La philosophie et sa méthode rationnelle
| en augustinisme

L'augustinisme, compris avec saint Augustin lui-méme comme un bloc
doctrinal ott 1a foi est intimement unie 4 la raison, comporte-t-il une
philosophie au sens propre, c’est-a-dire un corps de vérités qui se présen-
teraient comme accessibles aux seulesforces de la raison ? Le probléme est
depuis longtemps posé, et la diversité des réponses en montre assez la
difficulté : Probléme légitime, cependant, et aussi actuel, devant tant de
penseurs qui se réclament aujourd'hui encore de saint Augustin, tout en
restant strictement sur le terrain philosophiquel.

Nous voudrions reprendre la question au point de vue spéeial de la
méthode que saint Augustin résume en son aphorisme : Crede ut intelligas,
« I1 faut croire pour comprendre ». Aprés avoir indiqué le sens précis de
cette méthode en ses deux termes : la foi et 'imtellipence, nous la verrons
s’appliquer trés logiquement, non seulement aux problémes théologiques,
mais aussi & ceux qui constituent 1'objet d'une philosophic compléte : d’on
ressortira son caractére proprement rationnel.

I. — LA FOI

Les mots « foi et intelligence », « croire pour comprendre » n'ont pas
chez saint Augustin la précision d'un langage technique fixé une fois
pour toutes : Ils comportent de multiples nuances d'aprés les divers
ouvrages oil ils se trouvent?, selon les lecteurs ou les auditeurs auxquels
ils s’adressent. Essayons, d’aprés les textes, de dresser I'inventaire de ces
nuances, au moins des plus importantes ; et notons d’abord que le couple :
«foi » et cintelligence » désigne toujours deux étapes de notre connaissance,
I'une imparfaite, 1'autre parfaite ; et de notre connaissance de la vérité qui,
pour saint Augustin, n’est pas I'ceuvre des sens mais de 'Ame spirituelle
appelée « mens » : Celle-ci est douée, dit-il, d'intelligence et de raison?,

1. Voir sur ce point notre article : Saint Augustin et les grands courants de la philosophic
confemporaine, dans Revue des diudes august., I, 1955, p. 69-8o.

2. Voir plus bas, note 54, p. 30.

3. Mens cui ratio et intelligentia naturaliter inest. De Civitate Dei, 1. X1, c. 11,



12 F.-J., THONNARD

¢’est-3-dire capable d’atteindre la vérité par une vue directe ou de la
conquérir par le travail du raisonnement. Notre esprit est ainsi défini
par le but qu'il poursuit, « comprendre le vrai » ; et la méthode lui prescrit
de commencer par la foi.

En quoi consiste ce point de départ ? Une premiére approximation nous
montre en cette foi la connaissance imparfaite d’ici-bas. Une seconde
précision envisage la croyance dans I'ordre naturel. Mais le vrai point de
départ se présente enfin comme la foi religieuse qui constitue le chrétien.

1. La foi est en effet une connaissance encore obscure, parce qu'elle
se fonde sur le témoignage d’un autre, ou sur un document qui rapporte
ce témoignage ; elle ne saisit pas, comme l'intelligence, la vérité en elle-
méme. D’une fagon trés générale, en parlant de cette Vérité pléniére qui
est Dieu méme dont la ¢ joie » constitue notre fin derniére au ciels, il
faut dire que « croire en elle », c’est la condition de cette terre, et « la com-
prendre » est la récompense du ciel. C’est souvent en ce sens que I'Evéque
d’Hippone recommande i ses fidéles : « Croyez pour comprendre ! » car,
ajoute-t-il, « l'intelligence est la récompense de la foi® » : celle-ci est la
connaissance « en énigme », selon la terminologie de saint Paul, non la
vision « face & face, in specie »5. ‘

Tel est le premier sens de la « méthode augustinienne » : il répond a la
philosophie au sens patristique, ot elle s’identifie avec « la vraie religion »
et se définit « 'amour de la Sagesse », c’est-a-dire « amour de Dieu? ».
Cette notion synthétique commune aux premiers siécles chrétiens était
aisément comprise par tous ; aussi est-elle trés familiére A saint Augustin
d'autant plus qu'elle répondait & I'orientation profonde de son Ame,
tournée vers la vie, vers la solution du probléme de la destinée pour
lui-mé&me et pour les autres dans I'apostolat. On la trouve dans les premiers
Dialogues et dans les grands ouvrages de I'Age miir, comme la Cité de
Dren. Mais elle n’est jamais exclusive : Le passage de la foi 4 Uintelligence
s'applique également & la vie terrestre, ol il caractérise le travail de
notre pensée, en théologie et en philosophie.

4. Beata quippe vita est gaudium de Veritate : hoc est enim gaudium de te qui veritas es,
Deus, Confes., 1. X, ¢. XXI1I, n. 33.

5. Si non intellexisti, crede : intellectus enim merces est fidei. In Toan. Evang., tract, 29, n. 6.

6. Per fidem enim ambulamus, et non per speciem. IX Cor., V, 7. A rapprocher de I Cor., V,
12 ; Videmus nune per speculum in aenigmate, tunc autem facie ad faciem. Saint Augustin
dans De doctrina christ.,, 1. II, c. x11, 17, B.A., 11, p. 263, explique en ce gens le texte
d'Isaie, VII, g (selon les Septante) : Nisi credideritis, now intelligetis : 1, ¢ intellectus in specie »
est au ciel une vision éternelle, d’'ott la lecon de I'hébreu ; Nisi credideritis, non permanebitis.

7. Non dubitat (Plato) hoc esse philosophari, amare Deum, De Civ. Dei, VIII; c. v
Plato dicit amatorem Dei esse philosophum. Ibid., c. x1, B. A., 34, p. 260 et 270. Sigquidem
philosophia est amor studinmque sapientiae. De moribus Eccl. cath., Xx1, 38, B.A., I, p. 194.
Pour . Angustin, la sagesse est I'exercice parfait de la religion ou encore de la piété qu’il définit
¢ verus veri Dei cultus » Epist. 45, n. 17. Il y a donc identité entre vraie philosophie et vraie
religion. I’adage « Vera philosophia est vera religio » n’cst pas tel quel en saint Augustin ; mais
'équation est clairement exprimée ; of. Contr. Academ. I1I, XX, 43, B.A., 4, p. 198-200 ; ~— De
ord., XX, v, 16, B.A., 4, p. 388-390, etc.
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2. Il y a méme des exemples o1t la foi est considérée sur le plan uni-
quement naturel et humain. Ainsi, dans le De utilitate credends, s'adressant
4 un manichéen, Augustin lui prouve la convenance et la nécessité de
se soumettre & 'autorité de I'Eglise en lui rappelant le réle indispensable
de 1a foi dans les choses humaines. Si un catéchumeéne, dit-il, se présente
A l'instruction religieuse, le catéchiste ne veat pas livrer la doctrine 4 un
homme de mauvaise foi, Alors, le nouveau venu demande qu’'on le croie,
lorsqu'il affirme ses dispositions cachées et sa bonne foi. Et Augustin
conclut : Quoi de plus injuste que de se faire croire des supérieurs établis
par Dieu en les assurant de notre sincérité, et de refuser de les croire
lorsqu'ils nous instruisent ? D’ailleurs « comment prétendre qu’on ne
doit rien croire sans le connaitre directement, quand, A moins de croire
quelque chose dont la raison ne peut fournir l'évidence objective, il n'y
a plus aucune amitié possible ? Les maitres croient bien, souvent et sans
aucune faute, les esclaves, leurs intendants® ».

Augustin rapproche ainsi deux formes de croyances trés différentes :
la foi religieuse qui est surnaturelle et suppose la grice ; et la confiance
que ’on accorde aux autres hommes daus les relations ordinaires de la vie.
Il ne les identifie pas, certes, mais il semble hien que pour lui, du point de
vue psychologique, les deux cas sont identiques. C'est le sens de la compa-
raison @ croire, c'est toujours accepter comme vrai une affirmation dont
on ne peut voir en elle-méme la vérité et 1'évidence, mais qu'on regoit
d'un témoin qui, lui, connalt cette vérité. Prise comme telle cependant,
la foi naturelle n’a dans la méthode qu'une importance secondaire
elle n'est guére qu'un exemple destiné A faciliter 1'acceptation de la foi
religieuse qui est le véritable point de départ des recherches.

