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TRADUCTION

« Sois en ce monde comme si tu étais étranger ou de passage »'

Tradition de grade authentique (Bukhéri, 6416 ; Tirmidhi, 2333 ; Nawawi, 40).



Jilal) il Jalld) clad

1

Calligraphie du titre arabe de ce Traité « Shifd’ al-sd’il li-tahdib al-masad’il » tirée de la couverture
de I’édition historique de 1958. Noter I’assonance en arabe entre les termes sd il et masd’il que nous
avons rendu en frangais entre « questionneur » et « meeurs » par fidélité au procédé original
d’assonance, tres fréquent dans les titres des ouvrages de cette époque.
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Livre de la Guérison

La guérison du questionneur pour laffinement de ’esprit et des maeurs
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Le copiste a rédigé une introduction non traduite (cf. commentaire).
Nous marquons le soulignement du copiste, qui ne peut servir a marquer le plan.

L'inspiration ouvre et clot ce traité (le verbe alhama et ici son masddr, ilhdm). L auteur en appelle
aussi a I’inspiration (divine) dans la Mugaddima (Pléiade, p.259).

Et non : « par un effet de sa condescendance » (P¢€), ne rend pas na ‘mat (bienfait), mot important
car il renvoie a ’expression relative a I’ame, « bienfait divin » cf. supra.

Jjihdd et ribat : le sens guerrier n’est pas 1’usage ici ; ribdt renvoie a la zawiyya ou les soufis se
retirent en retraite spirituelle, dont il sera parlé plus loin (cf. note en [17b]). La Voie et la Loi traduit
de fagon fantaisiste par : « alerte aux frontiéres »(Pé).

(al-"ilm wa al-din) de science et de foi : contresens de « sciences de la religion »(P¢€)
« de Son califat » (Pé) le sens n’est pas politique mais moral de khalifa, jihdd, ribat,.

Litt. « lever le voile », hijab désigne dans plusieurs versets le voile sur la lumiere du soleil Coran
(38, 32) ou sur la lumiere de Dieu, Coran (7, 46) (17, 45) (41, 45)

Du début a la fin, la voie suivie dépend de I’intention, qui doit rester la méme : I’auteur insistera sur
la voie de la morale pure non teintée de mystique.

Thyd' ‘ulim al-din de GHAZALL (m. 505/ 1111) que ’auteur va citer souvent.

Kitdb al-ri‘dya li-huqiiq Alldh de MUHASIBI (m. 243/ 857) (Ri ‘dya) traduit aussi /’Observance, est
repris dans le Shifd " au sens d’honorer le devoir moral et ’engagement de bonne moralité.
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Introduction

[1'_Remercions Dieu® qui a insufflé en 'nomme l'inspiration® de

reconnaitre les bienfaits* divins et d'en rendre grace. Que la bénédiction et
la paix descendent sur notre guide [le Prophete] MUHAMMAD, noble
serviteur et messager de Dieu, et que soient agréés, apres lui, sa famille et

ses Compagnons !

Ainsi donc, le sujet qui nous occupe concerne un document dont

I'existence nous a été indiquée par certains camarades, que Dieu les
garde ! Il s'agit d'un rapport émanant des rives de ['Andalus patrie du
combat dans 1’ame et de la retraite spirituelles, terre d'asile des hommes

vertueux, des ascetes, des juristes et des pieux.

Ce rapport a été rédigé [47] a l'attention de quelques notables de
Fes, ville ou rugit le lion de la royauté, ou grondent les flots des océans de
science et de foi® et ol s'amasse, en vue de l'autre monde, le prix des

bonnes ceuvres de celui qui appuie le culte de Dieu et Son vicariat’.

Le sujet porte sur la quéte de dévoilement intérieur propre a la voie
mystique des adeptes du soufisme, qui releve du « golit spirituel » et de la
connaissance surnaturelle. La question est la suivante : est-il possible de
suivre la voie du soufisme jusqud la «levée du voile »® sur la
connaissance surnaturelle et sur ce qui releve du « golit spirituel », au
stade ultime de cette ascese, simplement en suivant les doctrines et les
explications de ses ouvrages théoriques ? Autrement dit, la littérature sur
le soufisme fournit-elle assez d’éléments pour en suivre 1’ascése, du début
a la fin’, uniquement d’aprés ce qu’en disent ses livres, comme

1'% ou Du

Revivification des sciences de la religion (Ihya’) [de Ghazali

respect des droits divins (Ri‘dya) [de Muhasibi]!! ?
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Al-mundzara : dispute, controverse sur des questions théologiques ou philosophiques. Il est d’usage
chez les auteurs de cette époque de s’appuyer sur ce genre de prétexte pour introduire leurs propres
arguments. Notre thése défend ce point de vue, contrairement a ce qui a été dit jusqu’a présent sur
cette controverse a laquelle il est prété un role que nous trouvons exagéré. En particulier, elle ne
peut servir a dater ce Traité, notre auteur pouvant s’en étre ressaisi plusieurs années apres.

Et non : « toute en réfutations et concessions, toute bourrée d'arguments de raison et de tradition »
(Pé, p.102) en francais ampoulé et familier inapproprié.

La traduction de magt doit rendre 1'idée de ce qui est « détesté » de Dieu, et pas simplement ce qui
provoque son « inimitié » (Ch) et (P€) : voir Coran (4, 22), (35, 39), (40, 10), (61, 3).

Litt. al- ‘Abdal : saints hommes : cf. les « Saints Substituts » du soufisme (supra)

16 L’auteur s’invite lui-méme aux débats : il ne prend méme pas la peine d’affecter étre saisi par un
ami ou une connaissance, comme le font bon nombre d’auteurs de cette époque dans leurs prétextes
introductifs. Cette absence de saisie empéche de qualifier ce Traité de fatwa, ce qu’a fait pourtant le
précédent traducteur, oubliant qu’une fatwa est une décision rendue sur saisine du juge sur un point
de droit musulman et de sa jurisprudence (figh). Nous verrons, en outre, que ce n’est pas de points
du droit (figh) dont parle ce Traité, mais qu’il reléve de « 1’autre partie » de la charia (figh al-batin).
hasbiya (ou : hasbanad) Allahu wa ni'ma al-wakil : se dit dans les situations désespérées, suivant
l'exemple d'ABRAHAM, qui l'a prononcée avant d'étre immolé ; Dieu rendit le feu « fraicheur
salutaire » (Ham.), voir Coran (21, 69) (3, 173), (9, 129) (39, 38)
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Ou bien, la présence du maitre est-elle nécessaire pour discerner
chez le novice les risques liés a ce genre de combat intérieur, avec son lot
d’inspirations subites et d’états mystiques, et répondre a ses inévitables
questions ? Ainsi, le maitre spirituel apparaitrait comme le médecin qui
soigne ses malades, ou comme le guide éclairé venu délivrer un peuple en

proie a l'anarchie. Le rapport, nous a-t-on dit, s'organise autour d’une

controverse théologique!? sous forme de débat a charge et a décharge,
entre deux groupes de novices qui usent d'arguments aussi bien de raison
que de tradition'?. Les uns se montrent favorables au cheminement seul,
sans suivre l'exemple d'un Cheikh, ni la conduite d'un imam. Les autres,
au contraire, en font la condition sine gqua non de 1’entrailnement du novice
dans sa quéte vers Dieu, pour l'avertir du danger des actes inadaptés a son
cas et l'aider a consolider ses forces au fur et a mesure de son ascension
spirituelle. En outre, c'est au maitre qu'il revient de départager, entre les
voies, les innovations bldmables, et d’évaluer le degré de préparation
nécessaire a la plongée dans le monde des lumieres divines, pour la
réaliser au moment propice, en sachant éviter les fautes graves détestées'*

de Dieu, dont elles éloignent irrémédiablement. La polémique enfla entre

les deux groupes, jusqu'a ce qu'ils décident de faire appel a des oulémas et
des sages'® habilités a leur répondre, du moins 2 ce qu'il leur en sembla —
car a partir de ce moment-1a, ils purent dire adieu a l'espoir de trouver un
équilibre, qui s'en alla, ainsi qu'a toute chance d'aboutir a un jugement
équitable, qui s'envola. La vérité était a portée de mains, mais ils ont été

impuissants a la saisir.

