », scilicet in humilitate. Qui antem minor,
hoc est humilior, est in regno coelorum, major est illo, In
quo ? In humilitate. Magna quippe in regno coelorum, hoc
est in Xicclesia, effulsit Johannis humilitas, in qua tamen
major ¢o apparuit qui major omnibus se minimum, exhibuit.
Qui quanto de altiori ad nostra infima ¢ descendit, tanto
omnibus humilibus humilior in mundo apparuit. Ideo
Sponsa a Sponso edocta, tentationibus erudita, devota ad
imitationem, pavida ad parilitatem, sub figura celsae mali

a. illius corr. 5. L S9%: ejus S| b. quam add. 8. L S*| ¢, nostra
infima $%; infirma nestra S,

1. « Ressemblance » que le Fils de Dieu a assumée en se faisant
homme.

2. D'aprés T Cor, 1, 25.

3. Maith, 11,11 et Le 7, 28.

e,
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111, L’Epoux est donc la fleur des champs et le lis des
vallées ; I'Epouse, elle, ressemble au lis. Aussi bien,
embrassant Phumilité de I'imitation et de la dévote
ressemblance, mais effrayée par les hauts sommets de
I'égalité (avec I'Epoux), 'Epouse ne refuse pas de ressem-
bler au lis, humble assurément, mais infécond. En
revanche, au pommier de taille élevée el riche. en fruits,
dont 'ombre Vabriterait et les fruits la nourriraient, elle
compare I'Epoux en ces termes : Comme un pommier au
milieu des arbres de la forél, tel est mon Bien-Aimé parmi
les jeunes hommes. Sous son ombre désirée je me suis ussise,
el son fruil est doux ¢ ma gorge.

112. On ne peut en rien comparer I'homme A Dieu;
non pas méme en cette ressemblance d’humilité 1. Comme
est incomparable la puissance de la Divinité omnipotente,
inscrutable sa Majesté, inestimable sa Vertu, inimaginable
sa Sagesse, ainsi quand vint en notre monde « ce qu’en lui il
v a de faible, cela fut trouvé plus fort ; de fou, plus sage ;
de bon, plus sublime que tous les hommes 2». D’ol cette
parole de Notre-Seigneur lui-méme, & propos de Jean !
« Parmi les enfants des fermmes, il ne s’en est point trouvé
de plus grand que Jean-Baptiste 3» De plus grand, en
quoi? En humilité. Le moindre toutefois, c'est-a-dire le
plus humble, au Royaume des Cleux, est plus grand que
hui 4; en quoi? En humilité. Immense, assurément, dans
le Royaume des Cieux, ¢’est-a-dire I'Eglise, le rayonnement
de 'humilité de Jean. Dans cette Eglise cependant apparut
plus gramd que [ui Celui qui, e plus grand de tous, se
montra le plus petit; qui, dans le monde, apparut plus
humbie que tous les humbles, et d’autant plus qu'il était
descendu de plus haut dans nos bas-fonds. Voila pourquoi,
instruite par I'Epoux, fagonnée par épreuve, vouée &
I'imitation de I'Epoux, mais effrayée de 'égalité avec lui,

4, Maith., ibid.; minor, humilior, ici, ¢'est évidemment le Chriét,.

A,




248 SUPER GANTIGA CANTIGORUM

commemorans Domini discipulorumque ejus accubitum
in domo Pharisaei, seipsam vero quasi peccatricem venien-
tem, et Dominum justificantem, totam illam evangelicae
pietatis historiam in semetipsam# transfigurat, dicens :
Steul malus fractifera, infer sterilia ligna silparum, suo ea
decore venustans, laetificans odore, fructu honorans; sic
dileclus meus inler filios dulcis. affectionis et masculae
virtutis, apostolos scilicet, accumbens, quos virtutibus
illustrat, confortat exemplis, confirmat operibus, {147r} et
doctrina laetificat. Sub umbra verc defensionis ejus
condemnante Pharisaeo, protegi el abscondi desideravi
anxia ; audiens vero judicium diligentium nomen Domini ©
ex ore ejus, sedi secura. Dixit enim : « Dimissa sunt ei
peccata multa, quoniam dilexit rrultum, »

118. Kl fruclus efus dulcis gulturi meo, scilicet sapor
amoris ejus replens in bonis desiderium meum, cum laeti-
ficat conscientiam meam ® plenitudo indulgentiae ejuse,
ipso dicente : « Vade in pace, fides tua te salvam fecit.»
Desideravi autem, cum per fidem et spem ambivi ; sedi,
cumn per amorern spiritus in ipsum acquievi; et fructus ejus
duleis gutturi meo, cum per illuminati virtutem amoris
suavitalis ejus suaves experientias degustare coepi.

a. in semetipsam add. S% || b. Domini sur grattage $2 || b. meam add.
8. I (main présumée de Guillaume) |j . ejus add. 5. I. (main présumée
de Guillaume).

et
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I’Epouse, sous I'image du pommier a la haute ramure,
évoque le Seigneur et ses disciples étendus pour le repas
dans la maison du pharisien ; elle-méme arrivant comme
la pécheresse, et le Seigneur la justifiant t. Eit cette histoire
d’évangélique tendresse, elle la transpose toute en sa faveur,
en disant : Comme le pommier, couvert de fruits au milieu
des arbres stériles de fa forét les embellit de son charme, les
réjouit de son parfum, les honore de ses fruits ; ainsi mon
Bien-aimé, étendu au milieu des fils de la tendre affection
et de la mile vertu, les Apotres, les illumine de ses vertus,
les réconforte de ses exemples, les confirme par ses ccuvres,
les enchante par sa doctrine. Sous ['ombre de sa sauvegarde,
pendant que le pharisien me condamne, anxieuse, j'al
désiré d’étre protégée et cachée. Mais en entendant tomber
de sa bouche la sentence réservée 4 ceux gui aiment le
nom du Seigneur, je me suis assise rassurée. Car il a dit :
«Beaucoup de péchés lui sont pardonnés, parce qu’elle
a beaucoup aimé 2. »

118. Ei son fruii est doux & ma gorge, son fruit, ¢’est-a-dire
la saveur de son amour, qui rassasic de bonheur mon
désir, au moment ot la plénitude de son pardon ravit
mon dme par ces mots : « Va en paix, ta foi t'a sauvée 3, »
J’ai désiré, lorsque la foi et 'espérance inspirérent mes
poursuites ; je me suis assise lorsque 'amour spirituel me
conduisit prés de lui pour me reposer en lui; son fruit
devint doux 4 ma gorge, lorsque la vertu de I'amour
illuminé commenga de me faire goQiter les suaves expériences
de sa suavité.

1. Cf. Le 7, 36-37.
2. Ibid. 47.
3. Ibid. 50,
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[Iniroduxit me Rex in cellam vinariam,
Ordinavil in me carilalem.

Fulcite me floribus
Stipale me malis,
Ouia amore langueo (2, 4-5).]

114. Sequitur : Iniroduzil me Rex in cellam vinariam.
Jam enim qnae superius in matura pietate egressa a cellariis
anxiabatur ad contemplandum, in omnibus probata, et ad
purum mundata, congrue humiliata ingredi incipit in
locum tabernaculi admirabilis usque ad domum Dei, us
accumbat jam ad fruendum, quod supra tam impatienter
desiderabat, cum dicebat : Indica mihi, o quem diligit
anima mea, ubi pascis, ubi cubas in meridie,

115, Sicut enim jam supra dictum est, ipsae sunt de
quibus Propheta loquitur : « Divitiae salutis sapientia et
scientia. » In scientia, hoc est, in cellariis, pascitur ratio et
intellectus ; in sapienlia, quae est cella vinaria, amor et
affectus. Sciuntur illa, sapiunt ista. Ibi laborat diligentia
discernentis ; hic non nisi gaudet experi-[147v]-entia

1. Voir plus haut, § 26, et pour le détail : § 30-34 {hors des celliers)
et 35-61 (désir de la contemplation),

2. Veoir plus haut § 29, et pour e détail : § 62-68 {épreuve)
69-106 (purification); 107-113 (humiliation).

3. Cf. Ps, 41, 5,

Dix1&ME STROPHE

[Le Roi m’a introduile dans la cave au vin,
Il ordonna en mei la Charité,

Soutenez-moi avee des fleurs,
Fortifiez-moi avec des pommes,
Car je languis d’amour. {2, 4-6).]

114. Le texte poursuit : Le Roi m’a infroduile dans la
cave au vin, Gelle qu'une hative piété jetait naguére hors
des celliers, douloureusement avide de contemplation 1,
la voici maintenant, éprouvée sur tous les points, purifiée
jusqu'a netteté compléte, congriment humiliée 2, la voici
qui commence d’entrer dans le lieu du tabernacle admirable,
jusqu’s la maison de Dieu 3, et qui va 8’y étendre en vue
de la possession savoureuse, terme du si ardenf désir
qu'elle exprimait plus haut par ces paroles : Indiguez-moi,
0 Vous I Aimé de mon édme, okt Vous paissez, ot Vous
reposez a ["heure de midi.

115, Comume on I'a dit précédemment, les richesses de
I'Epoux sont celles dont parle le Prophéte : « Les richesses
du salut sont la sagesse et la science 4 » Dans la science,
c’est-a-dire dans les celliers, trouvent leur pature la raison
et Vintelligence ; dans la sagesse, qui est la cave au vin,
I'amour et la profonde aspiration de I'dme vers Dieu. L4,
on connait ; ici, Pon savoure. La, travaille et peine le
zéle de 'amateur de distinctions ; ici ne peut que se réjouir

4. Is. 33, 6. Guillaume reprend et résume dans ce § 115 tout Far-
gument de ce premier chant, développé aux § 26-29.
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fruentis. Quae enim scienti# sunt, non omnium sunt ;
sed cum labore a discentibus quasi deforis inferuntur ; quae
vero sunt sapientiae a simplicibus etiam filiis Dei, sentien-
tibus de Domino in bonitate el in simplicitate cordis Deum
quaerentibus, quasi concreta naturae intus et absque labore
gratis parta ® inveniuntur. Cella quippe vinaria est secre-
tum quoddam sapientiae Dei, status mentis Deo plenius
affectae, qui, solo mortalitatis hujus interposite velo,
sicut Dei templum, separatur a coelestibus, hoc est a
sancto sanctorum, certam quamdam ac familiarem commu-
nionem cum coelestibus habens, secundum proficientis
mensuram et donum gratiae illuminantis, Ibique est lectus
floridus, lectus deliciarum; quem paulo ante Sponsa
requirebat, non eum aceeptura sub tignis fidei vel spei,
sed in plenitudine caritatis, quae est cella vinaria.

