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LA VISION AKBARIENNE DU MONDE
TRANSMISE PAR ‘ABD AL-QADIR

Il est rare que notre auteur fasse appel a des souvenirs personnels
et a des événements concrets de sa propre vie. On en est d’autant
plus surpris, quand on en rencontre, comme, par exemple, celui de
la pluie d’¢toiles filantes de la nuit du 27 de Ramadan 1289/1872, en
Algérie,' dont il fut un témoin émerveill¢; ou encore quelques sou-
venirs d’épuisement et de réconfort miraculeux durant sa lutte contre
l'occupant frangais.? Mises a part ces quelques exceptions, ‘Abd al-
Qadir est plutot un théoricien impersonnel de la voie mystique.

Au cours de la lecture de son ceuvre, on en vient a se demander
parfois pourquoi sa présentation, a la suite de celle d’Ibn ‘Arabi, est
si complexe, au risque d’étre bien souvent a la limite de la compré-
hension. En eflet, elle veut embrasser toute la réalité créée et incréée
avec tous les paradoxes qu’elle présente dans ses aspects contradic-
toires, dont ceux de l'unicité-altérité¢ et de I'unité-diversité, pour ne
citer que les plus importants. On dirait que notre auteur a besoin
de la complexité de cet appareil immense, pour essayer de traduire
bien approximativement et de fagon encore bien incompléte I'ineffable
de ce qu’il pergoit dans le dévoilement et la manifestation du Réel.
S’il en bien ainsi, on conviendra alors que celui qui n’est pas témoin
de ces épiphanies ait parfois de la peine a suivre le fil du discours
et a mettre une réalité compréhensible derriére les mots.

En plus de cette distance majeure due a la nature de I'objet du
discours, il semble que notre auteur fasse assez souvent preuve de
confusion et d’incohérence dans ce qu’il dicte ou écrit lui-méme.
Cela se manifeste a l'occasion de multiples reprises dues avant tout
au style oral et semi-improvisé de ces propos, si bien qu’elles sont
parfois divergentes dans leur contenu; d’autre part, le discours n’est
pas toujours bien ordonné, loin de 1a, a cause des digressions nom-
breuses qu’il contient; enfin, I'expression est souvent tellement abstraite,
qu’elle demeure dans un vague difficilement saisissable.

' Voir a ce sujet la Halte 248-21, p. 276.
? Ibidem 248-6, p. 209. Voir aussi 248-20, p. 274.



2 LA VISION AKBARIENNE DU MONDE

Pour faciliter la lecture de ces textes souvent ardus, nous vou-
drions présenter une synthese de la vision akbarienne du monde telle
qu’eclle résulte des écrits de ‘Abd al-Qadir. Nous nous référerons sur-
tout a la Halte 248 qui est un compendium a la fois ontologique et
cosmologique concernant toute la réalit¢ créée et incréée. Elle cor-
respond d’ailleurs a la fin pédagogique que nous cherchons, car,
selon lexpression méme de lauteur, clle a pour but de “répondre
au désir de celui qui cherche a ordonner tous les degrés de la théo-
phanie.”

La réalité se situe a trois niveaux: celul de la réalité indéterminée
et donc absolument incommunicable et inaccessible, c’est celui de
P'unité¢ de PEssence; puis, celui de la réalit¢ déterminée, mais qui
n’existe pas cn dehors de la science divine, elle est donc accessible
secundum quid; enfin, le niveau de la réalit¢ déterminée dont 'exis-
tence se situe en dehors de la science divine, elle nous est pleine-
ment accessible.

Selon un autre point de vue, cette méme réalité se divise en degrés
et en déterminations universelles: le premier degré correspond au
premier niveau, celui de I'unité. Le deuxiéme niveau va du deuxiéme
au cinquieme degré et de la premicre a la quatrieme détermination
universelle. Enfin, le troisiéme niveau comporte le sixieme ct le sep-
tieme degré, c’est-a-dire, la cinquiéme et la sixieme détermination.'

Au deuxiéme niveau, le deuxieme degré ou premiére détermina-
tion est le siege de la singularité, c’est-a-dire, de la négation de toute
altérité. Clest le degré de la reéalité globale, non détaillée. Le troi-
sitme degré ou deuxieme détermination est le siege de la spécification,
autrement dit de la réalit¢ détaillée. Le quatrieme degré ou troisieme
détermination est celut des esprits et de I'intellect premier. Il con-
tient, dans l'ordre, I'intellect premier, 'ame universelle, la nature, le
nuage d’atomes, le corps universel et la figure universelle. Toutes
ces réalités seront détaillées et définies par la suite. Le cinquiéme
degré ou quatrieme détermination est le siege de l'univers exem-
plaire et imaginaire, autrement dit, approximativement celui des idées
platoniciennes.

Avec le sixieme degré ou cinquieme détermination, nous accédons

' Fin de la Halte 248 34.

' Notre auteur n’est pas toujours cohérent dans la division en degrés et en déter-
minations, comme on peut le voir tout au long du texte de la Halte 248. Parfois il
distingue 2" degré et 1” détermination, etc . . .. parfois il les confond, en faisant cor-
respondre leur numéro d’ordre.
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au troisieme niveau de la réalit¢ existant hors de la science divine.
C’est le sicge de I'univers des corps qui sc subdivisent en quatre
catégories. D’abord, les corps primordiaux, a savoir le tréne, le sicge
ou l'escabeau, Atlas et la sphere des ¢toiles fixes; ensuite, les piliers
de Tunivers ou les quatre ¢léments fondamentaux, a savoir la terre,
I'cau, lair et le feu; puis, les sept cicux; et, enfin, les réalités engen-
drées a partir des quatre ¢léments: ce sont les minéraux, les végé-
taux, les animaux et les djinns. Au septicme degré ou sixieme
détermination, nous avons ’homme, I'étre qui, en tant que micro-
cosme, récapitule toute la réalit¢ et devient ainsi le lieu de manifes-
tation par excellence du Réel.

Enfin, selon un troisieme point de vue, la réalit¢ déterminée, qu’elle
soit inexistante ou cxistante, advient a la faveur de quatre accouple-
ments métaphoriques. Le premicr accouplement se situe au troisiéme
degré de la spécification; le deuxieme, au quatricme degré des esprits
et de l'intellect premier; le troisieme accouplement s’effectuc toujours
a ce méme degré, mais au plan de la nature exemplaire; ct le qua-
tricme, au sixieme degré de P'univers des corps.”

Arrivés a ce point de la réalité, nous avons ¢puisé les licux de la
descente, c’est-a-dire, de la manifestation et de I'épiphanie de I'Essence
qui demeure en soi toujours inaccessible et incommunicable.

L. Le premier nweau de la réalité: Uindétermination

Il s’agit du niveau de PEssence a son degré d'unité absolue qui, de
notre point de vue, correspond au degré du néant absolu, puisqu’
elle est radicalement inaccesible, invisible et inconnaissable.® Elle est
alors considérée, st 'on peut dire, avant toute détermination, toute
spécification, toute attribution et tout conditionnement. Ces derniers
ne sont alors pas encore entrés dans I'existence extérieure a la science
divine; donc I'Essence du Réel n’est, a ce niveau, susceptible ni de
manifestation ni d’épiphanie. Il est d’ailleurs vain d’en parler, car ce
faisant elle échappe systématiquement a notre emprise cognitive, étant
donné qu’en parler c’est la nier en tant que telle a ce niveau par
la détermination du langage.

7 A la page 255, auteur parle d'un 3" accouplement qui, en réalité¢, se raméne
aux quatre premiers. Le dernier accouplement entre les peres d'en haut et les meres
d’en bas, dont il est question aux pages 295 (248/29; ct 318 (248/34), est appelé
mariage supra-sensible.

 Entre autres références, ce sujet de unité fait Pobjet de la Halte 248-4.
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I1. Le deuxieme niveau de la réalité: la détermunation nexistante

Avec le deuxieme niveau de la réalité, nous entrons dans le domaine
de la détermination, mais de la détermination inexistante, puisqu’elle
ne sort pas encore de la science divine. Ce niveau va du deuxieme
au cinquieme degré ou de la premiére a la quatrieme détermination
universelle.

1. La singularité

En descendant de I'unité a la singularité, nous arrivons au deuxiéme
degré de la singularité ou a la premiére détermination universelle.
La singularité joue le role d’isthme entre I'unité qui pour nous est
le degré du néant absolu et 'unicité qui représente le degré de
I'Existence absolue. La singularité est logiquement antérieure a tou-
tes les déterminations dont elle est la source. Elle est le degré de la
réalité¢ par excellence ou de la réalit¢ universelle, car, a cause de
son caractére isthmique, clle accepte que la réalité soit, a la fois,
créée et incréée, adventice et éternelle, unique et autre, etc...A
son degré, cette réalité est essentiellement paradoxale: elle est 'uni-
vers sans I’étre, le Réel sans I’étre; elle n’est ni 'univers ni le Réel
et se présente comme une troisi¢me réalité.

La singularit¢ est la présence de la science de la globalité sans
distinction ni différenciation, car a ce degré, 'Essence est liée 4 un
seul objet de connaissance, a savoir elle-méme sans aucun point de
vue. Il s’agit d’une science active, parce que les réalités inexistantes
dans I'Essence se réalisent dans cette science.

2. La spécification

Au troisitme degré de la spécification ou deuxiéme détermination
universelle, la science a pour objet la réalité détaillée bien qu’inexis-
tante, puisqu’elle ne sort pas de cette science.” Voila pourquoi on
appelle degré de la spécification. Ce degré se subdivise en degré
de I'Existence pure et degré de la possibilité; entre les deux se trouve
le degré isthmique conceptuel qui sépare la nécessité de la possibi-
lité, tout en les reliant.

" Voir la Halte 248-5.
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Ce degré a de nombreux noms et parmi cux il y a celui de P'uni-
cité, les sept noms,” les noms révélés des individus et des réalités par-
ticulieres, le ‘siége de Pexécution du décret’, la ‘premiére ombre’, la
‘réalité humaine parfaite’, la ‘présence de la possibilité’, I’ ‘univers des
idées pures’, la ‘présence de la science éternelle de 'Essence’, etc . . .

C’est a ce degré qu’a licu le premier accouplement non-manifeste
qui réside dans le face a face du divin primordial et essentiel et de
la présence cosmique. Il en résulte 'engendrement de I'Existence
connaissante, appelée ‘souffle du Miséricordieux’ et ‘forme du Miséri-
cordieux’.

3. Les esprits et Pintellect premier

Le quatrieme degré des esprits et de lintellect premier ou la troi-
sitme détermination universelle est le siége de plusieurs réalités
détaillées encore non-existantes, parce qu’elles ne sortent pas de la
science divine.

a. Lintellect premier

La premiére d’entre elles est U'intellect premier” qui est généralement
associ¢ avec les anges éperdus d’amour; 1l est le lieu de la manifes-
tation de la réalit¢ muhammadienne. Cette derniére n’est rien d’autre
que PEssence dans sa premiere détermination. Il est aussi la pre-
micre forme individuelle et visible qui se coule dans toutes les autres
formes. Il est la premiére détermination, en tant que forme de I'or-
dre divin; la seconde détermination, en tant qu’exécution de Iordre;
et la troisitme détermination, en tant que descente de I'ordre dans
le monde créé. Il est évident que la connaissance de Dieu par P'intel-
lect premier est supérieure a celle des créatures ordinaires, parce
qu’ll est créé sans intermédiaire.

b. L'dme unwerselle

L’ame universelle est la deuxieme réalité¢ détaillée qui est créée a
partir du monde des esprits.'" L'intellect premier correspond au calame,
tandis que "ame universelle correspond a la table bien gardée. Elle

* A savoir le Vivant, le Savant, Celui qui veut, Celui qui parle, le Puissant, le
Généreux et le Juste.

" Voir la Halte 248 6.

" Ihidem 248-7.
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jouit des deux attributs de la science et de Taction et c’est a partir
de ces derniers que sc manifestent les formes.

L’ame universelle prend tour a tour les noms coraniques de ‘livre
évident’ et d’ ‘astre ¢tincelant’, ainsi que ceux d’ ‘émeraude’, de
‘trone magnifique’ ct de ‘rappel’.

c. La nature

Si Intellect premier constitue la premiére forme qui se coule dans
toutes les autres, le nature, troisitme réalit¢ détaillée, assure la pro-
duction de toutes les autres dans 'univers, en tant que réalité divine."
Le schéma de cette production est le suivant: de fagon ascendante
ct inductive, les quatre ¢léments naturels, a savoir la terre, I'eau,
Pair et le feu, reposent sur les quatre piliers naturcls, a savoir le
chaud, 'humide, le froid et le sec, lesquels, a leur tour, reposent sur
les quatre noms divins du Vivant, du Savant, du Voulant et du
Disant; et c’est a Pinverse, de fagon descendante ou déductive, que
s’effectue la production des formes naturelles.

La nature est le si¢ge du troisicme accouplement métaphorique
qui consiste cn lorientation des esprits sublimes vers Pexistenciation
de Punivers exemplaire et vers les esprits angéliques, supports des
cicux ct des terres. Les esprits sont comme le male; la nature, comme
la femelle; le corps universel, comme le lieu de accouplement et le
trone, comme la rcalit¢ engendrée.

d. Le nuage d’atomes

Le nuage d’atomes est la quatrieme réalité détaillée toujours non-
existante en dehors de la science divine.”” Il s’agit de la matiere pre-
micre ou de la Aylé qui est la substance de toutes les formes. Certains
lui donnent Ie nom de griffon, cet oiscau mystéricux qui vole dans la
montagne Qat et dont on entend toujours parler sans I'avoir jamais vu.
Il en est de méme du nuage d’atomes omniprésent, mais invisible.

c. Le corps universel
La cinquiéme réalit¢ détaillée, le corps universel, contient tous les
corps spiritucls, exemplaires, naturels ct ¢lémentaires.” 11 est le licu

Y Voir la Halte 248 -8.
" Ibidem 248 11.
Y Ibidem 248 12.
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de manifestation des statuts du nuage d’atomes et de la nature. Il
correspond au vide et a la sphere céleste globale.

. La figure unwerselle

Comme les corps détaillés précédents, la figure universelle est un
étre de raison non-existant qui renferme toutes les figures particulie-
res, a savoir le carré, I’hexagone, 'octogone, ctc..." La figure uni-
verselle est le miroir du corps universel qui, a son tour, est le miroir
du nuage d’atomes; et ainsi on remonte jusqu'a P'Existence réelle,
en passant successivement par la nature, 'ame universelle et I'intel-
lect premier, chacune de ces réalités étant le miroir de celle qui lui
est supérieure. L'ordre inverse, c’est-a-dire, 'ordre descendant, repré-
sente le processus de la manifestation. Les derniers quatre étres de
raison, la nature, le nuage d’atomes, le corps universel et la figure
universelle se manifestent dans le trone et se confondent avec lui.

4. Lunwers exemplaire et imaginaire

Le cinquiéme degré de P'univers exemplaire et imaginaire ou la qua-
tricme détermination universelle est le degré des formes corporelles,
imaginaires ct isthmiques subtiles qui ne sont ni inconsistantes ni
consistantes: ce sont des réalités lumineuses.” Tel est le lieu de la
manifestation des anges et des djinns,'" le degré ou se situent les for-
mes du songe et ou viennent se réfugier les formes des esprits humains
apres la mort.

Les esprits angéliques de ce degré sont de trois catégories.'” Il y
a les esprits éperdus d’amour qui n’ont pas de lieu de manifestation
proprement dit. Ils ne sont ni naturels ni exemplaires ni ¢lémentai-
res. Ce sont des substances pures et simples. La deuxieme catégoric
est conditionnée par un lieu de manifestation: ce sont les supports
des cieux et des terres auxquels sont attribués les effets ct les actes.
La troisieme catégorie d’esprits n’est conditionnée ni par le licu de
manifestation ni par son absence. Ils pecuvent donc se manifester ot
ils veulent. Ce sont les messagers médiateurs.

" Voir la Halle 248 13.

P Ibidem 248 9.

11 est curicux de voir apparaitre ici les djinns. alors qu’ils font partie des réali-
tés engendrées qui ne sont créées qu'au sixieme degré, ¢est-a-dire, 4 la cinquicme
détermination universelle, apres les minéraux, les végétaux et les animaux,

Y Voir la Halte 248 10.
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Cet univers exemplaire est un isthme entre les réalités supra-
sensibles, les idées qui n’ont pas d’essence particuliere et les corps
lumineux naturels et ¢lémentaires. Les réalités sensibles montent
vers lui pour exister, tandis que les réalités supra-sensibles descen-
dent vers lui pour se manifester.

5. Lunivers des corps

Avec le sixieme degré de I'univers des corps ou la cinquieme déter-
mination universelle, nous sortons de la science divine, pour entrer
dans Pexistence extérieure.” Cet univers des corps est extrémement
complexe et diversifié. Il comprend quatre corps fondamentaux qui
se subdivisent en de nombreux corps spécifiques.

L’univers des corps est le lieu du quatrieme accouplement méta-
phorique, a savoir celui des éléments entre eux, pour engendrer tou-
tes les réalités particuliéres.

a. Les corps primordiaux

Le trone est le premier des corps primordiaux; c’est un existant par-
ticulier et visible. En réalité, il y a cinq trénes: le trone de la vie
ou de Pipséité, le trone glorieux de l'intellect premier, le tréone sub-
lime de ’dme universelle, le trone de la miséricorde, a savoir celui
de I’équilibre ct le noble tréne ou le si¢ge. Certains autcurs mysti-
ques le situent aprés I'ame universelle, autrement dit parmi les réali-
tés du quatrieme degré.

Apres le trone, vient le siege.' Le trone est le Livre global, la
science globale ou la meére du Livre; le siege est le Livre détaillé, la
science détaillée ou le Livre rendu évident par les clarifications de
dé¢tail. Le calame et le trone sont du domaine de la science globale,
tandis que la table bien gardée ct le sicge sont du domaine de la
science détaillée. Le tréne est le miroir du calame et le siege celui
de la table. Le siege peut étre également considéré comme 'esca-
beau devant le trone.

Atlas vient de suite apres le siege.”’ Il s’agit de la sphére des cons-
tellations qui comporte donc douze parties. On Iappelle aussi la
sphére des sphéres, car elle englobe toutes celles qui sont au-dessous
d’elle. Cette spheére est a lorigine de la division du temps en jours,

" Voir la Halte 248-14.
' Ibidem 248-15.
2 Ibidem 248-16.
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en mois et en années. Cela s’explique par le fait de Pintersection
des sept spheres planétaires avec la sphére d’Atlas.

Sous la sphére d’Atlas se situe la sphére des étoiles fixes.”’ Sa sur-
face correspond a la terre du paradis, tandis que sa courbure cor-
respond a la voute de I'enfer. On parle d’étoiles fixes par opposition
aux étoiles mobiles qui représentent les planétes.

b. Les piliers de lunivers

Aux corps primordiaux s’ajoutent les piliers de Punivers qui corres-
pondent exactement aux quatre ¢léments traditionnellement cités et
qui composent tout I'univers matériel.

Le premier d’entre eux est la terre.”” C’est le premier pilier créé.
Elle constitue le sol qui est froid et sec. Ce pilier est le but et la
raison des trois autres, voila pourquoi il deviendra le paradis. La
terre, en tant que globe, est entourée par une chaine de montagnes
dénommée ‘Qaf’. Le centre de la terre repose sur un rocher entouré
par I'atmosphére. A partir de 1a, les éléments se superposent comme
suit: de lair, de ’eau, de la terre, de I'eau, de lair, de la glace, une
mer, de lair et du feu et sur le feu, se trouve Pensemble qui va du
ciel d’ici-bas jusqu’au septiéme ciel. La terre est disposée selon sept
niveaux, le dernier et le plus petit étant le notre. Ces niveaux cor-
respondent aux couleurs suivantes: noir, gris, rouge, jaune, blanc,
bleu et vert.

Aprés la terre, vient I'eau qui est froide et humide.” Comme tous
les autres corps, elle posséde une raison, un esprit et une capacité
de connaissance. Elle tire son origine du fleuve de la vie. La partie
salée de I’eau a pour fonction de purifier 'atmosphére.

Ensuite, nous avons I'air qui est chaud et humide.” Encore mieux
que les autres éléments, il a la capacité de louer Dieu, parce qu’il
est a la base du souffle de toute louange et, de ce fait, il est Iélé-
ment le plus proche du souffle du Miséricordieux. C’est I'¢lément le
plus fort, puisqu’il asséche I’eau qui éteint le feu, lequel, a son tour,
met les roches en fusion. Il est le fondement de toute vie qui res-
pire. Selon les auteurs, il y a quatre ou huit vents. Le tonnerre,
Péclair et la foudre sont produits par les mouvements de I'air.

2 Voir la Halte 248-17.
2 Ibidem 248-18.
% Jbidem 248-19.
2 Ibidem 248-20.
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Enfin, il y a le feu qui est un ¢lément chaud et sec.” Il a son
origine dans les ¢toiles filantes, quand elles sont en contact avec ’air.
Il est d’ailleurs a noter que ces ¢étoiles filantes sont des missiles contre
Satan.

c. Les sept cieux

La troisieme série de corps universels, au sixiéme degré, concerne
les cieux qui sont au nombre de sept.” Ces cieux sont directement
créés a partir du feu et de la fumée, mais en réalité, ils sont formés
a partir des quatre éléments-piliers de l'univers. Ils sont disposés
comme des coupoles emboitées et superposées les unes sur les autres,
si bien qu’ils tournent sur cux-mémes. Chaque ciel a son astre ou
son soleil.

Le premier ciel ou ciel d’ici-bas a été créé un lundi;” la lune est
son astre et il est habité par 'esprit d’Adam. La convenance entre
eux vient de la rapidit¢ de changement et de mutation du cceur et
des pensées, d’une part, et de ce ciel au mouvement rapide, d’autre
part, puisque sa rotation sur lui-méme ne demande que vingt-huit
jours.

Le deuxieme ciel a été créé un mercredi;® Mercure est son astre
et Pesprit de ‘Isd I'habite. Tout comme ce dernier est le prophéte
des miracles, de méme ce ciel assure la présence des faits merveilleux
qui rompent I’habitude. Ce ciel est a l'origine du deuxiéme climat.

Le troisieme ciel est froid et sec;? il a été créé un vendredi et
Vénus est sa planete. 11 est habité par Pesprit de Joseph, car il est
le lieu de la présence de Pimagination, de la représentation et de
Iexemplarité. C’est en lui que le troisitme climat a son origine.

Le quatrieme ciel est chaud ct sec;™ il fut créé un dimanche et
le soleil est son astre. C’est I'esprit d’Idris qui I'habite, parce que,
comme lui, il a un role de pole et assume le rang le plus élevé, car il
se situe au cceur de I'univers. Au-dessous de lui, se trouvent les sept
¢léments: la terre, 'eau, I'air, le feu, le ciel d’ici-bas, le deuxiéme et
le troisieme ciel. Et au-dessus de lui, se situent également sept autres

» Voir la Halte 248-21.
2 Ibidem 248 22.
¥ Ibidem 248-23.
# Ibidem 248-24.
2" Ibidem 248 -25.
" Ibidem 248 26.
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¢léments, a savoir le trone, le sicge-cscabeau, Atlas ou 'ensemble du
zodiaque, la sphére des étoiles fixes, le ciel de saturne et ceux de
Mercure et de Mars.

Le cinquieme ciel est chaud et sec;® il fut créé un mardi. 11 est
habité¢ par Pesprit d’Aaron, car, comme lui, 1l est le siege de la dou-
ceur, de la temporisation et de la miséricorde. De méme, il est le ciel
de la lieutenance et de I'administration; or Aaron fut le lieutenant
et 'administrateur de Moise. Il est a 'origine du cinquiéme climat.

Le sixieme ciel est chaud et humide.™ Il fut créé un jeudi et Jupiter
est son astre. Il est investi par lesprit de Moise, parce qu’il est le
ciel du zéle et du changement apparent des formes. Moise, en effet,
fut un champion de zele ardent pour Dieu et pour son peuple contre
Pharaon et il changea son baton en serpent. Ce ciel est a l'origine
du sixieme climat.

Le septieme ciel est froid et sec. Dieu le créa un samedi et lui
donna Saturne comme planéete.* Il est gouverné par I'esprit d’Abraham,
car c’est le ciel de la sireté, de Iaisance et de la fermeté. Abraham
prona, en effet, la religion des magnanimes sans étroitesse ni géne.
Ce ciel est a Porigine du septicme climat.

d. Les réalités engendrées
Les minéraux, les végétaux, les animaux et les djinns forment la qua-
trieme série d’étres engendrés au sixieme degré.

Les minéraux viennent en premier.”’ Leur vie est définitivement
cachée et ne se manifestera jamais, bien que la parole et le raison-
nement leur soient parfois attribués. Il y a cinq catégories de miné-
raux: ccux qui sont, a la fois, durs et malléables, comme les sept
métaux; ceux qui sont durs et non malléables, comme les minéraux
proprement dits; ceux qui sont mous, comme les métaux liquides;
ceux qui sont faibles de constitution et dissolvables, comme le sel
ammoniac; et ceux qui ne se dissolvent pas, comme les métaux dorés.
IIs relévent de trois especes: ceux qui sont aqueux, ceux qui sont
terreux et ceux qui sont rocheux. Ils sont produits, a partir de la
vapeur concentrée au centre de la terre, grace au mouvement des
sept planetes dans les sept sphéres, moyennant les quatre natures et

' Voir la Halte 248-27.
# Ibidem 248-28.
¥ Ibidem 248 -29.
* Ibidem 248 -30.
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a partir des quatre ¢léments. Chaque espéce de minéral a sa forme
parfaite, c’est ainst que l'or est la forme métallique la plus parfaite.
Voila pourquoi, tous les métaux ont leur évolution normale vers Por;
et c’est grace a un ¢élixir spécial, appelé par certains la vénérable
pierre ou le soufre rouge, que peut s’effectuer cette évolution, moyen-
nant une science particuliére.

Les végétaux,” quant a eux, sont, selon les points de vue, de deux
especes, a savoir les arbres et les plantes sans tige, ou de quatre
especes: ceux qui sont cultivés et qui portent des fruits, ceux qui
sont cultivés et qui ne fructifient pas, ceux qui ne sont pas cultivés,
tout en ayant des fruits et ceux qui ne sont pas cultivés et qui ne
produisent pas de fruits. Les végétaux sont produits a partir de I’ecau
et de la chaleur. Comme tout le reste, chaque plante a une ame.
Selon une tradition douteuse, ’homme est comparable a I’arbre, car
Adam était d’abord un arbre dans 'oued Nu‘méan. En fait, ’homme
évolue, en passant par les trois stades du minéral, du végétal et de
'animal. Certains végétaux assument les caractéristiques de deux
especes a la fois. Par exemple, la truffe participe du minéral et du
végétal et le palmier participe du végétal et de I’animal. Les plan-
tes peuvent étre bienfaisantes et servir de remédes, mais aussi mal-
faisantes, comme les poisons.

Les animaux,’ par rapport aux minéraux et aux végétaux, tirent
leur noblesse de leurs différentes facultés ou puissances d’attraction,
de captation, de digestion, d’évacuation, d’agression, de sensation,
d’imagination, d’illusion et de mémoire. Il y a ceux qui sont utiles
et ceux qui apparemment ne le sont pas, comme les insectes, alors
que leur réle est indispensable. Les animaux sont évidemment, eux
aussi, doués de connaissance.

Les djinns” sont créés a partir du feu et ils se reproduisent comme
les humains, en s’accouplant. Ils ne se nourrissent que d’odeurs. Ils
sont divisés en douze tribus et en plusieurs dizaines de détachements
qui se combattent réciproquement. Parmi eux, il y en a qui sont
obéissants, croyants et soumis. Pour eux, il est absolument essentiel
d’assumer une forme a laquelle ils ne sont pas essentiellement liés
et dont ils changent trés souvent et trés facilement.

¥ Voir la Halte 248-31.
¥ Ibidem 248-32.
37 Ibidem 248-33.
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6. L’homme

C’est au septiéme degré ou a la sixieme détermination universelle
que se situe 'homme.® Ce degré rassemble tous les degrés précé-
dents, sauf évidemment celui de P'unité, car la forme adamique est
a Porigine de tout le créé; elle est disséminée dans toutes les formes;
elle connait et assume tous les noms divins et elle jouit de la lieu-
tenance parfaite du Réel. En tant que récapitulation de tout le créé,
’homme joue le réle de microcosme.

La forme humaine est organisée comme une cité. L’esprit est dans
le cceur humain comme le calife dans la cité. Le cerveau se situe
dans la partie supérieure de la téte, comme le lieu de promenade
élevé au-dessus de la cité, semblable a une galerie avec des porti-
ques. Les yeux, les oreilles, le nez et la bouche tiennent lieu de fené-
tres et de lucarnes. L’imagination, la réflexion et la mémoire sont
semblables aux différents magasins de la cité. L’esprit est servi par
la raison, tout comme le calife est secondé par son ministre. Enfin,
’aAme minérale, végétale, animale et humaine obéit a la raison, comme
le serviteur obéit aux ordres du ministre du calife. La passion, chez
’homme, est assimilable a ’anti-calife qui conteste sans cesse la légi-
timité de la lieutenance du vrai calife.

Arrivés au terme de la descente épiphanique de la manifestation du
Réel, nous pouvons dire que la réalité du monde n’est que 'ombre
du Réel.* Par conséquent, la connaissance du monde nous donne
inductivement et analogiquement celle du Réel, tout en précisant que
c’est la connaissance du monde intérieur et caché qui nous donne
celle du royaume. Cette connaissance a donc pour but la reconnais-
sance et I'adoration, ce qui correspond bien aux affirmations cora-
niques. Cette connaissance ne s’obtient pas directement grace a la
raison, il s’agit plutét d’une science accordée grace au dévoilement.

La réalité du monde n’est que Pombre du Réel, puisque 'exem-
plaire créé correspond parfaitement a I'exemplaire incréé. Notre
auteur, au cours de ses développements ne cite pas moins de trente
deux cas de correspondance entre ces deux exemplaires.” S’il y a
une telle correspondance en tous points, notre univers est donc le
meilleur des mondes qui ne peut admettre d’autres possibilités que

* Voir la Halte 248-34.
% Ces considérations générales sont développées au cours de la Halte 248-1.
* Ces cas sont cités a la Halte 248-2.
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ce qui existe. Et, contrairement a certaines apparences, il est intrin-
scquement bon, toujours a cause de cette méme correspondance.

L’homme parfait qui jouit de cette connaissance est le lieu isth-
mique par excellence entre le Réel et le créé. Le Réel S’épiphanise
en lui, tout comme le monde créé se manifeste en lui. Clest a cause
de T'excellence de cette double manifestation que ’homme parfait
jouit du pouvoir de création; il est, en effet, antéricur a la création
primordiale, bien qu’il soit postéricur a la création visible, quand
elle sort de la connaissance divine. A cause de ce role de créateur,
il assume tous les noms divins.



ERRATA DU PREMIER VOLUME

p. 45, 2° § et note 2

Le Wand al-waqt, n’est pas un titre, mais signifie plutét: “Ce qui
survient au cceur sans prémeéditation” et qui proceéde d’une inspira-
tion surnaturelle. Il s’agit donc ici d’une question inspirée. Voir a
ce sujet Ibn ‘Arabi, Futihdat, Dar al-Fikr, 1414/1994, chapitre 265,
t. 4, pp. 367-368.

p. 220, note 3:
Le Kitab al-ibriz n’est pas commenté par Ibn al-Mubarak. Il en est
l'auteur et y consigne les paroles qu’il a recueillies de son maitre.

p. 301, note 3:
Il ne s’agit pas de Sahib b. ‘Abbas, mais de Sahib b. ‘Abbad,

auteur du 10° siecle.

p. 444, note 6:

C’est al-Tustar! qui a posé la question au Shaykh de ‘Abbadéan
dont le nom est Aba Habib Hamza b. ‘Abd Alldh al-‘Abbadani (Voir
al-Qushayri, Risdla, Le Caire 1957, p. 15). Ibn ‘Arabi évoque a main-
tes reprises cette histoire, par exemple, au chapitre 362 des Futihat
(Dar al-Fikr, Beyrouth, 1414/1994, t. 6, pp. 19-28).

p- 542, note 5:
Au licu de 28 prophétes, lire 27.

p. 619, note 4:

Les Lat@if al-lam, d’aprés les travaux récents effectués par un
chercheur de l'université de Séville, ne seraient pas d’al-Qashani,
mais bien d’un certain Ibn Tahir dont on sait seulement qu’il est
mort en 737/1336.






HALTE 216

LES DERNIERS VERSETS DE LA SOURATE
DE LA VACHE

Il est mentionné, dans le Recueil de la tradition authentique d’al-Bukhari
et ailleurs, que 'Envoyé (°) a dit que celui qui lit de nuit les deux
derniers versets de la sourate de la vache, sera dispensé par eux.'
Ce qui veut dire qu’il sera dispensé de se lever durant cette nuit-1a
et de rester éveillé en priant.? Ces deux versets jouissent, en effet,
d’une vertu prodigieuse et procurent un énorme avantage.

Il est également cité ceci, dans le Recueil de la tradition authentique
d’al-Bukhéri et ailleurs: “Notre Seigneur descend chaque nuit jusqu’au
ciel d’ici-bas, alors qu’il reste encore le dernier tiers de la nuit. Il
dit alors: ‘Y a-t-il un orant, que Je lul réponde? Y a-t-il un repen-
tant, que Je Paccueille? Y a-t-il un quéteur de pardon, que Je le
pardonne? Et cela jusqu’au lever de 'aube.”

Ces deux versets regroupent les trois choses suivantes: la repen-
tance, quand Dieu dit: “Nous écoutons et nous obéissons” (Coran 2, 285);
la demande de pardon, quand Il dit: “Ton pardon, notre Seigneur!”
(Coran 2, 285); et linvocation, quand Il dit: “Notre Seigneur, ne Ten
prends pas a nous, st nous oublions . ..” (Coran 2, 286).

' Al-Bukhari, fad@i al-Qurdn, 10, 27, 34.

* Au lieu de ladjahhud, nous préférons lire tahadjdiud qui serait plus en accord
avec le sens.

* Al-Bukhari, tahadidjud, 14; tawhid 35; etc . ..



HALTE 217

LA BONNE NOUVELLE

Dieu (¥ a dit:!

“Certes, Nous leur avons accordé al-Kawthar* Prie donc ton Seigneur el immole.
Certes, celur qui te hait, c’est Lui, le sans-trace” (Coran 108, 1-3).

Le début de cette sourate est une bonne nouvelle; la fin est égale-
ment une bonne nouvelle. Le Réel (*) y confirme son annonce de
bonne nouvelle et son information. Et ce qui se trouve entre les
deux est un remerciement pour ces deux bonnes nouvelles et ces
deux immenses graces. Dieu y montre aussi comment remercier, ¢n
disant:

“Prie ton Seigneur”, autrement dit, sols un orant consacré¢ a ton
Seigneur, li¢ a Lui d’un lien supra-sensible et étroit. Or le lien et
la proximité avec Lui (¥) n’existent que grace a la réalisation de Ses
noms et de Ses attributs, aprés leur assomption, la connexion avec
eux et I’éloignement de toute chose. L’orant ne regarde que Celui
qui le précéde et il n’a d’autre souci que de Le rejoindre.

“et immole”. Conserve cela jalousement et devance les autres avec
une ferme résolution et une grande détermination. Accepte I’émula-
tion de qui la pratique.

Le début de la sourate est la bonne nouvelle du don du bien
abondant, dont fait partie al-Kawthar, ce fleuve bien connu du para-
dis. La fin de Ia sourate est la bonne nouvelle selon laquelle tout mal
important ou insignifiant est repoussé et la sécurité est assurée contre
tout ce qui fait peur. Dieu (*) dit a son bien-aim¢ Muhammad (°):
“Celui que l'on traite d’'infidéle a ton égard, d’hypocrite avec toi et
de déshonorant pour toi, n’est que Lui. Or “Luz” est une expression
de la réalité cachée qui circule en tout existant, en tant que tous les
étres existants sont les lieux de manifestation des noms du degré de

' “Abd al-Kader, Le Livre des Halles, traduit par A. Khurshid, Alif éditions, Lyon,
1996, pp. 181 183.

* Ce terme a plusieurs significations. Selon al-Tabari, il désignerait le bassin du
Prophete, au paradis, ou s’abreuvent les élus. Il est aussi synonyme d’«abondance».
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cette réalité, a savoir la divinité. Par conséquent, parmi les lieux de
manifestation de ces noms, celul de la beauté ct du bien est celui
qui test (°) favorable; ct celul de la fortune et de 'infortune est celui
qui apparemment te déshonore, a cause du manque d’affinité et de
correspondance entre vous. Cependant, il est sans trace par rapport
a toi, en ce sens qu’il n’a aucun effet sur toi et qu’il ne peut te faire
parvenir aucun mal.” On rapporte que I'Envoyé (°) fut ensorcelé. 1l
avait impression de faire une chose, alors qu’il ne la faisait pas;
c’est Satan qui 'en () empéchait au moyen d’une flamme ardente.
Il Pattaquait durant la priere, pour linterrompre; et autres choses
semblables que P'on trouve dans les traditions authentiques. Mais, ce
ne sont la que des obstacles passagers qui n’infirment pas la bonne
nouvelle de la sécurité. La raison de la présentation de ces obsta-
cles et d’autres semblables est de montrer que 'Envoyé (), en tant
que forme élémentaire humaine, fait partic de I'ensemble des hom-
mes. Cependant, Dieu (*) I'a honoré¢ et I'a préservé de tout ce qui
est haissable, de méme qu’ll 'a garanti contre toute créature.

L’expression “Lw”, en fonction de ce sens, joue le role de prédi-
cat et non point de pronom de séparation.” Et “le sans-trace” (est une
apposition qui) qualifie “Lu”, de ce point de vue sculement. Le
deuxiéme “cerfes” n’a pas pour but de renforcer I'information selon
laquelle Celui qui te hait est bien “Luz”, car cela est connu de
PEnvoyé (°); il n’a aucun doute a ce sujet et il ne le nie pas. Il a
seulement pour fonction de renforcer I'objet de la bonne nouvelle,
a savoir que celui qui le hait n’a aucune influence sur lui et qu’au-
cun mal de sa part ne latteindra, contrairement a cc qui se passc
pour les autres.

* Si ¢’était seulement un pronom de séparation (damir al-fasl), le sens serait le
suivant: “Certes, Celui qui te hait, c’est le sans-trace”.
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LA CRAINTE ET LA PATIENCE

Dicu (*) a dit:

“Certes, celur qui craint et patiente . . . Alors, en vénité, Diew ne laisse pas per-
dre le salaire des gens de bien” (Coran 12, 90).

Dieu (*) informe celui qui parvient au degré intermédiaire de la
crainte et en prend possession, en se mettant a craindre le Réel (¥)
en tout ce qu’il fait ou omet de faire relativement a ce qui lui
arrive ou a ce qui émane de lui; en ce sens que Dieu (*) protege
celui qui le craint. Aussi n’attribue-t-il rien de ce qui émane de lui-
méme, qu’il s’agisse d’obéissance ou de désobéissance, de bien ou
de mal. Et cela, non pas a la fagon des djabrites ou des partisans
de Pacquisition de P'acte, car il contemple le véritable Agent et la
source absolue. Et il se voit lui-méme, en tant que créature, comme
les autres corps inorganiques. Et de méme que les étres raisonna-
bles n’attribuent ni action ni omission aux étres inorganiques, si ce
n’est métaphoriquement, de méme fait celul qui voit cela. Quant a
lattribution affirmée par le tenant de la Loi, en disant: “Je fais ou
j'omets de faire; j’ai fait ou j’ai omis de faire”, il ne la nie pas, bien
plus, 1l l'accepte, parce qu’il en ignore la raison. Et malgré cette
contemplation et cette connaissance dont jouit celui qui craint Dieu,
ce dernier supporte d’accomplir les commandements de la Loi et de
s’abstenir de ce qui est habituellement interdit. Il ne transgresse pas
les prescriptions légales, qui plus est, il ne s’en approche méme pas,
parce qu’ a cause de cette contemplation, il est de la catégorie de
ceux a qui Dieu (*) a parlé, en disant: “Ne les approchez pas” (Coran 2,
187). Il s’agit des bornes de la Loi, comme lorsqu’ Il dit: “Ne les trans-
gressez pas” (Coran 2, 229), en parlant a une autre catégorie de gens.

La premicre catégorie est punie, si elle s’approche des bornes de
la Loi; la deuxieme n’est pas punie pour cela, mais parce qu’elle
transgresse ct outrepasse ces bornes. En effet, celui dont le degré est
¢élevé et la demecure proche est puni pour ce pour quoi n’est pas
puni celui dont le degré est plus bas et la demeure plus éloignée,
de la méme fagon qu’ici-bas en ce qui concerne le roi et ses sujets.
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Mais si le détenteur de ce degré est de ceux qui patientent, il sera
plus réservé, plus timoré, plus craintif et plus diligent dans le res-
pect des ordres et des interdictions de la Loi que le serviteur et
Pascéte qui ne jouissent pas de cette contemplation qui serait un
effet de la sollicitude du Réel (*) a leur égard. Cette station et cette
contemplation sont médianes. Au-dessus, il s’en trouvent d’autres,
comme il a été dit:

Celle-ci est une station de Parrivée; au-dessus d’elle
se trouvent des stations de spirituels dont Ma mesure est a
leur mesure.

Apres étre parvenus a cette station, les bienheureux se distinguent
des malheureux; car, comme il est dit, quiconque craint Dieu et a
la patience d’accomplir ce qui est ordonné et d’éviter ce qui est
interdit, fait partie des gens de bien.

“Dieu ne laisse pas perdre le salaire des gens de bien . ..”, ni le chemin
qu’ils doivent parcourir; et cela comme faveur et grace de Sa (¥)
part. Quant a celui qui craint Dieu, mais qui n’a pas la patience
d’accomplir ce qui et ordonné et d’éviter ce qui est interdit, et qui
transgresse méme les prescriptions légales, il fait partie des malheu-
reux exclus et des athées blasphémateurs dont il est question dans
Sa Parole: “Ceux qui blasphément a propos de nos signes ne sont pas cachés
de Nous” (Coran 41, 40). 1l est de ceux que Dieu égare par la science,
en ce sens qu’ll leur fait connaitre le degré de ceux qui craignent
Dieu (¥), et par Plignorance, en leur faisant ignorer la raison des
ordres et des interdictions que le Sage et le Savant leur a prescrits
et des punitions et des récompenses qu’ll a préparées. Ils connais-
sent quelque chose, certes, mais beaucoup leur manque. Aussi ima-
ginent-ils et pensent-ils que les dispositions légales sont réservées a
ceux qui ne sont pas encore parvenus a leur station, alors il leur est
dit: “Et cest la pensée que vous avez eue de votre Seigneur qui vous a fait
périr” (Coran 41,23). “Nous nous réfugions en Dieu contre le man-
que aprés le surplus.”’ Quant a celui qui dépasse ce degré, il est
au-dela de la route et il est sauvé sans retour. Voila pourquoi le
connaisseur de Dieu dit: “Celui qui revient en arriere ne le fait
que tant qull est en route, s’il était déja arrivé, il ne pourrait pas
revenir.”

' Ibn Madjah, du‘@, 30; Muslim, hadjdj, 426.
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LES DIFFERENTES CATEGORIES DE LA
MISERICORDE DIVINE

Dicu (*) a dit:'

“Et Ma muséricorde embrasse toute chose, fe la prescrirai donc pour ceux qui
craignent Diew” (Coran 7, 156).

Sache que la miséricorde est de lordre de I’Essence et de celui des
attributs; et dans chacun des deux cas, elle est générale et particu-
licre.

Les deux miséricordes essentielles sont mentionnées dans le premier
verset du Coran:? “Au nom de Dieu, le Tout miséricorde, le Miséricordieux™
(Coran 1, 1). Les deux miséricordes-attributs sont mentionnées dans
POuvrante, quand Dieu dit: “Louange a Dieu, Seigneur des univers, le
Tout muséricorde, le Miséricordieux™ (Coran 2-3).

La signification de miséricorde dans la Parole de Dieu “Ma musé-
ricorde” est plus générale que celle de la miséricorde dans le Tout
miséricorde et dans le Miséricordicux. Le nom de miséricorde les
contient toutes les deux au niveau de Pexpression, je veux dire la
miséricorde essentielle générale et la miséricorde essentielle particu-
liere. Voila pourquoi expression miséricorde est annexée au posscs-
sif “Ma™ qui renvoic a PEssence a laquelle les choses sont annexcées,
mais qui, elle, ne s’annexe jamais a une chose, car elle est le non-
réveélé et la réalité par excellence. La miséricorde essentielle s’appelle
aussi “bonté gracicuse de 'amour”, parce qu’elle est une expression
de I’épiphanie essentielle, la plus sainte qui soit et grace a laquelle
existent les prédispositions globales des choses a recevoir cette épi-
phanie. Cette miséricorde essentielle coincide avec Pexistence du fait
que cette derniere s’étend aux réalités cognitives et aux essences par-

Le méme sujet sera repris a la Halte 314.
Le texte contient al-basmala, c’est-a-dire, le fait de dire ou d’écrire bi-smi Allih
{Au nom de Dieu).

? Iei, le commentaire impose de respecter la méme racine dans les deux termes
al-rahmdan al-rahim et de ne pas traduire par “le Clément, le Miséricordieux”, comme
on le fait habituellement.

1
2
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ticulieres visibles. Elle est essentiellement une et pourtant elle est
aussi multiple en fonction de la multiplicité des relations et des points
de vue. Or la multiplicité est I'essence des réalités multiples. Et
I'ensemble de cette miséricorde contient toute chose, jusqu’a la colere,
aux souffrances, au chatiment, etc . . . autant de réalités que 'on ima-
gine étre contraires a la miséricorde. Or tout cela est une des épi-
phanies de cette miséricorde générale qui s’étend a toute chose. Dieu
(*) parle et I'expression de la chose dite concerne de fagon générale
tout ce qu’il convient que I'on sache et que I'on connaisse a I'aide
de la langue. Cette miséricorde fait exister tout étre existant. On ne
dira pas, a propos de cette miséricorde, qu’elle embrasse ou qu’elle
n’embrasse pas le Réel (¥), car nous avons dit précédemment qu’elle
est le cceur de I'étre existant, or 'existant est au ccoeur de I'Essence.
Une chose ne peut pas s’'embrasser elle-méme ou devenir plus étroite
qu’elle-méme; Dieu a dit a ce sujet: “Notre Seigneur, Tu embrasses toute
chose en muséricorde et en science” (Coran 40, 7). La miséricorde est donc
ici le cceur de Son Essence, tout comme Sa science. Et, a cause de
son étendue et de sa contenance, elle embrasse les noms de Dieu
(*) dans la manifestation de leurs effets et dans la manifestation des
réalités engendrées.

Quant a la miséricorde essentielle et particuliére, elle se confond
avec la miséricorde du Miséricordieux relative a ceux qui craignent
Dieu et aux gens de bien, comme 1l est dit dans Sa (*) Parole: “La
miséricorde de Dieu est proche des gens de bien” (Coran 7, 56). C’est elle
qu’ll s’est imposée a Lui-méme, en disant: “Il s'est Lui-méme prescrit
la muséricorde” (Coran 6, 12). Sclon ce que nous avons dé¢ja établi, on
comprendra que le pronom personnel “/a”, dans la Parole de Dieu: “7e
la prescrirar”, se réfere a la miséricorde essentielle et particuliére, dont
il est question dans Pexpression de la miséricorde annexée au pos-
sessif “Ma” qui renvoie a I’Essence, et non' & la miséricorde essen-
tielle et générale qui s’étend a toute chose. Si bien que cette fagon
de procéder du texte ressemble a un essai de distinction. S’il n’en
était pas comme nous l’avons mentionné, le début et la fin du ver-
set seraient en contradiction, étant donné que I'étendue (universelle)
de la miséricorde exige son caractére absolu.

Quant a Sa Parole: “Fe la prescrirai donc . ..”, C’est un texte qui
conditionne, donc la contradiction est impossible.

* Ajouter /i avant ‘ald, conformément a MBA.
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“.. pour ceux qui craignent Dien”, C’est-a-dire, pour ceux qui cher-
chent a craindre Dieu et a étre voilés de Lui (¥), le Réel (*) deve-
nant leur (objet de) crainte et leur protection’ contre toute chose,
grace a l'introduction dans le jardin de I’Essence, ce qui est indiqué
dans Sa Parole: “O dme tranquillisée, retourne vers ton Seigneur, agréante et
agréée; viens donc parmy Mes serviteurs et entre dans Mon jardin” (Coran 89,
27-30).

Quant a Pattribut de miséricorde générale du Tout miséricorde,
C’est celul de la miséricorde que le Réel (*) témoigne en faveur des
gens d’ici-bas. Grace a elle, ils sont réciproquement cléments et se
lient entre eux, au point que méme la béte de somme pose son sabot
sur son petit sans lui faire de mal, comme il est dit dans la tradi-
tion prophétique suivante: “Dieu posséde cent miséricordes: Il en
extrait une seule pour le monde d’ici-bas”.” Les cent miséricordes
représentent les noms de Dieu (*). Quant a Pattribut de miséricorde
particuliere du Miséricordieux, il est celul de la miséricorde grace a
laquelle Dieu (*) fait miséricorde a qui Il veut parmi Ses serviteurs.
Elle repose sur la volonté divine, comme il est dit ici: “Dieu réserve a
qui 11 veut Sa miséricorde” (Coran 2, 103), etc . .. Grace a elle, des mes-
sagers, des prophétes et des saints parfaits ont pu assumer les meeurs
divines et se réaliser spirituellement. C’est au moyen d’elle que le
Réel (*) a qualiic Muhammad, en disant: “I/ est doux et miséricordieux
envers les cropants” (Coran 9, 128).

> Crainte (tagiya) et protection (wigdya), quoique ayant des significations opposées,
sont de la méme racine, en arabe, a savoir WQY.
© Muslim, tawba, 18-21.
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CELUI QUI TROUVE DIEU, TROUVE TOUT

Dieu (*) a dit:'

“St vous étes patients, certes Lui est meilleur pour ceux qui sont patients” (Coran
16, 126).

C’est la une consolation de la part du Réel (*) pour Ses serviteurs
qui ont enduré ce qui les a atteints, étant Lui-méme le substitut et
le remplagant de ce qu’ils ont perdu et qui convenait a leur nature.
La patience consiste, en effet, a contraindre ’ame a accepter ce qui
lui répugne. Ne lui répugne que ce qui ne convient pas a I'instant
présent, méme si elle sait que cela sera par la suite un bien pour
elle. Les ames éprouvent nécessairement la douleur psychique natu-
relle et elles ne pensent s’en libérer que s’il leur arrive un état spiri-
tuel puissant et contraignant qui les délivre de ce dont elles souffraient,
tout comme il peut les délivrer de ce dont elles jouissent. C’est parce
que ’homme ne peut pas se libérer de cette douleur psychique natu-
relle, que les plus grands spirituels ont pleuré¢, gémi, soupiré, imploré
de Taide et demandé que ces douleurs leur soient 6tées; a la différence
de la douleur spirituelle dont 'homme peut se libérer. Voila pour-
quoi, on voit les grands spirituels se réjouir intérieurement, heureux,
satisfaits, sGrs de la bonté du choix de Dieu (*) en leur faveur et
confiants quant leur arrivent souffrances et peines. Il n’y a rien qui
soit déplaisant ou mauvais par essence. Cela n’existe qu’en fonction
des capacités réceptives et des prédispositions corporelles. Quant aux
réalités invisibles, tout ce qui leur arrive leur convient; bien plus, ne
leur arrive que ce qu’elles réclament par la bouche de leur propre
¢tat. Dieu (*) informe ceux qui supportent la perte de ce qui leur
convient comme la santé, la richesse, la grandeur, la sécurité, les
biens et les enfants, que Lui-méme (*) est préférable pour eux a ce
quils ont perdu. Alors, ils savent qu’ll est, Lui(*), leur existence

" Emir ‘Abd el-Kader, Ecrits spirituels, présentés et traduits de Parabe par Michel
Chodkiewicz, Seuil, Paris, 1982, pp. 57-59.
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nécessaire et leur refuge indispensable et que les choses perdues qui
leur convenaient ne sont que des réalités imaginaires et illusoires.

Dieu (*) dit: “certes Luz”. Or “Lui” est la réalit¢ qu’on ne peut ni
appréhender ni connaitre ni nommer ni décrire. Elle est I'invisible
de tout ce qui est visible, la réalité de tout ce qui est réel. Elle ne
peut ni cesser ni se transformer ni partir ni changer. Ici, “Luz” n’est
pas employé dans le sens du pronom de la troisiecme personne absente,
par opposition a ccux de la premiére personne qui parle et de la
deuxiéme personne a qui 'on parle. Dieu (*) n’a pas dit: “Moi”, car
le “Moi” est déterminé par la présence. Or tout ce qui est déter-
miné est conditionné en fonction de cette détermination.

Le terme “meilleur” est fondamentalement un comparatif qui signifie
qu’il y a entre deux choses quelque chose de commun et de com-
parable, or ce n’est pas ici le cas. Mais, Dicu (*) parle 4 Ses servi-
teurs de ce qu’ils connaissent et Il chemine avec eux sur la voie qui
leur est familiére. Sinon, qu’y a-t-il de commun entre I’Existence et
le néant et qu’y a-t-il de comparable entre la réalit¢ et I'illusion?
Quiconque a trouvé Dieu n’a rien perdu et quiconque a perdu Dieu
n’a rien trouvé. On lit ceci dans un entretien nocturne intime d’Ibn
‘Atd’ Allah:* “Qu’a donc trouvé celui qui T’a perdu? Et qu’a donc
perdu celut qui T"a trouvé?”

? Troisieme shaykh de la confrérie al-Shadhiliyya. Né a Alexandrie et mort au
Caire en 709/1309. Auteur des Sentences qui résument les régles fondamentales de
la voie.
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LA MORT SUBIE ET LA MORT VOLONTAIRE

Dicu (*) a dit:'

“Nest-ce pas vers Diew que vont les choses?” (Coran 42, 53);
“Cest vers Lui que tout retourne” (Coran 11, 123);

“Et c’est vers Lui que vous serez ramenés” (Coran 10, 56);
“Vers Lui est votre retour” (Coran 6, 60); etc. ..

Sache que toute chose va et retourne a Dieu. Le retour des créa-
tures vers Lul (*) ne s’effectuera qu’apres la résurrection; et la résur-
rection n'aura lieu qu’aprés 'anéantissement des créatures. D’apres
ce qua dit 'Envoyé de Dieu (°), celui qui meurt, le jour de sa résur-
rection s’est déja levé.

Il'y a deux morts, la mort inévitable et commune et la mort volon-
taire et particuliere; c’est celle qui est ainsi recommandée dans ce
que dit 'Envoyé de Dieu (°): “Mourez avant de mourir”.? Celui donc
qui meurt volontairement, le jour de sa résurrection s’est déja levé
pour lui et les affaires qu’il possede sont dé¢ja allées a Dieu; elles y
sont retournées comme une seule affaire. Lui aussi est déja retourné
a Dieu et voit Dieu en Dieu. I’Envoyé¢ de Dieu (°) a dit, d’apres
une recension de Tabarini: “Vous ne verrez pas votre Seigneur avant
de mourir”.? Et cela a lieu a cause de 'anéantissement des créatures
lors de la contemplation de ce mort ressuscité. Il ne reste donc en
lui qu’'une seule chose, c’est-a-dire, une scule existence. Et tout ce
qui adviendra aux gens du commun aprés la mort sert d’exemple,
peu ou prou, a I’élite en cette vie.

Le fait que toutes les choses procédent vers Dieu (¥), si 'on consi-
dére celles-ci du point de vue de leur forme, ne représente qu’un
statut quelconque et non une réalité¢ essentielle. Car celui qui meurt

! Emir ‘Abd el-Kader, op. cit., pp. 62-63.

* Tradition non recensée par Wensinck. On trouve cependant la suivante qui
pourrait étre une tradition paralléle a partir de laquelle s’est opérée la transforma-
tion: “Retournez & Dieu avant de mourir”. Ibn Madjah, wama, 78.

* Tradition citée en substance d’aprés Muslim, fitan, 95 et al-Tirmidhi, fitan, 56.
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et dont le jour de la résurrection est déja levé voit que le multiple
est un, a cause de l'unité¢ de la réalité, et que 'un est multiple, a
cause de la multiplicité relative et subjective.

Les essences individuelles, qui sont les substances, ne s’anéantis-
sent jamais; tandis que la création nouvelle, permanente en ce monde
et dans l'autre, ne concerne seulement que les formes qui représen-
tent les accidents, toute chose, a 'exception de I’Existence qui est la
réalit¢ de Dieu, étant un accident.
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LES DEGRES DE LA CERTITUDE

Dieu (*) a dit'

53

“Ceux qui sont bien guidés, Il augmente leur guidance et leur apporte la piété
(Coran 47, 17).

Ceux qui sont bien guidés par la foi et 'accomplissement des bon-
nes ccuvres, Il augmente leur guidance, en dévoilant ce en quoi ils
crolent et en manifestant les secrets de leurs actes d’obéissance,
comme Il I'a dit: “Craignez Dieu et Dieu vous enseignera” (Coran 2, 282).
Et, dans la tradition prophétique, il est dit: “Quiconque agit en fonc-
tion de ce qu’il sait, Dicu lui donnera en héritage la science de ce
qu’il ne sait pas.” Lorsque ceux a qui Dieu enseigne cette science
agissent en fonction de ce qu’ils savent, le secret de ce qu’ils font
leur est dévoilé. Car n’incombent a celui qui est légalement respon-
sable que la foi, accomplissement de ce qui découle des charges,
tant en agissant qu’en s’abstenant d’agir, le respect des limites avec
la ferme conviction de la vérité de tout cela, et, enfin, le refus de
s’exposer a rechercher le comment de ces choses ainsi que leur inter-
prétation. Le Réel (¥) dévoile au croyant qui agit l'intérieur des cho-
ses et leur réalité. En effet, Il I’¢léve du degré de la foi qui consiste
a confirmer l'informateur dans son information, ce qui correspond
a “la science de la certitude” (Coran 102, 5), vers le degré de “Lwil de
la certitude” (Coran 102, 7) et de la réalité¢ de la certitude.” Alors ce
qui n’était que foi devient contemplation et vision directe. Voila en
quoi consiste 'augmentation de la guidance qui est également dési-
gnée par augmentation de la foi dans d’autres versets et dans d’autres
traditions prophétiques. Nous avons 1a un cas de dénomination de
effet par la cause, étant donné que c’est la foi, comme parole, acte

' Emir ‘Abd el-Kader, op. cat., pp. 71-73.

? Tradition non recensée par Wensinck.

* La science de la certitude correspond a la connaissance théorique; Peeil de la
certitude, a la connaissance venant de la vision directe; et la réalité de la certitude,
a l'identification du connaissant et du connu.
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et conviction, qui est la cause de l'augmentation de la certitude et
de Pacces a I'ceil et a la réalité de la certitude. De la méme fagon,
I'incrédulité et I'absence de bonnes actions sont la cause de I'aug-
mentation de I’errance, du scellement (Coran 4, 155) et de la rouille
(Coran 83, 14) des cceurs, comme Dieu I'a dit: “Quant a ceux dont le
ceur est malade, (une sourate révélée) ne fait qu’accroitre sowrllure sur
sowrllure” (Coran 9, 125); “Dans leur ceur, il y a une maladie et Diew aug-
mente leur maladie” (Coran 2, 10); “Mais, la rouille atteint lewr ceur” (Coran
83, 14); etc ... La certitude est un degré ou celui qui s’y trouve ne
voit pas grandir 'objet de sa contemplation, méme s’il regoit davan-
tage de manifestations et de dévoilements. La différence entre ces
trois genres de certitude est la suivante: la science de la certitude
n’a pas besoin de preuve et n’admet pas le doute. Or toutes les
sciences qui relevent de Pexpérience spirituelle gustative, a savoir les
sciences qui adviennent grace aux théophanies chez les serviteurs
que Dieu (¥) veut, font partie de la troisieme catégorie de certitude.
Donc laugmentation de la guidance n’est pas une augmentation
numérique des choses en lesquelles on croit, mais uniquement une
augmentation en intensité de ce en quoi on croit; autrement dit,
Paugmentation du dévoilement de ce que connaissent les saints ne
correspond pas a une augmentation de ce qu’a apport¢ Muhammad
(°), étant donné qu’a leur tour ils n’apportent ni ordre nouveau ni
défense nouvelle ni interdiction ni obligation. Le Réel ne fait que
leur dévoiler les secrets, les réalités essentielles, les sens cachés et la
sagesse de ce qu’a apporté Muhammad (°). En effet, a tout sens exo-
térique correspond un sens ¢sotérique. Or le sens exotérique est le
royaume de la manifestation et le sens ésotérique est la royauté de
la non-manifestation. Dieu (*¥) a dit: “C’est awnsi que nous fimes voir @
Abraham la royauté des cieux et de la terre, pour qu’il soit de ceux qui détien-
nent la certitude” (Coran 6, 75). La certitude croissante de la foi dans
les choses ne se réalise que par le dévoilement de la part ésotérique
de ces choses et par I'accés a la royauté de leur non-manifestation.
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LA FOI ET L’ INCREDULITE MAJEURE ET MINEURE

Dieu (*) a dit:

“Dis: O les incrédules! Je n’adore pas ce que vous adorez . ..” (Coran 109,
1-6).

L’article dans “les incrédules” indique le genre particulier. Ce sont
ceux pour qui s’est réalisée la Parole de ton Seigneur selon laquelle
ils ne croient pas; c’est-a-dire, ils ne reviendront pas de leur incré-
dulité, puisque c’est leur degré. Ce sont eux qui sont désignés par
Sa Parole: “Certes, Dieu ne guide pas le peuple des incrédules” (Coran 5,
67); ou encore: “Ceux qui ne croient pas, que tu les avertisses ou non, ils
ne crorront pas . . .” (Coran 2, 6), etc . .. L'incrédulité, linguistiquement
parlant, est un voile. Quiconque donc voile une chose, pour la refu-
ser, est un incrédule qui voile, par rapport a ce qu’il voile et refuse.
Comme pour l'associationnisme, il y a diverses especes d’incréduli-
tés. D’ailleurs, on peut prendre I'une pour Pautre. On lit dans le
Recueil de la tradition authentique d’al-Bukhari: “Il y a une incrédulité
sous une autre incrédulité et une iniquité sous une autre iniquité”.'
Et de méme qu’il y a plusieurs especes d’incrédulités, de méme ceux
qui invitent a en sortir sont a leur tour de différentes espéces. Parmi
eux, 1l y a ceux qui invitent a sortir de I'incrédulité majeure et ceux
qui invitent a sortir de l'incrédulité mineure et de ce qui se trouve
entre les deux.

' Cette tradition se trouve chez al-Tirmidhi, émdn, 15 et non point, semble-t-il,
chez al-Bukhari, comme l'affirme notre auteur. Le texte exact contient fusig a la
place de zulm. Ici et a la Halte 193, ou elle est également citée, cette tradition sem-
ble bien étre comprise par I'auteur dans le sens de la traduction proposée. Cependant,
le contexte dans lequel elle est originellement citée, lui donne probablement un
autre sens. Il est dit que “vilipender un musumlan est un outrage et le combattre
équivaut au péché d’incrédulité.” Et on explique ensuite que “le combattre équi-
vaut a un péché d’incrédulité qui n’est cependant pas une incrédulité comparable
a l'apostasie” Et la preuve de cela c’est que “I'Envoyé a dit que les parents de celui
qui a été tué sciemment ont le choix ou bien de tuer ou bien de pardonner, comme
ils veulent. Or, si le meurtre équivalait & une incrédulité, il n'y aurait plus de choix”.
Et c’est dans ce sens qu’on dit: “Infidélité sans infidélité et impiété sans impiété”.
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“Dis: O les incrédules!” Ceux qui refusent I'unicité de Dieu (¥) et
qui invoquent avec Lui une autre divinité, pour s’en séparer, comme
les dualistes, soit pour s’en rapprocher, comme ceux qui disent: “Nous
ne les adorons que pour qu’ils nous rapprochent de Diew par flatterie” (Coran
39, 3).

“FJe n’adore pas ce que vous adorez . ..” parmi les associés.

“et vous n’adorez pas ce que jadore”, a savoir, la divinité unique et
une, puisque la menace du chatiment se réalise contre vous; aussi,
auprés de Dieu (¥), la Parole ne change-t-clle pas: “Dis: O les incré-
dules!” qui refusent la transcendance du Réel (¥), en proclamant de
fagon absolue Son immanence dans la créature, comme les parti-
sans de P'incarnation qui nient ou interprétent Sa Parole: “Rien n’est
semblable @ Lui” (Coran 42, 11).

“Je n'adore pas ce que vous adorez”, a savoir les divinités totalement
immanentes dans les créatures de Dieu qui est alors un dieu créé et
mventé par I'imagination de celui qui 'adore.

“Vous n’adorez pas ce que j'adore”, a savoir la divinité transcendante
dans son immanence.

“Dis: O les incrédules!” qui refusent I'immanence du Réel (¥), en di-
sant qu’ll est absolument transcendant a tous les niveaux, en niant
et en interprétant ce qui est cité dans les livres et les traditions des
messagers, a propos de Ses théophanies dans les formes de Ses créa-
tures, sans qu’il y ait fusion ni union, et a propos de Sa qualification
au moyen des caractéristiques des étres adventices, comme la des-
cente, la hate, la marche, le rire, la face, I'ceil, le coté, la faim, la
soif, etc. . .

“Te n’adore pas ce que vous adorez”, & savoir la divinité absolument
transcendante a tous les degrés, qui est jugée telle et qui ne doit pas
étre autrement, parce qu’elle est ainsi fixée par la raison et 'intelli-
gence.