C'est pourquoi, 4 notre tour'®, nous avons opté pour lever le voile

des points de conflit, mettre a jour la vérité et établir la vraie doctrine du
parachevement de la voie du soufisme, ou de son interruption. Le novice
peut-il se contenter des livres et de la tradition ? Ou bien, faut-il forcément
l'accompagnement d'un maitre reconnu ? Est-il nécessaire que le novice
suive la conduite et les conseils d’un Cheik exemplaire et respecté ? Dans
nos réponses, nous placons notre confiance en Dieu, qui seul nous protege,
nous aide et nous accorde subsistance : Il nous suffit et Il est notre

meilleur garant!”.
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8 ibdda : piété (K) et non culte car 1'objet ici n’est pas le culte extérieur.
al-mujdhada : le combat dans I’ame jihdd al-nafs au sing., a distinguer du pl. (supra)
Les derniers en date des soufis ont des positions extrémistes : « Lorsque vinrent les soufis

extrémistes, ils se tournerent vers le dévoilement » (Pléiade, p. 983).

21 De la levée du voile (ou dévoilement), Ibn Khalddn dit : « nous la mettons au centre de nos propos »

dans I’incise portant le « nous » du locuteur signant la paternité du Shifa’, découverte au cours de
nos travaux : cf. commentaire.

22 e déplacement de la problématique sur la vraie question du Livre de la Guérison se dessine dans

cette « réfutation » (al-radd) ; « réfuter », « répliquer » en frangais signifie « répondre vivement en
s’opposant a ce qui a été dit » ; c’est le « droit de réponse » que 1’auteur s’arroge et dont il fait usage
dans ce Traité.

23 Le soin apporté aux prémisses, aux définitions et aux termes du langage, aux dénominations
scientifiques, caractérise la démarche de 1’auteur.
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Discuter de ces points requiert, au préalable, de vérifier le bien-

fondé de la voie du soufisme, en la distinguant des autres. Comment s'est-
elle affirmée aupres de la premiere génération d’adeptes, dans un genre de
piété!'® et de combat intérieur'®, 4 qui le nom de soufisme, tasawwuf, a été
donné ? Et comment, par la suite, les gens se sont-ils tournés vers d'autres
combats intérieurs, pour lesquels la notion de soufisme s'est imposée, en
prenant le pas sur le sens premier, jusqu'a devenir 1'usage courant du
terme ? Enfin, comment certains soufis extrémistes?® font-ils porter le
soufisme uniquement sur [’étape finale de ces combats intérieurs,
autrement dit le dévoilement?! ? Comment pouvons-nous les réfuter sur ce
point?? ? C'est en définissant clairement les différents termes employés?

que se fera, en grande partie, la lumiere sur ces questions.

Que Dieu nous guide vers la vérité !
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« Du soufisme » dans R2 ; « des soufis » dans R1, repris par Pérez qui place cette phrase en titre ce
qui est inconcevable en bon frangais qui ne tolere pas les titres a rallonges. En outre, Pérez mixe les
titres a rallonges issus de phrases du texte original, avec des titres de son cru sans le préciser.

lafz dans Pr et R2, lagab — surnom — dans R1.

salaf Tbn Khaldlin dans sa mise au point historique va montrer qu’il s’agit des trois premicres
générations de musulmans qui font I’objet de listes connues des islamologues,

Litt. 'umma qui désigne la communauté musulmane, ici a ses débuts.

‘amal : actes, ceuvres : I’adoration de Dieu se fait par les actes, dont les actes intérieurs en 1’ame
(lirt. les cceurs) qui sont ici les convictions de la foi sincere.

td‘a : actes cultuels, pratique des devoirs (K.) ; mise en pratique dans les formes extérieures des
convictions intérieures (‘itigdd) et non actes d'obéissance (P€). Nous verrons que tout acte est un
acte d’adoration de Dieu s’il est conforme a la loi (supra)

takalif responsabilités endossées par le mukallaf cf : ld tukallafu illd nafsaka Coran (4, 84) « Tu
n'es responsable que de ta propre ame » (Ham.)

L’accent est mis sur la responsabilité individuelle de ’homme en tant que sujet (nafs)

Les regles de la charia sont de deux types : toute la réflexion de I’auteur part de la! Le départ
ressemble a ses prédécesseurs cf. préface de I'Thyd et la distinction par Ghazali, remarquée par
Averroes dans le Discours Décisif (point 50, p. 150 annoté p.208, éd. GF bilingue, 2006), mais notre
auteur poursuit ensuite sa propre réflexion

‘ahkam.

Le couple (zdhir, bdtin) s’applique ici aux deux types de regles de la charia.

Tous les actes sont des actes d’adoration de Dieu s’ils sont conformes a la charia (6ter un obstacle,
aider son prochain, travailler, s’occuper de sa famille, etc.) cf. supra.
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I — Définitions et prérequis

I—1: Le combat dans I’ame (jihdd al-nafs)
des pieux ancétres

Discuter la définition de la voie des soufis** et distinguer ses

spécificités par rapport a la voie de la charia, la loi divine, dont plus
spécifiquement la signification de I’appellation « soufisme »*> chez les
« pieux ancétres » (salaf)*® de I’islam?’ [nécessite de donner quelques
définitions et de valider un certain nombre de prérequis, aussi bien d’ordre

historique qu’éthique — ndt.]

I-1-1: Le contexte historique du combat dans I’Ame

I-1-1.1: Les deux types de responsabilités

Sache que par Sa lumiere — qu’elle nous éclaire de Sa guidée ! —
Dieu a prescrit de L’adorer par les actes®® qui sont, en I’ame, les
convictions, et dans les formes extérieures, les gestes de dévotion®
accomplis par les membres du corps. Ainsi, au titre de la loi divine, la
charia, toutes les responsabilités®® qui concernent spécifiquement

I’homme en tant que sujet (nafs)*!, sont de deux types™.

Le premier type de responsabilités est régi par les régles* qui

gouvernent les actes au niveau des formes extérieures®*, dans la pratique
du culte, la coutume et de fagon générale, dans tous les actes de la vie

sociale™.
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L’ajout [en la « colorant »] ne figure pas dans Pr: erreur du copiste ? Nous penchons pour une
relecture de ’auteur qui part pour I’instant de I’introduction de GHAZALI. Sa propre métaphore des
« couleurs » de I’ame est différente : cf. supra.

Les manuscrits ont été mal lus : selon (Da) l'orgueil n'est pas dans R1 (ce qui est inexact), ou mal
traduits : Adal oublie tempérance et vanité ; (Pé) et (Ch) oublient 1'orgueil, a la suite de l'erreur de
Ben Tawit, a qui ils se fient sans revenir au manuscrit.

Seul (Pr) précise akbar (supérieur) et garde ahma (plus important).

