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{(60) Epist.,, 211, 2; Trad. A. SAGE, La Régle de saint Augustin
comgientfée par ses écrits, La vie augustinienne, Paris, 1961,
p. 278,

(61) Il semble que cette fagon de comprendre l'anima una comme
finalité de la vie mmnastique érait déja en germe dans le De
bono con;., 18, 21. Car, a l'aide d'Ac,, 4, 32 a, Augustin y
présente 1'unanimité comme le but méme de la vie chrétienne:
la cité céleste sera précisément une cité ot tous vivront dans
t'unité parfaite. La vie monastique n'a pas d'autre but que
la vie chrétienne et elle essaie de réaliser dés malntenant
ce qui est la vocation de tous.

(62) Cf. HM.-F. BERROUARD, op. cit. & la note 3, p. 207.

{(63) Cf. De cag. rud,, 23, 42; De op. monach,, 16, 17; €,
litc., Pet., 2, 104, 239; En, in Ps, 66, 9; 78, 2; 101, 1, 14.15;
131, 5; 132, 2; S., 77, 3, &; 116, 6, 6; cités par M,-F,
BERROUARD, op. c¢it, 4 la note 3, p. 207, note 4.

(64) Praec.,, I, 2; C., Faust,, V, 9; De op, monach,, 25, 32
En, in Ps. 83, 4; 99, T1i; 132, 6. 123 Egzst., 211, 2; S., 356,
1; cités par H,-F. BLRQOJARQ, op. cit. 4 la note 13, p. 208,
note 7.

(65) Cf. En. in Ps. 103, s. 1, 4; 8., 71, 35 (Date: environ
417); 138, 7 (Date: 411-412); 272 (405-411); Epist., 185, 36
(Date: 417); 243, 4; textes cités par HM.-F. BERROUARD, op. cit.
4 1a note 3, p. 208, note 6, Pour les dates, voir P,-P,

VERBRAKEN, Ftudes critiques gur les sermons de saint Augustin,
Steenbrugis, pp. 125; 71; 87; et O. PERLER, op. c¢it.,, pp.
45644065,

P e
£ k3 FRE “I -
Lsbiy) 5-,3%,1

(66) En. in Ps, 103, 1, 4; trad. M.-F. BERROUARD, (date

1ncerta1ne) .
N Ehoa ok . 3 ) {

:".:v-w ), ;,;-'h-' H St

(5?) s., 71, 25

(67 bis) Epist., 243, 4; trad, {4.—-F. BERROUARD.

(68} Tract, in Io. Ev. 26, 14; B.A., 72, p. 519. Date: 414;
cf. B.A., 72, p. 40,

Qe\

B B, 272 (Bate A05-41155 evmd. -, ]

{6
(70) Date: O, PERLER, op, cit., p. 459.

(71} De civ, Dei, X¥, 37 trad. M.-F. BERROUARD; cité par M.-F.
BERROUARD, op. ¢it, 4 la note 3, p. 208, note 8.

(72)  Ibid., XIX, 17; B.A., 37, p. 133,

(?3) De bono conj., 18 21; trad, M.,~F. BERROUARD; cité par
.~F, BERROUARD, op. ¢it, 4 la note 3, p. 208, note 8.

(74) Cf. 8., 88, 18.
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(75) De Trin,, XIV, &4, 6; 8, 113 12, 15.

{76) Tract, in o, Epist. 4, 6.

(77 Conf., I, 1, 1; Trad, #.~F, BERROUARD., Date: 397; cf.
B.A., 13, p. 53,

{78) Cf. De Trin., XV, 28, 51.

(79) Cf. Tract. in o, Bpist, 7, 10; 10, 4; Epist., 135, 13,

(80) Cf. note 73.

(81) Cf., T. VAN BAVEL, op, cik., & la note 5, p. 164,

{82} .—F. BERROUARD,

(83) 8., 47, 21; S. Guelf,, 11, 3, 0; De symb, s. ad. cat.,
2, 4; Tract. in lo. Bv, 14, 9; 18, 4; 39, 5; Epist., 170, 5;

238, 2, 13. 16; Collat, cum Maxim,, 12; cités dans H.-F,
ERREOUARD, op, cit. & la note 3, p. 208, note 9.

(84) Date: B.A,, 71, ». 35.

{(85) Tract. in lo, Ev, 14, 9; trad. H{.~F, BERROUARD, on, cit,
4 la aote 3, p. 2l4d.

{86) Conf., I¥, 6, 11.

(87) Tract. in Jo. Ev,, 18, 4; trad. ¥H.~F. BERRCGUARD, op.
cit, 4 la note 3, »p. 215-216.

(88) Cf, Ibid,, 39, 5.

(8¢) Symb, cat., 2, 4; trad, {.-F. BERROUARD, op, cit., & la
note 3, pp. 220-221.

(90) Cf, Tract, in Io. Epist. 8, 5.

{91) Tract. in To. Epist., 5, 7; S.C., 75, p. 203; cf. Ibid,,

1
7, ¥; 9, 18; Tract. in o, Ev. 17, 8.

(92) De Trin., VIII, 8, 12; 10, 14; Date: aprés 407. Traduction
et date de H.-i'. BERROUARD,

(93) S., 103, s. 3, 4; Traduction M. KEUSCH, dans "La structure
de la Régle', La Régle, Itinéraires Augustiniens, Centre de
Recherche Augustinienne de Bonnelles, Juillet 199G, p. 1i3.

(04) CE. M. REUSCH, op. cit., pp. 12-13.

(95} H.~F., BERROUARD.

(96} Conf., VI, 14, 24.
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I1I, HOTES DU CHAPITRE III

(1) L. VERHEIJEN, Nouvelle approche de la Régle de saint
Augustin, t. II, Chenm vers la vie heureuse, Institut Hlstomque
Augustinien, Louvain, 1988, pp. 220-289,

(2) De op. momach., 25, 32; B.A., 3, p. 401,

(3) A. DUVAL, "Regard sur la charitd dans la doctrine de saint
Augustin', 3° conférence; dans La vie religieuse selon saint
Augustin, Didaké, 1966; cf. G. MABEC, "Le communisme spirituel”,

dans Homo spirvitalis, Festaabe fur Luc Verheijen, Wurzburg,
1987, pp. 225-239,

(4) Conf., XIIL, 9, 10; B.A., 14, p. 441.

(5) De Gen. ad litt., XI, 15, 20; B,A,., 49, pp. 261-263.

(6) De doctr. christ,, I, 5, 5; B,A., 11, p. 185; cf. De civ,
Ded,, XV, 3.

{(7) S., 88, 18; cf, Ibid., 359, 4.

(8) En, in Ps. 131, 5-6.

(9} De Trin,, XII, 9, 14; B.A,, 16, pp. 237-239; cf. B.A.,
10, note complénentaire 35, p. 618,

(16) Conf., III, 8, 16; cf. M. NEUSCH, Augustis, un cheain
de conversion, Desclée de Brouver, Paris, 1986, pp. 67-72.

(11) En. in Ps. 131, 7; Ed. Vivés, t. XV, p. 176.
(12) 8., 359, 2; EBd. Vivés, t. XIX, p. 260,

(13) L. VERHBILJEH, ouvelle approche de la Régle de saint
Augustin, Vie monastique, n® 8, Bellefontaine, 1980, pp. 245247,

(14) De 1ib. arbit., I, 6, 14; B.A,, 6, p. 161; trad.
retouchée,

(15) Cf. 8., 255, 6.

{16) 8., 235, 6; cf. A.-¥. LA BOMNARDIERE, 'Les deux vies,
Harthe et Marie (Luc 10, 38-42)", dans Saint Augustin et la
Bible, Bible de tous les temps, Beauchesne, Paris, 1986, pp.
414~417,

(17) 1Ibid., 103, 5.
(18) M,~F, BERROUARD,

(19)  S., 255, 6; 103, 6.
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{20) Sur la distinction frui ~ uti, voir F. CAYRE, "Frui et
uti", Année théologique, fascicule 1, 1949, pp. 350-53; B.A.,
11, note complémentaire 18, pp. 558-561; B,A., 73 A, note 105,
p. 328,

{(21) B.A., 73 A, note 105, p. 328,

(22) De doctr. christ., I, 4, 4; trad. M,~F, BERROUARD, B.A.,
73 A, note 106, p. 328,

(23) "Reste wune quatridme &ventualitéd, me semble-t~il, of
1'on peut trouver la vie heureuse: quand le bien souverain de
1'homme est en méme temps aimé et possédé, Car ce que nous
appelons joulr, gqu'est—ce sinon posséder ce qu'on aime? Et nul
n'est heureux qui ne jouit pas du souverain bien de 1'homme,
et gui le posséde ne peut pas ne pas 8tre heureux, Il nous faut
donc 8tre en possession de notre souverain bien si nous désirons
vivre dans le bonheur" (De mor. ecel., I, 3, 4; B.A., 1,p. 33).
"Dans les biens éternels ot immuables, se trouvent seulement
ceux dont nous devons jouir. Les autres sont ceux dont nous
devons user pour parvenir 4 la pleine jouissance des premiers”
(De dockr, christ., I, 22, 20; B,A., 11, p. 203).

-

(24) "Jouir, c'est s'attacher & une chose par amour pour
elle~méme. User au contraire, c'est ramener 1l7objet dont on
fait usage 4 1'objet qufon aime"” {(Ibid., I, 4, 4&; Ibid., »p.
185).