116. Caritas etenim, seu perfectionis ejus bona cons-
cientia, cella vinaria est ; vinum vero cellae hujus vinariae
gaudium in Spiritu sancto est. In cella ergo vinaria nihil
est, nisi vinum, Quidquid illud ingreditur, quidquid inge-
ritur, vinum vel est, vel fif, quia ignis amoris Dei totum
sibi sumit et absumit, et sicut ignis iste communis, in
suam convertit substantiam, cum diligenti Deum omnia
cooperantur in bonum.

a. gratis parta §2: parta gratis S,

1. Sag. I, 1.

2. La Leltre d’or renferme un passage parallele : « Quand ls cceur
pieux est devenu un seul esprit avec Dieu, seul le voile de cette vie
mortelie le tient encore & 1'écart et le sépare du Saint des Saints, de
cette béatitude qui est Ia part des bienheursux, Mais comme dgja,
dans la foi et par 'espérance en celui qu’il aime, il en jouit en son éire
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I'expérience de Pamant gorgé de délices. Les richesses
de la science n'appartiennent pas & tout le monde; ses
disciples, & force de labeur, les importent, en quelque
sorte, du dehors. Quant aux trésors de Ia sagesse, les enfants
de Dieu, méme les simples, qui prennent contact avec
quelque chose de Dieu dans la bonté, qui cherchent Dieu
dans la simplicité du cceur !, les trouvent, comme une
excroissance en eux de la nature, fruit gratuit d’un enfan-
tement sans travail. Oui, la cave au vin est une espéce
d’abri secret de la sagesse de Dieu ; c'est I'état de I'ame
pleinement attachée 4 Dieu : seul, le voile interposé de la
condition mortelle Je sépare, comme le temple de Dieu,
du monde céleste, c’est-i-dire du Saint des Saints; il
jouit cependant avec ce monde d’une certaine communion
assurée et familidre, proportionnée 4 son progrés spirituel
et au don de la grice illuminante 2. Li se trouve le lit
couvert de fleurs, le lit de délices : I'Epouse tout & I’heure
le cherchait , qui devait s'en voir offrir 'accés 4, non pas
sous les poutres de la foi et de l'espérance 5, mais dans
la plénitude de la charité qui est la cave au vin.

116. La charité, ou la bonne conscience que l'on a de
la perfection de cette derniére, est la cave au vin ; et Ie vin
de cette cave destinée 4 le recevoir, c’est la joie dans I'Esprit-
Saint. Ainsi donc, dans cette cave au vin, rien d’autre que
du vin. Tout ce qui entre 14, tout ce qu’on y apporte, est
ou devient du vin ; car Ie feu de 'amour de Dieu tire tout
4 sot, le dévore, et, comme le feu naturel, le convertit en
sa propre substance, puisque pour I'amant de Dieu tout
se tourne en bien 8,

intime, il supporte avec une patience moins pénible ce gui lui reste
encore 4 vivre», § 275; I, ¢., p. 149,

3. Supra § 95-98 et 101-104,

4. § 99-100,

5. § 105-106.

6. Cf. Rom. 8, 28.
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117. Ubi a vini copia et ubertate domus Dei, el torrente
voluptatis, in tantum fervet caritas, et exundat in excessus
suos, ot in id quo tendit exhilaratur, ut saepius videatur
exordinari, nisi a rege reordinetur ; ut optet Paulus ana-
thema esse a Christo pro fratribus suis ; et Moyses deleri
se expostulet de libro vitae [148r], nisi populo Dei peccatum
mortiferum dimittatur. Sed et si conscientia bona secunduin
Deum in hujusmodi quas caritatis sunt + aliquando contris-
tatur, si compatitur, si condolet ; hoc gaudium ejus non
minuit, sed auget. Gaudium etenim Domini in conscientia
bona, in qua suam posuit stationem, nulla saecular
tristitia incurrente interscinditur, vel vana laetitia cbscu-
ratur ; sed fideliter ac firmiter, in continuum tenorem suum
contexitur, semper et ubique tranquillum, nec mutatur,
licet ad multa se mutuet. Nihil ibi agunt conturbationes
hominum, seu contradictiones linguarum. Procul hine
vana laetitia, omnis tristitia, ubi mortificato penitus
homine veteri, solus vivit de gustu summi boni sensus
suavitatis et affectus pietatis. Procul, quae deforis ingerere
se solent, vanae ac nugatoriae hilaritates, frontem depin-
gentes, pectus non implentes, cutem perfudentes, interiora
non penetrantes. Haec ebenim sunt gaudia saeculi vasta-
toria, vanas oblectamentorum imaginationes afferentia ;

quidquid vigoris vel virtutis erat in animeo auferentia, et -

abeuntia, et transeuntia, el perniciosiora omni tristitia.
Gaudium -vero Domini res severa est, opus ejus omne

a, quae caritatis sunt edd. s. L (main présumée de Guilloume}.

1. Cf. Ps. 35, 9.

2. Guillaume a parlé de la folie (insenia) de 'amour dans son
traité De lo nature ef dignité de 'amour, ¢i. (Euvres choisies..., p. 174,
11 préfére dci le terme « désordre » (emordinatio). Clest qu'il s'appréte
4 développer le thame de Vordo (et ordinatio) carilalis, qui tient tant
de place dans ses dernitres ceuvres,

CHANT 1. 8TR. X, 117 (513 C-5i4 A) 255

117, C'est 13, qu’excitée par la profusion du vin, Pabon-
dance de la maison de Dicu et le torrent de volupté 1, la
charité se met si fort & bouillonner, 4 déborder en ses
transports, 4 s’en donner & ceeur joie pour l'objet de ses
désirs, que si le Roi ne remet 'ordre en elle, trés souvent
elle parait désordonnée ? : ainsi Paul souhaite d'étre
anathéme, séparé du Christ, pour ses fréres 3; Moise
demande d’étre rayé du livre de vie, si Dieu ne pardonne
& son peuple le péché qui fait mourir ¢, Bien plus, si parfois,
pour des motifs relevant de la charité, la consecience honne
de la bonté de Dieu s'afflige, compatit et souffre, cela ne
diminue en rien, mais augmente sa jole. Gar, dans la
conscience bonne, ou elle fixa son séjour, en aucune
rencontre la joie du Seigneur n’est troublée par la tristesse
mondaine, ni assombrie par quelque folle amusette. Sire,
au conkraire, et solide, sans rompre son fil, sa trame se
maintient toujours et partout unie; elle ne change pas, et,
toutefois, en de multiples soins s’échange. L4, demeurent
sans influence les agitations des hommes, les contradictions
des mauvaises langues 5 Loin d'ici, vaine joie et tristesse
de tout genre, loin de ce lieu, ol, le vieil homme une fois
mortifié 4 fond, seuls vivent de la saveur du Souverain
Bien le sentiment de la suavité et 'smoureux élan de la
piété! Loin d'ici, habituelles ingérences du dehors, ris
vains et frivoles, qui rougissent le front, mais ne remplissent
point le coeur ; qui humectent 'épiderme, mais ne pénétrent
point les profondeurs de I'dme ! Ces joies-13, ce sont les
joles dévoratrices du siécle : elles apportent d'imaginaires
et creuses distractions ; elles emportent de I'me tout ce
qu’elle renfermait de vigueur et de vertu ; elles passent et
s'effacent, plus nocives que toute tristesse. La joie du
Seigneur, elie, est chose austére, son wuvre sérieuse

3. Cf. Rom. 9, 3.
4. Cf, Ez. 32, 32.
5. Expression reprise de Ps. 30, 21.
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serium est gaudentium et exsultantium, non solum eum
audiunt nomina sua scripta esse® in coelis, et mercedem
copiosam ; sed et cum qui ejusmodi sunt incidunt in tenta-
tiones varias, et cum propter Deum quem amant, mundus
eos odit, et ejiciunt eos homines, et exprobrant nomen
eorum tanquam malum. Gaudium guippe deforis veniens
facile reexit ; sancta vero conscientia quae non de [148v]
alieno gaudet, sernper gaudef, quia intus habet unde
gaudet.

118, Domestica enim possessio, et certa, felicitas est
bonae conscientiae, de qua Propheta dicit, beatum virum
praedicans qui timet Dominum : « Gloria et divitiae in
domo ejus.» Et Apostolus : «Gloria nostra haec est,
testimonium conscientiae nostrae. » Quae autem est cons-
cientia bona, nisi in amore Dei placens sibi, et in amoris
ipsius fideli servitute bene respondens sibi? Gaudium hoc
non est in risu oris, sed in jubilo cordis, cum qui sic gaudet,
quidquid ingruat, quidquid irruat, ex bone conscientiae
semper est alacer et securus ; et super omne quod oceurrit b
in Deum erectus; gaudium quippe est bona amatae e
rei fruitio. -

119. Quapropter secundum modum sive qualitatem
amoris, modus etiam vel qualitas gandii comitatur; et
solidius gaudium efficere solet solidior amoris materia.
Ideo amor Dei proprium habet gaudium suum, gaudium
in Spiritu Sancto, quod nemo tollit ab amante, quia suum

8. esse add. 5. L. S2 || b. quod oceurrit add. s. I. (main présumée
de Guillaume) | b. amatae corr, 5. . (main présumée de Guillaume) :
dilsctae S.

1, Gt Le 10,20 ; Matih. 5,12 ; Lc 6, 23.
2. Le 6, 22.
3. Ps. 111, 1 et 3,

CHANT I STR. X, 117-119 {614 B-C) 267

appartient tout entiére aux dmes saisies de joie et d’exul-
tation, non seulement 4 la nouvelle que leur nom est écrit
dans les cieux et plantureux leur salaire !, mais aussi
lorsque, méme parvenues en cet état, elles tombent en
des épreuves variées ; qu'd cause de Dieu, leur amour, le
monde les hait, les hommes les rejettent et outragent leur
nom comme infamant 2. La jole venue du dehors s'en
retourne vite ; mais ’adme sainte, dont la joie ne découle
pas d'une cause étrangére, demeure toujours en joie, car,
en elle, elle tient la source de sa joie.

118. C’est une possession familiére, et assurée que le
bonheur de la conscience bonne, dont parle le Prophete
quand il exalte la félicité de 'homme qui craint le Seigneur :
«La gloire et la richesse emplissent sa maison 3»; et
PApdtre : « Notre gloire, la voici : le témoignage de notre
conscience 4. » Quelle est donc la conscience bonne, sinon
celle qui se complait en Pamour de Dieu, et qui, dans le
fide¢le esclavage de cet amour, se voit en bon accord avec
elle-méme ? Cette joie-ld ne réside point dans le rire de la
bouche, mais dans la jubilation du cceur; et celui qui se
réjouit ainsi, toute menace, toufe agression, toujours,
par suite du bon éfat de sa conscience, le trouve alerte,
valeureux et, vainqueur de tout obstacle, dressé vers
Dien. La jole, en un mot, est la bonne et savourcuse
possession de l'objet aimé. '

119, Pour cetfe raison, mesure et qualité de la joie,
mesure et qualité de ’amour marchent de pair. (est ’habi-
tude : un plus solide fonds d’amour produit une joie plus
golide. Ainsi, I'amour de Dieu posséde sa joie propre, la
jole dans 'Esprit-Saint, que personne n’enléve & 'amant &,
parce que sienne, parce gu'a la conscience la possession

4. II Cor. 1, 12.
5. Gf. Jn 18, 22.
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est, quia illius conscientiae certa illa® possessio est. Et
hoc est vinum cellae vinariae, Hoc inebriatus erat qui
dicebat : « Quis nos separabit a caritate Dei? Tribulatio,
an angustia, an persecutio, an fames, an nuditas, an peri-
culum, an gladius ? Certus sum enim quia neque mors,
neque vita, neque angeli, neque principatus, neque potes-
tates, neque virtutes, neque instantia, neque futura, neque
fortitudo, neque altibudo, neque profundum, neque crea-
tura aliqua poterit nos separare a caritate Dei guae est
in Christo Jesu Domino nostro.» Et Psalmista : « Calix
meus inebrians quam praeclarus est ! » Hoc nempe vinum
est, novi illius jam spirans virtutem [149r], quod bibit
Jesus cum discipulis suis in regno Patris sui ; vinum, sicut
dicit Propheta®, creans virgines.; vinum, sicut dixit
Psalmista, compunctionis sive laetificans cor hominis. Et
quidem contraria quodammodo sibi videntur compunectio
desiderantis, et laetitia fruentis; sed utrumque tamen
cellae vinariae et bonae conscientiae res est, prodiens de
uno fonte amoris,

120. Inducitur ergo Sponsa in demum vini, in gaudium
Domini et Sponsi sui ; sed ad primas boni illius experientias,
modi vel rationis impatiens a vini copia exordinatur usque
ad ebrietatem nimii fervoris, usque ad languorem infirmi-
tatis humanae deficientis in saiutare Dei. Amans nempe
et multum amans, nisi in ipso amore inordinata esset, si
prudenter, si temperanter, si fortiter, si juste amaret, non
langueret. Quid enim etiam in corporibus languorem facit,

a. illa add. s. 1. §° || b, Propheta corr. s, I. (main présumée de
Guillgume): Theremias S (il s’agil en fail du Prophéle Zacharie).