De 1a I’accord (ittifdq) entre intériorité et formes extérieures (supra). Y. Ozer oublie en anglais
« méme si les deux types de regles sont importants » nous arrétons ici nos notes sur la trad. anglaise.
mabda : terme qui n’est pas ici dans ’'usage qu’en font les philosophes de la falsafa, mais dans le
lexique propre a I’auteur : cf. [14b] qui lui associe le terme masdar, « source, origine, référence »
qui en grammaire arabe donne le masdar, nom d’action.

salla allahu ‘alayi wa sallam : Que la paix et le salut de Dieu soient sur Iui ! Formule implicite dans
toute notre traduction_Le début de ce hadith est cité plus loin.

quwwa : double sens de « force, puissance » (cf. Coran (18, 39) : « Il n’y a de force et de puissance
qu’en Dieu ») et de « faculté » : de mémoire (quwwa al - hdfiza).
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Le second type de responsabilités est régi par les regles qui

gouvernent les actes dans I’intériorité. Les dispositions des actes, au for
intérieur, sont la foi et ce qui impacte le coeur®® par différents traits de
caractere, tantot dignes d'éloges, comme la tempérance, la justice, le
courage, la générosité, la pudeur ou la patience, et tantdt blamables,
comme la vanité, 'orgueil, I'hypocrisie, la jalousie ou la haine?’.
I-1-1.1.1 : LAMETAPHORE DE LA BOUCHEE

Pour le Législateur, le type de regles qui gouvernent les
dispositions intérieures des actes bénéficie d’un statut supérieur®® au type
de regles qui gouvernent les formes extérieures des actes et revét une
importance plus grande, méme si les deux types de regles sont
importants®. La suprématie de I’intériorité sur les formes extérieures vient
de ce que I'intériorité exerce son ascendant sur les formes extérieures ;
ainsi les dispositions intérieures des actes constituent le principe*® des
actes, alors que leurs formes extérieures en sont les traces visibles, de sorte
que si le fondement intérieur est sain, la trace visible 1’est aussi, alors que
s’il est corrompu, elle 1’est aussi. Tel est le sens de ce hadith du

Prophete*! :

[1] « En vérité, le corps a un noyau interne [litt. « une bouchée de chair
machée »| [48] qui, s’il est sain, fait que tout le corps l'est et s’il est

corrompu, fait que le corps l'est aussi, et ce n'est autre que le cceur. »

Explicitons cela davantage. Dieu a créé, dans 1’ame humaine, des

instincts et des facultés*? qui, par nature, sont amenés nécessairement a
rechercher ce pour quoi ils ont été concus et ou ils trouvent, s’ils

I’obtiennent, leur perfection et leur finalité.
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43 Segment différent dans R1 et R2 (wa bi-l-jumla tahsil al-mald'im). Youmna Ozer l'isole (« In short,
the instinct demands what befits its own nature ») alors qu'il se rattache a la phrase.

44 <agl : I’'un des membres du quatuor d’organes de « I’appareil » de I’dme, « bienfait divin », dans le
lexique de 1’auteur.

45 ‘ilm et ma ‘rifa : deux mots aux connotations diverses, suivant le contexte.

46 rakaba avec la proposition fi, comme dans le hadith « Par Celui qui a mélé 1'ame au corps ! » (K.) et
« Dieu a faconné 'homme selon son bon vouloir » Coran (82, 8). Avec quoi le cceur a été mélé,
faconné ? Avec « I’amour » (muhibba) et pas n’importe lequel : « ’amour de la perfection »
(muhibba al-kamal). L’auteur file la métaphore de la bouchée de chair machée a savoir le terme
mudgha du hadith suscité dont il veut livrer le « secret » (sir).

47 La pensée discursive, élément par élément, décrite ici est celle que les philosophes, depuis Platon,
opposent a la pensée intuitive, compréhension globale du tout.

48 Le registre de I’image et de la représentation évoque un « théitre de I’esprit » (expression de
Hume) : il se « figure », se « représente », « selon son opinion » : le vocabulaire met I’accent sur
I’opinion, le point de vue : le regard part de ’intérieur de la personne selon son ressenti et non de ce
qu’on en voit de I’extérieur par les formes extérieures.

49 jshtdqa : forme intensive de tdga : enflammé d'un vif désir (L) désirer ardemment (K)

50 gl-kamal al-a’la : la perfection la plus haute que I’esprit peut atteindre est la connaissance la plus
parfaite de ce qu'il existe au monde de plus parfait : Dieu. Ibn Khald{in suit Ghazali (cf. note suiv.).

51 Cf. GHAZALI : « le meilleur et le plus noble savoir est la connaissance de Dieu », Ihyd’

52 (tatala‘a ild janibihi) remplacée par : « all this activity is aimed towards drawing nearer her
Creator » (Ad), ou en confondant deux sens du verbe fala‘a : « s'élever vers Sa Majesté » (Pe) ou
maladroite : « scruter de Son coté » (Ch) Nous arréterons aussi notre comparaison avec la
traduction d’E. Chaumont (Ch), la premiere traduction francaise du Shifd’ (cf. commentaire).

53 Métaphore du clin d'eeil non traduite par Youmna Adal, pourtant d’une grande importance chez
notre auteur, qui file la métaphore de la permanence du regard dans 1’ceil de la conscience morale
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Ainsi, l'instinct de l'irascible est par nature porté vers la vengeance
et la revanche, ou il se parachéve en s’assouvissant. De méme, 1'instinct de
la concupiscence réclame la nourriture, le sexe, et ce vers quoi sa nature

t44

’appelle*®. Quant a l'instinct de D’intellect*, il se met en quéte de la

science et de la connaissance™.

Du fait que Dieu a mélé ’amour de la perfection en 1’ame, en la
faconnant*®, I’homme est engagé dans un perpétuel mouvement de
perfectionnement. Il ne cesse d'actionner tout ce dont il dispose pour se
mouvoir vers sa perfection, en se servant de la pensée discursive?’, qui

compose et décompose, réunit et sépare.

Par exemple, il s'imagine qu’une personne l'a en aversion, et
aussitot, il se met en action pour se venger d'elle. Ou bien, il se représente
la beaut¢ et la plastique parfaite d’une autre, et cherche a tirer plaisir de sa
compagnie. Ou encore, voyant des mets savoureux quand la faim se fait

sentir, il fait tout pour les obtenir.

Ou bien, s'imaginant avoir trouvé la perfection idéale chez
quelqu’un, il éprouve le désir de s’isoler avec lui: il le harcele, prend

ombrage de rivaux dont il tente de se débarrasser.

Ou au contraire, il se figure que la perfection est en lui-méme, en
tire vanité et se met a concevoir du mépris pour autrui que, dans son esprit,

et selon son opinion, il se représente*® alors comme étant inférieur a lui.

Comme les autres, I’instinct de 1’esprit est amené nécessairement a
rechercher ce pour quoi il a été concu, a savoir la connaissance et la
science, et pour les atteindre, il actionne la pensée discursive. Il désire,
par-dessus tout*, la perfection la plus grande®® laquelle, pense-t-il, est la
connaissance de son Créateur, étant donné qu'il ne peut rien se figurer de
plus parfait que Lui’!. C'est pourquoi, 1’esprit cherche sans cesse a se
mouvoir en direction de sa perfection®?, par le biais de pensées et de
représentations qu'il utilise tour a tour et qui se consolident mutuellement,
se trament, se font et se défont sans relache, ne serait-ce I'espace d'un clin
d'eil®, en mouvements incessants et continus. Aucune paresse ni aucune

lassitude ne l'affectent, contrairement aux membres et aux corps.
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60

(wara ) et le regard de Dieu. Elle est présente a ’appui de la méme idée dans certains manuscrits de
la Mugaddima : « [L’homme] pense constamment [...] sans jamais s’arréter méme 1’espace d’un
clin d’ceil. En fait, la pensée est plus rapide qu’un clignement de paupiéres » (LE, p. 1360).

« la dispersion du sable par le vent » évoque les dunes du désert ; c’est une référence implicite a
deux hadiths : le ceeur est tel « une plume sur un sol désertique, bousculée par le vent » ou « le vol
de l'oiseau, il se renverse a chaque instant » (Ihya ibid., p.734), intertextualité non encore signalée
car le mot sable (rimadl) est lu par traducteurs et éditeurs dhubdl (R2) (Pe) (Ad) ou dubdl (R1).

(Pé), (Ad) ne vont pas a la ligne, créant la confusion par rapport aux hadiths qui portent sur toutes
les facultés de ’ame et pas seulement I’esprit : cf. GHAZALI (ibid., p. 734), BUKHARI, THIRMIDHI,
MUSLIM . Leur signification en est que I’ame « fergiverse sans cesse » (GHAZALI, ibid., p.737).