“Vous n’adorez pas ce que jadore”, a savoir la divinité a la fois trans-
cendante et immanente, je veux dire transcendante, alors méme
qu’elle est immanente.

“Dis: O les incrédules’” qui refusent la singularité du Réel (¥) dans
existenciation de tout existant, en disant que les éléments naturels
et les astres ont une influence; ou bien, que les causes secondes sont
efficientes de par elles-mémes ou en vertu d’une force que Dieu (¥)
aurait déposée en elles; ou encore, que le serviteur crée ses actes
libres, comme disent les mu‘tazilites.
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“Je n’adore pas ce que vous adorez”, a savoir la divinité qui n’a aucun
associ¢ dans ses propres actes ou dans ses propres jugements.

“Je n’adore pas ce que vous adorez et vous n’adorez pas ce que jadore”
vise ceux qui font preuve d’incrédulité majeure. Tandis que Sa Parole:
“Et je ne suis pas a adorer ce que vous avez adoré et vous n’éles pas a ado-
rer ce que j'adore” vise d’ autres que ceux qui font preuve d’incrédu-
lit¢ majeure, parmi les autres confréries, les autres religions et les
autres sectes. Car 1l n’y a pas de répétition (inutile) dans la Parole
du Réel (¥).?

“A vous votre religion”. La religion signifie ici la rétribution. A cha-
cun de vos groupes sa rétribution, en fonction du degré de son in-
crédulité. Et de méme qu’il y a plusieurs espeéces d’incrédulités, de
méme 1l y a plusieurs espeéces de rétributions. A chaque incrédulité
sa rétribution.

“A moi ma religion”, c’est-a-dire, a moi une récompense globale, a
savorlr la jouissance et le bénéfice de I'avantage de tout croyant, puis-
que mon Dieu que j’adore est absolu et qu’ll transcende tout juge-
ment et toute limite. Donc 'adorateur de la divinité absolue bénéficiera
de lavantage absolu.

? C’est la un des principes importants de I’¢loquence et de 'inimitabilité¢ du
Coran, selon 'opinion générale des exégetes. Voir, & ce propos, M. Lagarde, Index
du Grand Commentaire de Fahr al-Din al-Razi, Brill, Leyden, 1996, p. 24/XVIL
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LES QUATRE JARDINS DU PARADIS

Dieu (*) a dit:

“Et pour celui qui craint la station de son Seigneur, il y aura deux jardins”
(Coran 55, 46). Et dans la méme sourate, Il dit encore: “Et deux jar-
dins autres que ces deux-la” (Coran 55, 62).

Sache qu’ll y a deux catégories de serviteurs: les malheureux et les
bienheureux. A leur tour, les bienheureux sont de deux catégories:
les pieux,' gens de la droite,” et les rapprochés de Dieu qui P'empor-
tent.* Les malheureux n’ont pas peur, contrairement aux bienheu-
reux. Il y a deux especes de peurs: la peur inspirée par la gloire, la
magnificence ct la dignité (divines); c’est celle des rapprochés qui
Pemportent. La peur de Dieu (*) est a la mesure de la connaissance
qu’on en a. Par conséquent, celui dont la connaissance de Dieu est
plus complete éprouve une peur plus parfaite. Voila pourquoi, le sei-
gneur parfait (°) a dit: “Certes, je suis celui qui parmi vous connait
le mieux Dieu et qui éprouve le plus de crainte”.! (La seconde espece
de peur) est celle du feu, des chaines, du chatiment ct de la torture;
C’est celle des gens pieux, gens de la droite. La peur n’est inhérente
ni a la gloire ni a la magnificence; en effet, ’homme a peur du ser-
pent ct du scorpion qui n’ont rien de magnifique ou de gloricux.
Etant donné que la peur des gens pieux et rapprochés de Dieu
se différencie de fagon spécifique, la récompense de ces deux peurs
se différenciera aussi essentiellement et substantiellement. Par consé-
quent, la récompense des rapprochés de Dieu équivaudra a I'entrée
dans les deux jardins de I'Essence et des attributs. Il s’agit d’une
récompense et d’une entrée supra-sensibles. Puisque leur peur est
supra-sensible, leur récompense sera donc en accord avec elle, étant
donné que la récompense est du méme genre que l'action rétribuée.

' Voir Coran 82, 13.

2 Ibid. 56, 27.

3 Ibid. 56, 10-11.

* Al-Bukhari, adab, 72; Muslim, fad@il, 127, 128; etc . ..
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Ce sont les deux jardins mentionnés plus haut dans le sourate.” Ils
sont antérieurs quant a la valeur et quant a la mention. Tout ce
qui est mentionné dans ces deux jardins fait partie des réalités supra-
sensibles.

Sa Parole: “Tous deux, aux branches fraiches” (Coran 55, 48) est une
allusion a l'abondance des épiphanies de I'Essence et des attributs,
a leur luxuriance et a leur différenciation, puisque aucune épipha-
nie ne ressemble jamais a une autre.

Sa Parole: “Dans les deux, deux sources courantes” (Coran 55, 50) est
une allusion a I’écoulement des sciences mystiques inspirées et venant
d’aupres de Dieu, ainsi qu’a leur succession ininterrompue pour qui-
conque entre dans ces deux jardins. En effet, la science mystique
qui vient d’aupres de Dieu est celle qui provient (directement) du
visage spécial réservé a tout homme; tandis que la science inspirée
est celle qui provient par 'intermédiaire de I'ange insensible. Donc
entre les deux sciences, il y a la différence due a la présence de
I'intermédiaire (dans le second cas) et de son absence (dans le pre-
micre cas).

Sa Parole: “Dans les deux, un couple de ious les fruits” (Coran 55, 52)
est une allusion au fait que dans ces deux jardins, il y a un couple
de tout ce dont les esprits jouissent et de ce dont les cceurs bénéficient,
comme, par cxemple, la contemplation et Pentretien, la présence et
I’absence, I’ébriété et la conscience claire, ’état de subsistance et
I’anéantissement, le rassemblement et la dispersion, etc...et lon
peut analogiquement continuer ainsi pour ce qui n'a pas €té cité.
Ces deux jardins sont infinis et illimités. La félicit¢é dont jouit celui
qui y entre ici-bas, dans la vie intermédiaire et dans l'au-dela et le
plaisir qu’ils procurent sont complets. Le confort qu’on y trouve est
parfait. Cependant, il n’y a pas de comparaison entre ces deux jar-
dins et les deux autres qui sont mentionnés par apres. La récom-
pense des gens pieux consiste a entrer dans deux jardins matériellement
sensibles, parce que ce qu’ils craignent est aussi de I'ordre sensible.
Ces deux jardins en question sont mentionnés dans Sa Parole sui-
vante: “Et deux jardins autres que ces deux-la” (Coran 55, 62). Ils sont
inférieurs aux deux premiers quant a la mesure, a I'étendue et au
plaisir. Cependant, par rapport aux deux premiers, ils forment un
tout complet. Dans les deux premiers, n’entrent en ligne de compte

> Voir Coran 55, 46.
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ni quantit¢ ni modalit¢. Tout ce que Dieu a mentionné dans les
deux derniers est de l'ordre sensible; ils sont finis et limités en eux-
mémes, mais non dans la félicit¢ qu’ils procurent. Ce sont les deux
jardins au sujet desquels est citée cette tradition prophétique dans le
Recuerl de la tradition authentique d’al-Bukhari: “Deux jardins dont la
vaisselle et ce qui s’y trouve est en argent et deux jardins dont la
vaisselle et ce qui s’y trouve est en or”.’

L’expression “celwr”, dans Sa Parole: “Et pour celur qui croit, la sta-
tion de son Seignewr” (Coran 55, 46), est applicable aux deux catégo-
ries de gens qui craignent, a savoir les gens picux et les rapprochés
de Dieu, malgré la différence de leur crainte, cela dit avec une cer-
taine hésitation. De méme, la station, par rapport aux rapprochés
de Dieu, a le sens de présence divine et, par rapport aux gens pieux,
celul de station des serviteurs qui sont entre les mains du Réel (¥),
Sa Parole: “Deux jardins . . . et deux jardins autres que ces deux-la” (Coran
55, 62) procédant a la maniére d’une distinction. Par conséquent,
I'information est applicable aux deux catégories, a savoir les rappro-
chés de Dieu et les gens pieux.

¢ Al-Bukhari, tafsir al-sira 55, 1 et 2; tawhid, 24. Muslim, imdn, 296.
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LE REJET RECIPROQUE DES NOMS ENTRE EUX
ET DES GENS ENTRE EUX

Dieu (*) a dit:'

“Et st Dieu ne rejetait pas les gens les uns par les autres, certes la terre serait
corrompue” (Coran 2, 251).

Autrement dit, si n’existait pas le rejet de Dieu, ce nom qui réunit
a la fois les noms de majesté et de beauté, d’agrément et de colére,
les gens qui sont les lieux de manifestation des noms de majesté et
de beauté, d’agrément et de colére, (ne seraient pas rejetés) les uns,
c’est-a-dire, les lieux de manifestation des noms de la majesté, du
mal et de la colére, par les autres, c’est-a-dire, les ieux de manifes-
tation des noms de la beauté, du bien et de 'agrément. Le nom
(divin) collectif est Celui-qui-rejette des deux cotés, quand il s’agit
des gens qui sont les lieux de manifestation des deux catégories (de
noms) a la fois, comme Il P'a dit Lui-méme: “Combattez-les, Dieu les
chitie par vos mains” (Coran 9, 14). Ces deux catégories (de gens), je
veux dire les lieux de manifestation des noms de majesté et de beauté,
sont toujours signifiés par les deux mains, dans les versets corani-
ques et dans les traditions prophétiques, (pour indiquer qu’) ils se
rejettent, se combattent et se déchirent réciproquement; et cela vaut
aussi a l'intérieur de la méme personne, comme il est mentionné:
“C’est tantot a 'ange de toucher, tantot a Satan”.? Le refus et le
rejet réciproques entre les lieux de manifestation de la majesté et de
la beauté ne cessent jamais, tout comme le refus réciproque entre
la nuit et le jour par la lumiere et les ténebres.

“Certes, la terre serait corrompue”, son organisation se déferait et “elle
tremblerait de son tremblement” (Coran 99, 1); ¢tant donné que si n’exis-
tait pas le rejet par Dieu (*¥) des incrédules par I'intermédiaire des
croyants, qui représentent tous les lieux de manifestation du nom

* Al-Tirmidhi, tafsir al-sira 2, 35. Cette tradition est citée de fagon approximative.
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collectif divin qui rassemble a la fois la majesté et la beauté, I'incré-
dulité s’installerait chez les habitants de la terre, alors que Dieu (¥)
a décrété que lorsqu’ll ne restera plus sur la face de la terre per-
sonne pour dire: “Dieu! Dieu!”; le jour de la résurrection se levera;
le ciel se brisera,’ la terre se pliera et tout se transportera dans la
derniere demeure. De méme, si n’existait pas le rejet par Dieu de
Satan par I'intermédiaire de 'ange, la terre serait corrompue, a savoir
la terre des ames qui sont le lieu de Pensemencement et de I'inspi-
ration, comme Il 'a dit: “/l a wnspiré a I’adme son libertinage et sa piété”
(Coran 91, 8); “Mais Dieu est plein de faveur pour les univers” (Coran 2,
251); ce qui veut dire qu’ll est plein de faveurs et de graces, en fai-
sant exister le rejet des lieux de manifestation du mal, a la maniére
du rejet des incrédules par les croyants et de Satan par I’ange. Ici,
Iexpression “les univers” est générale, mais elle a pourtant un sens
particulier. Voici un autre exemple de cela: “Et si Dieu ne reetait pas
les gens . ..”. “Les gens” est une expression qui englobe les djinns et
les humains; a leur tour, les djinns englobent les anges et tous les
esprits. Or le monde entier détient un esprit. Par conséquent, le
rejet, de la part de Dieu, des gens, les uns par les autres, concerne
de fagon générale le monde entier, supérieur et inférieur; je veux
dire par la le rejet des noms, les uns par les autres, dont le monde
entier est leur lieu de manifestation.

“Certes, la terre serait corrompue . ..”; elle se dissoudrait et disparai-
trait le degré de la possibilité qui correspond a la terre accueillant
la manifestation des noms qui se rejettent et se combattent récipro-
quement. Bien plus, elle ne serait pas et n’existerait plus, étant donné
qu’il n’y a ni substance ni permanence pour cette terre que dans le
rejet, les uns par les autres, des noms de majesté et de beauté que
contient la divinit¢ appelée Dieu; parce que le monde entier n’existe
qu’a partir de la nature et des éléments naturels qui sont les lieux
de manifestation des noms. Or leur rejet et leur lutte réciproques
sont une nécessité. Sans cette tendance, rien n’existerait, car rien ne
proceéde de I'équilibre.

“Mais Dieu est plein de faveur pour les unwers™; c’est-a-dire, plein de
nombreuses faveurs pour les univers. Ce qui signifie que de tout ce
qui n’est pas Lui (*), Il gratifie le monde entier dans I’existence du
rejet des gens par Dieu, eux qui sont les lieux de manifestation de

* Voir Coran 82, 1.
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Ses noms. Et c’est ainsi que sont existenciés les lieux de manifesta-
tion de la beauté et de la majesté, puisque les étres possibles deman-
dent a étre portés a l'existence, a étre manifestés et a étre causés.
Réciproquement, les noms demandent a étre manifestés et a causer.
D’existence tout entiére est un bien, tandis que le mal représente le
non-étre. Par conséquent, les univers, conformément a ces allusions,
reposent bien sur un principe fondé¢ par Dieu.
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DIEU CONNAIT-IL LES POSSIBLES?

Dieu (*) a dit:

“Clest notre Seigneur qui donne a chaque chose sa forme créée, puis qui la
guide” (Coran 20, 50).

Ce qui est requis de celui qui fait cette halte, c’est de lui accorder
ce qu'elle mérite comme attention et comme juste considération. Il
s’agit, en effet, d’'une question a 'étude de laquelle beaucoup se sont
cassé les dents, pour savoir si les possibles sont connus du Réel (¥),
quand ils n’existent pas encore, a la fois, grace a une science glo-
balement compréhensive et de fagon infiniment détaillée.' Le carac-
téere de “chose” mentionnée dans ce verset ¢quivaut a lexistence.
“ .. qui donne a chaque chose”, c’est-a-dire, a chaque existant, “sa_forme
créée”, sa nature et sa prédisposition, comme il est dit dans Sa Parole:
“Je tari créé auparavant, alors que tu n’étais pas encore une chose” (Coran
19, 9), c’est-a-dire, un étre existant, sans avoir le caractére fixe de
la chose existante, comme 1l est dit dans Sa Parole: “Quand nous vou-
lons une chose, il Nous suffit de lur dire: Sois! et elle est” (Coran 16, 40).
I s’agit ici du caractere de chose en tant que connu, mais dépourvu
de Pexistence de Pessence particuliere. Les réalités des possibles ont
des prédispositions connues de Lui (*) qui sont immuables quoique
non-existantes. Et de méme que la non-existence des possibles pré-
cédant leur existence n’est ni voulue ni effective, de méme leurs pré-
dispositions et leurs caractéristiques naturelles globales n’entrent pas
dans les domaines de la volonté et de 'acte, parce qu’elles ne sont
seulement que des exigences de la propriété des noms divins qui
constituent les réalités premieres, tandis que celles-ci sont les réali-
tés secondes; étant donné que le possible en tant que tel, si on
considere la réalité de la possibilité, ne peut rien exiger de lui-méme.

" 11 s’agit la de ce que notre auteur appelle ailleurs la doctrine de Vistirsal ou de
la familiarit¢ de la connaissance divine a la fois globale et détaillée avec toutes les
formes, méme si elles ne sont pas encore entrées dans I'existence. Voir, a ce sujet,
les Haltes 72 et surtout 248/4.
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Il lui faut donc un facteur de prévalence, puisque 'avénement d’une
des deux possibilités égales est impossible sans un facteur de préva-
lence,” conformément aux exigences de la parité et de la disparité.
Or celui qui subit la prévalence ne la subit que griace a la science
et a la volonté qui précédent Pacte de prévalence. Si l'on considere,
a présent, que Sa (*) science est pré-¢ternelle et globale, il est impos-
sible qu’elle puisse changer. Donc le possible connu, méme s’il n’existe
pas, ne peut plus changer, du fait que cela entrainerait le passage
de la science a Plignorance; les lieux, qu’ils soient de 'ordre supra-
sensible ou sensible, donnent a I'état de ce qui est localisé par eux
des statuts qu’il n’avait pas auparavant, si 'on considere simplement
son essence. Par conséquent, on déduit de cela que Dieu (*) ne donne
de réalité et d’essence, comme essence des états et des attributs pos-
sibles, au moment de I'avénement a lexistence, qu’en fonction de
ce quil connaissait d’elle au moment de sa non-existence, parce
qu’elle requiert cela en fonction de sa prédisposition et de sa nature
qui découle nécessairement de sa réalité, puisque le changement
d’une réalité en une autre est impossible.” La parole de la Preuve
de Pislam, al-Ghazali (.)," se vérifie donc: “Il n’y a absolument rien
de possible qui soit meilleur, plus complet et plus parfait que ce qui
existe”. Cela concerne tout état et tout attribut, en ce monde et dans
'autre, qui actuellement est possible et qui dans le futur existera.
Autrement dit, il n’est pas permis que dans le possible il y ait, en
ce qui concerne les éléments individuels de chaque réalité et de cha-
que essence en relation avec Iexistence en ce monde, quelque chose
de plus élevé ou de plus bas, de meilleur, de plus complet et de plus
parfait que ce qui existe réellement, c’est-a-dire, toute réalité don-
née aux personnes, concernant leurs états, leurs attributs et leurs
accidents, parce que Dieu (¥) agit a leur égard et leur donne confor-
mément a ce que requiert leur prédisposition et a ce que mérite leur
nature que Dieu connait au moment de leur non-existence. Dieu (¥)

* Nous avons 1a un des principes fondamentaux de la logique trés souvent uti-
lisé par les théologiens, les philosophes et les commentateurs du Coran. Voir a ce
sujet M. Lagarde, op. ct., p. 28/XXVIL

* Principe souvent utilisé par 'auteur dans ses arguments. Voir les Haltes 90, 93,
95, 102, 107, 120, 176, 184, 211 dans le 1° volume et 226, 248/2, 3, 6, 17, 28,
259, 266, 277, 304, 308 dans le 2° volume.

* A la fois théologien, juriste, penseur, mystique et réformateur religieux, Abd
Hamid al-Ghazali naquit en 450/1058 a Tas, dans le Khurasan, ou il mourut en
5053/1111.
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a de méme fait savoir qu’ll ne leur donnera, a la fin, quen fonc-
tion de leur qualité, en disant: “I/ les rétribuera en fonction de leur qua-
lité. 1l est sage et savant” (Coran 6, 139). “Ton Seigneur ne lese personne”
(Coran 18, 49), puisqu’ Il les connait ainsi selon leurs qualités et
leurs états en ce monde; en outre, au début, Il ne leur a accordé
que les états et les qualités qu’ll leur reconnaissait avant qu’ils n’exis-
tassent, a savoir leurs prédispositions. En effet, Il les a connus alors
quils existaient déja dans de tels états, selon ces qualités, ces cons-
titutions et ces conditions, puisque tout cela découle nécessairement
de leurs prédispositions qui constituent leur réalité ou tout au moins
les attributs nécessaires de cette derniére. Il est clair que la connais-
sance cst ombre et le reflet de ce qui est connu, puisqu’ elle suit
son objet. Or on ne peut donner a quelqu’un rien de meilleur, de
plus parfait, de plus accompli, de plus merveilleux et de plus judi-
cieux que ce a quoi il est prédisposé, car il ne demande rien d’autre,
bien plus, il ne peut accepter rien d’autre; de fait, il n’y a que cela
qui lui convienne et qui aille selon sa réalit¢. Ne vois-tu pas, par
exemple, que tandis que la chandelle est prédisposée a étre éteinte
par un souffle, par contre une poignée d’herbe est attisée par lui,
méme si celul qui souflle veut 'éteindre, ne connaissant pas sa pré-
disposition et n’en étant pas prévenu. A chaque chose est donné ce
qu'elle mérite. La chandelle n’accepterait pas d’étre attisée par un
souffle, parce que cela est hors de sa prédisposition; de méme que
si 'on voulait éteindre une poignée d’herbe séche en y soufflant des-
sus, elle ne 'accepterait pas. Il n’y a qu’un seul acte et qu’un seul
agent, mais les prédispositions varient et les particularités naturelles
sont distinctes. Par conséquent, la théophanie est unique, mais elle
est regue par la réalité des possibles en fonction de leurs prédispo-
sitions et de leurs capacités d’accueil. Parmi les prédispositions, il y
en a de communes a 'ensemble des individus d’une méme réalité,
comme le besoin de nourriture, par exemple, qui est commun a la
réalité des animaux et des plantes. Chaque espéce du méme genre
se singularise par une prédisposition et une nature, comme la pré-
disposition des especes animales douées de voix dont chacune differe
de Pautre. Et cela n’a lieu qu’en fonction de la différence des pré-
dispositions. Il se peut que telles prédispositions se limitent a des
individus de la méme espece et ne s’é¢tendent pas aux especes d’une
méme réalité et d’'un méme genre. Le Réel (*) comprend et connait
les prédispositions dans leurs différences; c’est un Sage qui dispose
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les choses a la place qu’elles méritent et un étre Généreux qui donne
a chacun ce que requiert sa prédisposition. Tel est le sens de: “gqui
donne a chaque chose sa forme créée”, c’est-a-dire, sa nature et sa prédis-
position.

“ .. pws qui la gude”, autrement dit, qui donne des explications et
procure des facilités a toute chose, pour la conduire, aprés son ave-
nement a lexistence, vers ce a quoi elle est prédisposée aprés cet
avénement. Dieu (*¥) ne fait donc que donner l'existence aux états
et aux qualités de chacun, en fonction de sa prédisposition et de
Pexigence qui en découle, selon le langage de son état qui est celui
de la nécessité. Et c’est bien ce que dit Dieu (¥): “Est-ce que Celui qui
répond a celui qui est contraint, quand il Lappelle . . .” (Coran 27, 62). Les
propos de la Preuve de l'islam () montrent seulement que Dieu (¥)
ne leése aucune créature, ne la prive en rien de ce qu’ll savait d’elle
au temps de sa non-existence et ne lui manque en rien, méme pas
de la valeur d’une graine de moutarde, sur ce qu’elle exige en fonc-
tion de sa prédisposition, de sa forme créée et de sa nature. Si elle
est prédisposée au bien, ce sera le bien; au mal, ce sera le mal; a
I'imperfection, ce sera I'imperfection; et a la perfection, ce sera la
perfection. Et ainsi, Dieu détient “Vargument péremptoire” (Coran 6,
149) contre Ses créatures. Quand, a propos des états, des qualités
et des conditions créés et dépendant des réalités, ainsi qu’a propos
des essences et des quiddités non-créées, la Preuve de l'islam mon-
tre que tout cela ne peut étre ni plus élevé ni plus humble que ce
n’est, parce que tout est nécessité par les prédispositions des réalités
et des essences, sans qu’ absolument rien d’autre ne puisse ensuite
y contredire. Si on lui disait: “Est-il théoriquement possible que Dieu
(*) crée des réalités meilleures, plus accomplies et plus parfaites que
ce qu’ll a créé, c’est-a-dire, déterminé?”, il répondrait: “Cela est
théoriquement possible, s’Il le veut. Mais, selon ce qui nous a été
dévoilé, c’est impossible; car le monde est créé selon la forme divine”.”
La Preuve de I'islam ne parle ici qu’avec le commun des gens ratio-
nalistes, aussi adapte-t-il le sujet a leur mentalité. Si on lui avait dit:
“Est-il possible que Dieu donne a ces réalités des qualités et des états
plus élevés ou plus humbles que ce que requiert la prédisposition

«

> (Cest-a-dire “a I'image de Dieu”, comme le dit la tradition prophétique sou-
vent invoquée par l'auteur: “Dieu a créé Adam a Son image ou a I'image du
Miséricordieux™ (al-Bukhari, ist’dhan, 1). Voir les Haltes 239 et 248/5.
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qu’ll leur reconnaissait avant méme que ne leur soit attribuée exis-
tence?”, il aurait répondu que ce n’était pas possible, puisque la puis-
sance” n’est essentiellement liée qu’a ce qui est possible. Et, d’autre
part, 'avénement d’une chose qui aille a Pencontre de la science
divine est impossible. Si 'on avait dit: “Est-1l possible que Dieu (¥)
crée des réalités dont les prédispositions requierent des états et des
qualités meilleurs, plus parfaits et plus accomplis que ce qu’ils sont?”,
il répondrait: “Oui”. Et comment cela? Dieu (*) a dit: “S°/] veut, 1l
vous fait disparaitre et fait venir une autre création” (Coran 14, 19); et c’est
ce qull fait; or il est permis qu’elle soit plus élevée. Il dit encore:
“S°Il veut, Il vous fait disparaitre et vous donne le successeur de Son choix”
(Coran 6, 133); et c’est ainsi qu’ll procede. 11 dit encore: “I/ mettra
a votre place un autre peuple. Puis, ceux-ci ne seront pas vos parels” (Coran
47, 38), en spécifiant le manque’ de toute similitude. Il dit, enfin:
“Certes, Nous sommes capable de les remplacer par de meilleurs qu’eux” (Coran
70, 40—41), stipulant dans ce verset que le remplacement ne peut
se faire que par quelque chose de meilleur. La Preuve de I'islam (.)
base l'interprétation de Sa Parole sur ce que nous avons déja men-
tionné et sur rien d’autre. Son discours sur lequel est bati ce pro-
pos, quand il parle des fruits de I'abandon & Dieu, tient dans ce
quil a fix¢ dans le résumé de ces quelques paroles: “L’abandon
consiste a croire fermement que méme si Dieu créait toutes les créa-
tures avec le plus intelligent des esprits et la science la plus parfait
et s’Il déversait en elles la sagesse qui est au comble de toute
qualification; et si, ensuite, Il leur dévoilait les conséquences des cho-
ses, $’Il les initiait aux secrets de la royauté (de la non-manifesta-
tion), en leur commandant de disposer du royaume (de la manifestation)
et du régne avec la science et la sagesse qui leur auraient été¢ don-
nées, malgré le concours de tous, ils n’arriveraient pas a ajouter ou
a retrancher une seule aile de moustique a ce grace a quoi Dieu a
dispos¢ la création en ce monde et dans I'autre, ni méme a faire
disparaitre un défaut, un manque, une maladie ou un mal de celui
qui en est affligé, ni méme a faire cesser la richesse, la santé, la per-
fection ou le profit de celui qui en bénéficie. Bien plus, tout ce que
Dieu a créé, a savoir les cieux et la terre, tout ce qull a réparti
entre Ses serviteurs: la subsistance et le temps de la vie, la joie et

® Puissance dans le sens opposé a celui de lacte.
7 Au lieu de ba’d, lire bi-adam, conformément a MBA.
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la peine, la faiblesse et la force, la foi et Pincrédulité, ’obéissance et
la désobéissance, la justice sans faille, la vérité sans ombre, tout cela
donc est selon I'ordonnancement nécessaire et véritable qu’il faut,
selon la détermination qu’il faut et il n’est absolument pas possible
que ce soit meilleur, plus accompli et plus parfait. Sinon, ou bien
Dieu garderait tout cela jalousement et avec force dans une attitude
d’avarice contraire a Sa générosité et d’iniquité contraire a Sa jus-
tice; ou bien, Il ne pourrait pas le faire et alors, Il serait impuissant.
Or Pimpuissance contredit la divinité”. Il () veut dire que Dieu (¥)
leur a donné ce qu’ll leur a donné et qu’ll leur a dévoilé Sa science
des choses dans la non-existence. Alors, ils ont connu les prédispo-
sitions et les particularités naturelles que ces derniéres ont nécessai-
rement a cause de Lui, ainsi que la réalité de ces choses qui requiert
naturellement et nécessairement leurs qualités, leurs états et leurs
conditions qui leur sont présentés aprés Pavenement de leur essence
individuelle a Pexistence. Ils voient donc ces qualités et ces états, en
fonction de la différence des temps et des lieux, disposés selon un
ordonnancement nécessaire, en ce sens que le premier état appelle
celui qui vient aprées lui en vertu d’un lien indissoluble, tout comme
les anneaux de la chaine qui s’attachent 'un a l'autre tout naturel-
lement. La tendance et la prédisposition de ce qui est dense et pesant
exige que cela soit situé au plus bas et il n’y a que cette position
qui lui soit appropriée et qui lui convienne, comme la terre et ce
qui est cré¢ a partir d’elle, tels animal et 'homme. La prédisposi-
tion et la nature de ce qui est subtil et léger exige que cela soit situé
au plus haut, comme les cieux et ce qui a été créé & partir d’cux,
tel 'ange, etc...Ce qui est froid et sec, comme la terre, est tou-
jours disposé prés de ce qui est froid et humide, comme I'eau. Ce
qui est sec et chaud, comme le feu, est toujours disposé¢ pres de ce
qui est chaud et humide, comme l’air, et ainsi de suite. Et si ceux
a qui Dieu (*) ordonne de disposer de la création, grace a la science
et a la sagesse qu’ll déverse sur eux et qu’ll leur donne, changeaient
I'équivalent d’une seule graine de moutarde, le monde tomberait
dans le chaos. Mais, ils ne peuvent ni augmenter ni diminuer quoi
que ce soit de la valeur d’une graine de moutarde, parce que ce
serait une transformation de la réalité, ce qui est impossible,* et un
changement de l'objet de la science éternelle, ce qui est également

% Voir la note 3.
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impossible, puisque cette science a toujours et nécessairement son
objet. Et lorsqu’une chose se manifeste, elle se manifeste en confor-
mité avec ce qui dépend de la science éternelle, ni plus ni moins,
selon le temps et l'espace qui lui sont impartis, ni avant ni apres.
Donc, Dieu (*) crée ce qull veut et ce qu’ll choisit; et Il ne veut et
Il ne choisit que ce qu’ll a connu au moment de sa non-existence.
Tel est la condition de tout possible au moment de son existence,
pour ce qui est de tous ses états et de toutes ses qualités qui sont
mnfinis dans la demeure éternelle. II ne convient donc pas de dire
que le Réel (*) est incapable de faire une chose; bien au contraire,
Il est le Puissant absolu. Mais, on dira que le Réel (*) ne fait que
ce qu’ll veut et choisit et Il ne veut et ne choisit que ce qu’ll sait;
or l'objet de Sa science est immuable. Sl y avait dans le possible,
en vertu d’une hypothése absurde, quelque chose de différent de la
réalité en acte, en ce qui concerne les états et les qualités de tout
possible, malgré ce que requiert le possible, quel qu’il soit, en fonc-
tion de sa prédisposition et du fait qu’a priori il possedera le meilleur
et le plus parfait état parmi les qualités et les états qui sont accor-
dés, puisque une chose ne requiert absolument rien d’autre que ce
a quoi elle est prédisposée, alors ce serait un cas d’avarice qui contre-
dirait la générosité divine et un cas d’injustice qui contredirait la jus-
tice de Dieu. Or, dans Son cas, I’avarice et I'injustice sont impossibles.
Car ce qui, en conséquence, s’en suivrait, a savoir que celui qui
mérite serait empéché d’obtenir ce qu’il mérite et ce qu’il requiert
en fonction de sa prédisposition, est impossible. L’injustice consiste
a mettre les choses en dehors de leur place qu’elles méritent en fonc-
tion de leurs prédispositions, de la science et de la sagesse divines.
Si Dieu ne pouvait pas faire ce qu’ll veut, Il serait impuissant; or,
dans Son cas, 'impuissance est impossible. Il est donc Savant, Puissant
et doué d’une volonté libre. Et en vertu de Sa science et de Sa
volonté libre, Il ne donne a une chose possible que (ce que) sa pré-
disposition (requiert), car ce qu’exige la volonté est lié a la science
qui a son tour est liée a son objet. Il apparait donc clairement de
tout cela qu’il n’y a rien dans le discours de la Preuve de I'islam,
au sujet de ce probléeme, qui reléve du mu‘tazilisme, de la position
des philosophes, du djabrisme’ ni de la théorie de Iobligation. Bien
au contraire, il s’agit de la quintessence de la position sunnite.

 Courant de pensée qui, dans les débuts de I'islam, affirmait Pexistence d’une
contrainte divine ou djabr sur les actes humains considérés comme créés par Dieu
sans que ’homme en soit responsable.
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Il en résulte que la Preuve de l'islam () a désigné dans ce pro-
pos le secret du destin qui commande les créatures et auquel abou-
tissent les causes secondes et les raisons d’étre de tout, lui qui n’a
ni cause ni raison. On ne dira donc pas a son propos pourquoi ni
comment. La Preuve de l'islam (.) a dit a ce sujet, apres ce que nous
avons présenté de son discours: “Voici a présent une mer débor-
dante, immense, profonde, aux larges rivages, aux vagues agitées, et
envahissante, dans laquelle se trouvent des groupes de petits soufis
qui ne savent pas que cette mer est inscrutable et qui ne compren-
nent rien, sauf ceux qui ont la science. Et derriére cette mer, il y a
le secret du destin a propos duquel la majorité reste confondue, tan-
dis que ceux a qui il est dévoilé ont linterdiction de le révéler. ..
etc...” Ce propos a toujours été¢ difficile a comprendre pour I’élite
et pour les gens du commun, au temps de la Preuve de I'islam et
par la suite, quand on en a fait part aux témoins du dévoilement
et au groupe des théologiens qui se situent entre le croyant docile
et le critique exagéré. Ceux qui connaissent Dieu savent quelle est
la validité du sens de ce propos et quel est le principe de son fon-
dement, bien qu’ils ne sachent pas en exprimer correctement le sens
d’une fagon juste et dépourvue de tout ce qui peut entrainer des
objections au sujet de cc probleme.

Quant a moi, alors que j’étais complétement démuni, voici ce que
je dis a mes freres, au cours d’une instruction relative a cette ques-
tion: “Le sens exprimé est juste, seule Iexpression présente des
difficultés.” Et aussitot P'inspiration en moi fit irruption. Ceux qui
ne connaissent pas Dieu, qu’ils soient croyants ou critiques, navi-
guent entre les opinions sunnite et mu‘tazilite. Tous, d’un certain
coté, sont en dehors de ce que veut dire la Preuve de P'islam. Ceux
qui s’étendent le plus sur ce sujet et sur les propos sur lesquels nous
nous sommes arrétés, sont le shaykh expert, Ahmad b. Mubarak al-
Sidjilmasi,'"” puis al-Fasi,'" dans son livre, L’or pur, qui dit avoir fait
cela pour conseiller les musulmans. Dieu le comblera pour son inten-
tion, car il et excusable; mais, il fait partie de ceux qui critiquent

" Disciple d’al-Fasi, il vécut au 12°/18° siécle et fut enterré dans le tombeau de
ce dernier; il est originaire de Sidjilmasa, site aujourd’hui ruiné du Tafilet qui était
situé a la lisiere du Sahara et qui avait joui d’une grande renommée dans le Maghreb
meédiéval. II fut le commentateur du Kitdb al-Ibriz d’al-Fasi.

" 11 s’agit de ‘Abd al-‘Aziz al-Dabbagh al-Fasi (1095/1684-1131/1719), saint de
Feéz. C’est bien Ibn al-Mubérak qui est 'auteur du Aitdb al-Ibriz et non al-Fasi,
comme le texte semblerait I'indiquer . ..
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cette position et qui n’ont jamais respiré le parfum du sens que nous
avons exprimé. Si nous n’avions pas peur d’étre trop long, nous
prendrions en considération la réponse des croyants dociles et I’objec-
tion de ceux qui sont critiques. O toi qui t'arrétes sur ce que nous
avons écrit, que le prestige des théologiens et la vulgarit¢ de cet
auteur ne t'empéchent pas de saisir 'erreur chez ceux ou tu las
trouvée. Sinon, tu serais de ceux qui refusent ce qui est avantageux,
qui dénient a Dieu de pouvoir choisir qui Il veut et a qui s’appli-
quent les conséquences de ce verset: “Et ils disent: Pourquoi n’a-t-on
pas fait descendre ce Coran sur un haut personnage de Uune de ces deux cités?
Quoi! est-ce eux qui distribuent la muséricorde de ton Seigneur?” (Coran 43,

31-32).
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LIBERTE ET CONDITIONNEMENT DU REEL

Dieu (*) a dit:'
“Et ton Seigneur crée ce qu’ll veut et choisit” (Coran 28, 68).

Sache que le Réel (¥) agit et choisit librement, de fagon absolue,
tant qu’ll n’est pas conditionné par un lieu de manifestation et qu’ll
n’est pas déterminé d’une manieére quelconque. Car, Il n’agit pas
librement dans les lieux de manifestation, mais uniquement dans le
cadre de leurs prédispositions et de leurs caracteres naturels. En effet,
ce conditionnement des essences particulieres s'impose a I’Existence
réelle qui ne se manifeste en elles que dans leur cadre. De ce fait,
I'action et le choix de Dicu (*) en chaque essence particuliere est en
fonction de I'exigence de cette derniére; car les prédispositions uni-
verselles ne sont pas extrinseques et Son action dépend de Sa science
qui, a son tour, dépend de son objet de fagon intrinseque. Dieu (¥)
peut faire sortir un fruit d’une pierre, mais, seulement aprés avoir
fait de la pierre un arbre. Ainsi, connais donc les réalités et tiache
de comprendre leurs subtilités.

" Emir ‘Abd el-Kader, op. cit., p. 122.
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DU PARDON DE DIEU

Dieu (%) a dit:

“Nest-ce pas que la promesse de Dieu est vérité? Mais la plupart dentre eux
ne savent pas” (Coran 10, 53).

C’est-a-dire, la promesse de Dieu est réelle et sa réalisation est sare
pour celui a qui elle est destinée. “Mais la plupart dentre eux ne savent
pas”; mais ils soutiennent la réalisation de la menace, ce qui est une
erreur, parce que Dieu (¥) aime la louange, comme cela est men-
tionné dans le Recueil de la tradition authentique. Donc, la ou Il (*) rap-
pelle Paccomplissement de la promesse, Il le fait uniquement pour
S’en louer et S’en féliciter, tandis que 'accomplissement de la menace
n’est pas une chose dont Il Se glorifie; car c’est une preuve de
rancceur, de dureté et de grossiéreté. Et, contrairement a ce qu'’ils
imaginent, la révocation de la menace n’est pas un défaut, bien au
contraire, c’est I'essence de la perfection; et généralement cela ne
s’appelle pas révocation, mais uniquement pardon, rémission, géné-
rosité, magnanimité et grandeur d’ame. Certains disent méme qu’ll
Se loue de révoquer la menace:

Moi, lorsque Je le menace ou lui fais une promesse,
Je révoque Ma menace et Je tiens Ma promesse.

Comment cela? Alors que Dieu (*) nous incite a la rectitude morale,
nous l'ordonne, nous la fait désirer dans nombre de versets et de
traditions prophétiques. Il fait notre ¢éloge a ce sujet, et Lui n’agi-
rait pas de méme? C’est impossible, puisque personne n’aime davan-
tage sa propre louange que Lui (*), comme 1l est dit dans le Recueil
de la tradition authentique d’al-Bukhari. S’il n’agissait pas ainsi, 11 (¥)
entrerait sous le coup de Sa propre Parole: “Commanderez-vous aux gens
la piété, en vous oubliant vous-mémes?” (Coran 2, 44).

Quand la raison considére que Dieu (*) ne tire aucun profit de
I'obéissance, comme Il I'a dit Lui-méme: “Ni leur charr ni leur sang
n atteignent jamais a Diew” (Coran 22, 37) et qu’aucune désobéissance
ne Lui porte tort, “car Il est totalement indépendant par rapport aux uni-
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vers” (Coran 3, 97), alors, elle en déduit qu’ll ne décide Lui-méme
ni de punir ni de récompenser; il n’y a, par conséquent, que le 1égis-
lateur qui puisse déterminer cela. Voila ce qui sert de raison préva-
lente chez certains de ceux qui se permettent de penser que ces
choses dépendent de la volonté divine de maniére non-obligatoire.
Or on ne trouve ni dans le Livre ni dans la tradition une preuve
textuelle qui ne contienne pas la possibilité du chatiment de celui
qui désobeit. Ce chatiment est méme nécessaire, étant donné qu’on
ne peut espérer pour lui ni pardon ni générosit¢ méme apres quel-
que temps; en effet, Dieu (*) ne différe pas Sa menace, puisqu’ll doit
faire peur a Ses serviteurs par les paroles et par les actes qu’ll veut.

Et Sa Parole: “Dieu ne pardonne pas qu’on Lui associe quelqu’un” (Coran
4, 48) n’est pas une preuve textuelle selon laquelle le chatiment
durera éternellement, de fagon absolue pour 'associateur. II montre
seulement que Dieu ne lui accordera pas le pardon, en ce sens qu’ll
ne lui voilera pas son péché; bien plus, il faut qu’il soit chaté et
puni. Y aura-t-il ou non aprés cette punition et ce chatiment un
pardon et une marque de générosité? Il n’y a de preuve dans le ver-
set pour aucune des deux hypothéses. Mais, il n’y a également aucun
texte auquel on puisse se référer pour prouver I'éternité du chati-
ment de ceux qui le subissent, contrairement au cas de 'éternité de
la félicité de ceux qui en jouissent. Donc, il ne reste que la possibi-
lit¢. Et prétendre qu’on peut trouver un accord sur ce sujet est vain.
Cela a déja été dit dans la Halte “Nous t'avons accordé une éclatante illu-
mination” (Coran 48, 1).'

Dieu (*) a dit: “O gens, ous, la promesse de Dieu est vérité” (Coran 35,
5), et Il n’a pas parlé de Sa menace. Il a dit encore: “Nest-ce pas
que la promesse de Dieu est vérité?” (Coran 10, 55). La, non plus, Il ne
parle pas de Sa menace, bien qu’ll ait mentionné ce verset apres
avoir essayé d’'intimider et d’apeurer les gens; et c’est bien ce que
Pon trouve dans la Parole suivante: “O gens, craignez votre Seigneur et
redoutez un jour ou . ..” (Coran 32, 33). Il dit a propos d’un groupe
d’anges: “Uls implorent le pardon pour ceux qui crotent” (Coran 40, 7). 1l
dit aussi a propos d’un autre groupe d’anges: “Ils implorent le pardon
pour ceux qui sont sur la terre” (Coran 42, 5), a savoir les fils d’Adam.
Il généralise donc. Dans Ihistoire qu’ll raconte a propos d’al-Khalil

' 11 s’agit de la Halte 205.
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(), I dit: “Quiconque Me suit est des muens et quiconque Me désobéit . . . Tu
pardonnes et tu fais miséricorde!” (Coran 14, 36). Dans lhistoire qu’ll
raconte a propos de Isa (%), Il dit ceci: “Si Tu les chities, alors, vrai-
ment ce sont Tes serviteurs. Et st Tu leur pardonnes, alors, vraiment tu es le
Puissant et le Sage” (Coran 5, 118). Et pour bien concentrer son atten-
tion sur ce sens sublime et sur d’autres encore, 'Envoyé (°) répéta
ce verset une nuit entiére, comme cela est mentionné dans la tradi-
tion. Si le pardon et la générosité n’étaient pas permis, ne serait-ce
qu'aprés un certain temps, les prophétes ne les auraient pas attri-
bués a Dieu et les anges (°) ne les auraient pas demandés. Or les
prophetes et les anges sont les créatures qui connaissent le mieux
Dieu (*), Ses attributs et Ses fagons d’agir. Par conséquent, il est
permis que tout péché soit pardonné grace a 'abandon immédiat
du chatiment, sauf le péché d’associationnisme.

Mais, il y a ce qui est commis par imitation servile, comme Dieu
(*) 'a raconté a propos de ces gens: “ . .mais, nous avons trouvé nos
peres qui_faisaient ainst” (Coran 26, 74). Et voici ce qu’ils disent: “Nous
avons trouvé nos peres fideles a une communauté et nous avons été guidés selon
leurs traces” (Coran 43, 22). Ces gens-la n’ont donc ni réfléchi ni
considéré ni jugé, mais ils ont renié¢ le don de la raison qui est le
plus sublime que Dieu ait pu faire a 'homme. Si Iacte d’associa-
tionnisme a eu lieu apres avoir réfléchi, avoir jugé et s’étre efforcé,
c’est que I’étroite capacité¢ de réflexion a conduit celui qui a agi ainsi
a l'associationnisme. Or, dans ce cas, il n’y a pas de texte pour tran-
cher au sujet du refus de le pardonner.

Dieu (*) a dit: “Quiconque invoque, avec Dieu, une autre divinité sans déte-
nir la preuve évidente de son existence . . .” (Coran 23, 117). Dans ce cas,
ce dernier prétend avoir une preuve, méme si, en réalité, ce n’est
pas une preuve ad hoc. Car la saine capacité de réflexion qui rem-
plit les conditions requises ne conduit pas celui qui en jouit a l'asso-
ciationnisme. Comment en serait-il autrement? Puisque Dieu (*) a
dit: “Dieu n’impose a chacun que selon ses capacités” (Coran 2, 286). Et
encore: “Dieu nimpose a chacun que selon ce qu’ll lur a donné” (Coran 65,
7). 1l s’agit de la pratique de son jugement et de I'usage de ses capa-
cités. Les gens de Dieu qui Le connaissent sont d’accord pour dire
que celul qui s’efforce de juger au plan des principes qui concer-
nent les questions qu’il faut trancher de fagon décisive, je veux dire
les points de croyance relevant de la raison, celui-la est excusé¢. Il
en est de méme au plan des conséquences, a savoir les questions ou
il suffit d’atteindre I'opinion probable, autrement dit, ce qui concerne
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la mise en pratique. La Preuve de I'islam? est d’accord avec les gens
de Dieu, st Pon considére son livre intitulé: La division entre la fo,
Uincrédulité et athéisme. Mais il faut bien dire qu’il fait partie des plus
grands connaisseurs de Dieu. Abl al-Hasan al-‘Anbari® ainsi qu’al-
Djahiz,' le mu‘tazilite, sont également d’accord avec ecux.

Ne me dis pas, 0 toi qui t'arrétes ici: “Tu es excessif et exagéré!”
Alors que -jen prends Dieu a témoin- je me suis abstenu d’écrire
cette inspiration treize mois durant aprés l'avoir regue, jusqu’a ce
que Dieu (*) me permette de D'écrire. Quiconque regoit de Dieu
Iintelligence de la noblesse du genre humain, du soin que Dieu
prend de lui, de la sujétion des spheres célestes et de la prosterna-
tion des anges qu’il luil réserve, dira la méme chose que nous
disons et ne considérera jamais comme trop éloignée, en ce qui le
concerne, quelque faveur que ce soit de la part de Dieu (*). On
trouve ceci dans le Recueil de la tradition authentique d’al-Bukhari: “Si
le mécréant savait tout ce qu’il y a aupres de Dieu comme miséri-
corde, il ne désespererait pas du paradis™

2 11 s’agit d’al-Ghazali.

* Disciple de Sahl al-Tustari (m. 283/896), célebre soufi né a Tustar, au Kharis-
tan. Avec AbG Bakr Muhammad b. al-Ash‘ath al-Sidjzi, il fut témoin de son ensei-
gnement.

+ Célebre prosateur arabe et théologien mu‘tazilite né et mort a Basra (160/776-
255/869). Auteur du Ritdb al-hayawan.

 Al-Bukhari, al-rigdq, 19.
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L’ORDRE UNIVERSEL ET I’ORDRE PARTICULIER

Dieu (*) a dit, en rapportant la parole du juste serviteur, al-Khidr' (°):
“Je ne lai pas fait en fonction d’un ordre émanant de mor” (Coran 18, 82).

Sache que les créatures se répartissent entre le monde de l'ordre et
celui de la création. Donc tout étre individuel du monde de la créa-
tion, méme jusqu’a Patome, a un ordre qui le spécifie et qui le cons-
titue a partir du monde de 'ordre. L’'imadm des connaisseurs de Dieu,

Muhyi al-Din () a dit:

La gloire ne revient aux corps que parce qu’ils sont
générés par Pesprit: quelle excellente gloire!
Est-ce que Pexcellence de la conséquence ne vient pas de celle
du principe?
Car comment pourrait-clle venir d’une vile origine?

Voila donc ce qu’il a dit. Mais il a dit aussi: “Est-ce la forme (créée)
qui est la cause de Pexistence de I'esprit éternel ou bien lesprit éter-
nel qui est la cause de 'existence de la forme (créée)? Car Dieu (¥)
a dit a propos de la création de Tsa (%): “Nous avons insufflé en elle de
Notre esprit” (Coran 21, 91); c’est-a-dire dans la forme de Isa (9). 11
a dit a propos de la création d’Adam: “Quand je laurai harmonieuse-
ment formé et que jaurar insuffié en lur de Mon esprit” (Coran 15, 29). Ce
qui veut dire, méme si la coordination “e/” n’exige pas forcément la
succession temporelle, que, cependant, il est possible que la forma-
tion harmonieuse précéde I'insufflation de Pesprit.” Selon moi, les
deux sont nécessairement li¢es, étant donné que I'une n’est pas sépa-
rable de 'autre. Méme si cela est mentionné dans le Recueil de la tra-
dition authentique, quand on rappelle les stades de la création de
’homme: la goutte de sperme, puis le grumeau de sang, puis le mor-
ceau de chair dans lequel, enfin, est insufflé Pesprit, il est cependant
possible qu’ici le sens de P'insufflation de Pesprit soit la manifesta-

' Initiateur de Moise, a la sourate 18.
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tion des effets de esprit, a savoir la sensibilité, le mouvement et la
nutrition. Au début de la formation de 'homme, son esprit est un
esprit inorganique, dans le sens ou il ne fait que ce que peut faire
Pesprit d’un étre minéral, a savoir tenir ensemble les parties de la
forme et ses ¢léments substantiels les uns avec les autres. Aucune
autre action ne semble émaner de cet esprit. Et lorsque la forme se
met a croitre et a se nourrir, son esprit devient un esprit végétal,
dans le sens ou il fait ce que fait lesprit des plantes, a savoir croi-
tre et se nourrir et rien d’autre. Quand apparaissent dans la forme
la sensibilité et le mouvement, son esprit devient un esprit animal,
dans le sens ou 1l fait ce que fait I'esprit des animaux, a savoir sen-
tir, se mouvoir et imaginer. Et lorsque sc¢ manifestent en lui les effets
qui n’apparaissent que chez ’homme, a savoir la pensée, la planifica-
tion, etc . . ., Pesprit est alors un esprit humain dont les noms varient
en fonction de la différence des effets qui se manifestent en lui, soit
en plus soit en moins. Mais il s’agit d’'un unique esprit non multi-
pliable en son essence, sinon dans ses attributs. Il est indivisible;
cependant, il a plusicurs effets qui se manifestent en fonction de la
prédisposition des formes a manifester en elles ces effets. Par consé-
quent, une forme sans esprit n’existe pas; de méme qu’un esprit sans
forme n’existe pas, que ce soit au niveau ¢élémentaire, naturel, ima-
ginaire ou méme spirituel. Comme dit le philosophe a propos des
formes corporelles, elles sont composées de matiere et de forme, et
'une n’existe pas sans P'autre. La forme corporelle est donc compo-
sée de I'une et de lautre;® et esprit ne peut jamais étre connu cn
lui-méme sans une forme, ni en ce monde ni dans le monde inter-
médiaire ni dans 'autre monde. Si elle n’avait pas de composé orga-
nisé¢ par elle-méme, elle rejoindrait le non-étre. Donc la volonté du
Réel (¥), concernant la nature qui manifeste 'ordre divin, est Sa
méme volonté relative a l'ordre universel, en tant qu’esprit dont
I'organisation particularise telle forme dans le monde des corps. Le
monde de 'ordre ne posséde qu’un seul ordre qui le rassemble. Dieu
a dit: “A Lw revient Uordre universel” (Coran 11, 123). Et encore: “Notre
ordre n’est qu’une seule (Parole)” (Coran 54, 50). Le monde des corps
posséde une réalité corporelle unique qui le rassemble, a savoir le
corps global. Le monde de Pordre gouverne le monde du corps et
s'impose a lui, le tout dépendant de la direction du Réel et de Sa

2 Au lieu de min-hd, lire min-humd, conformément 3 MBA.
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domination. Dicu (*) a dit: “La création et Uordre ne lui appartiennent-ils
pas?” (Coran 7, 54). Et encore: “Il dirige lordre” (Coran 10, 3). Tout
agent, dans le monde de la création, ne pose les actes qui lui sont
attribués qu’en fonction de I'ordre du monde, je parle de I'ordre qui
lut est spécialement destiné. Donc, lorsque I'agent pose I'acte, quelque
agent ct quelque acte que ce soit du monde de la création, en fonc-
tion de 'ordre qui lui est spécialement destiné et attribué, cet acte
peut étre correct ou incorrect; il peut étre un acte d’obéissance ou
de révolte. En effet, Pordre particulier destiné a une créature parti-
culiere est Paccomplissement de Pordre du Réel (*) relatif a ce cas,
qu’il s’agisse d’un bien ou d’un mal, d’'un avantage ou d’un inconvé-
nient. Mais, lorsque I’agent accomplit un acte quelconque, en vertu
de Tordre universel qui regroupe tous les ordres (particuliers), cet acte
ne peut étre que correct et selon 'obéissance. Or cela ne se vérifie
que pour un prophéte ou un héritier (de prophete). Voila pourquoi
al-Khidr, le serviteur juste, dit pour trancher au sujet de I'objection
de Pinterlocuteur de Dieu (°): “Je ne lai pas fait en fonction d’un
ordre émanant de moi”; autrement dit, je ne 'ai pas fait comme un
acte émanant de Pordre qui m’est personnellement adressé et attri-
bué¢; mais je I'ai accompli comme un acte émanant de 'ordre uni-
versel qui ne concerne pas les mauvaises actions. Donc, le sens de
sa parole: “Je ne l'al pas fait” se rapporte aussi aux trois actes: la
barque coulée, le jeune homme tué et le mur redressé et non’ au
dernier acte sculement. Aussi, lorsque 'interlocuteur de Dieu () sut
que l'acte de celui qui dépendait de Pordre universel ne pouvait étre
que correct ct selon l'obéissance,’ il accepta et se soumit.

Au moment ou j’écrivis cette Halte, je vis qu’on me donnait un
livre et il me fut dit: “Ceci est le livre du Shaykh Muhyi al-Din b.
al-‘Arabi (.) qui I'a composé¢ dans lesprit. Alors, je I'ai examiné.
“Louange a Dieu, Seigneur des unwers” (Coran 1, 2).

* Au licu de illa, lire /4, conformément a MBA.
! Supprimer le wdw aprés (d@a, conformément 3 MBA.
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LES SEPT FACES DU REEL

Dicu (%) a dit!

“Les faces se prosterneront en présence du Vivant qui subsiste par Lui-méme;
celui qui est chargé dimquité a échoué” (Coran 20, 111).

Les faces du réel (*) sont Ses noms et Ses relations. Elles sont appe-
lées relations, parce qu’elles ne sont ni existantes ni inexistantes. Et
elles sont appelées noms, parce qu’elles désignent Dieu comme les
noms (ordinaires) désignent ce qu’ils signifient, méme si le nom de
ces faces ne manque pas d’avoir une nuance de qualification, puis-
que Dieu n’est évoqué grace a elles que sous 'aspect de louange.
Or on ne peut pas louer au moyen d’un nom propre dépourvu de
toute aptitude a la qualification. Elles sont appelées faces, parce que
le Réel (*) ne Se manifeste a quelquun que grace a elles. La par-
tie du corps de 'homme qui se manifeste la premiere a celui qui
est devant lui s’appelle la face, parce que c’est par elle qu’il se mani-
feste en premier. Les faces du Réel (¥), je veux dire Ses noms, sont
infinies et le texte de ce qu’a dit le maitre parfait (°) ne peut en
faire le tour: “Je Te le demande en vertu de chaque nom qui T’appar-
tient et avec lequel Tu Te nommes Toi-méme”, 4 notre intention,
car Ses (*) noms sont pour Lui éternels, “ou bien que Tu as révélé
dans Ton Livre, ou que Tu as enseigné a I'une de Tes créatures ou
encore que Tu possédes exclusivement dans la science du non-révélé
qui est aupres de Dicu.” Il ne les circonscrit pas également, en di-
sant dans la tradition relative a I'intercession, comme elle est citée
dans le Recueil de la tradition authentigue d’al-Bukhari: “Je Le loue avec
des louanges qu’ll enseigne et qui maintenant ne me sont pas pré-
sentes a l'esprit”.? La louange n’est rien d’autre que 1’éloge moyen-
nant une belle qualification; et comme dit ’Envoyé: “Je ne puis faire

' “‘Abd al-Kader, op. ct., pp. 101-105.
2 Al-Bukhari, tawhid, 19, 36; Muslim, #mdn, 326.
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Ton ¢loge comme Toi tu fais Ton propre éloge” Al-Bukhari a rap-
porté cette tradition.” “Je ne puis faire Ton éloge” veut dire: “Je ne
puis atteindre tout ce quil y a en Toi.” Car il n’y a comme noms
dans le monde que ce que requiert le monde. En dehors de cela, il
y a ce qui est réservé a quelques personnes de I'élite. Bien que les
faces du Réel (*) soient infinies, elles se rameénent a sept fondements
qui sont leurs principes, leurs matrices, leur totalité globalisante et
les principes de toutes les faces, a savoir: le Puissant, le Voulant, le
Savant, le Locuteur, I’Auditeur, le Voyant et le Vivant, selon les
théologiens. Mais, selon le groupe supérieur (des mystiques), il s’agit
du Vivant, du Savant, du Voulant, du Parlant, du Libéral et de
I’Equitable.

La premiere de ces sept faces est celle du Vivant. Elle est le pre-
mier principe, selon I'allusion de ce noble verset. C’est devant clle
que se prosternent et shumilient les autres faces, car elle est la condi-
tion (nécessaire) de la dénomination de chacune des autres faces. Or
la condition précede le conditionné du point de vue du degré et de
la nature.! Le nom de Vivant est donc la source de la perfection
qui comporte toute perfection qui lui convienne, en fonction de ce
qu’exige son essence et son rang. Il est le coceur de la perfection qui
I'exprime tout entiére et qui contient Pensemble des faces, dans la
mesure ou il englobe les perfections; puisque le sens de Vivant, en ce
qui Le (*) concerne, exige I'existence de I'action et de la perception.
Par conséquent, toutes les faces entrent sous le couvert de celle-ci.

La face la plus particulierement et la plus fortement liée a la face
du Vivant est celle du Subsistant. Dans le Coran et dans la plupart
des textes de la tradition, elle n’est jamais citée que liée a la face
du Vivant. Au point que certains maitres du groupe des mystiques
disent que le Vivant-Subsistant ne forme qu’un seul nom composé
a la mani¢re d’'un nom complexe, comme Ba‘albakk,’ etc . . . Certains
d’entre eux disent de méme pour I'Unique-Un, et le Clément-
Miséricordieux. Le Subsistant signifie Celui qui tient par Lui-méme
et qui fait tenir les autres. Le sens est donc proche de celui de

' Muslim, saldt, 22. On trouve cette tradition dans tous les grands corpus, sauf
dans celui d’al-Bukhari, contrairement a Paffirmation de lauteur.

! Principe de logique élémentaire souvent évoqué par les théologiens et les com-
mentateurs. Voir M. Lagarde, op. cit., p. 32/XXXII, 231.

> L’étymologie de ce nom propre est contestée. On y distingue au moins Pélé-
ment sémintique ba‘al.
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Vivant. Dieu (*) est donc celui qui est Vivant par Lui-méme, alors
que la vie de toute chose n’existe qu’a partir de la Sienne. Parmi ces
faces qui sont les principes et les fondements, celle du Savant est
celle qui vient apres celle du Vivant, au point que certains spirituels
en font le premier principe, avant méme la face du Vivant, consi-
dérant I'ensemble de ses liens intrinseques avec les différents secteurs
de I'entendement. Mais ce a quoi fait allusion ce verset permet de
réfuter ici cette opinion et de stigmatiser celui qui la professe.

“Celui qui est chargé dimquité a échoué™; c’est-a-dire, celui qui a mis
en position secondaire la face devant laquelle les autres se proster-
nent, a savoir celle du Vivant-Subsistant, pour faire précéder une
autre face, a manqué la juste direction. Car DPinjustice consiste a
mettre une chose en dehors de la place qui lui convient et qu’elle
meérite.
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LES PREDISPOSITIONS A LA FOI ET A LINCREDULITE

Dieu (*) a dit:

“Diew ne dinge pas le peuple incrédule” (Coran 2, 264) et injuste.

“Ceux qui sont incrédules, que tu les avertisses ou que tu ne les avertisses pas,
is ne crotront pas” (Coran 6, 53).

“Il accorde Sa grice a tout homme qui la posséde déa” (Coran 11, 3).
“Tu ne saurais non plus tirer les aveugles de leur égarement. Tu ne fais enten-
dre que ceux qui crotent en Nos signes et ceux qui se soumettent a Dieu” (Coran
27, 81).

“Il les obligea a une parole de piété dont ils étaient les plus méritants et les
plus dignes” (Coran 48, 26).

Dans ces versets et dans d’autres semblables, il y a des allusions a
ce que disent les spirituels () a propos de la prédisposition perma-
nente des possibles, quand ils n’existent pas encorc. En effet, ces
étres possibles ne procedent que vers elle et ne sc meuvent que selon
clle, une fois entrés dans Pexistence individuelle.

La Parole de Dieu: “Ceux qui sont incrédules, etc...” signifie: ceux
qui sont incrédules en fonction de leurs prédispositions, il est impos-
sible qu’ils croient, une fois entrés dans 'existence. Autrement dit:
Celui qui fait prévaloir (Pacte de fo1) (*) ne le fera pas, puisqu’ll ne
veut que leur incroyance, a cause de ce qu’ll sait a leur sujet. L’exis-
tence d’une chose qui est contraire a la connaissance antécédente
que Dieu en a est impossible. Leur prédisposition ne les fait pas sor-
tir de la possibilit¢ de leur foi,' si 'on considére la réalité¢ de I'étre
possible. En effet, c’est ce a quoi conviennent, a la fois, existence
ct la non-existence; leur foi est donc impossible.

Selon un autre point de vue, on ne dira pas que leur foi est empé-
chée uniquement a cause de ce qu'a écrit le sublime calame sur la
table bien gardée; sinon, nous demanderions: mais, de quelle pré-
sence le calame a-t-il pris ce qu’il a écrit sur la table? Nous signifions
par “présence de la disposition” la présence d’ou le calame a pris

' Autrement dit, ne fait pas passer leur foi de la puissance a l'acte.
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ce quil a écrit. Il s’agit de la présence de la science des connais-
sances, de leurs prédispositions et des états dans lesquels elles se trou-
vent, quand elles existent.

La Parole de Dieu: “Dieu ne dirige pas le peuple incrédule” ne signifie
pas qu'll n’aimerait pas les diriger et que cela ne Lui plairait pas,
bien au contraire, I'incrédulit¢ de Ses serviteurs Lui déplait. Cepen-
dant, quand Il connait leurs prédispositions et ce qu’ils manifeste-
ront comme manque de capacité réceptive a I'égard de la guidance,
Il veut pour cux ce qu’ll sait d’cux. Voila pourquoi, II ne crée pas
en cux la guidance.

La Parole de Dieu: “Drieu n'est-Il pas Celur qui connait le mieux ceux
qut sont reconnaissants™, sert de réponse aux incroyants qui disent: “Fst-
ce la ceux d’entre nous sur lesquels Diew a répandu Ses bienfaits?” (Coran 6,
53). Rien ne justifie le fait que ces faibles gens se distinguent par
leur foi, si ce n’est que Dieu (¥) maintient toujours le lien avec Sa
science ¢ternelle du fait qu’ils étaient du nombre des reconnaissants.
Il veut dire qu’ll les a connus ainsi et qu'll leur a donné la foi, la
faisant exister en cux, a cause du mérite qu'ils en avaient confor-
mément a leur prédisposition.

Dicu a dit: “Ul les obligea @ une parole de piété dont ils étatent les plus
méritants et les plus dignes”. Or, il n’y a ni mérite ni dignité avant P'is-
lam. Mais leur mérite et leur dignité n’ont exist¢ qu’en fonction
de leur prédisposition dont ils ont tiré (leur existence) et dont ils
dépendent.

Dicu a dit: “Il accorde Sa grice a tout homme qui la possede déja”. Cest-
a-dire, Dicu (*) donne Sa grace a tout homme qui la possede déja,
dans le sens ou Il la fait exister en lui. Dieu (¥) fait ainsi savoir que
la grace demeure déja en celui qui la possede, avant méme qu’ll (*)
ne la lui donne. Puis, I (*) la lui donne, c’est-a-dire, 1l la fait exis-
ter. Donc, a I'étre possible appartient la prédisposition et au Réel
(*), Pexistenciation.