1. Rom. 8, 85.98.39.
2. Ps. 22, 5.

CHANT I STR. X, 119-120 (514 C-bi5 A} 259

en est assurée. Voila le vin de la cave au vin. Il en était
ivre celui qui disait : « Qui nous séparera de la Charité du
Christ? La tribulation, 'angoisse, la persécution, la faim,
la nudité, le danger, le glaive? Jen suis sfir : ni mort, ni
vie, ni anges, ni principautés, ni puissances, ni vertus, ni
présent, ni futur, ni force, ni hauteur, ni profondeur, ni
créature que ce soit ne pourra nous séparer de la charité
de Dieu, qui est dans le Christ Jésus Notre-Seigneur 1»;
et le Psalmiste : « Mon calice enivrant, comme il est magni-
fique 2 [» Oui, voild le vin, exhalant déja la vertu de ce
vin nouveau, que, dans le Royaume de son Pére, Jésus
boit avec ses disciples ?; Ie vin, dit un prophéte, qui crée
les vierges 4 ; le vin de componction 5, ajoute le Psalmiste,
qui met en liesse le coeur de Phomme ¢, Au vrai, compone-
tion du désir, et aliégresse de la possession savoureuse, dans
une méme dme, & premiére vue, se contrarient. L’une et
I'autre pourtant, jaillies d’une unique source d’amour,
appartiennent & la cave au vin et & la bonne conscience.

120. L’Epouse est donc introduite dans la maison du vin,
dans la joie du Seigneur, son Epoux. Mais & la premiére
expérience du bonheur, incapable de souffrir mesure ni
raison, elle se dérange, par abus de vin, jusqu'a I'ivresse
d’une ferveur excessive, jusqu'd la langueur de U'infirmité
humaine qui défaille en attendant le salut de Dieu?.
Elle aime, assurément, elle aime beauncoup, mais elle a
été désordonnée dans son amour méme : si elle aimait avec
prudence, avec tempérance, avec force et justice, elle ne
tomberait pas dans la langueur. Qu'est-ce qui. provoque

. Matth. 26,29 ; Mc 14, 25.
. Zach. 9,17.

. Cf. Ps. 59, 5.

. Ci. Ps. 108, 15,

. Cf. Ps. 118, 81.
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nisi inordinati humores? Naturalis siquidem est ordo
sancti amoris per prudentiam intelligere seu sapere, sed
ad sobrietatem, id est ad temperantiam ; per fortitudinem
agere intellecta, sed secundum justitiam. Cum vero
prudentia sapit non ad sobrietatem, fortitudo vero nititur
ultra juslitiam ; ommia exordinantur, et languor {it, Amor
quippe exordinatus exordinat omnia ; et dum inordinate
sequitur, non assequitur, sed deficit et languet. Nititur
etenim aliquando vehementius justo, ef in quantum suae
sibi conscius est= puritatis, ipse sibi lex, ipse sibi ordo
esse praesumit, impatiens ordinantis. Ordinante tamen et
regente Rege sic languor ipse in languente or-{149v]-dinatur,
ut gquomodcumgue agifetur aut cribretur qui languet,
tota languoris ipsius et exercitii salutaris pia disciplina
plus gaudii sit quam moeroris. Multum namgque se amant,
et gquasi® concordissimis quibusdam sibi respondent
antithetis, gaudium illud et iste dolor, fruentis pius affectus,
et desiderantis anxius appetitus. Ideo qui languet, non valt
curari, -qui dolet non vult consolari. Gandet quippe se in
amore deficere ; cum amorem ipsum in ipso defectu suo
sentit proficere, Gustatoque ad aliquid quomlam suavis
_ est Dominus, incipiens sentire de Domino in bonitate,
sentire aliguatenus summum bonum, intueri vel contem-
plari summum pulchrum, intelligere intellectu jam ex

a. est add. 8. L. $*| b. quasi add. 5. . S2,

1. Avant de paraphraser (et on verra avec quelle maitrise, infra,
§ 127-128) V'ordinavit in me carifatem du Cantique, Guillaume s’arréte
aux «désordres » d’'un amour encore abandonné i lui-méme, & ces
«;langueurs » plutét, qui sont comme le signe en 'dme de P exordinatio
congénitale,

2. Gf. Rom., 1%, 3. Voir, dans Lellre d'or, § 70 et 300, I. ¢c., p. 62
et 158, une application de ce méme texte.

CHANT I STR. X, 120 (515 B-C) 261

Ia langueur du corps? Le désordre ! des humeurs, pas autre
chose. Eh bien! voici Pordre naturel du saint amour :
comprendre et goidter par le moyen de la prudence, mais
sobrement, ¢’est--dire ‘avec tempérance ?; user de la
force pour mettre en ceuvre les vérités comprises, mais
selon la justice. 8i la prudence satisfait son godt sans
sobriété, si la force pousse au-dela de la justice, tout se
désordonne et la langueur arrive. Oui ; 'amour désordonné

‘désordonne tout; et tant qu’il cherche sans ordre, sa

recherche est sans effet ; mais il défaille et s’alanguit, Il
se déméne parfois avec plus de véhémence qu'il n'est
juste, et dans la mesure oi il se rend compte de sa propre
puretd, il se flatte, rebelle & I'Ordonnateur, de se faire 3
soi-méme et son ordre et sa loi. Quand le Rot, cependant,
met de ordre et gouverne, cetle langueur méme s’ordonne
si bien dans le patient que celui-ci peut endurer secousses
et épreuves variées : toute la miséricordieuse discipline
de la langueur elle-méme et de Vépreuve salutaire, Iui
procure plus de joie que de fristesse. Elles s’entendent fort
bien, elles s’équilibrent en des sortes d’antithéses infiniment
harmoniecuses, cetie joie et cette douleur, la tendre affection
de 'amant enivré de délices et Panxieuse convoitise du
méme amant toujours avide. Aussi le languissant ne veut
point de guérison ; le dolent, de consolation. Bien plus, il
se réjouit de voir ses forces décroitre au chemin de I’amour,
car i sent, dans cette décroissance méme, s’accroitre son
amour. Ayant un tant soit peu godté combien le Seigneur
est doux 3, il commence de prendre contact avec quelque
chose de Dieu dans Ia bonté 4 ; de percevoir, en une certaine
mesure, le Souverain Bien ; de voir et de contempler la
Beauté supréme; de comprendre maintenant en partie,

3. Ps. 33,9.
4. Sag. 1, 1.

ey
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parte fruentis, beatitudinem et gaudium incorruptibilitatis
et immutabilitatis.

121. Et totus eo nitens homo corruptibilis et mutabilis

evadere, cum non potest, fit ei gravi taedio corruptio
mortalitatis suae; et cum ei dicitur : « Non videbit me
homo et vivet», vitam suam, quaecumque illa est, quae
tardat vel impedit vitam videnti Deum, vehementer incipit
odisse, Mori ergo libet, sed non licet ; mori pro Christo,
nec ei datur; mori in Christo, sed differtur. Ordinat in
Christo wvivere, et caligat intellectus; vacare Deo, nec
permittit eum suus aestus; operari, nee¢ locus est operi
ejus. Vult impendere, nec habet de quo ; impendi ef super-
impendi, nec invenit in quo. Dicit, clamat : « Domine
quid me vis facere?» nec respondetur ei; quid me vis
fieri? et dimittitur ipse sibi. Vult etenim ex rationes
facere justa et [160r] deficit in discernendo ; fieri justus
ex affectu®, nec potest nisi a Deo. Legitur languenti
medicina sua, nec attendit; amori, lex sua, nec capit;
exordinatae, ordo suus, nec adveriit. Jubetur quippe
diligere Dominum Deum suum in toto corde suo, et in
tota anima sua, et in tota mente sua, et in omnibus viribus
suis ; et proximum suum tanguam seipsum ; sed ubigque
impetu amoris praevalente aliquando nescit amare vel
seipsum, vel proximum, prae amore Dei; aliquando vel
Deum, vel proximum prae amore sui; aliquande Deum

a. ex ratione add. marg. S* (le réviseur avail d'abord écrif qu-dessus
de la ligne ex alfectu; celfe expression a élé gratiée)| b .ex affectu
add, 5. [. St

1. A noter la progression : gustare ad aliguid; senlire in bonitate;
sentire aliqguatenus summum Bonum ; infueri vel contemplari summum
Pulckrum ; infelligere inlellectu jam ex parie bealitudinem. Tout cela
n’est que science, tout cela n’est que « langueur » La véritable contem-
plation, on va nous le dire, § 122, est dans la connaissance d'amour,
intellectu amoris, dans la sagesse qui expérimente,

GHANT I, STR, X, 120-121 (6156 C-516 A) 263

avec l'intelligence, la béatitude de celui qui posséde et
qui jouit, la joie de I'incorruptibilité et de I'immutabilité 1.