La vie d’ici-bas (ij%ljj\) (al- ‘Gjila) dans le Coran (17, 18) (75, 20) (76, 27) est opposée a vie future
(al-akhira) (5:)'9_5}\) ; et chez l'auteur a : (d.éil“) (al- ajil). (zanna) c’est par pure opinion que
I’homme pense savoir ce qu’est le bonheur, I’ame et ce qui releve de I’indicible.

athdr : nous laissons le sens littéral (traces) explicité ensuite par 1’auteur.

Ou « couleurs » : I’auteur file-t-il ici la métaphore des couleurs ? La préposition bi et la métaphore
des teinturiers, a venir, pourraient inciter a le penser.

(al-hay’at) : dans le lexique du Shifd’; au sing. « disposition intérieure » par Arkoun, dans le
lexique du Traité d’Ethique de Miskawayh (ibid., p. 196, cf. commentaire)

Nous soulignons cette phrase qui fait écho a la différence entre « dispositions permanentes » et
« déclaration verbale » de la Mugaddima : cf. commentaire.
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[3b]

L’esprit va et vient en permanence, plus vif que le flamboiement de

t54

I'éclair ou la dispersion du sable par le vent, dans le désert’*. Plusieurs

hadiths corroborent cela®®. Le Prophéte invoquait souvent :
[2] « O Toi qui retournes les coeurs ! »

Le Prophete prétait serment fréquemment par :
[3] « Non ! Par Celui qui retourne les coeurs ! »

Et il disait :

[4] «Le cceur du croyant est entre deux doigts de la main du

Miséricordieux ! »

I-1-1.1.2:LES DISPOSITIONS PERMANENTES DE L’AME

Cependant, il est faux de penser que tout ce que I’ame s’imagine,

instinctivement, une perfection ou un plaisir ici-bas, s'avere effectivement
une perfection et un plaisir, a échéance de 1’au-dela et de la vie éternelle®.
Seul le Législateur nous informe de quel sera le bonheur ou le malheur,
dans 1’au-dela. L’ame ne peut tirer de jouissance de ses instincts et ne
prend conscience de sa situation dans la vie d'ici-bas qu’a l'instant présent,

et de fagcon éphémere.

Les seules choses durables sont les « traces »”’ des actes en
I’Ame, autrement dit les différentes marques®® qu’ils laissent en elle
sous forme de dispositions permanentes® qui seront, dans ’au-dela,
les dispositions du bien et de la félicité, ou du mal et des tourments®.
En particulier, concernant les dispositions de I’instinct de ’esprit, qui
tiennent aux croyances et aux représentations que ’esprit humain se forge
a propos de son Créateur, certaines menent au bonheur éternel et d'autres,

au malheur.
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63

64
65

66
67
68
69

70

71

tariga : «voie » ou « moyen »(Pé, p. 108) Il n’identifie pas le jeu de mots avec la Voie (du
soufisme). Le sens de Voie ici (il faut garder la majuscule) est la Loi divine. Le « et » du titre forgé
La Voie et la Loi est un effet de style qui tombe a plat : cf. commentaire. Nous soulignons.

[44 y24] ma ‘rifa absent de Pr, présent dans R2.

Premiére occurrence « a fortiori » qui revoie a la concordance, a I’accord (ittifdq) entre I’apparent et
le caché des actes, ol I’intention anime le geste, et se renforce grice a lui, en s’en servant.

baydn : racine coranique

shd'an : pas « ceuvre » (redondant avec ‘amdl) mais au sens Coran (55, 29) : « état, condition »
(K.) ; Coran (10, 61) : « situation » (Ham.) « statut » 1égal de la morale

La droiture donne son nom au « combat de la droiture » du combat dans 1’ame.
litt. « morceau de chair maché » du hadith [1]; seul Pr reprécise mudgha (mal écrit dans R1 et R2).
athdr « traces » dans son sens figuré moral de ce qui marque (ou « colore ») le cceur (ou I’ame).

Racine (dad, ‘ayn, fd) coranique, le bienfait de la répétition conduit a la multiplication des effets
positifs Coran (587, 11) (64, 17) ; voir la métaphore de I’orphelin (cf. supra.)

Pr confirme R1 et R2 L’auteur le cite peut-étre de téte, dans le sens de la mise en avant du cceur et
donc des intentions au profit des gestes. En effet, la version rapportée par MUSLIM 2564c dit :
« Dieu ne regarde ni votre apparence ni vos richesses mais Il regarde vos cceurs et vos ceuvres ».

mardtib : le bonheur a des degrés, de méme que la foi : « La foi, qui est le fondement et la source de
toutes les obligations, [...] a plusieurs degrés (mardtib) » (Pléiade., p. 895) cf. commentaire.

« a fortiori », renvoie a la primeur de I’intention (cf. infra et supra)
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Il n’existe pas d’autre Voie®' que la Loi divine pour gagner le

bonheur éternel, et savoir®

comment agir pour I’atteindre, aussi bien
dans les dispositions intérieures des actes qu’a fortiori®® dans les formes

extérieures.

1-1-1.1.3:LAFOI, PLUS HAUT DEGRE DES DISPOSITIONS DE L’AME
C'est pourquoi, le Prophéte a clairement distingué®* entre les actes
louables ou blamables. 1l a distingué ce qui répugne a Dieu de ce qui Lui
est agréable. Avant tout, le Prophete est venu alerter sur la plus grande

importance que revét le statut®

des dispositions intérieures des actes. En
effet, 'intériorité est le siege de la droiture® et le lieu d'ott émane la vertu

ou la corruption, pour tout acte, dans le hadith suscité®’. Le sens profond,

le « secret » en est le suivant. Si la droiture est requise dans ce que font les
membres du corps, c’est en tant que manifestation visible de la droiture en
I’ame ; au for intérieur, c’est elle qui lui permet d’obtenir les « traces » des

dispositions permanentes®

, qui par effet de répétition, viendront se
multiplier® d’elles-mémes. Alors, la guidance s’installe fermement en
I’ame, et la droiture émane d’elle en tous les actes, de fagon spontanément

morale, selon cet autre hadith’® :

[5] « Dieu ne regarde pas I’aspect extérieur de vos personnes, ni de vos

ceuvres, mais il regarde vos coeurs ».

Il s’ensuit que la foi se place en téte de toutes les ceuvres ; elle
assure le plus haut degré’! de félicité, car elle occupe le plus haut degré
des dispositions intérieures des actes, et donc a fortiori’? des formes

extérieures.
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78 Comme pour le Prophete, la formule rituelle de respect a la suite du nom des Compagnons (Que
Dieu soit satisfait d’eux !) est implicite dans toute notre traduction.

74 L’intertextualité avec le Coran est soutenue, ici par exemple Coran (39, 22) ; elle définira le role de
la conscience morale (wara®) et tranche avec le vocabulaire inventé par les soufis ; L’auteur ancre
dans la charia le devoir moral du soin a I’intériorité y compris dans les termes pour le décrire.

75 La lumiere de Dieu est celle de Sa guidée dont Coran (61, 8-9)

76 Dont Coran (11, 17)

77« rature propre » du copiste Pr (mot rayé de sa main [{j-‘ﬂl-.\ﬂ] (cf. commentaire).

78 yq‘a racine (ra, ‘ayn, ya) a donné ri‘dya « observance » [des droits de Dieu], dans le titre de
MUHASIBI ceuvre citée en exemple comme référence de la littérature morale.

7 pafs: "homme en tant que sujet honore les devoirs prescrits par Dieu envers soi-méme, ses
engagements moraux selon Coran (70, 32) (23, 8), (57, 12) (N-w.é-':i) sens réfléchi de s'observer,
respecter I'intégrité de sa personne, scruter son ame, dans un examen de conscience perpétuel.

