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LABADIE (Jean pe), prétre, puis pasteur, 1610-
1674. — 1. Jésuite. — 2. Labadie et Surin. — 3. Prétre
« janséniste », — h, Calviniste. — 5. Labadiste.

La trajectoire de Labadie passe par Bordeaux, Paris,
Amiens, Montauban, Genéve, jusqu’a Utrecht et
Altona. Jalonnédo d’écrits et de procds, elle traverse les
institutions les plus diverses sans pouvoir s'arréter &
aucunsg, et elle s’achéve en une fondation éphémeére oi
s'avoue I'impossibilité de son objet. Labadie s'est
acharné a la recherche d’une institution do I'Esprit,
Sa vie raconle I’échec de ce grand projet post-tridentin,

Né le 18 f[évrier 1610 & Bourg-en-Guyenne, fils de
Jean-Charles de Labadie, lieutenant de la citadelle de
cette ville, Jeun de Labadie est dis sa jeuncsse saisi
de Dieu « tant par la grice intérieure do son Esprit que
par celle de son Tlcriture » (Déelaration.., éd. de 1666,
p. 41-42),

1. désuite (1625-1633), — 1l entre au noviciat de
Bordeaux le 28 décembre 1625 (ARSI, Aquit. 9, p. 422),
et ses deux anndes de formation (Aquit. 6, p. 211) sont
déji occupées par la composition de « trailés » sur la
mystigune, Aprés des études de philosophie & Bordeaux
(1628-1681), deux ans & Périgueux (1632-1633) el un an
au college d’Agen (1634), il revient & Bordeaux pour y
faire sa théologie (1636-1639). Tn 1639, il cst ddsigné
comme prétre (Aquit. 6, p. 272).

Dés 1637, Muzio Vitelleschi, supérieur général do la
compagnie, s'inquitte de ce qu’ « un jeune théologien
du nom de Labadie... vivrait per modum puri spiritus,
aurail presque atteint I'état de la vision béatifique, et
aubres histoires toutl a fait dtrangéres o 'espril de la
compagnie » (& B, Jacquinot, lottre du 20 mars 16387;
Aquit, 2, p. 471). Les talents el lo. vigueur prophétique
de Labadie lui attirent un nombre croissant d’admira-
teurs, tel André Dabillon entré au noviciat en 1622
(Aquit. 6, p. 154) et qui quitlera les jésuites en 1642
pour suivre Labadie (ARSI, Gall. 46, p. 238), parce
« qu'il n’a trouvé en sa vie qu'un bon religieux » (Bibl.
nat., fonds frang. 16722, p. 173}, celui-li méme & propos
dugquel Jean du Ferrier évoque les « commencements
si beaux » d’une « étoile qui se lovo » (Bibl, Sainte-Gene-
vidve, ms 1480, p. 64).

« Il préche devant tout le monde 'ancienne doctrine
des Apdtres » (Nicéron, Mémoires.., 1. 20, p. 144). Il
[ait partie de ces « mystiques réformés » qu’au lemps
de la réaction Nicolas du SBault appellera « petlits pro-
phittes » (Caractéres du vice et de la vertu, Paris, 1655,
p. 196; of p. 247-248). Une ¢ nouvelle spiritnalitd » go
dessine avec Surin, Cl. Bernier, Pilerre Cluniac, ete
(cf DS, {. 8, col. 1000-1004), aventuriers un peu dgarés
dans les fortes structures de la compagnie mais hantés
par la nécessilé de sa réforme spirituelle. L'écho qu'ils
trouvent provoque de violentes polémiques (ef Surin,
Correspondance, p, 440-461), Le retour aun ¢« premier

DICTIONNAINE DE SPIRITUALITE. — T, IX

christianisme » el la conviclion d'une mission person-
nelle forment déja, chez Labadie, I'idée d’un rassem-

blement des « régénérés » qui procure & Pespril un lew
propro :

¢ Jo vig,.. quo pour faire une vraio copie,., d'Bglise chrétienne,
il la fallait tirer sur son vif original; que ce vif original &tait le
premier christianisme tel que Jésus Christ I'a fondé.., tel que
I'fivangile 1o demando et que les Actes lo déorivent... Dieu...
mae manifesta bientot aprés que... son dessein étalt de me faire
travailler » & celle croisade réformiste. « Il est vrai qu'il y
apposa une clause qui me causa d’abord de I’étonnement, mais
ne me jeta pas pour cola dans une vraie déflance; ce ful que je
no sorvirais & ce dessoln que hors du lieu ol je me trouvais et
sopard de la sociétd & laquolle j’étais uni » (Ddelaration, p. 91),

Quand il demande & quitter les jésuites, en fin 1638,
les raisons qu’il alldgue sont différentes : de graves
difficultés de santé (en particulier le manque de som-
moil). Vitelleschi s'étonne de n'en avoir jamais éteé
informé (lettre 4 Labadie, 8 décembre 1638: ARSI,
Agquit, 2, p. 511). Labadie, « sur sa demande et en raison
de sa mauvaise santé », est « libérd de toute obligation
a l'égard de la compagnie » par lettre signde de B. Jac-
quinot, provineial, le 17 avril 1639 (Bibl. nat., Coell.
Dupny, ms 641, p. 130). 11 sera prétre séoulier,

2, Labadie et Surin tranchent par leurs dons
exceptionnels sur la potite troupe des « réformés spiri-
tuels ». Aprés s’élre rencontrés & plusieurs reprises, ils
sont ensemble au collbge de Bordeaux en 1638 et 1639,
Surin rentre de Loudun, malade, « fou », suspecl,
Labadie, au milieu du succés et de I'estime, prépare son
départ. Entre eux la confrontation est radicale. Les
choix se révélent. Iin 1663, Surin parle de ce temps o,
« par ordre de mon provincial, je communiquai avec
lui »,

Il « 86 laissait conduire & 'esprit extraordinaire qui, & mon
avis, au commencement était bon,., mais, & cause de ce manque-
ment d’humilité, pour s'dtre préférd & 'esprit de sa vocation
qui est 'obéissance ot pour s'8tre abandonné h ses instinots,
& onfin abouti & se croire inspiréd de Dieu, s’est laissé tromper
i de fausses apparitions ot révélations... Il s’en alla drossant
& travers les buissons »,

« Il avait de trds bonnes choses, et plusicurs semblables &
cellos que j'ai eues, et 81 Dieu ne m'eQit pas donné le désir de
ne me pas appuyer sur mon sens et de ne me départir jamais
de ma premidre vocation, et surtout de I'obéigsance, je ne doute
polnt que, dans ce mélangoe d'esprils, jo n'ousse fait naufrage
ausel bien que lul... Je lui parlal de sa tromperio »,

Réponse de Labadie : « Il me dit gu'il voyait on mot bean-
coup do choses de I"Esprit de Diou el que je pourrais rendre
de grands services & Dieu et m’avancer beaucoup, mais que
'obéissance me retiendrait toujours bas el me lierait los ailes;
que pour ccla je n'irais jamais loin » (Surin, Correspondance,
p. 436-438),
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Le clivage est décisif, Surin fera souvent allusion & ce
débat (vg Guide spirituel, 19 p., ch, 7; 62 p., ch, 6; Fonde-
ments de la eie.., liv. 5, ch. 7; ete). Pour Labadie, la
vérité se joue dans une relation entre 1'licriture, posi-
tivitéd sacrée, el la rédvélation intérieure par laquelle
Dieu fait do ses 6lus sa vivante « écriture », la présence
méme du « premier » Esprit. 11 faut, tche « sacerdotale »,
%uﬂ ces élus se rassemblent on un corps saint, comme les

feritures forment un corpus sacré. Dans un premier
temps, la jeune compagnie réformée parut offrir &
Labadie « une vraie copie » de l'original, un asile de
gaintetd. Ispoir déeu. I Iui fant chercher ailleurs « la
gecrdte école pour les simples » (Déclaration, p. 435).

- 3. Prétre « janséniste » (1639-1650), — Bor-
deaux, Paris (plusieurs séjours), Amiens (1643-1644),
Toulouse {1645 et 1649), Bazas, La Graville : les ¢tapes
de Labadie so précipitent, Non que, prétre séculier, il
s¢ veuille itinérant. Ghaque fois, il a un poste stable :
prédicateur atlitré en Guyenne, chanoino & Amienss
directeur et confesseur des ursulines & Dazas, ou des
tiercereties & Toulouse, ele. Mais son éloguence cou-
pante séduit les uns et irrite les autres. La ou il arrive,
il divise, Iitrango pouvair, lié & une doctrine qui pose
la réforme, univergellement séductrice, en tormos dicho-
tomiques : « Dieu appelle... les ung par justice aux su-
plices éternels, les autres par la miséricorde A sa gloire »
(ftécit véritable du procédé..., p. 10-11),

Sur Amiens, outre les sources indiqudes iafra, ¢f G. Hermant,
Mdmoires (6d, A, Qazier, 1. 4, Parls, 19056, p. 203, elc) el
It. Rapin, Mdmoires (éd. L. Aubincou, L. 1, Paris, 1865, p. 52
gvY), —= Bur Bazas ot les démdlés avee 'évique Honri Litolfi-
Maroni, ¢f Supplément au néorologe de Uabbale... de Port-
Rolal, par A. Rivet (s 1, 1735, p. 61-67), — Bur les contacts
pris avec Port-Royal, ¢f Le grand chemin du jansénisme au
calvinisme... (1651) el Leitre d'un Docteur en thdologie, cités
4 la hibliographie.