121. Bandé tout entier pour s'évader vers un tel but,
'hormme corruptible et changeant, devant son impuissance
congoit un lourd dégodt de la corruption attachée 4 la
condition mortelle. Et quand il entend dire : « L’homme ne
pourra me voir ef vivre 2», il se met, quelle qu’elle soit,
4 violemment hair sa vie, qui le retarde et 'empéche de
vivre de la vision de Dieu. Mourir, il veut bien, mais
ne le peut; mourir pour le Christ, le motif Iui manque ;
mourir dans le Christ, mais ¢’est pour plus tard. Il se
propose de vivre dans le Christ, et son intelligence s’obs-
curcit ; de vaquer a Dieu, son agitation ne lui en laisse
pas le loisir ; de travailler, pas d'occasion pour son travail.
Il veut dépenser, et il n'a pas de quoi; étre dépensé, se
dépenser soi-méme par surcroit, et il ne trouve pas en quoi.
11 dit, il crie : « Seigneur, que voulez-vous que je fasse 37 »
pas de réponse ; que voulez-vous que je devienne? et on
Pabandonne i lui-méme. Il veut appliquer sa raison & des
actions saintes : son jugement défaille ; employer sa volonté
amoureuse 4 se sanctifler : impossible, sauf intervention
de Dieu. On lit son ordonnance au malade : il n’écoute pas ;
ga loi & Pamour : il ne saisit pas; au déréglé sa régle : il
ne s’en apercoit pas. On lui impose d’aimer son Seigneur
de tout son cceur, de toute son dme, de tout son esprit,
de toutes ses forces, et son prochain comme soi-méme * :
mais l'impétuosité de 'amour le domine entiérement, il
ne sait plus s'il aime ou soi-méme et le prochain par amour
pour Dieu ; ou Dieu et le prochain par amour pour soi ;

2. Ez. 33, 20.

3. Act, 9, 6.

4. Mailth. 22, 37-39. Mais Guillaume ajoule comme toujours (sauf
une fois : La Confemplafion de Dieu, 373 C; L ¢, p. 70) le in fex)
omnibus viribus tuis de Le 10, 27 (voir plus loin § 127).
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vel semetipsum prae amore proximi, cum si ordine suo et
modo suc procedat, verus amor vel sui, vel proximi, non
sit nisi amer Dei. Hic est languor Sponsae amore languentis ;
haec fortis ut mors dilectio ; haec dura velut infernus
aemulatio ; haec ebrietas ab ubertate domus et torrente
voluptatis Del

122. Est et alius languor Sponsae in cogitando de
Spenso, cum ex vitio aliquande neglectae conscientiae,
aliunde sordente memoria, hebet intellectus et languet
amor. Haec enim tria sunt, memoria, intellectus et amor,
quae secundum qgualitatem suam vel quantitatem, formant
de Deo cogitationem. Ubi si incidens aliunde, vel aliorsum
fuerit. spectans de Deo memoria ; si remissa, si negligens,
seu infidelis, nullus, aut rarus, aut fenuis, et pronus in
errorem sequitur intellectus, amor nullus vel corruptus,
scilicet. eum cogitatur propter aliud quam ui ametur, vel
amatur propter aliud quam propter semetipsum Deus ; si
vero in cogitatione fidei fervet memoria [150v] ad intelli-
gendum, nequaquam ibi finem constituens, sed nitens ad
amorem per intellectum ; amanti, tendenti, beata quadam
experientia saepe praesto fit quod quaeritur, cum transit
intellectus in amorem, seu amor in intellectum, secundum
gratiam donantis, et studium seun pietatem accipientis. Ubi
cum videt aliquid, sed non pervidet intellectus; sicut
apposita scientia apponit dolorem, sic apposita sapientia
apponit amorem : gaudens ad videndum, languens ad
pervidendum, non satis requiescens in eo quod accepit,

. Cf. Canl. 8, 6.
. Cf. Ps, 35, 9.
. Qu'on se reporte au § 76. GI. aussi Lefire d'ory, § 242, Le., p. 135,
. La premiére proposition de cetie période évoque le fides quaerens
intellecium anselmien (si in cogilalione fidei fervel ad inlelligendum,
dit Guillaume), mais nofre auteur dépasse aussitét ce plan intelleetuel
(nilens ad amorem per inlellectum).

6. Ci. Eecl. 1,18,

B DD
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ou. encore Dieu et soi par amour du prochain ; alors
gu'en suivant son ordre et sa mesure propres, le véritable
amour de soi et du prochain ne differe pas de 1'amour.
de Dieu. Telle est la langueur de I'Epouse languissant
d’amour ; tel est 'amour fort comme la mort; telle,
la jalousie cruelle comme 1'Enfer; telle, I'ivresse causée
par 'opulence de la maison de Dieu et le torrent de ses
délices 2.

122. Voici encore une autre langueur, qui vient &
I'Epouse en pensant & V'Epoux : par la faute d’une cons-
cience quelquefois négligée, des souillures ramassées au
dehors salissent la mémoire : l'intelligence s’émousse et
I’amour languit. Or, ce sont elles, ces trois facultés, mémoire,
intelligence, amour, qui, selon leurs qualités propres et
leur mesure, fagonnent notre idée de Dieu 2, Si dans cette
conscience, la mémoire s'intéresse 4 Dieu en étrangére et
en distraite ; si elle se montre indolente, négligente, infidéle,
I'intelligenee réduitc & riem, ou superficielle, ou sang force
et encline 4 l'erreur, se met 4 Ia traine, avee un amour.
annihilé et altéré ; on pense 4 Dieu dans une autre inten-
tion que de I'aimer ; on aime pour un autre motif que Lui
seul. Si, au contraire, pour s’acheminer & la compréhension,
Ia mémoire s’échauffe en des pensées de foi, ne mettant sa
fin, d’aucune maniére, dans la connaissance, mais s'efforgant-
par elle d’atteindre & lamour %, souvent, 4 'amant, &
Pavide, une bienheureuse expérience livre soudain la
présence de 'ohjet qu’il cherche : Fintelligence passe en
amour, ou l'amcur en intelligence, selon la grice du
Donateur, et le zéle ou la piété du bénéfictaire. A ce moment,
comme l'intelligence voit quelque chose, mais ne voit pas
4 fond, de méme qu'augmenter la science, ¢’est augmenter
la douleur 8, de méme, augmenter la sagesse, c'est aug-
menter 'amour ; elle s’enchante & voir, elle languit du désir
de voir 4 fond ; elle ne gotite pas un suffisant repos dans ce
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quod ex parte est, dum anxie anhelat ad id quod nondum
accepit, quod perfectum est. Quod enim amandum est,
intelligendum est. Quod intelligendum est, cogitandum est.
Quod enim amandum est, nisi praesto fiat amanti per
memoriam, innotescat, per intellectum, amor ipse obsolescit,
et languet ; maximeque in eis rebus, in quibus amori per
memoriam solummodo et intellectum sua paratur fruitio,

gicut in rationabilibus, magis autem in spiritualibus, "

praccipue vero in divinis, Mens ergo, eui amor patriae
Patrisque Dei insedit, odit vehementer peregrinantem in
alienis memoriam suam, et intentum?@ occupationibus
alienis intellectum. A quibus, cum perfecte se excutere
amor non praevalet, voluntate quadam carnis non®™
voluntaria irretitus, languet in semetipso patiturque, quod
dicitur per Prophetam : « Vivit Dominus, cujus ignis est in
Sion, et caminus in Jerusalem:. » Ignis etenim naturalifer
semper sursum impetum habens, camino inclusus eo magis
aestuat [15Ir] in semetipso, quo fortius alienis obicibus
detinetur. Deinde torrens detentus vehementius exundat,
ignis inclusus fortius aestnat, amor Sponsae cohibitus non
se capit. Legisque impatiens, cum carnis vinculo detinente
totus evadere non potest quo totus fertur, proxima gquaeque
quasi ignis corripit, tobumque se spiritus amantis refundit
in proximum, si forte vel hac via compendiosus mereatur
ascendere purior ad Deum.

a. intentum corr. s, 1. §2: intellectum $ || b. non edd. s. I, S%

1. En d’avtres termes : pour aimer il faut connaitre, et pour
connaitre il faut chercher ; il faut « prospecter » le trésor de sa mémoire.
Voir la suite du texte, qui orchestre 4 mouveau le théme du § 75.

2. Le plan d'animus, ou sélabore la connaissance d’amour
{(supra, Introd., p, 21), le plan de ce que Guillaume appelle parfois
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qu’elle a regu, et qui est partiel ; elle s’essouflle, anxieuse,
4 désirer ce qu’elle n'a pas encore regu, et qui est la perfec-
tion. L’amour exige la connaissance ; la connaissance, la
réflexion L. 81 la mémoire ne rend pas présent Fobjet de
I'amour, si l'intelligence ne le fait pas connaitre, I'amour
lni-méme s'épuise et s’alanguit ; surtout s'il s'agit de
ces matiéres oir, seules, la mémoire et lintelligence pré-
parent A Pamour sa jouissance : ainsi en est-il sur le plan
rationnel ; davantage, sur le spirituel ; mais avant tout
sur le plan divin 2, L'dme, en laquelle s’est enracinée
Pamour de la Patrie céleste et d’un Dieu Pére, poursuit
d’une haine véhémente sa mémoire, quand elle divague
en des sujets étrangers; son intelligence, quand elle
s'applique 4 des occupations étrangéres. S8i, empétré dans
une certaine volonté charnelle non consentie, il ne vient
pas 4 bout de s’en arracher tout 4 fait, 'amour se consume
de langueur et souffre. C'est ce que déclare le Prophéte :
« Le Seigneur est vivant : son feu est dans Sion et sa four-
naise 4 Jérusalem 3, » Le feu tient de sa nature une force
impétueuse qui, sans arrét, le pousse en haut : enclos dans
un four, il se replie sur lui-méme et fait d’autant plus rage
que résiste D'obstacle qui I'enserre. Le torrent endigué

s'épanche ensuite avec plus de violence; prisonnier, le-

feu tourbillonne plus fort. Contrari¢, I'amour de I'Epouse
perd sa propre maitrise. Incapable de supporter une régle,
impuissant 4 s’évader tout entier du lien de la chair, qui
le tient captif, pour tout entier s'élancer ou il se sent
entraing, il saisit, comme le feu, tous les objets & sa portée,
et 'dme aimante reverse tous ses sentiments sur le
prochain, dans l'espoir, peut-étre, de mériter, par ce
raccourci, de monter plus pure vers Dieu.

spiritus menlis noslrae, 1a plus fine peinte de netre ame ot, dans la
grice et par la grace, Diey, le « divin » e livre 4 nous,
3. Is. 31, 9.
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123, Propter quod conversa Sponsa ad adolescentulas,
ad filias Jerusalem, filias supernae pacis, compares desiderii,
sociasque amoris sui, fuleife me, inquit, floribus ; slipafe me
malis, quia amore langueo. :

Non enim potest in aliis non amare, unde ipsa in seipsa
singulariter consolatur dolorem suum ; animusque vere
Deum amans, amorem ejus ubicumque invenit, amat, et
amplectitur. Cujus formam cum attendit in proximo,
saepe plus placet quam in semetipso, quia conscientiam
non videns nisi suam, in se videt et quod patet hominibus,
et quod latet ; in proximo, non nisi quod patet ; fructus
seilicet aliquos spiritus, vel amoris, quos videt, per quos
interiorem in eo conjicit et amat amorem, quem non videt,
In seipso videt et quid desit, et quid adsit sibi ; in proximo
vero, non nisi de eo quod videt, potest judicare. Insuper,
quae sua sunt, districta justitia insequitur; quae wvero
proximi benevola caritate omnia in bonum interpretatur.
Ideo plus ei saepe placet, modicum quid boni in proximo
[161v] cujus non videt interiorem mixturam, quam multum
in semetipso, cujus mixturae solus ipse patitur frixuram ;
plus placet alter cum incipit, quam ipse sibi qui proficit ;
plus alterius profectus, quam sua sibi perfectio. Fruitur
ergo ex fraternae carifatis benevolentia in proximo, quo
frui non potest in semetipso etiam cum adest, et plusquam
in proximo ; quia, sicut dictum est, in illo latente coms-
cientia, sola patet facies boni, quod sicut in semetipso
amplectitur, in congratulatione fraternae caritatis; in
seipso vero, in tantum consecientiae incumbit quod offendit,
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123. C'est pourquoi, tournée vers les adolescentes, vers
les filles de Jérusalem, filles de la paix d’En-Haut, confi-
dentes de son désir, associées & sonm amour, I'Epouse
8’écrie : Soulenez-moi avec des fleurs, forlifiez-moi avec des
pommes, car je languis d’amour.