Une sorte de contre-épreuve de cette conclusion se trouve dans le role
assigné par saint Augustin A la raison naturelle comme préparation
nécessaire A la foi religieuse. In expliquant son mot d’ordre, en effet, il
concéde que pour faire un acte raisonnable de foi chrétienne, il faut d’abord
« comprendre » quelque chose concernant le témoin qui nous parle et les
raisons qui justifient son message. Ainsi, dans sa réponse 4 Consentius qui
lui demandait 'explication du mystére de la Sainte Trinité, il commence
par rappeler l'ordre normal, ici surtout, qui débute par la foi : « Nisi
credideritis, non intelligetis® ». Mais il ajoute : « Il a donc paru raisonnable
que la foi précéde la raison ; autrement, ce qu'a Dieu ne plaise, ce précepte
n'étant pas raisonnable, serait absurde. Si donc il est raissonnable qu’a
I'égard de certaines grandes vérités dont la saisie ne nous est pas encore
possible, la foi précéde la raison, sans nul doute, si petite que soit 1a raison

8. De utilitate credendi, c. X, 24, B.A., 8, p. 264. Nihil sine cognitione esse credendum qui
possum dicere ? Cum et amicitia, nisi aliquid credatur quod certa ratione demonstrarl non
potest, omnino nulla sit.

9. Isaie, VII, 9, d'apréds les Septante.
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qui nous en persuade, cette raison méme précéde la foi'® ». En d’autres
termes, il ¥ a un exercice de la raison permis, requis méme avant 1’acte
de foi religieuse. Il ne faut pas commencer 4 'aveugle par une foi tota-
lement irrationnelle, 4 la maniére du fidéisme absolu.

Moins encore faut-il exiger de tout comprendre avant de croire quoi
gue ce soit : « nihil sine cognitione esse credendum » En ce texte déja
cité!! gui résume bien la méthode manichéenne, le mot « croire » est pris
en un sens usuel qui rejoint le vocabulaire des psychologues modernes
parlant de la croyance : il disigne simplement lUassentiment donné par
Vesprit & 'objet d’un jugement, et principalement, en tant que cet assen-
timent est doué de ceridtude, laquelle fait « adhérer au jugement sans
crainte d’erreur», quelle que soit la raison et la valeur de cette assurance!?,
En ce sens évidemment, la « science » peut précéder et alimenter la foi.
Mais alors, est-ce encore une vraie « foi » ? En vocabulaire thomiste, les
deux choses s’excluent : lorsqu’on a compris, il n'y a plus de « croyance »
au sens précis de « fol »n.

Mais les manichéens présentaient comme les catholiques leur doctrine
religieuse dans le cadre de livres saints : ils avaient eux aussi leurs « fide-
les », leurs « croyants » et ils faisaient miroiter & leurs yeux la promesse
de tout « expliquer » avant d’exiger '« adhésion » : chez eux, pour croire
on pouvait d’abord comprendre, au sens courant de ces mots. Telle est
Patmosph®re intellectuelle ot parle saint Augustin. Il réagit vivement
contre la méthode proposée, et 4 cette occasion, il définit clairement le
10le préparatoire de la raison. :

« De quoi s’agit-il, demande le prédicateur ? Tu me d15a15 « Que je
comprenne pour croire | » Moi je disais : « Crois pour comprendre ! » Que
le prophéte juge entre nous, ou plutdt Dieu par son prophéte... Crois,
disais-je, pour comprendre ! Que je comprenne, disais-tu, pour croire !
Que le prophéte réponde : « Si vous ne croyez pas, vous ne comprendrez
pas!» (Is., V, 7).

-Mais pensez-vous, mes fréres, qu'il ne dit rHen de valable celui qui
affirme : « Je veux comprendre pour croire » ? Et que faisons-nous main-
tenant sinon travailler 4 faire croire les incrédules : non pas ceux qui
n’ont aucune foi, mais ceux qui ont encore peu de foi ? Car s'ils ne croyaient
aucunement, ils ne seraient pas ici: c’est la foi qui les 2 amenés pour
entendre ; c'est la fol qui les a rendus présents & la parole de Dieu. Mais
cette foi qui germe doit étre arrosée, nourrie, fortifiée. Voila ce que nous
faisons : J'ai plantd, Apolion a arrosé, mais Diew dommne I’accroisse-

10. Proinde, ut fides praecedat rationem, rationabiliter visum est ... Si igitur rationabile
est ut ad magna quaedam, quac capi nondum possunt, fides prascedat rationem, procul dubio
quantulacumque ratio quae hoc persuadet, etiam ipsa antecedit fidem. Epist. 120, 1, 2.

11. Voir note 8,

12, Voir ces définitions dans F.-J. THONNARD, Precis de philosophie, n. 584-585, p. 722 sq.,
ol sont expliquées les diverses nuances d’application.
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ment (I Cor., III, 5) ». Et 'orateur évoque, selon I'fivangile, l'exemple
du pére de l'enfant malade : « Si tu peux croire, lui dit Jésus, tout est
possible a la foi | » « Je crois, Seigneur », affirme le pére, reconnaissant en
lul une foi réelle; mais en méme temps il constate une faiblesse, un
manque de fol et ajoute : « Viens en aide & mon incrédulité ! » (Mare, IX,
22-23).

« De méme, continue Augustin, on ne peut dire que mon adversaire n’a
rien dit de valable en affirmant : « Je dois comprendre pour croire! »
Et, en effet, si je parle maintenant, c’est pour que ceux qui ne croient pas
croient eux aussi. Cependant, & moins de comprendre d’abord ce que je dis,
ils ne pourront croire. A un certain point de vue, il est donc vrai de dire:
« Je dois comprendre pour croire », comme aussi de dire aprés le prophéte :
« Mais plutét, crois pour comprendre ! » Nous disons vrai, nous somimes
d'accord | Qui, comprends pour croive! Crois pour comprendre ! Voici
brigvement comment l'un et l'autre doit étre concédé sans discussion :
Comprends pour croire, ma parole! Crois pour comprendre, la parole
de Dieu® »!

« Intellige, ut credas, verbum meum ! Crede, ut intelligas, verbum Dei ! »
En cette formule lapidaire qui exprime parfaitement la méthode angus-
tinienne, la premiére partie rejoint les réflexions de la Letire A Consentius,
sur les « raisons » qui précédent la foi, et les mots #¢ credas désignent en
méme temps la foi chrétienne ot 1'on aboutit, et la croyance au sens
courant, oli I'on adhére aux raisons données. Mais ici I’ « intelligence »,
pour saint Augustin, n’appartient pas encore A la philosophie au sens
ot il la définit, « la sagesse béatifiante » : elle regarde, dirait-on en langage
de théologie moderne, les motifs de crédibilité requis pour que I'acte de foi
soit vertueux. Elle fait partie de cette coopération, cette part d’activité
libre et en un sens d’initiative que la divine Providence requiert toujours
de 'homme quand elle lui donne la grice de la foi, chemin du salut :
« Qui fecit te sine te, non te justificat sine te'». Elle est trés secondaire
dans la méthode qui donne au chrétien son programme de travail intel-
lectuel et de culture générale. Cette méthode ne met pas I'intelligence,
mais la foi d’abord : Crede ut intelligas...

3. Cette foi, fruit de la grice, est d’ordre religienx : elle est celle dont parle
saint Paul : « Fides quae per charitatem operatur?® ». C’est 1'acceptation,
comme étant une vérité libératrice, de lenseignement de 1'Eeriture
sainte : Crede... verbum Dei! tel que le présente l'autorité de 1'Fglise

13. Ergo ex aliqua parte verum est quod ille dicit : Intelligam ut credam, et ego qui dico... :
Imo crede ut intelligas ! ... Breviter dico quomodo utrumque sine controversia accipiamus.
Intellige, ut credas, verbum meum ; crede, ut intelligas, verbum Dei. Serme. 43 in fine, vII, 9.
Tout le sermon examine les rapports entre foi et raison, spécialement n. 3 et n. 7-9.