Dicu a dit: “Tu ne saurais non plus tirer les aveugles de leur égarement.
Tu ne fais entendre que ceux qui crowent en Nos signes.” Autrement dit, ne
pergoit et n’entend ton appel et n’est guidé par ta guidance que
celui qui a une prédisposition ¢ternelle a croire en Nos signes, au
moment ou est existencié sa foi et ou lui sont dépéchés les envoyés.
Sache que tout ce que disent les grands soufis (.)? est prouvé par le

L Al-t@ifa al-“aliya, littéralement: la grande confrérie. Expression employée par Ibn
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Livre et la tradition. Le sait qui veut et Iignore qui veut. En effet,
leur voie est fondée sur le Livre et sur la tradition, bien que leurs
sciences comportent des réalités extatiques qu’il n’est possible ni de
prouver ne de bien définir. Car si les expériences extatiques sensi-
bles ne sont pas définissables, qu’en sera-t-il de celles-la? En effet,
leur discours a propos des sciences qui leur sont propres ne s’adres-
sent qu'aux fils de leur espéce et aux gens de leur race, ceux qui
croient en cux et en leurs paroles. Ils ne leur demandent donc pas
de preuve. Or labsence de preuve n’entraine pas nécessairement
celle de ce qui est prouvé.” Ceux qui réfléchissent’ sont d’accord sur
ce principe. En effet, selon eux, 'univers est la preuve de Pexistence
de Celui (*) qui le fait exister, ainsi que celle de Sa qualification par
les quatre attributs’ sans lesquels un agent ne peut pas agir. Or Dieu
(*) existe, tandis que le monde n’existe pas. Quand les spirituels (/)
font reposer ce qui en eux est apparent et ce qui est caché sur
I'obéissance (a la Lo1) et sur la conformité a la tradition, dans leurs
paroles, dans leurs actes et dans leurs ¢tats intéricurs, alors se ren-
force la lumiere de leur foi. Aussi s’excitent-ils a la recherche dans
Pocéan linguistique du Coran et de la tradition, puisque cela cons-
titue leur jardin dans lequel ils se promeénent et vers lequel ils revien-
nent sans cesse. Leur apparaissent des choses qui en font partie et
qui demeurent voilées pour les gens du commun. Et pourtant, elles
ne s’écartent pas du principe constitué par le Livre et par la tradi-
tion; elles ne se surajoutent pas a lui, non plus, au point qu’on
dise que la réalité differe de la Loi, non, Dieu nous en préserve! Les
secrets du Livre et de la tradition ainst que leurs allusions apparais-
sent comme le beurre par rapport au lait, quand il est baratté. Dira-
t-on que le beurre ne vient pas du lait? Alors que le beurre est caché
dans le lait et qu’il se manifeste quand on le baratte, sous une forme
qui n’est plus la forme connue du lait en tant que tel.

Accueille donc, mon frere, ce qui te parvient de la parole des gens
de Dieu (*) (je veux dire ceux qui sont sincéres), comme la parole
de quiconque. Ce que tu comprends correctement est une proie

‘Arabi dans les Futihdt, au chapitre 277, p. 437, t. 4 de Pédition Dar al-Fikr,
Beyrouth, 1414/1994.

* Principe logique courant de Pexégese coranique. Voir M. Lagarde, op. cil.,
p. 27/XXV/161.

Y Ahl al-nazar, Cest-a-dire, les rationalistes et parfois méme les mu‘tazilites.

’ Les attributs de la science, de la puissance, de la volonté et de la vie.
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facile; mais ce dont la compréhension te demeure hermétique, tout
cela confie-le aux gens de Dieu,” de la méme fagon que tu agis avec
ce qui est douteux dans le Livre et dans la tradition,” pour le faire
confirmer, jusqu’a ce que Dieu touvre a la compréhension ou qu’ll
ordonne a qui est auprés de Lui de t’indiquer quelqu’un qui puisse
te débrouiller son énigme et t’expliquer son sens.

J’ai vu, dans un songe, un homme qui s’attacha a moi et qui me
dit: “J’a1 senti sur toi le parfum de la tribu de Layla.” Alors je lui
dis: “Je ne suis pas de chez eux, mais je suis de ceux qui croient
au moyen de leur existence et qui confirment cela par leur parole.”
Il me dit alors: “Comment se présente le chemin qui méne a Lui?”
Je luis répondis: “Quand 11 voudra, Il créera en toi la quéte et dans
celui que tu cherches, son objet.” J’ai voulu signifier par la que le
Réel (*) crée dans celui qui est recherché, a savoir le shaykh, grace
au zele du postulant et a la force de sa sincérité, ce que ce dernier
requiert de lui. Je ne puis me remémorer cette vision, sans que les
larmes me surprennent. Fais attention, mon frére, a ce que personne
ne t'écarte et ne t'empéche d’aimer ces grands soufis et d’adhérer a
leur parole. Car les aimer est un motif de bonheur et s’en écarter
est un motif d’infortune.

" Au lieu de ahl, lire ahli-hi, conformément a MBA.
7 Voir Coran 3, 7.
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L’AMOUR RECIPROQUE ENTRE DIEU
ET LE SERVITEUR

Dieu (*) a dit:

“Dieu fera bientdt venir des hommes qu’ll aimera et qui L'aimeront” (Coran

5, 54).

Il s’agit d’'un amour particulier qui vient de Lui (*) et qui est des-
tiné a ces hommes-la. De méme, leur amour pour Lui (*) est par-
ticulier. Son amour pour cux et leur amour pour Lui ont des effets
particuliers et portent des fruits spécifiques. Cependant, le Réel (*)
aime toutes les créatures et, de méme, toutes les créatures [’aiment.
Et cela, parce que le désir et I'élan sensibles et supra-sensibles en
tout étre en mouvement, n’existent qu’en vue de ce qui est aimé.
Et Dieu (*) ne désire faire exister un étre quelconque et mettre en
action son mouvement volontaire supra-sensible, qu’a cause de 'amour
qui se trouve dans cet étre. En outre, toute créature aime celui qui
lui fait du bien. Or personne ne fait de bien en dehors de Dieu (*).
Donc il aime Dieu (*¥), méme s’il ne le sait pas, aussi est-il appelé
«celui qui aime Dieu”. Quant a Sa (*) haine pour quelques parti-
cularités, comme quand Il dit: “Diew n’aime aucun incrédule pécheur”
(Coran 2, 276); “Il w'aime pas les incrédules” (Coran 3, 32); “Il n’aime
pas les transgresseurs” (Coran 2, 190); “Il n’aime pas ceux qui commettent
des excées” (Coran 6, 141), 1l s’agit d’unc haine spécifique pour des
gens qui ont des attributs spécifiques. Cette haine est 'opposé de
Pamour qu’ll (*/ a pour des gens aux qualités spécifiques, comme
quand Il dit: “Diew aime ceux qui se repentent; 11 aime ceux qui se purifient”
(Coran 2, 195); “Il aime les patients” (Coran 3, 146), etc...Il s’agit
d’un amour particulier de Dieu (*) qui leur est destiné, en récom-
pense de 'amour particulier qu’ils ont pour Lui (¥).7 Il (*) fait par-
fois dépendre les choses de Lui, en notre faveur et parfois de nous,

' Ce verset est également commenté aux Haltes 49, 105, 179 (t. 1).
? Ici le texte présente quelque difficulté. On s’attendrait a lire: mahabbati-him min-
hum la-hu ta‘ala al-makhsisa.
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en Sa faveur, comme quand 1l dit: “Puis, 1l est revenu vers eux, afin
qu’ils reviennent vers Lui” (Coran 9, 118); “Il les aime et eux L’aiment”
(Coran 5, 54). Il dit aussi pour ce qui va de nous a Lui: “Sopez fidéles
a Mon alliance et Je serar fidele a la vitre” (Coran 2, 40); “St vous secou-
rez Dieu, Il vous secourra” (Coran 47, 7). Parfois, c’est Lui qui prend
initiative et nous qui répondons et parfois, c’est le contraire. Mais,
chacun de ces deux amours porte du fruit; je veux dire 'amour de
I’¢lite pour Lui et Son amour pour I¢lite. En effet, le fruit de leur
amour pour Lui consiste dans I'exécution de Ses (¥) exigences, qu’elles
solent péremptoires ou non et dans I'abstention de ce qu’ll interdit,
qull demande de s’abstenir de fagon péremptoire ou non. Quant
au fruit de Son (*) amour pour eux, il consiste a les révéler a eux-
mémes, de sorte qu’ils ne trouvent rien d’autre qu’eux-mémes, comme
il est dit dans la révélation prophétique suivante: “Lorsque Je I'aime,
Je deviens lui”. Et dans une autre recension, il est dit: “Je deviens
son oule et 'ensemble de ses facultés.”™

Le Seigneur et le serviteur se rapprochérent et se tinrent tout
pres 'Un de Pautre;
et quand ils se rencontrerent, il n’y eut plus qu’un seul étre.

Alors leur amour redoubla et leur rapprochement s’accrut.

La meilleure chose que puisse faire le désir,
c’est qu'un jour les habitations se rapprochent les unes
des autres.

L’'imam des amants et le prince des aimés* a dit: “J’ai mis toute ma
consolation® dans la priere.”®

¥ al-Bukhari, rigdg, 38. Cette tradition est déja citée plusieurs fois dans le pre-
mier volume. Voir Halte 164, note 8.

* C’est-a-dire, Muhammad.

° Littéralement, “la fraicheur de mon ceil”.

b al-Nisa’l, 9shrat al-nis@, 1; Ibn Hanbal, 3, 128. La tradition enti¢re est la sui-
vante: “On m’a fait aimer de notre monde les femmes et les parfums et jai mis
toute ma consolation dans la priere”. Cette tradition est citée au premier volume,
a la Halte 127.
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LE MALHEUR, LA SOUFFRANCE ET L’EPREUVE

Dieu (*) a dit:

“Quel que soit le malheur qui vous attent, il est la conséquence de ce que vous
avez acquis” (Coran 42, 30).

On cite cect dans la tradition prophétique: “Les plus durement éprou-
vés sont les prophetes et, ensuite, ceux qui leur ressemblent le
plus. L’homme est éprouvé en fonction de sa religion. Si sa religion
consiste dans la crucifixion, il sera plus durement éprouvé; et s’il y
a, dans sa religion, la délicatesse de I'amiti¢, il sera éprouvé en fonc-
tion de sa religion. L’épreuve du serviteur ne cessera pas, tant qu’elle
ne le laissera pas marcher sur la face de la terre sans aucune faute.”
Cette tradition est citée par 'imadm Ahmad dans son livre de L'atiri-
bution de la tradition,” par al-Tirmidhi’ et par Ibn Madjah.! On cite
également cette autre tradition: “Les plus durement éprouvés, en ce
monde, sont le prophete et celui qui est pur”. Elle est rapportée par
al-Bukhari dans son Lwre de la grande historre” Et dans unc autre tra-
dition prophétique, on lit ceci: “Les plus durement éprouvés sont les
propheétes, puis les gens de bien. L’'un d’eux a méme été tourmenté
par les poux, au point d’étre tué par cux. Certains ressentent plus
de jote dans I’épreuve que d’autres dans la gratification.” Cette tra-
dition est citée par al-Hakim, dans son livre de La mise en ordre des
deux Recuells de la tradition authentique,® selon les recensions d’al-Tirmidhi
et d’al-Nisa’i. Il en est ainsi la plupart du temps. Cependant, on cite

" Cette tradition est en partie citée a la Halte 75 (1. 1).

* Ibn Hanbal, 1, 172.

¥ Al-Tirmidhi, zuid, 57.

* Ibn Madjah, fitan, 23.

 Kitab al-tarikh al-kabiv. Travail préliminaire en vue du Recueil de la tradition authen-
tigue. Il y mentionne la biographie des transmetteurs de la tradition. Une partie de
cette tradition est également rapportée dans le Sakih, marda, 3.

* Al-Hakim b. ‘Abd Alldh al-Naysaburi, traditionniste renommé (321/933-405/
1014), auteur du Aitab al-mustadrak “ald al-sahthayni. 11 aurait interrogé pres de deux
mille rapporteurs. Selon al-Dhahabi et Ibn Hadjar, il aurait commis plusieurs erreurs
dues a la négligence et a la vieillesse.
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¢galement dans quelque tradition: “Dicu a des serviteurs qu’ll fait
vivre, qull fait mourir, qu’ll ressuscite, qu’ll rassemble au dernier
jour et qull introduit au paradis, et tout cela alors qu’ils sont tou-
jours parfaitement sains et saufs.”” La référence a cette tradition m’a
¢chappé.

Sache que ce verset et ces traditions ne représentent aucune
difficulté et qu’il n’y a pas de contradiction entre cux. En effet, le
verset coranique utilise le concept de “malheur” dans un sens réel,
c’est-a-dire, le fait de n’étre pardonné d’aucune faute et de n’étre
¢levé d’aucun degré. Quant aux traditions prophétiques, elles 'emploi-
ent apparemment dans un sens métaphorique, a savoir dans le sens
d’épreuve, d’examen ct de vérification. Ces derniéres expressions sont
souvent citées dans le Livre et dans la tradition prophétique. Par
contre, lexpression de “malheur” est peu utilisée dans le sens méta-
phorique.

Voila pourquoi, nous disons que les souffrances que ’homme
endure et qui ne s’accordent pas avec sa nature sont de trois sor-
tes. D’abord, le malheur, a savoir ce qui accompagne I'ennui et la
contrariété; cela concerne particulicrement les incroyants et certains
de ceux qui sont faibles dans leur foi. Tandis que I’épreuve, la
vérification et 'examen accompagnent la patience et 'absence d’en-
nui. Cela est réservé a ceux qui ont une foi parfaite. Enfin, I’éléva-
tion en degrés est ce qui accompagne l'agrément divin et ce qui
produit Pascension dans les étapes de la proximité. Cela est réserve
a I’¢lite de I’élite, a savoir aux prophétes et aux parfaits, leurs héri-
tiers. Les prophetes et leurs héritiers n’ont aucune acquisition au
plan de Pacte. 1l faut que ce qu’ils endurent comme malheur et ce
que ’homme acquiert au plan de Pacte soit di ou bien a un acte
d’incroyance ou a des fautes lices a 'incroyance, ou bien a des fau-
tes de gens en rupture vaguement reliés a la foi, ou bien aux fau-
tes que généralement les croyants ne manquent pas de commettre,
ou bicn encore a des fautes apparentes et non réelles; voila ce que
Dieu (*) appelle des fautes en ce qui concerne les prophetes et qu’eux
appellent également ainsi par souci de bonne éducation spirituelle,
a cause de la perfection de leur connaissance de Dieu (¥) et de leur
(§) degré par rapport aux autres. Si elles émanaient d’autres qu’eux,

7 Cette tradition n’est pas recensée par Wensinck.
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elles ne seraient pas considérées légalement comme des fautes et celui
qui les commettrait ne craindrait absolument pas d’en étre puni.

Ce sont les fautes a propos desquelles les prophétes craignent pour
le jour de la résurrection et qu’ils mentionneront a cette ¢tape ter-
rible. Par exemple, le fait d’avoir mang¢ le fruit de 'arbre par sim-
ple inattention. Or Dinattention n’entre pas dans la définition de la
faute; en eflet, celui qui agit ou refuse d’agir doit le faire avec l'inten-
tion d’enfreindre la régle. Cependant, Dieu (*) a dit: “Adam a désobér
a son Seigneur” (Coran 20, 121). Autre exemple, celui des trois men-
songes d’al-Khalil (Abraham) (§); d’abord, quand il dit que Sara était
sa soeur;® ou encore: ‘Non! Clest le plus grand d’entre eux qui la fait”
(Coran 21, 63); et, enfin: “Je suts malade” (Coran 37, 89)."" Mais ces
cas ici exposés n’ont rien a voir avec le mensonge. Il y a aussi 'exem-
ple de la priere de Noé (§) pour son peuple, quand il se lamenta a
propos de leur (manque de) foi et qu’ll demanda a son Seigneur ce
quil ignorait, en disant: “Seigneur, mon fils fait partic de ma famille”
(Coran 11, 45). Il y a également Pexemple du meurtre commis par
al-Kalim (Moise) (§), quand il tua le copte incroyant."" Et beaucoup
d’autres exemples a propos desquels ils craignirent et versérent des
larmes. S’ils avaient commis d’autres actes, ils les mentionneraient,
ce jour-la, au cours duquel seront révélés les secrets.

Donc ce que commettent les incroyants et les faibles dans leur foi
est une faute. Et le malheur qui frappe l'élite des croyants, c’est
I'expiation des péchés, comme il est dit dans les traditions prophé-
tiques authentiques. Tandis que ce qui frappe I'¢lite de ’élite, comme
les prophétes, les gens de bien les plus exemplaires qui soient, est
di au fait de monter de degrés en degrés et de graces cachées en
graces cachées. Dieu (*) a ordonné a Son Envoyé le plus noble,
Muhammad (°) de dire aux incroyants: “Dis: ne nous frappera que ce
que Dieu a prescrit pour nous” (Coran 9, 51). Ce qui ne veut pas dire:
“contre nous”, étant donné I'excellence de son sort et 'avantage sub-
lime qu’il représente. Ce qui sous-entend ceci: “Par contre, ne vous

* Abraham fait croire que sa femme est sa sceur, pour ne pas avoir de proble-
mes avec Pharaon qui la désire. Cet épisode est refaté dans Genése 12, 13.

? 1I s’agit de la destruction des idoles des ancétres d’Abraham qu'’il élimina tou-
tes sauf la plus grande.

' Abraham se fait passer pour malade aux yeux de son peuple et en profite
pour détruire leurs idoles.

" Coran 28, 15.
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atteindra que ce que Dieu a prescrit contre vous” et non point “pour
vous”, étant donné la calamité de leur'? fin semblable a celle de leur
début, ainsi que leur mal caché et apparent. Par conséquent, les pro-
phetes et les gens les plus exemplaires qui soient subissent la tribu-
lation extérieure et intérieure. Certes, Il (*) pourrait les élever d’un
degré a lautre de la perfection sans recourir a I’épreuve, mais Sa
sagesse exige cela. Qu'on ne s’interroge donc pas a propos de ce
qu’ll fait. Vois, 6 mon frére, combien sont claires les réalités, com-
bien elles sont évidentes, combien elles sont rafraichissantes pour les
cceurs lluminés et combien elles sont délicieuses!

"2 Nous préférons remplacer le pronom -Ai par le pronom -kum dans ‘dgibati-hi,
bidayati-hi, batini-hi, pour une raison de cohérence et de sens.
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L’EXISTENCE ET LES ETRE EXISTENCIES

Dieu (*) a dit:
“Nous avons créé toute chose avec mesure” (Coran 54, 49).'

Ibn al-Sammak? a lu “foute” au nominatif;® autrement dit: “Toute
chose, Nous I'avons créée selon la mesure et la forme que Nous lui
avons données. Dans Notre science, elle est Nous.” Car lacte de
formation ne se distingue pas, en s’ajoutant a Celui qui forme. Donc,
Son Existence est celle de la chose et il n’y a pas d’existence pour
la chose mesurée et formée' autre que celle de Celui qui forme.”
J’ai eu une vision: c’était comme si j’entrais, pour la priere, dans
une mosquée ou un homme me parla; puis, il me dépassa et je le
suivis, en lui disant: “Tu m’as adressé la parole, alors que vais-je te
répondre? Dis-tu que Dexistence differe de ce qui existe? Mo, je
dirai que Dexistence, selon les grands soufis, est une réalité unique
dans son essence, mais non dans ses attributs: elle ne se fragmente
ni ne se morcelle ni ne se dénombre, car le dénombrement des étres
existants ne produit pas en elle ce méme dénombrement,’ parce que
ces étres existants ne sont pour elle que ses relations, ses attributions
et ses noms. L’Existence n’est ni Pactualisation ni la permanence ni
la réalisation, comme pour les théologiens. Selon eux, deux étres
différents sont deux choses existantes, en ce sens que chacun d’eux
a une existence indépendante en elle-méme. Or, selon les grands
soufis, I'altérité n’est qu’une expression métaphorique qui n’a ni réalité
ni existence, si ce n'est au plan du langage. L’étre existencié’ est

' Ce verset est également commenté aux Haltes 64, 75, 93 et 119 (t.

* Au licu de Abi, lire Ibn. Lecteur du Coran cité egalement aux Halle; 64 t. 1
et 287. Cependant, FD al-Rézi cite bien Aba al-Sammak comme lecteur du Coran
(TK, t. 3, p. 217, Dar al-Fikr, 1401/1981).

' La lecture officielle actuelle est a 'accusatif (kulla).

! L’auteur ajoute ici: ésm maf@l, pour signifier qu’il faut lire les deux qualificatifs
comme des participes passés.

* De méme, il ajoute ici: ism f@%/, pour signifier qu’il faut lire le qualificatif comme
un partlupe présent.

* Au lieu de TDAD, lire ta‘addudan, conformément a2 MBA.

7 L’auteur dit exactement: a/~mau¢zud (ism maf“il).
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celui sur lequel tombe Pexistence; dong, il n’est pas permis d’appli-
quer le terme d’existencié au Réel (¥), sauf dans le cas de I'ensei-
gnement ou pour d’autres cas semblables. Et puisque nous disons
que Pexistence est une essence qui n’accepte pas d’étre dénombrée,
quand nous disons a propos de I'étre adventice qu’il est existencié,
cela signifie qu’ll est en relation avec l'existence ou bien qu’il est
annexé a lexistence ou d’autres expressions semblables. Par consé-
quent, les étres existenciés n’empruntent pas Iexistence a I'Existence
réelle (*¥), mais ils n’empruntent que la possibilit¢ de manifester
I’Existence réelle (*), en ce sens qu’ils sont les lieux de sa manifes-
tation, puisque cette Existence se manifeste dans leurs états et dans
leurs qualités. Par conséquent, 'unité¢ des étres existenciés est réelle,
a cause de 'unité de I'Essence qui correspond a I'Existence essen-
tielle et réelle. Tandis que leur dénombrement est métaphorique,
puisqu’ils ne sont dénombrés qu’en fonction de leurs déterminations
et ils ne se distinguent qu’en fonction de distinctions et de relations
inexistantes. L’Existence réelle est a la fois ce qui apparait et les for-
mes de I'apparition, en fonction de ce que lui donne la prédisposi-
tion de chaque essence individuelle possible. Elle se manifeste donc
avec cette prédisposition. Et lorsque I'Existence réelle se manifeste
avec les qualités des étres adventices et possibles, elle est voilée aux
regards intérieurs et extérieurs; alors, certains pensent et s’imaginent
que Pexistence avec laquelle sont apparues ces formes dans les facul-
tés mentales humaines et grace a laquelle ces qualités et ces attri-
buts subsistent, est une existence adventice que Dieu (¥) crée pour
les étres possibles. Cela est faux et ils sont dans I'erreur. Car, s’il en
était ainsi, cette existence serait ou bien une substance ou bien un
accident. Or il n’est pas permis qu’elle soit une substance ou un
accident ni qu’elle soit une substance et un accident. La preuve de
cela a déja ¢té exposée au cours de ces haltes. Donc, tous les étres
existenciés ne sont que des abstractions que I'Existence réelle abstrait
en elle-méme, d’elle-méme et pour elle-méme. Par conséquent, I'exis-
tence qui leur est attribuée est Son Existence. L’existence n’est pas
un attribut comme le blanc et le noir, par exemple; sinon, elle serait
quelque chose d’autre et d’ajouté. De méme, la non-existence n’est pas
une chose ajoutée au non-existant, sinon elle serait autre que lui. Dans
les deux cas, il ne s’agit que d’une relation et d’une attribution.
Nous ne ferons pas d’objection aux théories des théologiens et des
philosophes concernant Paltérité et I'adjonction de Dexistence ou de
la non-existence; parce que, méme s’ils sont en désaccord au sujet
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de son 1pséité et de son altérité, ils sont cependant d’accord sur le
fait que les étres existenciés existent réellement, comme ils sont dans
les facultés humaines, soit d’une existence adventice, selon les théo-
logiens, soit d’une existence éternelle, selon certains philosophes. Or
telle n’est pas la théorie des grands soufis. En effet, pour eux, les
étres existenciés n’ont d’existence que dans les facultés et non réel-
lement en eux-mémes. L’Existence n’appartient qu’a Lui (¥), tandis
que les étres existenciés ne sont que Ses relations, Ses points de vue,
Ses déterminations et Ses manifestations. Or tout cela n’est que cho-
ses inexistantes qui se manifestent, dans les facultés humaines, au
voile qui les qualifie, a savoir I'ignorance. L’existence attribuée aux
€tres existants est une existence imaginaire qui n’est, lors de la
vérification, ni elle-méme ni autre qu’elle-méme. De méme, elle n’est
ni ’Essence du Réel (*) ni autre chose qu’elle. Donc I'Existence réelle
n’appartient qu'a Lui (¥) et 'univers entier, supérieur et inférieur,
n’a d’existence qu’imaginaire et métaphorique.
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L’ ISTHME ET SES DEGRES

Dieu (*) a dit:'

“Il a fait confluer les deux mers, pour quelles se rencontrent; mais, entre elles
il y a un isthme qu’elles ne franchissent pas” (Coran 55, 19-20).”

Quand deux choses se font face, il est nécessaire qu’il y ait entre
elles une barriere conceptuelle qui les sépare, de fagon a ce qu’elles
ne se mélangent pas I'une avec I'autre. On l'appelle “isthme”. Ce
dernier n’est ni identique a elles ni différent d’elles. Il a, en lui, a
la fois, la puissance des deux, en ce sens qu’il n’est essence parti-
culiere d’aucune de ces deux choses qui se font face des deux cotés
de Pisthme; cependant, il est tourné vers 'unc et vers Pautre, bien
qu’il ne soit ni divisible ni morcelable ni sécable; il est entre deux
réalités sensibles, comme le trait imaginaire qui sépare ombre de
(la partic qui est au) soleil. II peut se situer entre un étre de raison
et un étre sensible, entre un étre existant et un étre inexistant.
L’isthme par excellence, par rapport a tous les autres, est la réalité
muhammadienne. Elle possede de nombreux noms, en fonction des
points de vue, des descentes’ et des manifestations, tout en étant ce
qu’elle est et rien d’autre. Cette réalit¢ isthmique est 'une des trois
choses auxquelles s’attache la science. En dehors d’elles, il n’y a que
pure inexistence ni connaissable ni inconnaissable et que 'on ne peut
qualifier ni d’existante ni d’inexistante dans les limites de son essence;
elle n’est ni adventice ni éternelle, ni antérieure ni postérieure a
I'univers. Elle constitue la réalité de tous les étres existants: éternelle
dans Déternité et adventice dans 'adventicité, a la fagon des réalités
universelles et conceptuelles, comme les idées de science, de puis-
sance, de volonté, etc...' D’un cdté, elle n’est pas le Réel (*¥), d’un

' “‘Abd al-Kader, op. cit., pp. 233-240.

? Ce verset est déja commenté a la Halte 75 {t. 1).

3 Descentes divines du faite de Sa puissance au ciel de Ses attributs, de la sta-
tion de la transcendance & celle de 'immanence.

* Ce sont des idées divines ou des universeaux, selon la terminologie scholasti-
que. Elles sont le reflet des attributs éternels dans le monde créé.
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autre, clle L’est; d'un coté, elle n’est pas I'univers, d’un autre, clle
I'est. Tu dois admettre tout cela, si tu veux porter un jugement sur
cette réalité.

La réalit¢ muhammadienne est Iisthme entre PExistence absolue
et la non-existence totale; le degré de 'homme parfait est 'isthme
entre le degré de la divinité et les créatures. Il s’agit donc d’un
isthme entre le supra-sensible et le sensible. En tant que tel, I'isthme
n’est ni existant ni inexistant, ni ignor¢ ni ni¢ ni bien établi, tout
comme les formes pergues dans le miroir ou dans les corps polis.
Tu sais que tu pergois une chose sous un certain aspect, sans la per-
cevolr pour autant sous un autre. Donc tu es sincére, si tu dis que
tu la pergois ou que tu ne la percois pas. La forme ne pénetre pas
dans le miroir ou ailleurs dans les corps polis. Elle ne se situe pas
entre tol et le miroir. Et cette vision n’est pas non plus le résultat
de la réflexion de ce qui est vu dans P'ecil. Mais le Réel (*) a I'habi-
tude de créer la vision de la forme isthmique et imaginaire, chaque
fois que les formes corporelles se trouvent en face des choses polies
comme le miroir ou les corps polis qui lui ressemblent. L’isthme
n’est rten d’autre que I'imagination pure et simple. Il comporte qua-
tre degrés, bien que la réalité isthmique imaginaire soit unique dans
tous les cas.

1. Au premier degré, l'isthme appelé I'imagination discontinue,’
I'imagination absolue, la nuée et la réalit¢ par laquelle toute chose
est créée, est I'isthme situé entre, d’une part, les idées qui n’ont pas
d’essence particuliere existante, comme la science, la permanence,
ctc .. .et, d’autre part, les corps lumincux et naturels. En lui, se
manifestent les formes que on voit dans les corps polis, comme les
miroirs, etc . .. La fonction de cet isthme imaginaire ct nébuleux est
de rendre opaque ce qui est purement subtil, a savoir le Réel (¥).
En effet, a partir de cet isthme imaginaire, le Réel Se manifeste avec
les attributs et les qualités des étres adventices, par exemple, les com-
paraisons immanentes qui sont prises dans les livres divins et dans
les traditions prophétiques. L’isthme a également pour fonction de
rendre subtil ce qui est totalement opaque et cela, en qualifiant I'étre
possible et adventice avec les attributs divins, comme la vie, la science,

* Elle se manifeste a Pétat de veille, contrairement a I'imagination continue qui
se manifeste a Pétat de réve. A la Halte 160 (t. 1}, nous avons déja un apergu de
ce qu'est cette faculté imaginative selon ses deux aspects.
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la puissance, ctc . .. L’isthme nébuleux correspond a la faculté ima-
ginative et les formes qui sont pergues par elle sont les imaginations.
Parmi ces derniéres, il y a ce que 'on voit avec I'ceil du corps et
ce que Pon voit avec I'ceil de I'imagination. Par exemple, le chan-
gement de couleurs du caméléon (en fonction de celles) sur lesquel-
les il passe. C’est une vue de I'imagination et non une perception
sensible. Et cela vient du fait que U'ceil pergoit a la fois de fagon
sensible ct de fagon imaginaire. En effet, ’Envoyé de Dieu (°) voyait
Djibril sous les traits de Dihya al-Kalbi,® de fagon sensible, tout en
sachant que c’était Djibril, un esprit ayant pris la forme d’un corps;
tandis que les autres qui le voyaient également de fagon sensible, ne
savalent pas que c¢’était Djibril, car ils ne doutaient pas qu’il s’agis-
sait de Dihya al-Kalbi lui-méme. Les contemplatifs, qui sont les
maitres de Pimaginaire, voient le monde qui se transforme, change
et évolue a tout moment, parce qu’ils le voient avec le regard de
I'imagination. Grace a ce regard, ils pergoivent toutes les réalités
imaginaires qui leur parviennent en ce monde et dans I'autre. Ceux
qui sont voilés voient le monde fixé dans un état unique, car ils ne
le voient que de fagon sensible. La demeure d’ici-bas est donc celle
du regard sensible. Le Réel (*) favorise parfois une certaine élite du
regard imaginatif en ce monde-ci; en effet, ils dépassent le statut du
monde d’ici-bas, pour arriver a listhme qui est la demeure du regard
imaginatif. Dans cet 1sthme imaginaire, toutes les formes corporelles
sont des formes spirituelles imaginaires a laspect subtil. La, rien
n’empéche leur compénétration et leur agglutination; le grand peut
apparaitre petit; bien plus, les contraires sont unis et une méme per-
sonne peut étre dans deux endroits a la fois.” C’est la également que
I’Envoyé (°) vit Moise (§) debout et en train de prier dans son tom-
beau ct, en méme temps, au sixi¢éme ciel, comme cela est rapporté
dans le Recueil de la tradition authentique. La, on ne dira jamais d’une
chose qu’elle ne peut pas exister a un tel degré de présence. La,
¢galement, les idées prennent corps; par exemple, la mort prend la
forme d’un bélier; les actions y sont pesées et les sourates du Coran
se disputent au sujet de ceux qui les possedent (par coeur), comme

® Compagnon du Prophéte connu pour sa grande beauté. Il fut envoyé par le
Prophéte comme ambassadeur a 'empereur de Byzance, 'année du pélerinage de
I'adieu. Il mourut & Damas en 50/670.

7 Nous retrouvons ces mémes considérations a la Halte 248/34/C.
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il est dit dans les traditions authentiques. La, enfin, les corps opaques
sont spiritualisés, comme le rapporte la tradition du voyage nocturne
dont beaucoup de philosophes rationalistes nient ('authenticité).

2. Au deuxieme degré, listhme appelé I'imagination continue,
I'imagination conditionnée, la terre du sésame ct la terre de la réalité,
est isthme imaginaire dans lequel les formes corporelles et opaques
susceptibles d’étre fragmentées, morcelées, transpercées et regroupées,
parce qu’elles sont des formes composées d’éléments, apparaissent
comme des formes complexes, mais subtiles qui ne sont plus suscep-
tibles d’étre fragmentées, percées ou morcelées. Rien n’empéche, a
leur sujet, que ce qui est grand sc présente comme petit, car I'impos-
sible est inimaginable. A ce propos, on cite cette tradition: “Adore
Dieu, comme si tu Le voyais”.* La fonction de ce degré est de ren-
dre subtil ce qui est opaque et conditionné, car les réalités sensibles
opaques s’y manifestent dans des formes subtiles et spirituelles, comme
nous l'avons dit plus haut; sa fonction est aussi de rendre opaque
ce qui est subtil et conditionné. La place de ce degré isthmique et
imaginaire se situe a 'avant du cerveau. C’est la que sont saisies les
formes des réalités sensibles, lors de la disparition de ces derniéres.
Par exemple, un homme voit une ville, puis il s’en va et, lorsqu’il
y pense, il la voit telle qu’il Pavait vue auparavant. Il pense qu’il la
voit la ou elle est et non a ce degré imaginaire, alors qu’il ne la
voit qu’a ce degré isthmique, imaginaire et cérébral. La différence
entre I'isthme appelé¢ imagination discontinue et I'isthme appelé ima-
gination continue réside dans le fait que celle qui est continue ne
disparait pas quand on cesse de I'exercer,” comme c’est le cas dans
les divers cas de sorcellerie, de magie, etc...Dieu (*) a dit: “/ lu
sembla alors, par un effet de leur magie, qu’ils se mettaent @ courir” (Coran
20, 66), alors qu’en réalité (ces cordes et ces batons) ne couraient
pas. Ils ne couraient que dans leur imagination ensorcelée, rien de
plus. Par contre, I'imagination discontinue ne disparait pas quand
on cesse de Pexercer, en effet, c’est une présence essentielle, capa-
ble d’incarner en permanence les idées et les esprits.

% al-Bukhari, tafsir al-sira 31, 2, etc...Cette tradition et citée ici en substance
seulement. Elle est déja commentée aux Haltes 8, 58, 136 et 142 (t. 1).

* Le texte contient ici expression (ism fd%), pour signifier qu’il s’agit d’un par-
ticipe présent actif.
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3. Au troisieme degré, I'isthme imaginaire et onirique est I'isthme
situé entre la mort et la vie. En effet, cclui qui dort n’est ni vivant
ni mort, mais il est tourné, a la fois, vers la mort et vers la vie. A
ce degré, ’homme voit son Seigneur sous la forme des étres adven-
tices; par exemple, on rapporte ceci dans la tradition prophétique,
au suyjet de 'Envoyé (°): “J’ai vu mon Seigneur sous les traits d’un
jeune homme imberbe et a la chevelure abondante; il portait des
sandales aux pieds. Sur son visage, il avait un voile d’or.”'" Il s’agit
des formes de Iisthme appelé I'imagination conditionnée. I’homme
se voit lui-méme dans un lieu autre que celui dans lequel il se trouve.
Il est a la fois dans deux licux, tout en étant lui-méme et non point
un autre. Tels sont les exemples de ces réalités impossibles auxquel-
les on réve; et pourtant tout cela est bien vrai.

4. Au quatrieme degré, 'isthme imaginaire vers lequel se dépla-
cent notre esprit apres la mort naturelle est celui qui s’appelle la
trompe dans la Parole de Dieu suivante: “Et lorsquon soufflera dans la
trompe” (Coran 69, 13) et dans la corne, suivant cette Parole de Dieu:
“Et lorsqu’on soufflera dans la corne” (Coran 74, 8). Ce degré est sem-
blable a ceux qui précédent, pour ce qui est de ses formes imagi-
naires. Les délices et les chatiments des morts que nous connaissons
dans cet isthme, eux ne les connaissent qu’a travers ces formes isth-
miques et imaginaires, comme Il I'a dit Lui-méme (*): “Matin et sor,
is seront exposés au feu et le jour ou viendra Uheure, (on leur dira): Entrez,
gens de Pharaon, dans le pire des chatiments” (Coran 40, 46).

' Tradition non répertoriée par Wensinck. Elle est déja commentée aux Haltes

91 et 175 (t. 1).



HALTE 236

LA SCIENCE ET LE DECRET DIVINS

Dieu (*) a dit:'

“Les associateurs diront: St Diew avait voulu, nous et nos péres n’aurions pas
été des associateurs et nous n’aurions rien déclaré ilicite” (Coran 6, 148).

C’est la un discours vrai, mais pris dans un sens faux. C’est-a-dire,
si Dieu avait voulu que nous n’associons pas, nous n’aurions pas
associé. S’Il avait voulu que nous ne déclarions pas illicite ce que
nous avons déclaré tel, nous ne laurions pas fait. Cela est vrai. Mais
la présentation erronée de cette vérité de la part de ceux qui par-
lent ainsi, vient du fait qu’ils présentent ce que le Réel veut pour
Ses serviteurs comme si cela était agréable et aimable pour Lui. Or
cela est faux. En effet, le Réel (*¥) veut pour Ses serviteurs ce qu’ll
sait d’eux éternellement; et ce qu’ll sait d’eux éternellement corres-
pond a ce que nécessite leur réalité et a ce qu’exige leur prédis-
position, tant en bien qu’en mal, tant pour la proclamation de Son
unicité que pour I'incroyance. Car Sa volonté dépend de Sa science
et Sa science dépend de son objet. Or, cet objet comporte, a la fois,
celui qui est guidé et celui qui est égaré, celui qui professe I'unicité
et celui qui associe, celui qui est malheureux et celui qui est heu-
reux, celui qui est sincére et celui qui ment. De fait, Ses (¥) créa-
tures sont les licux de manifestation de Ses noms. Et parmi Ses
noms, il y en a qui comportent nécessairement la beauté et la misé-
ricorde et telle est la part des bienheureux, les compagnons de la
poignée droite;” parmi eux, il y a également ceux qui comportent
nécessairement la gloire et la coercition et telle est la part des mal-
heureux, les gens de la poignée ‘sinistre’.* Le fait que Dieu (¥*) veuille
une chose n’est pas un signe qu’ll Paime et qu’elle Lui soit agréa-
ble. Car Il n’agrée pas l'incroyance de Ses serviteurs, bien qu’ll ait
voulu l'incroyance de beaucoup d’entre eux. La volonté n’est que le

" Emir ‘Abd al-Kader, op. cit., pp. 141-143.
? Voir Coran 36, 8.
¥ Ihidem 56, 9.
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signe de la préséance de la science pré-éternelle de ce qu’ll veut
pour Péternité. Donc, si tout ce qu’ll veut de Ses serviteurs était le
bien, il s’en suivrait nécessairement la vanit¢ de la mission des envoyés
et de Pétablissement des lois révélées. En effet, elles n’ont été pro-
mulguées que pour ordonner et interdire, ainsi que pour distinguer
entre la poignée droite et la poignée gauche, comme Il I'a dit Lui-
méme (*¥): “Parmi eux, certains seront malheureux et d’autres bienheureux”
(Coran 11, 106).

Voila ce que le Réel (*) a rapporté a propos des associateurs,' a
savolr que tout ce que Dieu (*) veut de Ses serviteurs est le bien.
C’est 1a une troisieme opinion. En effet, Popinion des sunnites consiste
a dire que Dicu (*) veut le bien et le mal de Ses serviteurs; tandis
que Popinion des mu‘tazilites revient a dire que Dieu ne veut que
le bien de Ses serviteurs, tandis que la volonté du mal procede des
serviteurs eux-mémes et non du Réel (*). Si Dicu (*) dévoilait a Pun
de Ses serviteurs d’¢lite la science antérieure qu’ll a de lui et de ce
qu’exige son prototype immuable, il conviendrait et il serait accep-
table qu’il dise: “J’ai fait ce que j’ai fait de par la volonté¢ de Dicu
et de par Son ordre effectif”,” ce qui est bien plus large que ce qu’ll
(*) aime et ce qu’ll déteste. Voila pourquoi, Il a dit: “Dis: avez-vous
quelque science a nous exhiber?” (Coran 6, 148). Ce qui veut dire: “Avez-
vous quelque science de ce qu’exigent vos prédéterminations et quel-
que dévoilement de votre prototype immuable? Exhibez-nous le donc!
N’auriez-vous associé et n’auriez-vous déclaré illicite ce que vous
avez déclaré tel et n’auriez-vous fait ce que vous avez fait qu’apres
que le Réel (*) vous ctt dévoilé Sa volonté sur vous! Cette volonté
dépend de Sa science; elle est lice au secret du décret qui est la
cause des causes et le motif des motifs. Et comme votre opinion ne
procede pas de la sorte, vous n’avez fait cela qu’en suivant votre
opinion. C’est pourquoi, Dieu a dit: “Vous ne suivez que votre opinion”™
(Coran 6, 148). C’est-a-dire, “vous n’associez et vous ne déclarez illi-
cite ce que vous déclarez tel qu’en suivant votre opinion.” Or I'opi-
nion est le propos le plus mensonger qui soit. En effet, elle consiste
en des suggestions intérieures inspirées par Satan a ses suppots. Etant
donné que les choses sont comme Dieu I'a fait savoir a leur sujet,

* Au lieu de al-mushrina, lire al-mushrikina, conformément & MBA.
> Par opposition & 'ordre normatif (amr taklifi), il s’agit de Pordre selon lequel
Dieu veut effectivement ct réellement ce qu’ll a décidé.
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ils nont aucune preuve en leur faveur du fait que Dieu (*) veut
qu’ils associent et qu’ils mentent a Son syjet, en déclarant illicite ce
qu’ils ont déclaré tel. Bien au contraire, a Lui (*) revient argument
contre eux. Voila pourquoi, Il a dit: “Dis: a Lui appartient la preuve
décisiwe” (Coran 6, 149) contre vous dans votre assoclationnisme et
dans tous vos actes opposés a Scs ordres et a Ses (¥) interdictions.
En effet, II (*) ne veut de vous que ce que requiérent vos prototy-
pes immuables, quand ils expriment ce qui les constituent. Il (*) est
le Généreux absolu et donc Il ne repousse pas ce que requierent les
prédispositions qui sont les exigences des noms et des aspects parti-
culiers qui correspondent aux réalités de la réalité initiale des étres
créés. Il ne vous a donc jugés que par vous-mémes et a partir de
vous-mémes. Bien plus, vous étes vous-mémes vos propres juges. En
effet, le juge est condamné a juger une affaire en fonction de ce
qu’elle requiert.
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[’ASSISTANCE DES ESPRITS AUX FORMES CREES

Dieu (*) a dit:
“Nous ne sommes pas inattentif a la création” (Coran 23, 17).

Ce qui veut dire: “Nous n’avons été trouvé inattentif a aucune des
choses que Nous avons créées dans les mondes de la création et de
I'ordre, omettant de Dassister! pour qu’elle subsiste, et durant le
moment ot Nous voulons que subsiste sa forme. Bien au contraire,
Nous assistons chaque créature avec ce qui permet a sa forme de
subsister.” Il faut savoir que le Réel (*) ne crée aucune forme natu-
relle ou élémentaire que ce soit, sans créer, en méme temps, des
esprits qui 'organisent au moment ou Il (*) veut quelle subsiste.
Aussi, lorsqu’ll (*) veut la dissolution de ce qui compose une forme
créée, coupe-t-Il court a Iassistance qui lui permet de subsister. Alors,
les éléments constitutifs de cette forme tombent en ruine et survient
le grand événement que nous appelons la mort, comme il arrive
chez les animaux. Ou bien ce sont les parties qui se désagregent,
comme 1l advient pour les végétaux et les minéraux. Voila pourquoi,
certains théologiens disent que la puissance divine ne s’applique pas a
la néantisation. Car la néantisation n’est rien d’autre que la rupture
de Dassistance, grace a laquelle subsiste la forme de I'étre créé. En cela
consiste sa néantisation ct en rien d’autre. Il en est comme de la
lampe, par exemple: tant que celui qui la posseéde veut qu’elle demeure
allumée, il lui procure de huile; et quand il veut qu’elle s’éteigne,
il coupe Thuile; alors, la lampe s’¢teint d’elle-méme, sans P'interven-
tion de quelque agent que ce soit. Quant aux formes élémentaires,
le Réel (*) leur applique de nombreux esprits qui les organisent. Les
plus importantes sont organisées par les quatre esprits qui s’appel-
lent le chaud, le froid, ’humide et le sec. Leur ensemble s’appelle
la nature. Il y a Pesprit qui repousse, I'esprit qui prend, Pesprit qui
nourrit et beaucoup d’autres que les philosophes appellent facultés

' Au lieu de amddd, lire imdad.
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corporelles. Dieu (*) leur a donné des fonctions contraires et différentes,
pour répondre aux besoins des formes corporelles. Et lorsque un
esprit faiblit dans son réle et dans sa fonction, il demande au Réel
(*) de Passister avec un esprit approprié¢, pour le renforcer et 'empé-
cher d’étre vaincu. Alors, le Réel (*) lul prépare la nourriture ou le
remeéde; voila pourquoi, le Réel (*¥) a créé les aliments et les reme-
des. Ces derniers ne sont donc rien d’autre que des esprits qu’assu-
ment des formes corporelles curatives ou nutritives pour les esprits
de base, afin que soit renforcé, grace a cux, celul qui est sur le point
d’étre vaincu par son adversaire. Par exemple, lorsque Pesprit répul-
sif est trop faible pour agir et que le domine Pesprit captatif, le pre-
mier demande un aliment qui lui convient et avec lequel il reprend
force, st bien qu’il fait ce qu’il doit faire et qu’il joue son réle. Ou
bien, il demande un remede approprié. Et pour cela, existent les
remédes purgatifs. De méme, lorsque Pesprit captatif est trop faible
pour agir et jouer son rdle et que Pesprit répulsif le domine, il
demande une nourriture appropri¢e ou un remede qui lui convient.
Et pour cela, existent les remedes astringents. Et ainsi de suite.
Lorsque la forme nutritive ou curative produit son esprit pour celui
qui le lui a demandé, elle se corrompt et sort du corps soit par
vomissement, soit dans les selles, soit dans les urines, soit autrement.
Les esprits ne désirent et ne demandent que des esprits qui leur
conviennent. Et ils ne demandent des formes corporelles curatives
ou nutritives qu’avec un but précis, du fait que les esprits qui
leur correspondent ne leur parviennent que sous des formes nutriti-
ves ou curatives. Louange au Savant et au Sage! A Lui appartien-
nent la création, a savoir la création des formes, et I'ordre, c’est-a-dire,
Porganisation et de création moyennant cet ordre qui correspond
aux esprits impérieux et immatériels. S’il n’y avait pas d’opposition
entre les actions de ces esprits corporels, la forme du corps ne sub-
sisterait pas. Ce qui veut dire que tout corps provient des corps €élé-
mentaires; si bien que si 'un d’eux I'emporte totalement sur les
autres, au point qu’il ne reste aucune trace de son opposé, alors la
forme corporelle se corrompt: par exemple, lorsque la chaleur 'emporte
et qulil ne reste aucune trace de froid et d’humidité, ou bien le
contraire; et ainsi de suite, pour tout ce qui concerne les actes des
esprits corporels. Par conséquent, la forme corporelle ne subsiste que
grace a l'existence de ces esprits a 'action contraire.
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DE L’UNITE D’EXISTENCE

Dieu (*) a dit:
“Quel que sout le bien que vous possédiez, 1l vient de Diew” (Coran 16, 53).

C’est-a-dire, quel que soit le bien dont vous soyez revétus, il vous
est métaphoriquement attribué, car, en réalité, il émane de Dieu (¥)
et retourne a Lui. Or le plus grand bien pour tout étre existencié
est son existence, ce qui en dérive et Passistance divine qu’il regoit,
comme la permanence dans Pexistence. Tout cela vient de Dieu et
retourne réellement a Lui. Et quand on parle, & ce sujet, de réalité
créée, différente ou autre, c’est métaphoriquement. Car Dexistence
attribuée aux choses engendrées et infusée dans les étres créés est
Son (*) Existence infusée en elles par Lui. Mais il ne s’agit pas du
mode d’infusion que nous connaissons, car cela serait impossible a
PExistence nécessaire et éternelle. La vie attribuée a chaque vivant
est Sa (*) propre vie et non celle d’'un autre. La science attribuée a
chaque vivant est Sa (¥) propre science ct non celle d’un autre. Et
ainsi de suite pour la volonté, la puissance, I'ouie, la vision et le
reste des perfections. Tout cela vient de Lui et retourne a Lui, sans
quil n’y ait ni fusion ni union ni mélange.

Comme 1l est étonnant que quelquun accuse I'élite des soufis a
propos d’une telle chose! Comment I'Existence pourrait-clle fusionner
avec le non-étre? Ou bien, comment l'adventice pourrait-il s™unir
a I’éternel? Ou encore, comment s’imaginer le mélange des idées
pures (universaux) avec le discours humain? Car il n’y a d’existence
ni éternelle ni adventice en dehors de Son (*) Existence. Il n’y a de
vie ni ¢ternelle ni adventice en dehors de Sa (*) vie. En effet, la vie
est une exigence de Dexistence, en vue de I'action et de la percep-
tion. Par conséquent, entre dans I'action tout ce qui est de I'ordre
des actes et dans la perception tous les attributs de la perfection.
Partout ou il y a lexistence, elle n’appartient qu’a Lui; de méme,
ce qui dérive de Pexistence n’appartient réellement qu’a Lui. Donc
il est impossible que Pexistence appartienne réellement a un autre
que Lui. Car I'Existence est Sa réalit¢ en tant qu’unique: elle n’est
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ni multipliable ni divisible. De méme, il est impossible que les attri-
buts qui dérivent de Pexistence appartiennent réellement a un autre
que Lui (¥), puisque jamais personne d’autre a qui appartiendraient
ces attributs ne se manifeste en cux. Donc tout vient de Lui et tout
est a Lui. Et ce que 'on appelle “créature de Dieu” et “autre que
Dieu” ne sont que des abstractions que le Réel (*) tire de Lui-méme,
pour Lui-méme et en Lui-méme.

C’est comme la déduction par abstraction des facteurs d’explica-
tion: ’homme s’entretient lui-méme et en lui-méme avec ce qu’il
veut; alors, 1l les écoute, leur répond, échange avec eux, les réprouve,
les amende, les accepte ou les refuse. Et pourtant, il reste lui-méme
et n’a pas de double. Car 1l est, en réalité, unique et non multiple.
Comme dans le phénomene de Pécho: il n’y a la, réellement et évi-
demment, qu’une scule voix. Et c’est métaphoriquement et de fagon
imaginaire qu’on dit qu’il y en a deux.
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COMMENTAIRE DE LA SOURATE 112

Dieu (*) a dit

“Dis: Lut, Dieu, est un. Dieu, le Maitre. 1l n’a pas engendré et n’a pas été
engendré. Pas un seul n'est égal a Lui” (Coran 112, 1-4).

On raconte, a propos des circonstances de la révélation (de cette
sourate), que les polythéistes ou les juifs dirent a 'Envoyé de Dieu
(°): “Dis-nous quelle est la lignée de ton Seigneur que tu invites les
gens a adorer.” Autrement dit: “Montre-nous quelle est Son ori-
gine.” Volila ce qu’ils voulaient dire par lignée. Alors descendit cette
sourate, pour montrer la lignée du Seigneur (*). Elle ajoute méme
a cela Pexposition de Sa valeur personnelle, a savoir la mention des
attributs de beauté et les perfections insignes. Pour ce qui est de la
lignée,' nous avons Sa Parole: “Dus: Lut, Dieu est un” et pour la valeur
personnelle: “Diew le Maitre, etc . ..”, parce que (en arabe) “valeur
personnelle” dérive étymologiquement de “compte”,” ¢’est-a-dire, énu-
mération des attributs de perfection.

“Dis” est un ordre donné a ’Envoyé (°) et la réponse qu’ils regoi-
vent est la récitation de cette noble sourate qui leur est adressée.

Sa Parole “Lui” est a prendre ici comme sujet,’ au niveau de
I'expression et du sens. En effet, ce pronom indique I’'Essence de
I'absence absolue;' car Lui est bien I'absence par excellence dont
personne n’a la moindre perception, si ce n’est de savoir qu’on n’a
de Lui aucune perception. Ce qui veut dire qu’avec “Lui” on indi-
que P’Essence sans la moindre considération d’absence, de présence
ou de discours, conformément a l'usage conventionnel du terme.
Cependant, I'Essence, en tant que telle, n’est désignée par aucune
expression et personne ne la connait. Donc, “Lu”, ici, n’est pas un

' Au lieu de sabab, lire nasab, conformément a MBA.

* Valeur personnelle (hasab) est formé sur la méme racine que (hisab), ’est-a-dire,
compte.

* “Lui (sujet), Dieu (apposition), est un (attribut)

t“Je” est celul qui parle, “tu”, le présent a qui I'on parle et “iI” ou “lui”, Pabsent
dont on parle.

L2}
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pronom applicable a n’importe quel étre absent, comme le font les
grammairiens. Mais, il indique le degré supréme de I’Essence inconnais-
sable et imperceptible, étant donné que la condition de ce qui est
imperceptible et inconnaissable est d’étre absent, voila tout. Cependant,
en réalité, Il est 'absent-présent.

D’autre part, le sens de “Lui”, ic1, est celul de la pure ipséité. 1l
ne s’agit pas de lipséité qui se diffuse; car “Lu” peut étre considéré
de deux points de vue. Selon le premier, on le considére dénué de
tout support de manifestation et de toute détermination: on I'appelle,
alors, ipséité émettrice et absolue; selon le second, on considere sa
diffusion dans les supports de manifestation et le fait qu’ll fait sub-
sister’ tout existant: on Pappelle, alors, ipséité¢ diffuse. L’Essence, a
son degré¢ absolu, est appelée par les maitres de cette science, I'inac-
cessible.” La science d’aucune créature ne peut s’appliquer a elle.
L’Envoyé¢ (°) a parlé de ce degré, en disant: “La plus haute assem-
blée Le cherche, tout comme vous Le cherchez vous-mémes.”” Etant
donné qu’aucune science ne peut s'appliquer a ce degré, il ne convient
de formuler aucun jugement a son propos; puisque toute science,
tout savant, tout ce qui est vu, tout jugement, tout juge, tout ce qui
est jugé, tout cela n’est constitu¢ que par I’Essence. Donc ce n’est
pas I'Essence qui est indiquée par “Lui”, car on ne peut ni la conce-
voir ni la connaitre ni porter sur elle un jugement. Et de méme
qu’on ne peut pas la connaitre, on ne peut pas lignorer; en effet,
le concept est le premier degré de la science et I'ignorance n’advient
qu’au sujet de ce a propos de quol advient la science.

Donc on ne dira pas a propos de I'Essence qu’elle est connue ou
ignorée, existante ou inexistante, ¢ternelle ou adventice, nécessaire
ou possible. Elle est, a la fois, la matiére du néant et de I'existence con-
ditionnés ou absolus; puisque la réalité du néant absolu est I'Essence
fondamentalement pure, c’est-a-dire, non-relative. Par contre, le néant
conditionné est I'Essence relativement pure. Si le néant absolu et le
néant conditionné n’étaient pas constitués par I’Essence, aucun juge-
ment ne leur conviendrait, aucune expression ne leur correspondrait

> Au lieu de gawmiyyati-hi (sic), lire qayyimiyyati-hi, conformément a MBA.

® Al-ma‘djiz ‘an-hu, littéralement, celle par rapport a laquelle on est réduit a
I'impuissance.

7 Tradition non répertoriée par Wensinck. Elle est déja citée a la Halte 118 (t. 1).
“La plus haute assemblée”, c’est-a-dire, le plérome ou le degré le plus élevé du
monde et des esprits angéliques.
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et on ne pourrait pas les concevoir, en disant: ceci est absolu et cela
est conditionné. Juger qu’une chose est absolue, c’est dire qu’elle ne
peut pas recevoir d’existence particulicre et juger qu’une chose est
conditionnée, c’est dire qu’elle peut la recevoir, etc...Le néant
absolu, méme si on ne peut pas le concevoir, comme le néant condi-
tionn¢, a cependant une existence dans 'un des quatre degrés de
Pexistence. De méme, la réalité de Pexistence absolue est ’Essence
fondamentalement déterminée, c’est-a-dire non-relative; et la réalité
de Pexistence conditionnée, c’est I'essence relativement déterminée.
Or la détermination est absence pure dans I'Essence dépouillée de
tout. Donc, lorsqu’elle exige de se manifester grace a cette détermi-
nation, ce qui était I’Essence-néant devient I’Essence-Existence et ce
qui était absence devient détermination et lieu de manifestation. Aussi
la manifestation de la non-existence du néant est la détermination
de I’Essence-Existence. Et I’Essence, lorsqu’elle a cette exigence,
s’appelle “Essence-Existence”, tandis que ce qui découle de cette exi-
gence s’appelle “étre existant” et “degré”. Par conséquent, quand
I’Existence absolue s’épiphanise dans les essences individuelles des
possibles et que celles-ci se colorent a sa lumiere, tandis qu’elle prend
les couleurs de leur statut, elle devient une existence déterminée
relativement au possible, malgré son caractére absolu au moment
méme de son conditionnement par ce statut. Elle est donc I'absolu-
conditionné et P'indéterminé-déterminé.

Sa Parole “Diex” est une apposition de la partic au tout, si on
constdere que 'Essence est la matiere de I'Existence et du néant; et
une apposition d’une chose 4 une autre, si I'on considére que 'Existence
est le cceur méme de I'Essence qui est ici le nom de I'Essence-
Existence absolue. De méme, le Clément est le nom de I'Essence, si
I'on considere I’Existence qui s’étend jusqu’aux prototypes immua-
bles des possibles. L.a Majesté, a ce niveau, est un nom propre ori-
ginel® et non un nom dérivé, qui n’a pas la moindre odeur de
qualification et ou on ne peut déceler la moindre relation avec autre
chose. Ce nom de Majest¢ indique I’Existence-Essence, non en tant
que relative a qui est qualifié par elle, comme les noms des miné-
raux pour les choses. Ce nom ne représente pas la majesté qui en

8 “alam murtadjal, c’est-a-dire, un nom propre inédit, impromptu et qui n’est pas
le résultat d’une dérivation quelconque. On trouve la méme expression a la Halte
99 (r. ).
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dérive et que 'on mentionne par la suite; en effet, c’est la le nom
du degré et non celui de I'Essence.

Voila pourquoi, certains imams (spécialistes) en cela disent: “Il ne
convient pas d’assumer les moeurs du nom de “Dieu”, en tant que
nom de I’Essence avec lequel on ne peut imaginer indiquer quoi
que ce soit d’autre que I'Essence-Existence.” Al-Ash‘ari” () a dit a ce
sujet: “Le nom-signifiant peut étre Pessence du signifié, comme “Dieu”.
En effet, c’est un nom propre de I’Essence, sans aucune considéra-
tion de sens, parce que c’est aussi le nom de PExistence; or I'Existence
est le cocur méme de I’Essence, c’est bien, en effet, ce que Pon dit.”
Sibawayh!’ (.) dit également a ce propos: “‘Dieu’ est ce quiil y a de
mieux connu, car il n’y a rien de plus connu que I'Existence, parce
qu’elle est intuitivement ¢vidente.” Méme si al-Ash‘ari et Sibawayh
ne sentent pas ce que nous disons, ils n’atteignent tout de méme pas
le point que nous déplorons. Des lueurs ont illuminé certains caeurs
et il en est sorti inconsciemment quelques vérités. Mais, les dissen-
sions se sont répandues a propos de la “Majesté”, uniquement a
cause d’un manque de connaissance de la différence entre les deux
especes de majestés.

Sa Parole “Un” est une seconde apposition.'" C’est le nom de
I’Essence-Existence, du point de vue de la détermination et non de
la manifestation de quelque nom ou attribut ou étre créé que ce
soit, car ce sont la des relations. Or I'Un, d’aucune fagon, ne peut
accepter de relation. Le sens de 'Un est ce qui est unique sclon
tous les aspects. Cest donc le purement simple, exempt de toute
considération de nombre, que cc soit par énumération, composition
ou analyse. C’est le nom de I'Esscnce-Existence, a condition qu’il
n’y ait rien avec 'Essence. “Lwi”, mentionné plus haut, indique
I’Essence a son degré'” ou on peut la connaitre,” sans qu’elle soit
conditionnée ou non par quoi que ce soit. Donc, I'unité est le nom
de I’Essence-Existence absolue, au-dela méme de 1’absolutisation et

? Théologien, fondateur d’¢cole, né a Basra cn 260/873 et mort & Baghdad en
32.4/935.

" Grammairien, disciple de Yanus (m. 182/798) et de al-Khalil (m. entre 160/776
et 1757791}, né vers 148/764 et mort vers 180/796. Auteur du fameux Aitab.

"' Ce qui est étrange grammaticalement parlant. Car ahadun {un), étant indéter-
miné, ne peut étre quattribut et non apposition de fuwea qui est essentiellement
déterminé, en tant que pronom.

" Au lieu de martabati-hima, lire martabati-hd, conformément a MBA.

" Ibidem mashwr bi-hi  al-mash%iriyva ibidem.
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du conditionnement, car 'absolu est conditionné par l'absolutisation.
Ce qui signifie qu'il n’y a rien de conditionné ou d’absolu. Voila
pourquoi, certains maitres spirituels (.) ont fait de ’'Un le premier
des noms, étant donné que le nom est employé pour désigner, c’est-
a-dire, pour connaitre, en le désignant, le coeur méme de 'Essence;
non point, en tant que relation ou attribut quelconque, puisque on
ne pense alors qu’au cceur méme de 'Essence sans aucune compo-
sition. Done, 'un n’a pas de qualification possible: il n’est que le
cceur méme de PEssence. Cest la raison pour laquelle les gens de
Dieu (.) refusent d’admettre qu’il y ait une épiphanie possible de ce
nom a quelque ange ou a quelque mortel que ce soit, parce que
Punité de soi nie qu’il y ait avec elle une réalit¢ quelconque qu’on
puisse nommer autre ou différente. Elle est le premier degré ct la
premicre descente depuis 'invisible jusqu’aux lieux d’épiphanie con-
ceptuels et sensibles. De méme, I'unité est la premieére détermination;
autrement dit, elle est 'Essence avec la premiere détermination, c’est-
a-dire, la réalit¢ muhammadienne. Donc, elle est I'isthme entre 'invi-
sible supréme, a savoir I'Essence pure, la multiplicité relationnelle, a
savoir le degré des noms, et la multiplicité réelle, c’est-a-dire, le degré
des étres créés. Quand nous disons que I'Un ou IExistence est le
nom de I'Essence, il s’agit d’une approximation pour faire compren-
dre'* ce que sont les réalités extatiques. En effet, le nom de I'Essence
subsiste en elle, donc 1l est son attribut; or son attribut est le cceur
méme de P'Essence. Ce degré est Punité qui rassemble toutes les
réalités divines et créées aux multiples qualifications. Tout ce en quoi
sc rasscmblent la multitude des réalités est Punité qui les rassemble
toutes, comme la réalit¢ humaine qui est Punité qui rassemble tous
les fils d’Adam; et la maison qui est P'unité¢ qui regroupe I'ensemble
constitué par le toit, les murs et tout ce qui compose la maison.
Sa Parole “Diew” est un attribut du sujet. Ici la Majesté est un
nom dérivé; c’est-a-dire, le nom du degré dénommé “degré des attri-
buts comprenant les rapports de corrélation”. Puisque tout existant,
qu’il soit éternel ou adventice, a une essence et un degré, son essence
correspond a sa réalité dans laquelle se situe son degré. Or les degrés
¢tant des réalités conceptuclles, le degré de Pexistant est sa réalité,
en tant qu’elle rassemble les noms, les relations et les points de vue

" Au lieu de l-al-afhdm, lire li-al-ifham.
" Dans le deuxiéme verset.
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qui lul conviennent; c’est-a-dire, ceux auxquels sont attribués les
effets, st 'on ne tient pas compte de I'Essence-Existence absolue, en
tant que totalement au-dela de toute dénomination, de toute qualifi-
cation et de toute rclation. Parce qu’il est certain que si les effets
appartenaient a la pure Existence exempte de toute relation, elle
aurait pour cffet Pexistenciation ou bien de son semblable ou bien
de son contraire; or chacun des deux cas est impossible. Donc la
détermination causale appartient au degré, c’est-a-dire, a la divinité
qut nous a ordonné de proclamer son unité, dans le sens de croire
a son unité et de nier tout associationnisme a son sujet. On n’entend
pas par ordre de proclamer 'unité, une proclamation orale seule-
ment. Bien plus, ce qui est commandé concerne, a la fois, la pro-
clamation de P'unité de I’¢lite et celle du commun; et elle n’est
acceptée que par pure faveur.

II me fut dit dans une vision entre veille et sommeil: “La procla-
mation de l'unité¢ s’annule elle-méme.” Ce qui signifie que la véri-
table proclamation de I'unité qui est requise est celle dont est annulé
et ¢liminé ce quindique sa formulation. En effet, cette derniére indi-
que, en soi, celui qui proclame I'unité et celui dont Punité est pro-
clamée,'® I'action subsistant dans le sujet; or, il s’agit 1a de multiplicité
et non d’unité. Quand il ne reste que Lui seul, on sait qu’ll est Un,
qu’ll n’a d’associé¢ ni en Lui-méme ni dans Ses attributs ni dans Ses
actes ni dans Ses jugements ni dans Ses noms. Alors, s¢ vérifie la
proclamation de I'unité et s’annule la multiplicité du fait de I'annu-
lation et de la disparition de ce qu’indique la proclamation de
Punité. Jai fait allusion a cela dans un poéme:

La religion n’est rien d’autre que I'auto-proclamation de I'unité,
car personne en dehors de Nous
ne peut proclamer Notre unité; puisque tout ce qui est en dehors
de Nous n’est qu’associationnisme et impureté.
La proclamation orale de 'unité n’est pas acceptable,
car elle doit étre un acte; alors, ni les djinns ni les hommes ne
peuvent t’en distraire.
Elle n’est rien d’autre que Pextinction de ton étre
et la perte de ta conscience; aprés cela disparaissent Pesprit
ct les sens.