{25} Le chrétien doit user du monde pour ne pas s'en rendre
esclave (Tract. in Io. Ev. 40, 10), comme un voyageur qui
sfarréte dans une hbtellerie pour refaire ses forces, puis
reprend la route sans emporter aucun des objets qu'il y a trouvé
(3., 14, 6; cf. 177, 2), Jouir des biens dont nous devons
seulement uvser, est comparable @ l'attitude d'un voyageur charmé
par les agrémenls de la route! i1 se détourne de 1a patrie dont
la douceur le rendrait heureux, dont il est appelé a jouir (De
doctr, christ., I, 4, 4; cf. B.A., 73 A, note 107, p. 328).

(26) En, in Ps, 34, s. 1, 6; trad. H.,~F. BERROUARD; B.A.,
73 A, note 107, p. 328.

(27) 5., 103, 5: "La conduite de tlarie ne produit que les
douceurs de la charité".

(28)  En. in Ps. 105, 34.
(29)  Epist., 140, 62~63.
(30) Cf. De Trinm., XIV, 17, 23.
(31) En. in Ps. 131, 5.

(32) De sermone Domini in monte, II, 12, 41,

(33) L. VERHEILJEN, La Regle de saint Augustin, t. I, Tradition

manuscrite, FEtudes Augustiniennes,Paris, 1967, p. 382,
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(34) En. in Ps, 33, s. 2, 19.
(35) S,, 205, 3; 206, 3; 208, 1.
(36)  Ibid,, 211, 1.

(37) ™Qu'on évite avec grand soin les discordes, qu tils (les
jeunes gens) les supportent avec patience et les terminent au
plus t8t" (De ord,, II, 8, 25).

L. Verheijen a mis ce texte en paralldle avec un @crit
pythagor1C1en 1a Vita Pythagoricia de Jambligque. Dans son exposé
sur 1l'amitié pythagorlczenne, cet asteur écrit en effet: "On
ne doit jamais étre & 1'origine de discordes et de contestations,
pour autant que cela dépend de nous, mais il faut les &viter
abselument, dans toute la mesure du p0551ble . 3i on a un ennemz,
ia réconciliation avec lui doit se faire "le plus vite possible”.
C'est le citissime du De ordine et, plus eacore le guam celerrime
de la Régle.

Pour les Pythagoriciens, l'amitié entre les hosmmes devait
dtre libre de tout amour des disputes et de toute jalousie,
Cf, L. VERHEIJEN, op, cit. & la note 13, pp. 175-178; 227.

(38) S.. 17, 6.

(39) Ibid,, 55, 1.

(40y  Ibid., 2-3.

(41) Conf., X, 37, 60; B.A., 14, p. 249,
(42)  En. in Ps, 99, 12; cf. 10-12,

(43)  Ibid,, 12,

(44) S., 58, 8,

(45) Epist., 38, 2.

(46) S., 211, 1; cf. De ord,, II, 8, 25.
(47) S,, 209, 1.

(48)  Epist., 210, Z,

(49) 8., 58, 8.

(s50)  Ibid., 209, 1.

(51) Ibid,, 58, 8.

(52) Ibid., 49, 7.

19, 63':;

(53) De sermone Dom1n1 1n monte, II

(54)



{53 5., 4%, 73 82, 1; 211, 1.

(56) Plusieurs folis, Au in = ie, iz
Ht., 7, -3 et 1 Jn,, 3, 13; cf. S., 49, 7; 82, 3; 211, 1, 2,

o~

e 2 55 e 822001 S . . PR
{57) 5., 58, &; B4, VYivaés, t. IVI, p., A30; cf. 49, 7.
Fga] -~ i s - Soa e - ..
{58) C. Faust., XIX, 23; cf. D, DIDEBEZG, Saint Ausustin et
. T A + . et A K] 9 Py
la premiére ZIpitre de ssint Jean, Une théologie de 1'Asang,
Théologie historigue, n° 34, Beavchesne, Paris, 1973, ». 79,

{39) Tract. in fo. Epist. 5, 10; 3.C., 73, 3. 267.

(60) 8., 211, 6.
(61)  Ibid., 210, 12.
(62)  Ibid.

(63)  ibid,

(64)  Ibid., 211, 6.
(65)  Ibid., 210, 12,

{66)  Ibid., 56, 19,

(67)  Ibid., 206, 2; Bd. Vivés, t. XVIII, p. 107.
(68)  Ipid., 17, 5.

(69)  Ibid., 211, 5, 4; Bd. Vivés, t. XVIII, p. 127.
(70)  Ibid., 58, 7:; cf. 211, 4.

(71}  Ibid., 211, 4, 4; 4. Viveés, v, IVILI, p, 127,

b

(72)  Ibid., 82, &~7.

(73)  Tbid., 209, 1.

(74}  De Gen. c. Hanich., I, 22, 34,

(75)  Cf. Conf., %ilI, 9, 10.
(76)  Epist., 148, 1. 4. 5,
(77) L. VERIELJEX, op, cit. & la note 13, pa. 186-180; 224~227,

(78}  JAMBLIOQUE, Vie de Porphyre; L. VERHEIJEN, op. cit. 3
ia note 13, pp. 224-225,

{79)  1Ibid,
(80) S., 211, 4.

(31)  Ibid., BEd. Vivds, t. X¥IIL, 0. 128.
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{121) £, litt. Pei,, 3, 4, 5:; traduction H,~F,
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(123)  De pat,, 1. 1; BuA,, 2, p. 463,
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Augusting voir dinfra, ». 174,
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(155 Yoist,, 216, 2Zp of. Fn, din Ps. 140, 153,
i 103 £ e =
{159) 210, 2; cf. En. ad Cal. exnos., 54,
- c! T <
(1\‘\, iYa oy Uy il
con . e s .
581y <f, Epist,, i.
LPIBt.

Ry

e

S
)

aote 13, »p. 315-321,

Cf. En. in Ps, 118, s, 17, 2; Enchir., 18, 71~72.

L

(171) L. VERHEIJEE, pp, cit. & la note 13, pp. 23; 328-320;
3

(172 Cf. Ipist., 15%, 3,

{173}  Be fide et operibus, 26, 43.

{174y C, Epist. Parmen., III, 1, 1,

{177y  S., 4, 20; 142, 4; 317, 5.

{178)  "Celui qui vous cerrige hait ce qui vBire, mais
1l apime votre personne; i1 hair voire oet il aime
1'oeuvre de Bi H ntest otre néchs
et votre vice? ‘oz feu qu'il
a faite & atl 142, 4);
cf, M"Gue !
5i la vie = 1e3rca&a,
corrige, # Lthomme;
car 1'ho i‘osuvre

de  1Thomme : :
dimer celle—ci, c'es Seruire gelle-1d i elle-1d, clest
purifier celle-ci. i
s0it par amour du
?5, B, J..}.J)
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(2373  De net. et gracia, 57, 07;
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8, 13, daps les oeuvres de saint Augustin', Z
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(243) 5., 58, 8-9; Ed. Vivés, t. XVI, p. 430; cf. Ibid., 55,
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TROISIEHNE PARTIE

L'TUSAGE DES BIENS HMHATERIELS



124

A 1'intérieur de la grande inclusion formée par les
paragraphes 2 et 8 du premier chapitre de la Régle, Augustin
développe comment doit se vivre la désappropriation des biens.
Dleptrée de jeu, il pose donc 1'unanimité comme le fondement
de la pauvreté qui preand ainsi une coloration tout a fait
particulidre: elle se concrétise dans une mise en commun des
piens.

Mais Augustin pose un deuxiéme principe pour présider &
1'usage des biens matériels: donmer & chacun en raison de ses
bescins.

Ces deux principes, il les a découverts dans les Actes des
ApStres: ce sont eux gqui donnaient son visage propre au uode
de vie de la premilre communauté chrétienne de Jérusales.
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CHAPITRE I : LA MISE EN COMMUN DES BIENS

He rien avoir en propre, tout melitre en communl cet idéal
de la premidre communauté chrétienne proposé par les Actes est
indissociable de l'anima una.

Nous verrons dans un premier temps comment notre législateur
en est venu 4 lier pauvreté et vie commune, comment au terme
d'une lente évolution, son  idéal de pauvreté a pris une
dimension Yapostolique®™, trouvant son fondement dans 1'exemple
de la premiére communauté chrétienne de Jérusalem (1)},

Nous aborderons ensuite le probléme de la réalisation
concréte d'un pareil idéal, car il n'allait pas sans soulever
des aroblémes,

I, L'IDEAL DE LA PREMIERE COMMUNAUTE CHRETIEXNKRE
(Praec., I, 3)

1. Lien entre pauvreté et vie commune sans mention
d'Ac., &, 32-35 (3B86~393)

On peut constater que trés tdt, avant méme sa coaversion,
Augustin a formé@ un projet de vie commune reposant sur une mise
en commun des biens (2). Puis, lorsque le mnouveau converti
présente dans le De moribus (3) le monachisme cénobitique que
Jérbme 1lui a fait connaitre par sa lettre 22 (4), il y fait
un ajout trés significatif: ces moines, dir-~il, "rassemblés
en une vie commune trés chaste et trés sainke,,.. offrent &
Dieu... en un sacrifice trés agréable une vie de parfaite
concorde et de parfaite comtemplation, Aucun d'eux ne possédde
rien en propre, aucun n'est & charge 3 un autre' (5),

I1 n'y a aucune citation ou allusion explicite aux Actes
des hgotres dans ces lignes, mais on pressent d&ja l'orieantation
de "17idéal rmonastique augustinien: pauvretd, concorde et
contemplation sont unies,

La pauvreté, cependant, n'est encore présentée que 8OuS
l'angle de la désappropriation.