Elle ne peut s’empécher d’aimer (le bien) dans les autres :
merveilleuse et intime consolation pour sa propre douleur,
Le véritable amant de Dieu, ol qu'il trouve Pamour divin,
Paime et le chérit. Son aspect, quand il le remarque dans
le prochain, lui plait souvent mieux qu'en lui-méme; et
voici pourquoi. Ne connaissant d’autre conscience que la
sienne, il y voit & Ia fois ce qui parait aux yeux des hommes
et ce qui leur demeure caché ; dans le prochain, il ne voit
que ce qui parait : certains fruits visibles de PEsprit et de
I’amour, par ot il éonjecture et aime en ce prochain 'amour
intérieur qu'il ne voit pas. En soi-méme, il voit 3 la fois
ses manques et ses avoirs ; dans le prochain, il ne peut juger
gue de ce qu’il voit. Et puis, ce qui est sien, il le critique
en stricte justice ; mais tout ce qui appartient au prochain,
avec une charité bienveillante, il l'interpréte en bien.
Voila pourquoi, souvent, incapable de discerner le mélange
dans I’dme du prochain, il prend plus de plaisir & considérer
en elle un bien minime, qu'un bien notable en lui-méme,
car il est seul & souffrir de la torture de ce mélange. Les
débuts d'un autre en la vie spirituelle lui procurent davan-
tage de joie que ses propres progrés, davantage les progrés
d’un autre que sa propre perfection. Ainsi la bienveillance
de Ia charité fraternelle lui ménage de jouir dans le pro-
chain du bien qu’il ne peut savourer en sa propre ame,
méme s’il 8'y trouve bien davantage que dans le prochain :
car la conscience de ce dernier restant, comme on 'a dit,
impéndtrable, seul apparait le visage du bien ; dans
Peffusion de sa charité fraternelle, Pamant de Dieu chérit
ce bien, comme s'il le voyait en lui-mé&me; sa propre
conscience, au contraire, il ne se penche sur elle qu’autant
qu’elle lui donne sujet de plainte ; aussi, renfermerait-elle
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ut etsi in ea forte fuerit quod placere possit, nec apparere
audeat ante faciem semetipsum districtius judicantis.

. Ordinante ergo in hoc ipsum caritatem Sponsae auctore
ipso caritatis, pertaesa suorum defectuum tota egreditur
et resolvitur in congratulationem alienorum profectuum ;
approbans, ut dictum est, magis alterius principium, quam
suum finem, plus alterius profectum quam suam perfec-
tionem.

124. In floribus quippe, in quibus spes fructus est, hona
spes designatur incipientium ; in malis vero, fructus perfec~
torum. In illis fulcitur ad delicias ; in istis ad virtutem
stipatur. Et suavius ei in incipientibus redolent flores novae
in Christo creaturae, quam in seipsa fructus perfectionis
suae, fructus alienae justitiae, quam conscientia cujuslibet
sanctitatis suae. In illis ergo virtutis accipit incitamentum ;
in istis firmamentum.

125. Sed et secundum exteriora, habet sanctae juven-
tutis# indoles, in disciplina pietatis quamdam gratiae
praerogativam ; et sancta canities, ob certioris fiduciae
{152r] robur reverentiamn suam. Tenera quippe aetas
hilarem habet et aptam ad cuncta materiam ; et instar
cerae mollis facile recipit quidquid ei imprimitur; et
decentius retinet ; maxime cum gquod naturale, hoc est
quod virtutis est, el committitur. Et sicut aetati virtus
addit decorem, si¢ virtuti flos ipse aetatis gratiam apponit
potiorem. Aetas etiam in bonum provecta, ad omnem se
conscientiam commendat, in qua boni aliquis amor est ;
quam et de praeterito anteacta vita facit laudabilem, ef

a. juventutis S*: juventis S.

1. Nova in Christo creatura, cf. 11 Cor. 5, 17, ot aunssi Gal, 6, 15.
2. Fcho de 'axiome : Omnis virfus naturalis est homini ; of. Lellre
d'or, § 219; 1. ¢, p. 127,
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par hasard de quoi lui plaire, elle n’ose le produire aux yeux
d’un juge si sévére pour soi.

L’Auteur de la charité met donc en ordre sur ce point
précis la charité de I'Epouse : dégofitée de ses défauts,
elle sort de soi toul entitre, et se confond en louanges
joyeuses sur le progrés du prochain. Répétons-le : elle
trouve les premiers pas des autres plus dignes d'éloges que
son arrivée au but; leur progrés, plus louables que sa
propre perfection.

124, Les fleurs, grosses de Iespérance des fruits,
désignent les bons espdirs des commengants ; les pommes,
les fruits des parfaits. Celles-lA soutiennent en vue des
délices futures ; celles-ci fortifient pour Ia vertu, Et chez
les commengants, les fleurs de la créature nouvelle dans
le Christ * exhalent pour PEpouse de plus suaves parfums,
qu’en son dme les fruits de sa perfection ; les fruits d'une
justice étrangére, plus que Ia conscience, en elle, de n'im-
porte quelle sainteté. Des fleurs, elle regoit donc un
stimulant de vertu; des fruits, un réconfort.

125. Et voici encore un rapprochement avec I'aspect
extérieur (des fleurs et des fruits) : la sainte jeunesse
posséde, pour se plier aux disciplines de la piété, un certain
charme gracieux, privilége de sa nature; et la sainte
vieillesse emprunte sa respectabilité 4 la fermeté d’une foi
plus assurée. Ei c'est vrai : I'dge tendre dispose pour tout
d'un fonds d’aptitudes et de gaieté. A I'instar d'une cire
molle, elle regoit facilement toute empreinte. Il la retient
plus exactement, surtout si on Iui confie du naturel, ¢’est-a-
dire de la vertu % Et comme la vertu ajoute & Page une
beauté, ainsi la fleur de 'sge ajoute elle-méme 4 la vertu
un charme plus délicat. Lui aussi, I'dge avancé dans la
voie du bien se recommande vis-A-vis de toute conscience
ou réside quelque amour du bien. Pour le passé, sa vie
¢coulée lui mérite I'éloge ; pour I'avenir, sa vertu éprouvée
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de futuro ab omni mutabilitatis suspicione reddit immunem
probata virtus ; et ipse jure naturae * reverentiam consciscit
sibi emerita senectus, Et sicut in juventute virtus apparet
gratior, sic tutior in senectute et quasi in sede propria
formosior.

126. Juniorum ® ergo floribus Sponsa fuleitur, seniorum
autem malis stipatur, cum illis delectatur, in istis confir-
matur ¢, et de singulorum profectibus defectus suos conso-
latur. &t cum meliorem aestimat homo Dei proximum
quam seipsum, non solum diligit eum sicut seipsum, sed et
observat eum plus quam semetipsum.

127, Hic enim est ordo caritatis, et languentis legitimus
terminus amoris. Primum siquidem diligitur Dominus Deus
in toto corde, ut pia jugiter memoria cogitetur ; in tota
anima, ut in ipso semper et ad ipsum vivatur ; in omnibus
viribus humanis, ut in opus servitutis ejus fideliter expen-
dantur ; in omni mente, ut perfecte et intelligibliter ametur.
Deinde cum omni homine secundum Deum foedus haben-
dum naturae, et bonae voluntatis, ad semetipsum [152r]
vero, et ad proximum sicut ad seipsum affectus religiosi
amoris ; ut proximus sit quicumque domesticus est fidei ;
et in proximis plus ille diligatur, ot propinguior, gui Deo
in quo et proximus est et, diligitur, vitae merito et pietatis
affectu conjunctior invenitur.

128, Sic autem dilectus Dei ac dilector ¢ bene et secun-
dum ordinem diligit seipsum, si suam carni curam fecerit,
non in desideriis, sed propter spiritum, suam spiritui suo

a. naturae §': naturae reddit § || b. Juniorum] sur grattage |
e. confirmatur §2; firmatur § || d. ac dileector S2; a dilectore S.

1. Domestici fidei, cf. Gal, 6, 10.
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lui épargne tout soupgon d'inconstance ; par droit méme
de nature, une vieillesse accomplie se couronne elle-méme
de respect. Comme la vertu brille, plus gracieuse, en la
jeunesse, ainsi apparait-elle, en la vieillesse, plus siire et
plus belle d’occuper un sitge qui lui semble réservé.

126. L'Epouse est donc soutenue par les fleurs des
jeunes filles, mais elle est fortifiée par les pommes des
vieillards. Elle s’enchante en la compagnie des jeunes
filles, sur les vicillards elle s’appuie, et leurs progrés 4 tous
consolent ses propres défaillances. Et comme ’homme de
Dieu juge le prochain meilleur que lui, non seulement il
Vaime comme soi-méme, mais encore il a pour lui plus
de considération que pour soi.

127. Voild donc Uordre de la charité et le terme légitime
de la langueur d’amour. D’abord, on aime le Seigneur
Bieu de tout son ceeur, au point d’occuper sans cesse de

sa pensée la pieuse mémoire ; de toute son 4me, au point

de toujours vivre en lui et en marche vers lui; de toutes
ses forces humaines, au point de les dépenser fidélement
4 son service, de toul son esprit, jusqu’ia l'aimer en
perfection ef avec intelligence. Puis, avec tout homme

qui vit selon Dieu, il faut conclure une alliance de nature

et de bonne volonté, et diriger vers soi et vers le prochain
traité comme soi-méme vn mouvement de religieux amour :
I'on considére comme prochain tout frére dans la foil;
el parmi ceux qui composent le prochain — on laimera
davantage, car il est plus proche — celui que le mérite de
la vie ef I'élan de la piété unissent plus étroitement i
Dieu, en qui il est le prochain et en qui il est aimé.

128, Et voici comment le bien-aimé et 'ami de Dieun
s’aime soi-méme de la bonne maniére et dans l'ordre :
g’il donne ses soins & la chair, non pour flatter ses convoi-
tises, mais en vue de l'esprit, s'il exerce dans I'Esprit-
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in Spiritu Sancto habuerit caritatem propter Deum. Non
enim propter corpus vivimus; sed sine corpore vivere
nequimus. Vivimus autem, ut spiritu Deo adhaereamus ;
et pie et sinceriter eam amando, sobrie in nobis, juste ad
proximum, et pie ad Peum vivamus, sicque vivendo heate
et aeternaliter in Deo aliquando vivere merecamur. Ergo,
juxta Apostolum qui dixit : « Nemo umgquam carnem
suam odie habuit », sufficit non odisse corpus, cui tamen
cura habenda est, sed citra servitutem ; spiritui vero sua
habenda est caritas, cultus suus exhibendus, usque ad
omnem corporis servitutem. Debetur enim corpori cura
aliqua spiritus, ut corpus vivat; spiritui vero servitus
omnimoda corporis, ut spiritus vigeat ; Deo utrinque 3, ut
totus homo Deo serviat. Sic qui ordinatae caritatis est,
diligit Dominum Deum suum, et in ipso seipsum, et
proximum suum sicut seipsum, ipsa qualitate, ipsa quan-
titate. Nam etsi major forsitan est perfectio caritatis in ipso
quain in preximo, tantam utique in eo fore desiderat,
quantam amplectitur in semetipso. Si vero majorem eam
deprehendit, vel aestimat apud proximum {153r] dulcius
eo in Deo fruitur, et plus eum, ut dictum est, observat,
quam semetipsum.