14. Serm. 169, n. 13. Cela n'exclut pas, en un autre sens, gue notre salut dépende d’abord
de Dieu et de'sa grice.

15. Gal., V, 6. Sur la formation de ce concept chez Aug,, voir plus bas, note 54, p. 30.
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catholique'8, Ce sens de « crede » est imposé par la vie et I'expérience
méme d’Augustin : Quand, vers 'dge de 30 ans, dégus par les Manichéens
qui ne tenaient pas leur promesse de « tout expliquer », il était tenté
d’adopter la sagesse sceptique de la Nouvelle Académie, les sermons
de saint Ambroise 4 Milan lui firent reconnaitre la supériorité de 1'Fglise
catholique comme autorité décisive, seule capable de transmettre la
vérité qu’il cherchait. Il adopta donc lui-méme cette méthode de com-
mencer par la foi catholique!? ; et désormais, il la proposa a tous ceux qui
cherchaient la vraie « philosophien: On le voit clairement dans ses premiers
Dialogues®, et c¢’est aussi le théme du De doctrina chrisizana ol il précise
nettement la régle de foi capable de nous donner cette « vérité », point
de départ de nos efforts vers 1'c intelligence » : Elle est dans les affirma-
tions claires de 1’Feriture, résumées avec concision dans le Credo qu’il faut
professer au moment du Baptéme ; et si l'on rencontre dans la révélation
des passages obscurs, « on doit consulter la régle de foi, qu’'on trouve
dans les passages plus clairs de I'Ecriture et dans l'autorité de I'Eglisel®. »

« Croire d’abord » signifie donc « accepter d’abord comme vrai le donné
révélé ainsi transmis». Il y a certes d'autres vérités accessibles 4 la raison,
mais elles forment, comme nous l'avons dit, la préparation a la foi;
ou bien, elles appartiennent & ce vaste domaine de la science profane qui
repait fa curiosité et 1'orgueil de la vie, parce qu'elle est inutile pour
conduire a la Béatitude évangélique et souvent méme nous en détourne?’.
Ces vérités, fussent-elles valables en soi, sont en dehors de la méthode
augustinienne,

Celle-ci, en effet, concerne avant tout la « vérité béatifiante », celle dont
I'objet, d’aprés les Solilogues, n'est autre que 'dme et Diew. Mais en ce

16. Cette autorité de I'Eglise est garantie, pour Augustin, d'abord par la catholicité de cette
Figlise, puis par les miracles évangéliques, et 'accomplissement des prophéties. La consta-
tation de ces garanties appartient i V'exercice de la raison préliminaire 4 l’acte de foi.

17. Cf. sur ce point, Confess., 1. VI, ¢, v, 7-8; et aussi 1. VII, en entier, spécialement
¢. XVIII, 24 $q., surtout XxI, 27. P, COORCELLE, Litiges sur la lecture des « Libri Platonicorum
par s. Ang., dans Augustiniana, IV, 1954, p. 225-239.

18. Voir les notes 6 et 8 et encore De beata vita, n. 34-36, B.A., 4, p. 382-384 ; — De libero
arbit., II, m, 5-6, B.A., 6, p. 214-216 ; etc. Voir aussi plus bas, note 54.

19. Consulat regulam fidei quam de scripturarum planioribus locis et Ecclesiae auctoritate
percipit : de qua satis egimus, cum de rebus in I libro loqueremur. De docir. christ., II1, 11, 2,
B.A., 11, p. 340. Dans le liv. I, saint Augustin présente une synthése de I'enseignement de
P'Tiglise, tiré des passages clairs de I'Heriture. — Ce point de départ de la méthode souléve
un grave probléme quant au réle de 'autorité de I'Eglise : les protestants, depuis le xv1e siécle,
en se réclamant volontiers d’Augustin, linterprétent tout autrement que les catholiques.
Bien que la solution de ce probléme puisse intéresser la « méthode augustinienne », il n'est
pas indispensable de I'établir ici, puisque nous examinons seulement dans le « donné révélé »
les doctrines accessibles & 1’ ¢intelligence » philosophique, c’est-a-dire celles qui relévent fina-
lement de V'évidence rationnelle,

20. Sur la notion augustinienne de « science » cf. De Trindt., XIII, c. Tet 11 ; XIV, c. 1, 3 5¢.
— De Civit. Dei IX, c. xx qui se référe & I Cor. VIIL 1 : Scientia inflat, et parle spécialement
d’une « science diabolique » ; ibid., X, ¢. Xxvirr, F.-J. THONNARD, Science et sagesse dans la
Citd de Dieu, dans La Ciudad de Dios, CLXVII, 1954, I, p. 511-525, cf. p. 512-515.
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domaine®, il faut toujours commencer par la foi, méme s’il s'agit de I'exis-
tence de Dieu. Le De libero arbitrio I'indique trés clairement : ce Dialogue
pose le probléme du mal, et pour le résoudre, il faut savoir si Dieu existe.
« Mais du moins, as-tu la certitude que Dieu existe? » demande Augustin.
« Cela aussi, répond Evodius, je le tiens fermement par 1a foi, non par la
science ». Et, chose bien remarquable, pour convaincre un incroyant,
Evodius propose d’abord une preuve d’autorité. Partant du fait qu’en
un probléme aussi grave, I'interlocuteur affirmerait sa bonne foi et voudrait
&tre cru sur parole, « Je lui demanderais ceci, dit Evodius... : §'il tient &
étre cru sur les secrets de son 4me, dont il a connaissance, par celui qui
ne les connait pas, il est bien plus équitable que, sur la foi des ouvrages
ott des hommes si considérables ont témoigné de leur vie avec le Fils de
Dieu, il croie lui-méime A 'existence de Dieu ; car ces témoins attestent
par écrit avoir vu des choses qui n'auraient jamais pu artiver si Dieu
n'existait pas. Bt cet homme serait par trop insensé s'il me reprochait
de croire ces témoins, tout en voulant que je le croie : Ce qu'a bon droit
il ne pourrait me reprocher de faire, il ne trouverait sans doute nulle excuse
© pour se dispenser de l'imiter?? »,

Bref, la premiére étape de la méthode exprimée par le mot « Crede »
signifie pour saint Augustin, que le trésor des vérités senles dignes de nos
- réflexions parce qu’elles répondent pleinement & tous les besoins d'un
&tre doué d'intelligence et de raison, est tout entier contenn dans la Révé-
lation, objet de notre foi : Dés le début, grice A I'autorité infaillible de
Dieu et de I'Kglise, nous possédons avec certitude tout ce qu’il nous
convient raisonnablement de savoir.

Mais cette connaissance est trés imparfaite : elle est une adhésion,
certes, mais avec une sorte d'inquiétude et d’obscurité, avec des aspi-
rations vers plus de lumidre et des possibilités de doutes. « La croyance
est la pensée qui s'accompagne d'assentiment », dit saint Augustin
« Credere est cum assensione cogitare » en prenant cogitare dans un sens
tout proche de la « pensée » cartésienne, celui de toute démarche consciente
relative 4 la vérité pour la chercher, la désirer, I'examiner, ete. « Nullus,
explique-t-il en effet, credit aliquid, nisi prius cogitaverit esse credendum »
(on pense A croire en le désirant, en 8’y décidant, ete.)... « Non enim omnis
qui cogitat, ajoute-t-il, credit, cum ideo cogitant plerique ne credant.
Sed cogitat omnis qui credit, et credendo cogitat, et cogitando credit?? ».
I1y a 12 une évidente imperfection qui affecte méme la foi surnaturelle,

21. A. Deum et animatn scire cupio. R. Nihilne plus ? A. Nihil onmino. Sel, I, o, 4, B. A,
5, D. 36. Sur l'extension du domaine philosophique chez Aug., voir plus bas, § III, P 24,

22. De libero arb. II, 11, 5, B.A., 6, p. 216.

23. De praedestinat. sanctorum, II 5, S. Thomas Susm. theol., Ila Ilae, q. 2, a. 1, a repris
cette expression augustinienne en l'expliquant comme une vraie définition. La pensée augus-
tinjenne n’est pas aussi nettement fixée, mais est aussi nuancée, sinon plus Voir l'ouvrage
de B. Duroux, signalé plus bas note 54, p. 30. .
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malgré ses trésors de vérités et de certitudes. La possession qu'elle nous
donne de Dieu-Vérité est incapable de nous rendre heureux. On y arrive
par V'intelligence : Mais celle-ci comporte 4 son tour plusieurs sens.

II. — L’INTELLIGENCE

Au sens fort, Uintelligence désigne la vision béatifique du ciel : « croire »
et « comprendre » correspondent ainsi, comme nous 1l'avons dit, aux
expressions de saint Paul : « Nunc per fidem ambulamus, non per speciem.
Videmus nunc per speculum in aenigmate, tunc autem facie ad faciem?? ».
Mais ce premier sens indique seulement le but dernier qui dépend tout
entier de I'action de Dieu. Si « ut inielligas » n'avait pas d’autre sens, on
aurait un programme de vie chrétienne, d’ascétisme, de progrés en vertus
morales et théologales, mais non pas une méthode intellectuelle de philo- .
sophie et théologie. Telle n’est pas la position de saint Augustin : Il y
a pour lui une intelligence accessible ici-bas, et il indique plusieurs degrés
par lesquels nous pouvons espérer I’atteindre.