2. Ac., &, 32 b — 35: pauvreté personnelle (393-396)

-

Dés 393, Augustin est attentif a 1’ enseignenent sur la
pauvreté donne en Ac., 4, 32b-35. Mais de méme qu 'd cette époque,
i1 donne une interprétation individuelle d'Ac., 4, 32a, il
commente Ac., 4, 32b-35 en exhortant & un reuoncenent personnel,
11 ne fait aucun lien entre Ac., 4, 32a et 1'un ou 1fautre verset
d'Ac., 4, 32b~33,

Dans 1'Ene in Ps. 94 (393-394) par exemple, Augustin parle
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des premiers chrétiens qui ont embrassé la foi et qui ont dénosé
aux pieds des apdtres le prix des biens qu'ils ont vendus, Ils
sont, dit-il, "pauvres volontairement, riches de Dieu" (6).

En 396, préchant encore sur la pauvreté volontaire des
premiers convertis de Jérusalem, il 1s présente commg une
libération pour suivre le Christ plus facilement: "ces chrétiens
se déchargérent du fardeau des affaires du sidcle, e, devenus
plus 1légers, ils suivirent plu facilement Jésus~LChrist, ils
se pliérent 4 son 3oub qui est doux" (7).

Toujours & la mbme &pogque, commentant Ac., 4, 32b, Augustin
y reconnait 1'idéal des moines. Hais ne rien avolyr en propre
Tui apoa?alt comne un bienfait, parce gue ia pavvr*ti libére
et ouvre & la possession des biens spirituels. L' ESleSBLG des
bieng futurs, dit-il, est indispensable & ceux gqul ont Tdécidé
de ne plus rien avoir sur la terre. He vien avelr de superfls,
rien cui seit une charge, un liep, un obstacle: les serviteurs
de Disuy de nobre temps, gul semblent atavoir rism, et qui

possédent tout! De vien ne dis: ceci est aien {4c., 4, 32bj,
et tout sera tien” (8).
Bans le sermon Denis enfin, Augustin rapproche encore lﬂs
3 T = =

EOiPLb des premiers choéilens mais ne
gue L'unitd intérieure et la pauvretd g

(9).

Tous ces textes sont 1'indice d'une lescture des jctes vroche
de celle gu'Anteine fit de Mr,, 19, 21! la pauvret2 consiste
& veaoncer cuy biens matériels pour 17 Ca?éf nce de 1'aternivé.

3. Ac., &, 32-35: pauvreté et uaité (397--4050)

A pariir de 397, un important changeme
pariza de la pauvretd, Auvgustin met au praa plar
commun des biens et la relie Atreoitement la concorde: Ac,,
4, 32a est Lrds scuvent cité avec Ag., 4, 32b~35

Une nouvelle lecture d'Ac., 4, 32b-35 apparait ajnsi.

Yoici une description du comportement des presicrs chrétiens
datart de cetta Epoguer Wivant bien unis par la cnarzta
chidtienne, ile ne disaient de rien: 'c'est & mei', mais ils
poszédaient tout en commun et formeient une seule &me et ua
seul coeur tendus- vers: Dieu' (10). Le texte latin, mieux. que
la traduction, exprime le lien-établi. emire pauvreté et unité
"erant illis omnia communia et anima et cor uaum 1n Deun” (11),
D. Sanchis fait remarquer que ies trois sujets de 1 unique verbe

L
\"S"

sont apparemgent dsasarate biens mis en commun, &me unigue,
cogur unique., En les “ettant sur le mime plan, Augustin a

retrouvé la profondeur ecclésiale d'Ae., 4, 32-35. )

Son idéal monestique va porter la marque de cette nouvelle
compréhension de la r2gle de vie des Apbtres., Il gcvit en 397
“les moines ont distribud leurs biens,.., n'ont rien an propre
et tout en cowntn... Le feu de la charité fait d'eux une sceule
4me et un seal coeur tendus vers Dieu" (12),
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- Cependant la pauvreté = dépouillement ne disparait pas
pour autant de 1‘'horizon spirituel d'Augustin; mais dorénavant,
la mise en commun des biens en constitue l'achévement. Celle-ci
est, pour lui, une caractéristique de la vie commune: "Beaucoup
d'hommes et de femmes gardent une continence virginale, sans
réaliser cependant le conseil du Seigneur: 'Si tu veux 8tre
parfait, va, vends tout ce que tu as et donne-le aux pauvres,
et tu auras un trésor dans le ciel, et viens, et suis—moi' (M.,
19, 21) et sans oser s'associer 4 ceux qui vivent sous le méme
toit et dont personne ne dit qu'il a quelque chose en propre,
car tout leur est commun {Ac., 4, 32)" (13).

Le renoncement personnel reste toujours, comme pour Antoine,
une démarche fondamentale, mais il est orienté& 'vers la communion
fraternellei L'insistance porte désormais sur la mise en comnaun
des biens,{3%

4, Conclusion

La vie monastique, pour Augustin, comporte donc deux
élénments indissociables: un matériel -~ la mise en comaun des
biens =, et un spirituel ~ L/Aweielle “éacor uniques ~; le tout
ayant pour fondement la régle de vie des apdtres.

Mais la relation entre les deux est complexe. Dans certains
textes, la mise en comsun des biens est présentée comme un moyen
conduisant 3 1'unité d'8me et de cogur comprise en un sens
comaunautaire; dans d'autres, par contre, elle apparait comme
un fruit de la concorde qui est le premier but du rassemblement
en communayté,

Ce dernier aspect est trés fortement mis en lumiére dans
le De opere monachorum. Cet ouvrage nous préseate un wmoine,
ancien artisan, devenu “désireux de vivre dans la compagnie
de ceux qui ont une seule Sme et un seul coeur tendus vers Dieu,
au point que (ita ut) personne ne dise posséder riem en propre,
mais que toutes choses leur soient communes {(Ac., 4, 32)" (14).
Nous avons indéniablement ici la perspective de la Régle,

IT. LA MISE EN PRATIGUE

La Régle ne se contente pas d'énoncer un idéal théorique,
elle se préoccupe aussi des problémes soulevés par la mise
en commun des biens (Praec., I, 4~5), puis des tentations
inhérentes 4 ce choix de vie (Praec., I, 67},

La question de 1'entretien des vétements est 1'occasion
de donner un exemple concret de la fagon dont se vivait cette
mise en commun des biens (Prace.,V, 1)«

1, Difficuleés provoquées par la mise en commun des biens
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(Pracc., 1 4-5)

a. Contexte culturel

ie monastére d'Hippone s'était ouvert a des fréres venant
d'horizons socialenent trés divers. A. Sage dépeint ainsi le
contexte social de 1'épeque:

"y se fait difficilement, de nos Jours, une idée des
différences de fortune dans le monde romain du IV® sidcle; le
tuxe extréme y c¢8toyait 1'extréme misére, Quand saint Paulin
et son &pouse Térésia, sur les conseils de saint Jérdme, se
délivraient de leurs biens, ie podte Ausone pouvait écrire,
non sans emphase! ti,es royaumes de Paulin sont morcelés entre
iles mains de centaines de materea’... {Quant & la) fortume des
Valerii (dont Iélanie stait l1'héritiére), elle cdéfialt tout
cailcul. En face de ces immenses domaines, aqu'étaieant les quelques
petits champs que saint Augustin avait guittés! Riches et
pauyres, en ce sonde romain qu'ébranlait la poussée des Darbares,
frappaient en foule aux portes des monastares" {15).

Dans la société romaine régnait une tras profonde inégalité
sociale; la cupidité et la volonté de puissance étaient reines.

Clest ce tableau qu'il faut garder présent a 1l'esprit pour
comprendre c¢e que dit la R2gle sur les riches et les pauvres
~ spciens sénateurs  ou DOSSESSEUrsS de domaines et ancilens
artisans ou paysans (16) -.

vivre dans une pauvreté radicale, c'est~a-dire sans
pOSSeSS1on persounnelle et en settant tout en cosmun, etait,
dans ce contexte, un excellent moyen pour favoriser une unité
ot une concorde véritables. La communauté Ffondée par Augustin
rézoignait aimsi d'ume égalité et dfune fraternité qui
nfexistaient pas au dehors (17); elle rendait concrétement
présent au yeux du monde, par son mode de vie Sconomique, ce
vers quol tend 1'fglise: 1'unité de tous les hommes, quelle
que soit leur situatien sociale, leur culture, etc. Bile était
le gigne d'une socité établie sur un rapport de fraternité

avanpélique et cengrastait avec la socif#té environnante,
vais, cela va sans dire, les difficultés étalient inévitables
dans la réalisationg d'un idéal aussi élevé,

b. Réactions des riches et des pauvres

Pour le riche comme pour le pauvre, mettre les biens en
comaun était chose difficile,

Pour les riches dans le sidcie (18), la oprincipale
difficulté consistalt a se dessaisir de leurs bienms, Aussi 1la
Reégle leur demande—t—elle d'accepter de faire cette démarche
deés leur entrbée au ronastére, et cela de grand coeur, sans
regret. Cet acte é&tait, pour certains, héroique: de trés gros




129

propriétaires voyalent ainsi Jleur fortune contribuer 4 faire
vivie des fréres qui, dans le wmonde, auraient &t& leurs
seryiteurs.

ia régle de dépossession est absolue, mals nous savons
qu'avec sa sagesse et sa discrétion coutumidre, Augustin savait
tenir compte des cas particuliers (19). Il avait par exemple
permis au prétre Janvier de conserver de l'argeant pour sa fille
mineure qui ne pouvait encore disposer de son avoir (20). Avec
son accord, son neveu, le sous-diacre Patrice, avait retardé
la renonciation 4 ses biens parce que sa mére en vivait (21).
11 sut aussi tenir compte des conditions familiales particuliéres
du diacre Sévére, aveugle (223,

Pour le jeune diacre Eraclius, c'est encore la prudence
qui a engagé Augustin & ne pas accepter son argent, Il craignait
en effet, dit-il, "que sa =dre ne f(it mBcontente et ne m'accusit
d'avoir engagé ce jeune homme A me faire l'abandon de son
patrinmoine, et d le laisser lui~méme dans 1'indigence’ (23},

L.es difficultés rencontrées par les anciens pauvres
retiennent plus longuement 1l'atteantion d'Asgustin,

Ils étaient en effet les plus nombreux dans les monastéres,
car "c'est la majeure partie du genre humain" (24). Ils venaient
soit de la classe servile: affranchis de longue date ou lib&rés,
ou sur le point d'8tre 1ibérés, dams ce but, par leurs maitres;
soib de la classe paysanne, ou de celle des artisans el des
rangs du peuple qui travaille" (25).