Ierite pendant cette période de maturation, La Soli-
tude ehrétienne (1645) fonde la participation a Diou sur
la séparation d’avec le monde. En fait, plus que de
contemplation, il s’agit d’élection. « La consommation
en Dieu », qui va « jusqu'd 'unité en lui par son adhé-
rence », est pour les élus indissociable de leur «golituda »,
car ils « vivent dang un autre sol et respirent un autre
air » (p. 79 el 142), Mais ce priviloge est 'autre nom
d'un exil inquiétant. Pour Labadie, rien ne tient. Il
ne semble pas qu’il ¥ ait en Jui une certitude mystique
capable de soutenir I'interrogation née d'une prédesti-
nation « naturelle » & une mort éternelle, Il lui faut
recevoir de Pextériour Ja confirmation de I'é¢lection qu’il
aflirme. I1 'attend de publics qui trompent nécessaire-
ment son egpoir démesurd. Aussi bien, leur refus produit
ce que leur admiration ne peut lui garantir, puisque
leur hostilité le constitue dans le réle d’un martyr de la
vérité. Leur opposition est finalement une « grice »
plus « efficace » que leur enthousiasme, Le « mensonge »
du monde sert d’arc-boutant & la « vérité » qu'il rejette,

La provocation se méle done toujours aux efforts que
fait Labadie pour convertir. Son style, plug rhétorique
que théologique, combine I'arl de faire croire an besoin
d’agresser, 11 séduit et il irrite, pour les mémes raisons.
Mais 1'agression se voile dans le langage de la piété,
tout comme son discourd édifiant laisse paraitre le
« coutean » de la disjonction avec lequel il sépare la
lettre et 1'esprit, coupant de leurs références scriptu-
raires les pratiques rituelles, faisant payer d'une déné-
gation de la réalité la « ravissement » de 'espril.,

4, Calviniste (1650-1669). — En 1650, la conver-
gion au calvinisme exprime sans doule la recherche
d'une relation wvécue entre ce que Labadie appelle
I' « obscure nuit de la foi » (qui est pour lui le redoutable
gocrel du salut) et une Liglise qui soil, le rassemblement
visible de membres invisiblement destinés & uno inatlei-
gnable régénération. Le prétre qui se convertit au calvi-
nisme & Montauban (1650) y exerce bientdt la charge
de pasteur (1652-1657), aprés avoir adresséd & « ses amis
do la communion romaine » sa longue Déelaration, puis
une Lettre & son sujel (16561). Il embarrasso alors ses
amis jansénisles en prétendant que « la doctrine de la
prédestination et de la grdce présupposée, telle que
Jansénius Pexplique.., est la pure et entiére doctrine
de I'liglise Réformée » (Lettre, p. 36), Génée, la réponse
d’Arnauld (Lettre d’un Docteur.., 1651) rétablit les
différences que l'ilinérant relativise et brouille, d’ail-
lourg plus attentif au réformigme du premier IPort-
Royal gu’au ddveloppement ultérieur des Inttes doc-
trinales entre « parlis »

De 1657 a 1659, 1l est & Orange, surveillé par le vice-
légat d’Avignon, Gaspare Conti, qui informe Rome sur
les agissements de I' « apostal » (Bibl. Vaticane, Lega-
gioni, Avignone 56, p. 60; ¢f p. 72 et 92). On lui offre un
poste de prédicateur & Londres, Il acceple, avee le
projet de passer par Gendve el I'Allemagne. Mais ses
succds dans la ville de Calvin I’y fixent pour sept ans
(1659-1666). 11 y rencontre P. J. Spener, qui lui doit
peut-étre I'inspiration piéliste de ses Pia desideria, 11
g'y lail ses disciples les plus sfirs : lo pasteur Pierre
Yvon (1646-1707) qui sera son successeur a la télo des
labadistes en 1674, le pasteur Piorre du Lignon {1 1681,
otc. Dans ce haut lien théologique, il traite les pro-
blémes fondamentaux : la christologie, 'ecclésiologie,
I'oucharistie, D'exégbse, le ministére pastoral, qui
donnent ou donneront lieu & ses ouvrages majours,

(lost aussi dans cette cité sainte, asile des « régé-
nérés », que par contraste apparalt chez Labadio le
théme millénaristo qui traverse tout le protestantisme
contemporain. 8i Genéve méme n'est pas le liou de
I"Esprit, ol lo chercher? Il faut donc attendre une nou-
velle venue du Sauveur, aprés mille ans d’attente. La
désillusion se traduit unae fois de plus par un retour & son
gacerdoce charismalicque, 1ié toujours & une Iiglige par-
faite, mais qu’il ne verra pas el qui, comme toute grice
officace, reste un avenir hors de portée.

A Utrecht ol il arrive en juin 1666 avec un groupe
de « pauvres de Lyon » et o il retrouve les céldbres
Van Schurman, puis dans Ia communauté wallonne de
Middelburg {1666-1669) oh il est invité par lo « parfi
de la réforme » 1id & G, Voétius, los succds et les querelles
se multiplient & mesure que s’accentue son chiliasme,
objet de débals passionnés. Mais la polémique la plus
violente concerne l'interprétation de 1'Ecriture. Elle
esl déclenchée par la Philosophia S. Seripturae Inter-

pres (1666) de louis Meyer (1680-1681), disciple car-

tosien de Spinoza, et par le De Seripturarum Inter-
prete (Utrecht, 1668) de T.udwig Wolzogen qui, sous
prétexte de réfulation, pose la raison naturelle comme
la loi du sens. Pour Labadie, ¢’est I'dme qui est juge du
texte et seule sait les ineffabilia Dei. 11 faut dire inspiré
pour comprendre le Livre. Pas plug que le corps ecclé-
siaglique, le eorpus toxtuel n'a d'épaisseur propro, Puar
colte revendication d’une « transparence » (sociale on
textuelle), Labadie nie la positivité que Pérudition
du temps reconnailt au Livre, C'est heurter frontale-
ment la théologie qui, méme dans le piétisme voétien,
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mal Dien & distance el garde avee une pudeur farouche
ga transcendance, Labadio est finalement condamné
par le synode de Naarden (1668) et, parce qu’il refuse
la senlence, révoqué de toules ses charges, puis rejetd
hors de I'Egliso par le synode de Dordrecht (printomps
1669). 11 trouve asile quelque temps & Verre, pris de
Middelburg, mais les Iitats de Zélande lui donnent
ordre de quitter la province, Le perpétuel errant ost
voué & n'étre plus que labadiste.

5. Labadiste (1660-1674), — La « communaulé
deg saints » gapgne Amsterdam (1669), Les disciples,
Pierre Yvon, Pierre du Lignon, un autre pasteur, Monu-
ret + 1670, bientdt 'érudite Anna Maria Van Schurman
t 1678, quelques fldéles, vivent sous le méme toit,
partagent leurs biens, circulent dang les environs a la
recherche de « régéncrés », ol suivent la discipline rigou-
reuse que le fondateur ingpiré impose & tous. Les
contacts avee Antoinette Bourignon (DS, t. 1, col,
1915-1917) en vue d’une installation commune dans
I'lle de Noordstrand échouent {c¢f M. Van der Does,
A, Bourignon, Groningue, 1974, p. 132). Sur les rola-
tions avec Pierre Poiret, of Max Wieser, Peter Poiret.,,
Munich, 1932, p. 52-53.

Grice A une invitation de la princesse Llisabeth du
' Palatinat, abbessoe d’Tervord, quelques dizaines d’adhé-
rents s’installent & Hervord en 1670, 1ls disposent d’une
imprimerie qui public le dernier livre de Labadie :
Veritas sui vindex (1672), confession et testament
avant un dernier départ (1672) pour Altona, au Dane-
mark, C'est 14 que meurt Labadie (13 février 1674),
Jaissant une communautd qui va g'établir en Irise (&
Wieuwerd jusqu’en 1688), en Guyane hollandaige (A
Surinam) et aux Etats-Unis o, fin dérisoire, des
labadistes feront le commerce des esclaves. La mort
juridique de la secte est prononcée en 1787,

Cette vie a pour fil conducteur une interrogution
sur la possibilité de Pinstitution chrétienne. Les doutes
qui peu & peu minent le « mythe » d’'une réforme (pro-
gressivement transformé en I'idée de refuge) ne cessent
d’avantager 'expérience du péché qui reporte vers un
avenir incertain la reformatio pourtant nécessaire, Une
marche inddéfiniment itindrante (I’histoire) s’articule
sur la perte du lien saint.

