282 inry
sy {.-_..3: o , .. . & i §
distinguent par la gravité,et la prudence et la science divine s-% - frfie
commandent & ¢éuXQui habitent avec eux,{ vivént tous dans la
charité,ila sainteté etjla liberté chrétienne (42),
]

IT, LES REALISATIONS

1, Le monastére de Thagaste

W

En 328 seulement, Augustin rentre en Afrique et s'installe
i fThagaste avec ses amis. ('est par son biographe Possidius
gue nous connaissons la fondation de Thagaste: "Aprés avoir
recu ia grdce {du baptBme), et en wmlme teaps que certains de
ses compatriotes et amis qui, tout comme Ilui se consgacraient
au service de Dieu, il {Augustin) prit la décision de revenir
en Afrique s'installer dans la maison et sur les terres qui
lui appartenaient. Il y vint en effet et y resta & peu prés
trois ann@es, mais sans plus tenir ces biens comme propridété
personnelle., Il les pariageait, en ndne temps que sa vie, avec
ceux qu'attachaient & Dieu les mdmes liens. Jelines, priéres
et bonnes oeuvres 1'aidaient & méditer jour et nuit la lei du
Seigneur., Bt ce que Dieu lui faisait comprendre et lui révélait
dans sa méditation et sa prisre lui servait & enseizner prisents
et absents, les premiers par ses coaversations, les secoads
par ses livres' (42 bis).

Augustin reprend des &léments de la vie cénobitigue des
couvents visités en Italie, avec une nouveaut® cependang: le
travail intellectuel prend place & c¢8té du travail manuel.
L'intérdt se portait tant sur des sujets philosophiques que
sur des textes bibliques (43).

L1idéal de Thasaste reste proche de celui de Cassicilacum.
fr d'ailleurs ni Augustin, ni Possidius, ne domnnent & cet essai
de vie commune le nom de monasterium, comme le remarque A,
Mandouze (44): il s'agissait encore 4 une "confrérie de lettrés”
(45) rassemblant des amis cultivés désireux de servir Dieu,

Cette vie communautaire n'avait pas d'avtre régle que
1févangile et les commandenments de la charité chrétienne.

2. Le monastére des fréres a Hippone

En 391, Augustin vient & Hippone pour voir un ami qu'il
pensait gagner & Dieu et 1'inviter A partager sa vie au monastére
de Thagaste. Il commencait & &tre connu et craignait d'aller
dans une ville ofi le siége épiscopal &tait vacant, Mais Hippone
ayant un évdque, il s'y rend sans crainte., Or voild que ce
jour~ld 1'évéque Valére demanda aux fidéles de 1lui choisir
quelquun pour 1'aider dans son ministére. "Je fus empoigné,



30

fait prétre", raconte Augustin, évoguant la violence qui lui
fut faite {(46).

Connaissant le désir de vie monastique da son nouveau
prétre, 1'évéque lul offre un jardin pour y €tsblir un monastére:
ion idée, déclarera plus tard Augustin & ce propos, Btait de
vivre dans un monastdre avec des fréres, Ayant appris mon projet
ot mon désir, le vieux Valerius, de sainte mémoire, me donna
ie jardin dans lequel est actuellement le sonastare’ (47).

Le style de vie du monastére d'Hippone n'était guére
différent de celui du monastére de Thagaste. Augustin cependant,
fonde désormais la vie monastique sur AC., 4, 32 be et 35 b,
clest-a~dire sur "la forme et la régle dtablies par les saints
Apdtres'™: "on ne devait rien posséder en propre, mais tout devait
Stre en commun et distribué & chacun selon ses besoins" (48).

le premier monastdre d'iHippone n'avait pas d'autre régle

que 1'idSal de vie institué par les Apbtres et pratiqué par
iz premiére communauté de Jérusalem., Bt lovsquien 425, Augustin
rappeliera & ses fidéles comment stest Tfaite la fondation
d'Hippone, il ne fera pas la moindre allusion 4 une rdgle
monastique particulidre; #c., 4, 32 atait la régle de vie de
la communauté:
"Jo nme mis a réunir des fréres qui avaient cette mBme intention,
des hommes pareils & moi, qui nfavaient rien comme, moi—ménme,
je n'avais vien et qui suivaient mon exeaple alin gque, comme
j*avais vendu le trés peu qui a'appartenait et en avais domné
le prix aux pauvres, cCeux qui voudraient vivrie avec moi en
fassent autant pour que nous vivions ¢e ce qui nous serait
comsuny notre propriefé commune, grande et opulente, ce serait
Dieu lui-mdme" (49},

L'évéque d'liippone insiste sur la vie commune el sur le
fait que chacun est pauvre et vit de ce gui est comgun.

i.'idéal de saint Augustin nous é&tait apparu jusqu'a présent
comme un héritage de la sagesse antique - 1'otium philosophique -
auquel il avait allié des composantes du mona, chisme égyptien
et italien. Désormais, la référence explicite a4 la premiére
compunauté de Jérusalem pour caractériser la forme de vie comaune
et de pauvreté gque le nouveau srétre entend réaliser, donne
a4 cet idéal sa nuance propre,

¥ais Augustin est prétre: il lui faut allier 1'otium
rmonastique et le negotiunm sacerdotal. Il est donc amené &
expérimenter la vie dfun "moine-prétre’, ce qui le prépare &
la derniére étape que les circonstances, une fois encore, vont

1famener & franchir.

Remarquons que 1'ensemble des fréres du monastére du jardin
sont des laics, qui ne sont d'ailleurs plus seulement des amis,
comme & Thagaste. La communauté s'ouvre & d'anciens officiers,
d'anciens fonctionnaires, des affranchis (50), etc. Et
lorsqu’Augustin sera &v&que, .c'est du monasterium que viendront

de nombreuses vocations sacerdotales.
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3, Le monastére des clercs & Hippone

Devenu évéque d'Hippone en 396-397, Augustin est a8 nouveau

obliigé de repeaser son propos de vie monastique, pour 1l'adapter
4 sa situation 4' "évéque~moine"”, Il crée pour cela une fondation
absolument nouvelle,
"Je parv1ns a 1l'épiscopat, dit~il, et je vis que c'est un devoir
pour 1'évéque d'exercer contlnuelleﬁent la bienfaisance & 1'égard
de tous ceux qui viennent ou qui passent... fais il ne serait
pas convenable de donner ainsi l'hospitalité dans un monastére,
Cl'est pour cela que j'ail voulu avoir dans la maison &piscopale
une monastére de clercs” (51).

"Evéque malgré lui', Augustin entend rester "moine malgré
rout' (52), fiddle a son idéal de vie communautaire,
¥

Us scandale suryvenu dans le monastére, améne Augustin 4

rappeler dans un sermon {aprés 1° Lplghanle 426), le genre de
vie de sa communayté de clercs, qui n'était autre que celui
déerit en Ac., 4, 31-35:
"Comme ils (les ApOtres) étaient en priére, le lieu ou ils
dtaient réunis fut Gbranlé:; tous furent remplis de 1'Esprit-Saint
et ils disaient avec assurance la parole de Dieu & tous ceux
qui voulaient, La multitude des croyants avait une seule ame
et un seul cosur, et personne ne d8clarait sien gquelque chose
qui Iui appartenait, mais tout était comaun eatre eux, Avec
ane grande puissance, les ApbBtres rendaienf témoignage & la
résurrection du Seigneur Jésus et une grande grice &tait sur
eux tous. Personne en effetr parmi eux n'dtait dans le besoin,
car tous ceux gui possédaient des terrains ou des maisons les
vendaient, en apportaient le prix et le déposaient aux pieds
des Apbtres; on distribuait & chacun selon ses besoins" (53).

Bien que parlant d'une communauté de clercs, Augustin
n'insiste pas sur la prédication de la Parole par les Apbtres,
mais sur la vie cozmune concrégisée par la mise en comnun des
biens, Ces versets d'Ecriture constituaient 1a seule régle de
vie ou presque de la communauté (54},

Quelques semaines auparavant (Décembre 425}, Augustin avait
d&jd rappelé dans un sergon que les clercs vivant avec lul
cherchaient avant tout & "imiter les saints dont parle en ces
termes le livre des Actes des Apbtres: 'Hul ne considérait comme
4 lui rien de ce qu'il possédait, mails toutes choses leur étaient
communes' (Ac., 4, 32)" (55). Et il rapprochait cette nanidre
de vivre de la parole du ?s‘ 132, 1: "Qu'il est bon, qu'il est
doux pour des fréres d habiter en wun" (56). L'idéal de

1'episcopiun reste donc le méme que celui du monasterium.