129, Hoc est ergo homini diligere Deum, sicut Dominum
Deum suum ; et recte diligere seipsum, et proximum sicut
seipsum. Hic est ordo caritatis, a lege Spiritus vitae ordi-
natus, a Verbo Dei in Spiritu Sancto editus; Digito Dei
in eorde ordinate amantis descriptus, et in ipsa hominis
ratione naturali quodam schemate a Deo formatus 2. Hine
est quod discernit eum judicium rationis, et approbat

a. utrinque S%: utrumque S || b. formatus S1: deformatus S.

1. Ephés. 5,29,
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Saint, envers son propre esprit, sa charité en vue de Dieu,
Nous ne vivons pas pour le corps; Imnais sans le corps,
nous ne pouvons vivre. Nous organisons notre existence
en vue d’adhérer & Dieu par l'esprit, I'aimant avec piété
et sincérité ; vivant selon la tempérance, pour ce qui est

de nous, selon la justice vis-d-vis du prochain, selon la-

piété vis-a-vis de Dieu ; nous méritons ainsi de vivre un
jour en Dieu -d’un bonheur éternel. D’aprés le mot de
I’Apdtre : « Nul n’a jamais hai sa propre chair 1 », il suffit
donc de ne point hajr sa chair. Il faut en avoir soin toute-
fois, mais se garder d’en étre esclave. Quant a I'esprit, on
doit i témoigner la charité qui lui revient, Iui procurer sa
formation particuliére, jusqu’d compléte sujétion du corps.
Le corps a droit, pour vivre, & quelque sollicitude de la
part. de 'esprit ; I'esprit, pour s’épanouir, a droit sur tous
les points 4 la soumission du corps ; Dieu a des droits sur
I'un et sur autre, pour que ’homme tout entier serve
Dieu. Qui jouit d'une charité bien ordonnée aime done
Dieu, soi-méme en Dieu et le prochain comme soi-méme,
d’un amour de qualité et d'intensité exactement propor-
tionnées. Par suite, la charité se développe-t-elle en lui
plus parfaite que dans le prochain, il désire & tout prix la
voir égaler en ce dernier celle qu’il enferme en son propre
ceeur. Et s'il la trouve ou la suppose plus éminente chez le
prochain, il jouit en Dieu de ce dernier avec plus de douceur;
et il lui témoigne, on Pa déji dit, plus d’égard qu'a soi-
méme. .

129. C'est cela, pour I'homme, qu'aimer Dieu comme
son Seigneur Dieu, s’aimer droitement soi-meéme et le
prochain comme soi. (Pest cela, lordre de la charité,
ordonné par la loi de I'Esprit de vie, révélé en I'Esprit-
Saint par le Verbe de Dieu ; écrit par le Doigt de Dieu au
cceur de celui qui a mis son amour en ordre ; dessiné par
Dieu, en une sorte d’esquisse, dans la raison naturelle
elle-méme de I"’homme. En conséquence, ie jugement de la
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sensus bonae voluntatis; sed non habet, nisi Spiritus
Sancti aspirante gratia, affectus bonae mentis.

130. Primo ergo in cellam vinariam Sponsa introducitur ;
deinde caritas in ea ordinatur. Primo siquidem ingressu
inordinata adhue, et ebria nititur facere plusquam potest ;
et complere aggreditur, quasi uno impetu amoris, guae-
cumque vuit Deus ; sed deficiens in salutare Dei languet,
donec ulteriore progressu, et beato profectu, ordinante in
ea rege caritatem, incipiat etiam velle quod vult Deus. Et
tunc per similitudinem voluntatis unus cum Deo spiritus
fit ; ebriusque fit sobrius, languens fit sanus, et vehemens
ordinatus, ebriuse® festinat ad somnum, languens ad
lectum floridum, vehemens ad amplexum ; sicque Sponsi
ac Sponsae jucundissima conjunctio fit.

131, O Caritas Deus, Sancte Spiritus, Amor Patris ac
Filii, et substantialis Voluntas, habita in nobis, et ordina
nos, ut fiat voluntas tua in nobis. Voluntas tua fiat voluntas
nostra ; ut facturi voluntatem Domini Dei nostri, legem
ordinemque ejus inveniamus in medio [153v] cordis nostri.
Da illaminatos ocules cordis, quibus inspiciamus in lumen

a. ebrius S1: hebrius 8.

1. Aussi bien, Guillaume appelle-t-il simplement orde naiurae,
{par ex. dans la Lellre ¢’or, § 53} quelque chose de cette hiérarchie,
ce qu’il désigne ici-méme par ordo carilalis; et 1'immortel Prologue
de son traité De la nalure el dignilé de UVamour aflirme : « L'art des
arts, c’est 'art d’aimer; il a pour maitre la nature, et Dieu, auteur
de la nature » ((Euvres choisies..., p. 163).

2. Cf. Ps. 118, 81 et 123,

3. Gi. I Cor, 6, 17.

4. Ce paragraphe reprend en le résumant tout I'argument de cette
strophe. Il annonce, en méme temps, Ies sublimes envolées qui la
couronnent, elle et le premier chant tout entier. Les langueurs de
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raison le discerne, cet ordre, et le sens de la volonté bonne
y adhére 1. Mais si ne survient le souffle propice de la grace
de I'Hsprit-Saint, il échappe aux prises amoureuses de
I’dme bonne. '

130. Ainsi, "Epouse est d’abord introduite dans la cave
au vin ; puis, la charité est ordonnée en elle. A peine entrée,
non ordonnée encore, et sous le coup de l'ivresse, elle
s'efforce de faire plus qu’elle ne peut; elle entreprend
d’exécuter en perfection, comme d'un seul élan d'amour,
toutes les voloniés de Dieu. Mais, défaillante en attendant
le salut de Dieu, elle languit 2, jusqu'au moment o,
grice 4 un progrés ultérieur, & une bienheursuse avance,
le Roi ordonnant en elle la charité, elle se mette en outre
& vouloir ce que Dieu veut. Bt c'est alors que, par simili-
tude de volonté, 'homme devient un seul esprit avec
Dieu 3. D’ivre, il devient sobre ; de languissant, plein de
santé ; de fougueux, ordonné. Ivre, il court au sommeil ;
languissant, au lit fleuri ; fougueux, A P’étreinte : et c’est
ainsi que s’accomplit I'enivrante union de I'Epoux et de
I'Epouse 4, :

131. O Dieu-Charité, Esprit-Saint, Amour du Pére -et
du Fils, et leur Volonté substantielle ; habitez en nous,
mettez l'ordre en nous, pour qu'en nous s'accomplisse
votre volonté, pour que, décidés 4 faire la volonté du
Seigneur notre Dieu, nous trouvions au fond de notre
ceeur et sa loi et son ordre. Accordez-nous les yeux illu-
minés du cceur b, pour enfoncer nolre regard dans Ia
lumiére de votre immuable Vérité, et sur elle modeler et

Pamour, la laborieuse ordonnance ou ordination de la charité, nous
ont entrainé un peu lein de cet amour, de cette charité. Nous atlons
plonger nos regards dans ce gui constitue ce qu’on pourrait appeler
leur « objef formel » : cette conformité totale 4 la volonté de Dieu,
ot Guillaume wvoit, dans la Lelfre d'or, le sommet de la mystigue,
§ 267-258 et 282-263 ; I. e., p. 148-143 et 144-145.

5. Cf. Ephés. 1, 18.
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incommutabilis veritatis tuae, ul exinde formetur ordo
mutabilitatis nostrae ; et mutabilis ac nutabundae volun-
tatis nostrae. Sponsa tua anima nostra amans te, in ipso
amore tuo intelligat quid faciendum sibi sit de se. Quin
potius tu habitans in ea, Deus qui s ipse in ea amor tuus,
fac in ea ut amet te de te, o amor ejus ; et tu ipse in ipsa,
de ipsa ames te ; et de ipsa in ipsa facias et ordines omnia
secundum te. Ideo olim dicebas famulo tuo Moysi : « Vide
ut omnia facias secundum exemplar quod tibi ostensum
est in monte. » In monte siquidem Moysi exemplar vitae
sanctitatisque monstratum est ; cum in altitudine contem-
plationis, summae ei incommutabilitatis ordo revelatus
est; ut de omnibus, secundum interiorem wvisionem,
exteriorem ordinaret actionem. Sic et Sponsam tuam,
animam tibi devoetam, quaeeumque illa est, cum introdu-
citur in secretum Sponsi, ancilla in gaudium Domini sui,
sentiendo de te in bonitate, secundum exemplar tuae boni-
tatis, totam eam ordinat, sibique conformat gaudium
ipsum caritatis tuae® Non quod ibi aliud praecipiatur,
aliud vetetur ; sed in affectu amoris illuminati nihil licet,
nihil libet, quod ad modicum offendat seu convenientiam
ordinis, seu conscientiam illius gaudii. Beata conscientia,
guae sive prospera, sive adversa® habeaf in mundo,
exemplar utendi et vitae modum trahit e coelo ; et quod-
cumque se vertit ¢, de vultu tuo Deus judicium ejus proce-
dit ; ut semper tibi jungatur [154r] similitudine idem
volendi, a quo non receditur, nisi dissimilitudine volendi 4.

a. caritatis tuae S': tuae ceritatis S || b. adversa add. s. 1, S*|
¢. vertit S evertit 5]} d. volendi $'; idem volendi S.

1. Héb, 8,5 et, par ailleurs, Ez. 25, 40. La méme citation se
rencontre dans Leflre d’or, § 149 ; L ¢., p. 94-95 (comparer les deux
contextes).
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ordonner notre instabilité, notre volonté changeante et
inconsistante. Que votre Epouse, notre 4me amoureuse
de vous, comprenne en votre amour méme ce que, pour
son propre avantage, elle doit faire de soi. Bien plutdt,
vous, son Héte, 6 Dieu, qui vous-méme &tes en elle votre
amour, faites en elle qu’elle vous aime par vous, & vous,
son amour ; et que vous-méme en elle, vous vous aimiez
par elle ; et que par elle et en elle vous fassiez tout, vous
mettiez tout en ordre en la modelant sur vous. Ainsi
disiez-vous jadis & volre serviteur Moise : « Regarde et agis
selon le modéle qui t’a ét6 montré sur la montagne 1, »
Sur la montagne, en effet, fut montré & Moise le modéle de
la vie et de la sainteté; 4 la cime de la contemplation ?
lui fut révélé Pordre de I'immutabilité souveraine, afin
qu’en toute occurrence, il ordonnit son activité extérieure
sur sa vision intérieure. Ainsi de votre Epouse, 1'dme
consacrée & vous, quelle qu'elle soit ; introduite comme
servante dans la retraite cachée de 'Epoux, dans la joie de
son Seigneur ® en contact avec quelque chose de vous dans
la bonté, la joie méme de votre charité I'ordonne toute
selon le modéle de votre bonté et se la rend semblable. II
n’est point ict question de précepte ou de défense : dans le
mouvement de 'amour illuminé, rien n’est possible, rien ne
plait, qui risque un tant soit peu de blesser ou I’harmonie
de 'ordre, ou la conscience de la joie. Ame bienheureuse !
parmi prospérités ou adversités, c’est du ciel qu'elle regoit
I'exemple pour en bien user et un mode de vie. Oi quelle
se tourne, son jugement, & Dieu, émane de votre face ¢;
aussi toujours vous demeure-t-elle unie par cette identité
de vouloir, vous dont on ne s’écarte que par la dissem-
blance de volontés. C’est pourquoi toute Epouse n’entre-

2. La Lelire d'or, dans le passage cité 4 la note précédente, porte
in allitudine mentis.

3. Cf. Matth. 25, 21-23.

4. Cf, Ps. 16, 2.
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Ideo quaecumque Sponsa est, hoc solum desiderat, hoc
affectat, ut facies ejus faeiei fuae jungabtur jugiter in
osculo caritatis ; hoc est, unus tecum spiritus flat per
unitatem ejusdem voluntatis; forma vitae ejus formae
amoris tui imprimatur vehemenfer, vehementia magni
amoris, vel etiam, si durior fuerit materia, infringatur
virtute disciplinae ordinantis. Hoc autem cum censum-
matum fuerit super Sponsam tuam, amicam tuam, formo-
sam tuam, signatur, Domine, lumen vultus tui, et laetitia
sua in anima pia ordinatur ; cum omnibus secundum ordi-
nem caritatis rite procedentibus, in pace in idipsum
dormiens ac requiescens, gaudet in amplexu Sponsi et
dicit : Laeva ejus sub capile meo el dextera ejus amplexabitur

me.