80 ragaba, racine coranique Coran (20, 94) (9, 10), qui fait écho a ra‘a ; la forme III, dont le nom
d’action murdqaba est la conscience qu’a I’homme d’étre observé par Dieu en permanence, sera
repris dans la trilogie (isldm, imdn, ihsan)

81 Selon Coran (5, 2) : intertextualité présente uniquement dans le manuscrit de Princeton (Pr).

82 madhmiim : blamable, répréhensible, I’'un des termes d’évaluation des actes, venant étoffer le
lexique des cinq critéres d’évaluation des actes (cf. supra, commentaire)
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I-1-1.2:Le combat dans I’Ame des Compagnons

Quant aux Compagnons du Prophéte’?, aprés que Dieu leur eut
pres q

ouvert la poitrine a l'islam™, ils reurent la lumiére de la guidée™. Leur
parvint alors un signe évident de leur Seigneur’® qui les poussa, dans leurs
actes, a s’attacher en priorit¢ a I’intériorité, au détriment des formes
extérieures’’. De ce fait, ils honoraient leurs engagements’ envers eux-
mémes’?, ils scrutaient en permanence et dans |’ appréhension de la colere
de Dieu® les sollicitations de leurs pensées, en se méfiant des vices cachés
en leur ame. Ces considérations accaparaient toutes leurs conversations,
qui portaient essentiellement sur la crainte de la perdition de I’ame, et les
poussait a s'entraider mutuellement dans l'accomplissement des bonnes
ceuvres et de la piété®!. 1ls se souciaient, avant tout, de se protéger des

incitations néfastes de leurs pensées.

I-1-1.2.1: LA QUESTION DE ‘UMAR A HUDHAYFA
Prenons I’exemple de la question de 'UMAR IBN AL-KHATTAB a
HUDHAYFA, qui discutait [avec d'autres Compagnons] [49] au sujet des

hypocrites, dont il avait entendu le Prophete donner la liste :

— Par Dieu, s’exclama 'UMAR, et par le ciel et la terre qui

subsistent par Sa permission, le Messager de Dieu m'a-t-il nommé ?

— Non, rétorqua HUDHAYFA. Mais aprés toi, je n’innocenterai plus

personne [inutile que d’autres me posent la question] !

Voyez combien 'UMAR craignait I’hypocrisie, et cherchez en quoi
il faut se méfier d’elle, dans les actes, par rapport a ses aspects
répréhensibles®” dans 1’intériorité. Vous réaliserez alors ce qu’est vraiment

I’hypocrisie et le grand risque qu’elle fait courir envers I’obtention de la
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83 din : au sens coranique de : [Jour de la] rétribution Coran (1, 4) (95, 7), ¢’est le Jour Dernier ou

Dieu rétribuera les actes : I’hypocrisie dont il est question ici, fera obstacle.

84 Coran (49, 14)

85 Rappelons ici que la formule rituelle de salutation et de respect envers le Prophéte est implicite.

86 Lirt. « violation d’intégrité », ¢’est I’atteinte a I’intégrité de I’accord entre I’intériorité et les formes

extérieures (ittifdq) une violation qui est décrite plus loin sous la forme d’un manque d’alignement
(muhddhat) (3)\s=) : I’hypocrisie, qui est le manque de sincérité dans les actes, est un défaut

d’alignement entre I’intention et le geste.

87 Premiere occurrence ici du mot « libre-arbitre » ; Ce « peu importe » s’entend bien siir par rapport a

la qualification d’hypocrisie ; car il importe, au contraire, d’élargir le champ d’action du libre-

arbitre pour justement éviter de telles erreurs et réduire ’hypocrisie ! Tel est le role du combat dans

I’ame, illustré par la question de ‘Umar — la morale est énoncée ici selon les références islamiques.
88

89

Le mukallaf, ’homme vertueux, est le vrai « héros » du livre et non pas le soufi.
(majhitd) (Pr) synonyme de jihdd (R1, R2, BT) sans la particule al-nafs, implicite dans tout le
Traité ; le Livre de la Guérison est un traité sur le combat dans 1’ame (jihdd al-nafs) de la charia.
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I-1-1.2.2: LA«

rétribution, au Jour Dernier®’.

En effet, si 'UMAR et HUDHAYFA parlaient
de I’hypocrisie au sens courant (qui consiste a professer en public l'islam
en restant impie au for intérieur, comme, entre autres, les hypocrites de
Médine®*), alors 'UMAR n'aurait eu ni & s'en inquiéter, ni a interroger
HUDHAYFA, puisqu'il savait parfaitement qu'il en était exempt. D'ailleurs,
comment 'UMAR aurait-il pu ignorer ce que tout le monde est susceptible
de connaitre : le commun des mortels ne sait-il pas ce qu'il choisit
délibérément de révéler au grand jour ou de garder secret ? Non, ce que
craignait 'UMAR était un autre genre d'hypocrisie, latent, qui survient a

l'improviste dans certains actes fatals a ’homme de foi, commis par

inadvertance. L'homme lui-méme ne les connait pas.

Le Prophete® les connaissait par sa faculté de mettre les 4mes a nu
et sa science certaine de leurs actes et des moindres de leurs secrets, et ce,

grice aux dons que Dieu n’a accordés qu’aux prophetes.

PETITE HYPOCRISIE »

En raison du défaut d’alignementgé, dans les actes, entre
I’intériorité et les formes extérieures, ['usage dérivé du mot « hypocrisie »
s’est impos¢. La prétention de ’homme de foi a la droiture, dans son
comportement extérieur, se trouve en désaccord avec son intériorité, par la
présence d’un effet contraire. Peu importe que cet effet contraire échappe
au libre-arbitre®’, du moment qu’il se trouve a 1’état latent, dans I’ame : le
résultat ressemble quand méme a de I’hypocrisie, a cause du manque
d’accord, dans les actes, entre I’intériorité et les formes extérieures. Ainsi,
I’'usage dérivé du terme « hypocrisie » s’est imposé, différent du sens
commun. Etant donné que, dans les actes, 1’écart entre I’intériorité et les
formes extérieures passe le plus souvent inapergu, aux yeux de I’homme
soucieux de sa vertu (mukallaf)®®, celui-ci a recu pour devoir de le traquer,

et de mener 1’effort sur soi du combat dans 1’ame, le jihdd [al-nafs]®.
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90 Place laissée en blanc par le copiste Pr sur ce mot illisible dans la source recopiée

9 tardkha est synonyme de ghafla, ici avec le sens d’inaction, laisser-aller, laxisme, indolence — on
peut lui préter le sens moderne de « procrastination » : remise a plus tard de ce qu’on peut faire le
jour méme. La conscience morale (wara‘), est opposée a la négligence (ghafla) et a la
procrastination, contrairement au soufisme qui ’opposent au dhikr (quand le soufi répete
inlassablement une méme formule de litanie) : 1’opposition ghafa/ wara‘ est I'une des
caractéristiques de la pensée de I’auteur (cf. Commentaire).

92 A savoir Dieu, en apparence, et ses propres intéréts ou ceux d’autrui, quand sa dévotion a pour but
de bien se faire voir ou d’obtenir les bonnes graces d’autrui, par exemple.
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Le combat dans I’ame consiste a appliquer une étroite surveillance
sur les différents états de 1’intériorité, pour la conduire a la droiture puis,
par effet d’entrainement, redresser 1’extériorité, afin d’aboutir & ce que
toute la personne se trouve sur la voie de la guidée® et la félicité. Si, par
oubli ou procrastination’!, ’homme vient & manquer au devoir qui lui
incombe d’accomplir 1’effort sur soi du combat dans 1’ame, il sera alors

tenu pour hypocrite.

I-1-1.2.3: LA FAUSSE DEVOTION

[4b]

Comme on a donné a I’associationnisme le nom d’hypocrisie, car
dans les deux cas, il existe une forme d’association dans la fagon de
percevoir la dévotion — de ce fait, cette forme de dévotion ne peut pas étre
sincere envers Dieu, mais elle est orientée vers quelques chose qui n’est
pas Dieu. Celui qui se comporte ainsi devient semblable a 1’associateur qui
sert deux causes associées’”. L’emploi du nom d’associationnisme trouve

donc bien sa justification, selon ce hadith :

[6] « La fausse dévotion est le petit associationnisme ».