" Le texte arabe contient les deux mentions suivantes: ism f@%l (participe présent

actif') et wm mafl (participe pass¢ passif), pour indiquer la juste vocalisation de
muwahhid/ muweahhad.
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Considérons I'unit¢ en tant que telle et non du point de vue de
Celul qui la proclame. Car, si clle est essence méme de Celui qui
la proclame, elle équivaut a Lui-méme; sinon, il y a composition et
non plus unité et ce n’est pas ce que recherchent et poursuivent les
grands amis de Dieu. Dieu (*) a fait savoir que la lignée, c’est-a-
dire, le fondement du Seigneur dont Muhammad réclame de la part
des gens I'adoration, est 'Essence invisible et absolue, I'invisible par
excellence et la matiére du néant et de ’Existence que désigne “Lui”,
quand Il descend au degré de I'Existence absolue et dépouiliée de
tout ce qu’on pourrait juger comme étant un ajout; Il est alors ap-
pelé “Diew”, le (nom) de Majesté non-dérivé. Il descend au degré de
Punité qui est le lieu épiphanique de PEssence et auquel il n’y a pas
de place pour la manifestation des noms, des attributs et de quel-
que étre créé que ce soit. Ceux-cl, a leur tour, sont appelés du nom
de 'Un, quand Il descend au degré des noms et des attributs, (c’est-
a-dire, de la divinité)," qui est le degré ou est accordé son droit,
par le Réel et pour la créature, a qui peut y prétendre. Ce degré
est appelé “Majesté” dans le sens dérnivé de la parole. Il s’agit de
Dieu, Seigneur de Muhammad, a savoir du nom qui regroupe tous
les sens des noms de la divinité. Donc, Il contient tous les noms et
cux nc Le contiennent pas; I est qualifi¢ de tous les noms et eux
ne sont pas qualifiés par Lui. Voila pourquoi, I'unité rassemble tous
les noms.

Sa Parole: “le Maitre” signifie Celui a qui on s’adresse et que L'on
recherche dans le besoin, pour obtenir quelque avantage ou pour
¢carter quelque inconvénient. Or cela ne concerne personne d’autre
que Dicu (*).

Sa Parole: “Il n’a pas engendré” veut dire qu’aucune partie ne s’est
détachée de Lui (*), pour composer, a partir d’elle, une nouvelle
chose; tout comme se détache le sperme du pére, pour quen soit
engendré le fils; ou bien, comme se dégage le souffie de certains ani-
maux, pour engendrer, a partir de ce dernier, un autre animal sem-
blable. Ou encore, comme se¢ séparent le noyau et la graine, pour
en faire pousser les végétaux semblables a ceux dont ils proviennent.
Rien de tout cela ne se vérifie a Son (*) sujet. Les choses sont com-
posées par Lui (*¥), uniquement par le fait de Son attention volon-
taire exprimée dans “Sois’” (Coran 2, 118) et non par liaison, rupture,
arrangement ou s¢paration.

'7 Ce passage { ) n'est pas dans MBA.
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“..et Il na pas été engendré”, c’est-a-dire, Il n’a pas ¢été produit a
partir de quoi que ce soit, si bien qu’ll émanerait d’une chose par
séparation. En ecffet, Lui est le Premier sans qu’il y ait de commen-
cement. Donc, en Lui (*) rten n’émane de quoi que ce soit.

“Pas un seul n’est égal a Lu”. 1’¢galité veut dire la similitude, si 'on
vocalise mithl avec la voyelle “1”. “Un seul” a ici le sens de “per-
sonne” et I'expression est employée dans le sens d’une négation géné-
rale." Donc, personne n’est semblable a Lui au plan de la divinité,
comme Il Pa dit Lui-méme: “I/ n’y a rnen de semblable comme Lui”
(Coran 42, 11), avec ou sans le “comme” supplémentaire." Car, dans
Ihypothese de Dexistence d’un semblable, ce dernier serait institué
par Lui (*), n'existant que parce qu’ll I'institue et le crée, comme il
est mentionné (dans la tradition): “Dicu créa Adam a Son image.””
Mais, en réalité, il s’agit de mathal, vocalis¢ avec la voyelle “a”,
comme Il I'a dit Lui-méme: “4 Diew appartient la comparaison la plus
belle” (Coran 16, 60) dans les cieux et sur la terre, a savoir toute
comparaison a la fois puissante et pleine de sagesse.”’ Le degré de
la divinité qui est celui de ’Essence sublime n’a ni semblable ni
second, étant celut dont Il nous a ordonné de proclamer l'unicité.
Les envoyés (§) sont venus, pour demander aux hommes de dire: “il
n’y a pas de divinité en dehors de Dieu”. En effet, ils leur ont dit:
“Dites: 1l n’y a pas de divinité en dehors de Dieu.” Par conséquent,
ne donne a Dieu (*) aucun égal ni aucun semblable. Quant a 'opposé,
Dicu en a, étant donné qu’ll est 'Adoré et que son opposé est I'ado-
rant; de méme, Il est le Seigneur dont l'opposé¢ est le vassal; 11 et
le Roi dont 'opposé est le sujet; Il est le Miséricordicux et celui qui
recoit la miséricorde. Telle et la situation de la Majesté qui, en tant
que nom dérivé, est cclui du degré, tout comme le sultanat et la
juridiction,” etc ... Quant a la Majesté, en tant que nom propre,
elle est le nom de I'Existence de I’Essence, donc elle n’a ni sembla-

" Clest-a-dire: “Nul n'est égal a Lui”.

" Ce qui donnerait: “Il n’y a rien de semblable a4 Lui”. Ce genre de remarque
vaut pour la langue arabe. Ce qui est difficilement traduisible en frangais.

“ Al-Bukhari. ist’dhdn, 1, Muslim, birr, 115, Cette tradition est déja citée plu-
sicurs fois. Voir la Halte 17, note 5 (t. 1).

' Nous préférons suivre MBA: wa huwa ayyu al-mathal al-‘aziz al-hakim; alors que
I'édition de 1966 contient: wa hiva ayyu al-mathal wa hwea al-‘aziz al-hakim {Coran
16, 60b).

* Qui représentent, en tant que degrés, la charge du sultan et le pouvoir du
juge.
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ble ni opposé, ni dissemblance ni ressemblance absolues. En effet,
elle est le coeur méme des opposés ct des semblables. Une chose ne
peut pas étre semblable ct dissemblable a elle-méme. Donc, de ce
point de vue, il n’y a ni ressemblance ni dissemblance possibles en
ce monde.

Il est mentionné dans la tradition prophétique, selon diverses recen-
sions, que 'Envoyé (%) a dit, a propos de cette sourate,” qu’elle équi-
vaut au tiers du Coran.” Ce qui veut dire que les objets de
connaissance sc limitent a trois points de vue: du point de la réalité
active, il y a le Réel (¥), en tant que divinité, et tout ce qui Le
concerne, comme |’Essence, les attributs, les actes et les décisions;
du point de vue de la réalité passive, il y a Punivers qui est le nom
de tout ce qui differe du Réel (*), a savoir le monde inférieur et le
monde supérieur; et, enfin, du point de vue de la réalité¢ englobant,
a la fois, lacuf ct le passif, c’est-a-dire, de la réalit¢ de '’homme par-
fait qui est 'isthme entre les deux réalités. Donce, tout ce que dési-
gne la Parole éternelle, autrement dit, le Coran, ne sort pas de ces
trois catégories d’objets de connaissance. Or cette sourate contient
la premiére réalité, elle représente donce, de ce fait, le tiers du Coran.

* La sourate 112,
2 Ibn Madjah, adab, 52; al-Darimi, witr, 18.
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LA VERITABLE APPARTENANCE DE I’ACTE HUMAIN

Dieu (*) a dit:
“Au nom de Dieu” (Coran 1, 1).

Sache que celui qui dit: “Au nom de Diev” avant d’agir, ne manque
pas d’étre un vrai sunnite. En effet, Pexpression “au” signifie, en soi,
la demande d’aide. II peut la prononcer dans ce sens, mais aussi
dans un sens différent, a cause de son ignorance de la réalit¢ des
choses et de la source des significations. Il pense que I'acte est créé
par Dieu (*), mais, s’1l est ash‘arite, il lui appartient aussi par acqui-
sition et, par libre choix, sl est maturidite. Donc, il participe néces-
sairement a l'acte, tout en demandant Paide de Dieu (¥) pour cet
acte, parce que Dieu (*) 'a ainsi ordonné, en disant: “Demandez Iaide
de Diew” (Coran 7, 128); “C’est a Toi que nous demandons laide” (Coran
1, 5). Et dans le Recueil de la tradition authentique, on trouve ceci: “ll
n’y a de pouvoir et de force qu’en Dieu.”

Et s’il s’agit d’'un connaisseur de Dieu (*), alors, I’expression “au”
est a prendre dans un sens de provenance.” En effet, il ne pense pas
quun acte quelconque puisse lui appartenir. Au contraire, il cons-
tate que les actes ne proviennent que de Dieu, Existence réelle qui
fait subsister chaque forme a partir de laquelle, & premiére vue, les
actes se manifestent; par conséquent, il voit que lui-méme et que
chaque créature sont des instruments dont Dieu se sert pour agir au
gré de Sa volonté et au moyen des calames qu’ll met en mouve-
ment pour ce qu’'ll veut et décrete et qui concerne ce qui’ convient
a lacte dont la formule “Au nom de Diew” constitue le commence-
ment. Lorsqu’un étranger nous interroge, nous répondons que cela
veut dire que la création de telle chose émane de Dieu. Et quand
nous voulons en rendre compte aux gens de notre voie, nous di-

' Al-Bukhari, adhan, 7.

? Bi- a alors le sens de min.

* Au lieu de mimmd, nous préférons lire bi-md, contrairement a MBA et a Pédi-
tion de 1967.
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sons, par exemple, que la lecture (du Coran) provient de Dieu, tout
comme la pratique de I’évocation divine, la pratique de la priere,
etc ... En effet, notre lecture fait partic de nos actes; or nos actes
sont créés par Dieu (¥); et chacun de nos actes a un nom qui le
spécifie et qui est un des noms du Réel (¥), lesquels sont infinis. La
raison de prescrire la formule “Au nom de Diew” au début de chaque
acte permis ou légitime, est de montrer oralement qu’on se démar-
que par rapport a la prétention que ’homme a d’agir par lui-méme,
comme c’est généralement le cas. Quand laction n’est mi légitime
ni permise, la dite formule n’est pas prescrite, en signe de bonne
¢ducadon spirituelle par rapport a I'émanation de ce a quoi le
Législateur (*) est opposé.” Voila ce qui concerne le lot du connais-
seur de Dieu. Mais, s’il s’agit de quelqu’un de spirituellement accom-
pli, il se trouve donc au-dessus du connaisseur de Dieu, aussi
observera-t-il davantage les bonnes manicres spirituelles. Par consé-
quent, lorsque P'acte rencontre une opposition quelconque de la part
du Législateur, ne serait-ce qu’extérieurement, 1l se l'attribuera, comme
fait le mu‘tazilite, et il sera celul qui extéricurement en a le pou-
voir. Mais, ce qu’ll déclare differe de ce qu’il porte en lui et de ce
qu’il croit, quand il dit: “F’ai voulu l’endommager” (Coran 18, 79), c’est-
a-dire, le bateau; ou encore: “Et lorsque je suis malade, c’est Lut qui me
guént” (Coran 26, 80). Ce genre de comportement mu‘tazilite est
absolument parfait. Si celui qui dit “Au nom de Dieu” est mu‘tazilite,
Pexpression “au” a dans ce cas un sens d’association.” Telle est 'opi-
nion de lauteur de L’ Explorateur;’ mais, méme s’il dit que tel n’est
pas le sens, c’est présomptucux de sa part, parce qu’il pense qu’il
est le créateur des actes libres. Voila pourquoi, selon lui, la récom-
pense est liée a I'obéissance et la punition a la désobéissance. En
effet, toujours selon lui, Pexpression “au” dans “Au nom de Dieu” a
un sens d’accompagnement et d’association, comme lorsqu’on dit:
“Je suis entré chez lui avec’ une tenue de voyage.” Effectivement,

* Ce qui veut dire, comme lauteur le redit trés souvent, que méme si les mau-
vais actes appartiennent réellement a Dieu qui crée tous les actes sans exception,
il est mieux de ne pas le dire, car cela porterait a croire que Dieu est mauvais et
injuste. C’est en cela que consiste la bonne éducation.

» Cest-a-dire, le sens de ‘avec’.

Il s’agit de al-Zamakhshari (468/1075-539/1144), auteur du Kashshdf, commen-
taire mu‘tazilite du Coran.

7 En arabe, bi- {avec, en) est la méme préposition qui est utilisée pour dire: “Au
nom de Dieu” (bi-smi Allah).
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le mu‘tazilite croit que Dieu (*) lui donne la capacit¢ d’accomplir
ses actes libres et qu’ensuite II le rend responsable; si bien que, s’il
agit bien, c’est en sa faveur et, s’ agit mal, c’est en sa défaveur. Il
est donc en état de perdition. L’est encore davantage celui qui pré-
tend que la capacité et 'acte, tout a la fois, lui appartiennent; comme,
par exemple, ceux qui, pour leur perdition, prétendent a I'état de
seigneurie.
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SIGNIFICATION ET CATEGORIES DU RENONCEMENT

Dieu (*) a dit:
“Drieu aime ceux qui renoncent; Il avme ceux qui se punfient” (Coran 2, 222).!

Il y a plusieurs catégories de renoncements, si I'on considére ce a
quoi on renonce. En effet, il y a des gens qui renoncent a la déso-
béissance; d’autres qui renoncent a l'obéissance; c’est-a-dire, a se
Pattribuer comme leur action; d’autres encore renoncent a deman-
der récompenses et émoluments; d’autres, enfin, renoncent a renon-
cer. Ibn al-‘Arif la-Sanhadji (\)* a dit:

Beaucoup de gens renoncent,
mais il n’y a que moi qui renonce a renoncer.

Il y a, parmi ceux qui renoncent, les gens du commun, I¢lite et
I¢lite par excellence; or, linguistiquement parlant, le renoncement
s’applique a tous de fagon générale. Cependant, 'allusion du noble
verset, selon ce que nous a procuré l'inspiration divine, fait la différence
entre le renoncement des gens du commun qu’il appelle “purification”
et celui de I'élite qu’il appelle “renoncement”, étant donné que les
impuretés ne sont pas (toujours) des actes de désobéissance et qu’elles
peuvent étre relatives aussi a des actes d’obéissance.” Ceux qui sont
aimés de Dieu et qui sont les premiers a étre mentionnés a cause
de la préséance de leur rang, constituent I'élite et I'élite par excel-
lence qui renonce au renoncement. L’¢lite contient ceux qui connais-
sent Dicu. Leur renoncement consiste a revenir de Lui a Lui-méme
(*). Quant a Pélite par excellence, elle contient ceux qui ont la science
de Dieu (*). Leur renoncement consiste a revenir a Lui, en renon-
¢ant a leur propre retour, c’est-a-dire, en renongant a attribuer ce

' Ce verset est commenté aux Haltes 105 et 232.

2 Célebre soufi né en 481/1088 et mort en 536/1141 a Marrakech. Auteur du
Ritab mahdsin al-madjalis. Voir E12, 111, 734b- 735h.

' Par exemple, I'impureté due au sommeil ou a Pacte sexuel légitime a l'inté-
ricur du mariage.
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retour a eux-mémes; puisque, ne peut revenir qu'une réalité exis-
tante, or cux n'ont pas d’existence. Par conséquent, ils renoncent a
la prétention d’exister. C’est ce a quot fait allusion I'un d’eux, en
disant:

Lorsque tu dis: Je n’ai pas péché’,
la réponse de ta (prétendue) existence est un péché incomparable.

Il n’y a, en réalité¢, que celui qui revient et Celui a qui on revient,
Lequel est, en fait, Celui qui revient, comme Il 'a dit Lui-méme:
“Il est revenu vers eux” (Coran 9, 118). Donc, le retour est Son acte,
car Pacte subsiste dans celui qui le pose.! Ceux qui renoncent, sont
désignés dans la parole suivante de PEnvoyé (°): “Dieu aime tout
expert en renoncement.” Leur tentation réside uniquement dans le
fait qu’il peut leur arriver d’oublier ce dont ils ont été témoins, ¢tant
donné que la négligence et I'oubli font partie de la nature de ’homme.
Donc, quand ils se souviennent, ils renoncent sclon le mode qui leur
est propre. Alors, ils sont les plus méritants et les plus dignes de
Pamour de Dieu a leur égard.

Quant a ceux qui se¢ purifient, ce sont les gens du commun qui
renoncent soit aux actes de désobéissance, soit a la requéte de com-
pensations pour les actes d’obéissance, etc . . . Et 'amour de Dicu (*)
pour ceux qui se purifient, c’est-a-dire, pour les gens du commun
qui pratiquent le renoncement, n’existc que griace a la bénédiction
accordée a la premiere catégoric de ceux qui pratiquent le renon-
cement et qu’en fonction de ces derniers, a cause de leur participa-
tion au méme sens, a savoir cclui du retour, méme si entre les deux
types de retours, il y a une grande différence, étant donné que le
renoncement constituc le véritable retour; et cela, sans attribuer a
ce retour (qui est le sens du renoncement) le statut d’inexistence ou
d’existence, comme dans le cas du renoncement de élite par excel-
lence; ou bien encore dans le cas du renoncement de Délite que
représente le retour effectué grace a Lui, a partir de Lui et vers Lui.
En dehors de ces deux cas, leur renoncement, dans le sens de retour,
est une purification et non un retour. En effet, ils ne retournent
jamais a Lui par la suite, ne retournant qu’au néant a partir du

995

néant ou encore d’une créature vers une autre créature. Donc per-

" Au lieu de £, lire f@%l, conformément & MBA.
> Cette tradition n’est pas recensée par Wensinck.
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sonne nc renonce et ne se purifie, dans le sens du renoncement,
qu’apres le retour de Dicu (*) vers lui, comme Il I'a dit Lui-méme:
“Puis, Il est revenu a eux, afin qu'eux ausst reviennent” (Coran 9, 118).
Donc leur retour vers Lui est une conséquence de Son retour a
eux, c’est-a-dire, en cux. En effet, la préposition “a” a ici le sens de
“en”, puisqu’ils représentent les circonstances du retour et que Lui
en est agent. “ .. afin queux aussi reviennent”, ce qui veut dire: pour que
le retour leur soit attribué, en tant qu’ils réalisent les circonstances
et les instruments de Ses actes; en cffet, I est réellement 'Agent et

Pattribution de Pacte qui leur est faite n’est que métaphorique.
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LES PROPHETES SONT SOUMIS AU DESIR

Dieu (*) a dit:

“Nous n’avons dépéché avant tor ni envoyé mi prophete sans que Satan n’inter-
vtenne dans ses désirs” (Coran 22, 52).

Sache que lorsque Dieu (*) ordonna a Son Envoyé¢ (°) de dire aux
gens: “Dis: O vous, les hommes! Je ne suis pour vous qu’un avertisseur expli-
cite. Ceux qui auront cru et qui auront accompli des wuvres bonnes obtiendront
un pardon et de généreux dons. Et ceux qui s’efforcent d’abolir Nos signes, voila
ceux qui seront les hites de la fournaise” (Coran 22, 49-51), Il voulait
dire: “J’ai été envoy¢ vers vous pour faire la différence entre les gens
voués au bonheur ct les gens voués au malheur. Il faut donc que
certains parmi vous croient en moi et soient heureux, ce sont ceux
“qui auront cru et qui auront accompli des wuvres bonnes . . .”; et il faut que
d’autres ne croient pas ct soient malheureux, ce sont ceux “qui sgfforcent
d’abolir Nos signes...” En guise d’avertissement, pour que n’émane
pas de lui (°) le désir qui émana des autres envoyés ct des autres
prophétes, Il ajouta cette information a son () intention, en disant:
“Nous n’avons dépéché avant toi ni envoyé . . .” Ce qui veut dire que Dieu
(*) n’a dépéché ni envoyé avec une mission propre ni prophéte invi-
tant a suivre la Loi révélée des envoyés précédents, sans avoir réalisé
en cux la qualité de miséricorde parfaite et d’entiére compassion.
Aussi est-ce en fonction de cela quils désirent, qu’ils s’expriment
avec leur langue et non avec leur coeur, car un tel désir n’est pas
seulement une réalité intérieure, quand ils disent: “Plat au Réel (¥)
de guider tous ccux qu’ll m’a ordonné d’appeler a Lui!” Or ce désir
est naturellement contraignant chez chaque envoyé et chez chaque
prophete, tout comme toutes les autres réalités naturelles, parce qu'’ils
(*) sont dominés par la volonté de faire le bien aux serviteurs de
Dicu et par 'amour de leur salut. Notre Prophete, Muhammad (%),
¢tait en grande partic ainsi, comme l'a fait savoir le Réel (*), sans
(recourir) a un verset. Cependant, ce désir n’émana jamais de lui,
biecn que chaque envoyé et chaque propheéte sachent que Dieu (¥)
ne leur ordonne d’inviter les créatures que pour discerner a quelle
des deux mains ils appartiennent, en séparant les compagnons de la
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gauche de ceux de la droite,' afin que les gens n’aient pas, apres
cux, d’argument contre Dieu. En outre, ce désir, méme s’il est bon
a premicre vue, est en contradiction avec le pur ¢tat de servitude
qui consiste a jeter les rénes entre les mains du Savant et du Sage
et a s’abstenir de choisir ce qu’ll (*) possede. Mais, le désir ne com-
porte aucune utilité ni aucun avantage; car 'existence de la chose
désirée ne manque pas d’étre décrétée ou non-décrétée. Si elle n’est
pas décrétée, elle constitue une opposition au décret (divin) et si elle
est décrétée, c’est perdre du temps en vain que de la désirer. Or,
étant donné que leur degré auprés du Réel (*) est le plus haut qui
soit, cela exige que le plus digne d’entre eux (°) abandonne ce désir,
méme si cela n’entraine aucun inconvénient, au degré élevé ou ils
se trouvent, puisqu’il est pour lul comme sont pour eux les réalités
naturellement nécessaires. Cependant, il contient quelque chose de
trouble, par le fait méme qu’il ne correspond pas avec le pur état
de servitude qu’exige leur degré. Et cela, a cause de linattention
avec laquelle ’homme a ¢t¢ modelé. En effet, il s’agit 1a d’une réalité
essentielle qui ne sera jamais Otée aux envoyés eux-mémes (°). Voila
pourquoti, a été affirmé aux envoyés, dans le noble Coran, I'ordre
de dire a leur communauté: “Nous ne sommes pas des mortels™
et dans le Recuel de la tradition authentique: “Je ne suis qu’un mortel
qui oublie comme vous oubliez vous-mémes. Donc, quand joublie,
faites-moi ressouvenir.”’

S’il n’y avait pas cet oubli et cette négligence, il ne leur viendrait
pas un tel désir, conscients qu’ils seraient de la réalité des choses et
de leur nature cachée. Clest la raison pour laquelle le Réel (*) aver-
tit Son bien-aimé et préféré des priviléges qu’aucun envoyé avant lui'
n’a obtenus, afin que cette éducation spirituelle unique ne lui fasse
pas défaut; éducation qui n’a manqué a aucun envoyé ni a aucun
prophéte, méme si, a cause de tout ce qui nuit a une étape quel-
conque, celui qui se situe a cette étape ne peut pas étre qualifi¢ dans
ces conditions avec la perfection que mériterait une telle étape, bien
qu’il fasse partie des parfaits. L'imam des connaisseurs de Dieu (*) et
de Ses envoyés (°), le Shaykh par excellence, Muhyi al-Din al-Hatmi’

' Voir Coran 56, 41; 70, 37.

? Ibidem 41, 6.

* Al-Bukhari, saldt, 31: Muslim, masidjid, 90, 92, etc. ..

* Au lieu de lire gibla, live gabla-hu, conformément a MBA.
> (est-a-dire, Ibn ‘Arabl.
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a dit® “Je n’al jamais constaté et je n’ai jamais entendu dire de la
part de quelque proche de Dieu qu’il se soit tenu avec son Seigneur
a Pétape de la pure servitude.” Les anges disent: “Vas-tu y établir
quelgu’un qui_fera le mal?” (Coran 2, 30) Et les hommes choisis de dire:
“Ne laisse sur la terre aucun incrédule comme habitant” (Coran 71, 26).7 “Si
Tu détruis cette bande, désormais Tu ne seras plus adoré.” Lorsque
ce désir émana d’eux (°), le Réel (*) les corrigea et les avertit de ce
qui leur échappait dans ce désir, a cause de la main mise de Satan
et du fait qu’il jette dans 'ame de tous ceux dont il désire 'adhé-
sion et qu’il souhaite guider, a savoir ceux qui n’ont pas encore
adhéré et ceux qui n’adhéreront jamais, ce qui les incite a les trai-
ter de menteurs; et méme s’il se trouve quelqu’un de sincére qui ne
s'en tienne’ pas a cela, c’est trés rare. Voila pourquoi, le rang de
PEnvoyé est magnifié, quand Dieu dit: . . sans que Satan n’intervienne
dans ses désirs.” Et, en effet, tous se mettent a douter et restent sur
leur position, comme Dieu I'a dit: “Chaque fois que son envoyé venait a
une communauté, ils le traitaient de menteur” (Coran 23, 44); et encore:
“Oh! Quelle affliction pour les serviteurs de Dieu! Aucun envoyé ne vient @ eux,
qu'ils ne se moguent de lur” (Coran 36, 30). Aussi Dieu abroge-t-1I ce
que lance Satan, en manifestant des miracles extraordinaires et des
signes sans arrét. Alors, tous reconnaissent la sincérité de Ienvoyé.
Celui dont le bonheur le précede, manifeste ce qu’il savait déja secre-
tement; et celui dont le malheur le précéde, refuse et fait preuve
d’arrogance, selon ce que Dieu a dit: “Is ne te convaincront pas de men-
songe; mats les injustes ment les signes de Diew” (Coran 6, 33); ou encore:
“Is reconnaissent les bienfaits de Dieu, puis ils les nient” (Coran 16, 83);
or, le bienfait de Dieu, c’est Muhammad (°). Dieu dit aussi: “lls les
(les signes) ont niés avec injustice et orgueil, alors qu’en eux-mémes ils y croyazent
Sermement” (Coran 27, 14); c’est-a-dire, ils les ont niés avec injustice
et orguell, alors qu’ils croyaient qu’ils venaient de Dieu (*) comme
une confirmation de la transmission de 'Envoyé. Dieu a dit: “Tu
sais bien que seul le Maitre des cieux et de la terre a fait descendre ces choses
pour vous éclatrer” (Coran 17, 102); etc . . .

Si on lit les livres relatifs a la biographie du Prophéte, on se rend

* Au lieu de gdma, lire gdla, conformément a MBA.

" Ces paroles sont attribuées a Noé¢, dans le Coran.

® 1 ne s’agit ni d'une citation coranique ni d’une citation de la tradition pro-
phétique.

? MBA emploie ici yatalaththam au lieu de yatala“atham.
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compte que les polythéistes reconnaissaient qu’il (°) était sincere;
cependant, ils ont nié, tout en faisant preuve d’arrogance, parce que
le malheur les précédait. Dieu (*) a témoigné que les juifs reconnais-
salent la sincérit¢é de Muhammad (°) tout comme ils reconnaissaient
(celle de) leurs prophétes. Puis, voila que Satan langa (dans le coeur)
des calomniateurs: “Vous portez tort a vous-mémes et vous étes stu-
pides, si vous refusez de manifester ce que vous savez de sa sincé-
rit¢.” Ensuite, il sema également en eux le doute. Telle est leur
habitude et celle de Satan a leur égard qui met en eux le doute a la
fois pour le reconnaitre et pour le nier. Voila la situation des mécréants
au temps du Prophéte, selon ce que Dieu a dit: “ .. et, dans le doute,
is ne prennent aucune décision” (Coran 9, 45). Le Sage a dit, en les fai-
sant parler: “Nous voila dans une profonde incertitude au swet de ce vers quot
tu nous appelles” (Coran 11, 62). Voila pourquoi, la vie des mécréants
sera misérable, comme Dieu la dit: “Mais quiconque se sera détourné de
Mon rappel, menera certainement une vie musérable” (Coran 20, 124), a
savoir en ce monde. En effet, il sera a Iétroit, a cause de ce que
Satan lui lance; par conséquent, il ne jouira jamais du repos inté-
rieur en ce monde. Puis, Dieu décide de (manifester) Ses signes et
Il les fixe dans le cceur des musulmans extérieurement et intérieu-
rement. Aussi ne subsiste-t-il en eux aucun doute ni aucunc tenta-
tion au sujet de la sincérité de celui qui appelle a Dieu. Il réalise
cela en mélant a leur cceur la douceur de la foi, aussi n’en ressen-
tent-ils jamais aucun ennui. Dieu sait ce qu’exigent les prédisposi-
tions de Ses créatures, quand elles subsistent et quand elles n’existent
pas encore. C’est un Sage qui dispose les choses a la place qui leur
convient et selon ce qui est requis, ni plus ni moins. Ton Seigneur
ne lése personne en tout ce qu’ll fait et décide, pour faire de ce que
lance Satan comme tentation une élucidation de la raison du pou-
voir de Satan qui lance a la fois dans les cceurs et toute la commu-
nauté Pappel et la réponse, tandis que Dieu avertit les envoyés et
les prophetes au sujet de leurs désirs. Or cela est bien une tentation.
Alors, disent les hypocrites, qui sont ceux dont le coeur est malade: “S:
cela était vrai, tous n’auraient pas douté auparavant.” Et les mécréants qui
nient, parce qu’ils sont durs de cceur, disent a leur tour: “Malheur
a nous, si nous montrons que nous adhérons a lui, aprés Pavoir nié
avec arrogance et obstination.” C’est bien ce que Dieu a dit dans
la sourate al-A‘raf: “Leurs prophetes étaient revenus a eux avec des preuves
évidentes, mais ils ne crurent pas dans ce quils avaient auparavant traité de
mensonge” (Coran 7, 101); et dans la sourate de Jonas: “Nous avons
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ensuite dépéché a leur peuple des envoyés qui sont venus avec des preuves évi-
dentes. Mais ils n’étaient pas a méme de crowre a ce qu’ils avaent précédem-
ment traité de mensonge” (Coran 10, 74).

Prends ton courage a deux mains et serre les dents au sujet de
ce que tu as entendu dans ce verset. Ne fais pas attention a ce
qu’ont mentionné beaucoup de commentateurs a propos de ce ver-
set relativement a Ihistoire des grues'” qu’ont inventée certains héré-
tiques, pour introduire le doute au sujet de la révélation et du Coran
“ou Uerreur ne se glisse nulle part” (Coran 41, 42). Ce ne sont pas les
démons qui l'ont fait descendre, car cela ne leur convient pas,
puisqu’ils en sont incapables. Je demande a Dieu de pardonner al-
Hafiz b. Hadjar!' et d’étre indulgent a son égard, lui qui a consi-
déré comme authentique cette histoire abominable et dégottante, en
confirmant ses voies de transmission et en ¢liminant ce qu’elle a de
répréhensible. Or le verset ne dit pas que cela vient de Muhammad
(°). Dieu a simplement dit: “Nous n’avons dépéché avant toi . . .”, ce qui
est une information a lui () destinée et non une information a son
sujet. II s’agit la d’un texte clair. “Nous ne devons pas en parler. Gloire
a Toi! Cest une infamie incommensurable” (Coran 24, 16). Qu’advien-
drait-il de la noblesse de la prophétie et de la mission que rien ne
surpasse si ce n'est celle de I’état de seigneurie, si cette histoire s’avé-
rait authentique? Qu’en serait-il de I'impeccabilité (prophétique), si
Satan pouvait lancer (des propos) d’infidélité sur la langue de tous
les envoyés et de tous les prophetes et si c’était lui que les gens
entendent de la bouche de chaque envoyé et de chaque prophete?
Il résulte clairement de ce verset que ce désir se vérifie chez tout
prophéte et tout envoyé que Dieu (*) dépéche; or parler de Ihistoire
des grues est un acte d’infidélité notoire. Et si se vérifiait cette his-
toire, selon laquelle Satan lance ces choses dans les oreilles des audi-
teurs, peut-étre cela risquerait-il d’étre écouté. Mais, on dit, au
contraire, que Satan langa sur la langue de I'Envoyé¢ de Dieu (°):
“O Dieu, nous nous réfugions en Toi contre la tromperie, contre
les tendances d’Iblis et contre le fait de tromper les autres ou nous-
méme.” "

" 11 s’agit des versets dits sataniques qui seraient a placer entre les versets 20 et

21 de la sourate 33 et dont le contenu serait le suivant: “Ce sont les grues subli-
mes * dont on peut espérer I'intercession”. Fakhr al-Din al-Razi développe ample-
ment ce sujet dans son Grand Commentaire {Th t. 23, pp. 50- 56, Dar al-Fikr, 1981).
' Personnage non identifié.
"2 Tradition non recensée par Wensinck.
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LES NOMS DE LA TRANSCENDANCE ET DE
L'IMMANENCE

Dicu (*) a dit:
“Glorifie le nom de ton Seigneur, le Trés-Haut” (Coran 87, 1)’

La glorification équivaut a la proclamation de la transcendance et
la transcendance consiste a écarter. Ce qui veut dire: “Ecarte I'attri-
bution du nom de ton Seigneur a Son Essence de toute comparai-
son et de toute analogie avec les noms des étres adventices.” Ici le
“nom” a un sens général qui peut étre également pris dans un sens
particulier, a savoir ce qui est prononcé,’ ce qui sous-entend la pos-
sibilit¢ de comparaison et d’analogie. En effet, les noms de Dieu (¥)
relévent de deux catégories. Il y a une catégorie de noms que la
raison peut connaitre, c’est-a-dire, ceux qui connotent la perfection
et la pureté: ils signifient la transcendance de quelque fagon que ce
soit. Or ici l'ordre n’est pas donné d’affirmer la transcendance de
ce nom, car il est de fait transcendant et vouloir faire advenir ce
qui est déja advenu est absurde.”

Il y a aussi une catégorie que la raison ne peut pas connaitre par-
faitement. On s’imagine que la transcendance représente pour Lui
la perfection; et si le Législateur n’avait pas désigné Dieu avec cette
(seconde) catégorie de noms, la raison ne Paurait pas appliquée au
Réel (*) et ne Paurait pas acceptée en ce qui Le concerne. Il s’agit
de Celui qui rit, de Celui qui s’étonne, de Celui qui aime, de Celui
qui doute, de Celui qui oublie, de Celui qui est dans Pembarras, du
Ruseur, du Moqueur, de Celui qui est assis, de Celui qui descend
et des autres noms semblables qui sont cités dans le Livre et la tra-
dition. Cette catégorie de noms doit également servir a glorifier Dieu
et a L’exalter, donc leur attribution a Son (*) Essence n’a rien a

' Ce verset est aussi commenté a la Halte 209 (t. 1).
Y Au lieu de md yuwahhimu lofzatan, live md yulfazu, conformément a MBA.
5 Principe de logique souvent invoqué par Pauteur, par exemple aux Halles 14,

98, 116, 210 (t. 1), 272, 308 (t. 2). Voir a ce sujet M. Lagarde, op. cit., p. 44/L.
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voir avec lattribution qui en est faite aux autres essences adventi-
ces, car PEssence de Dieu (*) nous est inconnue. Donc nous igno-
rons lattribution qui lui est faite. L’ordre d’exalter le nom contient
aussi I'exaltation de I'Essence désignée par cette catégorie de noms,
a savoir les noms de la Loi révélée. Mais cela se fait de deux fagons.
En effet, en ce qui concerne lattribution, le nom est transcendant
par négation de toute ressemblance ct de toute similitude du fait
qu’il peut étre aussi attribué¢ aux créatures, puisque l'expression et
la signification sont uniques (dans les deux cas). Cependant, attri-
bution (a I’Essence) est inconnue ct bien différente évidemment.
Quant a la transcendance de I'Essence désignée par ce nom, il s’agit
de la transcendance par excellence qui s’oppose a la transcendance
rationnelle. Car la raison, dans sa tentative de transcendance, change
le mode d’application de ces noms a Dieu (*), en vue d’affirmer Sa
(*) transcendance; en effet, elle ne les accepte qu’apres avoir recouru
a linterprétation et a la métaphore. Or Dieu (*) a ordonné dans Ses
livres et par la bouche de Ses envoyés (°) d’affirmer Sa transcen-
dance en dehors de la transcendance rationnelle et de Lui appliquer
ces noms. En outre, Il S’est désigné Lui-méme et II S’est qualifié en
fonction de ce que lon peut comprendre de Lui dans la langue
arabe avec laquelle le Réel (*) nous a parlé. Il a dépéché Ses envoyés
avec cette langue, pour nous montrer ce qu’ll nous a révélé. 11 est,
en cffet, impossible que le Réel (*) nous parle dans une langue que
nous ne comprendrions pas. Cependant, si nous ignorons I'Essence
sublime, c’est que nous ignorons seulement comment lul sont attri-
bués ces noms. Considére les nobles compagnons qui (.) étaient avec
IPEnvoyé de Dieu (°): lorsque descendirent ces versets, au sujet des-
quels abondent les recherches profondes et toutes sortes de propos,
on ne rapporte au sujet d’aucun d’entre cux qu’il les considéra
comme douteux et qu’il interrogea ’Envoyé de Dieu (%) a leur sujet.
Et il n’en est pas autrement que ce que nous avons mentionné. Telle
est l'opinion des dignes ancétres de la foi. Mais beaucoup de théo-
logiens' n’ont pas compris leur position et ont dit a leur sujet qu'’ils
auratent affirmé qu’ils ne savaient pas ce que le Réel leur avait dit
et quils en confiaient la science a Dieu (*) et a Son Envoyé. Ce qui
voudrait dire qu’ils ne comprenaient pas le sens des noms des réali-
tés adventices avec lesquels le Réel (*) Se désigne Lui-méme. Or cela

Y Au lieu de al-kathivina l-Tmi-him, lire al-kathira min, conformément a MBA.



HALTE 243 107

est impossible. Ces noms désignent le Seigneur réellement et non
métaphoriquement. Car 1l est le Maitre qui est Porigine de tous les
noms et a laquelle fait allusion cette Parole de Dieu: “Tout revient, a
la fin, a ton Segneur” (Coran 53, 42), le Seigneur de Muhammad (°).
Telle est la premiere détermination, la présence du rassemblement
qui regroupe la totalit¢ des seigneurs, a savoir la totalit¢ des noms
de I'état de seigneurie qui assurent I’éducation’ des créatures. Le
Seigneur annex¢ au pronom qui renvoie @ Muhammad® est le plus
grand des seigneurs et 1l les regroupe tous. Et bien que ces noms et
ces qualificatifs soient attribués aux étres adventices, Dieu (¥) les
applique réellement a Lui-méme. I y a des noms d’action que nous
n’utilisons pas et avec lesquels nous ne Le (*) désignons pas, a I'excep-
tion de ceux que le Législateur applique. Aussi sommes-nous avec
Lui 1a ou Il est: ce qu’ll dit, nous le disons aussi et ce qu’ll fait,
nous le faisons également. Donc nous ne disons pas: “O Tueur!”,
alors qu'll a dit: “Mais cest Dieu qui les a tués” (Coran 8, 17); ni: “O
Chatieur!”; alors qu’ll a dit: “Dieu les chitiera” (Coran 9, 14); ni: “O
Egarcur!”, alors qu’ll a dit: “// égare qui Il veut” (Coran 13, 27); ni:
“O Moqueur!”, alors qu’ll a dit: “Diew Se mogue” (Coran 2, 15); ni:
“O Rusé!”, alors qu'll a dit: “Dieu ruse” (Coran 3, 54); ni: “O
Lanceur!”, alors que Dieu a dit: “Mais c’est Dieu qui langait” (Coran
8, 17); ni: “O Celui qui s’approche”, alors que 'Envoyé () a dit:
“Je Me rapproche de lui d’une coudée”;’” ni: “O Celui qui court!”,
alors que 'Envoyé a dit: “J’irai a lui en courant”™;” et ainsi de suite,
sclon ce qui est cité dans le Livre et dans la tradition prophétique.

> Pour comprendre ce passage, il faut savoir que “Seigneur” (rabb), “seigneurie”
(rubitbiyya) et “éducation” (larbiya) sont considérés comme étant construits sur la
méme racine.

% Dans 'expression coranique rabbi-ka (ton Seigneur) le pronom possessif “ton”
(-ka) renvoie effectivement a Muhammad.

7 Al-Bukhari, tawhid, 9, 15, 35. Cette tradition est également citée aux Halles 38,
88, 111, 115, 128 (t. 1), 248/2 et 6, 308, 316, 319.

* Ibid. Cette tradition est également citée aux Haltes 38, 88, 111, 115 et 128.
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CE QUE CONTIENT LE JARDIN DU PARADIS

Dicu (*) a dit:

“ll y a en lur tout ce que lon peut désirer” (Coran 43, 71); et aussi: “1/
y a en lur pour vous tout ce que vous pouvez désirer” (Coran 41, 31).

C’est-a-dire, dans le jardin que Dieu a promis au commun des
croyants et dans lequel se trouve ce a quoi aspire tout étre en ce
qui concerne les objets des désirs de la nature animale et les plai-
sirs corporels. Quant au jardin que Dieu a promis a DIélite des
croyants, il y a ce a quoi aspirent les esprits et ce que désire le fond
de 'ame." Il n’y a rien d’autre que la permanence de la vision de
I'extension de la proximité a partir’ du sublime absolu dans le licu
de manifestation le plus clair et le plus évident qui soit. Et ils trou-
vent comme plaisir dans cette vision tous les plaisirs que trouvent
les ¢élus du jardin et méme davantage. Dans le premier verset, Dieu
s’adresse au genre humain et a la nature humaine qui conserve le
fondement de sa naturc originelle. Tandis que dans le sccond ver-
set, ceux qui sont concernés sont les nobles compagnons qui ont
acquis une ame pure a laquelle rien ne s’est mélé et qui n’a été
contaminée par aucune maladic extéricure. Donc le sens de ces deux
versets est le suivant: il y a dans le jardin ce que désire tout étre
humain qui conserve le fondement de sa naturc originelle, qui est
libéré de ce qui pourrait lui porter tort ct qui n’est pas atteint par
des maladies extérieures qui pourraient le faire sortir de son com-
portement naturel. N’est naturel que ce que les gens du commun
désirent et ce qui est plaisant au goat de ceux qui sont libérés de
tout ce qui pourrait leur porter tort. En effet, certaines personnes
sont atteintes de maladies et subissent des torts qui changent leurs
qualités naturelles et les poussent a désirer ce qui est impur et répu-

' Al-asrar. Nous traduisons ainsi, en référence a la terminologie de Jean Tauler,
dans ses commentaires mystiques.
> MBA contient ici li-al-ali. Nous préférons la lecture de I'édition de 1967,
p
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gnant pour une nature saine et a détester ce qui est désirable et
plaisant pour cette méme nature. Voila ce qui est visible & I'oeil nu
et bien connu dans les deux cas. Celui donc qui entre dans le jar-
din ne désire pas commettre un acte homosexuel; en effet, c’est la
un désir qui se produit chez certaines personnes en ce monde, a
cause d’une maladie ou d’'un dommage subi, et qui se situe en dehors
de la nature animale, car méme les animaux sauvages ne font pas
cela. Ne le font que les hommes vicieux, a la suite d’'une maladie.
Et aucun étre humain ne I'a fait avant le peuple de Loth (§). Dieu
(*) a dit: “Vous lvrerez-vous a cette abomination que nul parmi les mondes
n’a commise avant vous?” (Coran 7, 80). Il (*) a dit encore a leur sujet:
“Vous étes un peuple de transgresseurs” (Coran 26, 166). Ce qui veut dire:
vous transgressez les limites. Je ne veux pas signifier par la les limi-
tes de la Loi révélée. En effet, il n’y a pas d’interdiction au jardin
du paradis. Mais, il s’agit de la transgression des limites des choses
elles-mémes, ces limites sont garantes de leur spécificité, de fagon a
ce qu'une chose limitée de telle fagon n’intervienne pas dans les limi-
tes d’une autre. Ainsi, il est dans les limites de Yhomme d’étre actif
et dans celles de la femme d’étre passive. Or celui qui traite ’homme
comme un étre passif, transgresse les limites de ce dernier et change
sa réalité. Dieu (*¥) a dit a ce propos: “Vous vous lwrez, dans vos assem-
blées, a des actions abominables” (Coran 29, 29). Car poser un acte
d’homosexualité est une action abominable qui n’est pas reconnue
comme une fagon de faire humaine. Dieu a dit également a ce sujet:
“Vous étes un peuple pervers” (Coran 7, 81) qui transgresse les décisions
divines a propos de Ses (*¥) créaturcs. Il a dit encore: “Vous étes un
peuple rgnorant” (Coran 27, 55). Or, parmi ceux qui entrent au jar-
din du paradis, personne n’ignore la sagesse de Dieu (¥) dans ce
qu’ll fait. Le Réel (*) ne fait pas seulement de celui qui est actif
quelqu’un qui cherche a agir et de celle qui est passive quelqu’un
qut regoit; mais, Il ne demande d’agir a celui qui agit que pour pro-
duire quelque chose et pour qu’existe un avantage a la fois pour
Pagent et la patiente. Tel est fondamentalement le résultat a partir
duquel nous existons. Les étres possibles ne regoivent acte de 'Agent
(*) pour ce dont ils veulent Pexistence, uniquement a cause de ce
que cela peut produire un étre qui glorifie Dieu en Le louant, et a
cause de l'avantage qu’en retirent les deux partenaires. Donc les
étres possibles acquiérent Pexistence qui leur est attribuée, tandis que
les noms divins acquiérent la manifestation de leur pouvoir grace a
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celle de leurs effets. Il en est de méme pour les corps célestes avec
les (quatre) éléments’ de base. Les corps célestes agissent dans ces
éléments et réciproquement ils recoivent la réaction de ces derniers
en ce qui concerne les réalités engendrées résultant de ce mariage
au sens figuré, a savoir les étres vivants et le reste. Il en est de méme
pour les animaux et ’homme. Le male agit sur la femelle, ce qui
produit une multitude d’étres qui glorifient Dieu, en Le louant, tout
en procurant avantage et plaisir aux deux partenaires. S’il n’y avait
pas de plaisir pour I'un des deux partenaires, quand la reproduction
n’existe pas, comme dans le cas de ’homosexualité, on ne parlerait
pas évidemment de passivit¢ dans 'acte. L’homosexualité va a P'encon-
tre de la nature humaine; et le cours de la sagesse divine exige que
Dieu (*) ne crée pas d’anus pour les gens du paradis. La fagon de
renaitre au jardin du paradis demeure inconnue. En effet, Dieu a
dit: “Nous vous ferons renaitre dans un état que wvous ignorez” (Coran 56,
61); en effet, Dieu (*) a créé cet endroit (du corps) en ce monde
uniquement pour faire sortir les excréments impurs et pour rien
d’autre. Or les gens du jardin n’émettent pas d’excréments; “il n’y
a que de la sueur qui sort de leurs membres”, comme il est dit dans
le Recueil de la tradition authentique.* 11 est dit dans la tradition prophé-
tique que “les gens du paradis n’ont pas de dents”;” de méme, “les
hommes n’ont pas de barbe”. Et cela s’explique par le fait qu’on
n’a besoin ni de dents ni de barbe au jardin du paradis, a la différence
du sexe chez 'homme et chez la femme, car il sert a I"accouple-
ment qui est Pobjet de la passion la plus forte et 'occasion du plai-
sir le plus intense. De plus, le sexe sert a la reproduction. Il est cité
dans la tradition prophétique suivante que “les gens du paradis se
reproduisent entre cux”.” Donc de chaque éjaculation de '’homme
sort un enfant parfaitement bien formé qui glorifie Dieu, dans la
mesure ou Dieu (*) le veut.

* (est-a-dire, la terre, I'eau, le feu et l'air.

' “Les gens du paradis n’urinent pas et ne défequent pas; il n’y a que de la
sueur qui sort de leurs membres; (son odeur) est semblable a celle du musc.” Al-
Bukhari, al-anbiy@’, 1; Muslim, al-dianna, 16, 18, 19.

’ Cette tradition ne semble pas exister. On ne trouve dans al-Tirmidhi, 12 que
ceci: “Chapitre de ce qu’il advient aux dents des gens du paradis™.

® Tradition non recensée par Wensinck.

7 Ibidem.
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LE SENS DU VISAGE

Dieu (*) a dit:

“Tourne donc ta face dans la direction de la mosquée sacrée. O que vous soyez,
tournez votre face dans sa direction” (Coran 2, 144).

C’est la un ordre du Réel (*) a Son Envoyé (°), pour tous ceux qui
le suivent, de tourner leur visage intérieur vers la mosquée sacrée
intérieure. Ici, 'expression “mosquée sacrée” est une allusion et non un
terme explicite. Il s’agit d’'une métonymie employée pour indiquer
la présence qui réunit a elle seule toutes les présences; elle est, en
effet, la présence du rassemblement' et de Iexistence. De méme que
Dieu (*) leur a ordonné de tourner le visage, au sens physique du
terme, vers la mosquée sacrée matérielle, de méme, il leur ordonne
de tourner leur visage, au sens figuré du terme, vers la mosquée
sacrée, ¢galement au sens figuré.

“Ou que vous sopez . . .” Cest-a-dire, a quelque degré que vous soyez
parmi les degrés de la division,? que vos visages, au sens figuré, soient
tournés vers le degré du rassemblement. En effet, le rassemblement
est réel, tandis que la division et une vision subjective; le visage de
tout étre est son essence particuliere et sa réalité grace a laquelle 1l
est ce qu’il est. Il appartient & tout étre créé par le Réel (*). Ce sont
de tels visages qui s’humilient devant le Vivant et le Subsistant dont
il est question dans Sa Parole: “Les visages s’humilieront en présence du
Vivant, de Celur qui subsiste par Lui-méme” (Coran 20, 111). Ce visage
est celul que les détenteurs de la qualité (.)* implorent de leur Seigneur
matin et soir et qu’ils veulent connaitre. Ce visage est ce qui demecure
de toute chose, quand elle périt. Dieu (*¥) a dit: “Toute chose périt a
Uexception de Sa face” (Coran 28, 88); et encore: “La face de son Seigneur

' Voir, & ce sujet, Infroduction, n° 5, t. 1, p. 6.

? Ibidem.

* Selon al-Rézi (TK; t. 7, pp. 17 et sq, Dar al-Fikr, 1981), il s’agirait des pau-
vres mentionnés dans Coran 2, 273 et qui jouissent de cing qualités, a savoir ils
sont misérables, incapables de parcourir la terre, réservés, reconnaissables a leur
aspect et ils ne demandent pas I'auméne importunément.
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subsiste” (Coran 55, 27). Voila ce que vise le Réel (*) dans les cho-
ses. Par conséquent, Il ne regrette pas ce qui est absent, quand (ce
visage) est présent et Il ne prendrait pas soin de ce qui est présent
s1 (ce visage) était absent. Donc évidemment cela exige que celut qui
fait tourner le visage, ainsi que le visage qui se tournc soient dans
Pobéissance et il ne peut s’agir que d’une scule et méme personne,
a savolr le tourneur qui se tourne. A cause du grand soin du Réel
(*) pour ce visage, Il 'a mentionné a plusicurs reprises dans le Coran,
ainsi que dans la tradition: “Tournez vos visages” (Coran 7, 29); “Non!
Celut qui a soumis son visage a Diew” (Coran 2, 112); “Celur qui a sou-
mis son visage a Diew” (Coran 31, 22); “Qui donc professe une meilleure
religion que celut qui soumet son visage a Dieu” (Coran 4, 25). Dicu a éga-
lement dit par la bouche d’al-Khalil (§): “F'ar tourné mon visage vers
Celut qui a créé les creux et la terre” (Coran 6, 69). Dans le Recueil de la
tradition authentigue, 'Envoyé (°) dit durant le sommeil: “O Dieu! Je
tourne vers Tot mon visage”.! Et, de méme, durant I'invocation de
I'orientation, il dit: “Je tourne mon visage”;’ etc . . . Les gens du com-
mun ont une certaine perception de ce visage, mais ils ne savent
pas ce qu’ll est. Cela est da a ce qui reste de la science de Délite
sur leur langue. En effet, ils disent a celui pour qui ils invoquent
Dieu: “Que Dieu blanchisse ton visage!”, qu’il soit blanc ou noir.
Et ils disent a celui contre qui ils invoquent Dieu: “Que Dieu noir-
cisse ton visage!”, dans les mémes conditions. Or, dans cette invo-
cation, 1l ne s’agit de rien d’autre que du visage déja mentionné et
non de la réalité physique bien connue. La Parole de Dieu suivante
fait allusion a cec dernier: “Le jour o certains visages seront blanchis et
d’autres nowrcis” (Coran 3, 106). En cffet, parmi ces visages qui régnent
sur ces royaumes humains ct qui sont chargés de les garder, il y a
ceux dont la garde et le régne sont entachés et impurs, a cause des
impuretés des actes de rébellion et des différentes sortes d’associa-
tionnismes et de désobéissances. Telle est la noirceur d’un visage tel
que ceux-ci pour celui qui I'a chargé de régner. Parmi eux, il y a
ceux qui sont a 'opposé; il sagit, alors, de la blancheur du visage,
pour celui qui les a chargés de régner, a savoir le nom qui rassem-
ble. Ainsi, entre la remise des comptes des ouvriers et la mise en
¢vidence du soin qu’ils ont eu a gérer leur entreprise, il y a équi-

' Une partic de cette tradition est citée par Muslim, musdfirin, 201, 202.
’ Ibidem.



HALTE 245 113

valence parfaite. A cela fait allusion cette Parole de Dieu: “Tu ver-
ras sur leur visage Uéclat de la félicité” (Coran 83, 24); c’est-a-dire, tu
verras, en voyant le visage qui les gouverne, qu’ils sont heureux et
qu’ils possedent la félicité. En effet, qui connait celui qui commande,
connalit I’état de son troupcau et du royaume qu’il commande bien
ou mal.
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UNICITE DE LA DIVINITE ADOREE SOUS
DIFFERENTES FORMES

Dieu (*) a dit:'

“Dutes: nous croyons en Celut* qu’on nous a révélé et qu’on vous a révélé. Notre Dieu
et votre Dieu sont un seul Dieu et nous Lui sommes soumis” (Coran 29, 46).

Ce qui va étre dit a propos de ce verset est une allusion et non un
commentaire. Dicu (*) a ordonné¢ aux disciples de Muhammad de
dire a tous les groupes appartenant aux gens du Livre, les juifs, les
chrétiens, les sabéens, etc...: “Nous croyons en Celui qu'on a révélé”,
c’est-a-dire, Celui qui S’est épiphanisé a nous, a savoir la divinité
absolument dépourvue de tout conditionnement, transcendante au
cceur méme de son immanence et immanente’ au cceur méme de
sa transcendance et qui reste immanente dans les deux cas.

“...et quon vous a révélé”, c’est-a-dire, qui S’est épiphanisé a vous
sous une forme conditionnée, immanente et limitée. Il est donc Celut
qui s’épiphanise a4 nous comme a vous. La descente de la révéla-
tion, en général, sa descente une fois pour toutes, sa descente frag-
mentée et sa production ne sont que des manifestations et des
épiphanies attribuées soit a 'Essence, soit a Sa Parole, soit a un des
attributs. En effet, le Réel (*) ne Se situc au-dessus de personne, ce
qui impliquerait qu’il faut monter vers Lui, puisque IEssence du
Réel (*), Sa Parole et Ses noms ne se situent pas dans un espace
qui impliquerait une descente de la vers nous. Il n’y a descente que
par rapport a celul qui regoit I'épiphanie et par rapport a son rang.
Car le rang permet qu’on Iexprime avec la notion de descente ou
avec unc autre semblable, le rang de la créature étant en bas, dans
la descente, tandis que celui du Réel (*) est en haut, a un degré

" Emir ‘Abd el-Kader, op. cit., pp. 131-134.

? Nous traduisons al-ladhi par “Celui qu’” et non par “ce qu’”, qui serait le sens
plus exact du texte coranique, a cause de I'interprétation du commentaire de I'auteur
qui va dans ce sens.

> Al-mushabbah manque dans I'édition de 1967 et est a restituer conformément &

MBA.
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sublime. S’il n’en était pas ainsi, on ne pourrait pas exprimer le rang
par la notion de descente en général et de descente globale, de mon-
tée et d’ascension, de tombée et de proximité.

L’information est ici exprimée de fagcon a ce que le sujet reste
inconnu, uniquement parce que I’épiphanie ¢mane de la présence
qui rassemble Pensemble des noms de la divinit¢; or, a partir d’eux,
ne s’épiphanisent que la présence de la divinité, celle du Seigneur
et celle du Miséricordieux. Dieu a dit: “Ton Seignewr viendra™ (Coran
89, 22); 1l a également dit: “Notre Seigneur descend . ..”" Dieu (¥)
a dit encore: “A moins que Dieu ne vienne a eux . ..” (Coran 2, 210). I
est impossible qu’une des présences s’épiphanise avec 'ensemble des
noms qu’elle contient. Aussi s’épiphanise-t-elle toujours avec une par-
tie d’entre cux, tandis qu’elle se voile dans l'autre partie de ceux
qu’elle contient. Tache de comprendre! Notre divinit¢ et celle de
chacun des groupes religicux différents de nous sont une divinité
récllement unique, comme Dieu P'a dit dans de nombreux versets:
“Votre divinité est une dwimité umque” (Coran 2, 163). Il a dit aussi: “//
n’y a pas de dwinité en dehors de Diew” (Coran 3, 62), méme si Ses ¢épi-
phanies varient en fonction de leur caractere absolu ou conditionné,
transcendant ou immanent et méme st Ses manifestations sont de
différents genres. En effet, elle se manifeste aux disciples de Muhammad
de fagon absolument indépendante de quelque forme que ce soit au
moment méme de sa manifestation dans chacune des formes, sans
qu’il y ait ni fusion ni union ni mélange. Elle se manifeste aux chré-
tiens de fagon conditionnée dans le Messie et dans les moines, comme
Dieu l’a fait savoir a leur sujet dans Son Livre.” Elle se manifeste
aux juifs dans al-‘Uzayr et chez les rabbins.” Elle s manifeste aux
mazdéens dans le feu et aux dualistes’ dans la lumiére et les téne-
bres. Elle se manifeste a tout adorateur de choses dans telle chose,
que ce soit unc pierre, un arbre, un animal, etc... Car ceux qui
adorent n’adorent point les formes conditionnées pour ce qu’elles
sont en elles-mémes, mais ils adorent I'attribut de la divinité du Réel
(*) qui s’épiphanise a eux dans telle forme, a savoir I'aspect du Réel

* Al-Bukhari, tahadidiud, 14; tawhid, 35; etc . .. Cette tradition est citée aux Haltes
81 et 216.

> Voir Coran 9, 31.

¢ Ibidem 9, 30.

7 A la place de li-al-tanwih (édition de 1967) et de li-al-sawiya (MBA), nous pro-
posons li-al-thanawya.
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(*) qui appartient a chaque forme. Par conséquent, le but de I'ado-
ration est unique chez tous ceux qui adorent. Cependant, leur erreur
réside dans le fait d’assigner la divinité (a telle forme). Donc notre
divinité et celle des juifs, des chrétiens, des sabéens et de toutes les
sectes égarées sont une divinité unique, comme Dieu (¥) I’a fait savor.
Cependant, son épiphanie pour nous est autre que son épiphanie,
quand elle se révele aux chrétiens, aux juifs et a chaque secte prise
séparément. Bien plus, son épiphanie, quand elle se révéle a la com-
munauté de Muhammad, est variée ct différenciée; voila pourquot,
dans cette communauté, on dénombre jusqu’a soixante-treize sectes”
et dans chacune d’elles il y a d’autres sectes variées et différenciées,
comme cela n’é¢chappe a personne de ceux qui ont pénétré la science
théologique. Or cela ne s’explique que par la diversité des épipha-
nies, en fonction de ceux qui en sont témoins et de leurs prédispo-
sitions, alors que Celui qui S’épiphanise” (¥) est unique dans chaque
genre de manifestation de ce qui ne change pas depuis toujours et
a jamais. Et pourtant, Dieu (*) Se révele a tout étre doué de per-
ception, en fonction de sa perception. “Car Dieu comprend et sait tout”
(Coran 2, 113). Donc toutes les sectes s’accordent sur le sens de ce
qui est visé dans I’adoration, ¢tant donné que I'adoration fait partie
de Pessence des créatures, méme si peu d’entre elles en ont cons-
cience, en tant qu’adoration au sens absolu et non en tant que telle
ou telle adoration qui se différencie, quand on assigne la divinité (a
telle ou telle forme). Et nous, nous sommes soumis a la divinité uni-
verselle, comme Dieu nous a ordonné de le dire. Ne sont voués au
malheur que ccux qui L’adorent dans une forme sensible restreinte
et ne connaissent ce que nous disons que Pélite des disciples de
Muhammad, a I'exclusion des autres groupes religieux. Il n’y a dans
le monde aucun athée, au sens absolu, parmi les naturalistes, les
matérialistes, etc. .. Si 'on comprend différemment les expressions
de la divinité, cela ne peut étre di qu'a une mauvaise information.
En effet, I'infidélité dans le monde entier est une donnée relative. 11
y a la un point subtil, si tu veux bien le saisir. Quiconque ne connait
pas ainsi le Réel (*) qu'on adore, n’adore qu’un Seigneur condi-
tionné par sa croyance et auquel on interdit de s’épiphaniser a qui
que ce soit en dehors de la forme de sa croyance, alors que I'adoré,

 Allusion a la tradition prophétique rapportée par Ibn Hanbal, 3, 145.
* Au lieu de al-tadjalli, lire al-mutadjalli, conformément a MBA.
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le Réel (*) est a part de tous les Seigneurs. Cela fait partie de 'ensem-
ble des secrets qu’il faut tenir cachés de ccux qui n’appartiennent
pas a notre voie. Celui qui les révele est au nombre de ceux qui
veulent tenter les serviteurs de Dieu (¥). Fais donc attention. Il n’y
a pas de faute pour celui qui déclare infidele ou qui traite d’héré-
tique le docteur qui révele un tel secret, puisque on ne peut pas
accepter son repentir. “Diew dit la vénte. Cest Lur qui guide sur chemin”
(Coran 33, 4).
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LE CENTIEME NOM DE DIEU

Dieu (*) a dit:

13

“L’hustoire des plaideurs test-elle parvenue?” jusqu’a: .. un beau lieu de

sgour” (Coran 38, 21-40).

Sache que David (§) était un homme parfait et un lieutenant de
Dieu aux fors externe et interne. Dieu (*) n’a jamais spécifié dans
Son Livre la lieutenance de qui que ce soit, comme Il I’a fait pour
lui, en disant: “O David, Nous tétablirons lieutenant sur la terre” (Coran
38, 26), et pour Adam (§), quand Il a dit aux anges: “Fétablirai un
lieutenant sur la terre” (Coran 2, 30), ce qui veut dire qu’il allait habi-
ter avec son corps sur la terre. Le lieutenant assure le gouvernement
divin dans tout I'univers supérieur et inférieur. Car 'homme parfait
est le lieutenant qui a les prédispositions pour manifester 'ensemble
des noms divins de fagon compleéte, qu’ils soient ceux de I’Essence
ou ceux des attributs; en effet, il est créé a I'image (de Dieu).! Mais
cela pouvait ne pas étre. Lorsque David (§) manifesta les quatre-
vingt-dix-neuf noms indiqués dans la tradition suivante de ’Envoyé
(°): “Dieu a quatre-vingt-dix-neuf noms, c’est-a-dire, cent moins un”,?
son ambition s’attacha a manifester la perfection du centiéme, a
savoir le nom de I'Essence spécifique; alors, le Réel (¥) Se montra
jaloux du fait que David voulait participer a la manifestation du
nom de I’Essence. Aussi envoya-t-Il (*) a David deux anges sous la
forme de deux hommes plaideurs, Pun d’eux étant le représentant
du Réel (*) et lautre, le représentant de David (3).

Le représentant du Réel (*) dit: “Nous sommes deux plaideurs dont Uun
est injuste envers autre” (Coran 38, 22a); c’est-a-dire, qui dévie par
rapport a ses dispositions naturelles et qui demande ce a quoi il n’a
pas droit; et cela désigne David (§) en vertu de ce qu’il a 'ambition
de désirer.

' Allusion probable a la tradition suivante: “Dieu a cré¢ Adam a Son image”,
citée par al-Bukhari, ist’dhan, 1; etc. ..
¢ Al-Bukhari, da‘awdt, 69; Muslim, dhikr, 5, 6.
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“Juge-nous en toute justice” (Coran 38, 22b), ce qui signifie: accorde
leur droit a tous ceux qui le requiérent. Or David (§) n’a pas le
droit de manifester le nom de PEssence, méme s’il a une prédispo-
sition a cela.

“Celui-ct est mon frere” (Coran 38, 23). 1l indique par la le représen-
tant de Dawvid (§) qui est celui contre qui il se plaint. Parmi les noms
de Dicu (*), il y a le Croyant. Voici ce qu’on cite dans la tradition
prophétique: “Le croyant est le frére du croyant”.? Or cette parole
contient une consolation et un encouragement pour le coceur de David
§), puisque le représentant du Réel (*) a fait descendre le représen-
tant de David jusqu’au degré de frére et donc ce qui prévaut, c’est
la participation des deux fréres a ce qu’ils ont en commun.