« Quamdiu in corpore sumus praesertim peccali el
carnis, semper ulterins progrediendum, unquam aut
nusquam a reformalione quiescendum... » (Epistolae
duae,., 1672, p. 12} : telle est pout-étre la plus belle
confession de foi de Labadio. Mais il la fait dans un
« egprit » qui livre I’histoire au non-sensg, puisque le
sens est hors d'elle, — dans un esprit qui ne se lasse
pas d’enlever au monde la grice, & la tradition juive le
Chrigt, & la lettre D'esprit, & la culture « palenne »
I'amour, au profane le sacré, ete, Tragique exigence qui
ne cesse de manier le glaive, faute de reconnaitre la
possibilité d’une significalion & Dexiériorité. Fonda-
mentalement, ¢'est chez Labadie un refus de la limite,
une négation de la mort. Peut-tre en lui parlant
¢« "humilité », Burin envigageait-il ce consentoment &
la terre, au corps, 4 un lieu qui définit une tiche et que
circonscrit une mort. Ou encore, des mystiques dont il
so fait I’écho (Richard de Saint-Victor, saint Bernard,
Tauler, Harphiuns, Jean de la Croix), Labadie oublie-1~il
la « pauvreld » qui les raménoe & la « vie commune ». Il
g'est acculé & construire un empire qui n’est plus que
celui, finalement incertain, de la grdce eflicace en lui

et par lui. Calomnié, rejeté, vagabond, Labadie ost le
potte do 'eaxces.

Leg écartélements de cette vie n’effacent pas ce qui
en fut le ressort : un « divin scean en moi, non seulement
de promesse, mais de prétrise ». « Ma grande intention
fut d’avoir part au vrai Ministére de I’liglise primitive,
dont 1'idée étail en mon cceur » ot d’étre « appeld du
Seigneur & ses emplois autanl par la voix intérieure
de son Lisprit que par 'extérieure des hommes » (Déela-
ration, p. 64-68). Une ambition « sacerdotale » née
d'une Image primitive, unifle la longue suite de ses
exils.

Sources manuscrites. — Rome, ARSI (= Archivum roma-
num societatis Lesu), Aquit. 2-19, — Bur le procés d’Amiens :
Parig, Bibl, nat., fonds fr. 15722 (f, 162-174), 15784 (I. 240 BVV);
Coll. Dupuy 641, — IRome, Bibl, Vaticane, Archivio Begreto,
Sogrot. di Stato, Legasioni, Avignene n. 85-58 (surtout 56 ;
lottros du légat d’Avignon).

1. Ouvrages do Labadle. — Réeil véritable du procddé tenu
par Mgr ... evesque d’Amisns... pour servir de ddfenses aux
steurs de Labadie.., et Me Dabillon, 5 1, 1644 (Bibl. nat., Départ,
des mss, Coll, Dupuy 641, 1. 128). — La Solitude chrestienne,
ow la Vie retirde du sidele.,, Paris, 8, Piquel, 1645, — Ddolara-
tion de Jean de Labadie,.. contenant les raisons qui l'ont obligd d
quitter... V'Eglise romaine, Monlauban, P, Braconier, 1650;
Gendve, J.A, et 8, de Tournes, 1666,

Lettre de Jean de Labadie & ses amis de la communion romaine
touchant sa déelaration.,, Montauban, P, Braconier, 1651, —
La Bon usage de U Eucharistie, ou la Vraye et sainte pratigue du
mistére et du sacrement de la Céne, Montauban, P, Berlié, 1656.
— Préface h La discipline ecclésiastique des Eglises réformées de
France, de Pierre Calalon, Orange, E. Rahan, 1658, — La
Puissance eccléstastiqgue bornds & i‘lécrimm et par elle... pour
sarpir d'apologie ... U'Bglise walone de Middelbourg, Amster-
dam, J. van Velsen, s d,

L'ldde d'un bon pasteur et d'une bonne Eglise... (sermon
prononcd & Amsterdam, le 15 mal 1067), Amsterdam, A. Woll-
gang, 1667. — Le Triomphe de I Eucharistie, ou la Vraye doc-
trine du 8t Sacrement.., Amsterdam, A, Wolfgang, 1667. —
Le hidrault du grand roi Jdaus, ou dolatreissement sur la rdgne
glorieuse de Jesus Christ, Amstordam, 1667. — L'Arricée
apostolique auz dglises,., Middelbourg, J. Misson, 1667. —
Traitd de saison ecclesiastique et teologigue... pour sereir de
preuge convainquants de la nullité de la suspansion... de Labadie
(par le synode de Leyde, 14 sept. 1667), Amsterdam, J, van
Volsen, 8 d,

Eztrait de quelques propositions errondes,., dans le livre du
Sr. Louys Wolzogen.., « L'Interpréte des Eerituresa », 81 n d. —
La Reformation de I'Xglise par le pastoral, contenue en deux
lettres.., Middelbourg, H. S8chmidt, 1667-1668, — Le discerne-
ment d'une véritable Eglise, suivant I' Eeriture sainte.., Amator-
dam, 1668, — Veritas sui vindex, sew solemnis fidei Deolara-
tie.., Hervord, 1672 (avee la Protestation de bonne foy, de 1669,
el un Tractatus prior de Diserimine... inter Nos el... Quakeros),
— Epistolae Duae quarum prima A, Pauli (Adrien Pauli)..,
ad Johannem de Labadie... scripta, Altera J, de Labadic res-
ponsoria, 8 1, 1672, — Saintes ddeades de quatraing de pidid,,,
par M.D.L,, Amsterdam, Yve de J, Bruyning, 1680, — Poésies
saerdes de Uamour divin, par M.D.L., Amsterdam, Vve de
J. Bruyning, 1680. — L'Oraison et la contemplation chrestienne,
2e éd., Amsterdam, J. Wasteliers, 1680 (4 la Bibl. 8.J, de Chan-
tilly),

Deux pamphlels anti-labadistes présentent un long sermon
et ces extrails d’autres sermons comme étant de Labadie :
Galbanum jesuitique ou Quintessence de la sublime Théologie
da U'Archi-Coacre Jean de la Badie (Cologne, Jean du Four,
1668, p. 29-153) ol Siflet Jesuitique ow abregé du galirmatias
pisus avee quoy... Labadie attrape les simples esprits (ibidem,
1669, p. 24-82), tous los deux & la Bibl, B.J. de Chantilly.

9, Ouvrages anclens sur Labadie. — La Relation touchant
le P, Jean Labadie au sujet de sa sortie de la Socidtd de Jdsus,
Bordeaux (1639; « par les jésuiles ou ... un de leurs amis =, dit
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'abbé Goujet), — Le grand chemin du jansénisme au calvi-
nisme enseigné par... Labadie.., 2° 0d. « augmentée des eloges
quo les jansénistes ont donné (sic) audit de Labadie », Paris,
1651. — Lottre d'un Docleur en théologie (A. Arnauld).., sur
ol @postasie.., de Labadie, 8 1, 1651, — Saint-Julien (= Gode-
froy Hermant), Defense de la pidté et de la foi... contre les mens
songes,.. de J. Labadie, apostat, Paris, 1661. — Lettre du
R. P. Antoine Sabré, ...au Sr. Labadis sur... sa profession de
la Religion réformde, Bazns, 1651 (rééd. & Paris),

(Frangois Maudull), Avis charitable & MM. de Gendoe tous
chant la vie du Sr J. Labadie... (& la suite de H. H, Bolsec, La
vie, mort et doctrine de Jean Calvin), Lyon, Offray, 1664, —
Quatorze remarques importantes sur le jugement prononed par le
synode walon tenu & Naerden (b gept, 1668), slnd, — Le Ddpart
apostolique de J. de Labadie... aprds... avoir semd ses convic-
tions impies.., 8 1, 1670, — (Samuel Des Marets), Histoire
curicuse de la vie... de Labadie.., La Haye, Th. Duurcant, 1670,

Abbildung wund eigentliche Beschreibung des Lobens und
Lehwra J. de Labadie, s 1, 1672, — Anna Maria a Schurman,
Eukléria, seu Melioris Partis Electio.., Altona, 1673, — Jacques
Koolmanns, Historisch Verhaal Nopende der Labadisten Scheu-
ring.., Amsterdam, 1683, — Plerre Dittelbachs, Verval en
val der Labadisten, suivi de Een kort en nodig verhael van de
Kerk-scheuringe, Amsterdam, 1692,

P, Yvon, Van de Reden en van't geloof, hare Eigenschappon,
en haar waar en wezentlyk Onderscheid, Rotterdam, 1707;
Relation sincére de la vie... de J, de Labadie (trad. néerlandaise :
Oprecht verhaal can het leven.., Amstordam, 1754), — (I.-P, Ni-
ceron), Mdmoires pour servir a Uhistoire des hommes illustres.,,
Paris, t. 18, 1732, p. 886-411 (bibl.); t. 20, 17382, p. 140-169;
t. 28 (quelques compléments). — (Foeke Sjoords), Beknopt
levensberigt van... Labadie (18* sidele, haglographique), Gro-
ningue, 1860,