Pour ceux~1d, la mise en comamun des biens pouvait é&tre
1*occasion de s'installer dans une vie facile qu'ils n'avaient
pas connue auparavant: rentrer au monastére constituait une
promotion sociale,

Le danger n'était pas illusoire, car, nous dit Augustin,
"on ne voit pas, 3 premidre vue, s'ils sont venus avec le ferme
propos de servir Dieu ou s'ils n'ont pas fui, n'ayant plus rien,
un Btat de vie pénible et laborieux, avec le désir d'8tre vétus
et nourris et au surplus honorés par ceux mémes qui avaient

‘habitude de les mépriser et de les fouler aux pieds" (26).
¥t de fait, certains pauvres - vraisemblablement stimulés par
1tascatisme hérétique des Fuchites {27) - ne voulaient rien
faire dans le monastére. Ils alléguailent la parole du Seigneur
sur les oiseaux du ciel gui ne sément ni ne moissonnent (Jit.,
6, 25-34) {(28). Ils trouvaient donc normal de vivre d'aumbnes
et de se faire servir par d'autres. Mais, leur réplique Augustin,
seuls les oiseaux en cage sont servis par les hommes! (29},

2. Les tentations inhérentes & la mise en commun des biens
{(Praec., I, 6~7)

La mise en commun des biens ne demeurait pas pour tous
le fruit et l'expression d'une charité sans partage, une fois
soumise 4 l'épreuve du temps. Aprés la générosité des
commencements, les tentations pouvalent survenir, aussi bien
pour 1lancien riche gque pour l'ancien pauvre. Nous allons donc
essayer de percevolr quelles étaient ces tentations, et les
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remédes préconisés par Augustin pour en venir 3 bout,

a, Les causes des tentations

Le partage d'un méme toit représente, pour des hommes de
conditions sociales trés différentes, un premier sujet de
tentation, Les pauvres risquent de tirer vanité de leur nouvelle
condition, cotoyant désormais sur pied d'épalitd des fréres
d'un rang social plus &levé; les rviches, par contre, auront
tendance a mépriser des fréres qu'avtrefois ils auraient regardés
de haut (30), oubliant 1'exemple du Christ qui aimait se faire
appeler frére des pauvres {31).

Une autre cause de tentation est propre aux rviches: le
souvenir de leurs richesses passées. Be 1§, en effet, nait
I'orgueil des richesses aux multiples visages: la gloire d'avoir
des parents fortunés, d'avoir contribué par sa fortune 3 la
vie commupne, d'avoir donné ses biens aux pauvres, de s'étre
fait pauvre, enfin,

Vanité pour le pauvre, orgueil pour le riche; voild les
deux piéges ot peut conduire une mise en commun des biens
déconnectée de sa source évangélique.

b, Yanité du pauvre

Augustin s'attarde assez longuement sur la vanité du pauvre
qui se glorifie de vivre avec des gens de bonae condition, Il
la dépeint & 1'aide d'une image suggestive: “redresser la nuque"
{eriasere cervicem). Qu'est~ce & dire?

Dans 1'4dncien Testament, erigere prend, bien que rarement,
lte sens de "se dresser contre Dieu” {(Jr., 50, 20). Et la nuque
rappelle la “"nuque raide" du peuple d'Israel qui regimbait contre
son Dieu dans le désert (Ex., 32, 9; 33, 3. 5, etc.). "Relever
la nuque”, c'est donc l'attitude de 1'orgueilleux.

Augustin va y opposer le sursum cor. Ce c¢ri liturgigue

fair partie du dialogus qui ouvre la priére eucharistique. I1
est trés souvent rappelé par 1'év8que d'Hippone dans sa
prédication, justement & propos de 1'usage des richesses. “Haut
les coeur", clest-d~dire: ayez votre trésor dans le ciel (cf.
Mt., 6, 20) (32). Donc pour s'élever, notre coeur ne doit pas
habiter les biens terrestres (33), mais le ciel (34); il doit
aimer le Christ (35), habiter avec lui:
"Chacun de nous pense nécessairement & son trésor, et marche
a la suite de ses richesses par un cheain que tracent les
affections du coeur. Si ces richesses sont enfouies dans la
terre, le coeur est obligé de descendre pour les suivre; si
elles sont en rtéserve dans le ciel, le cosur s'élédve avec
elles,.. Si donc un chrétien veut avolr son coeur élevé au ciel,
qu'il y place, oui, qu'il place tout ce qu'il aime; il est par
le corps sur la terre, mais qu'il habite avec Jésus—Christ par
le coeur' (36},
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Prigere cervicem et sursum cor sont donc deux expressions
diamétralement opposées.

Elever son coeur, c'est abandonner la poursuite des "vanités
terrestres”, olt s'enracine la nuque qui se reléve., Il s'agit
donc de passer de ce qui est extérieur & ce qui est en haut:
"Ou'ils aient le coeur en haut et ne cherchent pas les vanités
de la terre" {(Praec., I, 6). Nous avens 13 un raccourci de
1'itinéraire spirituel augustinien qui consiste en fait & aller
"de 1'extérieur d 1'intérieur et de 1'inférieur au supérieur”
{37). Om ne peut pas faire 1'économie du passage par
1tintériorité pour s'élever.

"Wanités" doit s'entendre au sens biblique; ce sont les
choses qui n'ont pas de consistance ou de solidité, par
opposition & ce qui est vrai et solide (38). Ne pas poursuivre
les vanités terrestres, c'est donc s'arracher 8 1la fascination
qu'exercent sur l'homme le monde extérieur, les biens palpables:
ceux—ci sont une source perpétuelle de tentations,

"Revenir & son coeur” {39), tel est pour Augustin le premier
temps de la monkée vers BDieu. Le sursum cor suppose le redite

ad cor.

Le serviteur de Dieu qui vient d'ume condition laborieuse,
ne doit donc pas sortir de lui-mfme’, &tre ramené &
"ilexrérieur”, & cause de ce qui pourrait lul apparaitre
richesses dans le monastdre., Augustin 1'invite & se rappeller
le vrai motif de sa venue; wmonter, s'élever vers Dieu qui
est la vraie patrie de son coeur, la stabilité véritable.

Le 18° Tractastus sur 1'Bvangile de saint Jean donne un
enseignement proche de celuit de la Régle et confirme notre
interprétation., Aprés aveir dit: 'lLaisse le terrestre 4 1la
terre, 2léve ton coeur en haut" (Pone in terra terrena, sursugm
cor) (40), Augustin indique le chemin qui va permettre d'élever
son coeur: "Reviens a ton coeur" (41},

Tout un programme spirituel est donc tracé pour le pauvre;
mais sa portée est aussi universelle, '

c. Llorgueil des richesses (42)

Etablir un lien entre richesses et orgueil peut paraltre
surprenant, pour nos mentalité wmodernes. Pourtant quelques
constatations d'ordre sociologigue suffisent 4 en montrer le
bien-fondé, 1, Rondet a relevé, dans la prédication d'Augustin,
divers éléments brossant le portrait du riche.

Celui~ci, par sa situation méme, semble sorti du commun.
On s'incline devant sa fortune {43). Il é&clabousse les pauvres,
et lorsqu'il se préoccupe de leur sort, c'est pour leur faire
sentir sa supériorité, Avare & certains jours, il devient tout
4 coup prodigue, domne des f8tes, finance les jeux du cirque
pour recueillir les applaudissements du peuple (44). Et, remarque
finement Augustin, si Notre Seigneur nous dit le nom du pauvre
et non celui du- riche dans sa parabole, c'est que pendant leur
vie on ignorait le premier tandis gque le second é&tait dans toutes
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les bouches (45)! _

Cependant, ce n'est pas la richesse en tant que telle qu'
Augustin poursuit par ses mises en garde; et lorsque Pélage
enseignera gue nul ne peut entrer dans le Royaume de Dieu sans
renoncer préalablement & tous ses biens, i1'évéque d'Hippone
lui opposera la valeur chrétienne des richesses (46), HMais i1
s conscience de 1'ambivalence des biens terrestrves (47) et des
conséquences spirituelles désastreuses de leur mauvais usage.
L'excds des richesses - bien que sans danger pour qui les recoit
comme un don de Diew ~, nourrit généralement l'orgueil (48).
Saint Paul en avertissait Timothde: "Ordonne aux riches de ce
monde de n'Btre point orgueilleux" (1 Tm., 6, 17) (49).