I. Dans ses dialogues ol précisément il expose sa méthode philosophique
il insiste avec force sur cette posszbilité. « Je ne connais pas. encore la
sagesse humaine, dit-il en terminant le Conira Academicos, et je suis
4ge de 33 ans : mais je ne désespére pas de l'acquérir un jour » Et, aprés
avoir rappelé qu’il a tout quitté pour chercher la vérité, et qu’il vient
de surmonter le premier obstacle en réfutant le scepticisme, il ajoute :
« Tout le monde sait que nous sommes amenés 4 la science sous la double
pression de I'autorité et de la raison. Aussi est-ce pour moi une certitude
que je ne m’écarteral absolument sur aucun point de 'autorité du Christ,
car je n'en trouve pas qui ait plus de poids. Quant & ce qui requiert la
recherche plus subtile de la raison — car je suis désormais en des senti-
ments tels que je désire ardemment saisir la vérité, non seulement par la
foi, mais encore par lintelligence — j’ai confiance de pouvoir trouver,
pour le moment, chez les platoniciens, les doctrines qui ne répugnent pas
4 nos mystéres?s »,

Son assurance est telle que parfois il semble considérer comme possible
ici-bas I'étape de la pleine béatitude, mais il précise dans ses Révisions. A
propos de De utilitate credendi, X1, 25, ot il distinguait dans la religion,
ceux qui cherchent, et ceux qui ont trouvé « quos etiam beatissimos
judicari necesse est » : pour ces derniers, dit-il, s’ils sont au ciel, c’est bien.

24. II Cor,, III, 7 et I Cor., V, 12 ; voir note 6.

25, Nulli dubium est gemino pondere nos impelli ad discendum, auctoritatis atque ratio-
nis ... Quod autem subtilissima ratione persequendum est (ita enim iam affectus sum, ut quid
sit verum, non credendo solum, sed etiam intelligendo apprehendere impatienter desiderem),
apud Platonicos me interim quod sacris nostris non repugnet reperturum esse confido. Cont.
Academ., I11, ¢. XX, 43, B.A., 4, p. 200,
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« Si par contre, j'ai laissé croire qu'ils sont ou ont été bienheureux dans
cette vie, cela ne me parait pas vrai : non pas qu'en cette vie il soit
absolument impossible de trouver quelque vérité par la vue de l'intelli-
gence et non par la seule croyance de la foi ; mais parce que cette vérité
quelle qu’elle soit, ne donne pas la pleine béatitude?® » Il reste cependant
que méme en ses Révisions, il confirme sa doctrine constante, qu’it y a
une « intelligence » de la vérité accessible dés ici-bas : « non quia in hac
vita nihil veri omnino invenird potest quod mente cernatur, non fide
credatur, sed quia tantum est, quidquid est, ut non faciat beatissimos ».

Ces formules rejoignent en les précisant, celles des Dialogues, en parti-
culier du De Libero arbitrio : A propos de l'existence de Dieu, Augustin
demande : Ne suffit-il pas d’avoir des motifs d'y croire ? Evodius répond :
« Sed nos, id quod credimus, nosse et intelligere cupimus », et Augustin
ajoute : « Tu as bonne mémoire : cela méme a été décidé entre nous...»
Si en effet, croire et comprendre n’étaient pas deux choses différentes et
si nous ne devions pas d’'abord croire les grandes vérités que nous désirons
comprendre, c’est en vain que le prophéte aurait dit : « Si vous ne croyez
pas, vous ne comprendrez pas (Is., VII, g) ». Notre Seigneur lui aussi,
par ses paroles et par ses actes, a d’abord exhorté & la foi ceux qu'il a
appelés au salut. Mais ensuite, au moment de parler de ce don précieux
qu'il voulait faire aux croyants, il ne dit pas : « La vie éternelle consiste
4 croire», mais « elle consiste A te connaitre, 6 seul vrai Dieu! et celui que
tu as envoyé, Jésus-Christ (fo, XVIII, 3) » Puis a ceux qui déja sont
croyants : « Cherchez dit-il, et vous trouverez (Matth., VII, ) »; car
on ne peut cousidérer comme trouvé ce que I'on croit sans le connaitre, et
personne ne devient apte & trouver Dieu s'il ne croit pas d’abord ce qu’il
doit ensuite connaitre : « Neque inventum dici potest quod incognitum
creditur ; neque quisquam inveniendo Deo fit idoneus, nisi antea crediderit
quod est postea cogniturus ». Et si l'intelligence est pour le ciel, il y en a
urne possible dés ici-bas : « Quod enim hortante ipso quaerimus, eodem ipso
demonstrante inveniemus, quantum haec in hac vita et a nobis talibus
inveniri queunt : nam et a melioribus etiam dum has terras incolunt, et
certe a bonis et piis omnibus post hanc vitam, evidentius atque perfectius
ista cerni obtinerique credendum est?? ».

Notons ici I'opposition de « foi » et «intelligence » comme celle de croire et
connaitre, si bien que ['on peut croire ce que I'on ignore : « quod incognitum
creditur » : c’est qu'il n'y a pas de connaissance pleine, 4 moins de voir
(cernere), de saisir (comprehendere) la vérité en elle-méme dans I'évidence
et la certitude : et c’est cela, U'intelligence, intus legere.

Plus tard encore, vers 410, dans sa Lefire & Consentins, Augustin
exprime les mémes aspirations et la méme confiance de parvenir & cette

26, Retract., I, X1v, 2, B.A., 12, p. 354.
27. De libero arb,, II, c. 11, 6, B,A., 6, p. 217-219.
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« intelligence ». Il rappelle & son correspondant que les fausses raisons,
en interprétant mal I'Heriture, conduisent & I'hérésie ; mais « quand la
lumiére de la véritable raison commence & éclairer notre foi et notre piété »,
toutes les erreurs sont expulsées. Et il ajoute : « Si la foi qui nous donne
la piété n’avait pas précédé dans notre cceur la raison dont les avertisse-
ments extérienrs nous font voir, par la lumiére intérieure de la vérité
elle-méme la fausseté de toutes ces opinions, n’est-ce pas en vain que nous
entendrions exprimer ce qui est vrai? Dés lors, la foi ayant fait son office,
la raison qui survient découvre quelques-unes des choses qu’elle cherchait.
Il faut donc préférer 4 la fausse raison, non seulement la raison vraie qui
nous fait comprendre ce que nous croyons, mais la foi méme des choses
que 1ous ne comprenons pas encore. Car il vaut mieux croire ce qui est
vrai, méme si on ne le voit pas encore, que de prendre pour la vérité ce
qui est faux. La foi a pour ainsi dire des yeux par lesquels elle reconnait
la vérité de ce qu’elle ne voit pas encore, et par lesquels elle voit avec
certitude qu’elle ne voit pas encore ce qu'elle croit. Quant A celui qui par
la raison vraie comprend désormais ce que d’abord il se contentait de
croire, il faut certes le préférer 4 celui qui désire encore comprendre ce
qu'il croit?® ».

I intelligence est appelée « raison » ou mieux raison vraie, mais il y a
équivalence : « Ratio vera qua id quod credimus, intelligimus ». Saint
Augustin affirme nettement la possibilité de l'atteindreici-bas: Consentius
T'ayant interrogé sur le mystére de la Sainte Trinité, il lui propose le
miroir de notre Ame pour mieux le connaitre : « Certes, dit-il, la Sainte
Trinité qui a fait et 'Ame et le corps est bien au-dessus de 1'un et de
I'autre ; mais en considérant notre 4me humaine qui est raisonnable et
intellectuelle et faite & I'image de Diet — puisqu’elle ne dépasse pas nos
pensées et nos idées, et que ce qu’elle posséde de plus élevé, Vesprit et
Iintelligence, peut &tre saisi par notre esprit et notre intelligence —
il n’est peut-8tre pas déraisonnable qu’avec 1’aide divine nous essayions
de l'édlever elle-méme jusqu'a l'intelligence de notre Créateur. Mais si
elle défaille en elle-méme et succombe sous son propre poids, qu’elle se
contente de croire pieusement tant qu'elle est en pélerinage loin du Sei-
gneur, jusqu’a ce que s’accomplisse en 'homme la promesse que réalisera
« celui qui peut, dit saint Paul, faire plus que nous ne pouvons demander
ni comprendre (Ephes., III, 20) ». Et il conclut, aprés 'avoir exhorté a

28. Epist. 120, ¢, 2, 8. Notons les formules : « Falsae itaque rationi non solum ratio vera qua
id quod credimus intelligimus, verum etiam fides ipsa rerum nondum intellectarum sine dubio
praeferenda est ». Et encore : « Habet namque fides oculos suos, quibus quodammodo videt
verum esse quod nondum videt, et quibus certissime videt nondum se videre quod credit »,
Il est clair que les termes voir, croire, comme savoir, connaiire, ete. n’ont pas un sens technique
pour saint Augustin, mais un sens courant et polyvalent grice auquel d’ailleurs, il suggére,
et trés clairement, de multiples et importantes nuances que fixeront plus tard les précisions
techniques de 8. Thomas et des psychologues modemes.
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lire ses propres recherches : « Toi donc, aime beaucoup & comprendre :
Intelléctum valde ama®® » !