3. Etudes récentes. — H, van Berkum, De Labadiec en de
Labadisten.., 2 vol,, Bnook, 1851, — Eug. et Em, Iaag, La
France protestante, t. 6, Paris, 1856, p. 140-147 (bibliogr.), —
F. Sambue, Jean de Labadie, sa vie et ses dorits, thise, Stras-
bourg, 1869, — H. Hoppe, Geschichte des Pietismus und der
Mystik in der Reformierten Kirehe, namentlich der Niederlande,
Leyde, 1879, p. 240-874. — A. de Lanienay (= M. Bertrand),
Labadie et lo earmel de La Gravelle prds de Bazas, Bordeaux,
1886,

W. Goetoers, Die Vorbercitung des Pietismus in der refor-
mierton Kirche der Niederlande bis zur labadistischen IKrisis
1670, Leipzig, 1911, — X, Bonnault d’'Houet, Les débuts du
Jansdnisme dans le diocése d'Amiens, dans Mémoires de I Aca-
ddmie des sciences.., d’Amicns, t. 68, 1920, p, 1-59, — L.J. Ro-
gier, Geschiedenis van het Katholicisme in Noord-Nederland..,
Amsterdam, 1945,

J. Nouwens, De Veolouldige H. Communie in de Geestalijhe
literatur der Nederlanden.., Anvers, 19562, — M, Bmits van
Waesberghe, Het ontslag van J. de Labadie wit de Socisteit van
Jesus, OGE, t, 26, 1962, p. 28-49, — M. Queckbbroer, Ph,
J. Speners Reformidtigheit in Frankfurt (M.., Mayence, 1960
{dissertation de théologie). — J. Rousset, Un brelan d’oublids,
dans L'Esprit erdateur, t. 1, Minneapolis, 1961, p. 91100,

8, van der Linde, De beteokenis van de Heilige Goest in hat
spiritualistich piétisme van de Labadisten, dans De spiritu
Sancto. Bijdragen tot de leer van de Heilige Gesst, Utrecht,
1964, p. 161-179. — M. de Certeau, Crise sociale et rdformisme
spirituel au début du 17 sidele. Une « nowvelle spiritualité »
chez les jésuites frangats, RAM, t. 41, 1965, p. 839-3806; 4d. do la
Correspondance de J.-J. Burin, Paris, 1966, p. 434-451, cto, —
L. Kolakowski, Chrétiens sans Iglise, Paris, 1969, p. 719.797,
— M. Chevallier, Pierre Poiret... Métaphysique cartdsienne ot
apiritualité dans la premidre ddition de ses « Cogitationes ratio
nales », La Haye, 1975,

D’aprés une étude de Michel de CenTEAT,

LA BARRIERE (Jeaw pr), 1544-1600. Voir art,
Feuinants, DS, t. 5, col, 274-287, surtoutl 274-276.

LABATA. (Jean-I'rango18), jésuite, vers 1549-1631.
— Juan Francisco Labata fut reou comme novice au
collége des jésuites de Salamanque le 8 novembre 1567
(Archives romaines 8.1., cod. Salamanca 1, 1. 87 v); il
Gtait alors Agé de dix-huit ans et dut naitre vers 1549;
originaire de Monzon, au dioctse de Lérida, il avail
étudié le droit pendant deux ans. Il fit la profession
des quatre vooux le 13 octobre 1585. Il fut éminent
par la prudence dans le gouvernement et pur son talent
de prédicateur, Le catalogue de 1625 de sa province
signale qu’il a déja enseigné cing ans los cas de cons-
cience et exercé durant vingt ans I'office de supérieur;
en 1611, il fut consulteur de sa province et en 1616 vice-
provincial. I précha, confessa et missionna durant toute
sa. vio sacerdotale, Tl mourut le 27 mars 1631.

Labata a publié divers sermons, dont un sur I'lmma-
culée Conceplion (Salamanque, 1619) et un recueil
sur les saints (Valladolid, 1625); on lui doit aussi un
livret sur Poraison : Quatre puntos en que se recoge lo
mds dtil, y agradable a Dies, de la oracidn mental y vocal
(Madrid, 1610, 8 {.). 8a contribution la plus importante
et la plus connue est constituée par les gros volumes
do son Apparatus conetonatorum, dont le troisidme tome
porte le titre particulior de Loci commiunes ad conciones..,
opus distinctum ab Apparatu econcionatorum; en fait,
leg trois volumes reprennent plus ou moins les mémes
thémes disposés dans l'ordre alphabétique. Ces thdmes
sont do caractére dogmatique, spirituel et surtout
moral; chacun d'eux se trouve développd en un nombre
variable de points, avec des citations, des exemples,
des objeclions, des solutions, ete, Les sources utilisées
sont surtout I'Heriture et la patristique,

L'ouvrage parut d'abord & Lyon (3 vol, 1615, 1616, 1621)
el immdodiatement aprés & Cologne (mémes anndes; oxem-
plaires & la bibl, 8, J, de Chantilly). Il connut des éditions
parlielles & Brescla (1616) et 4 Cologne (1627, 1628, 1630,
1681); on publia aussi de Labata des Leea moralia (Lyon,
1688). Le jésullo Cuillaume Stanyhurst + 1668 enrichit
I'Apparatus concionatorum el le réorganisa en deux parties
sous le titre de Thesaurus moralis (2 éd, différentes, la mdme
annee 16562, en 2 vol, in-fol. & Anvers et in-4¢ & Cologne).

Labata avait 6dité les Conciones latines de son confrére
Gaspar Sanchez t+ 1591 (Tolede, 1597, 1¢f vol. seul paru).

Catalogues trionnaux de la province de Castille, aux Archlves
romaines 8.1,, Cast, 13-18 (1), — P. de Ribadensira, Historia
de las provincias de Espaiia de la Compaiiia de Jests, livee 7,
ch, 2, p. 156, ms do I'Institutum historioum des jésuites de

Rome.
Sommervogel, t, &, col, 1291-1293, — F, de Lalassa, Biblio-

teca nuevn de los escritores aragoneses, b vol, Pampelune,
1708-1801; . 2, p. 452-454; nouv, éd. par M, Gomez Uriel,
t. 2, Saragosse, 1885, p. 84. — D8, t. 5, col, 449-450,

Manuel Rutz Junabpo.

LABBE (Jacques), prétre, débul du 17¢ sidcle, —
Nous ne connaissons rien de la vie de ce Jacques Labbé,
dont la page de titre de ses ouvrages nous dit qu’il est
« prieur, com, (commandeur?) de Martigny, aumdnier
et prédicateur ordinaire du Roy ». L’ouvrage, qui existe
& la bibliothéque des jésuites de Chantilly, s'intitule
De la cognoissance et amour de Dieu... avee la practique
des fréquentes édlévations en luy (Paris, Drouart, 1607,
280 p. in-129), J, Labbé est peut-8tre aussi I'anteur de
I'oraison funébre d'IMenri 1v publiée & Rouen en 1610
par « J.-L, P. de Martigny »,

On connait un Jacques Labbé, auteur des Arphes de paix
universelle (Paris, 1649) ot du #idel domestique sur les affaires
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de ce temps (Paris, 1649}, et un Jean Labbey, prieur de Mar-
tigny, archidiacre de Lisieux, auleur dos Siratagdmes de
lamour propre (8 1, 1620). On doulo gquoe ces deux personnages
goient identifiables & notre Jacques Labbé,

De la cognoissance et amour de Diew se présente sous
la forme de discours assez oratoires et divisés en deux
parties; la premiére porte sur la connaissance de Dieu
¢t 8’achdve par un chapitre sur la connaissance qu’'on en
peut avoir en Jésus-Christ; elle est de tendance apolo-
gétique trés nette et de tonalité humaniste : les références
aux anteurs de P'antiquité latine et grecque abondent.
La seconde partie développe l'amour de Dieu pour
'homme et la réponse de ce dernier; 'auteur s’y montre
plus spirituel; son humanisme chrétien apparait en
particulier quand il expose comment 'amour naturel
et 'amour surnaturel sont en continuité (p. 185-145).
Il distingue trois degrés de I'amour de Dieu, celui des
commencants qui n'aiment aucune chose conlre Dien,
celui des progressants qui n’aiment rien plus que Dieu,
et celui des parfaits qui aiment pour 'amour de Dieu
(p. 207). Quand il en vient aux moyens d’aimer Dieu,
Labbé se fait quelque peu stoicien, et les moyens qu'’il
préconise consistent & se rendre insensible aux séductions
du monde, & se clore les yeux et a élever 'entendement
pour regarder le Crucifié, L’auteur cite Platon, Augustin,
Denys I'Aréopagite, Francois d’Assise, les trois Cathe-
rine de Sienne, de Bologne et de Génes, Marsile Ficin,
ete.

André DenviLLE,

LABERTHONNIERE (Lucien), oratorien, 1860-
1982, — 1. Vie. — 2. Buvres, — 3, Doctrine.