Nous savons peu de choses sur 1'organisation du monastére
de clercs., I1 rassemblait les prétres de la ville, des diacres
et des sous—diacres (57)., Augustin avait d'abord proposé aux
clercs qui le voulaient de vivre avec lui en wettant tout en
commun., Puis il décida de nfordonmer aucun clerc qui
n'accepterait pas de mener avec lui la vie commune; et celud
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qui- changerait d'avis serait dépouillé de son titre de clerc,
Un scandale survenu dans le clergé -~ un prétre de la communautd
avait laissé un testament & sa mort —, amena 1l'év8que a4 modifier
sa position, Désormais ceux qui voulaient posséder quelque chose
le pourraient tout en restant clercs, mais devraient habiter
en dehors de la maison &piscopale (58). HK'habiteraient plus
dans le nmonastére des clercs gue ceux qui choisiraient librement
la vie commune. iais si 1'un d'eux se montrait infidéle A son
engagement, il serait effacé du tableau des clercs (59).

Nous possédons aussi quelques renseignements sur la vie

gquotidienne du monastére des c¢lercs: Possidius nous a laissé
une description de la vie menée par 1'év8gue d'Hippone,
"Dans ses habits, ses chaussures et son coucher, il gardait
la simplicité et la convenance gque réclamait son &tat... Sa
table était =modeste et frugale... Il se sgervait de cuillers
d'argent mais les plats dans lesquels on apportait les mets
sur la table &taient de terre, de bois et de marbre non par
nécessité et par indigence mais parce qu'il le voulait ainsi.
I1 pratigua toujours 1'hospitalité. A table, il préférait la
lecture ou la discussion au boire et au manger... Les clercs
vivaient toujours avec lui dans la n8me maison et 4 la méne
table, nourris et vétus & frais communs,.. 11 reprenait et
supportait les infractions des siens & la régle et aux
convenances, autant qu'il &tait & propos... Si quelgufun,
disait—~il, é&tant sur le point d'offrir son présent & 1'autel
se souvient que son frére a quelgue chose contre lui, il deoit
laisser son présent & 1'autel, aller se réconcilier avec son
frére et ne venir qu'aprés cela offrir son présent & 1'autel,
Hais si lui-améme a quelque chose contre son fréve, il doit le
reprendre et s'il en est &couté favorablement, il aura gagné
1'8me de son frére; sinon qu'il prenne une ou deux personnes
avec luij et si son frére miprise aussi ces derniers, il faut
le dire & 1'Eglise; s'il ne lui obéit pas, il sera regardé comme
un paien.,. Pardonnez, ajoutait~il, & votre frére coupable et
qui vous demande pardon..." (60).

Ce texte présente de nombreuses ressemblances avec la Régle,

CHAPITRE IV : L'APPARITION DES TEXTES

Aprds notre rapide parcours de 1l'itinéraire communautaire
de saint Augustin - ses réves, ses projets, ses réalisations -,
nougs allons nous interroger sur les textes, Nous essayerons
de dégager ce qu'on peut teunir avec certitude, & propos des
quatre principaux textes du dossier: la Régle, la tramscription

de la Régle au féminin, le Réglement du DMonastére, 1a Régle
recue.




33

I. LA REGLE

Nous examinerons deux gquestions majeures; 1'authenticité
et la date de la Reégle.

1. Authenticité augustinienne directe (61)

L, Verheijen a découvert divers indices permettant
d'affirmer 1'authenticité auwgustinienne de la Régle.

Tout d'abord, dans sa Vie de saint Augustin, Possidius
utilise Ac., 4, 32 be + 35 b & propos du premier monastére
d'Hippone. Or cet assemblage de versets ne se retrouve gu'en
Praec., L, 3., De plus, le Praeceptum comporte de trds nombreux
paralldles avec les oeuvres de saint Augustint le style est
incontestablement celui de 1'év@que d'Hippone.

Quelques arguments permetient en outre d'affirmer
1'authenticitd directe. Nous les trouvons dans la tradition
manuscrite.,

Le plus ancien manuscrit de la Régle, qui date de 1'an
600 environ, se termine ainsi: Explicit Begula sancti Agustini,

Et surtout, Défensor de Ligug? intrvoduit trois phrases
de la version masculine de la Régle en les attribuant & saint
Augustin., Or deux de ces phrases ne peuvent provenir de la
version féminine.

2. Date de la Régle (62)

Liopinion de H. Merlin (1933) est actuellement généralement
retenue: '"Clest au moment ol, devenu évBgue, il s'apprétait
& quitter le premler smonastére d'Hippone pour se rendre &
1'év8ché, gue saint Augustin dut compenser par cet écrit son
absence persomnelle®, L. Verheijen, T. Van Bavel (63) et H.-F,
Berrouard, en particulier, confirment la date de 397 pour la
rédaction de la Régle, adoptant cependant une formulation plus
nuancée pour les conditions de cette rédactionm.

On comprend dés lors que la Régle se présente comsie un
document destiné & des laics (le prétre y occupe une place
marginale) el soit d'une grande concision: elle a simplement
pour but de rappeler un enseignement entendu pendant quatre
pu cing ans,

Nous allons examiner briévement l'argumentation qui conduit
4 cette datation,

En 397, apparait pour la premidre fois dans 1'oeuvre de
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saint  Augustin  1'utilisation d'Ac,, 4, 32 en un sens
communautaire., Et cela, aussi bien dans un texte mnonastique
(le Contra Faustum), gque dans un &crit son monastique (le De
bono conjugali) (64).

Cette  interprétation nouvelle s'est  produite  sous
1'influence d'une lettre de Paulin de Hole (Lettre 30 dans la
correspondance d'Augustin). Paulin y cite en effet Ac,, 4,
3%2a dans un conteste "collectif'; il écrit au sujet de ses
nessagers Romanus et Agilis: "Ils sont avec nous un seul coeur
et une seule 8me dans le Seigneur” (65).

Il ne semble pas que 1l'on puisse faire remonter la rédaction
de la Régle au-deld de 397: auparavant, Augustin lisait Ac,,
4, 32 dans un sens individuel.

Un autre indice permet de délimiter la fourchette dans
lagquelle se situe la date: 1'interprétation du sub lege ~ sub
gratia. La Régle témoigne en effet d'une exégdse de ce bindme
antérieure & 412. L'interprétation postérieure est tout autre:
elle porte la marque de la crisc pélagienne (66).

La Régle ne peut donc 8tre postérieure & 412; cela revient
& abandonner la date tardive - f£in de la vie de saint Augustin ~
soutenue jusque 13 par certains (67).

TI. LA TRANSCRIPTION DE LA REGLE AU FEHMINIE (68)

Pang l1la traduction manuscrite, la Regularis Informatio
est combinde avec 1'Objurgatio: lettre envoyée par Augustin
(69) A& un monastére de femmes dont sa soeur avait été la
responsable, Les soeurs ne voulant pas obfir & leur nouvelle
responsable, Augustin prend la plume povr leur rappeler leur
idéal et leur faire des repmontrances.

Il se trouve gque le manuscrit de base de cette lertre
fournit une dndication précieuse pour déterminer la date de
la rédaction: "Cum de Donatistis in unitate gaudeamus". Il s'agit
d'une référence explicite & la paix conclue avec les Donatistes
en Juin 411 (70). Cette lecture du texte corrige 1'édition de
Goldbacher qui donnait la version: "Cum de dec natis in unitate
gaudeamus". La modification est d'importance, car la lettre,
dans ces conditions, ne peut dater que des anndes qui suivent
411,

Plusieurs indices montrent que la lettre de reproches et
la Régle <féminine sont deux textes indépendants, juxtaposés
aprés coup, L'Objurgstioc présente cependant un lien manifeste
avec la Régle, Augustin y cite le Ps, 07, 7 et Ac., 4, 32a:
ous avez choisi de vivre ensemble unanimes dans la maison,
afin d'aveir une seule #me et un seul coeur teandus vers Dieu”
{(71). Or 1'assemblage de ces deux citations ne se trouve gque
dans cette lettre et dans la Régle. Nous avons donc ici le rappel
d'un texte connu des correspondantes d'Augustin, expression
de leur idéal et fondement de leur vie.

On peut en conclure que ces moniales vivaient sous la méme
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rdgle que les fréres d'Hippone.