I-1-1.2.4:LE COUPLE DES ACTES (GESTES, INTENTION)

Ce qui précede a fourni des preuves tres claires sur le fait que ce

qui, dans les actes, releve de I’intériorité, est le plus fondamental : son

traitement prime sur tout le reste.

Achevons nos éclaircissements. La différence entre 1’intériorité et
les formes extérieures, tient a ce que celles-ci, le plus souvent, sont du
ressort du libre-arbitre de la volonté humaine alors que !’intériorité, la
plupart du temps, en est exclue. D’un c6té, I’homme n’exerce qu’un
pouvoir limité sur son intériorité, et de 1’autre, dépendent de lui tous ses
gestes, puisque ces derniers, nous I’avons vu, tombent sous son emprise en

entrant d’emblée dans le champ de son libre-arbitre.
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93 niyya : le Shifd’ est un long commentaire du hadith sur ’intention .

94 mabda : on retrouve le terme qui a été appliquée plus haut a I’intériorité par rapport aux formes
extérieures et que nous traduisons selon le lexique de ce Traité et le rapprochement qui sera fait
avec le terme masdar en [14b]

9 rih : les intentions sont « I’esprit » des actes quand les gestes en sont la lettre !

96 Ce hadith trés célebre est souvent gravé dans les mosquées dont par exemple El Azhar au Caire le
plus ancien centre culturel islamique aprés la Quaraouiyne a Fés L’accent mis sur 1’intention est
renforcé par I’exemple choisi dans le hadith lui-méme qui met en avant ’intention dans le
pelerinage, dont elle est le premier pilier. Notons les deux mots qu’a la langue arabe pour « actes »,
(fa’al) et (‘amal), cf. Commentaire.

97 Mot difficile a lire dans toutes les sources y compris Pr.

98 Tabi’tin : la liste est connue ; parmi eux figure Uways al-Qadari dont il sera question en Partie II ;
successeurs des Compagnons, ils les ont connus mais pas le Prophéte.

99 Successeurs des successeurs, leur liste est également connue (cf. note préc.)

100 jddda : « voie royale » (cf. Partie II ) : celle de la charia est la droiture (cf. note suiv.)

101 jstigama : la droiture, terme essentiel du Shifd’ (note préc.).

102 pdtin : I’intériorité, renvoie a 1’élément implicite de la comparaison qui va suivre sur les charbons
ardents qui est leur « ardeur » comparée a la « ferveur » envers Dieu (supra) et non « [les exigences

de] leur religion » dont il ne faudrait pas perdre « la moindre parcelle » (Pé, ibid. p. 111 et note 19
p. 264)
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)?3. En effet, I’intention, source

Tout repose sur I’intention (niyya
originelle94 des actes, pour le Législateur, est le fondement des devoirs
religieux. L’intention est 1’esprit® des actes, a telle enseigne que les actes
dépourvus d’intention sont considérés comme nuls et non avenus, avec
pour conséquence, pour I’homme soucieux de sa vertu (mukallaf) qui en

est ’auteur, de ne pouvoir se prévaloir de leur accomplissement, selon ce

hadith’®:

[7] « Assurément, les actes ne [valent que] par les intentions, car chacun
ne comptera a son actif [au Jour Dernier] que ce qu’il aura effectivement
eu I’intention [de faire]. Ainsi, le pelerinage effectué pour Dieu et pour
son Prophete sera effectivement compté pour Dieu et pour son Prophete a
celui qui I’aura accompli dans cette intention. En revanche, a celui qui
I’aura accompli dans une autre intention, qu’elle soit d’ordre matériel ou
pour contracter un mariage, son pelerinage ne lui sera compté que pour ce

qu’il aura réellement eu I’intention de faire ».

I-1-2: Les premiers soufis

Apres le temps”’ des Compagnons du Prophéte, arriva 1’époque
suivante ou la guidée subsistait par des explications et des enseignements
recus directement des Compagnons. Les gens de cette époque ont été
appelés les « suivants »”%, Puis aprés eux, ceux de I’époque suivante ont
été appelés les «suivants des suivants »”°. Par la suite, les gens ont
commencé a se diviser. Leurs rangs se sont dissociés. Ils ont dévié de la
voie royalelOO (jadda) de la droiture (istigama)'®', dont ils sont sortis. Les
gens ont négligé I'intériorité de leurs actes, et de ce fait, ils ont cessé de
s’y intéresser. Le plus grand nombre s’est concentré sur la conformité
physique des actes et sur le bon accomplissement des cérémonies

religieuses, sans considération pour I’intériorité'%% ni pour sa bonne tenue.
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103 fugahd’ juristes.
104 “arbab al-qulib : litt. « seigneurs des cceurs »

105 gata* (forme VII) avec ild : ils plagaient Dieu au centre de leurs préoccupations en se coupant de
toute autre : cf. mukhlisin lahu al-din, exp. coranique récurrente liée a la ferveur du monothéisme
pur (ikhlas) et donc a I'unicité de Dieu (cf. commentaire)

106 e début de cette tradition différe dans la version canonique de Tirmidhi qui vise la patience (sabr)
envers la religion (ref. 2260 grade bon hasan). L’élément implicite de la comparaison étant
I’intériorité et la ferveur (infra) dans les soins a lui consacrer, 1’auteur signifie qu’eux seuls sont
aptes a nous préparer a I’au-dela (cf. commentaire)

107 Mot illisible dans le manuscrit Pr (trace de vers a cet endroit)

108 muhdfaza

109 Ljrt. « actes des cceurs »

"0 al-salaf al-sdlih : expression désignant les « pieux ancétres » d’ou dérive I’expression « salafistes »
dont le sens moderne n’est pas le sens du Shifd’ ou les premiers soufis se conformaient a la pratique
du combat dans ’ame comme le faisaient les musulmans des trois premicres générations de ’islam
suscitées (les Compagnons, les suivants et les suivants des suivants) ; ceux qui se sont appelés
soufis suivaient le comportement des pieux ancétres (salaf) dans la conduite de leur vie intérieure et
la forme extérieure de leurs actes : cf. infra et supra.
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L’activité des juristes'®® s’est limitée a répondre aux besoins
d’intérét général, aux statuts des transactions et aux actes cultuels, selon ce
qu’exigeaient leurs fonctions. Ils se bornaient & promulguer des décrets

juridiques pour la guidance du peuple. Se sont alors raréfiées les personnes

qui se souciaient de leur intériorité et des soins 2 lui apporter!**. On les
appela « ascetes », « serviteurs de Dieu », « quéteurs de 1’Au-dela ». Ils
placaient Dieu au cceur de leurs préoccupations'®. Comme le rapporte une

tradition'%° :

IIs tenaient leur religion [8] « comme on tient des charbons ardents »

Puis, s’abattirent les calamités des innovations blamables [50] en
matiére de dogme, oll chacun surenchérit dans le culte!?’ de Dieu et dans
la pratique de la vie ascétique : ici un MUTAZILITE, la un RAFDI, 1a encore
un KHARUITE. Mais a tous ceux-la, il ne leur servait a rien d’essayer de
réformer leurs actes, aussi bien dans I’intériorit¢ que dans les formes
extérieures, a partir du moment ou le donné de base sur lequel ils

s’appuyaient était altéré, a savoir, le dogme. Alors se détacha des autres

I’élite des sunnites, défenseurs'® de la vie intérieure'”, fideles aux
« pieux ancétres » (salaf)''® et a leur facon d’agir, dans I’intériorité
comme dans les formes extérieures. Ces derniers prirent le nom de soufis.
Selon le maitre ABU L-QASIM AL-QUSHAYRI «le terme soufisme se

répandit autour de I'an 200 de I'Hégire. »
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111 Rappelons que le soulignement par un trait est celui du copiste de Pr (mise en gras qui ne provient
sans doute pas de I’auteur, chaque copiste ayant ses propres marques)

"2 Litt. figh al-charia. Nous soulignons par notre propre mise en gras (cf. note préc.) les points
essentiels objets de contresens avant ce jour.