2. Non seulement saint Augustin affirme que Vintelligence de 1a vérité
est accessible dés ici-bas, mais il en distingue plusieurs degrés, outre le
degré supréme de la « species » ou « vision face & face » réservée au ciel,
Car, depuis le jour du Baptéme qui nous donne avec la foi toute la vérité
désirable, notre vie terrestre n'est qu'un effort vers la pleine possession
ot « Yintelligence » de cette vérité. Il s’agit certes d'un progrés moral,
d'un perfectionnement dans la vertu par la domination de plus en plus
efficace de la charité, car la vertu est « 'ordre de 'amour?®® » : 'ordre de
la charité qui nous fait aimer Dieu seul pour lui-méme et tout le reste
pour Dieu. Mais cet ordre pour saint Augustin, est en méme temps un
progrés intellectuel, parce que Dieu est Vérité et que I’amour supréme
est la « Joie de la Vérité », en cette « Vision béatifique » qui est I'intelli-
gence au degré supréme. Le progrés en vertu et en perfection sera donc
parallélement un progrés dans la foi qui de plus en plus se transforme
en intelligence. La réponse 4 Consentius le dit clairement : « 8i quelqu'un
ne désire méme pas l'intelligence, estimant qu'il suffit de croire ce qui
demande & &tre compris, il ignore 4 quoi sert la foi. Car la foi fondée
sur la piété ne veut pas rester sans l'espérance et sans la charité. Ainsi
done, 'homme de foi doit croire et espérer ce qu'il ne voit pas encore
pour en espérer et en aimer la vision®* »,

Cette méme Letire & Consentius offre une classification de choses qu’on
doit croire avant de les voir®, mais toujours en unissant intimement
deux aspects que nous, au contraire, jugeons les plus importants a dis-
tinguer : la connaissance rationnelle accessible aux forces de notre nature,
et celle de lintelligence éclairée par la révélation surnaturelle.

En tout cas, dans ce dernier domaine, 'Evéque d’Hippone distingue
stirement des degrés : Il ¥ a la foi des commengants, comparable au lait
donné aux petits enfants; puis la nourriture solide des adulies ou la
vérité divine commence 4 &tre comprise. Ce progrds est le fruit de la
recherche, c’est-a-dire du travail théologique, étude approfondie des
Keritures dont les régles sont données par le De doctrina christiana
mais il est aussi le fruit d'une charité croissante et des lumiéres que le

29. Ibid,, 11, 12 ; 11, 13; « Non erit fortasse absurdum ut eam (animam ratiomalem) ad
suum quocue creatorem intelligendum ipso adiuvante meditemur adtoliere ».

30. Definitio brevis et vera virtutis, ordo est amoris. De Civ. Dei, XV, 22.

31. Pia fides sine spe et sine charitate esse non vult, Sic igitur homo fidelis debet credere
quod nondum videt, ut visionem et speret et amet. Epist. 120, 1, 8, Visio est mis ici pour
intellectus.

32. Cf. ibid., n. 4, le cas des infidéles et des croyants ; n. 9, distinction entre les choses qu'on
croit seulement, qu'on croit et espére voir, et celles qu'on voit déja (vérités éternelles).
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Saint-Esprit nous dispense par ses dons, surtout ceux de science, d’intel-
ligence et de sagesse?s,

Et comme ce progrés vers l'intelligence s’applique avant tout aux
mystéres révélés, il prend la forme d’une contemplation ot Dieu, mieux
connu, doit encore étre cherché, comme l'explique le De Trinitate : en
commentant la parole du psaume : « Cherchez toujours la face de Dieu »
(Ps. 104, v. 4) : « Dieu, certes, peut étre trouvé quand on le cherche,
selon la parole d'Isaie : Cherchez Diew, invoques-le pour le trowver bientér...
(Is., 55, v. 6). Si l'on peut trouver Dieu en le cherchant, pourquoi dire :
Cherchez toujours sa face ? Serait-ce que, une fois trouvé, il faille le
chercher encore ? — C’est en effet ainsi gqu’il faut chercher les choses
incompréhensibles. Qu’'on ne croie pas avoir rien trouvé, quand on est
parvenu a trouver combien est incompréhensible ce qu’on cherchait.
Pourquoi dés lors chercher, si 1'on comprend que ce qu’'on cherche est
incompréhensible, sinon parce qu’on ne doit pas s’arréter tant que la
recherche apprdfondit davantage le domaine de l'incompréhensible et
qu'elle rend de plus en plus parfait celui qui est en quéte d'un si grand
bien : ce bien gu'on ne cherche que pour le trouver, qu'on ne trouve
que pour le chercher, Car on le cherche pour le trouver avec plus de
douceur, on le trouve pour le chercher avec plus d’ardeur... La joi
cherche, 'inielligence trouve, voila pourquoi le prophéte dit : Si vous ne
croyez, vous w'aurez pas Uintelligence (Is. VII, g). En revanche, Vintelli-
gence continue & chercher celui qu'elle a trouvé, car Diew regarde les
fils des hommes pour voir s'ils ont U'inielligence et s'ils cherchent Dieu : et
requivent eum (Ps. XITI, v, 2) »%4,

De telles réflexions indiquent clairement les deux degrés d’intelligence
obtenue, d’abord par la science théologique, puis par la contemplation
mystique.

3. Mais nous n'insisterons pas sur cette hiérarchie qui demanderait
plus ample enquéte. Notre but est plutét de montrer qu’un premier
progres, passant de la foi 4 l'intelligence dans 'ordre rationnel, sans étre
jamais explicitement distingué d’un progrés religieux fondé sur la grace,
n’est cependant pas absent de la méthode augustinienne. Peut-8tre
méme vaudrait-il mieux ne pas parler ici d’'un progrés vers la vérité
indépendant de la grdce®®; car pour saint Angustin, comme d’ailleurs

33. Voir sur ces deux degrés, Epiést. 120, 1. 9-10 ; — In Toan. Evang., tr. 96, n. 4 (iufluence
de I'amour) ; tr. 98, n. 2 (comparaison du lait et de la nourriture sclide) ; — De doctrin. christ., IT,
VIL 9-1X, B.A., II, p. 246-252 (influence des doas du Saint-Esprit).

34 ...tam magnum bonum quod et inveniendum quaeritur, et quaerendum invenitur, Nam
et quaeritur ut invenia tur dulcius, et invenitur ut quaeratur avidius ... Fides quaerit, intellectus
invenit... et rursus intellectus eum quem invenit adhuc quaerit. De Trinit., XV, T 2, B,A.,
16, p. 422.

35. ¢ Un augustinisme sans la grice, c’est assurément un étrange monstre métaphysique »
a dit E. GsowN, L'avenir de la métaphysique augustinienne, dans Mélanges augustiniens, Patis,
Rividre, 1931, p. 360-384 ; cf. p. 377. Notre remarque s’inspire de cette vue trés juste.
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pour la théologie catholique de la grice, tout progrés vers la vérité est
don de Dieu et vient de Jésus-Christ, « Lumigre qui illumine tout homme »,
parce qu'il n'y a pas d’homme vivant dans l'abstrait : tous naissent dans
I'état de nature déchue par le péché et sont appelés au salut en l'état de
« nature régénérée » par Jésus-Christ. Cela est vrai surtout pour les
recherches de la philosophie en tant que sagesse, concernant notre destinée
éternelle ou, comme disait Porphyre, la « Voile universelle de salut3 ».