Les richesses n'effraient pas Augustin, mais il redoute
1z maladie qu'elles engendremt: celui qui les posséde peut en
venir a mettre en elles sa confiance, son espérance; il croit
qu'il est quelque chose & cause de son avoir, oubliant le peu
de solidité de ses biens (50). L'aveir prend alors la place
de 1l'étre et 1'homme s'écarte de sa fin qui est divine. les
richesses n'arrivant pourtant pas & combler son désir d'infini,
il désire, par une conséquence logique, posséder toujours plus
pour assouvir la soif profonde de son 8tre, Le riche n'a plus
Dieu pour centre: il devient orgueilleux; Dieu ne lui suffit
plus: il devient avare {51}, Les richesses peuvent ainsi conduire
i'homme & prendre la place de Dieu et a tout rapporter a& lui-néme
{52). Toutes ses actions alors, méme les meilleures ne procédent
plus de 1llamour (53) mais sont perverties par ltorgueil, comme
par un ver rongeur (54}.

L'orgueil, d'ailleurs, peut imiter & merveille les bomnes
oeuvres de la charité: 'Voyez quelles grandes choses fait
1'orgueil. Considérez en voire coeur a quel point elles
ressemblent, presque & s'y méprendre, & celles que fait la
charitd. La charit® nourrit 1'affamé, 1'orgueil le nourrit aussi:
la charité, pour la gloire de Dieu, 1'orgueil pour sa propre
gloire... Toutes les bonnes oeuvres que veut faire et fait la
charit®d, les nenées de 1'orgueil les font & 1'opposd, et comue
a grand équipage” (55).

d. Un reméde: 1'humilité

Pour 1l'orgueil qui menace tant l'ancien riche ‘et 1'ancien
pauvre, Augustim propose un reméde: I1'humilité. Dans les
monstéres, mous dit la  Régle, les riches s'abaissent
(huniliantur) {Praec., I, 6).

Un mlme chemin a 6&té tracé pour tous par le Christ, le
vrai Pauvre (56), le Haitre de 1'humiligé (57), et ce chemin
nous situe auy coeur de la spiritualité de saint Augustin, car
au coeur de 1'Evangile,

e remdde & 1'orgueil de 1'homme, dit—-il, c'est 1'humilité
de Jésus~Christ... Or, si 1'orgueil est le commencement de tout
péché, comment aurait—on pu guérir cette enflure de 1l'orgueil,
si Dieu n'avait daigné se faire humble? Que 1'homme superbe
rougisse donc en présence de 1'humilité d'un Dieu" (58).

Or 1'humilité du Christ, c'est d'@tre devemu vrai pauvre
alors qu'il possédait toutes les richesses: "I s'est pour
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nous réduit & la pauvretd lorsqu'il était riche (2 Co., 8, 9).
Considérez le riche qui s'est fait pauvre pour nous, lorsqu'il
&rait riche; considérez ce riche, tToutes choses ont &té faites
par lui, et riea n'a été fait sans lui' (Jn., 1, 3)... Qui pourra
se faire une idée juste de ses richesses?™ (59).

Augustin ne trouve pas de meilleure citation scripturaire
que 2 Lo., 8, 9 pour donmer aux riches le Christ comme exemple
dthumilité {60)}.

e, Le travail: une condition d'humilité

Augustin ne se contente pas d'indiguer le reméde de
1thumilité pour guérir la tumeur de itergueil (61). Il trace
une voie qui permettra d'en dimprégner la trame de la vie

quotidienne: le travail des mains.

Deux  objections  peuvent Btre soulevées. La Reégle
parle-t—elle vraiment du travail manuel? Ft si oui, &tablit—elle
un lien explicite entre cette dimension de la vie monastigue
et 1thumilité?

Relisons 1la finale de Praec., III, 4: "...de peur que ne
se produise ce retournement pervers et qu'il faut détester,
qui ferait que dans le monastére o les riches autant gqu'ils
ie peuvent se font travailleurs (laboriosi), les pauvres
deviennent délicats”.

Laboriosi est & entendre des riches qui travaillent de
ieurs mains, comme le montre 1'emploi de ce mot fait dans le
De opere monachorus, en contexte semblable; "Dans la milice
chrétienne, les riches ne s'abaissent (humiliantur} pas
précisément jusqu'a la piété monastique, pour que les pauvres
o'alavent 4 llorgueil, Il ne convient pas du tout que, dans
un &tat de vie ot des sénateurs deviennent travailleurs
(iaboriosi), des ouvriers deviennent oisifs; ni gque 1& on se
retiront d'anciens possesseurs de domaines, renongant & leurs
délices, des paysans se montrent délicats” (62). o

Ce texte nous montre que: dans le monastére, les anciens
riches sont devenus des travailleurs manuels (laboriosi) et
que par 13 ils se sont abaissés (bggi}iggggg)._ =

Clest exactement le méme enseignement qui se dégage de
1a Régle, lorsque . nous’ rapprochons Praec. III, 4 de. Praec, I,

-

Mais pourquoi les riches, en prenant de la peine au travail
manuel, embrassent—ils 1'humilité? Parce qu'ils s'abaissent
par 1a jusqu’d la condition des pauvres, La vie monastique a
laguelle ils se sont convertis les a guéris de l'orgueil puisque,
aprés s'8tre débarrassés de leur superflu, ils "ne se dérobent
plus aux humbles travaux de 1fartisan” (63), ils travaillent
de leurs mains comme leurs fréres issus d'une humble condition.

Pour les riches comme pour les pauvres, le travail est
donc le test d'une authentique pauvreté@ - partage. Les premiers,
i1 est vrai, n'avaient pas eu 1l'habitude de travatller, alors
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que les seconds é&taient rompus & une vie laborieuse, Mais dans
le monastére, plus personne ne possédant rien, le travail manuel
était exercé par tous, tout en tenant compte des possibilités
de chacun (Praec,, III, &) (64).

Par son travail, le riche contribusait & gagmer un pain
désormais commun (65), 'me se dérobant pas aux humbles travaux
de 1'artisan pour subvenir aux besoins persistants, mais
désornais modestes, de la nature” (66). Le pauvre, lui,
continuait apparemment les m@mes occupations que dans le siécle,
mais "il regarde son travail d'un autre oeil qu'auparavant:
car de llamour de son bien propre, si mince flit—il, et du désir
de 1'augmenter, il est passé & 1l'amowr du bien commun, ne
cherchant plus ses intérédts, mais ceux du Christ, désireux
de vivre dans la société de ceux qui ont une seule &me et un
seul coenr tepdus vers Dieu, au point gque personne ne dise
posséder rien en propre mais gue toutes choses leur soient
communes {(Ac., 4, 32)" (67).

Le riche comme le pauvre partagent désormais les bénéfices
du travail de leurs mains et demandent ce qui leur manque &
ia réserve commune (08},

Hrice au  travail, les différences sociales antéricures
Ataient donc abolies et la communauté pouvait mener une véritaeble
vie d'unanimité se traduisant jusque dans la vie matérielle.

3. Tout avoir "in upun"

Les fréres doivent habiter "in unum", et de ndame leurs
vBtements doivent &tre rvangés Yin unua' {(Prasc., Y, 1). Le
vestiaire doit donc &tre, comme la dépense (69), 1'expression
du propos fondamental des serviteurs de Dieu: le rassemblement

enoun .

Cela implique que les vBtements solent mis en commun, pardés
en commun, de telle sorte gu'aucun frére ne puisse dire d'un
habit: il est & moi.

Mais & une apogue o il n'existait pas de vétement
ronastique spécial, cela créait des problémes; la qualité et
la forme variables des v8tements &taient source, dans la
distribution, d'inégalités inévitables, et de nmurmures (70):
tous les fréres n'étaient pas aptes 4 vivre 1'idéal des
vétements "in unun". La Régle condescend donc & prendre en compte
1'infirnité des plus faibles qui ont 3 &tre &duqués peu & peu:
on leur donnera toujours les mfmes habits. Mais que chacun
reconnaisse 14 le signe d'une attitude intérieure imparfaite:
le souci du vétement du corps, en ce cas, l'emporte encore sur
le souci de L1'habit du coeur., Or pour un moine l1'unique
préoccupation vestimentaire ne devrait—elle pas étre celle du
double vétement de la charitd? (71).

Queoi qu'il en soit, méme si les vétements ne sont pas en
un”, ils doivent &tre rangés en un mdme lieuw. Et des fréres
seront désignés pour en prendre soin: personne ne doit stoccuper
des v@tements qui lui sont remis comme s'il s'agissait d'une
possession personnelle,

H



135

L'idéal de 1la nmise en commun des biens trouvait encore
une application concréte lors de la réception de cadeaux (Praec.,
¥, 3). Aucun frére ne devait considérer un cadeau regu comne
son bien propre: il devait le remetire au responsable, pour
qu'il soit intégré au bien commun,

Augustin a eu l'occasion de faire une mise au point sur

les cadeaux, dans un sermon prononcé aprés le scandale qui avait
éclaté dans le monastdre des clercs, lorsqu'un prétre avait
laissé un testament. Son enseignement montre qu'il avait comme
régle de conduite personpelle 1l'exigence dont la Régle est le
£8moin:
“Si vous voulez donmer quelgque chose 3 mes clercs, sachez que
c'est un deveir pour vous de ne point nourrir contre mol leurs
inclinations vicieuses, Offrez 4 tous ce que vous voulez, et
offrez~le de bon coeur. His en commun, ce sera distribué & chacun
en raison de ses besoins,.. Je recois moi-méme du trésor commun;
tout ce que j'ai appartient & la communauté, He m'offrez pas
de vétements précieux, sous prétexte qu'ils me conviendraient
mieux. Il peut se faire gu'ils conviennent & 1'évéque, mais
non pas & Aupgustin, homme pauvre, n& de parents pauvres. On
dirait que j'ai trouvé ici des vétements précieux que je n'aurais
pu me procurer dans la maison de mon pére ou dans mon ancienne
profession séculiére. Je ne dois point porter d'autre vétement
gue celui que je pourrais donner & mon frére, prétre, diacre
ou sous—diacre, s'il en avait besoin..." (72).