CHANT 1. STR. X, 131 (520 A) 281

tient qu’un seul désir, qu'une prétention : joindre éternelle-
ment son visage & votre visage dans le baiser de la charité,
¢’est-d-dire, devenir avec vous un seul esprit par unité
de volonté avec vous; voir sur la forme de sa vie la forme
de votre amour s’imprimer vielemment, par la violence
d’un intense amour ; voir méme, si la matiére en est trop
dure, cette forme de vie se briser sous la forte discipline
ordonnatrice. Et lorsque tout cela aura fini, en se réalisant,
de venir sur votre Epouse, sur votre Amie, votre Toute-
Belle, voici, Seigneur, que la lumiére de votre face se
révele, et que son allégresse se répand, bien ordonnée, dans
I'dme pieuse ! : tout, maintenant, se développe réguliére-
ment dans I'ordre de la charité, Endormie tout ensemble et
reposant dans la paix 2, elle golite la joie aux bras de
PEpoux et dit : Sa main gauche est sous ma téle, el sa droile
me leni embrassée.

1. Cf. Ps. 4, 7.
2. Ibid., 9.
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[Laeva ejus sub capite meo, el
dexlera ejus amplexabiiur me (2, 6).]

132. Aroplexus iste circa hominem agitur, sed supra
hominem est. Amplexus efenim hic Spiritus sanctus est.
Qui enim Patris et Filii Dei Communio, qui Caritas, qui
Amicitia, qui Amplexus est, ipse in amore Sponsi ac
Sponsae ipsa omnia est. Sed ibi majestas est consubstan-
tialis naturae, hic antem donum gratiae ; ibt dignitas, hic
autem dignatio; idem tamen, idem plane Spiritus.
Amplexus autem iste, hic initiatur; alibi perficiendus.
Abyssus haec alteram abyssum invocat ; extasis ista longe
aliud quam quod videt somniat; secretum hoc aliud
secretum suspirat ; gaudium hoc aliud gaudium imaginatur;
" suavitas ista aliam suavitatem praeorditur. Et boni
quidem hujus et illius {154v]} eadem materia, sed facies
dissimilis ; eadem natura, sed alia dignitas ; sensus similis,
sed diversa majestas, Hoc siguidem mortalitatis est, illud

1. On comnnait, 4 propos de cet amplewus, ou uniles spirilus, la
doctrine hardie de la Leftre d'or, § 263 : « unité d’Esprit, non seulement
parce que I'Esprit-Saint la réalise ou y prédispose I'esprit de I’homme,
mais parce qu'elle est, effectivement, I'Esprit-Saint Iui-méme,
PAmour-Dieu. Elle se produit, en effet, lorsque Celui qui est Pameur
du Pére et du Fils, leur Unité, leur Suavité, leur Bien, leur Baiser,
leur Etreinte [...] devient, 4 sa maniére, pour I'homme & I'égard
de Dieu, ce qu'en vertu de I'union consubstantielle il se trouve étre

[P
= +*

ONzZIEME STROPHE

[Sa main gauche est sous ma léle,
el sa droite me tienl embrassée (2, 6).]

182, Get embrassement intéresse I'homme, mais il
surpasse ’homme, Cet embrassement, ¢'est I'Esprit-Saint,
Lui, la Communion du Pére et du Fils de Dieu ; Lui, leur
Charité, leur Amitié, leur Embrassement ; tout cela 4 la
fois, il I'est, Lui-méme, dans I'amour de I'Epoux et de
I'Epouse 1. Mais 13, c’est majesté de nature consubstan-
tielle ; ici, don de la gréce ; 14, dignité ; ici, condescendance.
Pourtant, c’est le méme Esprit, le méme absolument 2.
L’embrassement, ici, s’ébauche, pour s’achever ailleurs en
perfection. Cet abime appelle un autre abime 3; cette
extase réve bien autre chose que sa vision ; ce secret soupire
aprés un autre secret ; cette jole imagine une auftre joie ;
cette suavité ourdit par avance une autre suavité. De ces
deux bonheurs, au vrai, la matidre est la méme, mais
Paspect dissemblable ; identique la nature, mais autre la
dignité ; semblable le sentiment, mais diverse la majesté.
Celui-ci reléve de la condition mortelle ; celui-la, de 'éter-

pour le Fils & I'égard du Pére ¢t pour le Pére 4 Pégard du Fils»
(L. ¢., p. 144}. Qu'on veuille également se reporter au texte de ' Exposé,
supra, § 95 et 100.

2. Idem donum, idem Donans, disait Guillaume au § 95 (p. 222, n. I).
Dans le Miroir de Id foi, 303 B, L. ¢., p. 164-165, Guillaurne a souligné
cotte «identité fomcitre entre le donateur et le don qui persiste au
sein de leur distinction méme», B, Giison, La Théologie mystique
de S. Bernard, Appendice, p. 228,

3. Cf. Ps. 41, 8.
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aeternitatis ; hoc viae, illud stationis ; hoc sancti profectus,
illud consummatae perfectionis, et perfectae beatitudinis.
Cum enim plene revelabitur facies ad faciem, et perficietur
mutua cognitio, et cognoscet Sponsa, sicut, et cognita est,
tune erit plenum osculum, plerusque amplexus ; cum non
indigebitur laeva fulciente, sed totam amplexabuntur
Sponsam delectationes dexterae Sponsi usque in finem
aeternitatis infinitae. Tune, inquam, plenum erit osculum
plenusque amplexus, cujus virtus sapientia Dei, suavitas
Spiritus Sanctus, perfectio plena fruitio divinitatis, et
Deus omnia in omnibus. Non ibi palpitabit fides, non spes
pavebit, quia plena caritas, in plena visione Dei, omnes
affectus in unum gaudendi atque fruendi mirificabit effec-
tum ; omni eo quod corruptionis vel mortalitatis erat, vel
emortuo, vel ressuscitato in vitam seternam. Interim
vero : Laeva, inquit, ejus sub capile meo, el dextera efus
amplexabilur me.

133. Post exercitium quippe ordinandae caritatis,
subordinatur fomentum et consolatio necessariae ac
desideratae suavitatis, omnes exercitii illius molestias,
suaves quidem, molestias tamen, in quasdam novae gratiae
convertens experientias et primitias, vel gustum futurae
illius beatitudinis. Ut enim in pace in idipsum dormire
jam incipiat Sponsa, ac requiescere, suseipitur aliquando,
non semel, sed quoties placuerit ordinanti gratiae, sicut
dilectus ille discipulus in sinu [155r] Jesu supra pectus
ejus, et admittitur in occulta Filii, ubi sunt absconditi

1. Cf. Ephés. 1, 23.

2. Guillaume insiste partout sur la «distance » qui sépare la
condition de 'homme ici-bas — méme au sein de Vextase et de Punilgs
spirilus — de son « état » dans PEternité. Entre autres textes, voir
Miroir de la foi, 393 B-393 D, . ¢., p. 164-167 ; Letire dor, § 267,
L ¢, p. 146, On s’en voudrait d'insister.

CHANT I. STR. XI, 132-133 (520 C.52] A) 2856

nité ; celui-ci, du voyage, celui-13, de Parrivée ; celui-ci, de
la sainte progression spirituelle, celui-la, de la perfection
consommee et de la parfaite béatitude. Lorsque sera plei-
nement dévoilé le face 4 face ef parfaite la connaissance
mutuelle; lorsque 'Epouse connaitra comme elle-méme
est connue, le baiser, alors, sera intégral ; intégral Pem-
brassement, : plus besoin du soutien de la main gauche,
Chargée de délices, la droite de PEpoux étreindra I'Epouse
en tout son &tre, jusqu’aux confins de Péternité sans fin,
Alors, dis-je, intégral sera le baiser ; intégral, ’embrasse-
ment, : leur vertu gera la Sagesse de Dieu ; leur suavité
I'Esprit-Saint ; leur perfection, la pleine jouissance de la,
Divinité, et Dieu tout en tous . Li-haut, plus de fluctya-
tions pour la foi ; pour Pespérance, plus de crainte :la
totale charité, dans la totale vision de Diey, magnifiera
toutes les ardeurs affectives, en les unifiant dang une joie
et fruition effectives ; tout ce qui relevait de Ia corruption
et de Ia condition mortelle étant mort, ou ressuscité pour
la vie éternelle 2. Mais elle dit, en attendant : Sa main
gauche est sous ma iste ef sq droile me tHent embrassée,

133. Au travail de mise en ordre de la charité, se subor-
donnent Papaisement, et Ia consolation procurée par une
suavité indispensable et désirée : tous les tourments de ce
travail, suaves assurément, mais tourmenig quand méme,
cette comsolation, cet apaisement les convertissent en
des expériences et prémices d’une nouvelle grice, en
gott de la béatitude & venir. Pour commencer, dés main-
tenant, 4 dormir en celte paix, tout ensemble, et A s’y
reposer %, I'Epouse est de temps en temps accueillie, non pas
une fois, mais autant de fois qu'il plaira 4 la grice ordonna-
trice, dans le sein de J ésus, sur sa poitrine comme le Disci-
ple bien-aimé. Elie est admise en ces retraites mystérieuses

3. Cf. Ps, 4, 9,
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omnes thesauri sapientiae ac scientiae Dei. Ubi beata
Sponsae conscientia, suaviter quiescens, Sponsi laeva
fulcitur ; dextera vero ejus totam eam amplexatur, cum
ordinatur in ea pietas cum sufficientia, ut totam eam obti-
neat spiritualium gratia consolationum, nec pro aligua
corporalium rerum indigentia, caput ejus, quod est prin-
cipale mentis, Sponsi pietas terrae inhaerere patiatur. Nam
et si aliquibus aliquando opus habet ; sed nullo indigere
permittitur. Necesse quippe est, habitis sum rebus succum-
bere, quem constiterit non habitis indiguisse. Unde et
Apostolus : «Nullius, inquit, egentes, multos autem
locupletantes. » Indiget qui desiderat. Qui vero non desi-
derat, vel non amat, sive habeat, sive non habeat, securus
cum Apostolo dicit : « Ego enim didici in quibus sum
sufficiens esse. Scio humiliari, seio et abundare. Ubigque et
in omnibus institutus sum, et satiari et esurire, et abun-
dares et penuriam pati.» Hoc de sinistra, quam, sicut
dicit Psalmus, Dominus supponit juxta, ne interim
collidatur.