La transcription du Praeceptum au féminin est probablement
1'oecuvre des moniales auxgquelles 1'0Objurgatic est adressé,
Pour #.~F. Berrouard, elle est de peu postérieure & la rédaction
de la version masculine de la Régle,

TIl. LE REGLEMENT DU MOHASTERE (72)

C'est un livret trds bref, comportant des réglementations
précises. En voici le texte (73):

"1, Avant tout, fréres trés chers, gue Dieu soit aimd, ensuite
le preochain, puisgque ce sont 14 les préceptes qui nous ont &té
donnés en premier lieu,

2. Hous allons exposer comment 1l convient de prier ou de
psalmodier: & l'office du wmatin, qu'on dise trois psaumes: le
62°, le 3° et le 89%; 4 la troisiéme heure, d'abord un psaume
chanté par un soliste et suivi d'un répons (74), puis deux
chantés en choeurs alternfs, une lecture et les pridres finales
{(73); de méime & la sixidme heure et & la neuvidme heure: au
coucher du soleil, un psauvme chantd par un soliste et suivi
d'un répons, gquatre chantés en choeurs alternés, encore un psaume
chanté par un soliste et suivi d'un répons, une lecture et les
prigres finales. Et au moment favorable, aprds les Vépres, tous
étant assis, qu'on fasse des lectures; ensuite gu'on dise les
psausies nabitusls avant le coucher. Les priéres nocturnes,
d'autre part, comprendront en HNovembre, Décembre, Janvier et
Février, douze psaumes chantés en choeurs alternés, six psaumes
chantés par tous, trois lectures; en Hai, Juin, Juillet et Aofif,
huit psaumes chantés en choeurs alternés, guatre psaumes chantés
par tous, deux lectures (76).

3. Qu'ils travaillent depuis le matin jusqu'a la sixidme heure:
de la sixiéme heure & la neuvidme heure, qu'ils s'appliguent
d l'étude; & la neuvidme heure, qu'ils rendent les livres; et,
aprés le repas, qu'ils travaillent jusqu'ad 1'heure du lucernaire
soit au jardin, soit partout ol ce sera nécessaire,

4, Que personne ne revendigque ni vétement nl quelgue autre
objet comne son bien propre: car nous désirons mener la vie
apostolique,

5. Que personne n'agisse en murmurant afin de ne pas périr
par un ch8timent semblable & celui de ceux qui oant murmuré.

6. Qu'ils obéissent fidélement, qu'ils honorent leur Pére

aprés Dieu, et gu'ils véndrent leur responsable comme il convient
i des saints,

7. A table, qu(ils gardent le silence en &coutant une lecture.
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84 quelgue chose manque, que leur responsable y veille. Le Samedi
et le Dimanche, selon la coutume, que ceux qui le veulent
regoivent du vin & boire.

8, 5'il est ndcessaire d'8tre envoyé pour gquelque nécessité
du monastdre, qu'il partent 4 deux. Que personne ne mange ni
ne boive en dehors du monastére sans epn avolr recu la permission;
car cela n'est pas conforme & la discipline du monastdre. Si
des fréres sont envoyds vendre les travaux du monastére, qu'ils
preanent grand soin de ne rien faire coatre ce qui leur a &té
prescrit, parce qu'ils offensent Dieu en ses serviteurs; et
s'ils font quelque achat pour la nécessité du monastére, qu'ils
agissent avec soin et fidélité, comme des serviteurs de Dieu,

9, Qu'il n'y ait pas d'oisiveté parmi eux., D@s le matin, qu'ils
s'appliquent 4 leur travail. Aprés la priére de la troisiéme
heure, qu'ils aillent de wlme & leur travail. Qu'ils ne perdent
pas leur temps & raconter des histoires, & moins qu'il ne
s'agisse de ce gui est utile 4 1'Ame. Qu'ils gardent le silence
pendant le travail, & moins peut—étre gue la nécessité du travail
n'exige que 1'un ou l'autre parile.

10. Bt si quelgu'un ne se disposait pas & accomplir tout cela
de tout som pouvoir, avec l'aide de la miséricorde du Seigneur,
mais le méprisait d'un coeur opinifitre, et si, averti psr deux
fois, il ne se corrigeait pas, qu'il sache se soumettre & la
discipline du monastére, comme il le faut., Et si son &ge vy
invitait, gu'il soit battu.

11, Observant cela, au nom du Christ, avec [idélité et piétad,

yous, vous ferez des progrés et notre joie, & nous, ne sera
pas petite au sujet de votre salut. Amen”,

Des hypothfses trés nombreuses ont été émises sur l'origine
de 1'Ordo Honasterii. I1 seamble qu'Alypius soit l'auteur du
"corps" du texte. Il 1l'aurait rédigé, & son retour de Palestine,
pour 1a communauté de Thagaste et 1'aurait ensuite montré 2
Augustin., Celui-ci, 1l'ayant approuvé, y ajoute la premidre et
la derniére phrase. HNous avons 13 1'opinion de L. Verheijen,
partazée par ii,~F. Berrovard (77). Le style sec et précis
correspond dlailleurs bien & celui de 1'ami juriste d'Augustin.

Un autre argument wmilite en faveur de cette hypothése,
L. Verheijen a remarqué la ressemblance existant entre les
prescriptions liturgiques de notre document et la distributien
des Psaumes des monastdres de Bethléem. Or Alypius a s€&journd
auprés de Jérdme avant de devenir év8que vers 394-395. I1 se
serait inspiré des rdgles monastiques qu'il avait connues ld-bas
pour rédiger 1'Ordo 1Honasterii & 1'intention des fréres de
Thagaste.

S*i1 en est ainsi, le texte daterait de 390-394 environ,
donc aprés le départ d'Augustin de Thagaste, et avant
1'ordination épiscopale d'Alypius. C'est alors qu'il &tait prétre
& Hippone qu'Augustin en aurait eu connaissance et lui aurait
donné un souffle spirituel en y ajoutant la premiére et la
derniére phrase qui portent indéniablement sa marque,
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IV. LA REGLE RECUE (78)

On appelle Régle recue, la Régle précédée de la premidre
phrase du Réglement du monastére.

P. Handonnet avait pensé que 1'union de la Régle et du
Raglement du lHonastdre &tait ancienne. Et l'origine de la
suppression de presgue tout le texte de 1'0Ordo Honasterii surait
&cé ume lettre envoyfe par le Pape 8élase IT (1115-1119) 3 des
Chanoines Réguliers allemands.

L. VYerheijen fait quelques objections., Tout d'sbord 1la
lettre en guestion ne dit pas de supprimer 1'0Ordo Honasterii
mais de ne pas & inguidter des &léments désuets qu'il contient,
Je plus les gremiers ténmoins de la Regula recepta ne sont pas
sermanigues, Il avance donc une aukre haypothnése, Plusieurs
argpuments, ayant leur source dans 1'&tude des manuscrits, font
penser aue c'est Yves de Chartres (1040-1116) (79) qui a "eréa'
la Régle regue et 1'a diffusde dans les miliecux des Chanoines
Réguliers. On sait d'ailleurs qu'il fut ua partisan de 1'abandon
de 1'0rdo Honasterii trop rigoureux et démedé,

Cette interprétution concorde avec une constatation faite
par i.~F. derrouard: on ne trouve pas le texte de la Regle recue
dans les manuscrits avant la fin du XI° sidcle.

Cette Herula recepta est encore la régle de nombreux ordres
abt congrégations raligicsuses.

C'est elle en particulier gue saint Dominique a adoptde
gour son Ordre. Son choix se porta sur cetie régle car il voyait
en Auszustin uan grand précheur. Jourdaia de Saxe rapporte au
sujet des premiers fréres: ''Ils firent profession de la régle
de saint Augustin, cet éminent précheur, eux, les Précheurs
futers” (80).

La Régle regue est la Régle de saint Augustin au sens
traditionnel, Ce texte peut 8tre considéré comme la Régle de
saint Augustin aussi légitimement que le Praccepium {(Régle au
sens historigue) puisgque 1'un et l'autre sont entigrement de
saint Augustin (81).