Tout mettre en comaun apparalt donc comme une exigence
qui a un impact sur tous les détails de la vie,
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CHAPITRE IT : DONNER A CHACUN EN RAISON DE SES BESOINS

I. TENIR COMPIE DES PERSONNES

Donner & chacun en raison de ses besoins (Praec., I, 3}
est une exigence de la vie apostolique (Ac., &, 35b).

La vie communautaire n‘implique pas pour Augustin  un
nivellement; elle n'est pas synonyme d'égalité et d'uniformitéa,
comme c¢'était le cas du monachisme pachfmien,

Dans la communauté d'Hippone, les inégalités doivent &tre
reconnues et  acceptées, Comment, en effet, les besoins
pourraient-ils &tre les mlmes pour tous, alors que 1'origine
sociale, la santé, le travail effectud, ne sont pas semblables
pour tous? ‘

Augustin a su respecter les personnes, tenir coapte des
faiblesses de chacun, et échapper ainsi 8 un principe ézalitaire
qui sous couvert de perfection est source de tyrannie,

1. Distribution du nécessaire

Le responsable de la communauté doit tenir le plus grand
compte de cet é&tat de fait: les bhesoins sont différents. Il
est de son devoir de se préoccuper, dans une entidre confiance
& la Providence, du nécessaire a distribuer 3 ses fréres (73);
c'est 4 lui qu'il vevient de prévoir les besoins de chacun.
La redistribution des cadeaux peut d'ailleurs lui permettre,
& 1'occasion, de donner a chacun ce gui lui est nécessaire
(Pracc., v, 3) (74).

Le responsable de la communauts doit procurer & chacun
"vivre et vétement! (Prage,, I, 3) (75). I1 y a 1 une
réminiscence de 1 Tm., 6, 8: "Si nous avons nourriture et
vétement, nous nous en contenterons (cf. Bt., 10, 18) (76).

Le nécessaire pour se nourrir et se couvrir, c'est en fait
“ce qui est nécessaire et indispensable chague jour A la vie
du corps" (77),

Les fréres d'origine pauvre doivent aussi recevoir le
nécessaire méme s'ils ne pouvaient se le procurer dans leur
ancienne condition (Praec,, I, 5): la charité et le respect
des personnes jouent pour tous.

Le responsable doit donc donner a chacun en fonction de ses
besoins.

Pour les vétements par exemple, il tiendra compte de la
taille et de la frilosité de chacun (Pracc., V¥, 1), Clest
appliquer la Régle & la lumidre du bon sens.

Le responsable nme s'occupait pas directement de distribuer
le nécessaire & chacun; il en chargeait des fréres qui devaient
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donner ce qui leur était demandé sans retard (Praec,, V, 11).

Deux conditions peuvent cependant entrainer des  exigences
particuliéres en ce aqui concerne les besoins corporels: la
faiblesse des forces due aux habitudes antéricures de confort
(Praec., ITI, 3-4) et la maladie (Ibid., 5).

2. Las besoins des fréres habitués au confort
(Praec., III, 3~4)

¥ous retrouvons le probléme posé par les différences
existant entre les anciens riches et les anciens pauvres,
L'inégalité sociale a beau &tre abolie, ses conséquences
continuent & se faire sentir au niveau de la résistance physique,
Les anciens riches n'avaient pas “les némes forces" (Praec,,
I, 3) que les autres, mais travaillaient cependant autant qutils
le pouvaient {Ibid., III, 4). Une nourriture plus riche leur
était donc nécessaire.

Augustin, dans un serﬁon de cardme, concéde aux riches
affaiblis par 1l'habitude, "une nourriture Hoisie, une nourriture
de prix, puisque chanﬁcr {les) rendrait malades™ : il ne veut
pas les “forcer a faire usage de 1a nourriture des pauvres"
(81), T1 devait en &tre de mfme au monastére,

Ceux qui avaient “regu une éducation plus molle' (78),
ne pouvqient pas non plus s'habituer au régime frugal du
monastdre en matidre de véte :ent ou de literie (Ibid,, III,
3-4). La Régle préveit pour eux des stramenta et des operinenta.
L. Verheijen a montrd qu'il s'agit ici de  pidces de literie
chaudes et moelleuses et de couvertures, utilisées habituellement
pour les malades (79). Le végime normal comportait "un chissis
sur pieds, tendu de courroies ou de cordes; on se couvrait d'une

couverture sans doute en laine' (80).

Les fréres doivent donc normalement se contenter d'un mode
de vie gui est celui des pauvres mals sans en faire un absolu{g4 }-
On ne doit imposer & personne des austérités qu'il ne peut
supporter (82); la nourriture, le vétewent, la literie, doivent
se conformer & la charité (83), Une juste égalité doit en effet
régzner dans la communauté, ce qul implique de tenir compte des
besoins réels de chacun.

La Régle témoigne cependant que tous les fréres ne
1'entendaient pas ainsi, Certains confondaient é&galité et
dgalitarisme; 1l'envie guettait les anciens pauvres. Le régine
accordéd aux plus faibles pOUVult leur paraltre génant ou injuste
et les 1nc1ter a faire cux-nfmes les dé&licats., Jlg cobiisiewt
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3. Les besoins des malades

1.a santé
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Les besoins provenant d'une santé déficiente doivent 8tre

pris en considération. Il faut en tenir compte dans la
distribution des biens, car la santé est le patrimoine du pauvre
(84); elle est le premier de tous les biens donnés par Dieu:
"Gue manque-t—il au pauvre qui a la santé? Lt que sert au riche
tout ce qu'il possdde, s'il n'a point la santé?... Clest du
Seigneur notre Dieu que nous adorons, clest du vrai Dieu qui
est l'objet de notre foi, de notre espérance et de notre amour,
que vient ce bien si précieux que nous appelons la santé...
Puisque la santé est pour nous le premier de tous {les biens),
Dieu 1a donne non seulement aux hommes, mals aux animaux...
GC'est en disposant toutes choses avec douceur gue {sa bonté)
donne 4 tous le bien si doux de la santé&" (83).

Augustin savait que 1'humble acceptation des limites

physiques dues & unme santé fragile, avec les besoins gui en
résultent pour la nourriture et le v@tement, est bien supérieure
a4 une ascise orgueilleuse, I} écrit a quelgufun qui se choquait
des chaussures gqu'il portait:
“Quant aux - chaussures dont nous nous servons, le Seigneur
lui-mdme nous justifie. Car s'il nfavait pas eu de chaussures,
saint Jean n'aurait pu dire: 'Je ne suis pas digne de délier
ia courroie de ses chaussures' (Lc., 3, 16). L'ob2issance
s'impose, mais une orgueilleuse dureté ne doit pas s'y immiscer,
~ 'Pour moi', me dit-on, 'j'accomplis 1'Evangile: je marche
nu-pieds'. Vous le pouvez, je ne le puis pas. Gardons ce que
tous deux nous recevens, Comment? par la charité. Briilons de
charité, aimons~nous mutuellement. Adinsi j'aime wvotre force
et vous portez mon infirmité" (86).

11 est probable qu'ayant une constitution délicare {87,
Augustin était mieux placé quun autre pour éviter le pidge
gui menace toute vie ascétiquel une rigiueur excessive prise
pour norme. 11 a toujours su garder le juste milieu (88), tenir
compte des besoins de chacum, parce qu'il cherchait avant tout

la charité.

- - 1
b, Laa hdt}(ﬁ{‘u(c ev fes i)l:'ns

11 “e2x deux secteurs ol la Régle a le souci des besoins
particuliers aux malades: la nourriture et les bains.

7 e

Ia rnourriture

Le frére chargé des malades doit demander pour eux a la
dépense ce qui leur est nécessaire (Praec,, V, 8).

lLes malades avaient surtout Desoin d'une nourriture
particuliére aprés avoir été soumis & une digte (cf. Praec.,
III, 5) qui pouvait s'étendre de un & trois jours. Le jelne
médical apparaissait normal, selon une conception répandue

chez les médecins de 1'é@pogque.
tine fois rétablis, les fréres avaient donc Desoin de
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reprendre des forces, aussi bien ceux qui venaient diune vie
facile que ceux qui manquaient du nécessaire dans le siécle
(Ibid,), car "celui qui montre une véritable faiblesse doit
8tre traitd avec humanité” (89), Il fast donc donner & tous
les malades une nourriture appropriée & leur état (90).

Cependant, s'il faut teut faire powr favoriser um prompt
rétablissement des malades, - quelle que soit leur origine
sociale ~, il ne faudrait pas que les anciens pauyres retrouvent
de mauvais gré, aprés leur guérison, le niveau de vie du
monastdre. Augustin les met en garde: ce que la maladie rendait
ndcessaire ne doit pas donner prise & la passion de la volupté
aprés la guérison, L'Feriture recommande en eiffet: "Interdis~todi
ce qui est volupté pour toi' (8i,, 18, 30) (91). Se laisser
aller & 1la mollesse serait, pour les pauvres, népriser leur
vraie richesse: une comnstitution robuste qui se contente de
peu,

fes baing {Prace,, V, 56} (92}

Dans la Régle, les bains sont permis pour raison de santé.
I1 vy a 13 une logique, note L. Verheijen. Car le jeline et les
bains sont incompatibles (93). La Lettre 34 explique pourquoi
les candidats au baptlzme, et avec eux beaucoup de fidéles, ne
jefinaient pas le Jeudi Saint: ils allaient se baigner et ne
pouvaient pas & la fois “jefiner et supporter les bains” (84).
Les bains pris dans les thermes nécessitaient en effet une
alimentation suffisante pour pouvoir &tre supportés. Or dans
les monasidres, le jefline étant le régime normal, les bains ne
pouvaient &tre qu'exceptionnels. Hais la mauvaise santé gqui
dispensait du jefine {(Praec., III, 1) les rendait possibles.