Pour saint Augustin, tout progrés de ce genre, vers une connaissance
plus parfaite de nous-méme et de Dieu, notre fin derniére, est certaine-
ment une grice, un fruit de I'aide miséricordieuse de la divine Providence.
Mais comment ne pas affirmer qu'il est accessible aux seules forces de
notre nature raisonnable, quand nous le voyons réalisé par des paiens
privés de toute lumitre révélée, comme Platon, Plotin ou Porphyre ?
On pourrait sans doute affirmer que I'Eeriture sainte n’est pas étrangére
a ces trouvailles remarquables de purs philosophes. Saint Augustin en
émet 1'hypothése, mais, ajoute-t-il & propos de Platon, « il a plutdt
découvert ces vérités par le moyen qu’indique saint Paul : Inwisibilia
Dei per ea quae facta sunt, intellecta conspiciuntur (Rom., 1, 19) » : done,
par ses propres réflexions naturelles®?.

Si un tel progrés vers la vérité a pu s’accomplir chez des paiens sans
la révélation, & plus forte raison est-il possible en climat chrétien, car la
grice ne détruit pas la nature : elle la guérit plutdt et lui permet de
retrouver toutes ses forces pour connaitre comme pour aimer Dieu.
Alors, partant de la foi qui lui donne I’énoncé méme de la wérité, mais
avec une certitude pleine d’obscurité olt « elle voit qu’elle ne comprend
pas », notre raison, & l'aide des évidences immédiates et des principes
du bon sens®, pourra progresser vers un premier degré d'intelligence
accessible & nos forces naturelles. Elle ne pourra sans doute pas pénétrer
jusqu’a I'essence méme du Créateur ni jusqu’aux mystéres qui nous parlent
de 1a vie intime de Dieu et de ses ceuvres d’amour pour les hommes,
comme la Sainte Trinité et I'Incarnation : d’oll l'existence de deux autres
degrés supérieurs d’intelligence : ceux de la sagesse théologique et de
la contemplation mystique. Mais déja, la sagesse philosophique met en
ceuvre la méthode : Crede ut intelligas.

36, Via universalis animae liberandae, De Civ. Dei, X, c. xxx1, B.A,, 34, 550.

37. De Civ. Dei VIII, c. X1 et X1, « Sed undecumque dit-il, ille (Plato) ista didicerit, sive
praecedentibus eum veterum libris, sive potius, quomodo dicit Apostolus... », et il cite Rom., I,
19-20. Voir, sur le caractére philosophique de ces textes augustiniens, F.-J. THONNARD, La
philosophie de la Cité de Diew, dans Revue des Et. aug. (Mémorial Bardy), 1956, p. 403-421.

38. L De Libero arb., 1. II, en cherchant & comprendre que Dieu existe, fait usage de ces
premiéres évidences rationnelles : cf. ¢. v, 12, B.A,, 6, D. 234 (principe de subordination),
c. X, 28, p. 266-268, une série de principes de bon sens reconnus commie constituant la sagesse.
Toute la preuve de Dieu, d epuis 'intuition du moi-pensant, c. 1r, 7, p. 220-222, se meut ainsi
en climat purement rationnel, comme en toute philosophie au sens moderne,
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III. — DOMAINE DE LA PHILOSOPHIE AUGUSTINIENNE

Pour déterminer sur le plan historique le domaine d'une telle philoso-
phie, il faut noter une double attitude de saint Augustin. D’abord, surtout
en ses premiers Dialogues, il concentre son intérét sur le probléme de
notre destinée. Il cherche le moyen d’atteindre la « Vita beata ». La vraie
philosophie est celle qui définit le dué — ce sera la possession de Dieu
ou « Gaudium de Veritate » — et les moyens de 'atteindre — ce sera la
vie chrétienne avec les secours de la grice de Jésus-Christ. En réta-
blissant dans cette vue synthétique les diverses nuances que nous avons
précisées, il reste comme objet d’études ratiomnnelles approfondies 1'Ame
et Dieu et leurs rapports : et c’est bien 14 le centre de toute la pensée
augustinienne, objet éminemment philosophique d’ailletirs®®,

Mais sans tarder, le souci de défendre la foi, de convertir manichéens,
paiens, pélagiens, etc., élargit considérablement le domaine de la philo-
sophie. A c6té de l'attitude existentielle qui aurait donné une philosophie
de forme idéaliste, ou mieux spiritualiste mais restreinte, apparait
'attitude apostolique, qui est & l'origine d’une synthése compléte., Non
seulement on en trouve le plan dans les livres VIII et XTI de la Cité de
Diew qui la présente dans le cadre courant du 1ve sidcle : Physique,
Logique, Ethique; mais on trouve les diverses parties amorcées et
souvent remarquablement élaborées dans les multiples ceuvres de 'Evéque
d’Hippone®®. Ce qui en fait I'intérét philosophique, c’est précisément le
désir de « voir la vérité » qui anime constamment l'auteur, [’effort
qu’il poursuit de l'expliquer clairement 34 ses auditeurs ou lecteurs :
surtout lorsqu’il écrit pour les pafens, en se mettant 4 leur point de
vue, celui de la raison pure; mais aussi quand il médite personnelle-
ment ou qu'il songe aux fidéles. Toujours il garde son désir de voir et
si possible d’atteindre I'évidence, comme en est capable notre intelligence
ici-bas, avec l'aide de Dieu certes, mais d’abord avec ses forces natu-
relles que Dieu lui a données.

Du reste les deux attitudes se rejoignent, loin de s’exclure, et elles
aboutissent & un vrai systéme de pensée, bien homogéne. I’attitude
méditative, existentielle, donne a I'augustinisme son point de départ et,
en un sens le principe unificatenr de toute la doctrine. Car si « fout
s'explique par Diew », Augustin cherche et découvre Dieu en son ime,
par introspection ou, plus exactement, il s’éléve au-dessus de son Ame
ot il cherche la Vérité béatifiante, pour la trouver enfin « en elle-méme
au-dessus de son 4me» 1. C'est 12 que Dieu lui parle pour lui faire connaitre

39. Voir, dans Particle signalé 4 la note 37, p. 412.
40. Voir dansl e méme article, le programme de cette philosophie, p. 415-418.
4. Ubi ergo inveni te ut discerem te, nisi in te supra me ? Confess.,, 1. X, c. XXVi, 37.
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1e sens des Kcritures. C'est 12 aussi qu'il parle A tous les hommes, méme
aux paiens pour leur dispenser toute la vérité dont ils jouissent. De la
sorte, si I'on commence par le « moi pensant », on n’explique pas tout en
fonction de ce « moi », mais de Dieu-Vérité découvert au-dessus de I'esprit
pensant. Saint Augustin, dans son apostolat intellectuel, va spontanément
appliquer aux divers problémes suscités par 'Ecriture sainte, les déviations
hérétiques et les objections paiennes, le principe découvert dans sa médi-
tation solitaire : « Tout s’explique par Dieu », ce qui veut dire, par Dieu-
Vérité qui éclaire toutes les démarches de notre esprit méme en philo-
sophie, mais aussi par Dieun-Trinité qui a tout créé, qui rachéte et
sanctifie les hommes pour les conduire 4 la Vérité béatifiante parla grice
de Jésus-Christ. Ainsi se manifeste I'aspect objectif, réaliste de la pensée
augustinienne, par opposition au subjectivisme de !'idéalisme classique
et de certaines formes actuelles d’existentialisme.

Or, avec ce principe fondamental de 1'angustinisme, nous sommes
toujours malgré les apparences, en plein dans la méthode du « Crede ut
intelligas ». Afin de « tout expliquer », en effet, Dieu, avant de nous donner
I'intelligence des problémes, commence par nous en proposer la solution
dans 1'obscurité de la foi; et notre tiche est de progresser par tous les
moyens 4 notre disposition vers la possession de la vérité jusqu’au degré
de la contemplation mystique, aurore de la vision béatifique.

A ce point de vue, la difficulté la plus importante dans I'interprétation
des textes augustiniens n’est pas d’en saisir l'orientation générale trés
clairement et constamment marquée : il faut comprendre ce que 1'on
croit, C'est de saisir & quel degré d'intelligence nous conduit 1'ceuvre ou le
passage étudié ; ou plutdt de distinguer dans les réflexions mémes de
saint Augustin les diverses valeurs d’explication et d' « intelligence »
qu’elles contiennent : car lui-méme, |'Evéque d’Hippone se plait & les
unir toutes.

Or, en nous inspirant de son ascension vers Dieut?, nous pouvons,
sans faire violence au texte, découvrir comme sept plans ou niveaux de
-connaissances distinctes :

1. Au plus bas degré, c’est la connaissance sensible qui a sa valeur
pour le monde corporel®3, et qui est conservée dans la mémoire, utilisée
par l'imagination, puis élaborée par la science utilitaire.