CHAPITRE V : PLAX DE LA REGLE RECUE (82)

11 ne fzut pas chercher dans la Régle un plan strict, Hais
n'y voir quiune juxtaposition de paragraphes est aussi erroné.
La Régle est un texte construit et, selon 1'habitude qui est
la sienne pratiquement dans tous ses &crits, Augustin commence

par 1lessentiel (83).
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.Or la;Régle regue. a,deux commencements & peu prés synonymes:
' “Ces deux expre531ons introduisent chacune
Te: foadement ude¢~ : monastiquéﬁ”augystinienne;; ia’ charlte.
La ; charité::pour Bleu et le _prochain, d!une part, . la char; é
réalisée: dans: Llunit s . Ames, deSecoegrs (Ac'
:tendus | 8 4 Lre U
graducti H__coacrete ‘de- cette charlte, a.,

biens: qu1 doit; elle~meme se vivre dans la chazlte' on accordera
5 chacun.. ce. dont-.il a. besoin (Ac., 32 .bc + 35 B).
communaute est - une: cammunaute de perscnnes et” non un aoregat
d’ 1nd1v1dus. : _

Or en utilisant Ac., 4, 32 a.b.c., ¥+ 35 b, Augustin place
au fondement de la vie monastique 1l'imitation de 1a premiére
communauté chrétienne de Jérusalem. Clest cet idéal qui va
éclairer la suite du texte {(84). Dol le plan gue nous proposons:

1. L'exorde: la primauté de la charité,

2. La préface (Praec., I, 13
La Régle s'ouvre de fagon abrupte, Parlant 4 des gens qu'il
connait bien et gui le connaissent bien, Augustin rn'a pas besoin
dfentrée en matidre, Et la formule employée indique gqu'il engage
son autorité d' eveque’ Ynous vous pxescrivons" dig~il,
11 se propose d'indiquer aux fréres d'Hippone les grandes
lignes de la spiritualité qui doit orienter leur vie, comment

ils ont & mener leur vie monastigue en Eglise (83).

3, L'unité des Ames et des coecurs {Praec,, I, 2-8).

En huit paragraphes formant une grande inclusion, Augustin
pose la clef de voute de la Régle que nous comprenons ainsii

- La raison d'8tre du rassemblement en un: l'unité des 8nes
et des coeurs (Ac., 4, 32 a).

-~ Le fondement et 1l'expression de cette concorde: mettre
tous les biens en commun et les distribuer en tenant compte
des besoins de chacun {Ac., 4%, 32 be + 35 b),

~ Les dispositions d'humilité indispensables & la réalisation
authentique de cet idéal.

4. La vie du monastére vegardée a la lumidre d'ic., 4, 32
abe + 35 b)) (Praec., II-VIL).
a. Les priéres (Praec., LI, 1-4).
b. Le réfectoire (Praec., III, 13},
c. Les relations avec 1'extéricur {(Praec., IV, 1-14),
d. La vie quotidienne au monastdre (Praec., V,, 1-11).
e. Le pardon mutuel (Praec,, VI, 1-3)},
f, Les relations entre 1le responsable et les fréres
{Praec., VII, 1-4),

5., La conclusion {Praec., VIII).
Augustin situe dans leur vraie dimension tous les préceptes
qu'il vient de rappeler aux fréres: les observer est un don
de Dieu, une grice,

De cette approche de la Régle, découle le plan choisi pour
notre étude, entidrement articulé autowr des trois citations
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d'Ac., 4 faites en Praec., I, 2-3.

Hous étudierons d'abord les deux volets de ce qui comstitue
le coeur de la vie monastigue selon saint Augustin: la charité
et 1'unité, les deux Stant d'ailleurs indissociables.

Yous nous arréterons ensuite & l'usaze des biens matériels,

3 se trouve, pour Augustin, le 1lisu ol s'exprime avec
prédilection 1'idéal de 1'unité qui est celui des fréres. Hous
en étudierons les deux composantes: tout avoir en commun, donner
& chacun en raison de ses besoinsg.

N¥ous serons alors & mdme de comprendre 1l'organisation de
la vie communautaire: toute la vie des fréres doit manifester
1'unicé des fumes et des coeurs.

Dans un dernier chapitre, nous aborderons c¢e gqui est au
coeur de la spiritualité augustinienne: 1'intériorité, Celle-ci
doit imprégaer tout ce que font les frires; elle souligne la
tension vers Dieu qui doit &tre au coeur de leuwr . vie.
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La vie monastique a toujours &té pour Augustin une fagon
de vivre dans son absolu 1'idéal de la vie chrétienne: la
charité,

L.a Régle recue le montre dans un raccourci d'une densité
étonnante, par son double commencement qui domne le ton d toute
ia suite du texte, Blle est bien 1’osuvre du Docteur de 1a

charité,

Dans un premier chapitre nous expliciterons le commentaire
augustinien du double commandement laissé par le BSeigneur, Et
aous verrons cnsuite, dans un second chapitre, comment Augustin
& découvert une réalisation exemplaire de cette charité
chrétienne dans les Actes des Apdires. Clest désormais llunité
des Ames et des cocurs de la premidre cosmunauté chrétienne
de Jérusalem qui devient le wodéle de la vie nenfe dans le
monastére, le but méme de la vie monastigque et le fondenent
de tout ce qui s'y vit.
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CHAPITRE T : LA PREEMINENCE DE LA CHARITE

La Régle de saint Augustin, est précédée, depuis le XII®
sidcle, d'un exorde: la premiére phrase de 1'0Ordo ifonasterii:
"ivant tout, fréres trés chers, que Diecu soit aimé, ensuite
le prochain, puisque ce sont 14 les préceptes qui nous ont €té
donnés en premier liew” (1).

Par cette simple phrase, la vie monastique est enracinée
dans ce gqui est le plus fondamental en christianisme: la charite,
Le "nous" employé n'est pas, en effet, un "nous' monastique,
mais un "nous” universel (2).

Yans le monastdre, les fréres sont d'abord des chrétiens
qui ont regu du Seigneur le double précepte de la charité,
1'anour de Dieu et 1'amour du prochain, gui résume tout son
engeignenent.

Ante omnia se retrouve souvent dans les textes de saint
Augustin (&), mais aussi dans le latin chrétien des V°-VI®
sideles. Son correspondant grec pro panton sert aussi de rormule
initiale dans une dizaine de documents orientaux concernant
1a vie monastique. Mais gue convient—il de faire "avant tout™?
Une grande variété de réponses est donnée; "L'un préconize
1thumilité, un autre la garde de soi, un autre la crainte de
Dieu, un autre encore le renoncement au monde” (5).

Dans ce contexte, 17originalité de saint Augustin est
manifeste: il a voulu poser la charité au fondement de vtoutes
les observances monastiques contenues dans 1'Ordo lonasterii,
La charité 1'emporte sur la liturgie, sur le travail manuel,
sur 1'obéissance, etc., ou plutdt, elle donne & tous ces éléments
leur qualité chrétienne propre.

Augustin cependant n'innove pas: il reprend 4 son compte
1'4idéal des communautds monastiques de Rome. 11 les avait
visitées avant son retour & Thagaste et en donne une description
un peu idyllique dans son De moribus ecclesiae: en toute chose,
expose—t—il aux manichéens, ces molnes n'ont en vue gque la
charité., "Clest la charité qui est gardée avant tout le reste:
a4 la charité est adaptée la nourriture, @ la charité le langage,
A4 la charité la tenue, & la charité le visage. On s'unit et
on s'accorde ensemble en vue de la seule charité. La vieoler
est considéré comme un sacrilége envers Dieuw; si quelgue chose
lui résiste, elle est repoussée et rejetée; si quelque chose
la blesse, on ne le laisse pas durer un seul jour, 1is sayent
qu'elle a tellement été recommandée par le Christ et les Apbtres
gque, si elle seule manque, tout est vaia, que, si elle est
présente, tout est plein” (6). En un mot, dans ces monastéres,




48
la charizé réglait toute la vie,

Clest ce méme idéal de la charité qu'Augustin enseigne
aux fidéles d'Hippone. I1 s'inscrit dans la ligne tracée par
saint Paul dans sa premiére #pitre aux Corinthiens. Il commente
ainsi 1 Co., 13, 1-3, en 414, dans sa prédication: La charité,
dit—il, est une voie suréminente (1 Co., 12, 31); elle 1'enmporte
sur le don de parler les langues des hommes et des anges, sur
les wmiracles de la f£oi, sur la science et la prophétie, sur
le don de ses biens aux pauvres, et méme sur le martyre du corps.
11 conclut: "Aic la charité et tu auras tout parce que, sans
elle, tout «c¢e que tu pourrais avoir ne te servira de rien"

(7).