Les bains sont donc quelguefois utiles & la santé (95);
aussi il ne faut pas les refuser d qui en a besoin. ilais deux
cas peuvent se prégenter.

Tout diabord un médecin peut trouver gqu'sn bain serait
nécessaire pour améliorer la santé d'un frére. Dans ce cas,
le frére doit le prendre sans murmurer, — aéme s'il ne le voulait
pas —, et ob&ir ainsi au responsable guidé par les conseils
et les explications du médecin. I1 ne faut pas refuser ce qui
est bienfaisant pour la santé.

Les murnures provenaient probablement d'une réticence
4 1'égard des bains, courante & 1'@poque dans les milieux
monastiques (96).

Mais 1] pouvait arriver qu'un fIrére désire, sans avis
médical favorable, un bain qui ne soit pas bon pour sa santé
(97). 11 ne faut pas alors céder & son désir.

L responsable doit donc en matiére de bains, accorder
a chacun ce qui est nécessaire & sa santé, mais en se fiant
i'avis du médecin et non aux gofits du malade, Donner & chacun
en raison de ses besoins demande du discernement (98).

De 1a découle un principe général: il faut croire tout
malade sur parole quand il se plaint d'une douleur (99), mais

e
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pour le traitement, on doit se fier & 1'avis du médecin.

I, AVOIR BESOIN DE FEU

W11 est miewx diavoir besoin de moins que d'avoir plus”
{fxaec,, III, 5}

8i, pour Augustin, le priacipe: Ydonner 4 chacun en raison
de ses besoins" est impératif, la maxime: "il est mieux d'avoir
besoin de wmoins que d'avoir plus" ne llest pas moins. I1 faut
tenir compte des besoins corporels pour bien traiter ceux gqui
les connaissent, mais il faut 8tre au-dessus d'eux. L'héritage
de la philosophie morale de l'antiquité apporte ici um équilibre
pour éviter une interprétation abusive de l'enseignement des
4ctes des Apdtres.

Séndque disait déja: "o sage sait que les viches ne
différent en rien des mendiants, qu'ils sont méme plus misérables
quleux &tant donné que les mendiants ont bescin de moins, les
riches de plus® (100). Cette réflexion de sagesse, chére aux
Stoiciens, converge d'ailleurs avec 1'enseignement de i'¥eriture,
Saint Paul ne disait—-il pas: "Je sais vivre dans la glae, je
sais vivre dans 1'asbondance” (Ph., 4, 12); et encore: "Ia piété
est d'un grand profit pour qui se contente de ce qu'il a" (1
Ta., 6, 0).

A cette lumidre, avoir des besoins plus grands, gquelles
gu'en seoient les causes, méme légitimes, doit apparaitre aux
pauvres comme 1'objet d'une toléramce et ne peut &tre considéré
comme un avantage (Praec., I, 3; III, 3. 4. 5). Augustin leur
rappelle qu'ils devralent se féliciter au contraire de leur
santé plus robuste et de leur "&ducation d'autant plus heureuse
qu'elle a 8té plus énergique” (101). Le bonheur n'est pas procuré
par un surcroit de bien-8tre matériel, surtout gquand celui-ci
n'est pas nécessaire! Et considérer des biens superflus comme
procurant le bonheur trahit un coeur de riche dont 1'espérance
est mal orjentée. Car y a—-t—il un autre bonheur & désiver pour
un chrévien, et a fortiori pour un serviteur de Pieu, que 1la

vie heureuse? (10%).
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NOTES DE LA TROISIEME PARTIE
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(1) Pour <ce chapitre, consulter: D, SANCHIS, ‘Pauvreté
monastique et charité fraternelle chez saint Augustin. Le
commentaire augustinien de Actes, 4, 32-35 entre 393 et 403",

Studia monastica, 4, 1962, pp. 7-33; A. SnGn, Yia contemplation
dans les communautés de vie fraternelle', Rech. Aug., t. Vi,

pp 246255,

(2) Conf,, Y1, 14, 24.

(3) Daté par O, PERLER de 387/38%; cf. 0. PERLER, Les voyages
de gaint Augustin, BStudes Auvgustiniennes, Paris, 1969, p. 433.

&) Epist., 22, 34-35; D, L., t. XXII, p. 419,
(5) De mor. eccl., I, 31, 67; B.A., 1, p. 233,

(6) En. in Ps, 94, 7-8; pour la date, voir D, SANCHIS, o0p,
cib., p. i3, note 1&.

(7) 5., 252, 3; Ed. Vivés, . AViLi, o, 295, Pour la date
de ce sermon, voir D, SARCHIS, op, ¢ i4; CE. Ep. ad.
Gal, expos., 20; De doctr, cq13uL., Ti1, &, 10.

QA y L& BOTLL.

i3 S. Mai, 14; traduction de . SARCHIS, op. cibt., @ 14,

Hare: 399 au plus tard {cf. D, SAHGHIS, Ihid. ),

() Ce sermon est daté dfavant 397 oar D, d'avant
400 par la plupart des critiques, Cf, P.~P. VERBRAKEN, Etudes
critiques sur 1les sermons authentigues de saipt augustin,

Steenbrugis, 10?0, p. 183,

{10} De cat, rud., 23, 4Z; B.A,, 11, pp. 123-125 (traduction
rnuguchee}, daté par O. PERLER de 399; cf, O. PERLER, op, cit,,
o, 445,

(11) Nous trouvens un texte didentigue dans le Pe opere
mcnachordﬁ’ 'Oulbua orant omnia communia, et anima et cor Unun
in Deun” (Pe op. monach,., 16, 17). Daté de 401 par . PERLER,
op. cit., p. 443.

(12) €. Faust., V, 9; Ed. Vives, t. XXV, pp. 505-5006.

(13) De sancta virg., 45, 463 B.A., 3, p. 207; date: peu de
temps aprés le De bono conjugali daté de 397.
{15153y O Lo

(1&) De oD, monach., 25, 323 B.A., 3, p. 40L; trad. retouchée,

(15) A. SAGE, La Régle de saint Auszustin compentée par ses
écrits, La vie aUgdst1nlenne, Paris, 1961, pp. 110-111; cf,
A~G. HAMAR, En Afrigue du Hord au temps de saint Augustin,
La vie guotidicnne, {lachette, Paris, “1085, po. T117-145.
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(16)  De op. monach., 25, 33,

(17) Cf. L. VERHELJEX, Nouveile approche de la Régle de saint
Augustin, Vie nonastique, n° 8, Belicfontaine, 1980, pp. 292-295.

(18) Par saeculum, il faut entendre le monde en dehors du
monastére, clest~a~dire "la vie normale des #&tre humains et
non une séparation locale notable”; Sur les sens respectifs
de saculum et de mundum, voir L., VERHEIJEN, op. cit., pp. 11-12,

(19) A. ZUMKELLER, La vie monastique de saint Auoustln, Dro
panuscripto, tradult en frangais par E, Derrien (d'aprés la
seconde adition, Wurzburg, 1968), p. 124.

(20) 8., 355, 3.

(21)  Ibid,, 356, 3.

(22)  Ibid., 5.

(23)  Ibid., 7; Ed. Vives, t. XIX, p. 241.
{24) De op. momach,, 25, 33; B.A., 3, p. 403.
(25)  1bid., 22, 25; Ibid., p. 387.

(26)  Ibid.

(27) A, ZBEELLER, op. cit,, p. 67.

(28) De op. monach,, 1, 2; B.A., 3, pp. 317-319.
(29) Ibid., 23, 27; Ibid., p. 393.

{30) De sermone Domini in monte, II, 106.

(31) S., 36, 5; BEd. Vivés, t. VL, p. 177,

(32) Cf. Epist., 189, 7; 130, &,

(33)  En. in Ps. 39, 28; £d. Vivés, t. XII, p. 292.

(34) Ibid,, 48, s. 2, 2; Ibid,, p. 340.

(353 Ibid., 90, s. 2, 13; Ibid,, . XIII, pp. 0692-0G93. Pour
d'autres textes sur le sursum cor, cf, M. PELLEGRINO, " 'Sursum
cor' nelle opere di s. Agostino®, Rech, Ausg., 3, 1965, pp.
179200,

(36) S., 86, 1; Ibid., t. AVIL, p. 1.

(37) Ep, in Ps, 145, 5.

(38) I. BOCHET, Le désir de Dieu, Etudes Augustiniennes, Paris,
1982, p. 53.

(39) M., WNEUSCH, Augustin, Un chemin de conversion, Desclée
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de Brouwer, Paris, 1986, pp. 88-89; M.-F. BERROUARD, B.A,, 72,
note complementalre 13, pp. 733-735; A. BECKER, Be ITinstinct
du bonheur 4 l'extase de la béatitude, Théolopie et pédagogie
du bonheur dans la prédication de saint Augustin, Lethielleux,
Paris, 1967, pp. 158-104,

(40) Tract. in Xo. Bv. 18, 6; B,A., 72, p. 137.

(41)  Ibid., 18, 10.

{42) Consulter I, BOCHET, op. cit., pp. 78-86; 357-338.

(43) En, iu Ps. 48, 3,

(44) 8., 32, 20.

{435) ' Ibid., 41, 5; Pour ce paragraphe, consulter H, RONDET,
"nichesse et pauvreté dans la prédication de saint Augustin®,

dans Saint Augustin parmi nous, Ed. Xavier iappus, Le Puy-Paris,
1954, pp. 118-127,

(46) Epist., 157, 23-39; cf. 4. RONDEY, op. cit., pp. 125-126.
(47) Epist., 140, 19-22.