1. Vie. — Lucien Laberthonnidére est né & Chazelet
(Indre), le 5 oclobre 1860, dans une modeste famille
d’artisans. Il fait ses études au pelit séminaire de Saint-
Gaultier (1873-1880), puis au grand séminaire de Bourges
(1880-1885). Certains thémes fondamentaux de sa
pensée 8’osquissent & cette époque. Ordonné prétre on
juillet 1886, il entre & I'Oratoire en octobre de la méme
année. De 1887 a 1897, il est professour de philosophie
au collbge de Juilly, ol il se lie d'amitié avec son confrére
1. Lecanuet. 11 suit los cours de B, Boutroux et de V., Bro-
chard & la Sorbonne. En 1894, aprds la lecture de !’ Action,
il noue relation avec Maurice Blondel. Les deux hommes
inaugurent une correspondance qui durera plus de
frente ans. En 1896, Laberlhonniére est nommé a
I’Keole Massillon, dont il assume la direction 'année
suivante, De retour a Juilly en 1900 comme supérieur,
il ¥y reste jusqu’an jour oi la loi sur les Congrégations
(18 mars 1908) le libére de ses charges scolaires,

Depuis 1897, avec Le probléme religieuz, Laberthon-
niére a eu Poceasion de faire connaltre quelques grandes
orientations de sa pensée. 11 a pris la défense de Blondel,
au rigque d'étre censuré par Rome dos 1899, Cotie annde-
li, il fait la connaissance de I, von Hiigel. Il a pris
contact avec les cercles de Marc Sangnier, 1l a rencontrd
A. Loisy en 1902, et marque son net désaccord sur
quelques points de L’ Evangile et I' £glise. Au printemps
1904, Laberthonniére et Blendel sont dénoneds 4 nou-
voau ot on craint un moment leur condamnation,

Le directeur des Annales de philosophie chrétienne,
I’abbé Ch. Denis, étant mort en juin 1905, Laberthon-
nidtre en devient officiellement le directenr en octobre,
on collaboration étroite avec Blondel. Quelques mois
auparavant, Laberthonniére a fondé une Société d’études

religienses ol se rencontrent notamment P, Bureau,
G. Fonsegrive, V. Giraud, H. Hemmer, 1. Le Roy,
J. Chevalier, 8. Magnin, J. Zeiller, P. Archambault,
L. Canet. Le 26 octobre, Laberthonniére est élu membre
titulaire do la Bociété frangaise de philosophie.

En 1906, il fait la connaissance de G, Tyrrell, qui lui
est présenté par I, Bremond. Le 5 avril, une premitre
censure romaine atteint deux de ses ouvrages : les
Fssais de philosophie religicuse (1903) et Le réalisme
ehrétien et Uidéalisme grec (1904), Un décret de I'Index
du 11 décembre annonce sa soumission. Néanmoins,
Laberthonniére continue de se méler avec ardeur anx
débats de I'époque touchant I'apologdtiquo, les rapports
de la fol et de ’histoire, la méthode d’immanence, le
dogme et la théologis. Des polémiques s’engagent avec
J. Rividre, J. Lebreton, E, Le Roy, P. Rousselot., Un
moment sugpocté aprés la parution de 'encyclique
Paseendi (8 septembre 1907}, il se voit peu & peu dissocié
de Blondel et mis & 'écart par ses meilleurs amis, tel
Auguste Valensin dang son article Immanence du
Dictionnaire apologétique de la foi catholique,

Ses critiques contre les théologliens de 1'detion Fran-
gaise (P, Descogs, lo cardinal Billot), contre le positi-
visme qu'il décéle en leurs positions, lui seront fatales.
L’abbd A. Michel dénonce ouvertement Laberthonniére
dans les Questions ecclésiastiques de février 1913, Laber-
thonnidro lui réplique dans les Annales d’avril, estimant
sa pengée travestie. Le 5 mai, la série des Annales de
philosophie ohrdtienne (1905-1913) dirigéo par Laber-
thonnidre est mise & I'Index. Le sort do la revue devient
alors incertain. Le 16 juin, deux opuscules, repris
d’articles antérieurs, sont & leur tour condamnés :
Le témoignage des martyrs ot Sur le chemin du catholi-
cisme. La caution du cardinal Mercier pour ce dernier
n'a été d’aucun secours. Le 80 juin, Laberthonnidre
regoit linterdiction absolue de publier : mesure que
Rome lui demande de garder secréte, mais qui va filtrer
par ailleurs (cf le quotidien Le Matin, 80 juillet). En
octobre, la parntion des Annales est suspendue sine die.
En dépit d’interventions autorisées, la condamnation
de Laberthonnitre ne sera jamais levée. On lui laisse
cependant la faculté de parler!

Pendant la guerre 1914-1918, i la demando du pasteur
Mare Boegner, qui 'avait rencontrd en 1912 el a’dlait lié
d’amitié avee lui, Laberthonniére est aumdnier de
soldats aveugles & ’hdpital annexe des Quinze-Vingts,
rue de Reuilly, & Paris. En 1915, Honri-Louis Chapon,
évique de Nice, lui demande de rédiger une réplique
4 la lettre do I'épiscopat allemand sur les buts de la
guerre, Le mémoire, signé de I11.-L., Chapon, est publié
par Le Correspondant du 25 aoit, sous le titre La France
et ' Allemagne devant la doctrine chrétienne de la guerre.
Des extraits repris dans la Semaine religiouse de Paris
des 18 et 20 septembre recueillent de nombreuses adhé-
gions Gpiscopales.

Laberthonniére se consacre 4 do polits groupes et
continue d'4crire, sans espoir de publier de son vivant.
Aprés la guerre, il participe & des cercles awcuméniques
privés, entre en relation étroite avee N, Séderblom,
archevéque luthérien d'Upsal, et avec le pasteur danois
K.-E, Skysdgaard, futur observateur & Vatican 1
Les conférences des carémes de 1925, 1926, 1927, pré-
chées & Notre-Dame de Paris par Pierre Sanson, confrére
et ami de Laberthonniére, et qui ont un grand reten-
tissement, sont écrites intégralement par ce dernier, &
partir do la troisiéme. En dépit du secret, on y soup-
gonne du Laberthonnibre, Elles sonl publiquement
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dénonceées par K. Peillanbe; Rome intervient et P. San-
son doit abandonner la chaire de Notreo-Dame,

La fin de la vie de Laberthonnidre esl encore assoms-
brie par son désaccord avec Blondel sur certaines ques-
tions, le problime do l'Eglise et celui du surnaturel
spécialement. Iin 1928, les deux amis cessent de s'écrire,
An cours des anndaes suivantes la maladie mine Laber-
thonnidre. Il meurt & Paris le 6 octobre 1932 ot est
inhumé au cimetiére des Batignolles,

2. (Buvres. — 1° Ouprages (tous publiés & Paris), —
Théorie de 'éducation, 1901, — FEssais de philosophie
religicuse, 1903 (recueil d’articles antérieurs, nofam-
ment : Le probléme religicuws, 1897 ; Le dogmatisme moral,
1898; L’apologétique et la méthode de Pascal, 1901). —

© Le réalisme chrétien et l'idéalisme gree, 1904, — Positi-

eisme et catholicisme, suivi de Autour de I'Action Fran-
catse, 1912. — Le témoignage des martyrs, 1912. — Sur
le chemin du cathelicisme, 1918.

Ouvrages posthumes publiés par L. Canet : Ftudes
sur Descartes, 2 vol,, 1935. — Etudes de philosophie
cartésienne et premiers dorits philosophiques, 1937, —
Esquisse d'une philosophie personnaliste, 1942, — Pan-
germanisme et christianisme, 1945, — Sicut ministrator
(introduction de M.-M. d'Hendecourt), 1947, — Cri-
tique du laicisme, 1948, — La notion chrétienne de I'auto-
rité, 1955, — Bignalons la réédition en un seul volume,
par C. Tresmontant, du Réalisme chrétien ot des Hssais
(incomplets),

20 Principaux apticles, parus dans les dAnnales de philo-
sophie chrétienne : Notre programme, oclobra 19056; Ndponse a
Mgr Turinaz, janvier 1906; Le dogme de la Rddemption et
Phistoirs, février 19063 L' Eglise ot I Etat, foveicr 1907 Dogme
et thédologie, soplambra ot octobro 1907, février et octobre 1908,
déeambra 1909; Saint Thomas et le rapport entre la solence et
la foi, seplembre 1909; Le catholicisme d’aprés M. A, Michel,
avril 198, — On pout y ajouter les chapitres 9-11 de La ¢ie
de I Eglise sous Léon x11r par B, Lecanuet {Paris, 1980).

30 Conférences. — Carémes de Notre-Dame : IL'inquidtuds
humaine, 1925; L'inquidtude humaine ot le ehristianisme, 1926,
Le christignisme, métaphysique de la charitd, 1927 ; — Posthume :
Les fruits de U Esprit, publié par M.-M. d'Hendecourt, 1961.

11 faudrait ajouter de nombreuses recenslons, On trouvera lo
répertoire intégral et systématique des publications de Laber-
thonnidre, dang Laberthonnidre, 'homme et 'weuere, toxtes et
communications présentés par P. DBeillovert, IParis, 1972,
p. 248-273. .