“Ul possede quatre-vingt-dix-neyf” (Coran 38, 23); il s’agit d’'une méto-
nymie, pour signifier que David manifeste les quatre-vingt-dix-neuf
noms.

“..et moy je w'ar quune seule brebis” (Coran 38, 23). Il veut dire
qu’elle n’avait jamais appartenu a personne ct que personne avant
lui ne Pavait réclamée.

“Il dit: confie-la-mor” (Coran 38, 23): joins-la pour moi aux quatre-
vingt-dix neuf brebis. David (§) comprit la parabole qui lui était
exposée dés le début du discours du plaideur, représentant du Réel
(*); voila pourquoi, il jugea en sa faveur, sans attendre le discours
de celui contre qui il plaidait. Il ne lui dit méme pas: “Expose tes
arguments.” Bien plus, I'incriminé, lui-méme, ne dit rien du tout.
Alors, David (§) se hata de dire:

“Il t’a lésé¢” (Coran 38, 24), c’est-a-dire, David (§), lui-méme, et
non point I’'ange qui est son représentant.

“Alors, David (§) pensa” (Coran 38, 24) que l'inspiration qui lui venait
de demander le centitme nom complémentaire

“nétait pour lui quune tentation” (Coran 38, 24) et une épreuve de
la part du Réel (*). Puis, il repassa ce qu’il savait et la parabole qui
lui était citée le troubla et I'alarma.

“Ausst demanda-t-il pardon a son Seigneur” (Coran 38, 24) a cause de
cette pensée qui émanait soudain de lui et rien d’autre. Voila pour-
quoi, cela est exprimé avec “ausst”,’ car la demande de pardon et
le repentir sont les deux conséquences d’une telle pensée, puisque le

* Muslim, nikdh, 56.
' Le f@ consécutif, en arabe.
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parfait ne doit pas penser une telle chose de son Seigneur. En effet,
ce qui arrive dans la rencontre avec la divinité arrive soit par I'inter-
médiaire d’un ange, soit d’'unc fagon toute particuliere, a savoir en
fonction du regard intérieur et de I'évidence de tout ce qui va et
vient. Le Réel (*) ordonne aux parfaits qu’il n’y ait pas d’occasions
de ruse. Mais, II (*) leur ordonne certaines choses au for interne ct
les leur interdit au for externe. La raison de cela est que personne
ne doit demander aux licutenants parfaits apres David (§) de mani-
fester le nom de I’Essence, a savoir le centieme nom complémen-
taire. S’Il interdit cela a David qui, dans le Coran, est spécialement
désigné pour la lieutenance et qui est celul chez qui Dieu rendit
parfaitc la manifestation de cette licutenance, car, depuis 'époque
d’Adam (§), ccttc manifestation n’a cess¢ d’augmenter jusqu’a ce
qu’elle devienne parfaite chez David (§), alors tout autre que lui, que
le Réel (*) n’a pas spécialement désigné pour étre Son licutenant,
doit, a plus forte raison, se voir interdire cela. Garde-toi donc de
préter lorcille aux récits légendaires des modernes ignorants ct de
certains commentateurs qui les imitent servilement, cn rapportant
avee beaucoup de zele des récits paralléles provenant des gens du
Livre. En effet, la station de la prophétic est bien trop élevée, pour
qu'on vy fasse des discours basés sur l'opinion et I'analogic; et elle
est bien trop noble pour qu’on y fasse attention a quelqu’un qui
n’cst pas prophete. En effet, les savants ne connaissent de la station
de la prophétic ct des noms que ce que connaissent les gens des
¢toiles, quand eclles se manifestent, en se reflétant a la surface de
Peau. Garde-toi donc de plonger dans la prophétie et les prophetes
de fagon absoluc. Que Dicu nous préserve, vous et nous, de nous
tromper cn parole comme en acte.

Apres avorr écrit un peu de cette Halte, me parvint dans une vision
cette Parole de Dicu: “Ce jour-la, il y aura des visages prospéres et satis-
Jaits de leur zeéle” (Coran 88, 8-9).
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POUR REPONDRE AU DESIR DE CELUI QUI
CHERCHE A ORDONNER TOUS LES DEGRES
DE LA THEOPHANIE!

Dieu (*) a dit:

“Dieu propose aux gens des paraboles” (Coran 14, 25). Il a dit encore:
“Dieu ne répugne pas a proposer en parabole un moucheron ou quelque chose
de plus élevé” (Coran 2, 26).% Et enfin: “Voila des paraboles que nous pro-
posons aux gens, mais ceux qui savent sont seuls a les comprendre” (Coran

29, 43).’

Dieu (*) a fait savoir qu’ll propose, c’est-a-dire, qu’ll expose. En
effet, proposer des paraboles signifie étymologiquement exposer aux
gens, dans ces paraboles, les réalités divines et les significations sei-
gneuriales qui jusque la leur étaient cachées. La parabole est un
exercice de I'imagination qui conduit a vérifier la réalit¢ des choses,
sans qu’il y ait, comme condition, une équivalence, sous tous les
aspects, entre la parabole et ce qu’elle représente; mais, un seul
aspect suffit.

Le sens des “gens” a qui sont proposés les paraboles sont ceux
dont ’humanité est véritable. Car les paraboles sont proposées a
ceux dont Phumanité est parfaite et qui, par conséquent, a dominé
leur animalité. II ne s’agit donc pas de 'homme au sens absolu du
terme. Car cec terme comporte aussi la notion d’animal. L’expres-
sion “gens” est employée dans un sens collectif; le singulier, signifiant
un homme secul, n’existe pas. Le Récl (*) propose les paraboles en
paroles et en actes. Quand elles sont en actes, elles sont plus évi-
dentes, pour les faire comprendre et plus claires, pour les faire par-
venir (a leur destinataire).

Dieu (*) nie a Ses serviteurs de pouvoir proposer pour Lui des
paraboles, en disant: “Ne proposez pas pour Dieu des paraboles” (Coran

" Tel est le titre suggéré par Iauteur, a la fin de cette Halte.
! Ce verset est également commenté aux Haltes 36, 41, 85 et 106 (t. 1).
* Ibidem, 119 et 215 (t. 1).
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16, 74); ce qui veut dire: nc proposez pas de paraboles pour le nom
qui rassemble, Dieu; ¢’est-a-dire, qui rassemble les termes qui se cor-
respondent, comme les contraires, les contradictoires, les différents
ct les semblables. Telle est 'une des particularités de la divinité, elle
qui est unique. Donc elle n’a pas de semblable, a la différence de
ses autres noms spécifiques. Dieu (¥) a promis a celul qui croit aux
paraboles qu’ll a proposées, pour S’adapter au prophcte et au saint
a qui Il a enseigné cela, qu’ll lui accorderait la science des parabo-
les dans un deuxieme état ou Il I'élevera depuis le degré de la foi
Jusqu’au degré de la science qui est un degré tres élevé de la foi. Il
a dit, en effet: “Ceux qui crotent, ils sauront . ..” (Coran 2, 26); c’est-a-
dire, ils sauront que cela, c’est-a-dire, la parabole, est “la vénité qui
provient de leur Seigneur” (Coran 2, 26), en tant qu’elle est une para-
bole véritable et sire de ce qui est représenté. Et Dieu (*) blamera
ceux qui n’y croient pas, cn disant: “Les incrédules diront: qu’est-ce que
Diew a voulu signifier par cette parabole?” (Coran 2, 26), parce qu’ils igno-
rent cc qu’elle représente; par conséquent, ils dédaignent la para-
bole. Car ils ne savent pas que le monde est Pombre du Réel (*¥) et
que le monde entier équivaut au nom de Dicu, le Manifeste, a Ses
¢piphanies, a Ses manifestations, a Ses représentations ct a Ses déter-
minations dans la réalit¢ de Sa divinité.

“Le moucheron ou quelque chose de plus élevé” (Coran 2, 26), comme le
trone ct la nuce, c’est-a-dire, tout 'univers supéricur et inférieur, qui
sont des symboles des réalités ct des relations subtiles entre elles
qui sc trouvent dans la présence divine sublime, 4 savoir les noms
divins universels et particuliers. Dieu (*) a fait de la connaissance de
I’homme un symbole de celle qu’il a de son Seigneur. Donc, s’il se
connait lui-méme, il connait son Seigneur, comme dit la tradition
prophétique authentifice par le dévoilement,’ méme si certains gar-
diens de la tradition disent que c’est 1a un propos d’Aba Bakr al-
Razi;’ en effet, Dicu (*) ne nous a transmis rien d’autre, quand I
nous a ordonné de regarder en nous-mémes, dans les cicux et sur
la terre, en disant: “Nont-ils pas réfléchi en eux-mémes? Diew n'a créé les
cieux et la terre .. .”” (Coran 30, 8); et encore: “ .. et en vous-mémes. Ne
voyez-vous pas?” (Coran 51, 21); de méme: “Dis: considérez ce qui est

' s’agit, en effet, d’une tradition apocryphe, plusieurs fois citée et commentée
aux Haltes 48, 65, 67, 79, 86, 99, 107, 163, 171, 172, 185 (1. 1).
’ Auteur des Ahkam al-Quran, né a Rayy, en 305/917 et mort en 370/980.
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dans les cieux et ce qui est sur la terre” (Coran 10, 101); c’est-a-dire,
considérez-les en tant que symboles des réalités et des entités qui
sont dans la présence divine et non en tant que personnes, cieux et
terre. Voila pourquoi, I a dit: “Considérez ce qui...” 11 a dit encore,
pour fortifier son bien-aimé, Abraham (°): “dinsi, avons-Nous montré a
Abraham le royaume des cieux et de la terre pour qu’il soit au nombre de ceux
qui crotent fermement” (Coran 6, 75). Le royaume de toute chose se
trouve a lintérieur d’elle-méme avec les indications et les symboles
qu’elle contient. Est sir et certain celui dont la science ne bouge
pas et que n’atteint pas le doute. Il ne peut s’agir que de celut qui
connait I'intérieur et la réalit¢ des choses. Quant a celui dont la
science se cantonne a l'extérieur et a la forme des choses, comme
la coquille qui contient la perle, sa science est sujette a tous les dou-
tes et a toutes les hésitations et elle est donc dépourvue de certi-
tude. Dieu (*) a créé¢ les étres comme des échelons grace auxquels
on parvient aux entités divines qui sont cachées en eux. Celul donc
qui a une courte vue et qui s’arréte a la parabole, s’égare et se
confond; tandis que celui qui s’éléve jusqu’a la réalité est bien guidé.
Dieu (*¥) a dit: “I/ égare avec cela (¢’est-a-dire, avec la parabole) un grand
nombre” (Coran 2, 26); il s’agit de ceux qui s’arrétent a la parabole
méme qui ne franchit pas le seuil sensible; donc il ne connait pas
la perle qui se trouve dans la coquille de Ihuitre et il s’égare par
rapport 4 ce que signific cette parabole. “Il guide avec cela (C’est-a-
dire, la parabole) un grand nombre” (Coran 2, 26); il s’agit de ceux a
qui Dieu a ouvert les yeux du regard intérieur et qui sont passés de
la parabole a ce qu’elle représente, car Dieu (*¥) ne nous a créés que
pour que nous L'(*) adorions.” Or I'adoration sans la connaissance
de Celui qu'on adore est impossible. Il a donc créé le monde, pour
que nous Le (¥) connaissions et que nous L’adorions. Les effets (de
la création) indiquent les entités divines et les réalités seigneuriales;
a leur tour, les entités divines indiquent I’Essence de la divinité, le
Seigneur adoré¢ (¥). “Il n’égare avec cela (c’est-a-dire, la parabole) que
les pervers” (Coran 2, 26). Etymologiquement, la perversion signifie la
sortie. Ce sont donc ceux qui sont sortis tout dun coup de leur
humanité, pour étre précipités au plus bas. Car tout homme pos-
sede une nature “dans la forme la plus parfaite” (Coran 95, 4), autre-
ment dit, une véritable humanité: “la nature de Dieu avec laquelle Il a

" Voir Coran 51, 56.



124 HALTE 248

créé les hommes” (Coran 30, 30). Puis, Il le renvoie au plus bas, en le
plagant sous la domination de la nature créée et dans la captivité
de la raison aveugle. En effet, la raison est une entrave a I'ascen-
sion vers la perception des réalités divines qui sont au-dessus de ses
limites. Voila pourquoi, Il a dit: “Ne les comprennent que ceux qui savent”
(Coran 29, 43). Il n’a pas dit: “ne les savent que ceux qui compren-
nent”, étant donné que le lien des réalités créées et de leur symbo-
lisme avec les réalités divines est caché a la raison qui n’arrive pas
a le percevoir avec ses instruments. Ce qui est au-dessus des limites
qui lui ont été fixées, elle ne possede aucun expédient, pour y arri-
ver et pour latteindre. Elle doit se contenter d’accomplir les actes
prévus par la Loi révélée, de se prédisposer en fonction de la pré-
disposition particuliére,” et d’attendre le don gratuit du généreux
Donateur (¥). Car il s’agit de sciences gracieusement accordées
et non de sciences acquises. C’est ce qu'on appelle la science qui
vient d’aupres de Dieu. C’est a cela que Sa Parole fait allusion, en
disant: “Nous lui avons enseigné une science émanant d’auprés de Nous™ (Coran
18, 65). Or Peffusion de cette science précede sa compréhension. Et
lorsque de telles sciences procédent du Donateur, la raison peut les
comprendre et alors elles font partie de ses catégories, bien plus, des
évidences premicres; alors qu’elle était incapable de se les représen-
ter et de voler autour de leur sanctuaire inviolable. Elle les niait
méme, quand clle en entendait parler. Et puisque le sujet de cette
Halte concerne les déterminations et les manifestations qui sont des
symboles et des traits d’imagination qui font accéder a des réalités
que nous faisons entrer dans des comparaisons, pour en faciliter la
représentation et pour que ce que nous voulons signifier, concernant
les épiphanies, parvienne a nos freres, prends garde, oui, prends
garde, pour ne point tillusionner et ne point t'imaginer que, dans
ce que je mentionne a cette Halte, il puisse y avoir des cas de res-
semblance, d’assimilation, de fusion, d’union, de diffusion, de mélange,
d’expression visible, de lien ou de séparation, d’opposition ou d’u-
nion, d’antériorité¢ ou de postériorit¢, de qualité ou de quantité, de
compagnie, de lieu ou de temps, d’ordre . . . Quiconque imagine une
de ces choses, tombera sur la téte dans un abime de ruines.

7 A propos de la distinction a faire entre la prédisposition générale et essentielle
et la prédisposition particuliére et accidentelle, voir le long développement consa-
cré a ce propos dans la Halte 259.
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CHAPITRE 1
CORRESPONDANCE DE I’HOMME PARFAIT AVEC
I’UNIVERS ET AVEC LE DIVIN!

Etant donné que I'univers est le nom de ’Apparent et que ’homme
est, parmi tout le reste de Punivers, celui qui unit le nom de ’Apparent
a celui du Caché, il jouit (d’'une grande) noblesse. Mais son excel-
lence par rapport aux autres créatures réside dans autre chose. En
cffet, ’homme parfait est I'étre qui rassemble les réalités divines et
les réalités créées. Il est donc le modeéle sans pareil. Dieu (*) a dit:
“Rien n’est comme Son semblable” (Coran 42, 11). 1l y a deux facons de
comprendre I'expression “comme”, selon les gens de Dicu: c’est une
cheville de langage ou ce n’en est pas une.

Dans le premier cas, cela signifie: rien n’est semblable au Réel
(*), parce qu'll est I'essence méme de PExistence et que I'Existence
n’a pas de semblable. En effet, s’il convenait a I'Existence d’avoir
un semblable, il conviendrait quil re¢oive le nom d’Existence. Or
’Existence est une et n’a pas de second. Donc elle n’a pas de sem-
blable. Ou bien, (on dira que) ce qui est ni¢, c’est la ressemblance
au plan du concept, a savoir ’égalité dans tous les attributs de I'iden-
tit¢ personnelle et non la ressemblance au plan de Pexpression.

Le second cas, ou le “comme” n’est pas une cheville de langage,
concerne lopinion de ensemble des gens de la voie, les maitres de
la communauté de Muhammad. Cette derniére contient également
deux possibilités et la similitude est affirmée dans les deux.

Selon la premiére, on affirme que Dieu (¥) a un semblable, a
savoir ’homme parfait; et on nie qu’on puisse ressembler a ce sem-
blable. Donc le sens du verset consistera a nier P'existence d’un sem-
blable au semblable du Reéel (*), a savoir 'homme parfait, puisque
ce dernier est la manifestation qui regroupe toute la réalit¢ des noms
requis par l'univers supéricur ct inférieur avec ses substances et ses
accidents. Il est ¢galement la manifestation de I'ensemble des réali-
tés créées. En effet, les dix paroles’ qui regroupent P'univers entier

' Ce titre ne fait pas partic du texte arabe.
* Nous ne voyons pas a quelles dix paroles auteur fait allusion.
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sont dispersées dans cet univers, tandis qu’clles sont rassemblées dans
I’homme; car '’homme posséde deux liens, un lien grace auquel il
entre dans la présence divine et un autre grace auquel il entre dans
I'univers. Il se tient donc face a Pensemble des étres existants, éter-
nels et adventices. Personne d’autre que lui ne regoit une chose sem-
blable. Au Réel (*) appartient I'éternité ct Il n’entre pas dans
Padventicité. A Punivers appartient I'adventicité et il n’entre pas dans
Péternité. Tandis qu’a ’homme apparticnnent a la fois Péternité et
I'adventicité; il est donc qualifié par les deux. A cause de cela, il est
Seigneur ct serviteur: serviteur, en tant que créé et sujet de la Loi
révélée; Seigneur, en tant que lieutenant et créé a I'image de Dieu;
si bien qu’il adhére a la divinit¢ de fagon métaphorique. L’univers
entier est le détail de tout ce qui est rassemblé dans ’homme par-
fait. C’est ce que notre Shaykh, I'imam des connaisseurs de Dieu,
Muhyi al-Din al-Haumi® appelle: “le grand homme” et “le grand
univers”. Et il appelle I'univers sans ’homme, “le petit homme”.
Mon maitre, Muhyi al-Din,* m’a dit dans une vision: “Dieu a créé
pour Lui 'homme parfait, pour Se (¥) manifester en lui; et Il a créé
Punivers pour 'homme parfait, pour qu’il s¢ manifeste en lui, a
savoir ’homme. L’univers est créé par I'intermédiaire de ’homme
et a cause de lui. Et, étant donné que Punivers est créé pour 'homme
et que 'homme est créé¢ pour Lui (*), I'univers est créé pour Dieu.”
Ce discours s’est déroulé¢ entre nous deux. Nous avions entre les
mains un des écrits de notre maitre (). Je P'ouvris et, tandis qu’il le
commentait ainsi: “Louange a Dieu qui créa I'univers pour lui”, je
lui dis: “L’univers a été créé pour 'homme, car Dieu a dit: “I vous
a soumis tout ce qui vient de Lui dans les cieux et sur la terre” (Coran 45,
13). Soumettre cela, pour Dicu, n’équivaut a rien d’autre que pro-
céder a Sa manifestation, “tout ce” étant ce en quoi demeure Sa
manifestation. Le discours est adress¢ a ’homme.” Il (.) répondit, en
disant ce qui précede. Les choses étant comme nous les avons men-
tionnées, Dieu (¥) a fait suivre Sa Parole: “Voila des paraboles que Nous
proposons aux gens” (Coran 29, 43) de celle-ci: “Diew a c1éé les cieux . . .”
(Coran 29, 44), a savoir tout ce qui est en haut, “

.. .el la tere”, A
. . « PR s
savolr tout ce qui est en bas, “ ..en réalité”, a cause de la réalité

¥ Clest-a-dire, Ibn ‘Arabi.
I ’agit toujours d’Ibn ‘Arabl avec lequel ‘Abd al-Qadir entre dircctement en
contact.
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créée, puisque parmi les noms de ’homme parfait, il y a celui de
la réalité¢ créée en lui qui n’est rien d’autre que la réalit¢é humaine,
muhammadienne et parfaite. Dieu (*) a fait savoir qu’ll a créé les
cieux; ce qui signifie les sphéres et les royaumes célestes qui sont en
haut. “ .. et la tere”, Cest-a~dire, les ¢léments et les fondements qui
sont en bas, ainsi que cc qui a ¢ét¢ engendré a partir d’eux, pour
différencier la réalité¢ en général pour laquelle ils ont été créés, pour
spécifier cette réalité vague et pour manifester son aspect caché. Cela
concerne la création primordiale, invisible et cognitive, tandis que
I’homme parfait est réellement antérieur a elle. Quant a la création
visible de Dexistence et des essences, en tant que formation et pro-
duction naturelle élémentaires, ’homme est postérieur a elle. Sa for-
mation a consisté a mettre ensemble les noms divins, universels et
particuliers, relatifs aux réalités célestes et terrestres. Il est donc leur
résumé, tandis qu’eux sont son prolongement. Voila pourquoi, Dieu
(*) a dit: “La création des cieux et de la terre est quelque chose de plus grand
que celle de homme” (Coran 40, 57), car ils sont les parents de ’homme,
du point de vue de sa forme extérieure. (Il ne veut pas dire) que
les cieux et la terre sont plus grands que lui du point de vue de
’extension, car ce serait la une information dé¢ja bien connue et il
faut écarter de Dieu (*) le fait de donner des informations déja
connues et sans intérét. Il ne veut pas dire non plus qu’ils sont plus
grands du point de vue du rang et de la valeur, car ce serait contraire
a la réalité. Par contre, la majorit¢ des gens ne savent pas que les
cieux, a savoir les esprits, les sphéres et les royaumes d’en haut, sont
nos péres d’en haut et que la terre, a savoir les ¢léments et les fon-
dements d’en bas, sont nos meéres d’en bas.

Selon la seconde, le sens de la Parole de Dieu: “Rien n’est comme
Son semblable” signifierait: il n’y a rien de semblable a Son sembla-
ble; c’est-a-dire, il n’existe pas de semblable au semblable de Son
semblable. Cela équivaut a Lui (¥) attribuer un semblable; parce que
“comme” est unc expression signifiant “semblable”, donc il y a ici
deux semblables, un semblable immanent et un semblable transcen-
dant par rapport a tout semblable.

Le semblable immanent équivaut a I'univers sans ’homme. Mais
il s’agit d'un semblable imparfait, puisque I'univers n’est pas un sem-
blable parfait, sauf si I'on considére Pentrée de ’homme dans ce
semblable. Car I'univers ne devient parfait que grace a ’homme par-
fait et 'homme devient parfait grace a Punivers. L’univers est un
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semblable pour le Réel (*), puisqu’il est le lieu de Sa (¥) manifesta-
tion dans Ses noms sublimes et dans la réalité de Ses relations excel-
lentes. Toute réalité créée et universelle est le lieu de manifestation
d’une réalité divine et universelle et toute réalité créée et particu-
liere est le licu de manifestation d’une réalit¢ divine et particuliére.

Quant au semblable transcendant, il représente ’humanité par-
faite, comme Adam () et ceux de ses enfants qui ont hérité de lui
et devant lesquels les anges se prosternent. En effet, les anges ne
cessent pas de se prosterner devant ceux en qui se manifeste la réalité
humaine de fagon parfaite, tout comme ils se sont prosternés devant
Adam. L’homme parfait, en tant que derniére créature, selon sa
forme extérieure, est comme le semblable et il n’a pas lui-méme de
semblable. En effet, se manifestent dans '’homme parfait des noms
divins qui ne se manifestent pas dans 'univers. Donc ’lhomme par-
fait est comme,’ c’est-a-dire, conforme a ce que nous avons men-
tionné et, en méme temps, un semblable,’ car le semblable est ce
en quol se détermine ce a quoi il est semblable dans la perception.
Or le Réel (*) qui Se manifeste en Se déterminant dans le macro-
cosme et dans le microcosme, Se détermine dans 'homme parfait.
Voila pourquoi on lappelle: “forme de la divinité”. Il est, en effet,
prédisposé a la manifestation dans tous les noms divins selon leurs
oppositions et leurs contrastes, tout comme le Réel Se manifeste en
eux. Lorsque le Réel fait face a Sa créature qui se trouve devant
Lui, 'homme parfait assume tous les noms divins, toutes les réalités
créées et intellect premier. Et lorsque 'homme parfait fait ainsi face
a la créature, il la crée par Son ordre, en disant: “Sous/” et il assume
les sciences du créé jusqu’au jour de la résurrection. L’homme par-
fait est le semblable sublime. Dicu (¥) a dit: “4A Lut appartient le sem-
blable sublime dans les cieux et sur la terre” (Coran 30, 27). Puis, Il 1'a
qualifi¢ de puissant et de sage.” Or qui a pour qualités la puissance
et la sagesse est trop grand pour qu’on puisse connaitre la station
ou il demeure ainsi que ses attributs. Il lui a accordé la sagesse, si
bien qu’il donne et refuse selon ce qui s'impose. Il est le semblable
sublime du Réel. Dieu (*) Se manifeste en lui aux facultés mentales

" Le texte contient ici mith! bi-sukin al-th@’.

¢ Ibidem mathal bi-fath al-th@.

" Dans Coran 30, 27, al-mathal signifie plutdt, selon le contexte, 'exemple ou la
comparaison. D’autre part, les qualificatifs de Puissant et de Sage sont attribués,
dans le Coran, a Dieu et non a I'exemple.
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illuminées. Il est le miroir du Réel (*) et de 'univers. Qui le voit,
voit Dieu (*) et Punivers. Qui le connait, connait Dieu et I'univers.
C’est dans ce sens qu’on cite: “Qui se connait soi-méme, connait
son Seigneur”.? Et moi, j’ajoute: qui se connait soi-méme extéricu-
rement et intérieurement, connait son Seigneur ct I'univers. L’ame
humaine, en effet, regroupe les réalités de I'univers ct celles du Réel
(*¥). Dieu (*) a dit: “Nous leur ferons voir Nos signes dans lunivers et en
eux-mémes . .. (Coran 41, 53). Les signes de l'univers sont ceux de
tout étre créé, en dehors de ’homme, dans Punivers supéricur et
inféricur. Tandis que les signes de 'ame sont ceux des réalités créces
qui concernent ’homme et qui sont liées aux réalités divines. “ . . pour
que leur apparaisse clawrement . . .” (Coran 41, 53), c’est-a-dire, a ceux a
qui Dieu fait voir les signes de l'univers et de I'ame, pour qu’ils
volent ce qu’ils voient dans l'univers et en eux-mémes, non comme
sous 'effet d’une fusion, d’une union ou de ce que les esprits nor-
maux pourraient imaginer. Mais cela est comparable a la manifes-
tation des significations par les expressions ct a celle de 'ombre grace
a ce a partir de quot elle est projetée; car I'¢épiphanie est le lieu de
la vision. Voila pourquoi, Il a dit: “Nous leur ferons vorr...” Ce qu’ll
a fait. Et cela n’existe que grace a Son ¢épiphanie dans l'univers et
dans les ames. Or Son épiphanie dans l'univers ne differe en rien
de Son épiphanie dans les ames. On ne parle ainsi que pour éta-
blir la distinction dans ce qui est synthéusé. I1 Se manifeste dans la
réalit¢ humaine qui est une expression de la forme du Miséricordieux
a Iétat parfait, a 'exception de Muhammad (°), car Il Se manifeste
en lui de la fagon la plus parfaite, la meilleure et la plus noble qui
soit, autrement dit, Il est sa réalité, ainsi que celle des autres pro-
phetes et de leurs parfaits héritiers (§). Il advient en chacun des pro-
phetes pris individuellement, selon le lot de proximité divine qui lui
a été réparti, méme si tous participent a la méme perfection pro-
phétique, au méme honneur et au méme choix divin spécifique.

Nota bene

L’homme véritable est qualifi¢ de parfait non pas par précaution
contre ’homme au caractére animal, car cette distinction entre eux

* Tradition apocryphe souvent citée par I'auteur, par exemple, aux Halltes 48, 65,
67, 79, 86, 99, 107, 163, 171, 172 ct 185.
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est manifeste et évidente, puisque '’homme parfait a le plein pou-
voir de la manifestation: les choses ¢tant créées, quand il dit: “Sois!”,
ou bien, quand il dit: “Au nom de Diew”; 1l fait vivre et il fait mou-
rir, 11 humilic ct fortific, il donne et refuse, il charge et démet,
etc ... Et malgré ce pouvoir qui lui a été accordé, il est en lui-méme
un humble serviteur chez qui la servitude ne se méle d’aucune fagon
a la seigneuric ¢t qui ne se manifeste a personne avec ce que Dieu
lui a donné, en le lui assignant de fagon toute particulicre, pour évo-
luer librement dans Punivers supérieur ct inférieur. Tandis que
I’homme a la nature animale n’a rien de tout cela; il n’y a donc
entre cux ni participation ni ressemblance ni confusion possible.

Il n’en est ainsi que par précaution contre ’homme imparfait phy-
siquement et psychologiquement, a savoir al-Dadjdjal.” Il manifeste,
en effet, son pouvoir en donnant l'existence créée avec la parole:
“Sous!”, tout comme I’homme parfait. I dit au ciel de pleuvoir et il
pleut, a la terre de faire germer et elle fait germer, de mettre a jour
ses trésors ct elle le fait; il répond a 'appel des bétes sauvages et
de tous les animaux; il passe aupreés des gens et leur demande de
Padorer. S’ils ne lui répondent pas, il demande, s’il le veut, a leur
fortune de le suivre et elle le suit. Ou bien, quand il le veut, il dit
a leur fortune de s’éteindre et elle s’éteint aussitot. 11 fait vivre et il
fait mourir. Mais, malgré ce pouvoir, c’est un homme physiquement
et psychologiquement imparfait. Psychologiquement, car la félicité de
l'au-dela lui fait deéfaut; physiquement, car il a perdu Iceil droit qui
sc présente comme un grain de raisin opaque. Il lui manque égale-
ment la partic droite du corps, signe de 'absence de la félicit¢ de
l'au-dela dans la derniére demeure, méme si sa partic gauche est
complete et indique son bonheur terrestre dans la manifestation des
miracles naturels qui laissent les créatures impuissantes; et parmi ces
miracles, 1l y a le fait que le semblable du paradis et de Penfer se
met a sa suite. A cause de cette ressemblance dans le pouvoir de
créer ct de la ressemblance au plan de ’humanité, on emploie la
qualification de parfait, pour distinguer ’homme parfait dans les deux
félicités, le véridique et le saint, de ’homme a qui manque la féli-
cité¢ de l'au-dela, le menteur et ’ennemi.

Sache que ’homme parfait et 'univers entier ne sont rien d’autre
que des objets de connaissance qui, premiérement, sont qualifiés par

* 1l s’agit de Panté-Christ dont il a déja été question a la Halte 181 (. 1),
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Pexistence; deuxiemement, la science est Pessence de 'univers et ce
qui est su est I'essence de la science. Les signes de P'univers ct des
ames qui se manifestent sont des signes ct des indications des réali-
tés qui se trouvent dans la présence divine; puisque nous avons dit
préecédemment qu’il n’y a pas de réalité universelle ou particuliere
sans qu’il n’y ait de réalit¢ divine qui lui corresponde comme cause
et origine, tandis que la réalité créée demeure la détermination et
la manifestation de la réalité divine, en méme temps que sa répli-
que et sa conséquence. Par conséquent, la copie créée correspond a
la copie divine lettre par lettre. Mais il ne découle pas nécessaire-
ment de la correspondance entre les deux copies et de la dépen-
dance de l'une par rapport a autre, I'égalité¢ aux plans de la réalité
et de la relation. Certes, le fer peut avoir le poids de l'or selon les
mesures avec lesquelles on le pese, mais qu’y a-t-il de comparable
entre Por et le fer, méme si leurs poids se correspondent? Il m’est
donc venu I'idée de mentionner quelques généralités a propos de la
correspondance entre les deux copies, par gentillesse pour mes fre-
res et par désir de leur faire parvenir la science. En effet, la majo-
ritt de nos maitres () ont mentionné la correspondance entre la
copie créée, je veux dire I'univers, et la copie humaine; mais, ils
n’ont mentionné, a propos de la correspondance entre la copie du
monde créé¢ et la copie divine, que peu de choses que nous laisse-
rons de coté.
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CHAPITRE 2 (SUITE)
CORRESPONDANCES ENTRE L’EXEMPLAIRE DIVIN
ET L’EXEMPLAIRE CREE!

Dicu (*) a fait savoir qu’ll est dou¢ d’une expiration, c’est-a-dire,
d’une Essence; car Il a une Parole, un discours et des paroles. 1l a
fait savoir a Son Envoyé (°) qu’ll est doué d’une expiration, en dis-
ant: “L’expiration du Miséricordieux me parvient de la droite.” Cette
tradition est rapportée par 'imam Ahmad.’

(L’étude de) l'expiration (divine) exige I’établissement de plusieurs
niveaux de distinctions et de modalités, tout comme celle du point
d’articulation des lettres dans notre monde visible. Or le détail de
tout cela est tres long.

I’Essence correspond a l'essence, les Noms aux noms, les Actes
aux actes, les Jugements aux jugements, 'Ordre a l'ordre, I'Interdiction
a l'interdiction, la Réponse a la réponse, le Refus au refus, 'Obéissance
a Pobéissance, etc. .. La Parole de Dieu suivante: “Diew vous met en
garde contre Son expiration™ (Coran 3, 28) correspond aux essences de
I'univers que sont les substances. L’expiration d’un étre signific son
essence. Cette Parole de Diew: “Aequattez-vous de la priere et faites aumone”
(Coran 4, 77) correspond a nos paroles suivantes: “Pardonne-nous,
aie piti¢ de nous, viens a notre aide...” Il en est de méme pour
les autres ordres. Car ce qui est appelé invocation par politesse, est
réellement et formellement un ordre, étant donné que la forme impé-
rative est la méme. Quand nous disons: “Ne nous punis pas . . . Ne nous
charge pas d’un fardeau” (Coran 2, 286); “Ne fais pas de nous une tenta-
tion” (Coran 10, 85), la forme impérative correspond a celle de la
Parole de Dieu suivante: “Ne lui associez rien” (Coran 4, 36); “Nappro-
chez pas de la fornication” (Coran 17, 32); “Ne tuez personne, si Dieu a

' Ce titre ne fait pas partic du texte arabe.

* Cette information ne semble pas exacte, car elle n’est confirmée ni par Wensinck
ni par la recherche informatisée.

* Dans Coran 3, 28, nafsa-hu signifie, selon le contexte, “Lui-méme”; nous tra-
duisons ainsi par fidélité a P'interprétation de 'auteur.
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interdit” (Coran 6, 151). En effet, 'expression “ne. .. pas” que nous
qualifions d’imploration, est en réalit¢ une interdiction. L’expression
de celui qui dit: “Nous avons entendu et nous avons désobér” (Coran 2,
93) correspond a la Parole de Dieu: “La priere des incrédules n’est qu’aber-
ration” (Coran 40, 50) et a: “Dieu n’agrée que les offrandes de ceux qui Le
cragnent” (Coran 5, 27). Et Sa Parole: “Nous avons entendu et nous avons
obér” (Coran 2, 285) correspond a celle-ci: “Fe réponds a Uappel de celui
qui Minvogue” (Coran 2, 186) et a: “On a répondu a votre invocation”
(Coran 10, 89). Il y a correspondance entre Acceptation et accep-
tation, Refus et refus; bten plus, entre Obéissance et obéissance,
Adoration et adoration. I’imam des saints connaisseurs de Dieu,
Muhyi al-Din, qui est une personne modérée et jouissant d’une bonne
¢ducation spirituelle, a employé ces expressions, en disant: “Il M’adore
et Je ladore.” Dans les livres biographiques de ’'Envoyé, il est rap-
porté quil (°) aurait répondu a son oncle, Abi Télib, alors que ce
dernier lui avait dit: “O mon neveu, je ne vois rien d’autre que ton
Seigneur en train de t’obéir”:* “Et toi, 6 mon oncle, si tu Lui obéis-
sais, Il t'obéirait.”

I1 faut que tout ce quil y a dans I'univers soit passif, c’est-a-dire,
accepte l'influence de Celui qui I'influence et 'action de Celui qui
agit. Car tout cela symbolise cette réalité divine dont tout dépend,
puisqu’elle constitue la réponse.” On appelle cela I'obéissance. On
appelle 'Agent celui a qui on obé¢it et on appelle celui qui accepte
d’étre influencé, celur qui obéit.

1. Ce quil y a dans 'univers comme quantité est représenté par
le nombre et la multiplicit¢. Tout cela est le symbole de la Parole
de Dieu: “A Dieu sont les plus beaux noms” (Coran 7, 180); car cela
correspond aux réalités divines et en dépend.

2. Ce qu'il y a dans l'univers comme modalité est le symbole de
la Parole de Dieu: “Chaque jour, 1l est dans un état donné” (Coran 553,
29), et de: “Le Miséricordieux Se tient sur le trone” (Coran 20, 5) et de
la parole de I’Envoyé (°) qui a dit: “Chaque nuit, notre Seigneur
descend .. .”" Cette tradition est rapportée par al-Bukhari, dans le
Recueil de la tradition authentique.

t Au lieu de yuti-ka, lire yuti‘u-ka, conformément a MBA.

" 1l s’agit d’une réponse a linfluence et a laction divines, c’est-a-dire, de leur
accueil et de leur acceptation.

* Al-Bukhéari, tahadjdiud, 14. Cette tradition est commentée aux Haltes 81 (t. 1),
216 et 246.
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3. Tout ce qull y a dans I'univers est nourriture. L’univers tout
entier se nourrit. La matiere premicre (hylé) est a la base de 'uni-
vers. Elle a pour nourriture les formes de fagon absolue, qu’elles
solent abstraites, spirituelles, exemplaires ou corporelles. Les nourri-
tures des corps sont corporelles; celles des esprits sont supra-sensibles.
Tel est le correspondant des noms divins qui recherchent I'univers.
En effet, leur nourriture consiste dans la manifestation de leurs effets.
C’est le cas du Créateur, du Nourricier, du Formateur, du Puissant,
de Celui qui veut, etc ... Méme si les choses, dans lesquelles se mani-
festent leurs effets, disparaissaient, les noms ne disparaitraient pas.
Je veux dire que disparaitrait leur manifestation a cause de la dis-
parition de leur cffets. Et alors, elles deviendraient comme elles étaient
avant la création de l'univers. Aussi, disparait de 'univers tout ce
qui n’a plus de nourriture assurée.

4. Tout ce qu’ll y a dans I'univers comme conditionné, fixé et
non-absolu est un symbole qui correspond a la puissance divine dont
Pinfluence est conditionnée par le possible et limitée par lui; donc
elle n’a d’influence sur rien d’autre qui soit nécessaire ou Impossi-
ble. Puisque, si elle avait sur eux une influence, leur réalité serait
changée. Or le changement des réalités est impossible.’

5. Tout ce qu’il y a dans I'univers comme relation et attribution
est un symbole qui a son correspondant dans la Parole de Dieu sui-
vante: “Seigneur des univers” (Coran 1, 2); “Souverain du ropaume” (Coran
3, 26); “Créateur de la création”.®

6. Tout ce qu’il y a dans 'univers comme action, a savoir comme
influence active, a son correspondant dans la parole de I’'Envoyé sui-
vante: “Il tient dans Sa main la balance qui s’abaisse et qui s’éléve”.”

7. Tout ce qu’il y a dans I'univers comme localisation, a savoir
I'espace, est un symbole qui a son fondement dans la Parole de Dieu
suivante: “Il est Celui qui est Diew au ciel et qui est Diew sur la terre”
(Coran 53, 84), ainsi que dans celle de 'Envoyé (°): “Il est dans la
nuée”."

8. Tout ce qu’il y a dans 'univers comme composition et mélange
se situe entre les essences particulieres ou entre les entités. Donc se
manifeste 1a une troisieme réalité qui n’est ni Pessence des deux com-

Principe philosophique invoqué par I'auteur. Voir Halte 226, note 3.
Cette expression n’est pas coranique.

" Al-Bukhari, tawhid, 19.

" Al-Tirmidhi, tafsir sira 11, 1; etc . .. Cette tradition est citée a la Halte 89 (1. 1).
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posantes ni autre chose qu’elles, qui n’est ni Pessence des réalités
mélangées ni autre chose qu’elles. En effet, il s’agit du symbole qui
se réfere a la composition de Essence réelle avec les états des pro-
totypes immuables. Ce que I'on désigne ainsi semble étre créé; mais,
il ne s’agit ni du Réel ni de la créature et, cependant, de rien d’autre
que les deux a la fois. Garde-toi d’imaginer que tout cela est sem-
blable a la composition des réalités adventices entre elles ou a leur
mélange. Loin de toi de penser cela!

9. Tout ce qu’il y a dans I'univers comme diversité de formes, de
structures, de couleurs et de tempéraments a I'intérieur de la méme
espece chez les minéraux, les végétaux, les animaux et les humains,
découle'" des réalités divines et est lié a 'absence de répétition (iden-
tique) de Pépiphanie divine. En effet, Dieu (*) ne S’épiphanise jamais
deux fois de la méme fagon a une seule personne et jamais a deux
personnes dans la méme épiphanie. Donc il y a nécessairement diver-
sité des épiphanies et unicité de Celui qui S’épiphanise (¥). Par consé-
quent, il y a nécessairement une différence, en fonction des individus
de chaque espéce de créatures, bien qu’il y ait unicité de genre au
plan de la définition et de la réalité.

10. Tout ce qu’il y a dans 'univers comme réalités douteuses et
isthmiques est un symbole de cette réalité.

I1. Tout ce qu’ll y a dans 'univers comme réalités mutuellement
correspondantes est un symbole qui se référe aux deux pieds divins
allongés sur I'escabeau, comme il est mentionné dans le tradition
prophétique consignée par al-Hakim dans le Supplément aux deux recueils
de la tradition authentique.

12. Tout ce qu’ll y a dans P'univers comme choses dont les effets
sont invisibles et qui n’ont pas d’essence particuliere dans Pexistence
visible, comme la nature et certains attributs de ’homme, par exem-
ple, le courage, la munificence, etc .. ., tout cela et un symbole qui
se référe aux noms divins. En effet, ils n’ont pas d’essence particu-
liere dans lexistence visible et tous les effets ne se réféerent qu’a eux
seuls.

" Au lieu de mustanada, lire mustanadu-hu, conformément a MBA.

2 Al-Hakim al-Naysabari (321/933-405/1014), traditionniste renommé qui inter-
rogea pres de deux mille shaykhs. Selon al-Dhahabi, il aurait commis plusieurs
erreurs dans son Supplément qui, selon Ibn Hadjar, ne seraient que des négligences
dues a la vieillesse.
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13. Tout ce qui, dans I'univers, procure aux gens la détente et le
plaisir, si bien qu’ils rient et se relaxent, comme ceux qui font ou
disent quelque chose qui fait rire le grand comme le petit, l'intelli-
gent comme l'insensé, tout cela est lié et se réfere a la réalité conte-
nue dans le Parole de Dieu: “Clest Lui qui fait rire” (Coran 53, 43).

14. Tout ce qu’il y a dans I'univers comme contraires, tels que
la peur et Pespoir, 'angoisse et la détente, la grandeur et I'abaisse-
ment, la vie et la mort, la nuit et le jour, en tant que lumiére et
téncbres, tout cela se réfere a Ses (*) couples de noms, tels que “le
Premuer et le Dermier, UApparent et le Caché” (Coran 57, 3), ainsi qu’a
I’épiphanie et au voile. Quant a la manifestation de I'augmentation
et de la diminution de la nuit et du jour, alors qu’en réalité¢ ils sont
en eux-mémes toujours pareils et ne subissent ni augmentation ni
diminution, cela ne s’explique qu’en fonction de la considération du
changement des lieux terrestres et célestes; sinon, la nuit et le jour
sont toujours conformes a Pavenement de I'heure. Cela donc cons-
titue une référence symbolique au changement du Réel (*) dans les
diverses formes, comme il est mentionné dans le Recueil de la tradi-
tion authentique de Muslim. Sa (*) manifestation dans un nom et Son
c¢lement dans un autre, Son épiphanie dans une forme et Son voi-
lement dans une autre, tout cela est relatif a deux points de vue. Sinon,
Dicu (*) serait depuis toujours et a jamais épiphanisé, il ne Lui
adviendrait jamais de changement d’une forme a une autre, il ne
Lui arriverait ni manifestation ni célement, ni épiphanie ni voilement.

15. Tout ce qu’il y a dans 'univers comme états extatiques gus-
tatifs qui ne s’éprouvent qu’au plan du gout spirituel, qui ne sont
pas connus par une définition et qui ne sont pas pergus grace a unc
forme, comme les sciences de I'expérience gustative, les golts et les
senteurs que 'on puise de lintérieur,” tout cela est une référence
symbolique aux réalités divines que le Réel (*¥) S’est attribuées a Lui-
méme, comme la satisfaction, la colere, le gout, 'amour, la joie et
les autres états de I'expérience gustative. Le Créateur, donc, ne peut
rien créer et ’Agent ne peut rien faire qui n’ait d’une fagon ou
d’une autre quelque relation ou quelque rapport avec Lui. Il est bien
établi, chez les gens qui s’occupent de cela et que Dieu (*) a instruits
de la réalit¢ des choses, que rien ne produit son opposé ou son

Y Iei MBA contient un ajout et une variante non déterminants pour le sens
général.
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contraire. Dieu (*) a dit: “Dis: chacun agit en fonction de sa constitution™
(Coran 17, 84), c’est-a-dire, en fonction de ce qui lui convient et
non de ce qui lui est opposé ou contraire. Et puisque ce que pro-
duit une chose constitue Peffet qui émane d’elle, cela sera une de
ses conséquences nécessaires. Or il est impossible que la conséquence
nécessaire d’unc chose soit opposée et contraire a elle.

16. La chose la plus pesante pour les ames, la plus réfractaire a
étre congue, la plus loin d’étre acceptée par les esprits faibles, c’est
la référence des réalités crées, dont les significations transportent les
esprits loin du Réel (*), aux réalités divines. Parmi ces réalités, il y
a ce que 'on ne dit pas et que 'on n’applique pas'* au Réel (*) par
souct d’éducation, méme si c’est la vérité, étant donné que tout ce
qui est vral n’est pas bon a dire. Parmi elles également, il y a ce
qu'on dit (seulement) a I’¢lite qui, tout en distinguant les différents
degrés, sait reconnaitre la transcendance dans I'immanence; aussi
attribue-t-elle a chaque épiphanie sa propre réalité et situe-t-elle cha-
que nom a sa place.

A cause de Délévation de ce propos bien au-dessus de ce que
pense connaitre la majorité des rationalistes et a cause de sa force
qui empéche la majorité des gens de parvenir jusqu’au domaine ou
il se situe; a cause également des secrets contenus dans nos propos
et dont on est avare, parce que les savants exotéristes les nient et
se hatent de les réfuter, a cause donc de tout cela, lorsque j’eus com-
mencé cette Halte et que jen eus écrit une partie, me parvint I'or-
dre divin de m’arréter. Alors, dans une inspiration soudaine, me fut
lue la Parole de Dicu (*) suivante: “Ne te hdte pas dans la réctation,
avant que sa révélation ne soit achevée pour toi. Dis: Mon seigneur, augmente
ma science!” (Coran 20, 114). Alors, je m’arrétai le temps d’environ
deux ans, jusqu’a ce que vienne la permission divine de compléter
cette Halte. Et dans une inspiration soudaine me fut lue Sa (*) Parole
que voict: “Qu’ils ne discutent pas avec tor Uordre regu! Invoque ton Seigneur!
Tu es sur une voie drotte. Sils discutent avec toi, dis: Dieu sait parfaitement
ce que vous faites. Diew jugera entre vous, le jour de la résurrection et 1l tran-
chera vos différends” (Coran 22, 67-69).

17. Parmi tout cela, il y a le rattachement aux réalités divines de
I’associationnisme et de Pinjustice, de la colére et de 'agressivité, du
mensonge et de la calomnie, de '’humiliation et de la misére, de

" Ajouter ‘@ld avant al-hagq, conformément a MBA.
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I'ignorance, etc ... Quant a la participation, elle trouve son support,
parmi les réalités divines, dans Sa (*) Parole: “Notre fagon de parler a
une chose, lorsque Nous la voulons, c’est de lui dire: Sois! et elle est” (Coran
16, 40). Telle est la participation active entre P'essence, la volonté et
la parole, si cette participation est un ordre positif d’existence; mais,
s'il s’agit d’une défense d’exister, alors son support, parmi les réali-
tés divines, se trouve dans le degré de la transcendance négative,
étant donné que ce dernier est une présence qui n’a pas d’essence
particuliere dans D’existence extérieure (a la science divine).

18. Quant a la multiplication des Seigneurs qui sont adorés de
fagon sensible dans Punivers, son support dans la présence divine
correspond a la multiplication des noms spécifiques. En effet, toute
réalité créée, quelle qu’elle soit, possede un nom particulier, a savoir
le fait d’é¢tre nommée en fonction d’un aspect particulier auquel,
selon nos maitres, ne participe aucune autre créature. Ce nom est
son seigneur. Cette créature n’en connait pas d’autre et le Réel ne
Se théophanise a elle directement que dans ce nom qui est a Pori-
ginc de cette créature. Bien plus, il en constitue la réalit¢. Voila
pourquol, les seigneurs sont multiples dans le monde sensible, étant
donné que chaque chose a ainsi un seigneur invisible qui la spécifie"
a partir de la présence seigneuriale globale, que celul qui en est
investi le sache ou I'ignore.

19. Quant a linjustice, qui consiste étymologiquement a mettre
une chose en dchors de la place qui lui convient, elle a son sup-
port, parmi les réalités divines, par exemple, dans le fait que Diecu
(*) envoie une pluie abondante qui démolit la maison d’'un homme
juste, infirme, pauvre et qui a une descendance débile; ou bien encore
la maison d’'une femme dans la méme situation qui sc trouve dans
un endroit ou personne n’a piti¢ d’elle; ou encore, clle a son sup-
port dans le fait que Dicu crée un feu avec lequel est incendié la
maison d’'un homme ou d’une femme toujours dans la méme situa-
tion. Apparemment, en effet, il ne convient pas qu’un tel acte pro-
vienne de Dieu (¥), car c’est une action qui n’est pas a la place qui
convient a Diecu, qu'll soit glorifi¢, magnifi¢ et exalté¢ bien au-dela
d’une telle injustice. L’aspect positif de tout cela, de la part de Dieu
(*), repose sur le fait qu’ll est Sage. Car il n’appartient pas au Sage
d’omettre de produire un bien abondant, méme si cela entraine

P Au lieu de takhussu-hu, lire yakhussu-hu, conformément a MBA.
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nécessairement un moindre mal. II n’échappe pas a celui qui réfléchit
que la tombée de la pluie procure la vie de I'univers dans les plan-
tes, chez les animaux et chez '’homme. De méme, la création du
feu comporte des avantages que personne n’ignore. Dieu (*), donc,
ne peut pas omettre de faire descendre la pluie et de créer le fey;
tout comme Il ne peut pas omettre de créer le fer, pour qu’aucun
prophéte ou aucun homme de bicn ne soit tué par I'épée. On ne
dira pas que le Réel (*) peut procurer les avantages a quelqu’un,
sans lui causer, en méme temps, quelques inconvénients, parce que
nous disons que les réalités possibles sont liées entre elles. Donc, elles
ont les unes avec les autres des rapports concomitants qui entrai-
nent des conséquences nécessaires. Dieu (¥) fait ce qu’ll veut et Il
veut ce qu’ll sait; or Il ne sait que ce qu’ll connait dans sa subsis-
tance et dans sa non-existence. Il ne fait donc exister une chose que
conformément a la science qu’ll en a.

20. Quant au mensonge dans I'univers, qui consiste a donner, au
sujet d’une chose, une information différente de ce qu’elle est en
réalité, son support se trouve dans ce que le Réel (*) a attribué a
Ses serviteurs en disant: “Vous avez agl, vous avez bien agi, vous
avez mal agi, vous avez pri¢, vous avez fait 'auméne”,; alors que
lorsque la vérité est clairement apparu, Il a dit: “C’est Diew qui vous
a créés avec ce que vous faites” (Coran 37, 96); “Vous ne pouvez rien”
(Coran 2, 264); “Ce n’est pas tor qui langais” (Coran 8, 17); “Ce n’'est
pas vous qui les avez tués” (Coran 8, 17). Le bien fondé, qui dépend
de Dieu (*) en tout cela, réside dans le fait que' ce qu’ll dit coin-
cide avec ce qu’ll sait; or la contrainte qui coincide avec la science
ne peut étre qu'une facon de faire correcte. Dieu (¥), certes, connait
la prétention de '’homme a la liberté d’agir ou de ne pas agir; c’est-
a-dire, le pouvoir d’agir ou non, de s’approprier 'acte et d’avoir une
part de libre choix. Et, en cela, il n’y a d’argument contre Dieu,"’
que sclon la prétention de 'homme. Aussi, Dieu laisse-t-Il courir sa
prétention a tout cela.

21. Quant a la calomnie, sa raison d’étre se trouve dans ce qui
est mentionné dans la tradition prophétique suivante qui remonte
jusqu’a Muhammad (°): “Le jour de la résurrection, Dieu (¥) arré-
tera le serviteur devant Lui et lui dira: Mon serviteur, tu as fait ceci

" Au lieu de anna-hu, lire anna, conformément a MBA.
" Voir Coran 4, 163.
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et cela”,' or au serviteur n’appartient pas ce qu’il a fait. On connait

le bien fondé¢ de cela a partir de ce qui précede.

En moi, ce qui ne viens pas de Tol est mauvais.
Tu agis et alors ce qui vient de Toi est bon.

22. Ce qu’il y a dans I'univers comme aide et secours procurés aux
autres a sa raison d’étre dans la valeur symbolique liée a la réalité
de la Parole de Dicu (*) sutvante: “St vous secourez Dieu, Il vous secourra™
(Coran 47, 7). Dieu (¥) dit aux étres possibles, a titre d’indication:
“St vous secourez Diew”, en acceptant Son" influence, “Il vous secourra”
contre la non-existence, en vous accordant existence. En effet, faire
exister suppose qu’il y ait celui qui regoit® I'existence et Celui qui
la réalise. Sinon, sans cela, rien n’existerait et il n’y aurait dans I'uni-
vers ni correspondance’’ ni équivalence. La raison d’étre de cela se
trouve dans la valeur symbolique liée a la réalit¢ de Sa Parole:
“Remplissez Mon contrat et Je remplirai le vétre” (Coran 2, 40); “Souvenez-
vous de Mot et Je Me souviendrai de vous” (Coran 2, 152).

23. Ce qu’il y a dans I'univers comme correspondance au mal et
comme équivalence a son fondement dans la réalit¢ de Sa Parole:
“Clest Lut qui les trompe” (Coran 4, 142); “Dieu ruse également” (Coran
3, 54).

24. Ce quil y a dans P'univers comme tromperie, ruse et hypo-
crisic a son fondement dans Sa Parole: “Nous les conduisons par des che-
mins qu’ils ignorent” (Coran 3, 54). Il leur accorde des faveurs et Il
leur fait oublier de L’en remercier et alors ils méritent d’en étre cha-
tiés. Le sens fondamental de la tromperie et de la ruse,” c’est de
vouloir le mal sans le savoir.

25. Ce qu’ll y a dans I'univers comme contrainte a son fonde-
ment, parmi les réalités divines, dans le fait que Dieu (¥) ne donne
a celui qu’ll connait qu’en fonction de ce que ce dernier Lui donne
comme connaissance de lui-méme. Et Il n’agit avec lui que de cette
fagon. En effet, Dieu est contraint de ne pas dépasser en lui ce qu’ll
connait de lui d’une fagon ou d’une autre. Voila pourquoi, Il a dit:
“La Parole, chez Mo, ne change pas” (Coran 50, 29). Il ne dit que ce

" Ibn Hanbal, 3, 500. L'auteur fait une citation trés approximative de original.

" Au lieu de (@’thirin, lire t@’thiri-hi, conformément 3 MBA.
* Ibidem, al-¢@’l, ibidem al-gabil, ibidem.

' Lire mudjazat avec un (@ marbiita, conformément a MBA.
* La tromperie et la ruse, en tant que subies.
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qu’ll sait et II ne sait que ce que la réalité de ce qui est connu Lui
procure.

26. Ce quil y a dans I'univers comme action, malgré la répu-
gnance de I'agent, son hésitation et sa perplexité¢ a agir, a son fon-
dement, parmi les réalités divines, dans ce qui est mentionné dans
le Recueil de la tradition prophétique, au sujet de ce que I’Envoyé de
Diecu (°) a rapporté de son Seigneur, en disant: “Je n’hésite en rien
de ce que Je fais. Mais J’hésite a ravir le souffle de Mon serviteur
croyant qui répugne a mourir, alors que Mot Je répugne a lui faire
du mal. Et pourtant, il faut bien qu’il Me rencontre.”” Donc, Dieu
(*) le fait mourir tout en y répugnant et apres avoir hésité; (et ce
qu fait que Dieu (¥) agisse, tout en y répugnant ct aprés avoir
hésité)** est également objet de connaissance et c’est donc ainsi que
Dieu le connait. Or rien n’existe en dehors de ce que Dieu connait.

27. Ce qu’il y a dans I'univers comme indigence existentielle a
son fondement, parmi les réalités divines, dans la dépendance de la
connaissance par rapport a ce qui est connu et dans le fait qu’elle
suit son objet. En effet, ce sont les réalités connues qui procurent la
connaissance d’elles-mémes a celui qui connait. Par conséquent, il
n’cn tire la connaissance que d’clles-mémes. Celul qui est convaincu
de la transcendance divine doit donc dire que le Réel (*) ne tire Sa
connaissance que de Sa propre Essence et de rien d’autre. Il est, en
effet, a Lui-méme Son origine et Sa fin.

28. Ce qu’il y a dans l'univers comme ignorance simple ou éla-
borée a son fondement et son support, parmi les réalités divines,
dans Sa Parole: “Allez-vous wnformer Dieu de ce qu’ll ne connaitrait pas
dans les cieux et sur la terre?” (Coran 10, 18), c’est-a-dire, de Son asso-
cié. Car Dieu (*) ne connait de lui aucune forme ni abstraite ni sen-
sible. C’est pour cela qu'on appelle néant un tel associé.

29. Ce qu’il y a dans l'univers comme inattention, oubli et négli-
gence, méme si leurs définitions different entre elles, a son corres-
pondant dans Sa Parole: “Nous vous avons oubliés” (Coran 32, 14) et
“On dira: ayourd’hur Nous vous oublions” (Coran 45, 34).

30. Ce qu’il y a dans I'univers comme mouvement sensible, men-
tal, supra-sensible ou qualitatif a son correspondant dans Sa (¥) Parole:
“Qui s’approche de Moi d’'un empan, Je M’approcherai de lui d’une

# Al-Bukhari, rigdg, 38; Ibn Hanbal, 6, 256.
2t Ce passage ( ) manque dans P'édition de 1966-67 et se trouve dans MBA.
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coudée et qui vient & Moi en marchant, J'irai a lui en courant”™
et dans Sa Parole: “Ton Seigneur viendra” (Coran 89, 22); “Attendent-ils
autre chose que la venue de Dieu vers eux dans Uombre des nuées?” (Coran
2, 210).

31. Quant a la pression, qui signifie étymologiquement le désir
intense d’une des deux éventualités, bien que, lorsqu’il s’agit du désir
de ce qui est nécessaire et louable selon la Loi et la coutume, il soit
qualifié de juste et s’il n’en est pas ainsi, il soit qualifié d’'injuste et
de pression abusive, cette pression donc a la volonté comme fonde-
ment dans les réalités divines. En effet, la volonté équivaut a la pres-
sion et au désir intense de voir 'une des deux éventualités prévaloir
sur Pautre, ces deux derniéres constituant la réalit¢ de I'étre possi-
ble. Tout étre créé existe, en effet, uniquement sous leffet de la
pression de la volonté et de son désir intense sur I'une des deux
¢ventualités du possible. Donc, I’équilibre n’est pas le principe des
choses, car, si en elles la balance restait en équilibre, aucun plateau
ne s’éléverait ou ne s’abaisserait. Alors que I'Envoyé (°) a fait savoir
que Dicu faisait baisser et lever le plateau de la balance.

32. Quant a l'agressivité et a la violation qui consistent a pren-
dre quelque chose des mains de son propriétaire qui en jouissait
librement, elles ont leur correspondant dans les noms divins oppo-
sés, tels que le Fort et le Faible, ctc. .. Par exemple, le nom “Fort”
peut gouverner une personne et se manifester en elle, alors cette
personne devient” forte. Aussi le nom “Faible” en devient-il jaloux,
si bien qu’il Parrache des mains du Fort et, alors, cette personne
devient faible. Cela a lieu conformément au décret éternel. En effet,
s’il est décrété que cette personne revienne a son état de force, alors
le nom faible demeurera soumis sous I'empire du nom fort jusqu’a
la fin de son régne. Car les noms divins jouissent d’un certain empire
pour un certain nombre de jours, aussi parfois c’est tel nom qui
régne et parfois tel autre régne sur lui. C’est pourquoi, il prend la
personne et l'arrache des mains de son usurpateur. Et si le décret
antécédent stipule que cette personne ne retournera jamais plus a
sa force, le nom fort s’en va une fois pour toutes et il ne reste plus

# Tradition prophétique sainte citée par al-Bukhari, /awhid, 9. Voir Halte 243,
note 7.
* Le verbe défectif yushihu a certainement ¢té omis dans MBA et dans I'édition

de 1966-67, sinon ‘azizan ne serait pas a I'accusatf
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aucun lien entre ce nom ct cette personne, ou bien se vérifie le
contrairc de ce que nous venons de mentionner a propos de ce qui
se passe entre ces deux noms.”” Et il en est ainsi pour tous les noms
opposés. A la fin, c’est toujours le premier nom qui 'emporte, a
savoir celul qui détermine la personne en question dont la forme est
bien établie et qui est désignée par cet aspect particulier qui releve
du Réel (*¥) en tout étre existant; et c’est en fonction de cet aspect
en question que sont établis I’étre-avec-Dieu, la proximité et la science
des réalités particulieres. Si cet aspect reléve des noms universels ou
particuliers de la beauté ou de la gloire, c’est a lui que tout finit. Il
en est de méme pour la contrainte; méme si, en chemin, elle est
contrecarrée par des obstacles qui s’opposent a elle, a la fin, de fait
et de droit tout retourne a elle. En effet, la sphere iitiale de toute
réalité existante correspond a 'essence de sa sphére finale. Dieu (¥)
a dit: “Vous retournerez @ Lui dans Uétat ou 1l vous a créés” (Coran 7, 29).
Il fait savoir que le retour est 'essence méme du commencement;
ce qui veut dire: votre retour, a la fin, est vers I’état initial. Donc
I'état final est I'essence de Pétat initial.

33. Ce qu’il y a dans 'univers comme ¢élévation en grade de cer-
tains au-dessus de certains autres et comme assujettissement de cer-
tains par certains autres, est le symbole qui a son fondement dans
’élévation en grade de certains noms divins par rapport a d’autres.
En effet, Son nom, le Vivant, est plus élevé en grade que tous les
autres noms, parce qu’il est leur condition. Ensuite, vient le Savant
qui est le plus élevé de tous les noms, a Pexception du Vivant, a
cause de la généralisation de ses connexions cognitives. La puissance
divine est sous le contréle de la volonté qui est sous le controle de
la science laquelle, a son tour, est sous celul de ce qui est connu,
puisqu’elle dépend de son objet.