134. De dextera vero amplexante, statim subjungit :
« Omnia enim possum, in eo qui me confortat. » Amplexus

a, et abundare add. s. I, §2,

1. Gf. Col. 2, 3. _

2. Principale mentis (vel cordis), Traduvit le & frysuovxdy des
Stoiciens. Déjd, dans son traité De la nelure du corps[ et de Pdme,
Guillaume écrivait : Alii in corde principaturn esse conslituunt {1, ¢.,
p. 108}, et dans son traité De la nalure ef dignilé de I’ Amour: mens
quae es! capuf animae, el principale ipsius mentis sedes esse debel
amoris Dei (392 G ; L c., p. 186}, Ce passage de I'Ezposé nous le montre
s'inspirant d'Oricine. On lit, en effet, dans le Commeniaire sur le
Cantique de I’Alexandrin : Si vero convivii lempus sil, pro specie el
erdine discumbentium, vel sinus, vel pecius appellalur: sicut Joannes
in Evangelio refert de quodam discipulo quem amabat Jesus, quod
in sinu ejus vel supra pectus ejus recumberel... In his vero cerlum esi
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du Fils, o1 se cachent tous les trésors de la sagesse et de
la science de Dieu 1. Gest 14 gu’au sein d'un doux repos,
la main gauche de 'Epoux soutient I’ame bienheureuse de
I'Epouse. Et sa droite aussi I’embrasse tout entiére, lors-
qu’en elle la piété s’ordonne avec le détachement : ainsi,
la grice des consolations spirituelles la posséde tout
entiére et la tendresse de I'Epoux ne laisse pas sa téte,
partie maitresse de I'dme 2, s'attacher & la terre, 4 cause
d’une privation quelconque de biens corporels. Si méme,
besoin lui vient parfois de 'un ou de Pautre d’entre eux,
d’aucun cependant il ne lui est permis de ressentir la priva-
tion. Celui-la, fatalement, devient l'esclave de ce qu'il
possede, qui éprouve la privation de ce qui lui manque. G'est
ce qui motivait la parole de I'Apdtre : « Ne souffrant
d’aucune privation et enrichissant beaucoup de monde 2. »
Désirer, c'est sentir un besoin. Riche ou non des biens
eorporels, qui ne les désire ni ne les aime répéte en toute
confiance avec I'Apétre : « Pour moi, j’ai appris & me
contenter de mon sort. Je sais vivre dans le dénuement ;
je sais vivre dans I’abondance. Partout et en tout, j’ai été
entrainé 4 la satiété et 4 la faim, 4 'abondance et 4 la
disette 4. » Voild pour la main gauche, avec laquelle, dit
le Psaume, le Seigneur soutient ’Ame de trés prés, et la
garantit, pour l'instant, de tout heurt %

134. A propos de la main droite et de son étreinte,
PApétre ajoute aussitdt : « Je puis tout en Celui gui me

gued Joannes in prinecipali cordis Jesu atque in internis doctrinae
ejus sensibus requievisse dicatur, ibi requiens el perscrutans thesauros
sapientise (Col. 2, 3) ef scientiae qui reconditi erant in Christo Jesu
(4. ¢., 87 AB), et dans la I7e Homélie sur le Cantigue: Igilur laeva ejus
sub eapile meo ul facial reguiescere, el brachium Sponsi flal cervical
meum el reclinelur animae principale super sermonem Dei (L. ¢., 55 A).

3. II Cor. 6, 10.

4. Phil. 4, 11-12.

5. Cf, Ps, 36, 24.
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etenim dexterae, hoc est spiritualis gratiae, animam
confortat, ne exterioribus vel non habitis indigeat, vel
habitis succumbat. Quibus sicut succumbit qui eget, sic ea
subigit qui uti novit, cum ea, si non habei, non curat ; si
vero habet non servat serviliter, sed liberaliter dispensat.

136. Laevam ergo Sponsa sub capite habet, cum deditae
{155v] Deo menti temporalium. consolationum sufficientia
subministratur, vel rernm non habitarum contemptus.
Dextera wvero, id est spirituales eam consolationes
amplexantur, cum eis et fovetur in praesenti, et de aeter-
norum certitudine promissorum in futuro confirmatur.
Laevaque ac dextera astringifur ad cor Sponsi, cum eb
bonus temporalium usus, et asternorum pia fruitio, et
omnia ei cooperantur in amorermn Dei ; et inter medios hos
cleros dormit, cum, moram faciente Sponso, patienter agit,

136. Aliter etiam caritas ordinata, laevam habet ac
sinistram. Amplexus siquidem hic, caritatis est. Habet
dexteram laboriosam, laevam vero amicam quietis ; hoe
est activae exercitium vitae satagens circa frequens minis-
terium, studiumque contemplationis, capiti Sponsae lene
praebens fuleimentum. Sicque quasi duobus brachiis, seu
duabus manibus, Sponsa dilecta ad cor, ut dictum est,
Sponsi astringitur, id est actionis bonae et sanctae contem-
plationis, rationis et amoris, vel rationabilis scientiae et
efficacis sapientiae. Bene etenim per laevam, quae minus
actuosa est, amor contemplativus, seu sapientia designatur ;

1. Phil. 4, 13,
9. Gf. Ps. 67, 14
3. Cf. Maith. 25, 5.

I,
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fortifie 1. » Le geste enveloppant de la main droite, ¢c'est-a-
dire, 'enveloppement de Ia grice spirituelle, fortifie I’dme
et 'empéche de sentir la privation des biens extérieurs
qui lui manquent et de se laisser dominer par ceux qu’elle
posséde. Comme succombe sous leur obsession celui qui
souflre d'en manquer, ainsi les subjugue celui qui sait en
user : lui manquent-ils? il n’en a cure ; les posséde-t-i1? il
ne les conserve pas en s’y asservissant, mais les partage
libéralement,

135. L'Epouse a donc sous la téte la main gauche de
I'Epoux, lorsque son dme toute livrée a Dieu recoit, comme
un secours, le détachement des consolations temporelles
et le mépris des biens qu'elle ne posséde pas. La main
droite, les consolations spirituelles, la tiennent embrassée,
lorsque, 4 la fois, elles la soutiennent pour le présent, et
qu’elles [ui confirment, pour I'avenir, la cerlitude des pro-
messes éternelles. La main gauche et la main droite la
serrent contre le cour de I’Epoux, lorsque le bon usage des
biens temporels et la pieuse jouissance des éternels, et
tout le reste, concourent pour elie en faveur de I'amour de
Dieu ; et elle dort parmi ces gages 2, lorsque 'Epoux tar-
dant & venir, elle se conduit avec patience 3.

136. D’autre part, la charité bien ordonnée présente,
elle aussi, une main droite et une main gauche. Ouli,
Uétreinte dont il s’agit ici reléve de la charité. Celle-ci
posséde une main droite laborieuse, une main gauche amiie
du repos : 'exercice de la vie active, affairée en de nom-
breux travaux, et le gofit de la contemplation, doux appui
offert 3 la téte de I'Epouse. Ainsi, répétons-le, deux bras,
en quelque sorte, deux mains serrent I'Epouse chérie
contre le ceeur de 'Epoux : les bonnes cuvres et la sainfe
contemplation ; la raison et 'amour ou la science ration-
nelle ef la sagesse efficace. La main gauche, moins agissante,
désigne bien 'amour contemplatif ou sagesse : une seule
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cui unum sufficit, et quae unum tantummodo habet neces-
sarium. Unde dicitur de Sapientia in libro nominis ejus :
« Qui minorantur actu, apprehendent illam.» Bene etiam
per dexteram sagacitas exprimitur rationis, vel scientiae
rationalis, de qua item legitur : « Pertransibunt tempora,
et multiplex erit scientia.» Ratio ergo attrahit, et amor
amplectitur, dum quod rationabiliter [150r] eligitur,
amatur. Gaput vero Sponsae, hoc est principale cordis, in
laeva fovetur, cum mens bene affecta, eo quod amat, per
intellectum amoris ipsius fruitur s Sicque alterum alteri
cooperalur in bonum, dum amor rationem confortat ad at-
trahendum b, ratio amorem ad amplectandum, amor ratione
munitur, ratio vero ab amore illurninatur. Quin potius,
praeveniente gratia praedestinantis, et eligentis et vocan-
tis, ratio efficit amorem, amor autem afficit rationem, ut
spiritualis effectus animus dijudicet omnia, ipse vero a
nemine judicetur. Dextera etiam laborat conira tribula-
tiones, angustias, persecutiones, famern, nuditatem, peri-
culum ac gladios, et exercetur in labore el aerumna, et
vigiliis multis ; laeva vero patiens est, benigna est; non
quaerit quae sua sunt ; non irritatur, non cogitat ma]urrf ;
non gaudet super iniquitate, congaudet autem veritati;
omniga suffert, omnia credit, omnia sustinet. Quae dexterae
sunt, non sine multis ac gravibus exercitiorum laboribus
tam mentis quam corporis actitantur ; quae autem lagvae

a. fruitur S2; fruetur S| b. attrahendum $2: trahendum 8.

. Cf. Le. 16, 42,

. Sag. Sir. 38, 256.

Dan, 12, 4, i

Lilt. : « de son cceur », principale cordis; voir p. 286, n. 2.

. « Forme-informe » : maniére de rendre le couple efficit-afficil.
. GE. I Cor, 2, 15. Tout ce passage reprend et déveleppe le théme
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chose Iui suffif, une seule lui parait nécessaire 1. D’oti ce
mot sur la Sagesse, dans le livre qui porte son nom : « Ceux
qui modérent Jeur activité Pappréhenderont 2 » La main
droite exprime bien, elle aussi, la perspicacité de la raison,
de la science rationnelle, dont on lit de méme : « Les temps
passent et la science devient multiple 3, » La raison tire
donc & soi et l'amour embrasse, dés lors que I'on aime
ce que l'on a raisonnablement choisi. La main gauche
soutient la téte de I'Epouse, c'est-a-dire la partie haute
de son dme 4, quand, par Vintelligence de Pamour lui-méme,
Vesprit, bien et amoureusement disposé, jouit de I"objet
aimé. Et c’est ainsi qu’ils concourent & Ieur bien récipro-
que : amour donne des forces & I'attraction de la raison ;
la raison, & I’étreinte de I"amour ; I'amour est protégé par
la raison et la raison illuminée par Pamour. Bien plutét :

sous Paction de la grice prévenante accordée par Celuni

qui prédestine, choisit et appelle, la raison, en son acti-
vité intime, forme Vamour, Pamour informe 5 de méme
la raison, au point que, devenu spirituel, 'esprit juge de
tout, sans étre soumis lui-méme au jugement de personne ¢,
La ma