2. Ce sont ensuite les vérités de bon sens qui préparent la foi : « Intellige

“ut credas, verbum meum ! »

3. Puis, la connaissance de la for catholiqgue avec son trésor définitif
des vérités désirables ici-bas.

42. Cette ascension est familidre & saint Augustin ; voir plus bas, note 54, p. 30. 11 ne faut
pas chercher, d'ailleurs, une 7dentité entre les sept degrés distingués ici du point de vue de la
méthode, et ceux qu'énumeére Augustin.

43. Sur la valeur de I'expérience sensible, cf. De vera relig., XXX111, 62, B.A., 8, p. 114 ; De

Civ. Dei, XIX, ¢, xvix; etc. Cf. F.-J. THONNARD, La « cognitio per Semsus corporis » chex
S. Augustin, dans Augustinus, 111, 1958, p. 193-203.
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4. Vient alors la montée vers l'intelligence 4 partir de ce que l'on
croit, avec son premier degré : Uexplication rationnelle des vérités acces-
sibles aux forces de notre raison. Et ’on pourrait encore y distinguer
deux degrés : a) celui de la « science » utile aux Feritures, comme 1’étude
des langues, grammaire et rhétorique, celle aussi des peuples et événe-
ments historiques dont parle la Bible — ; b) celui des « grandes vérités »
qui constituent ce que nous appelons maintenant « philosophie » : nature
des corps, de nos 4mes, de Dieu, régles de vie morale, etc. Mais on peut
dire que le degré de la « science » n’est guére que la reprise au service de
la foi des deux premiers degrés signalés, dans la mesure ot ils ont valeur
de vérité & la fois spéculative et pratique®*. De la sorte, en ce quatridéme
degré, la premidre forme authentique d'inelligence de la foi est vraiment
constituée par la sagesse philosophique.

5. Mais il y a beaucoup mieux pour saint Augustin : c’est d’abord
1’étude des mystéres mémes de Dieu, la « sagesse théologique » telle que la
renferme, par exemple, la Somme de saint Thomas.

6. Et dés ici-bas, c’est la « contemplation » que nous donne 'aide des
dons du Saint-Esprit.

7. Enfin, le degré supréme sera la « vision béatifique » du ciel.

Or, non seulement saint Augustin n’a jamais distingué ces sept degrés
sous I'angle qu'on vient d’indiquer, mais la tournure concréte et vivante
de sa pensée, comme ses habitudes de rhéteur conformes au gofit du
temps, le portent 2 les tenir étroitement unis : Il prend plaisir & passer
del'un & l'autre, & les comparer pour suggérer ou corriger I'un par ’autre ;
il est largement ouvert & toutes les formes de problémes et, pourvu que
soit sauve la régle de foi, il formule ou agrée toutes les hypothases raison-
nables et pousse ses explications dans toutes les directions possibles..
C’est pourquoi, il convient toujours pour saisir tout le sens d'un exposé
augustinien de l'interpréter successivement A différents points de vue.
Ce serait appauvrir les textes, surtout les plus importantst, que d'y
voir une recherche 4 la maniére des philosophes rationalistes. On ne les.
appauvrit pas moins en n'y voyant qu'une théologie surnaturelle
Saint Augustin commence par les données de 1a foi; il soumet toutes.
ses recherches et tous leurs résultats 4 la « régle de foi*® ». Mais i1 désire

44. Cette science légitime, en se mettant au service de la foi, accepte aussi les directives
et les humiétes du Saint-Esprit par le don de Science : c’est ainsi qu'elle est considérée dans
De doctr. christ., 11, c. vII, g-11, B.A,, I1, p. 246-252. Il y aurait en augustinisme, un probléme
de ¢ la science chrétienne », paralléle & celui de la « philosophie chrétienne » qui mériterait
d’étre examiné. T1I'a été beaucoup moins, cependant, parce que saint Augustin, A cause surtout
de son orientation platonicienne, nous a laissé une ceuvre incomparablement plus riche en
apports philosophiques qu'en science positive.

45. Voir les principaux textes augustiniens ayant valeur philosophique, dans F. CAYRE,.
Initiation & la philosophie de saint Augustin, Paris, 1947, cf. p. 127-152.

46. Cf. G. BARDY, Les rdvisions, Introd., B.A., 12, p. 135-140, qui met bien en relief cet
esprit augustinien, mais en concluant 4 tort que « Saint Augustin n’est pas philosophe »
(D 139).
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ardemment comprendre, méme ici-bas, jusqu'a la pleine évidence si
possible. I1 est ainsi le type, le plus représentatit peut-étre?? du philosophe
chrétien.

On voudrait ici proposer un « critére » pour distinguer le degré rationnel
ou philosophique du point de vue surnaturel ou théologique. Augustin
lui-méme, il faut 'avouer, n'en fournit auncun explicitement. On peut
néanmoins le déceler & certains signes, dont les deux principaux sont,
semble-t-il, la jote de comprendre avec évidence, d'une part, qui serait
I'attitude philosophique ; et, d’autre part, le sens du mystére avec 'emploi
de simples raisons de convenance, climat de la théologie. Mais si ['histo-
rien doit reconnaitre la présence d’indéterminations*® dans l'ccuvre augus-
tiniennes, cela n’empéche pas le disciple de les éclairer dans la ligne
méme de la doctrine et de sa méthode.

IV. — GONCLUSION

Ce qui ressort de notre étude, c’est, quant a la doctrine, la richesse et
la complexité de la pensée augustinienne ; et, quant & la méthode, son
orientation générale nette et ferme, avec des nuances de détails parfois
indécises. Cette méthode, bien exprimée par ’adage : « Crede ut intelligas »
signifie, du point de vue philosophique (au sens moderne) : il faut d’abord
recevoir la vérité, certaine mais encore obscure, dans la foi religieuse
selon l'enseignement infaillible de 1'Eglise catholique, pour s’efforcer
ensuite de 'expliguer avec évidence dans une doctrine rationnelle cohérente
et universelle,

On ne peut nier qu’une telle méthode heurte 1la mentalité de beaucoup
de modernes. Elle semble affirmer 'impuissance de notre raison humaine a
découvrir par elle-méme la vérité philosophique (sinon scientifique),
sans 'aide de la foi et de la grice : et c’est bien en un sens, ce que pense
saint Augustin. Mais une méthode est une question de faif, non de droit ;
elle n’est pas "exposé d’une doctrine, mais de régles dirigeant la pratique
en tenant compte des réalités concrétes avec leurs déficiences comme leurs
ressources. Nulle part saint Augustin n’enseigne que notre raison est
incapable d’atteindre et de comprendre la vérité par ses propres forces
naturelles. Mais trés souvent il rappelle que ces forces de la nature, si
efficaces avant le péché, sont maintenant dégradées, corrompues, malades.
C’est V'effet du péché d’origine qu'il résume en deux miséres : l'ignorance
dans l'intelligence, la difficulté ou fragilité dans la volontét?. C'est pour-

47. La mentalité est commune & tous les Péres de I'Eglise,

48. Voir sur ces Inddierminations, E. GILSON, Iniroduction 4 Pdtude de saint Augustin,
ae edition.

49. Cum ignorantia ceecitatis et difficultatis cruciatibus nasceremur. De libero arb., 111,
¢, XIX, 53, B.A,, 6, p. 424 ; et ¢. XX, 55, p. 426 : Ut... cum ignorantia, et cum difficultate, et
cum mortalitate nascaremur.
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quoi, en pratique, la meilleure méthode pour atteindre la vérité et peu 2
peu la comprendre, c’est de la recevoir d’abord par la foi, puisque tel
est le moyen que Jésus notre Rédempteur a voulu prendre pour guérir
notre ignorance, en méme temps qu’il guérit notre faiblesse par sa grice.
Saint Augustin estime méme, en s’appuyant sur son expérience, que cette
méthode de la « Foi d’abord ! » est indispensable, seule efficace, quand il
s'agit des vérités fondamentales qui commandent notre vie et qui pour
lui, sont I'objet de la « vraie philosophie » ou, si I'on veut, de la « vraie
religion ».