(48y Cf., 8., 39, 4

(49)  Ibid., 36, 2; Ed. Vivds, t. XVI, p. 174.

(50) Ibid., 36, 5.

(51)  Ibid,, 61, 3; 177, 6; 261, 3; En, in Ps, 118, s. 11,
60

(52 En, in Ps, 93, 15,

i

{53) ¢ Trin,, VIII, 8, 12,

P

(54 .5 39, 4

(55) Tract, in fo, Epist., 8, 9; 5.C., 75, pp. 357,

(56) En. in Ps. 40, 1.

(57) Tract. 4in To., Bv, 25, 16; «ecf. B.A., 72, note
complénentaire 51, pp. 798-799,

(58) S., 123, 1; Ed. Vivés, t. XVII, p. 230,
(59)  Ibid., 14, 9; Ibid., t. XVI, p. 34.
(60) Cf. Ibid., 36, 3.

(61} De op., monach., 25, 33.

{(62) Ibid.; B.A., 3, p. 403; traduction retouchée,.
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(63) Ibid_os PP 399"401.

(64)  Ibid., p. 403,

(65) 1Ibid,

{66) Ibid., 25, 32; Ibid., p. 40l.

(67) Ibid,; trad. retouchée.

(68) Iiid,

(69) Cf. POSSIDIUS, Vita, 25; De op, monach., 25, 32,

{70) A. SAGE, op. cit, & la note 13, p. 198,

(71)  "Voici un homme qui fait 1'aumdne & un pauvre, sans penser
nullement & Dien, mais par le seul désir de plaire aux houmes;
vous pouvez voir le vBtement de laine dont il est couvert, mais
i1 n'a certainement point dessous le vétement de lin., En voici
un autre qui vous dit: il me suffit dfadorer DBieu dans ma
conscience, de lui rendre un culte purement intérieur... Clest

un homme qui veut avoir le vétement de llﬂ sans la tunique de
laine” (S., 37, 6).

(72)  1Ibid., 350, 13.

(73) De sermope Domini in ponte, II, 57; Traduction A. -G,
HAMIAN, dans Saint Augustin 1 expligue le sermon sur la montagne,
Les Péres dans la foi, 4, Desclée de Brouwer, Paris, 1978, p.
128,

(74) Cf. $., 356, 13,

(75) "Combien de congrégations de fréres n'ont rien en propre,
mais tout en commun, ne possédant gue le nécessaire pour le
vivre et le v8tement" (C., Faust.,, V, 9; Bd, Vives, t. XV, p.
506) .

(76) L, Verheijen voit dans ces termes le synonyn e d'alimenta
et vestimenta et non "le vivre et le couvert’ comme le portent

certaines traductions; L. VERHELJEN, ¢p, cit, & la note 17,
p. 86,

(77)  S., 57, 7.

(78) De op. monach,, 21, 25; B,A., 3, p. 385.

(79) L. VERHEIJEH, op, cit, & la note 17, pp. 356~372.
(80) A, ZUMKELLER, op. cit., p. 43,

(81) 8., 61, 12,

(82) De mor, eccl., I, 33, 71.

(83) Cf. Ibid., 73.
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(84) En. in Ps. 51, 14; cf. S., 306, 4.

(85) 8., 255, 3; Ed. Vivés, t. XVILI, p. 314.
(86) 1Ibid., 101, 7.

(87) 0O, Perler a relevé de nombreux passages dans les écrits
de saint Augustin qui font mention de sa santé délicate. A Hilan,
Augustin souffrait des voies respiratoires (Conf,, IX, 2, 4).
De retour a Thagaste, sa santé est une des causes gqui ne lui
permettent pas d'aller voir son ami Hebredius: "A cela s'ajoute
1tinfirmité de mon corps qui, comme tu le sais, mn'empbche, moi
aussi, de faire ce que je veux, A moins de renoncer absolument
5 vouloir plus que je ne peux" (Epist., 10, 1-2), Puis, & partir
de 410, 1'avBque est atteint d'une grave maladie suivie d'une
rechute (Bpist., 118, 5)34; 119, 1; 122, 1}. I1 se plaint dés
iors que sa santé lui rend impossible de supporter le froid
(Epist., 124, 1; 229, 1). Dans la lettre 269, il parle de son
corps chétif retenu par 1linfirmité. Cf. 0. PERLER, op, cit.,
pp. 14-19; 133.

(88) POSSIDIUS, Vita, 22.
(89) De op, momach,, 18, 22; 5,4., 3, pp., 381-383.

(99) L. VERHELJEN, op, cit. & la note 17, pp. 372-373.

A propos des fréres malades, Augustin reprend dans un Sermon
1a prescription de 1'Ordo Monasterii, 8: "Woici un autre avis:
s'i]l se trouve dans notre maison ou dans notre compagiie un
nalade ou un convalescent qui ait besocin de manger avant 1'heure
du repas, je ne défends point aux fmes chrétiennes de leur
envoyer ce qu'elles jugeront &4 propos de leur donner, sais
sersonne ne prendra au-dehors son diner ou son souper” (8.,
356, 13).

(61) Conf., X, 31, 45; B.A., 14, p. 221.

La voluptas forme avec la curiositas et la superbia, la
triade des passions; elle "poursuit le beau, 1'harmonieux, le
suave, le savoureux, le moelleux' (Ibid., X, 35, 55; Ibid,,
p., 241},

(92) Cf, L. VERHELJEH, Nouvelle approche de la Régle de saint
Augustin, t. II, Chemin vers la vie heureuse, Institut Historique
Augustinien, Louvain, 1988, pp. 166-173.

(93) L. VERHEIJEN, op. ¢it. & la note 17, p. 175, note GO.
(94) Epist., 54, 910,
(95) L. VERHEIJEN, op. cit. & la note 17, pp. 372-373,

(96) Cf. L. COUGAUD, "Bains”, D.S., t. I¥, col. 1197-1198;
R. BROUILLARD, “Bains", Catholicisme, t. I, col, 1167-1168.

(97) “Parfois le sentiment a plus de vérité que 1'opinion,
quand celle-ci vient de 1'erreur et le sentiment de la nature!
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ainsi, maintes fois, un malade trouve plaisir dans l'eau froide
et avec profit, tout en croyant qufelle lui sera nuisible, s'il
en boit. Parfois 1'opinion a plus de vérité que le sentiment;
par exemple, si le malade croit selon 1'avis compétent du médecin
que l'eau froide lui sera nuisible quand elle doit 1'&tre en
effet, quoiqu'il prenne plaisir & en boire" (De 1ib. arbit,,
I1I, 8, 23; B.A., 6, p. 3069).

(93) “Notre Pére sait donner & ses enfants ce qui leur est
avantageux, Voici un fils qui lui demande la santé du corps;
il ne 1a luwi donne pas. Il continue & le frapper., Ebst-ce qu'un
Pére, méme en frappant, ne fait pas du bien?... 5i je vous parle
ainsi, mes fréres, c'est pour vous détourner de vous laisser
aller & la tristesse loraque vous demandez sans obtenir et de
croire gue Dieu nous perd de vue si, pendant quelque temps,
il n'exauce pas nos désirs, Zst—ce que le médecin fait toujours
la volonté de son malade? I1 n'est pas douteux ndanmoins qu'il
ne travaille et n'aspire qu'a lui rendre la sant&, 11 ne lui
donne pas ce qu'il demande, mais il lui procure ce gqu'il ne
depande point. Le malade demande de 1'eau froider i1 la lui
refuse. Est-ce cruautd® de sa part? J1 est venu pour gufrir le
malade, Il suit les régles de son art. Il n'est pas cruel. I1
ne lui doane pas ce qui, pour le moment, lul fait plaisir, wmais
s'il 1uvi rvefuse quelque chose pendant qu'il est nralade encore,
c'est afin de pouvoir lui laisser toute liberté quand il sera
guéri" (3., 288, 5).

45

{99)  TAutre chose est d'alldgusr une réelle infirmité su corp
ou dlen prétexter une fausse... Celui qui montre upe véritable
faiblesse corporelle doit &tre trait@ avec humanit; celui qui
en fait un prétexte et ne peut 8tre convaincu de supercherie
doit 8tre laissé au jugement de Dieu. Aucun des deux n'affiche
unc rézle de conduite vraiment pernicieuse; le bon serviteur
de Dieu soigne son frére s'il est véritablement nalade et tout
en le croyant quand il en est trompé€; parce qu'il ne suspecte
sas sa malice, il ne 1'imite pas dans sa perversité” (De op.
monzch., 19, 22; B.4A., 3, pp. 381-383).

(100) De constantia sapientis, 13, 3; texte latin dans L.
VERIEIJEN, op. Cit, a la note 17, p. 244.

(101)  De op. monach., 22, 25; B.A., 3, p. 387,

{102) Cf. Epist,, 130, 2-12.
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Le monastére d'Hippone comportait toute une organisation
compmunautaire. ©On y retrouve les dléments de toute vie
cénobitique, avec des modalités propres.

Les fréres priaient ensemble, prenaient leurs repas ensemble,
participaient tous au travail manuel et étaient assidus &
1'stude. Ils se rendaient mutuellement service en prenant en
charge la responsabilité du secteur de la vie matérielle qui
pouvait leur &tre confié: infirmerie, bibliothéque, vestiaire,
dépense, Les  relations avec t'extérieur, sous des formes
diverses, avaient aussi leur caractdre propre. BElles sont congues
autrement que dans d'autres formes de monachisae.

A travers cette trame de la vie quotidienne organisée de
facon commune, c'est 1'anima una qui s'exprime,