Nous avons donc ainsi mentionné quelques réalités universelles a
propos de la correspondance entre 'exemplaire divin et 'exemplaire
créé et cela pour ouvrir la porte et lancer ceux qui cherchent la
bonne direction de la voie. A partir de 14, on sait qull n’y a rien
de mauvais et rien de répréhensible en soi. Le mauvais et le répré-
hensible n’existent qu’a cause des obstacles qui obstruent (la voie de)
P'action, en tant qu’émanant de la créature. Donc il n’existe dans

77 Lauteur veut dire qu’alors ¢’est le nom faible qui s’en va sous la pression du
nom fort.
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Punivers rien de mauvais ni de répréhensible que relativement a un
point de vue. Car tout ce que Dieu a créé est fondamentalement
bon; or ne demeure que ce qui est absolu. Quiconque donc com-
prend ce qui précede et le saisit de la fagon que nous voulons, sait
que les deux exemplaires (divin et créé) se correspondent exactement
face a face. Il reconnait alors la justesse du propos de la Preuve de
I'islam, al-Ghazali (.), quand 1l dit: “Il n’est pas possible qu’il y ait
plus parfait et plus exceptionnel que cet univers-ci; parce que, si ¢’¢-
tait possible ct que Dieu lait tenu en réserve, ce serait de Sa part
un signe d’avarice qui contredirait Sa générosité et un signe d’impuis-
sance qui contredirait Sa puissance.” Avec ce qu’il a dit dans ce qui
précede et ce qui suit, au chapitre de la confiance dans le livre de
la Revivification des sciences de la religion, al-Ghazali (.) veut signifier que
Punivers manifeste les noms universels et particuliers de Dieu (¥),
parce qu’ils requicrent Pexistence de 'univers et sa manifestation a
partir de sa non-existence dans le domaine du possible, en méme
temps que les réalités possibles qui requi¢rent la méme chose, en
passant de la détermination cognitive a la détermination concréte®
avec les accidents quelle comporte et les conséquences nécessaires
qu’elle entraine comme les états et les qualités qui sont innombra-
bles et qu’on ne peut ni contréler ni évaluer, puisque le Réel (¥)
répond a la requéte de toutes ces réalités. Par conséquent, il ne reste
aucune réalité universelle divine requérant I'univers qui ne se soit
déja manifestée dans une réalité universelle créée dont les aspects
particuliers et les individus sont infinis. Done, il ne reste plus rien
de possible comme genres et especes, en dehors de ce qui existe. En
effet, s’il restait quelque chose de possible, en plus de cet univers-
ci, comme genre ou espece, ct que Dieu (¥) ait conservé (pour Lui),
cette fagon de faire serait un signe d’avarice par rapport aux étres
possibles qui requi¢rent leur prédisposition afin d’exister et par rap-
port aux noms divins qui requicrent également leur propre manifes-
tation dans celle des étres possibles qui sont leurs effets. Et s’il ne
s’agit pas d’avarice, c’est alors nécessairement un cas d’impuissance.
Et si Passistance de ce qui requiert Pexistence fait défaut, ce ne peut
étre ¢galement qu'un cas d’avarice ou d’impuissance; or les deux
sont impossibles en ce qui concerne le Généreux Absolu et le Puissant
a I'égard de toute chose. En effet, ¢’est Lui qui donne a toute chose

“# Ce qui veut dire, de la puissance a l'acte, selon Aristote; et de la non-exis-
tence dans la science divine a lexistentiation adventice, selon les akbariens.
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sa nature et sa prédisposition, comme il convient et selon le mode
et la mesure qui conviennent. Car le don du Réel (*) dépend de la
requéte de la prédisposition générale des noms et des prototypes
immuables qui sont les formes des noms; il dépend également de la
requéte de I'état de nécessité et non de la simple requéte orale, a
moins qu’elle ne corresponde a celle de la prédisposition et de I'é-
tat de nécessité. Donc rien ne peut obliger le Réel (*); d’autre part,
on ne peut pas imaginer, en ce qui Le (*) concerne, qu’ll refuse ce
qui est prédestiné a quelqu’un qui demande cela en fonction de sa
prédisposition générale. Parmi les noms de Dieu (*), il y a Celui-
qui-donne; or Celul qui est désigné par cec nom ne donne pas dans
certaines circonstances ou donne a certains moments seulement. Il
n’est appelé Celui-qui-refuse que dans le cas ou Il ne peut exaucer
celui qui ne demande qu’avec sa langue seulement, ce dernier n’étant
pas prédispos¢ a recevoir ce qu’il demande. Personne ne réfute ce
propos de la Preuve de lislam, ne le considére de haut et ne s’en
¢carte, en dehors du théologien grossier et dépourvu de subtilité et
de finesse qui n’a jamais respiré¢ le parfum de la science du décret
et de la prédestination, qui ne sait pas comment ['univers a été créé
et qui ignore les causes de son émanation. Aussi s’imagine-t-il que
ce propos a pour but d’infirmer la puissance divine, de limiter ses
potentialités, d’obliger le Réel (*) a faire des miracles et de suivre les
principes mu‘tazilites. Non! Non! L’intention de la Preuve de I'islam
est de faire noter que la raison de cette différence qui existe dans
P'univers entre les genres et les espéces et entre les individus de la
méme espece, se trouve dans le décret éternel dont la raison est la
sagesse qui provient du nom de Dieu (¥), le Sage. En effet, elle est
réservée aux prédispositions, puisque son rang précede celui de la
science éternelle. Et donc ne se manifeste dans la copie visible d’ici-
bas que ce que requicrent les prédispositions éternelles incréées. De
ce fait, seules la justice et le droit se manifestent dans 'univers: “Ton
Seigneur ne lése personne” (Coran 18, 49).

Rupture®® du cachet et ouverture du trésor

Parmi les plus grands symboles des théophanies, il y a les corps polis
et tout particulierement le miroir. De méme, il y a Pinstrument
solaire qu’on appelle 'appareil photographique qui a été inventé de

* Au lieu de inna-ka, lire fakk, conformément a MBA.
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nos jours. Dieu (*) a fait des corps polis des symboles de Son épi-
phanie dans les formes sensibles, imaginaires, exemplaires et concep-
tuelles. La représentation de Son (¥) épiphanie est tres difficile. Voila
pourquoi, la majorité des créatures n’arrive pas a se la représenter,
exception faite pour ce groupe bénéficiant de la miséricorde divine,
sans verser pour autant dans les théories de la fusion, de I'unité ou
de la diffusion, etc ... qui sont (des solutions) impossibles, quand il
s’agit de deux étres existant de fagon indépendante et des caracte-
res inhérents aux réalités corporelles. Leur esprit n’arrive donc pas a
s’¢lever au-dessus de cela. Le groupe qui bénéficie de la miséricorde
divine, lui, per¢oit les épiphanies du Réel (*) dans les formes et il
ne se laisse pas tromper par la fusion, 'union, etc ... qui trompent
les rationalistes conditionnés pas les étres créés et emprisonnés dans
le temps et dans I'espace. Considere les différences d’opinions des
rationalistes a propos de ce qui apparait par réflexion dans un miroir.
Chaque groupe arrive a démontrer I'erreur de 'autre, mais n’arrive
pas a confirmer ses propres allégations. La manifestation des formes
ct leur épiphanie dans les corps polis sont ignorées des rationalistes
et pas un scul philosophe ni un scul théologicn ne les connait. Il n’y
a que les témoins du dévoilement et de I'extase qui les pergoivent:
ceux a qui Dieu a enseigné la réalité des choses telle qu’elle est.

L’imam des saints, témoins du dévoilement, Muhyi al-Din (.), a
dit: “Le corps poli est une des choses qui, selon I'habitude divine,
représentent la forme de I'isthme exemplaire. Voila pourquoi, on ne
peut voir en clles que des réalités physiques, si ce qui sert de miroir
a une forme précise et une quantité de maticre déterminée; sinon,
un tel miroir ne refléte pas fidélement tout ce qu’on lui donne, mais
uniquement une partie.” Fin de citation.

1. Dieu n’a créé¢ les miroirs que pour donner un symbole de Son
épiphanie. La forme qui apparait, par réflexion, n’est pas 'essence
méme de ce qui fait face au miroir; sinon, si le miroir absorbait
cette essence, clle apparaitrait comme le miroir petite ou grande,
tordue ou droite, longue ou large et non autrement. Cette forme
n’apparait que parce qu’elle fait face au miroir. Elle n’est pas I'essence
du miroir, parce que ce qulil y a dans le miroir est une forme de
sa propre essence et celle d’un autre; car cette derniére ne se mani-
feste qu’en lui,” et parce que la forme se situe entre ce qui fait face

" Au lieu de Wl md fi-ha, live idld fi-hd, conformément & MBA.
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au miroir et le miroir lui-méme, tandis que celui qui regarde ne
doute pas de voir quelque chose qui s’ajoute au miroir et a ce qui
lui fait face. Donc il ne s’agit ni d’'une chose purement inexistante
ni d’un étre de raison ni d’une réalité matérielle; et malgré qu’il la
percoive de fagon sensible, il est incapable de décider si clle existe
ou non, si elle est subsistante ou non, si elle est connaissable ou non,
si C’est une substance ou un accident, si c’est une réalité physi-
que . .. En effet, il s’agit d’'une chose que les sens confirment, mais
que nie la raison. Et c’est analogiquement la méme chose que I'on
dit a propos de la connaissance de Dieu dans I'épiphanie. L’Existence
réelle et essentielle s’épiphanise dans les formes sensibles, imaginai-
res, exemplaires, conceptuelles et spirituelles qui jouent le réle de
miroirs de Son épiphanie sans qu’il y ait ni fusion ni quoi que ce
soit de ce que propose faussement la raison au sujet de ce qui se
trouve entre deux réalités existantes, chez ceux qui affirment la dis-
tinction. Lorsqu’un étre adventice se manifeste dans un autre étre
qui lui ressemble, pour s’¢piphaniser, sans qu’on puisse imaginer qu’il
y ait la ni fusion ni autre chose, comme c’est le cas de I'épiphanie
et de la manifestation des significations dans les expressions, il n’y
a évidemment en cela rien de ce qu’on veut nous obliger a admet-
tre, parce que nous disons bien que Pépiphanie se réalise dans les
formes sans qu’il y ait pour autant ni fusion ni union. En effet, pour
les gens de notre voie, il n’y a qu’une scule Existence qui se répar-
tit en fonction de la multiplication des formes qui sont ses miroirs.
Elle voit en eux son Essence absolue en méme temps que condition-
née ct déterminée par certains de ses noms.

2. La forme de celui qui fait face au miroir se manifeste a lui en
fonction des qualités de ce miroir, bien qu’en lui-méme et dans ses
attributs, il n’ait rien a voir avec ces qualités du miroir. On a dit
analogiquement la méme chose a propos de notre connaissance divine.
L’Existence essentielle et réelle s’épiphanise dans les formes qui lui
servent de miroirs conformément a leurs prédispositions et a ce que
procure leur prototype immuable, en tenant compte de ensemble
de leurs attributs, de leurs états et de leurs qualités louables et bla-
mables qui font partie de ce qui découle nécessairement des réalités
possibles et accidentelles de Pexistence individuelle. Aucun change-
ment ne peut atteindre cette Existence a cause de sa transcendance
et de sa sainteté.

3. La forme qui se manifeste grace au miroir n’est ni 'essence du
miroir ni celle de celui qui lui fait face ni rien d’autre qu’elles deux.
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On dit analogiquement la méme chose a propos de notre connais-
sance divine: 'existence qui se manifeste dans toutes les formes est
'ombre de I’Existence absolue dépourvue de tout conditionnement,”
de toute manifestation dans les formes et de la forme de son ombre.
Elle n’est ni l'essence de la forme ni rien d’autre qu’elle. Voila pour-
quoi, on dit, a propos de tout étre existant, qu’il est ce qu’il n’est
pas, comme quand on parle de celut quon appelle Zayd, c’est-a-
dire d’une forme créée et puis on dit que ce n’est pas Zayd, mais
que c’est uniquement l'existence qui se manifeste sous les traits du
prototype de Zayd, immuable dans la non-existence. L’existence
conditionnée dans les existants cognitifs, a savoir les prototypes immua-
bles non-existants extérieurement, et dans les existants extérieurs,
est donc limitée dans la manifestation par les possibles cognitifs
immuables et par ceux qui existent extéricurement. Quant a I'Existence
absolue, elle demeure dans son absolu, parce que, si elle était condi-
tionnée, sa réalit¢ changerait, or le changement des réalités est impos-
sible.” Mais, malgré cela, ’Existence absolue est I'essence de 'existence
conditionnée. Il n’y a pas de différence entre elles, si ce n’est que
l'une est absolue et que l'autre est conditionnée. Or Pabsolu et le
conditionné sont des points de vue qui nont pas d’essence dans
Pexistence visible qui s’ajouterait a I'étre existant. Qu’on ne s’'ima-
gine donc pas que I'Existence essentielle et absolue est limitée dans
I'univers. La vision et la connaissance de celui qui voit et connait
ne seront jamais parfaites tant qu’il ne verra pas Pabsolu dans le
conditionnée et le conditionné dans I’absolu, car ce qu’il voit et
connait est ainsi. Tache de comprendre et alors te parviendra davan-
tage de clarté et d’évidence, si Dieu veut.

4. Lorsque celui qui fait face’ au miroir leve la main droite, par
exemple, la forme (réfléchie) leve sa main gauche et vice versa. Cest
comme si elle disait a celui qui fait face au miroir: “Méme si je suis
produite par le fait que tu sois devant le miroir, cependant, je ne
suis pas ton essence. Car si j’étais ton essence, je ne différerais de
toi en rien. Et pourtant, je ne suis rien d’autre que toi; car si j’étais

' Ajouter wa avant al-zuhdr, conformément a MBA.

¥ Clest-a-dire, d’une part, ceux qui n'existent pas parce qu’ils sont immuables
dans la science divine et, d'autre part, ceux qui existent en dehors de la science
divine, non plus en puissance, mais en acte.

¥ Principe philosophique déja invoqué plus haut. Voir la note 3 de la Halte 226.

" Au lieu de kamd anna-hu, lire kamd anna, conformément a MBA.
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autre que tol, je ne me mouvrais pas comme toi. On dit analogi-
quement la méme chose a propos de notre connaissance divine.
L’Existence essenticlle qui s’épiphanise et se manifeste dans les for-
mes en fonction de leurs prédispositions et de leurs capacités a rece-
voir la manifestation des effets de I'Existence essentielle, dit a I’Existence
absolue: “Méme st je suis a ton image, je ne suis pas tol et tu n’es
pas moi; car tu es absolue et moi je suis conditionnée et pourtant
je ne suis pas autre que tol. Car si tu n’étais pas face au prototype
immuable inexistant, moi, je ne me manifesterais pas entre toi et lui.”

5. Il y a certains miroirs qui sont fabriqués selon une forme par-
ticuliere et un mode bien connu des spécialistes de la science des
miroirs, si bien que lorsque le soleil les frappe avec une intensité
définie et sous un angle bien étudié, sa lumiere se réfléchit sur ce-
lui qui est en face, pour briler ce qui est diamétralement opposé.
On dit analogiquement la méme chose a propos de notre connais-
sance divine. Les essences particulieres de 'univers ne cessent jamais
de se regarder 'une lautre dans le miroir de la lumiére existentielle.
Aussi les lumieres que le miroir tire de cette lumiere existentielle
se réfléchissent-elles sur ces essences. Alors, sont existenciés dans
Punivers les changements et les transformations de Iétre créé, la cor-
ruption, le convenable, Pacceptable et le blamable, ainsi que le non-
convenable et 'incompatible suivant Peffet de la réalit¢ de la lumiere
divine unique par essence et multiple en fonction des prédispositions
et de la variété des capacités réceptives. Ce qui produit effet est
spirituel et ce qui le subit est naturel.

6. Le miroir commande cclui qui se pose face a lui; et ce der-
nicr s¢ manifeste en lui en tenant compte des attributs et des qua-
lités du miroir. On dit analogiquement la méme chose a propos de
notre connaissance divine. L’Existence essentielle qui s’épiphanise
dans les formes subit 'emprisc de ces formes; par conséquent, elle
est décrite avec leurs attributs et leurs qualités et clle est désignée
par leurs noms, comme le roi, le trone, le si¢ge, ’homme, 'animal,
les cieux, les éléments, etc...Or il n’y a la que I'Existence qui se
manifeste visiblement, tout en voilant 'univers qui est entiérement
caché et I'invisible qui est couvert. En effet, Dieu (*) a dit: “// enve-
loppe toute chose” (Coran 41, 54). Or Penveloppement d’une chose
consiste a voiler cette chose. II est donc Celui qui Se manifeste et
enveloppe ¢t non Penveloppé. En effet, I'enveloppement empéche-
rait Sa manifestation. Mais comme c’est ce qui est qualifié d'invisi-
ble qui commande dans la vision et ce qui est qualifié de caché qui



150 HALTE 2482

commande chez celut qui se manifeste et que les prototypes immua-
bles de l'univers sont en eux-mémes conformes a leurs prédisposi-
tions, alors ces derniéres commandent sur celui qui se manifeste en
fonction de ce que lui procure leur réalit¢; aussi I'Existence essen-
tielle est-elle appelée® avec leurs noms, décrite avec leurs attributs
ct qualifice avec leurs qualités.

7. Lorsqu’on pose, par exemple, une chandelle allumée au milicu
de plusicurs miroirs™ aux caractéristiques différentes, 'un carré et
Pautre hexagonal, 'un courbe ct 'autre plat, 'un poli et I'autre opa-
que, on verra cette chandelle dans les miroirs selon les nombreux
attributs et les multiples qualités de ces miroirs. Donc la chandelle
unique en elle-méme se multiplie en fonction du nombre de miroirs.
Bien qu’elle se manifeste dans chaque miroir en fonction de ce qu’il
est, cette chandelle échappe, dans les limites de son essence, a toute
fusion dans les miroirs avec leurs qualités. Elle demeure ce qu’elle
¢tait avant méme sa manifestation dans les miroirs. On dit analogi-
quement la méme chose a propos de notre connaissance divine.
L’Existence essentielle qui se manifeste dans les licux de manifesta-
tion, méme st ces licux et leurs qualités sont innombrables, est une
et ¢chappe a la coloration, a la numération, a la partition, a la fusion
et a P'union avec les formes. Elle demeure, apres sa manifestation
dans les formes, telle qu’elle était auparavant et clle n’est affectée
par aucun changement dans son Essence.

8. On dit, a propos des formes qui se manifestent dans le miroir,
qu’elles sont une relation entre deux réalités en relation entre elles;
et cette relation n’a pas d’essence propre en elle-méme. En effet, elle
n’est en elle-méme ni existante ni inexistante. S’il n’y avait pas de
miroir et si, par hypothése, il y avait toujours celui qui lui fait face,
il n’y aurait pas de forme” dans le miroir. Ces formes sont donc de
purs points de vue conceptuels sur une réalité avérée; puisque cette
relation peut varier sans que ne changent les deux réalités corréla-
tives. Et clles peuvent disparaitre sans que disparaisse cette réalité
avérée ou sans quelle change par rapport a elle-méme. On dit ana-
logiquement la méme chose a propos de notre connaissance divine.
Toutes les formes supra-sensibles, conceptuelles, imaginaires, exem-

¥ Nous préférons lire yusammd au licu de fusammd mentionné par MBA et par
Péditon de 1966 67.

* Au lieu de mirdya, lire mardya, conformément a MBA.

¥ Ibidem sdrat al-mir’dt - sira, ibidem.
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plaires, sensibles et visibles sont des relations entre™ la présence des
noms de la divinité et celle des prototypes immuables dans la non-
existence. Toutes (je veux dire les formes) se réduisent a un pur et
simple point de vue au sein d’une réalit¢ avérée. Elles équivalent
aux noms de la divinité, du point de vue de leur pré-éternité et de
leur permanence a jamais dans le signifi¢, avant méme Pexistencia-
tion de I'univers; et elles équivalent aux prototypes immuables, du
point de vue de leur possible connaissance. Lorsque donc cessent les
relations, cette réalit¢ avérée nc cesse pas et ne change pas, tout
comme l’arriere et Pavant, par exemple. Lorsque tu te mets devant
une maison et qu’ensuite tu passes derriére, la relation a Pavant
cesse, quand celle a Parricre se produit ct vice versa. Or toi et la
maison ne changez pas avec le changement de la relation ou de sa
cessation. Donc toute forme du monde supéricur et inférieur sont
des relations qui se manifestent entre le degré des noms et les pro-
totypes immuables, quand se produit la lumiere existenticlle. On dit
la méme chose des prototypes immuables qui sont des formes cogni-
tives, a savoir des relations entre I’Essence existentielle et les noms
de la divinité. Leur statut est celui des formes extériorisées.

9. Quand 'homme n’a jamais vu de miroir, que son regard ne
s’est jamais posé sur lui et quensuite il en regarde un et voit sa
forme, peut-étre va-t-il s'imaginer que sa forme s’est transférée au
miroir ou bien que dans le miroir s¢ trouve une forme réelle simi-
laire. On dit analogiquement la méme chose a propos de notre
connaissance divine. Les étres possibles ne sont jamais sortis de la
présence cognitive; il n’y a que leur forme qui se manifeste, ¢’est-a-
dire, leur état, leurs qualités ct leurs attributs, dans le miroir de la
lumiere. Alors, lorsque s’épiphanise I'Essence, a partir du nom de
Lumiere, aux prototypes immuables, les essences particulieres se voient
elles-mémes dans le miroir du Réel; aussi s’imaginent-elles quelles se
trouvent dans le miroir ou bien que se manifeste dans le miroir un
autre existant différent de I'existant dans la science (divine). Elles ne
savent pas que, lorsque Dieu (¥) S’épiphanise, alors quelles existent
dans Sa science, leurs facultés, qui jouent le réle du rayon par rap-
port au regard, ne peuvent pas pénétrer dans le miroir. Alors, la
perception se réfléchit vers ce dont elle émane, tout comme™ le rayon

*# Au lieu de hadra bayna lire bayna hadra, conformément a MBA.

3 Ibidem lamma - kamd, ibidem.
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se réfléchit du miroir vers celui qui regarde. Et ainsi les essences
particulieres se pergoivent elles-mémes dans la science (divine).

10. Lorsque celui qui fait face au miroir voit sa forme ou qucl-
que autre forme que ce soit, il ne voit que les accidents de la réalité
qu’il pergoit, ses revétements étranges, ses qualités telles que la blan-
cheur, la noirceur, la grandeur, la petitesse, ctc. .. c’est-a-dire, les
accidents de Dexistence extériorisée. Quant a la réalité de la forme,
on ne 'apercoit pas dans le miroir. On dit analogiquement la méme
chose a propos de notre connaissance divine. Toute chose connue
dans le miroir de IExistence réelle fait partie des étres possibles
qu’on appelle homme et animal, par exemple, Zayd et ‘Amr. Ce ne
sont la que les accidents de 'homme, de Zayd et de ‘Amr qui sont
percus dans Dexistence de la lumiére semblable a la lumicre avec
laquelle on pergoit les états des étres possibles, leurs attributs et leurs
accidents. Tout ce qui est pergu n’est que I'Existence-Essence reveé-
tue des états et des qualités des étres possibles. Quant a la réalité
de I'étre possible qui constitue le prototype immuable de ce dernier,
clle n’est pas connue en dehors de la science (divine), car elle n’a
pas d’existence extériorisée.

11. Celui qui regarde dans le miroir ne voit que les traits de son
visage conforme a la forme et non le visage lui-méme; puisque la
réalité¢ du visage qu’il voit dans le miroir, derriére cela, ne descend
pas dans le miroir et ne se méle pas a lui. On dit analogiquement
la méme chose a propos de notre connaissance divine. Tous les effets
créés sont des miroirs dans lesquels se manifeste la face du Réel (¥).
Or leffet est la forme clle-méme de la cause, au plan de la mani-
festation extérieure, mais non au plan de la réalité intéricure; étant
donné que leffet existc ou non en fonction du bon vouloir de la
cause et de son attention. D’autre part, la cause est toujours réelle
par dela Ieffet, car clle ne change pas en donnant I'existence ou en
Iannulant. Les effets sont les épiphanies de Dieu (*¥) dans lesquelles
les connaisseurs de Dieu Le voient et ils jouent le réle de voiles de
Dicu (*) chez ceux qui sont voilés.

12, Lorsqu’un miroir est posé¢ face a un autre miroir, chacun d’eux
se manifeste dans l'autre avec tout ce qu’il a. On dit analogique-
ment la méme chose a propos de notre connaissance divine. Le créé
est le miroir du Créateur (*¥) dans lequel 11 voit Ses noms. Ou plu-
tot, disons qu’ll voit Son Essence déterminée par certains de Ses
noms. A son tour, le Créateur (¥), la Lumiere-Existence, est le miroir
des créatures; ct le créé voit sa propre forme dans ce miroir de
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I'Existence-Lumiére (¥). En effet, II est semblable au miroir pour la
manifestation de la forme de la créature.

13. Celui qui regarde dans le miroir voit tout d’abord la matiére
du miroir; puis, sous Peffet de sa propre forme ou de la forme de
ce qu’il voit dans le miroir, la matiére du miroir disparait a ses yeux.
On dit analogiquement la méme chose a propos de notre connais-
sance divine. Ce que I'on percoit en premier de toute chose, c’est
son existence, a savoir 'Existence réelle (*) qui joue le rdle de miroir
grace auquel et dans lequel® les choses se manifestent. Puis, la per-
ception visuelle se transfere a la forme de cette chose. Alors, dispa-
rait ’Existence réelle et 'on ne peut plus voir la matiére du miroir,
tandis qu’on regarde la forme.

14. Lorsque 'on place plusieurs miroirs fabriqués d’une certaine
fagon, les uns face aux autres, il y a dans chacun d’eux ce qu’il y
a dans tous les autres. On peut dire analogiquement la méme chose
a propos de notre connaissance divine. Tout est dans tout, c’est-a-
dire, dans chaque forme, il y a ce que contiennent toutes les for-
mes, en vertu de 'unicité de leur existence. Cependant, la manifestation
des effets de ce que contient I'existence varie en fonction des pré-
dispositions et des tempéraments; ct cette variation est incommensu-
rable. La manifestation des effets de ce que contient Pexistence se
réalise en acte dans ’homme parfait et en puissance et en aptitude
chez les autres. En chacun, cette manifestation dépend de ce qu’il
a regu en partage, de fagon restreinte ou abondante, comme limi-
tes de tempérament ou de nature. Sinon, l'existence est la méme
chez le moustique comme dans le trone.

15. Il y a des miroirs qui brilent et détruisent ce qu’il y a en
face d’eux; il y en a d’autres qui manifestent ce qu’il y a devant eux,
tout en le conservant. On peut dire analogiquement la méme chose
a propos de notre connaissance divine. Il y a des théophanies qui
conservent celui qui les affronte et qui lui procurent différents états
spirituels, tout en faisant exister en lui certaines réalités accidentel-
les. I y en a d’autres qui détruisent celui qui les affronte, comme
il est mentionné au sujet des gloires du visage de Dieu; c’est-a-dire,
$’Il les dévoilait, elles braleraient tout ce que Son regard pergoit."!

¥ Nous préférons lire bi-hd wa fi-hd, contrairement & MBA et a DIédition de

1966-67 qui contiennent bi-hd wa fi-hi.
' Allusion a la tradition prophétique rapportée par Muslim, fmdn, 393 et citée
en partie a la Halte 108 (t. 1).
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16. Le miroir n’a aucun effet sur la réalit¢ de celui dont il mani-
feste en lui la forme. Il n’a d’effet qu’en tant qu’il manifeste quel-
que chose de semblable a sa forme. En effet, le miroir est un lieu
épiphanique pour certaines de ses manifestations et pour certaines
relations qui sont attribuées a sa forme imprimée dans le miroir. On
peut dire analogiquement la méme chose a propos de notre connais-
sance divine. L’Existence réelle dans laquelle se manifestent les étres
possibles, tout comme les formes se manifestant dans le miroir, n’a
pas d’effet sur leur réalit¢. Car elle n’en a pas encore disposé. Ce
qui veut dire qu’ils n'ont pas encore été créés. En effet, les étres
possibles en tant que tels sont les tiches du Réel (*) au niveau de
la premiére détermination. Donc, de ce point de vue, il n’est pas
permis qu’ll influe sur eux. Voila pourquoi, 'imam des connaisseurs
de Dieu, Muhyi al-Din (.) a dit: “Il n’y a 1a rien qui puisse influen-
cer quoi que ce soit. L’aide (divine) vient uniquement de Pintérieur
des choses vers Dextérieur.” Et la lumiére de IExistence réelle ne
fait que manifester cela.

17. La forme est contemplée dans le miroir et clle est pergue
grace a la faculté visuelle. Et 'on n’en saisit rien d’autre en dehors
de cela. Par conséquent, on n’en connait pas toutes les modalités et
tous les aspects. On peut dire analogiquement la méme chose a pro-
pos de notre connaissance divine. L’Essence qui est aussi Pessence
particulicre et la réalit¢ de tout existant est pergue® grace a la lumiere
divine ct elle est contemplée sous certains aspects, mais clle n’est pas
connue. On ne peut donc pas la comprendre et elle reste a jamais
ignorée.

18. Le miroir est incolore; voila pourquoi il peut recevoir toutes
les couleurs, toutes les qualités et toutes les formes qui peuvent s’y
manifester. On peut dire analogiquement la méme chose a propos
de notre connaissance divine. Etant donné que I'Existence-Essence
n’a ni forme ni couleur ni qualit¢ qui lui solent particuliérement
attribuées, elle se manifeste dans toutes les couleurs, toutes les qua-
lités et toutes les formes. Et donc elle les manifeste en se manifes-
tant en clles.

19. La forme de celui qui se tient face au miroir se manifeste en
lui, sans qu’on sache comment. Cela ne donne lieu a aucune sépa-
ration, a aucune liaison ni a aucun transfert. On peut dire analogi-

" Au lieu de yudraku, lire tudraku, conformément a MBA.
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quement la méme chose a propos de notre connaissance divine. Celui
qui connait les théophanies dans les noms, connait I’épiphanie du
Réel, a qui et en quoi II S’épiphanise, mais il ne sait pas comment.
En effet, la science de la modalité de la théophanie est extrémement
obscure. Car la modalité du lien entre la puissance ct son objet n’est
pas claire. L’¢piphanie existentielle, qui répand la lumiére sur les
possibles immuables et inexistants, est incréée. De méme, les proto-
types immuables sont incréés. Alors, on ne connait, au sujet de Peffet
de la puissance, que le lien de lexistence répandue dans Iessence
du possible. Or le but de ce lien est de produire un mouvement
supra-sensible et conceptuel qui nécessiterait la jonction, alors qu’il
n’y a pas de mouvement dans les étres supra-sensibles et les réalités
pures. En outre, le possible n’a fondamentalement aucune capacité,
étant donné qu’il n’y a pas d’agent en dehors de Dieu. Donc le pos-
sible n’a aucune réalité qui lui permette de faire connaitre la puis-
sance de Dieu et Son épiphanie dans les choses. Puisque toute chose
ne contemple Dieu qu’a partir d’clle-méme et de ce qu’elle connote,
ce qulelle n’a pas, clle ne le saura jamais du Réel. Autre raison a
ccla: I'épiphanie de Dieu (*) s’effectue dans les noms qui produisent
des effets et a partir desquels se manifestent des essences particulie-
res qui empéchent a ces effets et a elles-mémes, au moyen d’un voile,
de connaitre Celui qui fait exister ces effets et qui les crée, a moins
que Dieu n’assigne ce role a un prophéte ou 4 héritier d’'un pro-
pheéte. Donc cela Lui (*) appartient en propre.
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CHAPITRE 3 (SUITE)
A PROPOS DE LA LANTERNE MAGIQUE, SYMBOLE
DE LA THEOPHANIE, A LAQUELLE NOUS ASSIGNONS'
LA FONCTION DE SERVIR DE COMPARAISON POUR
FACILITER LA COMPREHENSION

On raconte qu’un grand roi, que personne n’avait jamais vu et dont
on ne connaissait aucune de ses qualités, cut I'idée de se faire connai-
tre aux autres. Il considéra la chose et se mit a y réfléchir. Alors il
trouva que c’était impossible en ce qui concernait I'essence méme
de son étre, a causc des empéchements qui s’opposaient a cela. Quant
a ce qui concernait les qualités et les attributs, il pensa que c’était
possible. Alors, il sortit voilé sous les traits d’une forme quelconque
et dit, derriére le voile de cette forme: “Cette forme que vous per-
cevez est un symbole de ma propre forme, car je sais que vous étes
incapables de saisir ma réalité et mon essence. Donc je vous mani-
feste cette forme, pour que vous me connaissiez en partie d’une fagon
qui vous soit appropriée et non d’une facon qui me ferait connai-
tre tel que je suis; car cela est impossible. Prenez done, a partir de
cette forme, la forme que vous voulez. Appelons la forme dans
laquelle le roi s manifeste, tout en s’y voilant, la détermination pre-
miére, la réalit¢ muhammadienne, la réalité par cxcellence, la matiere
premicre (Aylé) universelle, la forme du Miséricordieux, la singularité
absolue ou avec d’autres noms encore. Et appelons la premiére forme
prise a partir de cette dernicre, Pintellect premier, car il est la pre-
micre forme spirituelle; le calame sublime, lesprit universel et avec
bien d’autres noms encore. Appelons a présent ce qui est extrait de
cette deuxieme forme, les genres de Punivers. Quant aux formes qui
proviennent de ces formes génériques, ce sont les individus des
différents genres qui sont infinis. Appelons-les” les feuilles sur lesquel-
les sont imprimées les différentes teintes, pour qu’elles soient prédis-

" Au lieu de wa l-t9d, lire wa l-nafrid, conformément a MBA.
* Nous préférons lire l-nusammi-hd, plutdt que li-nusammi, contrairement a MBA
et a Pédition de 1966-67.
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posées a manifester sur clles la forme, les prototypes immuables et
les prédispositions des possibles, selon nos maitres spirituels, les quid-
dités, selon les philosophes, le connaissable existant et ce qui est sub-
sistant, selon les théologiens.

1. Comme nous I'avons dit dans la parabole, personne n’a vu et
n’a connu le roi en tant que tel dans son essence, puisque ’essence
est ce a quoi sont attribués les noms et les attributs dans sa déter-
mination et non dans son existence, tant au plan de Péternité qu’a
celui de Tadventicité, que cette essence soit non-existante comme
celle du griffon, ou bien purement existante, ce qui est le cas de
I'Essence du Réel (*), ou encore existante avec un mélange de non-
existence, ce qui est le cas des essences des étres créés adventices.
On peut dire analogiquement la méme chose a propos de notre
science divine. Le Réel (*) n’est connu d’aucune de Ses créatures en
tant que tel dans Son Essence. Aucun ange ni aucun envoyé¢ ne Le
connait ici-bas et dans I'au-dela. “Tout dans I'Essence de Dieu conduit
a la folie”, comme il est mentionné dans la tradition prophétique.
“L’assemblée sublime Le recherche tout comme vous Le recherchez
vous-mémes.” Donc celui qui prétend connaitre Son Essence est
menteur ct faux; celul qui veut en parler, pour chercher a la connai-
tre, reste coi et silencicux. Voila pourquoi, les maitres spirituels Uexpri-
ment, cn parlant de inconnaissance de Pipséité, de inconnaissance
absolue, de l'inconnaissance bien gardée, de I'inconnaissance cachée,
de Lui, c’est-a-dire, de I'Essence qui est le tout dans le tout, de
I'inconnaissance qu’il ne convient pas de contempler, du licu de la
négation des jugements ct des conditionnements et de ce par rap-
port a quol on demeure impuissant, a savoir ce que l'on ne peut
pas se représenter. Donc, il s’agit d’une réalité qui n’est ni existante
ni inexistante. Elle est inconnaissable, parce que la représentation est
le premier degré de la science. Elle n’est pas pour autant ignoréce,
parce que lignorance n’existe que par rapport a la réalité en fonc-
tion de laquelle la science existe également, étant donné qu’elle est
son contraire. Or la science adhére nécessairement a son lieu d’inhé-
rence, donc l'ignorance ne peut pas s’y présenter. Par conséquent,
puisque la science ne s’applique pas a I'ignorance dans son lieu
d’inhérence, il en est réciproquement de méme pour I'ignorance;
sinon, on assisterait a la réunion de deux contraires, si l'ignorance

' Ces allusions a la tradition prophétique ne sont pas repérables dans Wensinck.
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signifiait la réalisation de son opposé. Et si I'ignorance signifie I'absence
de science de ce qui par nature est connaissable, alors elle est sa
contradictoire; clles ne peuvent donc ni étre réunies ni étre ¢limi-
nées de ce a quoi sculement elles s’appliquent par nature. Or il n’est
pas de la nature de la science de s’appliquer a ce qui interdit la
représentation et il n’est également pas de la nature de I'ignorance,
qui est la non-application de la science a ce a quoi elle s’applique
par nature, de s’appliquer a ce qui interdit cette méme représenta-
tion. Par conséquent, ce qui empéche la représentation n’est ni connu
ni ignoré. Donc la requéte de la science, par rapport a I’Essence en
tant que telle, est une folie; car parvenir a une telle science est impos-
sible. Voila pourquoi, Dieu (*) met en garde Ses serviteurs et leur
fait grace de demander ce dont l'obtention est impossible, en disant:
“Dieu vous met en garde contre Lui-méme” (Coran 3, 28), c’est-a-dire,
contre Son Essence. Et Il leur ordonne de demander ce dont I'obten-
tion est possible, a savoir la science du degré de Son Essence qui
est la divinité, en disant: “Qu’ils sachent seulement que Lui est une divi-
nité unique” (Coran 14, 52) ct: “Sache qu’il n’y a pas de divinité en dehors
de Diew” (Coran 47, 19). Puisque la divinit¢ peut étre connue, sans
pouvoir étre contemplée, elle est conceptualisable. L’Essence peut
étre contemplée sous certains aspects, clle ne peut pas étre connue,
puisque la science d’une chose exige sa compréhension selon tous
ses points de vue et tous ses aspects. Or la compréhension de I'Essence
est impossible. En effet, 'Essence, selon la terminologic des parti-
sans de la voie, les maitres de cette communauté, signifie la réalité
dont on sait seulement quelle est inconnaissable. Donc la science de
I’Essence consiste a savoir qu’clle est inconnaissable et incompréhen-
sible.* La science de toute chose differe de son ignorance, sauf pour
I'Essence. En effet, sa science est le coeur méme de son ignorance;
c’est-a-dire, elle est inconnaissable. Donc I’Essence n’entre d’aucune
fagon dans la compréhension de la science de Dieu (¥}, sans parler
de celle des autres. En effet, Il la connait, tout en sachant que Sa
science ne la comprend pas. Or cela est chez lui une science et non
une ignorance: une science, en tant qu’ll sait que la réalit¢ de
I'Essence est d’étre incompréhensible. Mais ¢’est aussi une ignorance,
du moment qu’ll ne peut pas comprendre I'Essence avec Sa scicnce.
Donc Il sait en tant qu’ll ignore. En effet, II réunit les contraires et

b Au lieu de bi-hi kullu shay’, lire bi-hi wa kullu shay’, conformément a MBA.
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il n’y a ensuite, en dehors de Lui, personne qui puisse réunir les
contraires. Nous ne disons pas que Dicu (*) ne connait pas Son
Essence dans le sens ou 'on dit que la science d’une chose exige sa
compréhension selon tous les aspects et tous les points de vue. Mais
I'Essence de Dieu (¥) est infinie; ce qui signifie que ses manifesta-
tions dans Ses créatures n’ont pas de limite. Or la compréhension
de ce qui est infini est impossible, parce que cela comporterait la
réunion de deux contraires, a savoir le fini et Pinfini. Nous ne di-
sons pas que Dieu (¥) comprend Son Essence, parce que, comme on
dit, chez Lui Pignorance est impossible. Mais ce que nous disons,
c’est qu’ll est le Reéel et la vérité c’est qu’ll connait Son Essence
comme elle est, c’est-a-dire, infinic et incompréhensible. Donc 11 la
connait en tant qu’ll ne peut pas la comprendre. Or on ne dit pas
que celui qui connait la réalité telle quelle est un ignorant. L’Essence
constitue la science et son objet, la perception et son objet, le juge-
ment et son objet, tandis qu’elle-méme n’est constituée par rien. Par
conséquent, I’Essence ne peut étre ni pergue ni connue ni jugée par
qui que ce soit. Telle est la déclaration négative exprimée par nos
maitres, pour empécher toute négation et toute affirmation a Son
sujet, si bien qu’on ne dira rien de Lui, puisqu’ll ne peut pas étre
exprimé. Et ce qu’on pergoit de Lui revient a dire qu’on n’en per-
coit rien. Certains maitres de la voie comptent 'Essence parmi les
degrés et d’autres non, parce que tous les degrés sont constitués par
IEssence. Par conséquent, IEssence n’est pas un degré. Quand ils
disent: “Son Essence”, cela n’exprime qu’un degré bien précis qui,
dans les facultés mentales, est a la place de I'Essence et qu’ils attri-
buent ensuite a I'Essence qui, elle, constitue chaque degré. Voila
pourquoi ils emploient expression avec le pronom qui Le désigne,
en disant: “Son Essence”.

Rupture du talisman pour éclaircir ce qui est confus

L’Essence, en tant que telle, est la matiére du néant et de I'Existence.
Donc, d’un cété, il y a le néant avec ses deux catégories et, de
l'autre, I’Existence avec ses deux catégories. Puisque le néant pur et
absolu équivaut a I’Essence dans sa nudité radicale et que le néant
conditionné équivaut a 'Essence dans sa nudité relative, lorsque I'on
considére I’Essence sans qu’elle soit conditionnée ni par quelque
chose ni par “rien”, clle se situe au degré¢ de perception des deux
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catégories, a savoir, de la matiére du néant absolu et conditionné et
de I'Existence absolue et conditionnée, ce qui, selon la terminologie
de nos maitres, s’appelle la singularité absolue. Elle a une face tour-
née vers le néant et une autre face tournée vers I’Existence; mais
elle n’est ni Existence ni néant. Lorsque P'on considére I'Essence
comme ¢étant conditionnée par “rien”, elle est dans sa nudité radi-
cale; or tel est le degré du néant pur et absolu qui, selon la termi-
nologie de nos maitres, s’appelle I'unité. Quand on dit que le néant
est ’Essence dans sa nudité radicale, c’est-a-dire, sans aucune rela-
tion, on veut signifier par la le néant pur et simple. Certains mai-
tres spirituels expriment I'Essence dans sa nudité radicale’ par (des
expressions telles que): Iabsolutisation de I'ipséité, I’absolutisation
essentielle et le “Lui” des intimes. Car on ne peut pas attribuer a
ce dernier une relation avec quelque nom que ce soit, tel que celui
de singularité, celui d’obligation, quant a Pexistence et a I'exigence
d’un effet; ou encore celui d’application d’une connaissance qu’il
aurait de lui-méme, sans parler du reste, parce que tout cela exige
la détermination qui nie I'absolutisation de Iipséité du “Lui”. Or
Pabsolutisation est ici un concept négatif auquel ne correspond pas
de conditionnement; puisque I’absolu auquel correspond un condi-
tionnement serait un conditionnement de I'absolu. Quand ils disent
qu'on ne peut attribuer a ’Essence ni relation ni point de vue ni
qualité ni aspect ni corrélation, cela ne signifie pas que tout soit en
dehors de PEssence, mais uniquement que tous ces points de vue
font partic de Essence en général. Elle est donc Essence ni par rap-
port a eux ni par rapport a elle-méme, mais elle est 'essence méme
de I’Essence. Donc, lorsque I'on considere I'Essence conditionnée par
quelque chose, elle est alors le degré de I'Existence pure et simple;
ce qui est exprimé, selon la terminologic des maitres spirituels, par
I'expression: degré de I'unicité. Et quand on dit que I'Existence est
I'Essence déterminée d’une maniére fondamentale et non relative,
cela signifie I'Existence pure et simple qui est la considération de
I’Essence sans la condition de telle chose, c’est-a-dire, la considéra-
tion de I'Essence comme ¢étant conditionnée non par quelque dé-
termination, mais de fagon absolue. Ce degré exige I’Existence
conditionnée. Et lorsqu’on dit que I'Existence détermine I'Essence de

Au lieu de tagpran, lire tadjarrudan, conformément a MBA.
Au lieu de wahdiyya. lire wahidiyya, conformément a MBA.
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facon relative, cela signifie I'Existence comme condition. Ce degré
exige le néant conditionné, c’est-a-dire, la considération de I’Essence
avec la condition non de telle chose; autrement dit, la considération
de I’Essence dépourvue de telle chose relativement a sa détermina-
tion par autre chose. Quand on dit que le néant est 'absence de
détermination relative, on veut signifier par la le néant conditionné.
Le degré de I'Existence pure et absolue exige I'Existence condition-
née et le néant conditionné, parce que I'Existence pure et absolue
suit le néant pur et absolu et I’'Existence conditionnée suit I’Existence
absolue. Le néant conditionné suit Existence conditionnée. Essaye
de comprendre!” Ce sont la quelques perles du trésor.

2. Comme nous I'avons dit plus haut dans la parabole, le roi cut
I'idée de se faire connaitre aux autres, etc . .. On peut dire la méme
chose a propos de notre science divine. Lorsque I’Essence sublime
incline a se manifester dans un licu de manifestation et a se déter-
miner dans les déterminations des noms et des points de vue de la
créature, en suivant une inclination qui se confond avec I’Essence et
ne s’ajoute pas a elle, comme 1l est mentionné dans la tradition pro-
phétique suivante que les témoins du dévoilement et de Pextase consi-
dérent comme authentique: “J’étais un trésor . ..”* alors, au moment
de cette inclination, s’effectue le dévoilement de Essence a Essence
dans I’Essence.

3. Et comme nous l'avons dit dans la parabole, le roi considéra
la chose et se mit a réfléchir en lui-méme. Il trouva que se faire
connaitre aux autres était possible du point de vue des attributs. On
peut dire la méme chose a propos de notre connaissance divine.
Lorsque le Réel (*) aima étre connu et, en méme temps, connut Son
Essence dans Son Essence méme, Il la vit dans un état de récepti-
vité absolue, pour accepter de se manifester dans les attributs du
Réel et ceux de la créature avec tout ce que cela comporte globa-
lement et dans le détail; et pour accepter, en méme temps, d’étre
cachée, invisible et préservée de tous les points de vue qu’on peut
avoir sur elle, telle qu’elle est en elle-méme.

7 Ce qui n’est pas facile, il faut bien le reconnaitre. Nous dirions plutét: “Com-
prenne qui pourra!”

8« ..etJal aimé étre connu, aussi ai-Je créé les créatures.” Cette tradition pro-
phétique n’est pas recensée par Wensinck. Elle est citée aux Haltes 8, 59 et 105
(t. 1)
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4. Comme nous l'avons dit dans la parabole, le roi sortit voilé
derriere une forme quelconque, en disant: “Telle est ma forme!” On
peut dire la méme chose a propos de notre connaissance divine.
1’Essence absolument invisible s¢ manifeste, tout en restant voilée
derriére la forme appelée la forme du Miséricordicux, dans la pre-
mi¢re ¢épiphanie, dans la premicre détermination, dans la réalité
muhammadienne, dans le mantecau de la gloire, ctc ... Or cette forme
est celle qui est diffusée dans tout étre existant. Donc I'Essence se
voile derriere les formes des étres existants rationnels, spiritucls, ima-
ginaires, exemplaires et sensibles. Elle se manifeste en eux en méme
temps. A la fois, elle se manifeste pour les connaisseurs de Dieu
témoins du dévoilement et de I'extase et elle se voile pour ceux qui
sont inattentifs et voilés: “Considérez donc cela, ¢ vous qui éles doués d’intel-
ligence!” (Coran 59, 2).

5. Dans la parabole, la forme derriére laquelle le ro1 se voile pour
sortir le sépare des gens. Donc elle est comme I'isthme entre deux
choses. On peut dire la méme chose a propos de notre connaissance
de Dieu. La forme du Miséricordieux qui est la premiére détermi-
nation joue le role d'isthme entre le Réel et la créature; car elle
empéche le mélange de la réalit¢ du nécessaire avec celle du possi-
ble, puisqu’elles ne peuvent d’aucune fagon se mettre ensemble.

6. Dans la parabole, la forme a une face tournée vers le roi et
une autre tournée vers les gens. On peut dire la méme chose a pro-
pos de notre connaissance de Dieu. La forme du Miséricordicux, a
savoir la premiére détermination, a une face tournée vers le Réel et
grace a cette face elle est le Réel éterncl, nécessaire, actif et influent.
Elle a aussi une face tournée vers la créature griace a laquelle clle
est la créature adventice, possible, passive et influencée. Clest 1a un
point de vue. Sinon, elle n’a qu’une seule face, parce qu’on ne peut
ni la diviser ni la morceler. Elle est donc le coeur méme du Réel,
tout en ¢tant le ceeur méme de la créature.

7. Dans la parabole, la forme a une réalité. Le roi a aussi une
réalit¢ dans le cadre de son essence; et les gens auxquels il se mani-
feste dans sa forme ont également leur réalité propre. On peut dire
la méme chose & propos de notre connaissance de Dicu. Il y a trois
réalités: une réalité éternelle, nécessaire et active, a savoir la réalité
du Réel (*); unc réalit¢ adventice, possible ct passive, a savoir la
réalit¢ de tout I'univers; et une troisicme réalit¢ qui, d’'un point de
vue, rassemble les deux réalités et qui, d’un autre point de vue, les
s¢pare. Elle est donc, a la fois, nécessaire et possible, éternelle et



HALTE 248—3 163

adventice, active et passive. Telle est la forme du Miséricordicux, la
réalitt muhammadienne et la réalit¢ de toutes les réalités.

8. Dans la parabole, la forme derriére laquelle le roi apparait voilé
est le principe de toutes les formes qu’on peut prendre d’elle avec un
appareil photographique.” On peut dire la méme chose a propos de
notre connaissance de Dicu. La forme appelée réalité muhammadienne
est la maticre premiére de tous les univers supérieurs et inférieurs.

9. Si la pellicule et tout ce qui est nécessaire pour prendre la
forme est parfait, égal et régulier, la forme s’y manifestera parfaite-
ment et complétement. On peut dire la méme chose a propos de
notre connaissance de Dieu. Lorsque la forme est également régu-
liere, la forme du Miséricordieux, dont Dieu a parlé, en disant: “f'ai
insufflé en lur de Mon esprit” (Coran 15, 29), se manifeste parfaitement
et completement. C’est le cas des prophetes et de leurs parfaits héri-
tiers (°). Mais la pellicule peut n’étre pas complétement égale et régu-
liere, alors la forme s’y manifestera de fagon imparfaite, comme il
se doit. C’est le cas de la forme de ceux qui ne sont ni prophetes
ni parfaits héritiers (*); ils comprennent tout le reste des humains,
des animaux, des plantes et des minéraux.

10. La forme avec laquelle le roi est sorti voilé, joue le role de
voile posé entre lui et les gens; si bien qu’ils ne pergoivent pas
I'essence du roi ni sa réalité en tant que telle. On peut dire la méme
chose a propos de notre connaissance de Dicu. La forme du Miséri-
cordieux, qui est la réalitt humaine parfaite et le manteau de la
gloire, joue le role de voile entre l'univers et le Réel (*), en tant que
gloire ardente. En cffet, Dicu ne regarde P'univers qu’a travers le
regard de '’homme parfait. Aussi 'univers n’est-il pas bralé a cause
de la corrélation avec Dicu." En effet, sans ce voile, 'univers bra-
lerait et tomberait en ruine.

11. Si l'on 6tait purement et simplement le diaphragme qui se
trouve entre la forme (4 photographier) et ce sur quoi on veut 'impri-
mer, cette forme s'imprimerait immédiatement et sans délai. On peut
dire la méme chose a propos de notre connaissance divine. Dans
toute forme produite et fagonnée par la nature, des qu’on 6te enve-
loppe du néant, se dessine la forme divine, en fonction de son degre

? L’auteur a déja fait allusion, au chapitre 2 a cet appareil qu’il appelle “instru-
ment solaire”.

' Cest-a-dire, de la corrélation directe qu’il v aurait sans ce voile entre Dieu et
la créature.
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et de ce que lui procure sa prédisposition. Bien plus, la forme devient
I'essence méme de ce qui en elle se dessine.

Clanfication et éclaircissement

L’Essence absolument invisible a des épiphanies, des révélations,
des déterminations et des manifestations qu’on appelle degrés, déter-
minations, lieux épiphaniques, estrades et lieux de manifestation. Ce
sont les noms divins et les créatures de I'univers, depuis I'intellect
premier jusqu’a la dernicre créature, si tant est qu'il puisse exister
une ultime créature, car elles sont infinies. Le premier degré, pour
qui considere PEssence comme le degré de I'unité, a savoir 'Essence
avec la condition qu’il n’y ait rien, autrement dit avec la condition
de l'absolu, est le degré de son conditionnement par le dépouille-
ment de tout lien permanent. Elle est Pexpression d’un lieu épipha-
nique essentiel ou 1l n’appartient a aucun des noms ¢t a aucun de
leurs effets de se manifester. Ce lieu est uniquement I’Essence dépouillée
des points de vue réels et créaturiels; elle est donc le néant absolu,
comme nous 'avons dit précédemment. Celui qui parle de T'unité
essentielle, ne parle que du premier degré, bien que ce soit le degré
du néant absolu. Et lorsque existe I'idée de toute détermination qui
nécessite pour lui la préexistence de tout ce qui lui correspond, en
tant que tel, il ne convient pas que soit exigée pour lui une autre
détermination. On dit que derriére ce qui est déterminé, il y a une
réalit¢ dont on ne pergoit pas l'essence; clle est a lorigine de ce qui
est déterminé et en elle se manifeste tout ce qui est déterminé.

Ne nous parvient de P'unité que (la perception) d’une réalité glo-
bale, a savoir le point de vue sur 'Essence qui laisse de coté tous
les autres points de vue, puisque ceux que l'on a sur elle sont du
domaine du caché et non du domaine de la manifestation. Nous
pouvons comparer cela a celul qui regarde de loin un mur construit
d’argile, de brique cuite, de platre et de bois. Lul ne voit seulement
qu’un mur, a la fois, unique et multiple. Ce mur est Pensemble de
ce avec quot il a ét¢ construit, mais non pas dans le sens ou il serait
le nom qui désigne ces choses. Donc I'unité est le nom de I’Essence
pure et simple; cependant, c’est a elle qu’est attribuée P'unité. Donc
son statut se détache de la pureté et de la simplicité, tout en adhé-
rant toujours a la pureté et a la simplicité. De ce fait, elle est le
plus sublime lieu épiphanique.
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Apreés elle, vient “Lui”. Rien ne peut se manifester en lui a 'excep-
tion de l'unité. Il adhére également a la simplicité, sans cependant
adhérer a 'unité, a cause de I'idée d’absence qui se trouve en lui
du fait qu’on indique I’absent au moyen du pronom “lui”."

Apres lui vient “Mo1”. Rien ne peut se manifester en lui en dehors
de P'unité. Il adhere aussi a la simplicité, sans cependant adhérer a
“Lui”, a cause de 'idée de défi qull y a dans le pronom “moi”. La
présence et 'étre présent (qu’il connote) sont plus préts de nous que
I’étre absent (connoté par “lui”). Il est impossible d’appliquer I'attri-
but d’unité aux créatures, car cela nierait I'unité et lui serait contraire,
puisque I’Essence est absolue, tandis que le serviteur a le statut de
créature. Tout nom, apres I'unité, est un nom particulier qui ne peut
pas étre attribué a I'Essence, puisque le statut méme de I’Essence
est de contenir les noms universels et particuliers, les relations, les
attributions et les points de vue, non point dans I’état de leur mani-
festation, mais, au contraire, dans celul de leur disparition sans le
pouvoir de P'unité et de Essence. La théophanie est attribuée seu-
lement au nom dans lequel elle se manifeste et non a Essence. Et
de ce point de vue, qui est I'¢limination de tous les points de vue,
Dieu (¥) est appelé Un. Parmi les noms divins, il n’y a pas de nom
qui puisse désigner Essence et qui n’ait pas d’autre signification, si
ce n'est 'Unique Un, selon 'imam des connaisseurs de Dieu, notre
maitre Muhyi al-Din.

Les noms universels des déterminations et des degrés se limitent
a six degrés. Le premier degré est la non-manifestation absolue; il
s’agit de la premiere détermination. Le deuxiéme degré est celui de
la seconde non-manifestation; le troisieme, celui des esprits; le qua-
triecme, celui de P'univers exemplaire; le cinquieme, celui de P'univers
des corps physiques et le sixieme, celui de P’homme qui rassemble
tous les degrés précédents. Les degrés, les déterminations, les lieux
de manifestation, etc . .. tout cela représente des points de vue qui
n’existent pas en eux-mémes, puisque la détermination, comme le
reste, n’ajoute rien au déterminé lui-méme. En effet, ces choses n’ont
pas d’essence propre au niveau de existence particulicre. Nexiste
donc que I'Essence-Existence une et unique. Quant aux degrés tels
que le califat, le sultanat, 'imamat, la fonction de commissaire,
etc ... ce sont des étres de raison et des points de vue, méme si la

""" En arabe, le terme “ipséit¢” {huwiyya) est formé a partir du pronon “lui” (huwa).
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causalité effective n’est attribuée qu’aux degrés. Et st elle est attri-
buée' aux essences, c’est pour une raison en elles cachée.” L’exis-
tence n’appartient qu’a ce qui posséde le degré. La distinction entre
le degré et celui qui le possede est manifeste et existe réellement et
intellectuellement. Il n’y a pas, dans existence extérieure, de forme
du degré qui s’ajouterait a celle de celui qui le posséde; cependant,
ses effets sont visibles dans celui qui se manifeste a ce degré et tant
quil a le statut de ce degré, alors que le degré subsiste en lui. Et
lorsque cesse ce statut, celul qui possédait le degré en question reste
par la suite comme les autres gens. Aucun effet ne se manifeste a
partir de lui, étant donné que l'effet est une relation entre celui qui
le produit et celui qui le subit. La relation ne peut pas étre vérifiée
en elle-méme, mais dans autre chose. Or il ne convient pas que
cette autre chose soit 'existence; car ce qui n’a pas d’existence ne
peut pas se manifester a partir de 'existence, tout comme ne peut
pas sc manifester a partir de P'existence sa propre essence sous tous
les aspects, parce qu’alors 'existence se dédoublerait. L'ordre de la
création et de Pexistenciation est limité entre I’Existence-Essence et
le degré, c’est-a-dire, le degré de I’Existence-Essence qui correspond
a la divinité. En effet, cette derniére réunit tous les degrés de la cau-
salité qui équivaut aux noms. Et comme la relation de causalité ne
convient pas a ’Essence-Existence, cette relation est une détermina-
tion du degré, c’est-a-dire, de la divinité.

" Au lieu de nusibat, lire yunsabu, conformément a MBA.
" Ibidem haqqi - khaffi ibidem.
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CHAPITRE 4
PREMIER DEGRE DE LA DETERMINATION OU
DEGRE DE LA SINGULARITE!

Ce chapitre concerne le premier degré des déterminations universel-
les qui s’appellent, selon le langage conventionnel des spirituels, le
degré de la singularité qui coincide avec I'Essence sans aucune condi-
tion. C’est celui dont nous avons parlé dans la parabole, a propos
de la forme derriére laquelle le roi sortit voilé, en disant: “Telle est
ma forme!” Donc, lorsque I'Essence renonce a I’Essence-Unité, pour
descendre au degré de la premiére détermination, a savoir la singu-
larité absolue, essentielle et réelle, étant entendu que la singularité
est le coeur méme de I’Essence, alors elle n’a ni attribut ni qualification.
La relation de P'unité élimine tous les points de vue, tandis que la
relation de l'unicité confirme le regroupement qui en est fait autour
d’elle de fagon égale. Si on dit que les partisans de cet état de fait
prétendent que la détermination de ’Essence est la singularité abso-
lue de ’Essence et que le premier degré est Punité de I’Essence, alors
qu’en est-il pour eux de l'unité? Nous disons que I'absolu précede,
quant au degré, la condition. La singularité est la premiere déter-
mination de I’Essence, le premier point de vue ct le premier degré
supra-sensible, parce que toute détermination suppose nécessairement
I'antériorité¢ de la singularité. Ainsi toute multiplicité et tout multi-
ple supposent nécessairement 'antériorité logique de la singularité et
non Pantériorité de ce qui voile, de ce qui rend invisible ou” de ce
qui fait oublier, comme on pourrait se 'imaginer. A partir du degré
de la singularité sont produites 'unité et 'unicité qui est le deuxiéme
degré de la singularité¢ et le troisieme degré de I'unité. Clest un
isthme qui regroupe les deux premicres sous un certain aspect, qui
les unit et les divise sous un autre aspect, tout en les dénombrant.
Voila pourquoi, parmi les noms de ce degré, il y a la degré du
regroupement et de I'Existence et I'unit¢ du regroupement, parce

' Ce titre ne fait pas partie du texte arabe.
? Ajouter wa entre ghayba et figddn, conformément a MBA.
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que l'unité est le degré du néant absolu; tandis que l'unicité est le
degré de I’Existence absolue, comme nous I’avons montré plus haut.
La singularité est I'isthme qui regroupe '’Existence et le néant et qui,
en méme temps, les divise. Parmi ces noms, il y a le plus grand
isthme, I'isthme sublime, le premier isthme et I'isthme par excellence,
parce qu’elles est 'isthme qui se diffuse dans tous les isthmes. 11 est
bien connu qu’entre deux réalités opposées, 1l faut penser un isthme,
afin qu’elles ne se confondent pas. Mais ce dernier ni ne se raméne
a l'essence des opposés ni ne s’en distingue: il a une face tournée
vers chacun d’eux; et pourtant il n’a qu’unc scule face, car il ne se
divise pas et ne se distribue pas. Et a cause de Pantériorit¢’ du degré
de la singularité, a cause de son caractere originel et a cause du fait
qu'elle est la source des degrés et des déterminations, étant donné
qu’aucun étre de raison, aucun étre sensible ni aucun étre imagi-
naire ne peut étre pensé ni déterminé en dehors d’elle, a cause donc
de tout cela, elle est appelée la réalit¢ par excellence. En effet, la
singularité essenticlle est cachée dans toute réalité, qu’elle soit divine
ou créée. Dans la divinité, elle est divine, nécessaire ct éternelle;
dans la créature, elle est créée, possible et adventice. Elle est le troi-
sitme objet de connaissance. Car les objets de connaissance sont
limités a trois: par rapport au Réel nécessaire, a 'univers possible
et a cette réalité! par excellence. Dans les écrits des spirituels, elle
est appelée la réalité universelle. Elle n’est ni existante ni inexistante,
dans le sens ou elle n’existe pas en acte et de facon indépendante,
comme une essence individuelle. En effet, dans les limites de sa pro-
pre essence, c¢’est un étre de raison. Elle n’a donc pas de forme
essentielle; mais sa réalit¢ est dans tout étre existant, sans que cela
ne donne licu a quelque division ou partition que ce soit. Elle est
la partie cachée de toute réalité et sa qualité essentielle, du fait que
rien d’existant ou d’inexistant ne peut étre pensé sans elle. Son exis-
tence est au coeur de I'’émergence des étres existants et de ce qui en
découle comme conséquence. Aussi est-elle nécessaire, si I'étre exis-
tant qualifié par elle est nécessaire; et possible, s’il est possible; éter-
nelle, s’il est éternel; adventice, s’il est adventice. Elle n’est qualifiée
ni d’universelle ni de particuliere, ni d’ajoutée ni de manquante, ni
d’antérieure ni de postérieure a I'univers. Elle est une réalit¢ unique

* Au licu de li-tatagaddama, lire li-tagaddum, conformément & MBA.
b Ibidem hagigati-hi ~ hagigati ibidem.
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au nombre des réalités existantes et, si les essences particuliéres de
ces réalités n’existaient pas, clle ne serait pas connue; tout comme
sans elle, la reéalité des étres existants ne serait pas connue. Cette
réalité est lice au Réel depuis toujours, sans qu’elle ne posséde en
elle-méme d’existence. II ne lui est pas possible d’exister temporel-
lement avant et aprés 'univers, tout comme cela est impossible au
Réel (*), puisqu’elle n’est ni existante ni inexistante. L’univers n’est
pas spatialement situé derriére ou devant elle, puisque I’espace appar-
tient a P'univers; or elle est le principe de l'univers et c’est a partir
d’elle que Punivers se manifeste. Par conséquent, elle est la réalité
des réalités universelles qui puissent étre pensées. Celles d’entre elles
qui se manifestent dans I’Eternel sont éternclles et celles qui se mani-
festent dans I’adventice sont adventices. Elles sont connues de Lui
(*) qui les connait en elle seulement, puisqu’elle est Iattribut de la
science; donc la science n’existe grace a rien d’autre. Et pourtant,
elle n’est pas la science. Si la divinité du Réel et cette réalité uni-
verselle n’existaient pas, aucune substance, aucun accident et aucune
relation de Punivers supéricur et inférieur n’existeraient. Si tu dis
que cette réalité équivaut a Punivers, tu as raison; mais ¢galement,
st tu dis le contraire. Si tu dis qu’elle est le Réel (=), tu as raison;
mais aussi, si tu dis le contraire. Si tu dis qu’elle n’est ni 'univers
ni le Réel, mais qu’elle est une troisieme chose différente des deux
autres, tu as raison. Il n’y a pas d’autre possibilité, parce que Ialter-
native ne peut exister qu’entre ces deux existences et qu’il n’y a pas
d’existence en plus de ces deux. Tout cela se vérifie a son sujet. Elle
est donc I'universel, le général et ce qui regroupe l'adventice et ’éter-
nel. Elle est le nuage d’atomes, la matiere premiére, la matere pre-
micre du tout, la matiére premiére par excellence et la cinquieme
mati¢re premicre, parce que la matiére premiére, sclon la termino-
logic des maitres spirituels est un nom de la chose considérée comme
manifeste, étant donné que tout ce qui est caché est la matiere pre-
miére de ce qui est manifeste et joue le réle de forme de ce qui est
caché. On dit, a propos de la mati¢re premieére du tout, qu'elle est
la cinquieme, uniquement parce que le corps du tout (1) qui est le
degré le plus éloigné de la manifestation est une forme de 'ame uni-
verselle (2); Pame universelle est une forme de Pintellect universel
(3); I'intellect universel est une forme de la science (4); la science est
une forme qui se manifeste a partir de I'intérieur de la singularité
absolue qui est la réalit¢ par excellence appelée également réalité
muhammadienne (5).
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Donc la réalit¢ muhammadienne est a la fois la forme d’une entité
ct la réalité de cette entité. Et cette réalité est la réalité par excel-
lence. Par conséquent, Muhammad (°) est '’homme parfait le plus
parfait, licu de manifestation de la premiére détermination. Et cha-
que autre qui a aussi le titre d’homme parfait est le lieu de la mani-
festation de la deuxieme détermination. Voila pourquoi, les maitres
spirituels disent dans leurs enseignements,” que la réalit¢é muhamma-
dienne est 'Essence avec la premiere détermination.