La charité 1l'emporte sur tout. Il ne s'agit pas, pour
Auzustin, <de nier la grandeur des valesurs chrdtiennes, mais
¢'affirmer gue la charité est la valeur indispensable,; premidre.
Toute la vie premd valeur de la charité, tous les actes du
chrétien sont qualifiss par elle: "Hotre manidre de vivre a
1thabitude d'8tre jugée, non pas & partir de ce gque chacun
coangit, mais & partir de ce qu'il aime, et ce qui fait notre
nanidre de vivre bonne ou mauvaise, n'est rien d'autre gue notre

amour bon ou mauvais' {8).

e la charité naissent des sctes fort divers, voire mbme
contradictoires: "Les actes des hommes ne se distinguent gque
par la charité gqui est & la racine... Une fois pour toutes,
t'est donné ce précepte bref: aime d'un amour vrai et fais ce
gue tu veux, 51 tu te tais, tais~toi par amour; si tu parles,
parle par amour; si tu corriges, corrige par amour; si  tu
pardonnes, pardonne par amour. Que la racine de 1'amour soit
en toi; d'une telle racine il ne peut rien sortir gque de bon"
(9). "Dilize et guod vis fac"(Bbi)wlst pes une invitation au
laxisme., Cette phrase dinvite plutdt le chrétien & ne prendre
gue Ia charité pour oprincipe de ses actes: sa conduite alors
ne sera plus trace d'avance; car chercher le bien du prochain
avec un total di2sintéressement, ne peut engendrer un comportesment
uniforme dans tous les cas,

Clest la charité seule qui fait le partage entre les hommes:
"les fils de Dieu ne se distinguent des fils du diable que par
ia charitd., Ceuax qul ont la charité sont nés de Dieu, ceux qui
ne l'ont pas ne sont pas nés de Dieu. C'est 1a le grand signe,
le grand principe de discernement” (10).

Pour Augustin, la charité c'est la sainteté (11). Bt cette
charité qui est le tout de la vie chrétienne, n'est pas le fruit
de nos efforts, elle ne vient pas de notre propre fonds (12),
elle est un don de Bieu: elle a &té répandue dans nos 8mes par
le Saint Esprit {(Ra., 5, 3) (12 bis).

La crise pélagienne sera l'occasion de le mettre en lumiére:
"Pour possdder la charité autant qu'on peut la posséder dans
le corps de cette mort, le pouvoir décisif de notre volonté
est peu de chose A moins que ne l'aide la grfce de Dieu par
Jésus Christ Hotre Seigneur, car, il faut le répdter souvent,
elle est répandue dans nos coeurs, non par sous—mémes, mails
par le Saint Esprit qui nous a &té& donnd" (13},
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En mettant le double précepte de la charité en téte du
Réglement du Honastére, Augustin ne fait que transcrire au niveau
d'un document écrit sa conviction fondamentale: la charité
l'emporte sur toutes les autres composantes de la vie monastique.
"De fait, il est significatif que les serviteurs de Dieu qui
vivaient avec lui 4 Thagaste n'avaient d'autre régle pour guider
leurs relations et leur vie en commun que la végle de la charité.
De néme, les fréres laics qui ont vécu avec lul au monastére
d'Hippone, n'avaient pas d'autre réglement que les deux préceptes
de la charité' (14).

IT. LE BOUBLE COMMARDEMERT

1. L'ordre de la charité (15)

L'&véque d'Hippone rappelle trés souvent & ses fidéles
que "les nréceptes de la charité recommandés par le Seigneur
zont au nombra de deux: 'Tu aimeras le Seigneur de tout ton
coeur, de toute ton Ame et de tout ton esprit) et: 'tu aimeras
ton prochain comme toi-mbme' (it., 22, 37-40)" (18).

La Résle introduit une petite modification: "Que Dieu soit
aimé, ensuite le prochain'., Guelle signification peut revétir
"ensuite', gque nous retrouvons aussi dans des textes postérieurs?
BEn 414, Augustin Scrit par exemple: "Cui t'ordonnerait cet amour
avec ses deux préceptes ne pourrait pas... te présenter le
srochain comme le premier objet de ton amour et Diew comme le
second, mais il t'ordonnerait d'abord d'aimer Dieu et ensuite
le prochain' (17)., La m@sme idée se retrouve dans un sermon de
412 environ (18): "Dieu est autre que le prochain... I1 faut
donc recommander tout dlabord 1lamour de Dieu et 1'lamour du
prochain ensuite” (19),

Dieu doit B&tre aimé d'abord et le prochain ensuite car
1'objet de notre amour n'est pas uvnique: Dieu est autre que
notre prochain {20). "Dieu doit &tre aimé pour lui-mbme" et
tout homme Ypour Dieu”. Clest 1a apprécier les choses & leur
vraie valeur, clest avoir unm  amour ordonné {ordinatan
dilectionem) (21): cet ordre est 1l'ordre du précepte.

Cependant, en 4l4, dans une homélie sur la guérison du
paralytique, Augustin va distinguer un deuxi®me ordre dans la
charitd: 1'ordre de 1la pratique. Car si 1'amour de Dieu est
premier dans l'ordre de ce qui est commandg, 1'amour du prochain
est premier dans l'ordre de ce qui doit &tre pratiqué (22),
selon la parole de saint Jean: "Si tu n'aimes pas ton frére
gque tu vois, comment pourras—tu aimer Diew que tu ne vois pas?”
(1 Jn., &, 20) (23).

Augustin donne deux interprétations complémentaires de
ce verset. Par la charité fraternelle, nous parvenons & 1'amour
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de Dieu {24); et par elle nous nous préparons & la vision de
Dieu: or voir celui qui est aimé, n'est-ce pas le voeu de
1'amour?

"Parce que tu ne vois pas encore Dies, c'est en aimant le
prochain que tu mérites de voir Dieu; en aimant le prochain,
ru purifies ton oeil pour voir Dieu, Jean le déclare
formellement: Si tu n'aimes pas ton frére que tu vols, comuent
pourras—tu aimer Dieu que tu ne vois pas (1 Jn., 4, 20)7" (23).

7. Deux amours? Un seul amour?

La lecture des ceuvres de saint Augustin conduit & se poser
une question., Aimer Dieu et aimer ie prochain, est-ce aveoir
un amour ou deux amours?

La réflexion d'Augustin sur c¢e point a connu, en effet,
une importante évolution.

Dans les premiers temps de sa vie chrétienne, il regardait
1'amour du prochain comme une &tape conduisant & 1'amour de
Dieu (26).

Nous citerons quelques passages significatifs, avec leurs
dates.
~ 338~389: "I1 ne peut y avoir de degré plus certain, pour
s'élever & 1'amour de BDieu, que la charité de 1'homue a
1'8gard de 1'homme"” (27).

“Ces actes par lesquels nous aimons le prochain sont comme
le berceau de l'amour de Dieu” (28),

— 388~390: YL'amour du prochain, pratiqué comme le veut le divin
commandement, nous devient un degré trds certain pour nous &lever
4 Dieu" (29).

~ 3043 "1'amour du prochain est un degré certain pour s'élever
4 1'amour de Dieu" (30).

Lfamour du prochain apparaissait & ﬁuguﬁiﬂ} dans les
premidres anndes de sa conversion, comme une activité morale
qui servait en quelque sorte d'exercice préalable & 1'amour
de Dieu (31).
~ BEn 394-395 , dans son commentaire de 1'Epitre apx Galates
(32), Augustin réfléchit longuenment sur la charité,

Dans 1'Epitre aux CGalates comme dans 1'Epitre aux Romains,
remarque~t~il, i1 n'est fait mention que de 1'amour du prochain
et pas de 1'amour de Dieu. Il explique: "Ces deux préceptes
sont tellement unis qu'on ne peut accomplir 1'un sans 1'autre...
C'est ce qui fait dire & saint Jean: 'Celui qui n'aime pas son
frére qu'il voit, comment peut~il aimer Dieu qu'il ne voit pas?’
(1 Jn., 4, 200" (33). Augustin ne sépare pas l'amour du prochain
et 1'amour de Dieu. Cependant, l'amour du frére est encore
pergu uniguement comme une obfissance au commandement de celui
qu'il faut aimer plus que tout: "Qui peut aimer son prochain,
clest~d—~dire tout homme comme soi-mBme, & nmoins d'aimer Dieu
qui nous commande d'aimer notre prochain, et nous donne la gréce
pour accomplir ce précepte?” (34).

Telle est la pensée d'Augustin avant son é&piscopat. Or
comme il a certainement éerit la premidre phrase de 1'0Ordo
Honasterii entre son ordination presbytérale et son ordination
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épiscopale, il faut 1la situer dans le contexte que nous venons
d'évoquer. L'amour de Dieu et du prochain sont unis, nmails
di

stincts.