4o Correspondance. — Maurice Blondel-Lucien Laberthon-
nidre, Correspondance philosophique, publiée et présentie
par C. Tresmontant, Paris, 1964, — Laberthonnidre et ses amis:
L. Birot, H, Bremond, L, Canet, E. Le Roy. Dossiers de corres-
pondanco présentés par M.-T. Perrin, Parls, 1975,

Laberthonnidre s'est défini comme un philosophe
chrétien, Il jugeait artificielle en son fond la distinction
radicale entre philosophie et théologie. Encore qu'il siit
reconnaitre la spécificité de meéthode el d’étape de
chacune d’elles, il les voyait dans le prolongement I'une
de Pautre et finalement on synergie, toutes deux soule-
vées par une méme visée synthétique, dans leur ambi-
tion d’identifier I’Absolu ot de déchiffrer le sens de
I'oxistence. Ausei aimait-il & appeler le christianisme
« notre philosophie », & la maniére des premiers penseurs
de I'Age chrétien, tel Glément d’Alexandrie.

Laberthonniére, selon ses propres termes, n’a cherché
& étro ni un réformateur, ni un novateur; il a seulement
voulu travailler & une rénoeation de la pensée chrétienne
en gon temps. La critique qu’il a faite de divers systémes,
soit modernes, soit médiévaux (tel le thomisme & qui il

reproche d’avoir hellénisé le christianisme), jointe & la
nouveauld de ses positiong philosophiques, expliquo
qu’il ait été I'objet d’appréciations et d’accusations les
plus contradictoires. Son tempérament et son talent
de polémiste n'ont pas été pour rien dans les difficultés
qui 'ont mis en conflit aigu avec certaing courants ot
avec certains représentants de 1'Higlise. La mesure,
presque inhumaine, qui fut prise contre lui ot I’isolement
qui en fut la consequence n’ont pu que durcir son atti-
tude, sans pourtant ébranler sa sérénité. L'idée ne lui
est jamais venue qu’il pit se séparer de 1'lglise, dont
I'idéal de communion universelle des hommes sgelon
I'amour ¢vangélique fut sa constante préoccupation.
Les jugements de tous ceux qui 'ont approché s’accor-
dent A reconnaitre la qualité religieuse de sa vie, Il a
véou sa pensée comme un témoignage, 1l avait du reste,
ot de plus en plus, I'intime conviction que les idées
qu'avec d'autres il avait défendues finiraient par s’im-
posor,

8. Doctrine, A qui voudrait connaitre d’'une
maniere globale les perspectives spirituelles de la
pensée de Laberthonnidre, il faudrait conseiller de
lire d’abord : Un mystiqgue aw 192 giéele (réflexions sur
la Correspondance de Mgr Ch. Gay, dans les Fssais de
philosophie religiense), la contribution qu’il a donnée &
la séance de la Sociaté [rancaise de philosophie consacrée
au Saint Jean de o Crotx de J. Baruzi (Bulletin de la
Sociédté, mai-juin 1925, p. 43 svv; of Esquisse d'une phi-
losophie personnaliste, p. 645-687), L'inquidtude humaine,
Les fruits de UEsprit, Le témoignage des martyrs (surtout
ch. 8), Sleut ministrator (introd. el ch, 1), ot A qui
irions-nous Seigneur? {dans la Critique du laicisme,
p. A64&-479),

Cependant, l'ensemble de sa doctrine apparait
comme imprégnée de spiritualité. Trés t0t, en elilel, en
particulier dans les anndes 1894-1897, Laberthonniére
g'est intéressé & la pensée des spirituels chrétiens.
Certes, plusiours philosophes de son époque ont reconnu
la valeur de 'expérience mystique et en ont fait un
objet majeur de leur réflexion, tels W. James, H. Dela-
croix, J. Baruzi, H, Bergson, et son ami M. Blondel.
Mais, aux yeux de Laberthonnidre, 'expérience mystique
interprétée comme le sommet de l'expérience morale,
entretient un rapport fondamental avec la vérité non
seulement de la théologie, mais de la philosophie clle-
méme. L'ingpiration augustinienne de sa philosophie
I'orientait naturellement en ce sens, Dans son wmuvre,
les allusions sont fréquentes & un certain nombre de
gpirituels de la tradition chrétienne : Ruysbroeck,
Tauler, Gerson, Thérdse d’Avila, Jean de la Croix. Il
revient avee prédilection sur la physionomie évangélique
de Frangois d’Assise, et Bérulle, dont il a explord les
éerits assoz tardivement, deviendra un auteur auquel
il fera souvent référence. Il se rattache volontiers & la
lignde des ponseurs chez qui l'expérience intérieure
commande la démarche de I'esprit, tels Pascal et Maine
de Biran.

10 La connatssance duw Dieu-Charité, -—— 8i, pour
Laberthonnidére, le probldme philosophique et 'expé-
rience spirituelle sont étroitement connexes, ¢’est que la
démarche philosophique est suscitée par le probléme
de la destinée : probléme qui surgit inéluctablement du
souci ou mieux de l'obligation de donner un sens A
I'existence. A ce niveau, & la différence de la science,
I'objectivité de la question ullime est pénéirée de sub-
jectivité, La détermination de I'absolu s'opére toujours
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dans une foi, si chargée de rationalité que la recherche
se veuille. I'n vertu de I'option fondamentale gqui ne
cesse ainsi, parfois inconsciemment, de sous-tendre
cette recherche, la quéte de la vérilé est solidaire d'une
éthique et singulidtrement d’une éthique de la relation
& autrui, Car si avoir conscience de soi c¢'est avoir
conscience do plus que soi, ¢’est aussi avoir conscience
d'autres que soi, lesquels ne sont reconnus véritablement
pour ce qu’ils sont, c'est-d-dire comme en-soi et pour-
goi, qu’ad travers une démarche morale (qui mel préci-
sément en cause la conception qu'on se fait de I’absolu),
Nombre de systtmes peuvent bien tenter de désarti-
culer cette structure ou d’en bloquer le mouvement,
I'analyse réflexive comme I'analyse des doctrines mon-
trent que l'esprit en reste toujours tributaire. C'est
cotte position du probléme de 1'é¢tre que Laberthon-
niere a appelée dogmatisme meoral, tout en rejetant
vigoureusement los accusations de volontarisme et de
sentimentalisme portées contre lui,

A ses yeux, le probléme métaphysique qui domine
tous les autres n'est pas celui de l'existence de Dieu
au sens d’un fondement nécessaire et infini de la réalité.
De cela, pense-t-il, personne ne peut douter, pour peu
qu’il réfléchisge : tous les penseurs, fussent-ils athées,
ont 6té contraints de remplir la catégorie d’'éternité.
L’absolu est donné d’abord & Pesprit, le contingent n’ap-
parait que sur fond d’absolu. Le problome est done de
savoir de quelle nature est I'litre nécessaire. Méme
lorsque celui-ci est congu comme distinct d'un monde
multiple et changeant (au-dela, par exemple, d'un
Dieu-Nature de caractére panthéistique), le travail
d’identification de I'Absolu est loin d’étre termind, et
c'est dans la perspective de celte identification que
g'inserit la Révdlation, _

A co sujet, Laberthonniére est revenu maintes fois
sur les trois iddes fondamentales que I'on peut se donner
de Dieu, et que I'Occident en particulier a véhiculées,
Notre autour en donne une sorle de typologie, fondée
sur la logique des calégories mises en jeu. Cela lui
parait important pour déceler les équivoques et les
imbroglios. Car il est arrivé que dans 'histoire de la
pensée chrétienne elle-méme ces diverses figures de
Dieu se sont entremdlées, se tompdérant {ou g’adultérant)
les unes par les autres. Or, non seuloment clles com-
mandent le rapport do 'homme a Dieun (dans la moralité,
la religion, la mystique, la priére, le sacrifice, ete),
mais elles intéressent aussi, & titre de justification
derniére, le rapporl que ’homme entretient avec soi-
mémeo et avec autrui,

La premidre idéo est celle d'une Iissence inflnie ou
d'un Dieu Un qui s’offre & la contemplation, jusqu’a
produire Pextase de 'esprit, Tel fut par excellence le
Diou du mysticisme néo-platonicien. L'union & Dieu
g'opére par voie intellectuelle. L'ime entre en partici-
pation ultime & la vie de Dieu en étant « informée »
par lui ecomme par le supréme Intelligiblo. On peut dire
qu’'d la limite, dans cette conception, I'dtre individuel
g'absorbe en Dieu,

La deuxiéme idde est celle d’un Dieu Toute-1I"uissance
ou d’un Dieu Architocte, qui crée les étres pour mani-
fester sa gloire et ses perfeclions, et qui agit et prédes-
tine selon son bon plaisir. Ce qu'un tel Dieu exige, c'est
essentiellement que I'on révére sa puissance el sa sagesse,
ot que la volonté de I'homme s’abandonne & sa volonté,
de telle sorte que la personnalité humaine, la encore, se
trouve pratiquement méconnue, voire aliénde,

La troisitme conception est celle d’'un Dieu Toute-
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Bonté, La création cst essentiellement le fruit d'une
générosité infinie. Un Dieu absolument transcendant
ot se sufllsant & lui-méme eeut néanmoins chaque per-
sonne en elle-méme et pour elle-méme, de maniére a
former avec elle une wnion véritable. Tel est le Dieu
chrétien, défini comme Amour, A travers le chemine-
ment d’une Alliance avec Dieu, I’homme, obligé par la
dialectique du double commandement & une perfection
qui le fait librement sortir de lui-méme, s'accomplit
comme étre de charité, c'ost-a-dire comme flls de Dieu,

Pour Laberthonniére, ces diverses conceptions ont
valeur d’ « ordre », au sens pascalien du terme, Chacune
d’elles a sa logique propre ot ancune puriflcation, aucun
complément ne sauraient faire passer les deux premiéres
& 'ordre supérieur (mdmo si celui-ci intégre & sa manidre
cortaing de leurs éléments), Il peut y avoir un abime
entre le Dien Souverain Bien et le Dieu Toute-Bonté,
('est ainsi que Laberthonniére a toujours été réticent &
I'égard de la valeur communément reconnue au « désir
de Dieun », Dieu ne gaurait étre en vérité objet de désir,
ni possédé au terme du désir, le désir étant paradoxale-
ment une structure d’auto-sufllisance, parce que i base
d’égocentrisme, fiit-ce au niveau de la nature. I’amour
véritable est tel qu’il exige gue nous nous transformions
et que nous nous dépasgions selon la structure do I'dtre
qui ne g'appartient que pour se donner.