"3 Litt. figh al-zdhir . Nous soulignons. C’est le «figh de I’extérieur » laissé en mot-a-mot
incompréhensible par Pérez ! L’auteur en précisera la genése en affirmant qu’il s’agit de ce qui
s’appelle le figh tout court aujourd’hui. C’est le droit et sa jurisprudence — il ne faut jamais oublier
que si, par facilité, on dit le « droit» c’est avec ’idée de la connaissance dynamique de sa
jurisprudence. De méme la « loi morale », s’entend aussi avec sa jurisprudence.

14 “af*al al-jlidrah « actes des membres » ne peut pas non plus rester en mot 2 mot et doit étre traduit !
« gestes » opposés a ’intériorité ‘amdl al-bdtin « actes des cceurs » ou « ceuvres de I’ame ».

15 Le pluriel par rapport au singulier est a souligner : le droit concerne la communauté des hommes
soucieux de la morale que ce soit a titre individuel ou collectif.

"8 gl-‘af*al al-zdhira Nous soulignons : comportement externe, formes extérieures

"7 « figh de Iintérieur » chez Pérez, qui ne traduit pas 1’expression arabe

M8 “afal al-qulnb « actes des cceurs » Voir note sur « actes des membres » cf. infra.

"9 mukallaf dont le singulier est important par rapport au pluriel. Cf. infra.

120 11 s’agit de I’individu marqué par son unicité « nafs » sous le sens de I'unicité de I’étre qui
appartient au quatuor du « bienfait divin » selon le lexique de I’auteur.

21 “af‘al al-jidrah ; actes des membres, gestes. Pérez s’emméle entre 1’ésotérique opposé a
I’exotérique, (ibid. p. 264 note 23), et I’éditeur BT s’est cru en droit de rectifier en notes en
corrigeant par (‘af‘al al-qulith) « actes des cceurs » ! Il s’agit des gestes visibles de ’extérieur,
suivant la nature de [’intention qui préside a leur accomplissement : d’ou notre traduction par
accomplir selon ’alliance entre le geste et I’intention (ittifdg)

122 dariiriydt : obligation de gagner sa vie ici-bas et dans I’au-deld pour le salut de ’ame et son
bonheur : le devoir moral du travail sur soi est aussi impératif que le travail pour gagner sa vie.
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I — 2 : L’intériorité de la loi divine

I-2-1: Les deux types de réegles de la loi divine

Génération apres génération, les nations se sont succédé, ou les
gens qui suivaient recevaient la guidée de leurs ancétres, et la
transmettaient a leur tour, par leurs cheikhs, a ceux qui pouvaient

légitimement la recevoir, parmi les disciples de Dieu.

Ainsi, il apparait que!!! les régles d’application de la loi divine

(figh al-charia)''* sont de deux types.

Premierement, la loi divine s’applique par le droit et sa
jurisprudence (figh al-zahir)'">. Le droit est la connaissance des régles
applicables aux gestes des membres du corps!'¥, autrement dit, le droit
regle le comportement externe des hommes soucieux du respect de la
religion''> uniquement par les formes extérieures!'S, que ce soit 2 titre
individuel ou collectif, dans la pratique du culte et dans la vie quotidienne.
Ce sens est conféré a la dénomination courante du droit musulman, figh, et
des juristes, faqih, qui rendent les décisions de justice et qui assurent le

respect de la religion.

Deuxiemement la loi divine s’applique par la loi morale et sa

jurisprudence (figh al-bdtin)''’. La loi morale est la connaissance des

régles applicables aux ceuvres de 1’dme!'®, autrement dit, la loi morale

119 3

régle Dintériorité de I’homme vertueux (mukallaf)!' a titre personnel'?,

dans les gestes'?! de la pratique du culte, afin de lui permettre d’accomplir

ce qui lui est nécessaire d’accomplir [en vue de parachever ses ceuvres]'?2.

22



1248, 55| qleg 1236y o) diidg old! by ghll Add 1id oung
.1251.93443."3

Jlod ol zliily gl pgasd 4881 92 (5 391 g9l sised S 2
B9 Olegubgall dd dUaly mac 5§ 0580 ASy Ladll cuaial 12650
i Loy hgzmgag 17MB dudi § uo JS' e 0291 92 s HI 151 ol

G 4l (S elid wie Jgamed alal 0oy dug)s elid Y=Y dilale (an)

OEy>9 O ghall Jladl

P Olias elld 319058 Bl ] 0,8y Kl e ol (2 &1 ololgd!

2841l QUS 3 (qulmally slas ol Jad LS auais Y 36 0lg 856Y1 wlgal
12eb>Y QLS (§ Jadl lagaby

1-2-2

Lowd Olaoize ()9Sl cpeadl (de 1300 guaiall lasg daaall Loy oof &

3 d5lyg ) ddglisy Aol 3 131l g2l Jladl O0 Al (3 LSl paso

,1326\3.)LC

123 figh al-wara‘ | « de la conscience morale »] premiére occurrence de ce terme.
124 “iIm al-‘akhira [ « science de I’au-dela »] : la loi morale a pour fin le salut de I’ame.
125 tasawwuf entendu au sens premier du terme.

126 Dont les populations conquises, lors des conquétes musulmanes au temps de 1’expansion de I’islam.
Ce qu’il fallait expliquer a ces populations était le droit (figh al-zahir) et ses sanctions en ce monde
d’ou le dommage collatéral d’ordre moral des Conquétes par la perte de vue de I’autre partie de la
loi divine dont les sanctions sont réservées a Dieu dans ’au-dela (cf. commentaire)

127 Cette analyse historique originale des Conquétes explique comme la charia a perdu son statut de loi
essentiellement morale.

128 Ri‘Gya (Observance [des droits de Dieu]), déja cité (cf. infra) ; la racine ra ‘a, utilisée par I’auteur
pour décrire le combat dans I’ame des compagnons (cf. infra)

129 Jhya’ Revivification des sciences de la religion, déja cité également.

130 mutasawwif : il s’agit toujours de I’emploi premier du soufisme, synonyme de loi morale.

131 Le contresens commis par BEN TAWIT trouve ici son explication : ce sont bien les gestes du
comportement, dans les deux cas, qui sont examinés, par le droit et la loi morale

182 (4dale  4) présent que dans Pr qui insiste sur le devoir du combat dans I’ame.

23



La loi morale (figh al-batin) prend en arabe différents
synonymes : la loi des ceeurs (figh al-quliib), la loi de la conscience
morale (figh al-wara‘)'?3, 1a science de I’au-dela (‘ilm al-‘akhira)'** ou

encore le soufisme (tasawwuf)[au sens premier du terme]'?,

Au fil du temps, I'intérét porté au premier type de regles, le droit

(figh), s’est accru, face aux besoins de la vie publique, ainsi qu’a la
nécessité, pour le pouvoir comme pour les populations!'?%, de recourir 2 des
avis juridiques. C’est pourquoi, le nombre de juristes s’est accru, a chaque
époque, au fur et 2 mesure que s’accroissaient les questions de droit a
traiter. La portion congrue finit par échouer a I’autre type de regles
d’application de la loi divine, les regles de la loi morale (figh al-bdtin),
qui sont pourtant les plus importantes, sur le plan personnel, pour
tout un chacun!?’. Elles ont été délaissées. Pour cette raison, sans doute,
certains savants ont craint que ce type d’enseignement ne s’efface a la
suite de la désaffection des adeptes, risquant de conduire a 1’ignorance
envers la jurisprudence sur I’intériorité et sur les mouvements de 1’ame,
qui sont les plus importants, pour 1’homme préoccupé par sa vertu,
puisque c’est par eux qu’il peut atteindre le salut. Aussi, sur ce théeme, les
savants ont écrit des ouvrages aussi rares qu’essentiels, comme IBN ‘ATA,
ou encore MUHASIBI et son livre Du respect des droits divins'?®, ainsi que

leur successeur GHAZALI dans Revivification des sciences de la religion'?.