Ce degré et cette premiére détermination ont de nombreux noms.
Et cela est di a la multiplicité de leurs aspects ct de leurs points de
vue. Or tous sont une expression de la forme de la science qu’ll (*)
a de Lui-méme, du fait de la connexion (cognitive) entre Lui-méme
et Lui-méme, quand on considére Punité du connaissant, de la connais-
sance et du connu. Lorsque Essence se détermine de la facon déja
mentionnée, les réalités divines et créées qui étaient non-existantes
dans I'Essence-Unité, se distinguent relativement mais non réelle-
ment. Voila pourquoi les réalités a ce degré sont appelées “choses
globales dans I'Essence”; a la différence du seconde degré, car ici
elles sont réellement distinctes. Donc, au premier degré, elles sont
relativement distinctes, tout en restant réellement globales. Tandis
qu’au second degré, elles sont relativement globales et réellement dis-
tinctes. C'est pour cette raison que le premier degré est appelé pré-
sence de la science du global qui consiste en des points de vue de
la singularit¢ qui ne comporte aucunc distinction réelle ni aucune
différenciation par rapport a PEssence, a cause de la négation de
cela par la singularité et de la qualification de ses objets de connais-
sance globaux. Si 'on disait qu'a ce degr¢ s’opere le détail (des
connaissances), c¢ scrait nécessairement un mensonge ¢t unc contra-
diction; parce que la science, en tant que distinction et dévoilement,
n’est qualifice ni par le détail ni par la globalisation, car ces deux
qualités relévent de la quantité; or il n’y a pas de quantité au niveau
de la science. On sait, bien sar, que la science rapporte et reflete
son objet en cntrant cn connexion avec ce quiil y a en lui de fagon
globale et détaillée. S’il n’en était pas ainst, clle serait ignorance. La
science, au premicr degré, celui de la premiere détermination, est

> I al-ta‘@rif. S'agit-il d'un Ritab al-ta%@rif? De qui est-il? 1l existe le Aitab al-ia‘ar-
ruf fi al-tasawewuf et d’autres titres semblables relatifs a la mystique (voir Sezgin et
Brockelmann:.
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liée a un seul objet de connaissance. Donc son action porte sur un
seul objet. A ce degré, on dira sculement qu’clle est science d’elle-
méme, voila tout. A cause de cela, Uexistence, a ce degré, est une
expression de PExistence de Essence elle-méme en elle-méme, tout
en incluant en elle-méme les points de vue de I'unicité. I s’agit d’une
Existence globale qui comporte en elle-méme son propre détail. Aussi
la juge-t-on, en niant la distinction. Tel est le sens de ce que disent
les maitres spirituels a propos de la science a ce degré: une science
de I’Essence, c’est-a-dire, ’Essence connaissant ’Essence, sans aucun
point de vue ajouté a P'Essence, puisqu’il n’y a rien d’autre dans
cette détermination, ¢tant donné que tout objet de connaissance,
dans les degrés qui suivent, est appelé autre et différent. La science,
a ce degré, est le coeur de IEssence. Or I'Essence ct les objets de
connaissance forment un scul tout, a cause de la proximité de ce
degré de la singularité pure et simple.

Solution de la difficulté et ouverture du cadenas

On dit de la science de PEssence qu’elle est une science active; qu’elle
est la réalité de tout degré actif, a savoir une réalit¢ influente dans
la mesure de son activité et de son efficience. Cependant, toute réalité
et tout degré sont, d'un coté, actifs et, de lautre, passifs. Si 'on
demande comment cela est possible, puisque la science a une influence
sur son objet, nous répondons que cela est di au fait que les réali-
tés ne se réalisent que dans la science, alors qu’elles étaient inexis-
tantes dans 'Essence, au degré de I'unité. Lorsqu’elles sont déterminées
de fagon globale dans la science de I'Essence, il convient de dire
qu’elle les réalise de fagon globale et large, a la différence de la
science, au degré suivant, qu'on qualific de passive. En effet, elle se
raménc & une relation qui se manifeste entre celul qui sait et ce qui
est su, a la maniére de la forme qui se manifeste entre le miroir et
celui qui lui fait face. Elle est le rapporteur de la science de I'Essence.
Il n’y a pas de différence entre les deux, sauf si Pon considere que
la science de I'Essence est liée a I'Essence sans aucun point de vue
qui serait différent de I'Essence, étant donné qu’il n’y a pas d’alté-
rit¢ a ce degré. Tandis qu’au second degré, la science étant liée aux
choses qui different de I'Essence aux deux degrés, clle n’est rien
d’autre. Cependant, au premier degré, on dit que la science connait,
tandis qu’au sccond degré, on dit que la science connait des objets
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de connaissance différents de I’Essence, relativement mais non réel-
lement. Puisque I’Essence, au second degré, est a la fois celle qui
connait et la science elle-méme et que ce qui est connu cst autre,
il convient de dire que la science est une relation. Ce qui veut dire
que lorsque IEssence est en relation avec les objets de connaissance,
clle devient science. Il en est analogiquement de méme pour tout
ce qui est attribué au Réel, comme la puissance, la volonté, etc. ..
Tache de comprendre et ne reste pas dans la confusion, comme les
rationalistes!

Sache ensuite qu’entre la capacité de Pobjet de connaissance a
étre connu a l’é¢tat de non-cxistence ct celle qu’il a a I'é¢tat d’exis-
tence, il y a unc séparation. Car, lorsque la chose existe, sa connais-
sance précede son existence particuliere; tel est le sens de 'expression
suivante: la recherche de 'objet de connaissance suit la connaissance.
Et lorsque la chose est inexistante depuis toujours, sa connaissance
laccompagne, en se tenant derricre clle a la distance d’un degré,
parce qu'elle lui donne la science de son essence; tel est le sens de
Iexpression suivante: la science suit son objet. C’est une expression
qui se trouve (dans les écrits) de 'imam des connaisscurs de Dieu,
notre maitre et notre Shaykh, Muhyi al-Din al-Hatimi. Selon lui,
Punivers n’a jamais cess¢ d’étre inexistant en ce qui concerne ses
essences particuliéres et ses réalités. Or I'Essence a la premiére déter-
mination et au premier degré est a la fois celle qui sait, ce qui est
su et la science elle-méme. Donc, en tant que science, clle dépend
d’elle-méme; et en tant qu’objet de connaissance, il y a une dépen-
dance de rang et non une dépendance chronologique. Lorsque Diecu
(*) connait Son Essence, Il connait aussi tout ce qu’il convient de
connaitre a partir de la connaissance de Son Essence. Donc Sa
connaissance de I'univers ne differe pas de celle de Son Essence. Et
II ne prend Ses connaissances que de Son Essence. Etant donné ce
que nous avons dit, il convient d’ajouter que ce sont les connaissan-
ces du Réel (*) qui Lui donnent la science qu’ll en a. Car, a ce
degré, elles sont le cceur méme de IEssence, rien d’autre. C’est donc
Son Essence qui lui donne la science de Son Essence. Le connu pré-
cede d’un degré la connaissance. En effet, la connaissance est le
miroir du connu et son rapporteur. ‘Abd al-Karim al-Djili® a dé-

* Mystique descendant de ‘Abd al-Qadir al-Djili, né en 767/1365 et mort en
832/1428. 1l vécut au Yémen et voyagea en Inde. 1l est auteur du Kitdh al-insin
al-kdmil. Cest un des personnages majeurs de I'école d’'Ibn “Arabi.
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savoué ce fameux et grand savant, en disant dans son livre intitulé
L’homme parfait: “L’imam Muhyi al-Din b. al-‘Arabi est un incons-
cient,’ lorsqu’il affirme que ce sont les objets de connaissance du
Réel qui Lui donnent la science qu’ll en a. Il n’est pas permis de
dire cela.” Fin de citation. Il (.) veut interdire un tel propos, parce
qu’il sent I'indigence que Dieu aurait vis a vis de quelqu’un d’autre.
Si tu as compris ce que nous avons dit plus haut selon son juste
point de vue, alors tu sauras qui est inconscient. Car la compréhen-
sion rationnelle existe grace aux indications sensibles. On dit: “On
ne serre pas les parfums apres le mariage.” Voila donc ce que nous
avons mentionné. Nous 'avons exprimé, en fonction de certains
points de vue, de certaines considérations et sous un certain angle.
Cependant, la relation de I'Essence a I'ensemble des étres existants
concrets ct abstraits est une relation unique. Elle ne leur est ni anté-
rieure ni postérieure, car il n’y a que I'Essence et sa science lui cor-
respond pleinement ainsi qu’a son objet. C’est la raison pour laquelle
la science de I'Essence est lice a ce qui est infini, puisqu’elle est la
science de Son Essence, des noms que I’Essence exige et de ce qu’exi-
gent a leur tour ces réalités exigées, ctc. .. En effet, tout ce qui est
objet de volonté, de puissance, de manifestation et de détermination
est infini et illmité, quand il s’agit des individus des différents gen-
res. Ainst les objets de connaissance sont de deux catégories:

1. une catégorie finie, conformément aux exigences de la sagesse
divine. La science qui la concerne s’attache a ce qui en elle est fini,
comme les genres de I'univers d’ici-bas qui est Punivers du créé et
de fa corruption; et cela, depuis la voute du septieme ciel supérieur
jusqu’au plus bas des abimes et jusqu’a la derniére des créaturcs.
Tel est le monde d’ici-bas et I'isthme vers lequel se transportent nos
esprits apres la mort et la séparation des formes élémentaires. La
science comprend, de facon détaillée, ce qui est fini, individu apres
individu et partie apres partie, ainsi que les différents états qui se
renouvellent (sans cesse), les temps, les espaces et les degrés du fini.

2. Il y a ensuite une catégorie infinie. La science qui la concerne
s’attache a elle, en tant qu'infinie, comme I'Essence du Réel (*), dans
le sens ou il n’y a pas de fin 4 Ses manifestations et a Ses épipha-
nies dans ce qu'll veut et dans ce qu’ll peut faire; ou encore, comme

7 Au lieu de sammd, lire sahd, conformément a MBA.
® Clest-a-dire, il ne faut pas refuser une chose a celui qui n’en est pas indigne.
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le paradis et 'enfer, ccux qui y habitent et ce que Dieu y a pré-
par¢ pour eux. Car l'anéantissement n’atteindra jamais le paradis et
Penfer. Des informations sérieuses concernent cela dans le Livre, la
tradition et le dévoilement. La science s’attache a ce qui est infini
comme tel. Donc si nous disions que la science comprend ce qui est
infini, comme elle comprend ce qui est fini, il y aurait un déplace-
ment de réalit¢ de 'objet connu, au sujet duquel nous avons dit
qu’il était infini, vers le fait qu’il serait fini. Alors, la science se chan-
gerait en ignorance, étant donné qu’elle se rattacherait & son objet
en fonction de ce qu’il n’est pas; or la science est une réalité grace
a laquelle I'objet de connaissance est dévoilé tel qu’il est, s’ existe
dé¢ja, ou tel qu’il sera globalement ou en détail, fini ou infini.
L’objet de connaissance est qualifi¢ de fini ou d’infini de fagon
absolue avec cependant quelque tempérament. En effet, ce qui n’est
pas encore entré dans 'existence n’est qualifiable ni de fini ni d’infini
et ce qui est déja entré dans Pexistence est fini. Et puisque PExistence-
Essence est la science du cceur de sa propre Essence, que son Essence
est le coeur de sa propre Existence et que son Existence est infinie,
ce qui est infini au plan de Pexistence est lié avec ce qui est infini
au plan de la connaissance, de la volonté et de la puissance. On ne
dira pas: comment le Réel (*) peut-Il vouloir pour un élu du para-
dis, par exemple, I'existenciation d’un bienfait, sans connaitre sa par-
ticularité individuelle? Car la connaissance d’une chose précede
nécessairement la volonté de son existenciation. En effet, I'influence
de la puissance dépend logiquement de celle de la volonté, laquelle
dépend a son tour de la science. Nous disons donc que le bienfait
en faveur des élus du paradis est connu en tant que genre et espéce
de fagon globale et détaillée. Il en est de méme pour le chatiment
de l'enfer. Donc ce qui existe, comme particularité individuelle du
bienfait comme du chatiment, le Réel (*) le connait. Et ce qui n’existe
pas est comme ce qui existe, sans aucune différence. Ainsi donc la
science est liée a tout cela de fagon infinie: les genres ne changent
pas et ne varient pas, ils sont finis; tandis que les particularité indi-
viduelles sont infinies. Elles sont représentées par des formes et se
distinguent au plan du gout, par exemple, en fonction de I'influence
de leurs causes. La raison de la différence d’influence de ces causes
est dans la difference des épiphanies des noms divins dans les cau-
ses. J’al regu cette information dans une vision entre veille et som-
meil. Cela est confirmé par la Parole de Dieu suivante, extraite de
Son Livre: “Chaque fois qu'un fruit leur sera offert, is diront: Voila ce qui
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nous était accordé autrefois’, car des mets semblables leur étaient donnés” (Coran
2, 25).

Certains d’entre eux ressemblent a d’autres au plan de la forme,
mais ils different au plan du goat. Le sens de la connexion de la
science avec ce qui est infini équivaut a sa compréhension de la
réalité de tout le connu; sinon, ce dernier, ne serait pas connu par
compréhension. La réalité et les genres de ce qui est connu existent
de fagon limitée et finie. Tandis que leurs réalités particulieres et
individuelles demeurent infinies et illimitées. Les individus de cha-
que genre qui existeront encore sont comme ceux qui déja existent;
or ce qui existe est connu; donc ce qui demeure encore possible est
connu. Par conséquent, le lien de la science avec l'inexistant, dans
Pacte de perception, n’est pas conditionné par le fait que (tous) les
individus de ce genre devraient exister dans leur essence particu-
liére; mais uniquement par le fait qu’il y en ait un qui existe en tant
qu’unité et partie de divers existants réunis dans le lieu de manifes-
tation d’un autre existant. Ce qui demeure inexistant sera donc sem-
blable a lui. Ainsi donc ce qui demeure inexistant sera chez toi pergu
réellement et véritablement, étant semblable aux parties déja exis-
tantes. La science n’est liée a I'inexistant qu’a cause de son lien avec
son semblable déja existant ou avec des parties de ce semblable. Tel
est le sens du lien de la science avec ce qui est infini en tant que
connaissable. Selon les spécialistes, la science n’est lice qu’avec ce qui
existe; tandis que son lien avec ce qui n’existe pas est a prendre
dans le sens que nous venons de mentionner. Or les réalités non-
existantes se divisent en quatre catégories:

la premic¢re concerne 'inexistant dont Pexistence ne convient pas,
comme celle de Passocié du Créateur (*);

la deuxiéme concerne celui qui doit exister sous 'effet d’une déci-
sion volontaire, comme l'individu du genre existant;

la troisieme concerne celui dont Pexistence est permise, comme la
douceur de I'eau de mer;

la quatrieme concerne celui qui ne doit pas exister, en fonction
d’une décision volontaire, mais dont cependant existe un individu
de son genre. Et cela est fonction de ce dont I'existence est permise,
tout en n’étant pas convenable de par une décision volontaire, a
savoir le deuxiéme individu du genre et ainsi de suite.

Quant a la catégorie de non-existants dont 'existence ne convient
pas, il s’agit de I'impossible. Donc la science n’a absolument aucun
lien avec lui. Car il n’est rien, ¢tant le pur néant. Or on ne peut
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pas imaginer que la science’ soit liée avec le pur néant, puisqu’il n’a
aucune forme et qu’il n’est conditionné par aucun attribut. A part
cette derniere catégorie de non-existants, nous avons ¢tabli que le
non-existant doit exister, ou qu’il est permis qu’il existe ou, enfin,
qu’il est impossible qu’il existe, de par une décision volontaire, bien
que, par hypothése, existe un individu de ce genre. Ces trois caté-
gories se ramenent en fait a Pexistence. Or ce qui se raméne a exis-
tence est concerné par la science. Sachant cela, tu sais que la vision
est une réalit¢ qui simpose et qu’alors la science arrive au moment
de la vision ou" durant ce qui équivaudrait au temps, puisque la
notion de temps ne convient pas a celui qui a la vision. Alors tout
connaissant, en raison d’une compréhension dépourvue de toute
spécification existante en lui-méme ct dans son essence particuliere,
se connait et se per¢oit lui-méme; et tout connu différent de lui se
présente ou bien selon sa forme de fagon compléte, -ce connu est
alors son semblable-, ou bien selon sa forme de fagon partielle. Donc,
sous cet aspect, il connait les étres non-existants, puisqu’il se connait
lui-méme et que cette connaissance s’applique parfaitement aux étres
non-cxistants. Cela est général pour tout étre existant. Par consé-
quent, quiconque existe conformément a une chose, dans la mesure
ou cette chose qui lui est conforme voit sa propre forme, elle voit
aussi celui qui lui est conforme et dans la mesure ou elle se connait
elle-méme, elle connait celui qui lul est conforme, sans que rien ne
fasse défaut a cela. Si 'homme n’était pas (créé) a 'image du
Miséricordieux, comme il est mentionné dans la tradition prophéti-
que,'" la science (divine) ne Patteindrait pas de toute éternité, puis-
que la science liée de toute éternité aux étres adventices n’existe et
ne cesse d’exister qu’en fonction de la forme éternelle existante selon
laquelle ’homme a été créé. La science n’est liée au non-existant
qu’en raison de son lien avec son exemplaire existant; telle est la
connaissance de ce qui est détaillé dans ce qui est global. Elle est
réservée au Réel. Quant a nous, troupeau d’étres adventices, nous
ne connaissons ce qui est global qu’a partir du détail adventice qui
arrive a Pexistence. Puis, nous connaissons dans cet ensemble global
une mise en détail virtuelle qui peut se faire ou ne pas se faire. Telle

* Au lieu de al-‘adam, lire al-ilm, conformément a MBA.
" Ibidem wa - aw, ibidem.
" Voir al-Bukhari, iést’dhdn, 1; Muslim, birr, 115. Cette tradition est mentionnée

aux Haltes 17, 175, 176, 191 (. 1), 239, 248/34.
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est la différence entre la science de ce qui est global attribuée au
Réel et celle qui est attribuée a la créature. En effet, le Réel (*)
connait la mise en détail dans ce qui est global, comme nous ’avons
dé¢ja dit. Cela n’indique pas que ce qui est global soit détaillé, mais
cela indique uniquement que ce qui est global accepte d’¢tre détaillé
lorsque cela est effectivement entrepris. L’univers, qu’il soit supérieur
ou inférieur, d’ici-bas ou de I'au-dela, n’est rien d’autre qu’un ensem-
ble de formes qui se succédent les unes aux autres. La science (divine)
a beaucoup de familiarité'? avec ces formes. C’est ce qu’indique cette
formule: “...jusqu’a ce que nous sachions de Sa science”, avant
qu’elles ne soient détaillées, qu’elles seront détaillées et non qu’elles
sont connues dans le détail dans leur état méme de globalité. Ce
serait de Pignorance et non de la science. Cette familiarité signifie
que le Réel (*) les connait d’une connaissance universelle et com-
plete, comme s’Il les détaillait. Donc II a pour elles cette familiarité,
sans pour autant les détailler une par une; et cela est di a Son lien
avec ce qui les contient sans qu’elles soient distinctes les unes des
autres. Et ce lien (cognitif) avec elles, pris sous cet angle, n’est pas
défectueux, car c’est un lien qui les concerne selon ce qu’elles sont.
Or dévoiler une chose selon ce qu’elle est, c’est cela la science. On
a critiqué 'Imam al-Haramayn, Aba al-Ma‘Ali (.)," quand il a dit
dans son livre inttulé La preuve: “Lorsque la science de Dieu (*) se
lie avec des substances en nombre infini, ce lien signifie la familia-
rit¢ qull a avec elles, sans qu’ll soit obligé de les détailler une par
une et bien quelles soient infinies.” Cette opinion a été mise en rela-
tion avec la théorie des philosophes qui prétendent que Dieu (*) ne
connait pas les étres particuliers. Nous ne lassimilons pas a cette
théorie. En effet, si la familiarité divine correspond bien chez lui a
ce que nous avons mentionné, il est sans aucun doute dans la vérité.
Telle est, en effet, la théorie des témoins du dévoilement et de I'extase;
or elle ne fait pas partie de celle des philosophes. En effet, leur théo-
rie est une négation de la science de Dieu (*) a Pégard des étres
particuliers individualisés, si ce n’est d’une fagon générale. Tandis
que notre propos porte uniquement sur les étres individuels non-
existants qui ne sont pas encore entrés dans 'existence. A cause de

211 s’agit de Vustirsal dont il est déja question a la Halte 72 (t. 1) explicitement
et implicitement a la Halte 226.
" Clest-a-dire, ‘Abd al-Malik al-Djuwayni. Voir Halte 274, note 1.
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Pobscurité de cette étude de la part des rationalistes, les opinions
divergent et les propos vont bon train. Combien de longueurs, d’cxa-
gérations, de divisions et de discussions a ce propos chez les philo-
sophes et les théologiens. Quant aux gens de Dieu a qui le Réel a
enseigné la réalité des choses telles qu’elles sont et a qui Il a réservé
Sa miséricorde, il ne leur reste plus de trouble, de doute ni d’hési-
tation. Voila pourquoi, nous avons insisté sur une telle démonstra-
tion, pour soulager les fréres et pour désaltérer ceux qui ont soif.

“Le Mséricordieux a fait connaitre le Coran. Il a créé Uhomme. Il lui a
Jait connaitre lévidence” (Coran 55, 1-4). “Il réserve Sa miséricorde a qui
1l veut” (Coran 2, 105).
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A PROPOS DE LA DEUXIEME DETERMINATION
ET DU DEUXIEME DEGRE

Lorsque I'Essence assume la premiere détermination cognitive, glo-
bale et essentielle, il est clair qu’elle possede deux perfections. ID’abord,
une perfection essentielle et globale qui exclue toute condition, toute
multiplicité, toute altérité, toute spécification, tout nom et toute quali-
fication. Cette perfection s’accomplit a la premiere détermination.

Ensuite, 1l y a une perfection “nominale” détaillée qui se diffuse
dans les noms et les réalités dont la manifestation dépend des noms
et de leur influence; la manifestation de chaque individu est un indi-
vidu et son existence pour lui-méme et pour ses semblables, en tant
qu’autres et conditionnés par les degrés, réclame la permanence de
cette perfection ainsi que sa manifestation. A cause de I'abondance
des objets de connaissance et de leur dénombrement qu’il est impos-
sible de ramener a I'unité, au point qu’ils seraient pour cet individu
une présence, ils forment le lieu ou sont détaillées de telles présen-
ces. L’Essence-Existence descend donc de la premiére détermination
vers la deuxieme dans laquelle les choses se manifestent et se spécifient
au plan de la connaissance, parce que, dans la premiere détermina-
tion disparaissent' la multiplicité et la spécification réelle. Cependant,
la premiére détermination contient toutes les relations de la deuxieme
avec les noms divins, qui sont actifs et influents, et avec les réalités
créées qui sont passives et influencées; ces derniéres sont appelées,
dans la premiére détermination, les taches de I’Essence.” En effet,
ces taches sont les occupations du Réel (*) a I'égard des choses, en
tant qu’elles sont dans Son Essence. Elles se manifestent donc, dans
cette deuxiéme détermination et a ce deuxiéme degré ainsi qu’aux
degrés inféricurs, dans les formes des réalités dont dépendent d’autres
noms, telles que la vie et la science, et dans des réalités engendrées,
telles que les essences et les substances.

' Au lieu de [l-intigdd, live [-intif@, conformément a MBA.
* Voir Coran 53, 29. Ici Pauteur précise que shi’in (taches) est le pluriel de sha’n,
dans le sens de réalité globale détaillée.
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La science, a cette deuxieme détermination, est la manifestation
de I'Essence a elle-méme dans ses propres taches ou plutot dans les
supports de manifestation de ces taches appelés attributs par les théo-
logiens. Elle est liée aux réalités connues, distinctes et différentes.
Elle a donc deux terrains d’action. Voila pourquoi, I’Existence, a
cette deuxiéme détermination, est I’expression de I’Existence de
I'’Essence elle-méme, en tant que sa propre manifestation, a la fois
manifestation de sa forme nommée comme celle qui manifeste le
nom du Miséricordieux et manifestation de ses déterminations, a
savolr les noms de la divinité. Ce deuxiéme degré universel contient
plusieurs autres degrés, a savoir le degré de I'Existence purifi¢ des
souillures de 'imperfection que I'on appelle degré des attributs et le
degré de la possibilité. Entre ces deux degrés, il y a un degré qui,
d’un coté, les sépare et, d’'un autre, les unit: c’est l'isthme concep-
tuel qui sépare et qui unit. Telle est d’ailleurs la réalit¢ de tout
isthme. Quand ce degré (isthmique) est nécessaire, il est la divinité
active, influente et sainte; alors, on lui applique I'expression de “Dieu”;
et quand 1l est possible, en fonction des exigences de la présence de
la nécessité a I'égard de ses licux de manifestation et de ses cffets,
il est créature passive. C’est pour cela qu’on l'appelle le second
isthme. On I'appelle aussi la nuée, puisque la nuée est un nom pour
le fin nuage qui fait écran entre le soleil et celui qui le regarde.
Cette nuée fait donc écran entre le degré de la nécessité et celui de
la possibilité; il sépare la singularité¢ et la pluralité¢ réelles, la singu-
larit¢ de Essence et la pluralit¢ des étres existants. Ce degré (inter-
médiaire) n’est ni leur essence ni autre chose qu’elle; il possede la
capacité de chacune des deux. La présence de la nécessité de la nuée
suit la premiere détermination, parce qu’elle est présence de la déter-
mination des noms de la divinit¢ qui sont tous pour elle obligatoi-
res a cause de Son (*) Essence. L’autre aspect suit la présence de la
possibilité des réalités possibles qui toutes sont possibles de par leur
essence. Elles accueillent la présence active de la nécessité. Cette pré-
sence de la possibilité est également un isthme intermédiaire entre
la présence de la nécessité et la présence de 'mpossibilité qu’on
s'imagine étre a I'opposé de la présence de la nécessité. Car le pos-
sible, en tant que possibilité, est un isthme entre la nécessité et
Iimpossibilité. Or la réalité de Iisthme ne peut étre que concep-
tuelle. Voila pourquoi, nous disons que tous les possibles, en tant
que possibilité, sont des réalités conceptuelles. Ils ne deviennent sen-
sibles qu’a cause des erreurs qui se glissent dans les facultés menta-
les, bien plus, a cause de celles qui se glissent dans la raison souveraine



HALTE 248-75 181

et non dans les facultés seulement. Les facultés mentales donnent ce
que contiennent leurs capacités. C’est a partir de cet isthme nébu-
leux que le Réel est qualifié avec les attributs et les qualités de la
créature, comme 1l est mentionné dans les livres divins et dans les
traditions prophétiques. Les théologiens désignent ces attributs sous
le nom d’attributs révélés; ce qui veut dire que si le Législateur ne
les avait pas apportés, la raison ne les aurait ni ¢tablis ni acceptés.
Qui plus est, certains esprits ne les acceptent qu’apres les avoir inter-
prétés et en avoir référé a leurs facultés mentales. La créature est
qualifice avec les attributs du Réel, tels que la vie, la science, la
puissance, la volonté, le don de la vie et de la mort. Cette nuée a
son origine dans le souffle du Miséricordieux et se manifeste a par-
tir de lui. Le souffle du Miséricordicux vient également des noms
du degré, si 'on considere que le souffle naturel dans I’étre possible
est de Tair pur et simple, sans aucune forme, a l'intéricur de celui
qui respire, et qui est expulsé de I'intérieur vers extérieur, en empor-
tant avec lui les formes des significations que celui qui parle veut
exposer. Et lorsque cet air arrive au point d’articulation des lettres,
il prend les formes de ce a quoi sont prédisposés ces points d’arti-
culation et, alors, les lettres se différencient, les paroles se compo-
sent et différentes formes se manifestent et pourtant le souflle est en
soi une secule réalité. A cause de cela, cette deuxieme détermination
est appelée soufle du Miséricordieux. En effet, la multiplication de
IEssence unique et la différenciation de ses formes ne se produisent
qu’en fonction de la différenciation des récepteurs, a savoir les proto-
types immuables, et de celle de leurs statuts et de lcurs états. Or la
nuée est essence méme de ce souflle. Cependant, lorsqu’elle se dis-
tingue du souflle subtil, pour prendre la forme nébuleuse du dévoi-
lement, étant donné que tous les possibles sont en puissance dans la
nuée, alors elle ressemble au fin nuage qui a sa source et son ori-
gine dans les exhalaisons vaporeuses et naturelles montant de la terre.
De méme, la glace se distingue de I'eau grace a sa forme spécifique;
or la glace n’est que de I'eau coagulée. Et lorsque cesse cette forme
qui n’est quun aspect pur et simple et un accident survenu a la
forme aqueuse, alors I'eau retrouve sa réalit¢ premiere. La parole
suivante de I'Envoyé, (°) adressée a Abd Razin al-‘Uqayli,’ fait allu-
sion a cette nuée; ce dernier lui demanda: “O Envoyé de Dieu, ou

511 s'agit probablement d’Abi Razin Lagit b. ‘Amir b. Muntafiq b. ‘Amir b. al-
Khattab qui était de la tribu des Band ‘Uqayl. 1 fut compagnon du Prophete; en
venant a Médine, il obtint de lui la concession d’al-Nazim.
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¢était notre Seigneur avec la création?” Il répondit: “Il était dans
une nuée et ce quil y avait au-dessus et au-dessous était de I'air.”
Cette tradition est rapportée par al-Tirmidhi.* Celui qui pose la ques-
tion veut dire que le Réel (¥) Se manifeste dans les formes des étres
créés d’une fagon qui convient a Sa gloire et a Sa transcendance,
sans qu’il y ait ni fusion ni union, tout comme Il I'a dit Lui-méme:
“Il est avec vous ou que vous sopez” (Coran 57, 4). Alors, ou Se mani-
festait-II avant la création? La réponse consiste a dire qu’ll Se mani-
festait dans Ses objets de connaissance contenus dans la présence de
la nuée. L’expression: “. .. et ce quil y avait au-dessus et au-dessous
était de l'air” signifie la nuée. Quant a “ce qui” dans cette expres-
sion, il équivaut a un pronom relatif personnel; autrement dit, “Celui
qui est au-dessus, c’est le Réel et ce qui est au-dessous, c’est le créé.”
I1 (°) veut dire par la qu’il est lui-méme I'isthme entre le Réel absolu
et la créature conditionnée. En lui-méme et dans sa réalité propre,
il n’est ni le pur Réel ni une pure créature, mais il est a la fois Réel
et créature. Mais on pourrait aussi remplacer “ce qui” par une néga-
tion,” c’est-a-dire, il ne serait d’aucune fagon ni Réel ni créature, ni
lui-méme ni un autre. Car il sert de séparation entre les deux. Et
sans lul, aucun des deux ne se distinguerait de lautre.

La nuée équivaut au nom de Dicu (¥), 'Apparent et le souffle du
Miséricordicux équivaut a celui de Caché. L’Apparent en quoi que
ce soit ne s’ajoute pas au Caché, si ce n’est selon un certain point
de vue que nous avons déja exposé, a savoir celui de Son Essence.
Le souffle est attribu¢ au Miséricordieux, a 'exception des autres
noms, uniquement parce que le Miséricordicux est un nom de
PExistence répandue dans les possibles en tant que prototypes immua-
bles et formes existentielles. 11 est Iessence de la miséricorde géné-
rale “gui embrasse toute chose” (Coran 40, 7), jusqu’aux noms de la
divinité. En effet, elle s’exerce grace au souffle, a partir de 'extinc-
tion qu’il entraine et de I'occultation que la singularit¢ de I'Essence
comporte. Grace a ce souffle, les réalités de I'Essence se distinguent
entre elles. Certains maitres spirituels classent le souffle du Miséri-
cordicux parmi les noms de la premiére détermination, en fonction
de cette considération, ce qui ne fait pas de probleme quant a 'usage.

* Al-Tirmidhi, tafsir sira 11, 1.

* En arabe, md peut étre ou un pronom relatf ou une négation. Dans ce der-
nier cas, le sens de la tradition prophétique serait: “Il était dans une nuée au-
dessus et au-dessous de laquelle il n’y avait pas d’air.”
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Complément

Cette deuxieme détermination ct ce deuxiéme degré ont de nom-
breux noms, a cause de la multiplicité de leurs aspects et de leurs
points de vue.

1. Parmi eux, il y a le degré de I'unicité. C’est le plus connu et
celui qui circule le plus souvent dans le discours des spirituels. La
deuxiéme détermination est appelée ainsi, parce qu’elle est un point
de vue de I’Essence, en tant qu’origine des noms ct en tant que leur
unité¢ dépend du point de vue selon lequel chacun d’eux indique
I’Essence, méme si on comprend qu’il a un sens qui le distingue des
autres. L’Essence est appelée unique dans le sens ot le tout s’unifie,
pour indiquer I’Essence. L'imam des savants, notre Shaykh Muhyi
al-Din a dit: “Parmi les noms divins, il n’y a pas de nom propre de
I’Essence, a 'exception de I'Unique Un.” Fin de citation.

Dans 'unicité, ’Essence se manifeste comme nom et le nom,
comme Essence. Voila pourquoi, tout nom est considéré comme le
ceeur de I’Essence et le cceur de chacun des autres noms, a cause
de la participation des noms a I’Essence et de la manifestation de
I’Essence dans tout ce qui se manifeste comme nom. Quand I'uni-
cité s’épiphanise, il y a la créature, mais le Réel n’est pas pergu, a
cause de la manifestation de I'emprise de I'unicit¢ dans chaque forme
de I’Existence et dans les noms établis dans I'Essence a ce degré de
P'unicité.

2. Parmi eux, il y a ceux des genres fondamentaux, comme les
sept noms: le Vivant, le Savant, le Puissant, Celui qui veut, Celui
qui parle, Celui qui écoute ct Celui qui voit, d’apres les théologiens
rationalistes; et, d’apres les témoins du dévoilement, de la dilatation
et de Pextase: le Vivant, le Savant, Celui qui veut, Celui qui parle,
le Puissant, le Généreux et le Juste. Il y a aussi les quatre-vingt-dix-
ncuf noms, certains étant mentionnés, de fagon dispersée, dans le
Livre et d’autres dans les traditions prophétiques.

3. Parmi eux, il y a les noms révélés des individus et des réalités
particuli¢res qui sont infinis, étant donné que chaque créature, depuis
la premiére jusqu’a linfini, a un nom qui lui est propre; c’est celui
qui requiert de ’Essence autonome 'existence pour I'étre cré¢ qu’il
désigne, ainsi que son passage du néant a Pexistence. Dieu est coex-
tensif et savant!

4. Parmi ses noms, il y a également “le siége de Pexécution du
décret”, du fait que le décret ne se réalise qu’a cette présence qui
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est Porigine de I'égalité.” L’Existence n’est dénommée et multipliée
qu'en fonction de cette méme présence.

5. Autre nom: “la premi¢ére ombre”, parce qu’elle est le premier
réceptacle de la multiplicit¢ qui se ramene aux formes de ombre
des taches de la singularité.

6. Autre nom: “la réalit¢ humaine parfaite”, ce qui signifie que
la forme de ’homme parfait est celle d’'une entité et de la réalité de
cette entité. Et cette réalité est la présence de la divinité appelée
deuxi¢me détermination et deuxieme degré. L’homme parfait en tant
que nécessairement connu, c’est-a-dire, en tant que Dieu (¥) est
science de lui-méme et conscience que cette science de I’homme par-
fait vient de lui-méme. A cause de cela, il ne s’ajoute pas réellement
au Nécessaire (*). Il est donc, en tant que tel, le semblable sublime,
puissant et sage. Mais, en tant que distinct, du fait de la possibilité,
il devient P’homme réel. L’homme parfait est donc le lieu de la
deuxi¢me détermination, tandis que I'homme le plus parfait est le
licu de la premiere détermination, la réalit¢ par excellence, c’est-a-
dire, la réalit¢é muhammadienne humaine et la réalit¢ fondamentale.

7. Autre nom: “la distance de deux arcs” (Coran 53, 9) qui sont la
manifestation de la science et celle de I'Existence chez tous les pro-
phetes (?). Quant aux deux arcs cités dans la Parole de Dieu, ils
représentent aussi, en ce qui concerne Muhammad (°), l'unité¢ et 'uni-
cité; “ou moins encore”, signifie la singularité qui réunit l'unité et I'uni-
cité. En effet, sa (°) réalité¢ est I'isthme sublime et premier.

8. Autre nom: “la présence de la possibilit¢”. La deuxieme déter-
mination s’appelle ainsi, & cause des possibles qu’elle contient. En
effet, les réalités connaissables de cette science éternelle se situent
entre ce qui doit et ce qui ne doit pas s¢ manifester en elle. L’ “entre”
intermédiaire entre les deux catégories signifie Iégale relation de la
science avec les deux. Elle est donc appelée intermédiaire au degré
de la possibilité.

9. Parmi les noms de la deuxieme détermination, il y a encore
“le deuxieme degré” du fait quil est la forme de la premiére (sic)
détermination qui est le degré de I’Essence.

10. Autre nom: “le degré de la divinit¢”, parce que I'épiphanie
qui se manifeste en elle et grace a elle est le fondement de I'ensem-
ble des noms de la divinit¢ que contient le nom global de “Dieu”.

* Il s’agit de I'étape ou le serviteur se manifeste dans la forme du Réel.
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11. Autre nom: “le degré de la deuxi¢me non-manifestation”, a
cause du célement de toute chose en elle, par rapport a elle-méme
et a ce qui lui est semblable, parce que la qualit¢ de manifestation
des choses disparait en elle avec leur réalisation, leur distinction et
leur permanence pour celut qui les connait et non pour elles-mémes.

12. Autres noms de la deuxieme détermination, selon certains: “le
degré de la toute-puissance, le degré des noms, la station du ras-
semblement, I'univers du rassemblement, la présence de la proxi-
mité, la présence de Pessentiel, la présence de 'épiphanie de la
deuxiéme non-manifestation et I'’horizon sublime”. Lorsque le créé
parvient a cette deuxieme détermination il se manifeste avec les attri-
buts du Créateur; c’est pourquoi, il fait vivre et mourir, il guérit les
aveugles et les lépreux. Cela appartient a 'homme parfait comple-
tement réalis¢ dans la réalit¢ humaine. On peut signifier par “hori-
zon sublime” la présence du rassemblement et de I’Existence; et celui
qui se réalise en elle, se réalise a la station de la perfection supréme
qui se situe au-dessus de la station de la simple perfection.

13. Autre nom de la deuxieme détermination: “I'univers des idées
pures”, parce que toutes les idées universelles et particuliéres se réali-
sent ct sc distinguent cn elle, a cause de Uimpossibilité pour sa science
d’étre vide de tout objet.

14. Autre nom: “la présence du marquage”, a cause des marques
de la multiplicité relative attribuée au monde créé et a ses réalités.
Par “marquage” on veut signifier la distinction relative qui existe
dans les quiddités; a cause de 'impossibilit¢ de la multiplicité¢ dans
Son (*) Essence, cette multiplicité ct cette distinction sont marquées
dans la deuxiéme détermination.

15. Voila pourquoi, on appelle aussi cette deuxieme détermina-
tion: “la présence de la science éternelle de I'Essence”; parce que
c’est la présence de la connexion de Sa (*) science avec les choses
de facon a détailler leur réalité. La science, dans cette deuxieme
détermination est une relation entre celui qui sait et ce qui est su,
en ce sens que lorsque’ 'Essence est en relation avec les objets de
connaissance, elle est science; elle est volonté avec les objets de la
volonté et puissance avec les objets de la puissance. Il en est de
méme avec tous les noms du Réel. Donc la science, a ce degré, n’est
rien d’autre qu’une connexion spéciale de PEssence savante; et, a

7 Au lieu de inna-ma, lire idhd, conformément a MBA.
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cause de cette connexion, elle est appelée savante. L'imam des spi-
rituels parfaitement réalisés, Muhyi al-Din, a dit: “La science du Réel
(*) est une relation comme toutes Ses (¥) autres relations.” Cela signifie
que rien n’est ajouté a IEssence, ce que souticnnent d’ailleurs les
théologiens, et que toute corrélation de Sa part se trouve niée. Lorsque
le possible se manifeste dans son essence individuelle, la science se
connecte avece lui et le connait comme manifeste. De méme, elle se
connecte avec lui et le connait comme caché en lui-méme. Elle est
donc une relation au niveau de Pentendement qui nécessite pour elle
Pappellation de savante, ¢tant donné que cctte relation est un état
et une des taches de I'Essence, et, pour le résultat obtenu par la
science, Pappellation de chose sue. La distinction d’avec I'Essence de
la science relative, au niveau de Pentendement, nécessite cet état, a
savolr le fait que I'Essence soit savante. Les états ne sont ni exis-
tants de fagon objective ni inexistants au niveau de I'entendement.
Puisque la science a ce degré est une relation, sa réalisation repose
nécessairement sur celle du connu. Cest ce qu’indiquent les paroles
de Dicu suivantes: “jusqu’a ce que Nous connaissions . . .” (Coran 47, 31);
“ct pour que Nous sachions”; “ct quand Il sait”, etc. .. La réalisa-
tion de la science attribuée au Réel (¥), du point de vue de Ses
beaux noms, repose sur celle du connu de la fagon qui lui convient,
comme pour les relations. En cffet, la relation ne se réalise que si
ses deux termes sont déja réalisés. Par conséquent, I'Essence exige,
a partir de ces relations, que chacune d’elles ne se manifeste que
dans chaque autre. Or le fait que chacune d’clles se fonde sur une
autre ne nuit pas a Pautonomie de I’Essence, contrairement a ce que
ce serait pour la science de Essence au niveau de la premicere déter-
mination, car, a ce degré, il ne peut y avoir rien d’autre que I’Essence.
Et donc on ne peut pas dire que la la science est une relation, parce
que la relation se situe entre deux termes et qu'il n’y a pas de dua-
lit¢ a la premiére détermination. Donc le fondement de la science
sur le connu n’est pas a considérer a partir de I'unité¢ de I'Essence;
car I'unité répugne a la muluplicité relationnelle de 'entendement
et a la multiplicité existenticlle de Pessence individuelle. Tache de
comprendre! C’est a cette présence de la science que se déterminent
les réalités possibles appelées prototypes immuables. Elles se déter-
minent ct se distinguent au plan de la connaissance. Ce degré est
la réalit¢ de tout degré caractérisé par la possibilité, 'influence subie
et la réceptivité.
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Sache, ensuite, que lorsqu’une forme cognitive résulte de la déter-
mination de Essence par elle-méme en elle-méme, elle est appelée
“forme du Miséricordieux, forme de I'ensemble des réalités, premier
accouplement non-manifeste”.* En ecffet, il y a quatre sortes d’accou-
plements et telle est la premiere, a savoir le face a face divin pri-
mordial ct essenticl, en tant que regroupement des premiers noms
fondamentaux, qui sont les clés de la non-manifestation de ipséité,
et de la présence cosmique. Et ce qui est engendr¢ est I’Existence
connaissante, appelée souffle du Miséricordicux et forme du Miséri-
cordieux. Cette forme cognitive est comme 'ombre de I'Essence et
sa copile, avec tout ce qui est contenu dans I’Essence, comme réali-
tés connues qui constituent le cceur de I'Essence. Voicl, a présent,
le sens de la forme mentionnée dans la tradition prophétique, selon
la recension d’al-Bukhari: “Dieu créa Adam selon Sa forme™ et selon
la recension rectifice par Ibn Nadjdjar:"’ “Dicu créa Adam sclon la
forme du Miséricordieux.” La forme en question signifie donc 'ensem-
ble des noms divins et ce qu’ils signifient, a savoir les connaissances
divines et cosmiques qui sont leurs propri¢tés intrinseques. Car Dieu
(*) n’a pas de forme, de fagon absolue, qu’elle soit sensible, imagi-
naire ou conceptuelle. Tout étre qui fait ombre a une ombre sub-
sistante en clle-méme qui est en lul conceptuelle et une ombre qui
s’¢tend matériellement a partir de lui. Or personne ne connait le
Réel (*), en tant qu’ombre conceptuelle, a Pexception de Muhammad
(?). Alors, s’¢tend 'ombre qu’on appelle I'existence conditionnée, le
Miséricordicux, 'existence répandue, la lumiere en aspersion, comme
I’a appelée '’Envoyé de Dieu (%), la théophanie qui se diffuse dans
tous les descendants, le parchemin déployé¢, Pexistence générale, I’exis-
tence commune, la miséricorde qui embrasse toute chose, la réalité
de Punivers, ctc. .. Face a clle, s’oppose la non-existence condition-
née, tout comme la non-existence absolue s’oppose a I'Existence abso-
lue. Ce qui s’oppose'' a la lumiére en aspersion est appelé la

¥ L auteur parle du 2° accouplement a la Halte 248-6, du 3°, a la Halte 248-8
et du 4° a la Halte 248-14.

" Al-Bukhari, wt’dhdn, 1. Voir la Halte 248/4, note 11.

' Historien et principal traditionniste shéfi‘ite de Baghdad (578/1183--643/1245).

"' Contrairement a MBA et a I'édition de 1966-7, nous préférons lire gdbala au
lieu de gabila.
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non-existence conditionnée et le possible. Ce qui s’oppose' a la
lumiére-Existence est appelé la pure non-existence, 'impossible et la
non-existence absolue. Le tout est alors non-existant en lui-méme.
Cependant, le non-existant absolu est tel pour le Savant (*); je veux
dire qu'il n’a ni forme ni essence individuelle dans la science du
Savant (¥); tandis que le non-existant conditionnée est tel en lui-
méme et existant pour le Savant (*), en ce sens qu’il a une forme
cognitive appelée “prédisposition, prototype immuable et réalité des
possibles”, selon nos maitres, les partisans de la voie; “quiddité”,
selon les philosophes; et “non-existant permanent”; selon les théolo-
giens. Toutes ces dénominations sont une fagon d’exprimer les
connexions cognitives du Récel, a la fois, universelles, particulieres et
détaillées. Elles sont permanentes mais non existantes, contrairement
a ce qu'en pensent les Ash‘arites qui nient la permanence. La
permanence est differente de Pexistence, tout comme la négation dif-
fere de la non-existence. La permanence des prototypes exprime leur
possibilité et leur capacité de Pexistence, si telle est la volonté de
I'Existenciateur (¥) et si leur requéte de I'existence est conforme a
leur prédisposition. En effet, la réalit¢ de tout possible exprime une
relation différenci¢e, qualitative et déterminée dans la science du
Réel (*), en tant que Sa science est au cceur méme de Son Essence.
Or cette permanence des prototypes n’est pas le résultat d’une dispo-
sition extrinseque, parce qu’elle est non-existante; et le non-existant
n’est pas leffet d’un agent. Ces prototypes se coulent dans la science,
sous l'effet de la théophanie essentielle et amourcuse, appelée “Ieffusion
tres sainte”. Dans cette résidence, ils sont jugés éternels, puisquil n’y
a pas de science sans objet de connaissance. Sans ce dernier, la
science est impossible, tout comme cst impossible la science sans
savant, voila pourquoi, selon cc jugement, les prototypes sont éter-
nels pour la science, tandis qu’ils demeurent adventices en ecux-
mémes. En effet, il est impossible qu’ils accompagnent le Réel (¥),
alors qu’ils ne jouissent pas de la primauté, puisque tout ce qui
differe de Lui (*) est adventice, dans le sens que tout a besoin de
Lui (*), pour étre déterminé dans la science ou pour passer de la
puissance a l'acte. Sinon, tout serait égal au Réel (*) dans Pextinc-
tion essentielle. C’est ce qu’ll (*) fait savoir, en disant: “Est-ce qu’il

" MBA et I'édition de 19667 emploient ici une négation du verbe. Il nous sem-
ble que la logique et le parallélise du texte demanderaient plutét de la supprimer.
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ne sest pas écoulé pour U'homme un moment d’éternité durant lequel il n’étart
pas quelque chose dont on fasse mention” (Coran 76, 1). C’est-a-dire,
“Certes, il s’est écoulé . ..”, car Pexpression “Est-ce quil...” a ici le
sens de “certes”, selon lopinton générale. . .. pour lhomme un moment
déternité”: Téternité, c’est Dieu. Et le moment représente une de Ses
épiphanies durant laquelle 'homme “n'était pas quelque chose dont on
Jasse mention.” Il n’était donc pas connu et, par conséquent, il n’avait
pas d’existence dans cette théophanie, ni du point de vue de exis-
tence individuelle ni du point de vue de la science, puisqu’il n’était
pas mentionné. Il n’était pas connu, parce que, lorsque I'Existence-
Essence mentionne dans sa science, qui est au cceur de son Essence,
le possible encore inexistant, ce dernier est pour elle existant dans
sa science; tel est le sens de son immutabilité. Et lorsqu’elle le men-
tionne dans sa Parole, qui est au coeur de sa science, laquelle, a son
tour, est au cceur de son Essence, alors le possible devient pour elle
un existant dans sa Parole; tel est, pour elle, le sens de son exis-
tence, apres avoir ¢t¢ inexistant. L’immutabilit¢ du possible, qui est
I'essence méme de Son immutabilité, a Lui, Dieu (*¥), se situe dans
Sa science. Et Pexistence individuelle du possible, qui est Pessence
méme de Son Existence, a Lui, Dicu (*) est en Lui-méme. Ce que
nous avons mentionné est donc juste, a savoir quc les prototypes
immuables sont a considérer de deux points de vue: d’un coté, ils
sont éternels et, de 'autre, adventices. Par conséquent, quiconque
prétend qu’ils sont absolument éternels sera satisfait ct quiconque
prétend qu’ils sont absolument adventices sera également satisfait. La
différence d’opinion, a propos des quiddités, relative a leur création
ou non, est bien connue dans les livres des théologiens. Quant a
nous, nous n’exprimerons que ce que disent les gens de Dieu, témoins
du dévoilement et de 'extasc.

L’univers a trois résidences. La premiére, a savoir la premiére
détermination ou il est appelé “taches essenticlles”; la deuxieme, a
savoir la deuxiéme détermination, ou il est appelé¢ “prototypes immua-
bles”; et la troisieme, a savoir Pexistence, qui est également appelée
ainsi par les gens du commun.

Pour faciliter la compréhension, en dtant le voile

Sache, ensuite, que les réalités connaissables se divisent en deux caté-
gories. Premierement, ce que le Réel (*) distingue de fagon spéciale
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a laide de Sa science, aux degrés des premiere et deuxieme détermi-
nations, dans la mesure ou ces degrés sont des points de vue cognitifs
sans cxistence individuelle. Or tous les degrés mentionnés précédem-
ment sont cognitifs. Deuxiémement, ce que connait le Réel (*) (de
facon générale) ainsi que les choses qualifiées d’autres, de différentes
et de créces, aux degrés du monde des esprits, du monde exemplaire
et du monde des corps, alors que les réalités des noms divins ont
été spécifiées et déterminées a la deuxiéme détermination, c’est-a-dire,
au deuxiéme degré. Quand cette distinction est faite, alors les noms
conversent entre eux au sujet de ce qu’il y a entre les deux catégo-
ries; ils demandent a se manifester dans la manifestation de leurs
effets, a cause de la diffusion’ a partir de 'Essence et de son amour
de la manifestation en eux. Les noms dans la présence cognitive
n'ont pas d’effet; ils sont donc effectifs en puissance. Alors, on a le
Créateur sans créature, le Nourrisscur sans celul qui est nourri, le
Formateur sans la forme, le Miséricordicux sans le bénéficiaire de
la miséricorde, autant de réalités privées d’effets. Quant aux noms
de la divinité qui réclament 'univers créé, méme st ce sont des idées
¢ternelles par rapport a Celut (*¥) qu’ils désignent et méme si le lien
cognitif que le Réel a avec eux releve du souffle du Miséricordieux,
leur influence dans leurs effets est cependant adventice. A cause de
cela, nous disons que, lorsque le nom est considéré en fonction de
Celui (*) qu’il désigne, il est éternel; et lorsqu’il est considéré en fonc-
tion de Peffet, il est adventice. Donc quiconque prétend que les noms
sont éternels de fagon absolue, comme certains sunnites, ou qu’ils
sont adventices de fagon absolue, comme les mu‘tazilites, ou bien
qu’ils se répartissent en noms d’action ct en noms de qualification,
cclui-la n’a pas raison. Bien au contraire, ils sont pour Lui éternels
et pour nous adventices. Les prototypes immuables se distinguent
également de leur essence individuelle a cette deuxieme détermina-
tion. En eux, se répand 'amour du Réel pour la manifestation, ¢n
tant qu’ils sont le coeur méme de Sa science qui, a son tour, est le
ceeur méme de Son (*) Essence. Alors, ils se réfugient aupres des
noms dans la manifestation de leur essence; et les noms, a leur tour,
se réfugient aupres du nom global “Dieu”. Et tout cela découle de
la nécessité de I'Essence. Donc la cause de lorigine de 'univers est
dans la requéte des essences, a savoir la requéte des prédispositions

" Au lieu de al-sarayin, lire li-sarayan, conformément a MBA.
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et la manifestation des essences particuliéres a partir des noms; cette
cause se trouve aussi dans la requéte des noms vis a vis du nom
global “Dieu”, en raison de la diffusion du désir de I’Essence de se
manifester dans les essences particulieres et dans les noms. Cette
cause n’est donc ni dans l'antériorité de la science ni dans le fait
que le Réel (*) en est la raison fondamentale, comme dit le philo-
sophe. Le Réel (*) S’¢épiphanise d’une certaine fagon, lors de la
requéte des noms, a la réalité universelle, la réalité par excellence,
et alors la réalit¢ du nuage d’atomes s’en trouve influencé. A ce
point, le Réel (*) divise Son Essence en deux, sans qu’il y ait mul-
tiplication de PEssence. Il appelle la premiere partie le Nécessaire,
PEternel, le Seigneur, ’Agent; et Il appelle la seconde, le possible,
I'adventice, le serviteur passif. La premiére chose qui se manifeste,
a partir de cette seconde partie de I’Essence, c’est ce qui possede le
statut d’un lieu, car c’est I'endroit imaginé que certaines gens de
Dieu appellent “la sphére céleste des allusions”; d’autres I'appellent
“le nuage d’atomes”, “le souffle du Miséricordieux”; d’autres, en plus
de ces noms, 'appellent aussi “Iimaginaire”. En effet, Punivers est
situé dans I’espace, or ce qui est spatial a nécessairement besoin d’un
licu ou pouvoir se situer. Et lorsque ce lieu est créé, il rentre dans
le statut de l'univers, car ce dernier a nécessairement besoin d’un
lieu. Il continue ainsi a l'infini, ou bien il tourne sur lui-méme ou
bien encore 1l s’arréte dans ce qui a le statut de 'espace, sans qu’on
puisse dire qu’il est créé de fagon absolue, sinon il entrerait dans le
genre de I'univers; ce n’est pas, non plus, le Réel de fagon absolue,
parce que le réel n’est pas le lieu d’un autre, tout comme lautre ne
peut étre un lieu pour Lui. Donc le nuage d’atomes acquiert le sta-
tut de lieu pour l'univers. Tout comme la science est le lieu des
réalités connues, puisque le statut du connu est dans la science. La
nuéc d’atomes est alors appelée le Réel-créature; et, a ce degré, le
Réel est conditionné par la condition de la créature, a cause de cette
scission de I'Essence. De ce fait, le nuage d’atomes devient la sub-
stance de 'univers et ce dernier est en elle entiérement en puissance.
On l'a comparé¢ au magon qui jette du platre pour en modeler les
objets et les formes qu’il veut. Dieu en remplit le vide et tel est
I'espace vide, comme on peut I'imaginer. Lorsque Dieu (¥) crée la
créature en puissance, il la crée sous forme de substance obscure et
conceptuelle. Alors, le Réel S’épiphanise en elle avec le nom de
lumicre existenticlle et aussitot elle se colore sous leffet de cette
lumicre et acquiert attribut d’existence, aprés avoir ¢té inexistante.



192 HALTE 2485

En elle disparaissent les ténebres du non-étre et se manifeste le
nuage d’atomes, apres avoir été colorée par la lumiere existentielle
a I'image de l'univers, car tous les possibles se manifestent en elle
de fagon cachée au plan de la connaissance. Le nuage d’atomes est
I'univers en extension qui se trouve au milieu de lui. L’homme par-
fait est la synthese globale, puisque ’homme est a 'image de P'uni-
vers, 'univers a I'image du nuage d’atomes et le nuage d’atomes a
I'image du Réel; tout cela étant considéré du point de vue de la
manifestation.

Maintenant, dans le sens contraire, du point de vue de I'occulta-
tion, le Réel (*) Se manifeste dans le nuage d’atomes au moyen de
Ses connaissances, car i est le licu des prototypes immuables. Et
quand Il dit au possible: “Sois/”, alors qu’il est un prototype immua-
ble dans la substance du nuage d’atomes appelé¢ nuée, imagination
ct matiere premiére, selon les philosophes et qu’il entend lordre a
la fagon du prototype immuable, il ne repose pas encore sur' Iexis-
tence. Alors il prend forme dans la substance du nuage d’atomes,
apres avoir été simplement conceptuel. Et lorsque les formes exis-
tent dans le nuage d’atomes, elles donnent au possible 'existence
individuelle, alors qu’il n’était auparavant qu’un étre de raison. Il
est donc ce qull y a avant les prototypes immuables de I'univers,
ses esprits, ses formes et ses éléments naturels, étant, lui, disposé de
fagon infinie. En effet, tant qu’il n’entre pas dans l'existence, il ne
peut étre qualifié de fini. L’ordre d’étre et d’exister concerne la forme,
parce que les prototypes immuables ne cessent pas d’étre établis dans
leur manque d’étre, tandis que les formes sont des accidents qui se
combinent (avec la substance) ct que lexistence n’appartient qu’a
Lui (*). L’ordre d’exister comporte a la fois Celui qui le donne,”
celui qui le regoit ct Pexistenciation elle-méme. Tel est le début de
P'univers et telle est sa substance. Il existe donc a partir de la lumiére
existentielle, de la réalit¢ universelle et du nuage d’atomes.

" Contrairement & MBA et a Pédition de 1966 7, nous préférons lire ‘@ld au
lieu de ‘an.
5 o \ . o - -

Le texte contient Pexpression ism fd%l, pour indiquer la vocalisation du mot
précédent, comme participe présent (mukawwiny; tout comme, ensuite, nous avons
wsm maf<il, pour indiquer qu’il s'agit d’un participe passé¢ (mukawwan).

( )



HALTE 248 6

CHAPITRE 6
LE TROISIEME DEGRE: LES ESPRITS ET
LINTELLECT PREMIER

I s’agit ici de la descente de 'Essence au degré des esprits, le degré
du second accouplement." On exprime par la I'union opérée dans
P'univers des idées pour engendrer les esprits sublimes, tels que 'intel-
lect et les étres éperdus d’amour. Les esprits sublimes sont des cons-
titutions composites qui proviennent d’un ensemble de statuts de
Pexistence, a savoir les noms divins et les réalités des possibles. On
les appelle les facteurs d’influence, quand il s’agit des statuts de la
nécessité et les dispositions a étre influencé, quand il s’agit des sta-
tuts de la possibilité. Lorsque Dieu permet aux noms de se mani-
fester et d’exercer leur influence, chacun d’eux fait face a ce qu’exige
sa réalité et alors existent les étres qui s’extériorisent.” Les premiers
d’entre ecux constituent 'univers des esprits sublimes, c’est-a-dire,
I'intellect premier et les éperdus d’amour en Dieu qui sont a son
degré. Ces derniers ne savent méme pas que Dieu (¥) a créé d’autres
étres qu’eux et queux-mémes ont ¢té créés par Lui. Ce sont les ché-
rubins, les maitres des anges rapprochés de Dieu. Cependant, ce ne
sont pas réellement des anges, mais uniquement des esprits. L’ame
(universelle), a savoir la table bien gardée, fait partic des univers,
méme si elle est créée par Pintermédiaire de Vintellect premier.” Ce
dernier ainsi que les éperdus d’amour sont créés sans intermédiaire.
Certaines gens de Dicu appellent ce degré “T'univers de la royauté
de la non-manifestation”, d’autres, “T'univers de 'invincibilité”, d’autres
encore, “Punivers du commandement”, parce qu’il existe uniquement
a partir du commandement du Réel, sans l'intermédiaire d’aucune
cause, en dehors de lordre, a savoir “Sois/” II n’existe donc pas a

' L’auteur parle du 1° accouplement a la Halte 248-5, du 3°, a la Halte 248-8
et du 4°, a la Halle 248-14.

? En sortant de la puissance vers I’acte, ou plus exactement en sortant de I'immu-
tabilité des prototypes dans la science divine vers I'existence des essences individuel-
les adventces.

' On trouve la méme vision des choses a la Halte 86 (1. 1).
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partir d’'une maticre, alors que le monde de la création se ramene
a tout ce qui existe a partir d'une matiere ou d’une cause antécé-
dente, comme la naissance de U'enfant a partir de ses parents. Mais,
en réalité, le tout se ramene a 'univers du commandement, comme
Dicu (*) I'a dit: “La création et le commandement ne Lui appartiennent-ils
pas?” (Coran 7, 54).

Cependant, l'univers de la création présente deux faces: une face
tournée vers sa cause adventice, appartenant au monde des essen-
ces individuelles, et une face tournée vers le commandement, c’est-
a-dire, sa cause invisible. Quant au monde' du commandement, il
n’a qu'une seule face. Et ot que solent les réalités des possibles, a
savolr des prototypes immuables, les formes des noms se trouvent,
quant a clles, au deuxi¢éme degré, c’est-a-dire, a la deuxiéme déter-
mination. Les noms sont les taches de I'Essence au premier degré,
c’est-a-dire, a la premiére détermination. La, les réalités sont appe-
lées “les lettres sublimes”. Les réalités et Pessence des taches exigent
la préséance de certaines d’entre elles et la postposition de certaines
autres; parce que certaines sont directement les taches de I'Essence,
tandis que d’autres le sont indirectement. Par exemple, la vie est
directement une tache de I'Essence, tandis que la science est aussi
unc tache de 'Essence, mais par intermédiaire de la vie, méme si,
selon les maitres spirituels, elles sont nécessairement liées I'une a
Pautre. En effet, tout vivant est savant, de méme que tout savant
est vivant. Donc Punivers entier est a la fois vivant et savant. Certains
licux de manifestation des réalités divines sont des causes et d’autres
sont des effets. Or la cause cst plus proche de I'Essence-Existence
que Peffet. Voila pourquoi, lorsque le Réel veut donner Pexistence
aux essences individuelles actualisées, ct cela s'opere grace a Son
épiphanie aux prototypes immuables et a leur manifestation dans la
lumiere de lexistence a la maniere de celle de la forme dans le
miroir, alors la premicre de Ses épiphanies est destinée a leffet le
plus proche dont Il fait une cause et une condition de Iexistencia-
tion de toutes les autres créatures. 1l s’agit de I'intellect premier qui
¢quivaut a la réalit¢ muhammadicnne actualisée, dans le sens ou
I'intellect premier est le licu de manifestation de la réalit¢ muhamma-
dienne qui n’est rien d’autre que PEssence dans la premiére déter-
mination, a savoir la réalit¢ par excellence. Et apres I'intellect premier,

' Comme dans MBA, nous omettons ici bi-ld wasita.
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les créatures sans fin sont le lieu de manifestation de cet intellect.
Voila pourquoi, on dit que le Réel (*) Se manifeste dans la réalité
muhammadienne avec Son Essence, tandis qu’ll Se manifeste dans
tout le reste avec Ses attributs. I est mentionné ceci dans la tradi-
tion prophétique: “Je suis la lumicre de mon Seigneur et les croyants
proviennent de ma lumiere.” Ce qui veut dire que toutes les créa-
tures proviennent de sa lumiére, comme il est mentionné dans une
tradition de Djabir® citée par ‘Abd al-Razziq dans son ouvrage.’
L’intellect, en fonction de ce que nous avons dit plus haut, est Pexis-
tant le plus subtl et le plus noble qui soit. En effet, il se manifeste
directement dans le miroir de DPexistence. Et alors, sa réalité, qui
n'est rien d’autre que la réalit¢ muhammadienne, devient comme
un voile pos¢ sur IExistence de IEssence. Si bien que quiconque
regarde, apres lui, dans le miroir de I’Existence réelle, ne voit que
la forme de l'intellect. De méme, quiconque regarde dans le miroir
de Pintellect, ne voit que la forme de 'ame (universelle) et qui regarde
dans le miroir de ’ame, ne voit que la forme de la nature. Et ainsi
de suite, jusqu’a la fin de la série déductive. L'intellect est donc le
premier voile cosmique. Cela ne veut pas dire que I'Essence-Existence
reposc dans la réalit¢ de l'intellect ou que la réalit¢ de Pintellect est
lice a I'Essence-Existence. Mais cela veut uniquement dire que lors-
que 'Essence-Existence tourne sa face de fagon spéciale vers un des
prototypes immuables et qu’elle aussi, en méme temps que Iessence
de ce vers quoi elle se tourne, se tournc vers clle-méme, alors ce
prototype prend la teinte de la lumiere de 'Essence-Existence et cette
derniére prend la teinte des statuts et des facultés de ce prototype.
Et, a partir de cette teinte, se manifeste ce qu’on appelle ‘créature,
altérité et différence’. Ce premier voile ne sera jamais 6té ici-bas ni
dans lau-dela. Il s’agit du manteau auquel 1l est fait allusion dans
la tradition authentique:® “Dans le jardin de I'Eden, il n’y a que le
manteau de majesté centre les ¢lus et la vision qu’ils ont de leur
Seigneur.” Toutes les allusions des soufis et tous leurs poemes d’amour
se réferent a ce manteau. Il prend, tour a tour, les noms de Layla,

’ Tradition non répertoriée par Wensinck. Elle est ¢galement citée a la Halte 119
t. 1)

* Djabir b. ‘Abd Alldh al-Ansari, traditionmste et compagnon du Prophéte
(603 78/697).