(Pest dans Vintériorité de la conscience que se mani-
festent la transcendance de 1’Absolu, la présenco du
surnaturel, et que s'amorce le processus qui s'ouvrira
sur la pleine reconnaissance du Dieu chrétien. Cela
explique que Laberthonniére ait pris sans hésiter la
défense de la « méthode d’immanence »; I'apologétique
qui 8’y réfore est basée sur la correspondance do la vérité
chrétienne avec les interrogations vitales de 1'esprit,
avec los aspirations les plus fondamentales de 1'Ame ot
avec l'obligation morale qui strucfure la conscience.
Cotte position ne P'empdchera pas de reconnattre la
place el la valeur d'un apport externe par la Révélation
et la Tradition. Bien au contraire, puisque selon lui la
conscience est essentiellement solidaire d’autres cons-
ciences, et flnalement d’'une histoire,

Bur cette radicale interpellation de 'Infini au coour
de I'inguiétude humaine o fondo 'affirmation que Dieu
est réellement connaissable, bien que celui-ci reste en
soi incompréhensible ol que les concepts que nous en
formons soient toujours inadéquats. Laberthonnidre
met la « nuit » des sens et de 'esprit dont parlent les
mystiques en rapport avec 'absence d'une connais-
sanco appropriée : celle-lA méme qui est fondée sur
'expérience évangélique du don de soi, et pour qui toute
nuit est lumineuse. Horg d'une connaissance de cet
ordre, on effet, Dieu n'est atleint que dans une optique
¢ négative », quand tout ce qui esl saisi de lui n’est pas
tout simplement un objet illusoire. Telle est I'impuis-
sance du pur intellectualisme & découvrir le vrai visage
de Dieu ef, de ce fait, & résoudre comme il convient le
probléme de la destinde.

La synthese doctrinale suspendue & la conception
du Dieu Amour ¢t ol g'instaure la synthése de la philo-
sophie et de Ia Révélation recevra sous la plume de
Laberthonniére le nom de métaphysique de la charité,

Cetle doctring ne saurait étre réduite & un psycholo-
gisme ou & un moralisme. Elle implique toute une onto-
logio. Elle a pour horizon spéculatif moins I'unité d'un
gystéme que la communion des étres (les personnes for-
mant le mmonde des édires véritables par rapport au monde
dos choses)., Dans cette perspeclive, la eréation est fina-
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lisée par le monde des personnes, par le Royaume au
sens évangdlique, puisque I'amour trinitaire en ost le
principe. Signalons ici que, pour Laberthonnibdre, qui
sur ce point se sépare aussi bien de Thomas d’Aquin
que de Duns Bcot, I'Incarnation, loin d’étre surajoutée
& I’histoire, apparait comme le fondement de la création,
de la erédation d’une humanité appelée & la déification.

20 Un personnalisme chrétien. — On comprend égale-
ment que Laberthonniére ait souvent revendiqué, pour
qualifier sa doctrine, le terme de personnalisme chré-
tien. Ille mérite cette appellation par l'importance
qu’elle accorde & la valeur unique de chaque personne,
et, en conséquence, au rdle de la responsabilité person-
nelle aussi bien dans la solution du probléme métaphy-
sique que dans 'aventure spirituelle.

Cerles, ce n'est pas nous qui faisons la vérité, mais elle
ne devient ndtre qu'avec notre collaboration. La vérité
religieuse ne vient pas en nous sans Dicu, mais ello ne
vient pas non plus en nous sans nous. Parce qu’elle est
une vérité libératrice, elle ne saurait s’imposer, pas plus
par autorité que par ndcessité. Aux yeux de Laber-
thonnisére, tout « extrinsécisme » doit étre vigoureuse-
ment banni de la théorie de la foi. De méme, il n’y a pas
de vie chrétienne authentique qui ne soit & base de
consentement libre, de participation active. Bien que
Laberthonnidre ait vivement combattu le pélagianisme
gous toutes ses formes, il marque ses réticences & I'égard
de la notion de « vertu infuse », C'est que Dieu, en go
donnant &4 nous, « nous a donnéd nous-mémes & Nous-
mémes », selon le mot de Bérulle. Certes, encore, ni la
raison ni la conscience ne sont des maitres infaillibles,
mais pareillement Laberthonniére relalivise fortement
le role de la direction spirituelle, car si personne ne peut
so passer dos autres, porsonne non plus, en ce qui
concerne le sens 4 donner & notre vie, ne peut se metire
a4 notre place. Dol son insistance sur l'autorité
comme servante, comme déducatrice des consciences,
avec réciprocité dans l'ceuvre d’ « édification » : « La
question est de savoir comment doivent se comporter
les individus que nous sommes pour, en se spirifualisant
par Pautorité, travailler & faire que I'autorité aussi se
spivitualise » (La notion chrétienne de I'autorité, p. 140).

Pour Laberthonniére, le mystique n’est done pas cet
étre au statut impréeis, cet dtre de Pentre-deux qui,
selon le mot de Ldon Brunschvicg, passe pour « hardi
au regard du théologien, timoré au jugement du philo-
sophe », C'est au contraire celui qui, aceeptant sa dépen-
dance foncidre & I'égard de I'Infini de ’Amour et accueil-
lant pleinement en lui la liberté de I’Esprit, travaille
a rendre victoricuse au plus profond de sa vie 'omprise
de I'Unique Nécessaire el par la & s’établir dans I'éter-
nel, en dépassant & la fois les fugacités de 'existence et
la sclérose des formules. L'oratorien insiste sur ce
point :

Pour cortaing philosophoes, le mysticisine est une abdication
de la rajson ol do la volontd par désespoir ou par inortio. 10t
quelques-ung de nos psychologues contemporaing en font une
névrose, Mais, abdication ou névrose, il se raménerait toujours
4 une perte de la personnalité, Or, ¢'esl exactement lo conbraire
qui est vrai; car c'est & prendre pleinement possossion d’ovux-
mémes que les mystiques tendent et aboutizsent, en dominant
par leur union & Dieu le tumulie et le désordre de la vie infé-
rieure (Essais, p. 298).

D’autre part, la vie spirituelle, la vie de charité est
telle qu’elle no se maintient qu’en progressant. Car ello
est essentiellement ouverte sur I'Infini, et face & 'Infini

nous ne sommes toujours qu’ « au commencement v,
De méme que notre vérité sur Dieu et sur chaque
mystére chrétien doit sans cesse se purifier et s’appro-
fondir, « 'homme spirituel » en nous ne peut venir &
bout ici-bas de remplacer « I'homme charnel ». Clost
on vertu de cette optique que Laberthonnitre récuse
la distinction classique ontre conseils et préceptes,
comme si des « états de perfection » étaient régervés i
quelques-uns, comme si 'appel & &tro parfait ne conocer-
nait pas chaque personne selon sa vocation propre,
Qu'est-ce que I'dme d’un mystique, en effet, sinon « une
dme éprise de Dieu, dans la simplicité de sa vie quoti-
dienne »? (Essais, p. 297).

A cela se rattache la méfiance de Laberthonnidre &
I'égard de la distinclion entre vie contemplative el vie
active., Non seulement il ¥y a pour lui une radicale soli-
darité, concréto ot vivante, entre la nature et le surna-
turel; mais la vie spirituelle est essentiellement uni-
flante, Elle élove 'existence au niveau ou se résolvent
les antinomies ot se concilient les oppositions (raison
et Révélation, liberlé et autorité, fldélité et créativité,
amour de Dieu et amour du monde). Le renoncement
véritable est toujours celui de I'amour : il assure le
dépassement de 1'égocentrisme primitif et, plus encore,
fait reculer I'égoismo qui assaille le ceeur de tout homme
en ce monde,

Iin définitive, le spirituel chrétien vit la charité qui est
Dieu, ou, comme dit Laberthonniére, I'dme « agit »
Dieu et en agissant Dieu, elle « gagne » Dieu, et on gagnant
Dieu, 'homme se goagne lui-mdme, Ainsi, non seule-
ment il offre sa vie & la Vérité qui délivro, mais il
contribue & délivrer la vérité pour lui-méme et pour les
autres. .