On pourrait sans doute adopter un point de vue qui mettrait mieux en
évidence l'indépendance de la raison philosophique et la distinction des
deux ordres, naturel et surnaturel. Ainsi fait saint Thomas d’Aquin :
Gréce a la méthode aristotélicienne fondée sur 'abstraction, il distingue
avec précision les objets accessibles 4 la pure raison, et ceux qui relévent
dela Révélation et donc, n’appartiennent qu'a la théologie au sens moderne
du mot. Et dans le domaine rationnel, sa méthode permet de faire deux
parts clairement distinctes, l'une spéculative, 'autre d’ordre pratique ot
moral. Or, tout le domaine spéewlatsf, considéré en lui-méme par abstrac-
tion reléve uniquement des investigations de la raison et la foi religieuse
1’y a formellement aucun réle. Il comprend, outre les sciences logiques et
méthodologiques, I'étude de toutes les natures, corporelles et spirituelles
y compris 'dme (psychologie) et Dieu (théodicée) ; puis, les mathémati-
ques et toutes les sciences positives modernes qui en sont I'application
aux phénoménes accessibles & notre expérience ; enfin les sciences
historiques, géographiques, et méme sociologiques, politiques, écono-
miques, etc.®. Toute cette culture intellectuelle qui, en méthode angus-
tinienne est au service de la foi, acquiert en méthode thomiste sa pleine
autonomie.

Mais en abordant l'ordre pratique, de la vie humaine, il n’en est plus
ainsi, méme en méthode thomiste. On peut sans doute, en dehors de la
pratique pure, domaine des vertus morales et spécialement de la prudence’
déterminer l'objet précis d'une vraie science d’ordre pratique, plus exac-
tement « spéculativo-pratique », les principes directeurs et les lois qu’on
y établit gardant encore un certain degré d'abstraction et de généralité,
comme il convient & toute science humaine. Seulement le principe premier
qui commande toutes les recherches et donne une valeur i toutes les
déductions en ces sciences pratiques, c’est la fin derniére, le probléme

50. Voir, dans F.-J. THONNARD, Précis de philosophie, n. 101, p. T19-121, une classification
générale des sciences, inspirée de la méthode thomiste, avec distinctions par les objets formels 3
les deux ordres, naturel et surnaturel, y sont nettement indiqués.

5I. Ou encore, domaine des aris et des métiers (arts méchaniques dans la terminologie sco-
lastique), s'il s'agit d’ceuvres extérieures ot on réalise la beautd ou Vulilitd comme dans la
technique,
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De beata vita, comme 'appelle saint Augustin, ou De fine uliimo, comme
dit saint Thomas. Et il n'y a pas pour '’homme réel plusieurs fins der-
niéres : il n'y en a qu'une: « Gaudium de Veritate » ou la « Vision héati-
fique » qui est surnaturelle. Sur ce point, saint Augustin et saint Thomas
sont d’accord, et tout homme qui cherche loyalement la vérité doit en
convenir.

Dés lors, en philosophie morale, on retrouve comme indispensable la
méthode augustinienne : Crede ut intelligas | Si 'on s’en tient au point de
vue rationnel, on pourra établir un certain nombre de théses qui consti-
tuent ce qu'on appelle le « Droit naturel » ; malis il est impossible d’en
faire une Morale compléte et cohérente, surtout si 'on veut, comme il
convient, que cette Sagesse humaine indique A tous, non seulement le
but 3 atteindre, mais aussi les moyens efficaces d’y parvenir. Saint Thomas
ne 1'a jamais tenté : s'il a commenté I'Hthique d’Aristote, c’était pour
la mettre en accord avec la foi ; et lui-méme développe toute sa doctrine
morale en dépendance de la fin derniére surnaturelle et de la charité,
« forme » de toutes les vertus.

Quant 4 l'augustinisme, il est centré sur le probléme de la destinée
humaine, et l'on comprend que le premier pas de sa méthode soit
I’acceptation de la foi, seule capable de fonder une sagesse morale compléte
et efficace. C'était d’ailleurs ce que cherchaient tous les philosophes de
son temps, ce que Porphyre appelait « via universalis animae libe-
randae » ce que promettaient, chacun i sa fagon, stoiciens, épicuriens,
académiciens ou éclectiques & la maniére de Cicéron. Cela n'est pas
possible sans Jésus-Christ, leur redit saint Augustin : la vraie méthode
est de croire d’abord.

De nos jours encore, des mouvements d’idées comme ['existentialisme
ou la philosophie de 1'esprit se heurtent 4 la méme difficulté. Aprés avoir
posé le probléeme de notre destinée, que nous devons choisir et réaliser
librement, ou bien ils s’avouent impuissants & le résoudre sans la foi,
comme Carlini® ; ou bien ils sont acculés comme Sartre et Merleau-
Ponty, & prendre comme base de leur systéme V'absurdité de 'athéisme :
seules ces deux solutions semblent pleinement logiques®s.

Chacune des méthodes envisagées a ses avantages et ses limites. Bien
comprises, elles doivent &tre complémentaires, selon les sujets étudiés
et les buts poursuivis. Pour s’adapter 4 la mentalité des sciences positives

52, Sur Carlini, of, 'article signalé n. 1, cf, p. 75.

53. I1 y a cependant des penseurs comme K. Jaspers ou I,. Lavelle, qui cherchent & ce
probléme, une solution purement rationnelle, indépendante de la foi catholique, mais en admet-
tant l'existence de Dieu, source explicative de tout et but dernier de notre vie. On revient
alors 4 la position des néoplatoniciens, auxquels saint Augustin reprochait 4 juste titre de bien
montrer le but 4 atteindre mais sans indiquer aucun chemin pour y parvenir, 'unique moyen
efficace étant Jésus-Christ et la foi catholique, Cf. Confess., VII, c. XXI, 27.
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modernes, la méthode thomiste est indispensable au chrétien. Pour
comprendre, diriger, redresser au besoin les mouvements d’idées dont nous
venons de parler, la méthode augustinienne est toute indiquée et souvent
sera setle efficace, en adoptant le point de vue de ces penseurs, pour
engager avec eux un dialogue fructueux. Mais notre but n’était pas de
comparer ces deux excellentes méthodes : c¢’était de préciser le sens de
la méthode angustinienne™ et sa valeur en philosophie.

F.-J. THONNARD, A.A.
Paris.

54. Signalons ici sur un sujet voisin, les études de M. LSERER : Der Glaubensbegriff des hl.
Augustinus in seinen ecrsten Schriften bis zu den Confessiones, Einsiedeln — Ziirich — Kéln,
1955, 280 p. ; et Glaube und Heilsgeschichte in De Trinitate Augustins dans Freiburger Zeit
schrift fiir Philos. und Theol., 1957, 385-419. I'enquéte approfondie dans les premiers écrits
confirme bien nos conclusions : on y voit, p. 117-119, plusieurs exemples oft Augustin emploie
« credo » au sens fort peu technique de ¢ je pense, je suppose, j’ai confiance, je suis sfir de ¥, ete,
— Mais déja, dés les premiers ouvrages, la notion de « croyance » exprimée par fides,
credere, est principalement la foi chrétienne, porteuse de la révélation et de toutes les vérités
utiles aux hommes ici-bas {cf. plus haut, p. 15-17). M. Lohrer montre en deux chap.,
D. 174-265, la formation de cette notion chrétienne de foi dans les ceuvres de jeunesses : nous
T'avons surtout recueillie dans celles de la maturité. — Ia deuxiéme étude consideére la foi
comme « moyen de salut » : point de vue assez différent du nétre. Mais, p. 399-403, I'A. éclaire
les données du De Trinitate par le célébre texte du De praedestin. sanctorum, cité plus haut,
P. 17; et ses explications, trds objectives, dégagent une « structure de I'acte de foi surnaturelle »
oit plusieurs aspects témoignent de son imperfection, comme nous 'avons noté, & I’égard de
la science ou de la vision. — I,a méme étude, p. 410-417, rencontre I'ascension vers Diew dont
1l s'agit plus haut, note 42, p. 25, et qu'on retrouve plusieurs fois dans saint Augustin, par
ex., cinq degrés bien marqués dans De Jibero arb., IT, I, 7-v1, 14, B.A., 6, 220-240 ; sept degrés
dans De quantit. animae, XXXTU, 70-XXXV, 79, B.A., 5, 372-302 ; la montée vers Dieu par la
mémoire dans Confess., liv. X, ete. Cette ascension s'exprime parfois chez Augustin en style
platonicien, par le passage du changeant & I'immuable, correspondant & celui de la fos & Pintel-
ligence, ou de la science & la sagesse, comme en De Trinit,, IV, et XI-XITI, étudié par M. Lohrer,
CL. aussi T. CAMELOT ; A Ddternel par le temporel, dans R.E.A., Mémorial G. Bardy, 1956, 163-
172 : — K, LOWITH, Wissen wnd Glauben, dans Augustinus Magister ,Paris, 1954, I, 403-410 ;
—— B. DUROUX, La psychologie de la foi ches S. Thomas d’d., Fribourg (S.), 1956 : commentaire
thomiste approfondi de la définition augustinienne de la foi.