Ce n'est que plus tard, pendant 1a semaine pascale 407,
qu'une importante é&volution se fait jOur dans la peasée
d'ﬁubustzﬂ {(35). Il 1it dans la Premifre Epitre de saint Jean
qu i1 commente & ses fiddles: "la dilection vient de Diew" (1
, 4, 7), et encore: "Diew est dilection" (1 Jn., 4, 8 ., 16}
6. La source et ls pr1nc1pu de tout amour est, en effet,
MOUT Gui est en Dieu, 1'Bsprit, dont 1'oeuvre propre est
e répandre la charité de Dieu dans nos coeurs (Rm., 5, 5) (37).
Done la charité vient de Disu. Meis plus profondément, Diew
est charité&. En aimant son irére, 1’hcmﬁe participe & la charitd
au'est Disu et que 1'Esprit met dams son coeur. Il aime alors
Dieu et ses fréres du mbdme amour: "Tol cui aimes ton frére,
tu aimes la Dilection. Or la Dilection est Dieu. Il est donc
nécessairve que quiconque aime son fréve aime Dicu" (38).

Analysant 1'amour de Dieu dans le De Trinitate, Augustin
aboutira a la méme conclusion: "La charité fraternelle.,.. est
srichée par une si grande autorité (saint Jean) non seulemont
comme venantb de Dieu, wmais encore comme &tant BPleu, Par
conséquent, quand nous aimons un frére par charité&, nous aimons
ce frére par Dieu et il ne peut se Iasire que nous n‘aimions
sas avant tout cette charité par laquelle nous aimons notre
frare. On conclut de cela gue ces deux préceptes ne peuvent
pas exister 1'un sans 1lautre” (39).

Pour Augustin, la charité est une: "Clest d'une seule et
- mBae charitd gue nous aimons Dieu et que aous aimons le prochaia"

(&),

Une seule et unigue charit@ nous falt aimer Dieu et le
srochain., I1 n'y a pas deux amours, mals un seul amour en deux
aréceptes., D'od l'appellation de double charité ou de charitd

jumelle que nous trouvons sous la plume d'Augustin,

III. LA CHARITE, PLENITUDE DE LA LOI

Les deux precepteu de 1° qPOLr de Bieu et du prochain nous
ont #tdé donnés "en premier lieu': ils sont fondamentaux; et,
comme le suggére H.-=F. Berrouard, 'peut—Btre zussi, en songeant
a4 1'étymologie, nous ont-ils été donnés comme les pr1n610es
cui doivent inspirer et commander notre maniére de vivre'. Le
Seizneur lui- a8me a donné la raison de leur 1ﬂpartance capltale‘
53 eux "se rattachent toute la Loi et les Prophétes” (it., 22,
37-40) (41).

"Le Seigneur est venu en personne, docteur de la charité,
reapli de la charité, aolegeant comme il avait &té prédic
de lui 'la parocle sur la terre', et il a montré que '13 Loi
et les onphetes sont contenus dans les deux préceptes' de la

charitéd™ (42).
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Dang un traité antipélagien, Augustin explicite comment
tous les préceptes de 1'Eeriture sont contenus dans le double
commandement: la charité est la substance des Ecritures:
"71 y a de multiples préceptes divins dans les Ecritures,...
mais le Seigneur a dit gque la Loi et les Prophétes dépendent
de ces deux préceptes pour nous faire comprendre que tout ce
gqui est ordonné d'autre par Dieu a sa fin dans ces deux préceptes
et doit leur &tre rapporté... Par conséguent, tout ce qui nous
est interdit et tout ce qu'il nous est prescrit de faire par
la loi de Dieu nous est iaterdit et nous est prescrit pour que
nous accomplissions ces deux préceptes., I1 y a pour ainsi dire
une prohibition générale: tu ne convolteras pas {Ex., 20, 17)
et une prescription générale: Tu aimeras” {43),

3i toute 1'Bcriture est résumée dans les deux commandementis

de 1'amour de Dieu et du prochain, la charit® - la charité
en acte ~ va ouvrir la compréhension des Ecritures: "Celui qui

-

garde la charit? dans sa conduite posséde tout & la fois ce
qui est clair et ce qui est obscur dans les d"“1as oraclesg"
(44), 11 a l'intelligence v¥raie des Eeritures : "Quiconque pense
avoir compris les Ecritures divines ou use partie d'entre elles
sans &difier sur cette compréhension la double charité envers
Dieu ot eanvers le prochain n'a pas encore compris’ (45).

Tous les préceptes de 1'Ecriture sont donc coatenus dans
ie éovblb commandement de l'amour de Dieuw et du prochain, En
ajoutant & 1'Orde Honasterii un exorde sur le double commandement
da lag Cﬂdrltu, Augustin indigue le sens profond des préceptes
contenus dans cette rigle monastique: faire croftre la charité
dans le coesur des fréres.

IV, CHARITE JUMELLE ET AMITIE

Inviter les fréres de Thagaste d 1'asmour de Dieu et du
erochain, ¢'était encore leur proposer de porter & sa plénitude
1'idéal d'amitié qui les avait réunis.

Une lettre & Harcianus wmontre avec clarté la profondeur

de 1'amitié augustinienne: elle trouve son accomp11ssement dans'
la charité chrétienne, Nous” pauvons axnsl gercev01r la portée
du rappel ‘de la - charitéd - ‘jumelle’ en. tete de 1! Ordo %onasterll.

Harcianus venait au premier rang des amis du jeune Augustin,
Portant sur cette amitié un regard plein de sa foi au Christ,
1! eveque g’ ﬂlvpone la considére comme imparfaite et ne répondant
qu'a moitié & la définition de 1'amitié donnée par Cicéron,
Cette définition reste pour lui parfaitement adéquate, mais
i1 y découvre une profondeur que le 'grand orateur" lui-méme
n'avait pu percevoir.

Liamitié d'Augustin et de Hercianus &tait un accord sur
les choses humaines, wmals non pas sur les choses divines, bilen
qu'elle comportdt une volonte de bien et d'amour {(46). Marcianus
souvhaitait alors & son ami "santé et prospérité dans les choses
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que ‘le monde regarde comme le vral bonheur" (47), mais 1'accord
sur les choses divines n'existait pas.

re d'ailleurs l'accord sur les choses humaines a'atteignait
pas sa pleine mesure, car comment estimer les choses humaines
4 leur vraie valeur, sans connaitre les choses divines? Comment
aimer les hommes, sans aimer leur créateur?

Une véritable awmitié doit se vivre "ians le Christ",
explique Augustin. L'accord sur les choses divines n'est effectif
que dans la mise en pratique du premier commandement: 1t amour
de Dieu; et 1faccord sur les choses humaines, dans la mise en
sratique du second: 1l'amour du prochain (48).

Cette amitié est véritable, mais de plus éternelle: elle
unit les amis les uns aux autres et fous ensenble & Dieu (49).

Pour les fréres de Thazaste, cette amiri® portait 4 son
achdvement une aamitid humaine anté@rieure. L'idéal proposé par
la Ragle, habiter “en un™, est cependant plus large que la
réalisation de ce parfait accord de 1tanitié humaine accomplie
dans le Christ, m8ne «'il en a certains caraciéres.
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CHAPITRE II : 14 PREEMINENCE DE L'UNITE

Les paragraphes 2 et 8 du premier chapitre de la Regle
forment une grande inclusion: "une seule &me et un seul coeur
rendus vers Dieu'... "dans 1'unité d'Ame et de coeur'. Dlentrée
de jeu, Augustin posge 1'ynanimité comme le but de la vie
monastique telle qu’il la cengolt.

I1 enrichit par son approfondisserent pergonnel du texte
dos Actes des Apdtres {4, 232. 34-35) (1), 1'idéal de "yvie
aposrolique” mentionné en passant par 1'0rdo Mopasterii (8 4).
Pricisons qu'il ne s'agit pas d'une vie ¢'apostolat, au sens
smoderne du terme, mais de 1limitation e 1a vie des apbires
telle que la décrivent les Actes des Apdtres,

Le coeur de cat idéal de vie apostoligue est explicité
en Praec,, I, 2 & l'aide de treis citatiens bibliques: Ps. 137,
i: 67, 7; Ac., 4, 32a; Hous avons la le sgmmet de la Bizle.

Avant de commenter ces trois passages de i'Zcriture, nous
allons repidement présenter le texte d'Ac., &, 32735 utilisé
par Augusiia,

Le Sermon 355, 1 rapporte par deux fois la péricope d'ic.,
¥

4. 32-3% selon la version du codex de i'Eglise ¢'dippone dont
disgosait\saint Augustin.