Ftudes, — 1) Ouvrages. — Th. Cremer, Le probléme reli-
gieux dans la philosophie de ' Action. M. Maurice Blondel et le
P, Laberthonnidre, Paris, 1912, — li. Castelli, Laberthonniére,
Paris, 1931 (trad. L. Canel). — L. Lavelle, La philosophie
frangaise entre les deux guerres, Paris, 1942, p. 83-40. —
M.-M. d’Hendecourt, Personnes et liberté : Essai sur la phi-
losophie du P, Luberthonniére, Paris, 1945; Pascha nostrum,
Parig, 1950, — M., Boegner, L'exigence weumdnique, Paris,
1968, p. 32-38, 69-74, — Laberthonnidre, Uhomme ot ouvre
(textes et communications présentes par I, Beillovorl), Paris,
1972, — L. Pazuzaglin, Kducazione religiosa ¢ Liberta umana in
Laberthonnidre, 1880-1003, Bologne, 1973,

2) Articles, —— F. Olglall, La filosofia religiosa di I, Labor-
thonnidre, dans Rivisia di filosofia neo-scolastica, t. 25, 1933,
p. 11-49, — P, Guérin, L'idée de Dieu d'aprés Laberthonnidre,
dans Recue de thédologie et de philosophie, t. 27, 1939, p. 5-32. —
P. Archambault, L'@uvre philosophique du P, Laberthonniére,
dans Giornale di metafisica, 1. 4, 1949, p. 505509, — M.-
M. d’Hendecourl, La méiaphysique de la charité ches Laber-
thonniére, dans Actes du 8° Congrds des Socidtés de philosophie
de langue frangaise, Paris, 19560, p. 284-287; Métaphysique ct
mystique ches Bergson ot Laberthonnidre, dans Actes du
10¢ Congrés.., Pariz, 1969, p. 149152, — B, Drolon, Laber-
thonnidre et la mdtaphysique de la charitd, dans Recherchos ot
ddbats 39, juin 1962, p. 1711799, — I’, Beillevert, Laberthon-
nidre, dang Cathelicieme, 1. 6, 1967, col, 1526-1581. — D8,
t. 6, col. 484,

Paul BeiLLevenr,

LABIA (Cuannes), évique théatin, 1623-1701. —
Né & Venise en 1623, Charles Labia, entré chez les théa-
tins de sa ville natale, fit profession & Rome le 5 mai
1641. 11 demecura habituellement & Venise, étudiant et
préchant; ses ceuvres le montrent un homme trds cultivé.
Pendant qu’il préchait sur la morale et la Bible (1658-
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1659) dans 1'église de Saint-André della Valle, & Rome,
Alexandre vir le nomma & 1'édvéché de Corfou. Trés
estimé par le gouvernement vénitien dont relevait
I'fle de Corfou, il fut un partisan convaincu de la latini-
sation des traditions et de la liturgie de son diocdse.
Innocent xrt le transféra au siége d’Adria en 1677, Il
visita plusicurs fois son dioctse, le gouverna avec de
sages régloments et en prit & sa charge les deltes. 11
restaura le palais épiscopal de Rovigo et commenca
en 1696 la construction de la collégiale. I mourut &
Rovigo le 29 novembre 1701,

Labia publia ses ceuvres oratoires : Delle imprese
pastoralt (Vonise, 1685, 1148 p. in-folio); Simboli predi-
cabili estratti dai sacri Evangeli che corrone nella quadra-
gesima (Ferrare, 1692); ... nelle domeniche (Venise,
1696); Simboli festivi (Venise, 1698); Horto simbolico
che... rappresenta le oirtte di aleuni santi (Venise, 1700},

Les {mprese pastoreli (dddids & Innocent x1, « I'évique
parfait ») conslifuenl un guide complet des devoirs de
I'évique. n cenl symboles {lroupeau, anneau, soleil,
colombe, ete), "autour présente les vertus et la forme de
vie qui doivenl caraclériser la vie personnelle du pasteur.
La sainteté de I'évéque est requise par la plénitude de
Pordre sacerdotal et par sa mission. Plus il est élevé en
dignité, plus il doit étre humble; ¢’est ce qui le rendra
disponible & la grice et i ses fidéles pour les comprendre
et les aimer. La grice ol la charité envers le prochain
croitront en lui avec I'amour de Dieu. Détaché, de foi
solide, forvent (Labia s'insurge conire la « simulata
pieth »), I'évéque doit s'imposer par I'oraison, le silence
intérieur (¢ ritirandosi in sé »), I'étude de 1'Ecriture,
« véritable nourriture de la vie épiscopale » (discours 34-
87), le zéle pour le bien des dmes, ot la charité pour les
pauvres, les malades, les étrangers. Attentifl au choix
des candidats au sacerdoce, il les examinera sur leur
« bonté et doctrine », exigeant une prédication évangé-
lique assidue et une catéchése efficace. Charles Borromée
et Philippe Néri sont les modéles du pasteur.

Dans les aulres couvres, les thémes retenus sont classiques :

la Passion glorifiée » dans In résurrection, le péche source
des maux, la mort qui est naisgance & une vie nouvelle, la jole
de la pénitence, la prédestination & la gloire « sans dgard aux
mérites mais no glorifiant pas sang mérites » Labia s'altache
plus & accurnuler une érudition surprenante qu’a analyser les
symboles, néanmoing les appels & la rélorme intéricure ne
manquent pas, ni au détachoment évangélique, & la vie recueil-
lie, anx exigencos de I'amour de Dien; ces thémes caracto-
rigent la spiritualité des clores réguliors,

Archivio generale Teatini, Rome, ms 27, . 32, 86; ms &0,
f, 78, 117, — 1, Bilos, Auctarium historiarum elericorum regula-
rium, ibidem, ms 105, 1. 299-300,

A. F. Vezzosi, I serittori de' Chierici regolari detti Teatiny,
t. 1, Rome, 1780, p. 446-447, — (. Cappelletti, Le chiese
d’ltalia, Venise, 1854, p. 75:76. — C. Eubel el P. Gauchal,
Hierarchia catholica, t. 4, Munich, 1935, p. 164, ¢l L 5, 1952,
p. 69. — D3, t. 6, col, 38-44.

Francisco ANDREU.

LABICHE DE REIGNEFORT (Piennre-Gre-
goine), prétre, 1756-1831, — N¢é & Limoges le 31 mai
1756, d’une famille bourgeoise anoblie, Pierre-Grégoire
Labiche d¢tudia & Paris. Maitre &s arts et bachelier en
théologie de la Sorbonno, il est nommé chanoine de
Saint-Martial de Limoges en 1782, L’année suivante, 1l
dovient docteur en théologie. Ayant lutté par la plume
contre la Constitution civile du clergé (1791) et refusé
d'y préter serment, il est emprisonné en décembre 1798,

puis déporté dans I'lle d’Aix (février 1794) avec son
frére Marcel-Gratien, prétre, qui y mourut. Libéré en
avril 1795, il reprend son ministére, mais dés la fin de
I'année il est de nouveau recherché par la police et méne
une vie et un ministére clandestins jusqu’en 1798.

Aprés le Concordat, Labiche est nommé par le nouvel
évéquo concordataire, Philippe du Bourg, chanoine
titulaire (1803) et « théologal » chargé de la prédica-
tion dans la cathédrale, charge qu’il remplit de 1804 &
1830. Labicho prdche beaucoup, participe & des missions
populaires, rédige ses écrits, confesse et dirige. Relevons
qu’il est en rapport avec Joséphine du Bourg qui
deviendra Marie de Jdsus, fondatrice de la congréga-
tion du Sauveur en 1834 (cf les Lettres de celle-ci, t. 1,
Limoges, 1870; DS, t. 8, col, 1745-1747). En 1806, il
contribue & la restauration de la congrégation du Verbe
incarnéd (fondée par Jeanne Chézard de Matel + 1670;
DS, t. 2, col. 837-840). En 1818, il appelle les fréves des
18coles chrétiennes et les aide financidrement & s'établir
4 Limoges. Labiche moeurt & Limoges le 8 septembre
1831,

Labiche a beaucoup publid. Helenons ses deux ouvrages
anonymes concernant la Constitution clvile du clergd (A ntidote
contre le schisme, Paris, 1702, 1793, 1794) ot sn caplivité (Rela-
tion de ce qu'ont souffert pour la religion les prétres... ddportds
en 1794, Paris, 1796; trés augments ; 1801, 1806, 1807, 1818;
reproduit dans A. Lecler, cité infra, L. 1, Limoges, 1892,
p. 890 svv). Biographe, il édila le Guide et modéle des dmes
pieuses... ou Vie de ... Frangoise-Radegonde Le Noir (visilan-
dine de Limoges + 1791, reproduit en premidre partio 'auto-
biographie de la sce