7 Ceélebre soufi de I'école d’Ibn “Arabi. Auteur du Lat@if al-(lam. Nort en 730/1329.

% Al-Bukhari, tafsir sira 55, 1.
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de Salma,” de la coupe, du vin, du soleil, de I'éclair, de la lumiére
et du feu...Il est le but de la course de ceux qui sont en marche
et la fin de ceux qui parcourent la voie. Et lorsqu’ils parviennent a
lui au moyen de la connaissance, de la vision et du gott, ils attei-
gnent la foi en l'invisible et ils savent alors que le Réel (¥) est der-
riere ce manteau. Parmi les gens qui pratiquent les exercices de piété
et Pascese, en s’effor¢ant de corriger leur caractére, qu’ils soient sans
loi révélée ou sous le régime d’une loi révélée abrogée, il y en a qui
arrivent a contempler lintellect premier. Ils pensent alors que c’est
le Réel (*) et qu’ll n’est pas derriére le lancement de celui qui lance;"’
si bien que son égarement ne fait qu’augmenter, pour ne récolter
que la peine. Et il en est ainsi, parce qu’il ne jouit de la lumicre
d’aucune foi, ne possédant que celle de Pame et de ses particulari-
tés. Or les choses ne se manifestent selon la réalit¢é qu’a ceux qui
jouissent de deux lumieres et de deux regards. Comme nous Iavons
dit, dans la parabole précédente, le roi sortit voilé derriere une forme,
en disant: “Telle est ma forme. Prenez, a partir d’elle, ce que vous
voulez comme forme.” Aussi la forme de lintellect premier est-elle
la premiere forme individuelle et visible qui se soit manifestée a par-
tir de la forme derriére laquelle le roi se voila pour sortir, a savoir
la forme invisible du Miséricordieux, celle de la premiére détermi-
nation. C’est cette forme qui se coule dans toutes les formes qui se
manifesteront sans fin et a jamais, dans les siécles des siecles. Si, par
exemple, on prenait d’elle des milliers de milliers de formes, a n’en
plus finir, la forme supposée la derni¢re serait encore la premiere.
Ce sont uniquement les feuilles et les couleurs, grace auxquelles les
formes se manifestent, qui se renouvellent et réapparaissent sans cesse.
Et P'on dit la méme chose a propos de la science divine. La forme
du Miséricordieux qui se répand dans les possibles est unique en
elle-méme: elle n’est ni dénombrable ni répartissable ni divisible. Ce
sont uniquement les formes naturelles et é¢lémentaires, a I'image des
couleurs et des feuilles, qui se différencient et se renouvellent. Tandis
que le Réel est le Premier et le Dernier, ¢n tant que Sa forme est
au cceur de Son Existence qui est elle-méme au coeur de Son Essence,
dans tous les possibles dont on ne peut supposer I'existence et qui

" Layla est la fameuse compagne de Madjntn (Qays ‘Amir) dont il est déja
question aux Haltes 86 et 101 (t. 1). Salma avec Su‘da et Hind sont d’autres types
d’amoureuses qui symbolisent I'extinction en Dieu (al-fand’).

" Allusion a Coran 8, 17: “Tu ne langais pas toi-méme les traits, quand tu les
langais, mais c’est Dieu qui les lancait.”
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sont infinis et ilimités. Il est le Premier et le Dernier d’un point de
vue unique et absolu et non par rapport a ceci ou a cela; parce que
Ses noms ne sont pas contradictoires; or celui qui spécifie le Réel
(*) et sous lequel Il est connu est celui de ‘manifestation des contrai-
res.” Tel est le point sur lequel les théologiens se sont trompés. En
effet, ils ont situé ce qui est mentionné dans le Livre et dans la tra-
dition prophétique, comme par exemple, la Parole de Dieu suivante:
“Il est le Premier et le Dermier, UApparent et le Caché” (Coran 57, 3), selon
deux points de vue différents et ils ont donné aux perfections attri-
buées a Dieu (*) des contraires et donc des défauts, malgré que la
représentation du contraire et du contradictoire ne soit possible que
lorsque le lieu d’inhérence peut les accepter, or le Réel (*) ne peut
pas accepter les imperfections. Par conséquent, Ses perfections ne
souffrent pas la contradiction. Sache bien cela, c’est précieux a savoir.

1. En outre, la forme derri¢re laquelle le roi est apparu voilé est
sa propre forme sans aucun doute. Donc le roi est apparemment
connu en tant que telle forme. Par conséquent, tous ceux qui connais-
sent cette forme et la voient, connaissent le roi et le distinguent des
autres. Alors que le roi demeure caché dans ses tiaches et sa réalité.
Personne ne le connait. Extérieurement, il est connu, mais intérieu-
rement, on lignore. On dira la méme chose de la science divine.
Le Réel (*) est le Manifest¢é non-manifesté, selon un point de vue
unique ct absolu. En effet, I'univers est la forme de 'Essence-Existence
du Réel. II est la détermination de Ses noms. Or la manifestation
de Ses noms est celle de ’Essence-Existence, les noms étant des réali-
tés inexistantes et des étres de raison invisibles; alors que la mani-
festation existe et que la non-manifestation de I'Essence est au coeur
de la manifestation des noms, puisque la manifestation des noms est
au cceur de celle de la multiplicité. Or cela nie la singularité de
PEssence. Par conséquent, le cceur méme de sa non-manifestation
est le coeur méme de sa manifestation. Le Réel est donc le Manifeste
non-manifesté. Vois combien cela est étrange! Quel désappointement
pour la raison, quand elle juge Dieu (*¥), 'Essence absolue!

2. L’appareil a photographier ne manifeste aucune image sans la
lumicre du soleil. Donc, lorsque le soleil est voilé, 'appareil ne révele
pas I'image de ce qu’il a re¢cu. On dira la méme chose a propos de
la science divine. S’il n’y avait pas la lumiere de I'Existence-Essence,
aucune créature ne se manifesterait, puisqu’elles sont 'ombre du
Réel (*). Or généralement 'ombre ne se manifeste de fagon visible
que $'il y a une lumiére, un objet dressé et une chose sur laquelle



198 HALTE 248-6

I'ombre puisse se manifester. L’objet dress¢ est le degré des noms,
ce sur quoi 'ombre se projette correspond aux essences particulie-
res des possibles et la lumiere est 'Existence. Et dés que se leve la
lumiére sur P'objet dressé, apparait 'ombre dans les essences parti-
culiéres des possibles.

3. L’image n’apparait dans I'appareil photographique que sur un
support qui puisse recevoir des traits de I'image qu’il contient et qui
doit étre prédisposée a cela. Ce sont les plaques teintes d’une fagon
spéciale et qui sont disposées d’une maniére particuliére. Sans cela,
I'image n’apparaitrait pas. On dira la méme chose de la science
divine. Il n’y a que les possibles qui puissent accueillir la forme exis-
tenticlle de PExistentiateur (¥). En effet, elles sont prédisposées et
structurées de fagon a accueillir Pexistence. Quant a I'impossible, il
n’a ni prédisposition ni capacité d’accueil a I'égard de Dexistence,
donc il ne peut pas Paccueillir. C’est pourquoi I'Influent (*) n’exer-
cera pas sur lui d’influence dans un acte d’existenciation qui sup-
pose la combinaison d’un agent et d’un récepteur. Si, par hypothése,
on supposait 'absence de l'un des deux, il n’y aurait rien.

4. Lorsqu’il n’y a rien, pour recevoir I'image derriere I'objectif,
qui soit disposé a étre le support de manifestation de I'image, cette
derniére ne se révele pas. On dira la méme chose de la science
divine. Celul qui Se théophanise ne Se trouve dans aucun support
de manifestation supra-sensible, spirituel, imaginaire, naturel ou élé-
mentaire, ni dans ce monde ni dans l'autre. Car 'inexistence du
support n’équivaut a rien. Or I'épiphanie est unc manifestation. Par
conséquent, 'Essence-Existence n’est purement et simplement pas
percue sans les supports de manifestation:

Le soleil empéche de contempler sa lumiere.
Mais lorsqu’il est couvert d’'un mince nuage, cela est possible.

Quand les sunnites, qui affirment la vision du Réel (*) dans I'au-
dela, disent qu’on Le (*¥) verra sans support de manifestation, sans
forme, en dehors de I'espace, ni comme ceci ni comme cela, ils pro-
cédent a la maniére de Paffirmation rationnelle de la transcendance
qui differe de la transcendance révélée. Le Réel (*), Lui-méme, S’est
¢carté de cette transcendance rationnelle, en disant: “Que le Seigneur
de la force soit éloigné de la fagon dont ils Le décrivent” (Coran 37, 180).
Et encore: “Que Dieu soit élowgné de la fagon dont ils Le décrivent, exception
Jaite pour ceux qui sont sinceres” (Coran 37, 159-160). Les serviteurs de
Dicu qui sont sinceres sont ceux qui congolvent Sa transcendance
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comme Lui-méme la congoit (et I'exprime) par la bouche de Ses
envoyés (7).

Complément

Etant donné que les aspects et les points de vue relatifs a I'intellect
sont nombreux, nombreux également sont Ses noms; puisque qui-
conque a un attribut, de ce dernier dérive un nom.

1. Donc parmi ces noms, il y a ‘lintellect premier’, selon les
anciens philosophes, du fait qu’il prend Pexistence et la science glo-
balement et directement. Il est, en effet, le premier qui a été congu
par son Seigneur. Le premier également qui a regu I'effusion de Son
Existence.

2. Autre nom: ‘le calame sublime’, du fait qu’il a détaillé ce qu’il
a pris globalement dans la table bien gardée; il est appelé¢ ‘calame’
parce quil écrit et enregistre.

3. Autre nom: Tesprit sublime’, d’apres les gens de Dieu. Il est
esprit, a cause de sa liberté de mouvement et de I'aide qu’il apporte;
également a cause du fait qu’il assume la premiere théophanie et
qu’ll est préposé a sa manifestation; a cause, enfin, de 'emprise sur
lui du statut de I'unité et de la simplicité. En effet, Dieu (I) a créé
(comme) une substance simple qui n’a ni nombre ni composition, en
ce sens qu’ll ne ressemble pas aux réalités composées, naturelles ou
¢lémentaires. Cependant, toute créature est composée, car elle a une
face apparente ct une face cachée. Les étres simples sont des étres
de raison qui n’ont pas d’existence extérieure actualisée. Donc les
esprits sont composés de réalités possibles et d’une existence réelle.
Cet esprit n’a pas de forme, il ne se distingue donc que grace aux
formes qui 'assument. C’est lui qui regroupe toutes les théophanies.
Lorsque le Réel S’épiphanise a lui, il connait alors tout ce qui se
manifeste a partir de Lui, comme réalités subtiles et compactes, sim-
ples et composées, substantielles et accidentelles, temporelles et spa-
tiales, jusqu’au jour de la résurrection.

4. Autre nom: Tesprit des esprits’; il est appelé ainsi, parce qu’il
est a l'origine de tous les esprits universels et particuliers.

5. Autre nom: ‘I'imam évident’. Il se manifeste, en effet, dans
Iattribut de chaque chose et il est ce qui distingue clairement chaque
chose, du fait qu’il se manifeste en elle, tout comme se manifeste le
tracé des mots et des lettres.
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6. Autre nom: ‘le trone’ sur lequel le Miséricordieux Se tient (assis).
Et cela, parce qu’il est le lieu de manifestation de tous les noms de
beauté et de gloire. Lui sait comment le Miséricordieux (¥) s’y tient
(assis).

7. Autre nom: ‘le miroir du Réel’, parce que le Réel (*) veut voir
Son Essence se manifester en lui. Donc Il Se manifeste Lui-méme
dans la forme de P'intellect premier. Il se tient donc dans les diver-
ses formes a la place du miroir, sans qu’il y ait ni séparation ni
nombre et alors tout ce qu’il y a dans la forme divine se manifeste
dans ce miroir qui, en réalité, est le Réel Lui-méme (¥), tandis que
I'intellect premier est dans la premiére création ct que les réalités de
P'univers sont en présence de la mise en détail

8. Autre nom: ‘la parole’, parce qu’il émane de la parole de la
présence, a savoir: “Sois/” qui est la forme de la volonté et de Iatten-
tion divines. II sort, tout en connaissant les réalités connaissables qui
ne changent jamais, comme Dieu a dit: “Il n’ a pas de changement
dans les paroles de Diew” (Coran 10, 64); “Chez Mot la Parole ne change
pas” (Coran 50, 29).

9. Autre nom: ‘la mati¢re premiere’, parce que c’est la premicre
créature qui s’est distinguée de I'invisible et, a partir d’elle, s’est déta-
ché tout ce quil y a dans le macrocosme et dans le microcosme,
comme les minéraux, les végétaux, I’homme, I'ange, Gabriel, les
autres esprits et les autres anges.

10. Autre nom: ‘la premicre effusion’, parce que Dieu (*) I'a fait
sortir de Sa présence avant toute chose, tout en le répandant sur
I'essence particuliere de toute chose. C’est pourquoi toute chose appa-
rait comme son extension, du fait de son effusion en elle.

11. Autre nom: ‘Texpiration du Miséricordicux’. Dieu (*) a dit, en
effet: “Fai soufflé en lui de ton esprit” (Coran 15, 29); or le souffle est
une expiration vers celui sur lequel on souffle. Il est donc le souffle
de toute forme. Il donne au Réel (*), avec chaque chose qu’ll crée,
un visage spécial.

12. Autres noms: ‘I'intellect universel’ et ‘lintellect global’. La
différence entre les deux vient du fait que l'intellect universel a une
quiddité conceptuelle qui a en puissance des déterminations infinies.
La puissance est pour la quiddité comme un ensemble de miroirs
dans lesquels elle se manifeste, tout comme les autres quiddités qui
se manifestent dans leur réalité particuliere. L'intellect universel est
donc la forme de la science dans P'intellect. Tandis que lintellect
global est la forme de I'intellect universel dans I'acte de personnification.
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Car il faut que toute quiddité ait parmi ses parties 'une d’entre elles
qui représente sa personnalit¢ majeure; ce qu’exige I'intellect univer-
sel en lui-méme et ce en quol se concentrent toutes ses caractéristi-
ques, ses significations et ses propriétés intrinséques, a savoir la réalité.
Les particularités sensibles seront son ombre, tout comme Adam pour
la quiddité de ’homme. En effet, il est la personnalité majeure qui
regroupe toutes les significations et toutes les caractéristiques de cette
quiddité. Et toutes les autres personnalités humaines ne sont que
I'ombre de celle-ci. Ainsi, tu comprends que l'intellect universel est
un existant personnel fini non situ¢ dans P'espace.

13. Autres noms: ‘Pesprit global’ et ‘I’esprit universel’. On peut
dire la méme chose au sujet de ces deux noms qu’a propos des deux
précédents.

14. Autre nom: ‘le centre de la circonférence’, parce que le point
central fait face en lui-méme a chaque point de la circonférence,
tout en ne faisant pas partie de la circonférence. Il en est de méme
pour Pintellect premier. En effet, c’est une entité unique et simple qui
fait face a Pensemble des formes, des corps et des substances et qui
prend la couleur de chaque forme. Il est donc I'unique-multiple.

15. Autre nom: ‘Taigle’, parce qu’il chasse 'ame et la saisit depuis
le fond de sa structure ténébreuse jusqu’a son sommet'' lumineux.

16. Autre nom: ‘la perle blanche’, parce que l'intellect premier
est le possible le plus simple et le plus pur qui soit, au point qu’il
est incolore. On cite ceci dans la tradition prophétique: “La pre-
miere chose que Dieu a créée, c’est une perle. Il la regarda avec
respect. Alors, elle demanda . ..”"

17. Autre nom: ‘la justice’, parce qu’il donne a chaque chose
(selon) son caractére et sa prédisposition. Or quiconque donne aux
choses (selon) leurs prédispositions et (selon) ce qu’exige leur réalité,
qui donne a chaque chose (selon) son caracteére propre, ni plus ni
moins, cclui-la agit d’'une maniére parfaitement juste.

18. Autre nom: ‘Pordre de Dieu’. Dieu (*) a dit: “lls tinterrogeront
au sujet de Uesprit. Dis: Uesprit procéde de Uordre de mon Seigneur” (Coran
17, 85). Ce qui veut dire que Desprit équivaut a lordre de mon
Seigneur. L’expression ‘“de” a ici valeur explicative. Car Pordre est

"' Lédition de 1966 7 contient dali-hi et MBA, ‘awdlimi-hd. Nous préférons lire,
par opposition a sufl, ‘awadli-hd.

" Tradition prophétique non répertoriée par Wensinck. Elle est citée a la Halte
89 (t. 1).
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ce qui émane directement du Réel, a savoir Pesprit ou la lumicre
muhammadienne, comme il est mentioné¢ dans cette tradition pro-
phétique citée par ‘Abd al-Razzaq:"” “La premicre chose que Dieu
a créée, c’est la lumiére de Son Prophete, 6 Djabir!”'* 11 est ¢gale-
ment mentionné dans la tradition prophétique: “Dieu a saisi une
poignée de Sa lumiere. II lui a dit: ‘Sois Muhammad’, et elle I'a
éte.”"” Voila pourquoi, Il est aussi appelé ‘poignée de lumiére’.
Tous les noms qui précedent lui sont appliqués et attribués per-
sonnellement et réellement. En effet, il est la premiére détermina-
tion, étant donné que Pordre qui émane de la présence de I'absolu,
en tant qu'indéterminé, émane sous la forme de la lumiére muhamma-
dienne. Il constitue aussi la deuxieme détermination, par rapport au
fait que c’est la lumiere muhammadicnne qui exécute I'ordre. Il
réalise, enfin, la troisiéme détermination, par rapport a sa descente
dans le monde de la créature. Il y a donc trois degrés, tandis que
leur détenteur est unique. La réalit¢. muhammadienne constitue la
réalit¢ de Pesprit primordial qui, a son tour, constitue celle de tous
les esprits. Cet esprit est donc la manifestation de la réalit¢é muhamma-
dienne; et tous les esprits sont, a leur tour, la manifestation de I'esprit
primordial. L’esprit est exempt de tous les défauts de la possibilité,
a Pexception de la nécessit¢ de Paltérité. Quiconque ne connait pas
le fait d’étre exempt de défauts, hormis le cas de Dieu (¥), ignore
Pesprit. Malgré le fait que Pintellect premier soit la plus noble des
créatures ct la plus proche du Réel (¥), parce qu’ll I'a créée sans
intermédiaire, il est plus ignorant de Dieu que ce qui a été produit
par le Producteur. En effet, entre ce qui est produit et le Produc-
teur, il y a une certaine correspondance, ne serait-cc qu’aux plans
de la possibilité et de I'adventicité. Or, entre I'intellect premier, Pesprit
global, et Celui qui est a son origine, il n’y a absolument pas de
communauté¢ de genre sous quelque aspect que ce soit. Dong, il ne
connait du Réel (*) rien d’autre que son existence. De méme, en
dehors de Dintellect premier, les autres étres ne connaissent de lui,
Pesprit global, que son existence ct non sa réalité. En effet, com-
ment le miroir pourrait-il avoir connaissance de la réalité¢ de celui
qui lui fait face? Comment Pombre pourrait-clle avoir connaissance
de ce a partir de quoi elle s’¢tend? L’intellect premier provient par

" Voir la note 6.
" Cette tradition nest pas citée par Wensinck. Elle est mentionnée aux Halles
89 et 90 (. 1.

P Cette tradition n'est pas recensée par Wensinck.



HALTE 248-6 203

extension du Réel (*) et il ¢tend son assistance jusqu’a la créature.
Mais il n’a aucune connaissance de la modalité de I'extension de la
grace du Réel (*) jusqu’a lui, car cette extension se fait dans la théo-
phanie. Or la connaissance de la modalité de la théophanie fait par-
tie des particularités de la divinité. Car la connaissance de la modalité
de la théophanie exige I'unité au plan du réceptacle. Or l'unité, au
plan du réceptacle, entre la Créateur et la créature est impossible.
On a d¢ja parlé de cela.

La science de Pintellect premier coincide avec le cceur de son
essence. Elle n’est pas chez lui un attribut. C’est une réalité globale
qui se détaille en fonction des théophanies. L’extension de son assis-
tance a celul qui est a un degré en dessous de lui fait partie, a la
fois, de son essence ct elle ne peut donc subir d’empéchement, et
de sa volonté et, alors, elle peut étre empéchée. Lorsque Dieu veut
réaliser un ordre quelconque, lintellect premier est le premier qui
le regoit du Réel (*); il le communique a quelqu’un d’autre parmi
les anges qui sont ses soldats, comme Gabriel, Michel et les autres
anges. Pendant que Dieu lui communique un ordre, Il crée un ange
qui convient pour cet ordre. Et c’est I'esprit qui I'envoie pour exé-
cuter cet ordre. Pour le Réel (*), par rapport a la création de l'intel-
lect premier, il n’y a pas d’antériorité ou de postériorité temporelle,
au point qu’on pourrait dire ‘avant’ et ‘apres’. Cela est impossible.
Cependant, I'imagination croit qu’entre le Réel (*) et Son acte d’exis-
tenciation de la créature, il y a une certaine étendue temporelle. Or
il n’en est pas ainsi. Le Réel (¥) précede cet acte en degré et non
en temps; ce dernier cas ¢tant celui de Pantériorité d’aujourd’hui par
rapport a demain. En effet, le temps fait partic de I'ensemble des
créatures; or la non-existence de 'univers n’est pas temporelle. La
primauté attribuée a I'intellect premier, c’est-a-dire, celle qu’on trouve
dans les créatures, differe de la primauté qui appartient au Réel (*).
Le Réel (*) a donné a Pintellect premier une orientation spéciale
vers tout ce qu’ll (*¥) veut existencier. Mais Il (*¥) crée ce qu’ll veut
lors de cette orientation et non grace a elle. En effet, Il est bien au-
dessus de tout ce qui pourrait s’associer a Lui et Le conditionner.
Il ne crée donc rien grace a quot que ce soit; méme s’Il crée une
chose a cause d’une autre. L'expression ‘a cause’ indique la raison

" Tout le raisonnement qui suit est fondé sur le sens des prépositions en arabe,
telles que /- et bi- que la traduction frangaise ne peut pas rendre de fagon trés
exacte.
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de Sa sagesse. Car Sa création se situe au cceur méme de la sagesse.
“Nous n’avons créé les cieux et la terre et ce quil y a entre les deux, qu’en
vénité” (Coran 15, 83). L’expression “en” a le sens de ‘a cause’; elle
n’indique donc ni le but ni le moyen. Par conséquent, il doit recon-
naitre son erreur celui qui prétend que cette Parole de Dieu (¥)
signifie que la vérité en laquelle s’effectue la création est 'essence
méme de son étre existant. Cette expression “en” signifie seulement

‘a cause’, comme nous ’avons montré plus haut.

Révélation du secret et écartement du voile

La relation de I'Existence a lintellect premier et aux autres pos-
sibles est de la nature de Paccident auquel est attribué existence.
Elle n’est pas comme le prétendent les théologiens et I'ensemble des
philosophes qui disent que les possibles ont une existence créée par
Dieu (*) a leur intention. Donc chaque possible aurait son existence
propre. Les étres existants existeraient réellement en acte, non pas
dans le sens ou ils seraient des étres réellement existants en acte,
grace a une existence que tous les possibles partageraient en com-
mun, comme le disent certains anciens philosophes. Mais, selon les
gens de Dieu, témoins du dévoilement et de Iextase, la relation de
I’Existence a chaque possible signifie seulement que lorsque Dieu (¥)
S’¢épiphanise aux prototypes des possibles immuables dans Sa (*)
science, leur regard a jamais fixé ne peut pas pénétrer dans la lumicre
existenticlle. Alors, il se réfléchit sur lui-méme et le prototype Se voit
lui-méme, alors qu'il a déja pris la teinte de cette lumicre existen-
tielle. Et c’est ainsi qu’il se connait lui-méme, tout en connaissant
les autres étres. A son tour, la lumiere existenticlle prend la teinte
du statut et des qualités du prototype et c’est pour cela qu’il s'ima-
gine qu’il existe en dehors de la science divine, a cause de la mani-
festation de I’Essence dans son statut et dans ses qualités, alors qu’il
n’en est pas sorti et qu’il n’en sortira jamais. Sl sortait de la science
divine, comme il se I'imagine, sa réalit¢ changerait. Or le change-
ment de réalité est impossible,'” parce que cela entrainerait néces-
sairement la négation de la science chez le Réel (*) et chez le créé.
Et puisqu’il est impossible que I'essence des prototypes immuables

" Principe philosophique évoqué pour la quatrieme fois dans cette Halte. Voir
la Halte 226, note 3.
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se manifeste et qu’il est également impossible que I’Essence du Réel
(*) se manifeste en dehors de tout support de manifestation, il incombe
que les dénommeés ‘Etres existants’ et ‘étres créés’ ne solent que des
épiphanies du Réel (*) dans les états et les qualités des possibles. Ils
ne sont ni 'essence personnelle du Réel ni celle du possible; ils ne
sont pourtant différents ni du Réel ni du possible. Ils sont Iessence
particuliere de ce que tu vois et de ce que tu ne vois pas. En effet,
les étres existants sont comme I'image dans le miroir: elle n’est ni
I'essence de celul qui regarde ni de ce qui est regardé. Cependant,
c’est a la fois a I'endroit de ce qui est regardé et dans celui qui
regarde cet endroit que se manifeste 'image. Dieu (¥) affirme, en
disant: “Tu ne langais pas tor-méme les traits”, puis Il nie, en disant:
“quand tu les langais.” Puis, Il confirme ce qu’ll a ni¢, en disant: “Mas
Dreu les langait” (Coran 8, 17). Donc est attribué a Dieu ce qui est
attribué a Muhammad. La force d’une telle proposition donne ceci:
“Tu n’es pas toi-méme, lorsque tu es, mais tu es Dieu!” On n’ignore
pas que les qualités personnelles sont Pessence personnelle de celui
qu’elles qualifient, comme DPanimalité et la raison chez I’homme.
Chaque étre créé¢ a des attributs personnels qui ne se manifestent
que dans Pessence personnelle de celui qu’ils qualifient. Ce sont des
entités qui ne subsistent pas en elles-mémes, elles sont donc P'essence
particuliere de celui qu’elles qualifient et rien d’autre. En effet, celui
qui est qualifié est 'ensemble de ses attributs personnels. Il n’y a
pas la d’essence différente de ces attributs qui les regrouperait. Par
conséquent, la chose est qualifiée par elle-méme. Elle subsiste en elle-
méme a partir de sa réalité, tout en ne subsistant pas en elle-méme.
Regarde! Que vois-tu? Il n’y a rien d’autre que le Réel dénommé
créature. Toutes les formes de 'univers ne sont qu’a 'image de
I'arc-en-ciel. La variété de ses couleurs ressemble a celle des formes
des étres adventices. Or tu sais quil n’y a la ni réalité colorée ni
couleur, malgré ce que tu vois. Il en est de méme dans ta vision des
formes des étres adventices dans I'Existence du Réel qui est I'Existence.
Alors tu dis étre la cc qui n’est pas la, parce que tu ne veux pas
nier ce que tu vols; tout comme tu ne peux pas ignorer ce que tu
sais, alors que tu le sais. Mais ce qui est su, a ce propos, est différent
de ce qui est vu. En effet, le regard extérieur dit: ‘1a’, tandis que le
regard intérieur affirme qu’il n’y a pas de ‘la’. Et aucun des deux
ne ment, en exprimant ce qu’il exprime. A partir de cela, tu com-
prends donc ce que veulent dire nos maitres, les gens de Dieu, a
savoir que l'univers tout entier est imaginaire. Mais ils ne veulent
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pas dire qu’ll est pur néant, comme disent les sophistes," ou qu'’il
n’a d’existence que dans 'imagination continue," comme se le repré-
sentent beaucoup d’ignorants sur la voie des gens de Dieu, tel Ibn
Khaldtan dans I'Introduction a la grande histoire, et les gens de son espéce.
Mais on a répondu (a leur ignorance) par I'ignorance. Les gens de
Dieu veulent seulement dire que I'univers, en réalité, est différent de
ce qu’en pergoivent la majorité des gens; a savoir ce qui en lui est
manifeste est la créature, tandis que ce qui est caché est le Réel; ou
bien que ce qui est en lui manifeste est le Réel, tandis que ce qui
est caché est la créature. En effet, univers est semblable au produit
de I'imagination que tout étre raisonnable trouve en lui-méme. En
effet, tout homme est doué¢ d’imagination. C’est une part de I'ima-
gination dans laquelle se trouve I'univers, comme nous allons I’expo-
ser clairement. Lorsque tu prends un baton au bout duquel il y a
un tison” et que tu le brandis verticalement avec rapidité, tu vois
un trait de feu. Et lorsque tu le fais tourner en rond, tu vois un
cercle de feu. Or tu ne doutes pas de ce que tu vois. Mais, lorsque
tu retournes a tes esprits, tu juges que la réalité¢ differe de ce que
ton regard pergoit. Il n’y a donc d’existence pour le trait et le cercle
de feu que dans ton imagination continue et non en dehors d’elle.
De la méme fagon, celui qui est ensorcelé pergoit avec ses yeux des
choses et des formes au sujet desquels il n’éprouve aucun doute ni
aucune hésitation, alors que ce qu’il pergoit n’a d’existence que dans
son imagination continue. En effet, lorsque le magicien veut faire
apparaitre quelque chose chez une personne, il s’empare de cette
chose avec son imagination continue et il éblouit cette personne qu'’il
veut ensorceler a I'aide d’un procédé verbal ou psychologique qu’il
a acquis en s’exergant; puis il renvoie cette chose dans I'imagination
de la personne en question. Et, alors, cette derniere la voit comme
elle est dans I'imagination du magicien, cela se passant a I’état de
veille. De méme, celui qui dort voit des choses innombrables, alors

" C’est-a-dire ceux qui émettent des jugements arbitraires, en se trompant dans
leur discours syllogistique. Ils n’établissent pas la réalité des faits et nient lidée
d’essence connaissable. Les penseurs musulmans se référent souvent a I'ceuvre
d’Arnistote: De la réfutation des sophistes.

" A propos de I'imagination continue (réve) et de I'imagination discontinue (état
de veille), voir la Halte 29 (t. 1). Plus loin, l'auteur a lair de dire que I'imagina-
tion continue est celle de Pétat de veille.

" Cet exemple est souvent repris par lauteur. Voir, par exemple, les Haltes 23
et 51 (t. 1)
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qu’autour de lui tous ceux qui ne dorment pas ne voit rien de ce
qu’ll voit. Ce qu’il voit n’a d’existence que dans son imagination
continue. Certes, ces réalités qu’il pergoit ne sont pas inexistantes a
tous les points de vue, sinon elles ne seraient pas pergues; elles ne
sont pas non plus existantes a tous les points de vue, sinon ceux qui
sont présents les percevraient aussi. L’existence imaginaire est une
des catégories de 'existence. Les maitres de cette communauté, héri-
tiers des sciences prophétiques, disent que la nuée, qui est la sub-
stance de Punivers et dans laquelle se trouvent les genres et les
individus, correspond a I'imagination continue. On l'appelle aussi
I'imagination absolue ou I'imagination réalisée, par comparaison avec
le miroir: c’est parce qu’elles sont devant lui, que les formes imagi-
naires se manifestent en lui. Or la manifestation des formes de 'uni-
vers dans I'imagination produit les réalités imaginaires. On l'appelle
imagination uniquement parce que chaque chose qui se manifeste
en elle sc manifeste difftremment de ce qu’elle est en réalité. Par
conséquent, toute chose qualifiée d’existante est ce qu’elle n’est pas
et donc l'univers est ce qulil n’est pas. De méme, le Réel qui Se
manifeste dans telle forme est ce qu’ll n’est pas. Aussi Le juge-t-on,
en vérité, comme ¢tant Celui qui réunit les contraires. On ne dira
pas a propos de l'univers qu’il est le Réel Lui-méme ni méme qu’il
differe de Lui, mais plutot’ que PExistence tout entiere est le Réel.
Cependant, le Réel comporte ce qui est qualifi¢c de créé et ce qui
est qualifi¢ de non-créé. En outre, chaque chose qui se manifeste
dans 'imagination se transforme soit rapidement soit lentement. Or,
en dehors de PEssence du Réel (*), tout est imaginaire; donc il n’y
a rien qui demeure ici-bas, dans 'au-dela et entre les deux, que ce
soit les formes, les esprits, les ames, les individus ... De méme, en
dehors de Son (*) Essence, rien ne reste dans un état identique, mais
tout change de forme toujours et sans fin. C’est cela 'imagination
et rien d’autre. S’ s’agissait d’une existence réelle sans changement
ni transformation, parce que les réalités ne changent pas,” il n’y
aurait dans I’Existence réelle qui ne change pas et ne se¢ transforme
pas, rien d’autre que Son (*) Essence, I'univers entier étant dans
I'existence imaginaire. C’est a partir de la réalit¢ de I'imagination
que toute chose est jugée obligatoire, impossible ou possible. Et il

' Au lieu de bayna, lire bal, conformément a MBA.
* Au nom du principe invoqué déja pour la cinquieme fois dans cette Halte.
Voir la note 16.
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n’est pas impossible, en fonction de I'imagination, qu’une chose ayant
le statut d’accident ou d’idée devienne ensuite une forme sensible
subsistante en elle-méme. Si bien que n’importe quelle chose peut,
a volonté, tout en étant structurée et incarnée, 'étre montrée comme
une personne unique en méme temps ct dans deux endroits & la
fois, comme 1l est mentionné dans le Recueil de la tradition authentique
ou ’Envoy¢ (°) a dit: “Je suis passé¢ pres de Moise en train de prier
dans sa tombe.” Et lorsqu’il arriva au sixiéme ciel, il dit: “Et alors
jétais avec Moise.”” Or Moise est une seule personne. De cette
imagination releve le combattant tué sur le chemin de Dieu; le
croyant, avec les yeux de la foi, le voit vivant en train de se susten-
ter, de manger et de boire, alors que le non-croyant le voit mort et
couché a terre. Il en est également ainsi en ce qui concerne la ques-
tion du tombeau. Celui qui est voilé va visiter, par exemple, Zayd
qui est mort et dit qu’il 'a vu mort, en repos et inanimé. Puis vient
le croyant qui déclare que celut qui est voilé ment, parce que les
deux anges font asseoir Zayd, que ce dernier est vivant, qu'on lui
pose des questions et qu’il répond. Alors, arrive celul qui a la science
seigneuriale, le témoin du dévoilement et il dit aux deux autres:
“Vous étes tous les deux sinceres!” Et 1l fait savoir ce qu’il pergoit.
Or sa perception est juste sous un certain aspect, car I'imagination
concilie les contraires, a savoir l’existence et non non-existence, le
mouvement et le repos, la mort et la vie. “Zayd au sujet duquel vous
n’étes pas d’accord est, a la fois, vivant et mort, en mouvement et
en repos, silencicux et en train de parler, couché et assis.” L’exem-
ple le plus immédiat qui te fasse comprendre cela réside dans ce
que ’homme trouve en lui-méme, a savoir tout ce qu’il voit en réve
comme situations infinies et innombrables. Or celul qui voit du seul
ceil auquel les secrets demeurent voilés, nie la question du tombeau
et avant tout ce qui est mentionné a ce sujet dans les traditions
authentiques et dans les versets coraniques. Tel est le cas des mu‘tazi-
lites. Celui qui voit avec Pceil éclairé par la foi, croit au chatiment
du tombeau par soumission au Législateur, mais il en ignore la moda-
lite. Quant a celui qui voit avec les deux yeux et marche éclairé par
deux lumicres, a savoir cclui a qui Dicu (*) a dévoilé les secrets des
informations divines et prophétiques, celui-la donc reconnait la ques-
tion du tombeau, ainsi que la vie du combattant tué sur le chemin
de Diecu, ctc...Il connait, a la fois, la réalité et la modalité.

#% Al-Bukhari, salat, 1; Mushim, imdn, 263.
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Le plaisir et la douleur passent de la forme exemplaire a la forme
sensible du fait que leur producteur est unique. En effet, 'homme
voit en songe qu’il combat ou qu’il se dispute; ou encore, il voit un
lion ou un serpent. Alors, se sentant en danger, il se met a trem-
bler et son coeur commence a palpiter. Ou bien '’homme réve qu’il
s’accouple et qu’il accomplit son besoin, puis il se réveille tout en
ayant ¢jaculé. De tels exemples sont nombreux. Il se peut que d’autres
mangent ou boivent en imagination ou en songe, puis qu’ils retour-
nent a leurs sens, repus et désaltérés. Plusicurs ont rapporté au sujet
de 'imam d’al-Andalus en son temps, Baqi b. Makhlad,* qu’il vit
en songe le Prophéte (°) lui donner a boire du lait. Alors il chercha
a vomir pour soulager son cceur et il vomit du lait.

Une fois, j’étais en train de combattre. Alors, j’eus extrémement
faim et soif. Sur ces entrefaites, j’eus la vision qu'on me donnait a
manger une chose dont, ma vie durant, je n’avais jamais rien goaté
de semblable. Aussi, demandai-je qui avait préparé cette nourriture.
On me dit: “Vas-y!” Alors, je repris conscience avec une portion de
nourriture dans la bouche, étant a la fois repus et désaltéré. Aussitot,
mes membres se détendirent du fait d’avoir mangé, alors que, depuis
plusieurs jours, ils ¢taient tordus comme une corde. Rien n’est impos-
sible a I'tmagination continue qui est une branche de I'imagination
discontinue. Alors combien plus en sera-t-il de I'imagination disconti-
nue qui correspond a la présence globale. Car il est vrai que ne se
manifeste en elle que P'impossible. Voila pourquoi, la raison la décla-
rerait fausse et la rejetterait, si la révélation ne Pavait pas fixée et
ne lul avait pas procuré son statut, en alourdissant ce qui est abso-
lument léger et en allégeant ce qui est absolument lourd. En effet,
le Réel (*) Se manifeste en elle dense et compact, puisqu’ll Se mani-
feste épiphanis¢ dans la forme compacte, étant donné que lorsqu’ll
(*) Se manifeste dans 'imagination, Il ne le fait que dans sa réalité
imaginaire. Le dense absolu apparait alors léger, comme la manifes-
tation de ’homme dans les attributs du Réel, n’étant ainsi rien d’autre
que I'Essence-Existence. Cette imagination absolue, a la fois, nuée
et isthme, dans laquelle se trouvent les existants imaginaires, était
un étre de raison avant la création des créatures. Les formes ima-
ginaires qui se trouvent en elle lui ont donné seulement Iexistence.
Elle est ce qui ressemble le plus aux universeaux. Ou plutdt, ces

# Traditionniste et exégete du Coran, mort en 276/889.
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derniéres sont ce qui lui ressemble le plus. Ils existent a P'intéricur
de 'imdividu. L’'imagination absolue est la Parole véritable. Les uni-
verscaux sont des étres de raison ni existants ni inexistants. [ima-
gination absolue, discontinuc et créatrice correspond a la fantaisic
illusoire elle-méme et a rien d’autre. Il ne s’agit pas de Iestimative
dont parlent les philosophes, en disant que c’est une faculté qui sert
a percevoir les idées liées aux réalités sensibles, telles que I'imitié
de ‘Amr et 'amitié de Zayd, par exemple.” Lorsque I'imagination
absolue, c’est-a-dire, la fantaisie illusoire commande un homme, prend
le pouvoir et s’installe chez lui, il n’y a pour lut rien d’impossible,
tant au plan de la raison que de 'habitude. II n’a plus besoin d’ima-
giner quoi que ce soit a propos du Réel (¥), car tout ce que la rai-
son déclare impossible en ce qui Le (¥) concerne est selon lui possible.
Il prend toutes les ambiguités mentionnées dans les livres divins et
dans les traditions prophétiques dans leur sens littéral et apparent et
il n’en interpréte absolument rien. Il ne change rien de ce qui parait
habituellement impossible, comme voler dans les airs, marcher sur
I'eau, entrer dans la feu sans que cela ne fasse du mal, plonger sur
les rochers de la mer, pénétrer dans un mur, prendre toutes les for-
mes des minéraux, des végétaux, des animaux, des humains et des
anges. En effet, il devient un pur esprit sans aucun conditionnement
de forme ou d’attribut. Il est libre de tout conditionnement. La rela-
tion que toutes les formes ont avec lui ressemble a celle de sa forme
spécifique avec lui-méme. Par conséquent, il a une influence sur
n’importe quel corps ou n’importe quelle chose qu’il désire. Car il
est Pesprit de P'univers entier et le monde cntier devient sa forme.
L’imagination est qualifié¢e de discontinue ct d’absoluc, parce que
’homme jouit d’une faculté qui a pour siege le devant de son cer-
veau et qui a la forme d’'un ver. C’est grace a elle qu’il s'imagine
les choses. Elles se manifestent dans I'imagination continue ct non
en dehors d’elle. Il s’agit d’une branche de I'imagination disconti-
nue et d’'un de ses aspects. Limagination discontinue, universelle et
créatrice est une présence essentielle qui continuellement accueille
les idées est les esprits, pour les incarner conformément a leurs carac-
téristiques; st bien que les formes qui, selon la connaissance com-
mune, s’appellent des réalités sensibles, ne sont que des esprits incarnés

# Pour Ibn Sina, nous avons, dans l'ordre croissant d'importance, la fantaisie
illusoire, I'imagination créatrice, I'estimative et Pintelligence (Voir a ce sujet A.M.

Goichon, Lexigue philosophique d’lbn Sind, Desclée de Brouwer, Paris, 1938, p. 442/787).
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dans I'imagination discontinue, tout comme Gabriel s’incarne dans
Muhammad (°) et dans Marie (§). Donc Pexistence des corps en dehors
(de la science divine) est comme la manifestation de la science sous
forme de lait.”* La différence entre les deux vient uniquement du fait
que les corps qui existent hors (de la science divine) se manifestent
dans I'imagination discontinue, a savoir la nuée ct le deuxieme isthme,
tandis que la science se manifeste sous forme de lait dans I'imagi-
nation continue et conditionnée. Or la réalit¢ de 'imagination dans
les deux cas est unique. L’imagination continue et conditionnée ne
se situe pas dans unc présence essentielle; en effet, elle disparait avec
la disparition de celui qui imagine.”” Elle est de deux espéces: pre-
mic¢rement, ce qui vient de l'acte d’imagination et que ’homme sai-
sit en lui-méme, a 'image de ce qu’il sent ou de ce que produit sa
faculté de représentation; deuxiemement, ce qui ne vient pas de I'acte
d’imagination; dans le cas de celui qui dort, par exemple, les for-
mes qu’ll voit en réve ne sont pas le produit de I'imagination. Cette
branche et cet aspect de 'imagination absolue rend dense et opa-
que cc qui est subtil et conditionné; par exemple, les concepts qui
se manifestent sans forme matérielle, comme la science qui prendra
la forme du lait; la permanence de la religion, celle du lien; I'islam,
celle de la coupole, etc. .. Cette espéce d’imagination rend égale-
ment subtil et léger ce qui est dense, opaque et conditionné et qui
alors se manifeste dans une forme subtile et spirituelle, comme les
corps sensibles qui prennent leur forme dans le produit de I'imagi-
nation. Avec ce que nous venons de mentionner, on connait a pré-
sent la différence entre le baton de Moise (§), quand il apparut sous
forme de serpent rampant, et le baton et les cordes des magiciens,
quand ils apparurent également sous forme de serpents rampants.
En effet, le baton de Moise apparut sous forme de serpent rampant
dans I'imagination discontinue et créatrice. Cela ressemble au cas
des créatures qui changent de formes, leur substance abandonnant
une forme pour en prendre une autre. Tandis que les cordes et les
batons des magiciens apparaissaient sous forme de serpents rampants
uniquement dans imagination continue, je veux dire I'imagination

» Rappel de la vision de Baqi b. Mukhlad rapportée plus haut. Le lait comme
symbole de la science est une image souvent évoquée par 'auteur. Voir, par exem-
ple, la Halte 125 (t. 1, p. 369).

7 Le texte contient ici I'expression ism fd%l pour signifier que mutakhayyil a le sens
actif du participe présent.
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de ceux qui étaient présents. Ils les voyaient comme des serpents
rampants, mais ce qu’ils percevaient de leurs yeux n’avait aucune
existence, sauf dans leur propre imagination. Dieu (*) a dit & pro-
pos de ce qui n’a d’existence que dans 'imagination et dans le regard
de ceux qui sont présents: “Ils ensorcelérent les yeux des gens” (Coran 7,
116). Ils apparurent donc comme des serpents rampants au regard
des gens, mais non dans la réalité, car, en réalité, c’était des cordes
et des batons inanimés. Supposons qu’une personne non ensorcelée
fat présente, elle n’aurait vu que des cordes et des batons inanimés,
comme ils étaient auparavant.”

Que Dieu ait piti¢ de mon fils! Chaque fois qu’il voit une cer-
taine personne, son esprit est dérangé et son langage est altéré, a
cause de ce qui lui est arrivé, quand on a dit: “Et maintenant, il
commence a les faire disparaitre!” Je I’ai interrogé a ce sujet. Il m’a
répondu qu’un magicien avait ’habitude de mettre un tas d’ceufs
par terre. Et une fois les gens rassemblés autour de lui, il charmait
leurs yeux et leur faisait voir qu’il les faisait disparaitre ou qu’il les
foulait aux pieds sans en casser un seul! Or un jour, alors qu’il fai-
sait cela, comme d’habitude, se présenta un homme que le magi-
cien n’avait pas ensorcelé. II dit aux gens: “Pourquoi étes-vous ainsi
rassemblés?” IIs lui répondirent: “Regarde: il fait disparaitre les ceufs
et il les foule aux pieds, sans les casser!” Il dit: “Aveugles! Il tourne
autour des ceufs, sans les fouler, sans méme les toucher du pied.”
Alors le magicien comprit et Pensorcela comme tous les autres avant
lui. Et il dit: “Ah! maintenant il commence a les faire disparaitre,
alors qu’auparavant il ne faisait que tourner autour des ceufs!”

Quant au baton de Moise (§), il existe dans I'imagination disconti-
nue et créatrice qui correspond a la présence qui rassemble. Et tout
ce que mentionnent les maitres spirituels dans leurs écrits, comme
la terre de la connaissance trop subtile pour étre exprimée, le mar-
ché du paradis, le monde exemplaire, 'imagination continue; etc . . .,
toutes ces réalités représentent des branches de I'imagination dis-
continue et certains de ses aspects.”!

Sache ensuite que P'existence qui qualifie les possibles et qui leur
est attribuée n’est ni la permanence dans I'acte ni la venue a I'acte
ni sa réalisation, comme disent le théologien et le philosophe. Car

* L’édition de 1966-7 contient ici la parole matlab que MBA a omise.
* Le texte contient ici 'expression tahgig que nous pourrions traduire par
‘vérification’.



HALTE 248-6 213

il s’agit 1a de considérations mentales qui n’ont d’existence que dans
esprit, tout comme les autres émanations (intellectuelles). Selon 'élite
des soufis, il ne peut s’agir que du fait qu'une chose trouve elle-
méme en elle-méme ou qu’elle trouve autre chose en elle-méme ou
dans une autre. Certains disent que Pexistence est ce pour quoi la
chose trouve;™ et sa réalisation est celle qu'elle a dans Pessence.
Donc elle se réalise en elle-méme et toute chose ne se réalise que
grace a elle. Et la réalisation de toute chose grace a elle dépend de
sa propre réalisation en elle-méme.

1. Les maitres spirituels 'appellent uniquement Texistence générale’
et ‘Iexistence commune’, parce qu’clle se déverse dans toutes les
essences particulieres possibles et parce que I'intellect premier et tout
ce qui vient apres lui a I'infini participent a cette communauté d’exis-
tence. Donc ils ne veulent pas dire par ‘commune’ ct ‘générale’
qu’elle est universelle dans le sens ou elle ne se réaliserait pas dans les
essences particulieres, comme I’a compris, a partir de leurs propos,
Sa‘d al-Din al-Taftazani,”" aussi les a-t-il réfutés. Or le jugement
porté sur une chose que I'on accepte ou que Pon réfute, dépend de
la représentation que 'on s’en fait, laquelle doit étre conforme a

" (Note de l'auteur): “Ils disent: ‘le fait qu'une chose trouve elle-méme en elle-
méme ou qu’elle trouve autre chose en clle-méme ou dans une autre’. Voici le sens
de ce propos. L’existence est ou bien ce que trouve existant en lui-méme d’identi-
que a lui-méme celui qui trouve; ou bien ce que trouve existant en lui-méme d’autre
que lui-méme celui qui trouve; ou, enfin, ce que trouve existant dans un autre
d’autre que lui-méme celui qui trouve. Quant au fait qu’une chose se trouve elle-
méme en elle-méme, cest ce que trouve existant et ¢établi en dehors (de la science
divine) en lui-méme d’identique a lui-méme celui qui trouve. Ce fait de trouver,
celui qui trouve le trouve en lui-méme et non a partir d’'une chose qui serait hors
de lui. En effet, Pexistence fait partie des évidences premieres. Si tu dis que ton
existence est une part de existence de soi évidente, cette part de ce qui est évi-
dent est elle-méme évidente. Quant au fait qu'une chose trouve un élément (différent)
en elle-méme (en effet, I'expression ‘ou ... autre chose’, a I'accusatif, est coordon-
née a lexpression ‘elle-méme’}, cela veut dire que Pexistence est aussi ce que trouve
existant en lui-méme d’autre que lui-méme celui qui trouve. Comme, par exemple,
Pexistence des accidents qui subsistent en lui-méme et dans sa réalité substantielle.
En effet, Paccident est différent de sa réalité substantielle, de lui-méme, du fait qu'il
se trouve lui-méme et de son existence en lui-méme. Quant au fait qu'une chose
trouve autre chose dans une autre chose, cela (c’est-a-dire, P’existence} équivaut au
cas (au lieu de fa-inna, lire ma bi-hi conformément ¢ AMBA) qui consiste a trouver autre
chose que lui dans autre chose que lui de la part de celul qui trouve; comme, par
exemple, trouver lexistence d’accidents qui subsistent (au liew de al-qa’im, lre al-
qd’ima, conformément ¢ MBA) dans les substances. En effet, ils sont autre chose que
lui dans autre chose que lui, puisque {au liew de inna, lre idh, conformément @ MBA)
Iexistence se limite alors a ces substances et a ces accidents.”

S T1 pourait s'agir de auteur du Mukhtasar al-talkhis qui est un commentaire du

Miftah al-ulim d’al-Sakkaki. 11 est né en 722/1322 et il est mort en 793/1390.
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celle de celui qui I’a dite. Ce qui est universel, selon le sens reconnu
par les partisans de la balance,” n’a pas d’existence en dehors de
I'intellect. Or Pexistence, selon les maitres spirituels, subsiste par elle-
méme et fait subsister le reste des étres existenciés a leur degré.

2. D’autres I'appellent ‘la théophanie qui se diffuse dans tous les
descendants’.

3. D’autres cncore, ‘le souffle du Miséricordieux’, si 'on consi-
dere tout ce qu’il y a dans Pexistence comme souflle révélant a la
fois les noms divins et les réalités possibles.

4. Elle est appelée ‘Pesprit universel’, quand elle descend aux
degrés de la possibilité. Elle n’est pas inexistante, mais elle existe,
puisqu’elle ne peut pas étre néant. Si elle était possible, entre les
possibles et clle-méme dont le Réel les habille, il n’y aurait plus de
différence. Et alors, Il aurait besoin d’une autre existence; on tom-
berait ainsi dans I'induction a I'infini ou dans un cercle vicicux, ce
qui conduit a P'absurde, c’est-a-dire a la non-existence de ces étres
possibles, alors qu’ils existent bel et bien. II ne convient pas que
Pexistence soit une substance, un accident ou une réalité abstraite.

On m’a dit” que, selon ceux qui les reconnaissent, il y a trois
catégorics de choses: les substances, les accidents et ce qui n’est ni
substance ni accident. L’accident est bien connu. Les substances sont
les esprits. Et le Réel est ce qui n’est ni substance ni accident. En
effet, s’Il était une substance, un accident ou une reéalité¢ abstraite,
Il serait sujet a “Sous/”. Or il est hors de question qu’ll entre dans
le domaine du “Sois/” qui est la face du Réel que 'on exprime, en
disant que c’est la face spéciale destinée par le Créateur (¥) a toute
créature. Il s’agit du souffle de Dicu et du souffle de la chose elle-
méme. Car Punivers subsiste grace a l'expiration de Dieu; or Son
expiration coincide avec Son Essence. Et IExistence subsiste dans
I’Essence divine. Toute chose a une forme et toute forme a un esprit.
A chaque esprit créé correspond un esprit divin dans lequel subsiste
cet esprit. Quiconque considére esprit saint et divin dans les créa-
tures dit que leur esprit est éternel. Et quiconque considére ce que

" Pour les exotéristes, la balance se trouve dans la Loi révélée; pour les ésoté-
ristes, dans la raison illuminée par la lumiere sainte; pour I'élite, dans la connais-
sance de la voie: pour I'élite de I'élite, dans la justice divine que ne peut réaliser
que Phomme parfait. Cette justice consiste & maintenir étroitement unies la Lo, la
vole et la réalité.

¥ Llexpression gila I est ajoutée par MBA.
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nous avons dit, reconnait que les esprits sont créés et adventices par
manque d’éternité. Chaque étre créé a une structure qui correspond
a sa forme, un esprit qui correspond a son idée pure et un secret
qui correspond a son esprit par excellence, a savoir I’Existence-
Essence du Réel.

Il n’y a pas de différence dans Pexistence. En effet, 'existence
grace a laquelle le trone qui embrasse tout existe et Iexistence grace
a laquelle le moustique existe sont une seule et méme existence. La
différence entre les étres existant grace a la méme et unique exis-
tence se ramene a celle quiil y a entre les réalités des étres possi-
bles, leurs formes et leurs tempéraments. Donc cette différence ne
se situe pas au plan de Pexistence et, par conséquent, il n’y a pas
plusieurs existences. Elle est ce qui émane en premier de I'Unique
Réel. Or ne peut ¢émaner de 'Unique Réel que ce qui est unique.
Son émanation ne suit pas le processus de la création ou de Pexis-
tenciation a partir du néant, comme se le représente faussement la
majorit¢ des gens. Cette émanation procéde par manifestation, en
passant de I'invisible au visible, du pur absolu au conditionné absolu
et de ce qui est dépourvu de licux de manifestation a ce qui est
déterminé par cux. C’est donc ce qui s’est manifesté en premier a
partir du non-manifest¢ et non a partir du néant. L’existence est
adventice chez celui quelle qualifie, mais non en elle-méme, comme
Dieu (*) I'a dit: “Aucun rappel adventice ne leur parvient de leur Seigneur”
(Coran 21, 2). Le rappel signifie ici la Parole de Dieu. Or la Parole
de I'Eternel est ¢ternelle. Elle devient adventice chez ceux a qui elle
parvient, sans pour autant I’étre en elle-méme. C’est son avenement
et sa descente qui sont adventices. Si 'on dit: puisque Pexistence est
unique et ¢ternelle, quelle différence y a-t-il entre IExistant® qui
existe nécessairement par Lui-méme et Uexistant possible, étant donné
I'unicité d’existence dans les deux cas? Nous répondons: le degré
dans lequel 'existence exige un Existant qui advienne nécessairement
de par son essence est un Existant nécessaire et le degré ou est exigé
le contraire est un existant possible. Et malgré le conditionnement
de Pexistence par les lieux de manifestation et malgré sa détermina-
tion, elle demeure a jamais absolue, parce que les réalités ne chan-
gent pas.” De plus, I'absolu est I'essence méme du conditionné, c’est

* Dans les deux cas, icl et peu apres, au lieu de wudjid, lire mawdjid, confor-
mément a MBA.
¥ Principe philosophique invoqué pour la sixieme fois dans cette Halte.
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ce que nous avons dé¢ja mentionné a propos de I’émanation de
I'Existence a partir de Dieu (*) et c’est une des propositions ¢mises
par certains maitres spiritucls: “N’émane de I'Unique que ce qui est
unique.” Or cette réalit¢ unique ne peut étre que IExistence avec
laquelle le Réel (*) habille les possibles. Les philosophes ne sont pas
d’accord avec leur proposition: “N’émane de 'Unique que ce qui
est unique”, a savoir, selon eux, I'intellect premier; parce que, sclon
les philosophes, cela signifierait que cette émanation s’effectuerait par
mode de création et d’existenciation a partir du néant. Or cela est
faux, selon les gens de Dieu. En effet, 'émanation de Pintellect pre-
mier et des autres réalités possibles ne s’cffectuc qu’a partir de la
singularité impaire, a savoir I’Essence, la Volonté et la Parole, comme
Dicu (*) I'a dit: “Notre seule Parole, lorsque Nous voulons une chose est de
lur dire: “Sois” et elle est” (Coran 16, 40). Elle ne s’effectuc pas a par-
tir de la singularité réelle, P'unit¢ de la pluralit¢ ¢tant ce a partir de
quoi I'univers a été¢ produit. Quant a P'unité de 'Unique, elle cor-
respond a son indépendance par rapport aux univers. En effet, il
n’y a pas de différence entre la singularité, 'ipséité, absolu parfait
ct le degré de l'indépendance par rapport aux univers, si ce n’est
par rapport a Son mode de présence a Lui-méme que I'on appelle
la premiere détermination. Il n’y a aucune correspondance entre cela
et les possibles en ce qui concerne le flux de I'Existence. Car lacte
originel, la création, Iexistenciation, I'influecnce causale et le com-
mencement ne proviennent que du degré de la divinité, a cause de
la relation existante entre les prototypes possibles et les noms. Ce
sont eux, en effet, qui réclament la manifestation et I'existenciation
de T'univers.

Subtilité

L’existence grace a laquelle sont les existants est elle-méme un
existant. Elle n’est qualifiée ni par I'existence ni par la non-existence,
en tant qu’essence. Car on ne peut pas dire que lexistence existe:
cela reviendrait a la qualifier avec elle-méme. Ou alors elle ne serait
pas elle-méme. Et on aboutirait a Paffirmation simultanée de deux
contraires, a savoir qu’elle est ce qu’elle n’est pas. On ne dira pas
non plus que I'existence est inexistante, sinon on la qualifierait avec
son contraire ct on affirmerait simultanément deux contraires. Donc
Pexistence n’est ni existante ni inexistante. De méme, on ne dira a
propos du blanc ni qu’il est blanc ni qu’il est noir. On ne dira pas
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cela pour éviter de se contredire, car nous ne disons oui qu’a ce qui
n’accepte pas d’étre contradictoire.

Elévation d’un mur pour en extraire les trésors secrets™

Sache qu’a ce degré, je veux parler du degré de la nuée, de I'ima-
gination créatrice et de l'isthme qui est le degré de la connexion de
I’Existence-Essence, exempte de partition, de division et de fusion
dans les esprits et dans les corps, avec les possibles, ainsi que le
degré du lever de Sa lumiére sur les essences des étres existants,
sache donc qu’a ce degré le Réel (*) est désigné avec chacun des
noms des possibles, qu’ll est qualifi¢ avec chacune de leurs qualités,
qu’ll est conditionné par chacun de leurs traits, qu’ll accepte cha-
cun de leurs statuts, qu’ll pergoit avec chacun de leurs sens, a savoir
Pouie, la vue, le toucher, etc. . ., avec la faculté sensitive, la faculté
rationnelle et 'imagination, a cause de Sa diffusion en toute chose
qu'elle soit sensible, intellectuelle ou imaginaire, grace a la lumiére
de I'Existence pure et simple de Son Essence, sans quil y ait ni
fusion ni union. En effet, a cause du conditionnement et du lever
de Sa lumiere, Il devient une ombre pour le degré de Son abso-
luité. Or 'ombre est essence méme de celui a qui elle appartient,
Iexistence étant lumiere et la non-existence, ténébres. Et lorsque la
lumiére s’étend sur les essences particulieres dans la forme de I'invi-
sible inconnu, a savoir ’absolu essentiel, elle se mélange et alors elle
peut étre pergue; car la lumiére pure ne peut pas étre pergue, tant
qu’elle ne se mélange pas avec les ténebres. De méme, les téncbres
pures ne peuvent pas étre pergues. Il faut donc qu’il y ait un mélange
de lumiere et de ténebres. Dieu (¥) a fait savoir qull est I'essence
méme de toute chose, en disant: “O vous, les hommes, vous avez besoin
de Diew” (Coran 35, 15).

Nous trouvons que nous-mémes avons besoin de chaque homme, de
chaque animal, de chaque plante et de chaque minéral. Or II a fait
de Lui-méme (¥) Pessence de ce dont a besoin tout étre indigent.”
Sa (*) manifestation dans les formes possibles, Sa qualification avec
leurs attributs et Sa désignation par leurs noms ne nient pas Son
caractére absolu et Sa puissance et ne contredisent pas Sa saintet,
Sa transcendance, Sa singularité et Son unité. En effet, en fonction

% Allusion 4 Coran 18, 82.
% Cette idée est déja exposée et développée a la Halte 113 (t. 1).
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de ce caractere isthmique sccond, Il (*) accueille a la fois 'absolu ct
le conditionné, la singularit¢ et la pluralité, la transcendance et
I'immanence, la nécessité et la possibilite, le Réel et le créé. Clest
de ce caractére isthmique que proviennent les versets ct les tradi-
tions prophétiques qui se situent hors des limites de la raison qui ne
les accepte pas sans interprétation, qui les raméne a sa capacité de
comprendre et qui les qualifie de douteux. Dieu (*¥) a mentionné
dans Ses livres et par la bouche de Ses envoyés qu’ll a un ceil, deux
yeux ou plus encore, qu’ll a deux mains ou une seule, qu’ll a un
coté, qu’ll saisit, qu’ll Se tient sur le trone, qu’ll va ct vient, qu’ll
est au ciel et sur la terre, qull est avec Ses créatures ou qu’elles
soient, qu'll a faim et soif, qu’ll est nu et malade, qu’ll rit et sou-
rit, qu’'ll Se réjouit et Se complait, qu'll Se met en colere et porte
tort, qu’ll Se querelle, qu’ll S’approche de Ses serviteurs, qu’ll court
et Se¢ hate, qu’ll descend chaque nuit jusqu’au ciel d’ici-bas, cte. . .

I1 attribue au serviteur les attributs d’action, d’omission, de science,
de volonté, de puissance, de vie, de pouvoir de mort et de vie,
etc ... Ce sont 1a Ses attributs qu’'ll accorde a Ses serviteurs, comme
le dit clairement la tradition prophétique relative a la proximité (entre
Dieu et le serviteur) grace aux ceuvres surérogatoires.” Tout cela
vient du caractére relatif a Pisthme et a la nuée qui unit les deux
degrés. Donc tout ce qui est mentionné dans les livres divins et dans
les expressions prophétiques et qui donne I'idée de 'immanence est
ainsi en fonction de 'un des deux aspects de ce degré isthmique, le
degré du conditionnement. Et tout cc qui est mentionné a propos
de la transcendance l'est en fonction de lautre aspect, a savoir le
degré de I'absolu. Donc le Réel a deux degrés: celut de 'absolu et
cclui du conditionnement. De la proviennent les lois révélées, descen-
dent les livres et sont envoyés les messagers. Ce qui est mentionné
dans les livres et dans les traditions prophétiques, a propos de la
transcendance absolue, se rattache au degr¢ de 'absolu, tandis que
ce qui y est mentionné a propos de 'immanence, je le rattache au
degré du conditionnement et de la manifestation dans les lieux de
manifestation. Je crois en la transcendance dans Iimmanence, en
Iabsolu dans le conditionné. Sois surnommé ‘parfait partisan de la
seigneurie’ et non pas partisan de la transcendance ou de 'imma-
nence seulement.

# Allusion & la célebre tradition rapportée par Ibn Hanbal, 6, 256; al-Tirmidhi,
thawab al-Qur’an, 17. Elle est citée et commentée aux Haltes 136 et 194 (1. 1).

/
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CHAPITRE 7 (SUITE)
[’AME UNIVERSELLE

Ce chapitre concerne le deuxieme étre cré¢ a partir du monde des
esprits supérieurs qui sont au-dessus de la nature, a savoir ’'ame uni-
verselle. Lorsque Dieu (*) créa l'intellect premier et lut donna le nom
de ‘calame’, comme cela est mentionné dans le tradition prophéti-
que, le calame n’étant pass¢ a l'acte qu’aprés avoir eu une table
pour écrire, sinon ce n’eut ¢t¢ qu'un calame en puissance, Il (*) exis-
tencia, a partir de l'intellect (premier), ’dme universelle, a savoir la
table bien gardée, selon le procédé de I'émanation, tout comme Eve
fut existenciée a partir d’Adam (§); en effet, elle exista a partir de
sa plus petite cote, non pas dans le sens que la cote devint Eve,
mais uniquement dans le sens qu’elle fut engendrée a partir de la
codte, de méme qu’Adam fut engendré a partir de la glaise, ce qui
ne veut pas dire que la glaise devint Adam. Donc la table bien gar-
dée est la place sur laquelle écrit ce calame divin. Dans une tradi-
tion prophétique citée pas Abu Ya‘la al-Mawsili' et transmise par
Hasan, il est mentionné que “la premicre chose que Dieu créa ce
fut le calame. Puis, I créa la table et dit au calame: ‘Ecris!” Le
calame répondit: ‘Que dois-je écrire?” Dieu lui dit: ‘Ecris ce que Je
vais te dicter’.”” Donc le calame trace sur la table ce que le Réel lui
dicte, a savoir ce qu’ll sait a propos de Sa créature qu’ll crée jusqu’au
jour de la résurrection. Donc tout ce qu’ll existencie, moyennant les
causes sccondes, comme choses et comme sciences, tout cela fait par-
tic de ce qu'll enseigne au calame. Et celui-ci Pécrit sur la table. Il
y a des sciences que Dieu accorde a qui Il veut, en fonction de
lattention spéciale qu’ll manifeste a I’égard de chaque créature.
Personne d’autre que Lui ne connait ces sciences, pas méme l'intel-
lect premier ou I'ame universelle, c’est-a-dire, la table bien gardée.
Puis, Dieu (¥) existencie deux attributs dans ’ame universelle, c’est-
a-dire, la table qui n’est rien d’autre qu’un ange noble: Pattribut de

' S’agirait-il du mystique, auteur d’ al-Risila fi al-gh@iba?
* Clette tradition n'est pas répertoriée par Wensinck.
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la science et lattribut’ de I'action. C’est grace a lattribut de I'action
que se manifestent les formes de 'univers, tout comme se manifes-
tent la forme du coffre et d’autres formes a partir du travail du
menuisier. Grace a cet attribut donc, Il donne ses formes a I'uni-
vers. Ces formes qui en dérivent sont app<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>