37a. Hultitudinis autem erap credentiuva anima et cor unua:

32b, 2t nemo eorum guae nossidebat, dicebat aliquid suum esse,

32c. sed erant illis omnia communia,

33, £t uirtute magna reddebant testimonium  apostold
resurrectionis domini  lesu: gratiasgue pagna  erat  Super
omnes illos,

34, iHeque enim egens quisquan fuit inter illeos. Guobguot enin
nossessores  praediorum  vel domorum  erant,  uendentes
adferebant pretia illorum,

3% . et ponepant ante pedes apostolorum,

35h. Distripuebatur autem uniculque proub cuigue opus erat {(2).

Si nous confrontons ce texte avec les citations qui en
sont faites en Praec., I, quelgues remarques s’ imposent

~ La séguence anima et Cor umum, commune au S., 356, 1 et &
Prace,, I, renverse l'ordre du grec. ¥ais cecli se rencoitre
mussi chez Hilaire de Poitiers et chez Julien d'Feclane (3.

- Dans la Régle, Augustin a rajouté upa aprés anima, selon
son habitude, lorsqu'il cite librement Ac,, 4, 32, I1 semble
qu'Ambroise fasse de méne (%),

- In Deum, par contre est une modification d'importance, nous
ie verrons »lus loin., Elle est propre a Augustin, comme 1l'a
contré T, Van PBavel (5). (Sur 48 citations d'iAc., 4, 3Za, 28
portent cet ajout}.

- Enfin, la version d'Ac., 4, 32b donnée dans la Regle, présente
aussi une particularité fréquente chez Augustin: proprium est
substitué & suum (6).
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I. "IN UnU" (Ps. 132, 1)

Les fréres sont venus au monastdre pour viyre ensemble,
en comsunauté. Chacun cherche Dieu, mais avec des fréres.
Augustin traite donc en premier lieu du propos qui motive leur
vie cosgmunautaire.

1. In umzai un but

Les fréres sont venus pour habiter "in unum': 1'accusatif
moatre un but 4 atteindre. Cette unitd est le but de la venue
au monastdre, eile n'est pas le point de départ. Autrement dit,
1'amitié nlest plus & la base du rassesblement de la communauté,
Le monastére d'Hippone est donc trdés différent du projet
communautaire caressé par Augustin & Hilan (7}, ou des
réalisations de Cassiciacum et de Thagaste. Les fréres qul y
vivent viennent d4'horizons divers, mals désirent tous parvenir
4 un authentigue amour mutuel. Ils tendent vers ce qui est la
caractéristique de toute 1'Eglise: l'unité réalisée par le Saint
Zgprit: "Par ce gu'ils ont en commun, le Pére et le Fils ont
voulu que nous ayons communion et entre nous et avec eux, et
ils ont voulu nous rassembler en un par ce Don que tous les
deux possédent dans 1l'unité, ce Don qui est le Saint Esprit,
Dieu et Don de Dieu" (8). Cette unité n'est pas aussi visible
gue L'unité qui existe entre des amis: clle n'est pas partage
des sentiments, des gofits {(9¥), mais elle est pourtant plus
asrofonde.

Les frares doiveat réaliser cette unité ensemble: ils ne
sont pas simplement juxtaposés, dans une simple conabitation
in uwno  (10). évcc réalisae, Augustin constate pourtant que
certains peuvhnt n‘habiter le monastdre gee de corps (11).

Ce qu Aususth preserit dans sa Régle avec son autoritd

d'évé que {12), ataura done d'autre but gue d'indiquer comment
réaliser concrdtement cette unitd.

2, In unum: un fruit de la charite

Pour saisir toute la richesse de 1'habitation in unum,
nous pouvens nous référer & 1thomélis sur le Psaums 132 qui
est presque entidrement consacrée & Ja vie monastique.

Le premier verseb de ce psaune est en qaelnue sorte le
leit-motivy de 1'homélie: ""Voyez au 'il est bon, qu'il est doux
pour des fréres, d'habiter en un". Or, pense Augustin, "ce sont
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ces paroles du psautier, c'est ce doux chant, c'est cette
mélodie suave qui ont donné npaissance aux nmonastéres. A ce
chant se sont réveillés les fréres qui ont désiré habiter en
an (13): il est aussi doux que la charité qui est a i'origine
du ragsemblement des fréres (14).

Clest bien pour habiter en un que des fréres sont venus
au monastdre, poussés par la charité, Ils ont répondu en cela
4 une vocation divine, car ce verset est '"le cri de Dieu, le
cri de 1'Esprit—Saint™ {15).

Pour Augustin, c'est encore de ce verset de psaume que
dérive le nom de moine donné aux fréres (16). Il explique: "Honog
signifie un seul, mais non pas de nlimporte quelle maniére,
car, dans une foule aussi, il y a un homme, mails il ne peut
pas 8tre appelé monos, clest—-d-dire un ssul, car monog signifie
un seul. Par comsdquent ceux qui vivent emn un de telle sorte
qu'ils fassent un geul homme... soab trés justement appelés
monos, ¢'est~d-dire un seul" (17).

s différence est grande entre l'unité teaporaire d'une
fouie et celle dlume communautd de fréres unis par 1'amour venant
du Baint Esprit, Les noms mlme de moine, monastére, proclament
donc 1'idsal poursuivi: 1'unité de ceux gui y sont établis.

Cette unité suppose chez les fréres un amour parfait (18),
clest-d-dire la mise en pratique de la pareole de saint Paul:
"oortez les fardeaux les uns des autres” (Ga., 6, 2) (19).Pour
cela, chacun doit ouvrir son coeur & 1tamour donné par le Christ
(20).

Cette charité gui fait habiter ea un est une gréce de Dieu,
un don du Pére: "c'est la gréce de Dieu qui fait gque les Ifrdres
habitent en un: cela ne vient pas de leurs forces, ni de leurs
mérites, mais cela vient du don qu'il leur fait, cela vient
de sa grice, comse la rosée descend du ciel” (21). Cette grice,
cette rosée, Augustin 1lit ~ toujours dans le Paaupme 132 -,
qu'elle descend de 1'iermon, qu'elle nous est donnée par la
médiation du Christ: "ilermon, expligue~t—il, signifie luniére
slevée. Clest du Christ en effet que vient la rosée, car il
n'y a aucune lumidre &levée si ce n'est le Christ, &levé d'abord
sur la croix, puis &levée au ciel.., Le Christ est donc ia
Lumidre élevée; c'est de lui que viest la rosée de 1'iermon.
Yous tous qui voulez habiter ea un, souhaitez cette rosée,
laissez-vous ensemble pénétrer par elle” (22).

3. In unum: une mission ecclésiale

Habiter en un n'est pas seulement donné aux fréres pour
lcur sanctification personnelle; c'est une grice faite & certains
sour qu'elle "découle sur les autres" (23). En effet ces fréres
ainsi unis Ysont comme un parfum sur la téte, qui descend sur
la barbe, la barbe d'Aaron, qui descend sur le bord de son
vétement” (Ps, 132, 2).

Le parfum, c'est le Saint Esprit {24), clest "le parfum
de 1'unité, le parfum de l'amour spirituel" (25). Ce parfum
est descendu de notre Téte, le Christ, sur la barbe qui
représente les Apdtres. Puis de la barbe, il est descendu sur
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le vBtement du Christ: 1'Eglise; et plus précisément, il a
commencé a couler sur le bord supérieur du vétement, celui qui
entoure le cou et qui figure les sivines. Les monastéres ont
Sy e) enfantés aar 1'Eglise sous 1! actzon de 1 hsprlL (26).

in asncor

Dang les communautds ot les fréres habitent en un, est
réalisée 1'unitd de 1'Bglise; et & partir de 12, 1'unité& so
propage, pour ainsi dire, & tous les hommes pour les unir &
=4

leur Tére, le Christ. Tous deviennent alors membres de 1'Ezlis
{23 bis}.

~
]

4. In unum: une dme et un coeur

Dans 1'homélie sur le Psaume 132, habiter in unum, c'est
avoir une seule &me et un seul coeur teadus vers Dicu (ﬁc.,
&, 32) (29). Or cette phrase des Actes est justement une des
deux références scripturaires utilisées paer Augustin dans lia
Régle pour expliciter ce qui esit le but méme du rassemblement
en communauvké: habiter en un.

Signalons ¢£j& que 1'unité recherchfe par les fréres n'est
pas uniformité ou nivellement: la Régle va wmontrer quel soin
i1 faut prendre des personnes! Clest "une unitd qui est faite
de pluralité, cette pluralité cherchant 3 s'élever jusqu'a
1tunitd, 1'unité du Christ® (30).

ot
o

I0. "VIVEZ UNARIHES A LA MAISOR" (Ps. 67,

Vivre unanimes A la maison, c'est vivre unanipes au
monastére. lais appeler le monastére “maison", cela évoque,
en contexte augustinien, 1'Eglise - Temple de Dieu, et encore
les temples de Hieu que nous somnes.
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1. La maison de Dieu

Le verset 7 du Psg. 67 évoque pour Augustin la maison de
Dieu, son temple que sont les fiddles en qui Dieu habite. Car
au'est~ce gqu'un temple? Le lieu o Dieu réside, od on le
rencontre, ol on lui offre des sacrifices; c'est le lieu de
la recherche de Dieu.

Lorsqu'en 415 Augustin commente le verset 7 du Ps. 067,
il vy voit une explication du verset &: "Le Seigneur habite
dans son lieu saint™. 11 explique: "Quel est son lieu saint,
il 1'a fait connaltre quand il dit: Dieu gui fait habiter dans
la maison ceux gui ont une mBme manifyre de vivre, ceux gui sont
unanimes, ceux qui ont les mfmes sentiments” (31} La concorde,
tel est donc le lieu saint ob Pieu habite, le lieu que "lui-ulne
se coastruit... Il &difie ce lieu par sa grice, et non en raisoci
des mérites de ceux avec lesguels il le coastruit” (32

ta vraie wmaison de Bieu, Yelest nous-mBmes" {33), "ceux
gui sont unis enseable par la charité’ (34); c'est notre coeur
car "c'zst dans le coeur que le Seigneur e sa demeure, puisgue
tous ceux cui sont uwnis dans la charité n'ont gu'un senl coeur™

(35

T

Clost par la charité gque Diey se construit ene maison:
La i? ctien gqui faitr habiter unanimes dans la wmaison distingue
les =zaints du monde. Dans cette maison, ls Pére et le Fils font
leur demevre (Jn., 14, 23), eux qui denment la charité 3 ceux
auxquels ils doaneront 4 la fin la visicn ¢'eux—mdmes” (38).

...w1

H

La maison de Bip , c'est le teample formd par le Corps du
Christ {37), =mais c'est aussi chacun des chrétiens. Augustin
parle alorg des tesples de Dieu: Bieu habite non seulement
dans la concorde, mais en chacun des membres du Christ qui vivent
dans la cherité, en "tous ceux qui croient dans le Christ et
gui croient en aimant” (38

Le pluriel templa souligne donc une dimension personnelle.
{fais le rapprochement opédré en Preec., I, 8 entre "les temples”
et 1%8me et le coeur unicues, donne & ce ferme de "temples"
une dimension collective: c'est parce gqu'il y a uneninité gque
chacun devient temple de Dieu. H'est temple, en effet, que celui
qui est habité par 1'unigue et double amocur. '

L'enseignement de saint Paul a permis 4  Augustin
d'approfondir sa réflexion sur les chrétiens temples de Dieu,
"Se savez—vous pas, dit 1'Apbtre, que vous &tes le temple de
Dieu et que 1l'Esprit de Dieu habite en vous?" (1 Co., 3, 16}
(39).

Saint Paul emploie le singulier: "temple”. Hais Jusque
vers 400, Augustin en donnera une interprétation individuelle:
"les temples” gque nous sommes,




59

" On peut lire dans le De magistro: "Dieu doit &tre cherché
et prié dans les profondeurs ménes de 1'Ame raisonnable, dans
ce qu'on appelle 1'homme intérieur. Clest l1a qu'il veut avoir

ses temples” (40}.
Lfapprofondissement de la doctrine monastique aménera
Augustin a percevoir la dimension commuynautaire de ce terme
{41), =mans qu'il délaisse pour autant la premiére interprétation.

Deux textes témoignent d'une synthése entre les deux
perspectives:
pous ensemble et chacun en particulier, nous sommes son temple
puisqu'il daigne habiter dams la concorde de tous et en chacun"
(42},
“pieuw habite en chacun de nous comme dans autant de temples,
et il habite dans tous les hommes réunis comme dans son temple
(43).

3, Le monastére

Le monastére apparait comme la maison de Diev ot les
serviteurs de Dieu habitent en fréres. Dieu construit lui-mépme
cette maison par la charité et vient habiter la concorde gui
y régne. iais si tous les fréres forment la maison de Dieu,
chacun d'eux est lui-mlme la maison od la Trinité vient faire
sa demeure,

f.a maison de Dieu de Praec., I, 2 et les temples de Dieu
de Praec., I, 8, mettent domc en relief que le lien spirituel
avec Dieu est éminemment personnel nais s'enracine dans une
dimension communautaire ecclésiale,

La concorde fraternelle est inséparable du respect mutuel,
D'oit 1'honneur dont chacun doit entourer ses fréres. Cet honneur
d'ailleurs n'est autre, pour Augustin, que la charité (443,

Lfév8que d'Hippone a su respecter une juste relation entre
communauté et personnalité. Ceci est particuliSrement remarquable
4 une &pogue ol la notion de communanté impliquait plutdt une
masse collective (43).

Cette maison de Dieu formée par la communauté monastique
n'est elle—mdme qu'une cellule de la grande maison de Dieu gu'est
1'Eglise.

Hotons que dans la Régle, Augustin parle de monastére,

mais non de moines, Les membres de la comsunauté sont appelés
fréres ou serviteurs de Dieu.

TII. UNE AME ET UN COEUR TENDUS VERS DIEU (Ac., 4, 32a)
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" Ac., 4, 32adoccup@ une place centrale dans la vie, la
réflexion, la prédication de saint Augustin, et au fil des ans,
il n'a cessé d'en déployer les harmoniques.
L'étude des textes nous montre gue son exdgdse s'est
approfondie dans deux directions. La premicre 1'a conduit d'une
interprétation individuelle de ce verset & ume interprétation
commupautaire; la répercussion de cette évolution sur son idéal
monastique est capitale., La deuxidme concerne 1'interprétation
symbolique de 1l'unanimitd de 1'Eglise primitive de Jérusalem:
Augustin v a vu l'image de différentes réalités spirituelles.
, date de la rédaction de la Regle, margue un tournant
: i{ dans cette évolution, mais 1'exégése augustinienne d'Ac.,
, 32a est encore loin d'avoir déployé toutes ses richesses

cette &poque. Hous aborderons cependant les aspacts mis en
midre apraés cette date car, d'une certaine fagon, Praec.,
, 2 les contient en germe.
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1. D'une interprétation individuelle & une iaterprétation
communaukaire d'Ac,, &, 32a

a. La dimension individuelle d'ic., 4, 32a

Lorsque Possidius écrit la vie de saint Augustin, il décrit
le premier monastdre fondé & iippone commp une communaut? vivant
Yselon la forme eb la rézle &tablies per les saints Apbtres,
On ne devait rien y posséder en propre, mais tout devait &txe
en commun ot distribué & chacun selon ses bescins” (46).

Possidius cite Ac., 4, 32Zbc + 35b, wmails pas le verset 3Za:
1'anima unaz ne fondait pas encore pour Augustin l1a  vie
communautaire, Ceci est cohérent avec llinterprétation qu'il
donnait 2 cette &poque d'Ac., &, 32a dont témoigne 1'homélie
sur le Psaume 4, Aprés avoir cité ce verset, Augustin commente:
"i1 nous raut devenir simples et uas, c'est-i-dire nous retiver
du tourbillon mutiple de tout ce qui nait pour mourir, &tre
amants de 1'éternitd et de 1'unité, si nous voulons nous atitacher
4 notre Dieu et Seigneur Unique' (47). L7ime ef le covor. unigues,
clest le coeur unifid, le coeur “gui sait se tenir 3 1'écart
de 1la multitode désordonnée des choses temporelles qui vienasent
puis s'en vont, qui naissent et qui meurent. Le coeur simple,
pour cette ralson un, renonce aux choses temporelles et
passagéres, parce qu'il aime ce qui est éternel et un, et désire
rester attaché a Dieu notre Seigneur qui est wun' (48). Ac,,
4, 32a est compris comme la qulte de 1'Un.

Quand Aupustin est—il donc passé de cette interprétation
a celle dont témoigne la Régle?

b. La dimension collective d'Ac., 4, 32a (49)

Au début de son épiscopat, Augustin franchit une premiére
&tape pour l'interprétation d'Ac., 4, 32a en un sens collectif,