I -2 -2 : La double compétence des oulémas

130

De ce fait, le point de vue du juriste et du moraliste " sur les deux

types de regles d’application de la loi divine, le droit et la loi morale, se
rejoignent sur les gestes'! de pratique du culte qui incombent
personnellement a I’homme vertueux pour accomplir son devoir au

quotidien'32.
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133 mutasawwif et mutawara i synonymes car tasawwuf est au sens de loi morale (figh al-bdtin)
134 Portion de phrase absente de Pr et R1 mais présente dans R2 et I’édition BT

135 Le mot est au pluriel quand il en va du figh (cf. infra et Commentaire)

136 Seul Pr indique (<2)3t~))) sinon dans toutes les autres sources (R1, R2 et Bt) : (<Y stiiall)

137 mot illisible dans Pr pour cause de détérioration (trace de vers)

138 jtt. le ceeur

139 Le soufi ici vise la droiture et non le dévoilement: c’est donc au sens premier du terme
« soufisme »

140 ghdba s’oppose ici & hadara : nous soulignons cette idée reprise dans le role de la wara .

141 ma ‘agala minha : 1a partie ou il était conscient ; autre trad. : ce qu’il en aura saisi par ’intellect. Le
q p q p
hadith [10] n’est pas entier dans le manuscrit (économie) Cela est important, car la traduction de
Pérez restée incomplete est incompréhensible ; il faut le traduire en entier !
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[Sb]

En effet, le soufi, ou le moraliste qui suit la loi de la conscience

morale!3?

, se distingue par I’attention qu’il porte aux ceuvres de I’ame et a
leurs caractéristiques [afin de discerner ce qui doit étre loué ou blamé, ce
qui conduit au salut ou a la perdition, et d’identifier les manquements

auxquels il faut remédier]'**

. Quant au juriste, il se préoccupe de ce que
font les croyants soucieux de la morale publique'*, en matiére de contrats,
de mariages, d’achats et ventes, de peines 1égales et, de facon générale, de

tout ce qui appartient aux domaines du droit.

I-2-2.1: Selon Ghazah

C’est ainsi que GHAZALI établit la différence entre « le juriste » et

« le soufi », dans le regard qu’ils portent sur les pratiques cultuelles et les
habitudes'® de la vie sociale. C’est ainsi qu’il explique comment le regard
du juriste s’attache aux bénéfices a retirer en cette vie, alors que le regard

du soufi se dirige vers les récompenses dans 1’au-dela :

« Le juriste regarde les pratiques cultuelles qui fondent"’ I’islam, en examinant si elles
sont, oui ou non, valides par rapport au texte de loi. Si oui, [cela suffit, a ses yeux], pour
approuver les actes en question, en déclarant quitte de ses obligations celui qui les a
accomplies, se prononcant ainsi en sa faveur. Dans le cas contraire, il le désavoue et
juge qu’il reste redevable de ses obligations ; il lui est donc impossible de se prononcer
en sa faveur. Par exemple, du point de vue des obligations passibles de la peine
capitale, le juriste examine si celui qu’il juge a refusé, ou non, de les accomplir. Si oui,
il est exécuté. Sinon, il est épargné. De mé&me, pour le licite (halal) ou I'illicite (hardam).
Son point de vue sur les biens d’autrui [ne dépasse pas ces considérations :] y a-t-il eu
spoliation des droits d’autrui ? Quelle décision de justice faut-il prendre, entre le
maintien [de la situation en 1’état] ou I’enlévement de ces biens [au spoliateur pour les
rendre a leur légitime propriétaire] ? De telles considérations ne sont qu’affaires
mondaines. »

Et GHAZALT de poursuivre :

138 et

« Quant au soufi, il examine toutes choses du point de vue de ce qui vient de 1’ame
vise la droiture, fondement du salut'®®. C’est de ce point de vue, notamment, qu’il
examine la priere, en tant qu’elle est au service de Dieu, et dont le fondement consiste a
se tourner vers Dieu de toute son ame. De ce fait, ne subsistera d’elle, comme provision
a emporter pour 1’au-dela, que ce a quoi I’ame aura été réellement présente, et non ce a

140 141

quoi elle aura été absente'*” selon ces hadiths'*' :
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142 «islam » au sens étymologique signifie « soumission » a Dieu, ce qui aura son importance dans la

premicre étape du combat dans I’ame, la station de I’islam.

143 Nous soulignons cette idée reprise par I’auteur dans les « traces » des dispositions permanentes,
illustrée chez GHAZALI par la métaphore de I’orphelin (Nous voyons un lien avec la Sourate 95 : cf.
commentaire)

144 Notons que 1’auteur prend bien soin de citer ses sources : cf. supra et commentaire.

145 « ce qui est du ressort » de ’homme de loi differe entre GHAZALT et IBN KHALDUN : ce point de
divergence est au coeur de la « guérison » morale de ce Traité : cf. commentaire.

148 Cette phrase mal interprétée jusqu’a présent vise le figh-al-bdtin
147 Nous soulignons. Il est important de relever qu’il s’agit bien ici de la loi divine : c’est la bien la
charia qui se divise en deux !
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[9] ‘Il ne reviendra a ’homme, de sa priére, que le mérite de la partic ou il était
conscient (md ‘aqala minha)’ ;

[10] ‘L’homme peut bien célébrer sa pri¢re sans que pour autant ne lui en revienne ni la
moitié, ni le tiers, ni le quart, ni méme le dixieme [mais simplement la partie ou il aura
été conscient (md ‘agala minha)]’

De méme, se dire de confession musulmane en professant I’islam, qui est
« soumission » a Dieu'*?, consiste a la fois en une déclaration verbale et en une
reconnaissance intérieure. Si la soumission ne se produit pas dans I’ame de facon a
rejaillir dans les membres sous forme de gestes d’obéissance, alors il n’en restera
aucune trace dans I’au-dela'. Il en va exactement de méme en ce qui concerne le licite
(halal) et I'illicite (haram).

[Début de la partie tronquée de R1]

Le soufi ne se préoccupe que de savoir si I’ame est blessée d’un mal qui doit se panser,
selon les hadiths suivants :

[11] ‘Laisse ce qui te trouble pour aller vers ce qui ne te trouble pas’ ;

[12] ‘Un homme ne compte pas parmi ceux qui craignent Dieu tant qu’il ne délaisse
pas ce qui est dénué de mal par peur de ce qui en comporte’ ».

Ainsi, GHAZALI [en arrive-t-il a cette conclusion]'** :

Le juriste ne regarde pas les blessures des cceurs, ni comment [91] les éviter. Son point
de vue est entierement rivé sur les affaires de ce monde ou se trouve, certes, une voie
correcte pour I’au-dela. Mais des qu’il s’agit des péchés, et de ce qui touche a 1’ame, ou
des dispositions pour I’au-deld, alors cela n’est plus de son ressort'*. »

I-2-2.2: Critique de Ghazali

L’avis de GHAZALI n’est pas a prendre au pied de la lettre. Si le
point de vue du juriste semble parfois se limiter a ce monde, il ne faudrait
pas en déduire qu’il doit s’en tenir a ces aspects purement mondains, mais
plutot, qu’il lui manque une autre caractéristique qui reléve pleinement de
sa fonction : [la maitrise de la loi morale divine]'*®. En effet, nous ’avons

dit, 1a loi divine se divise en deux types de régles d’application'*’.
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148 Nous soulignons ’expression figh al-zdhir que, sauf erreur ou omission de notre part, nous n’avons
trouvée chez aucun autre auteur. Ce n’est plus Ghazali qui s’exprime ici, mais Ibn Khaldin qui le
critique en disant que son discours n’est pas a prendre au pied de la lettre ! On voit quels contresens
ont été commis a partir du couple (bdtin, zahir) qui a été traduit : (apparent/caché), (exotérique/
ésotérique), alors qu’il s’agit ici de (intériorité/ formes extérieures) ou encore (intention / geste)

149 Des signes de ponctuation présents a cet endroit dans le manuscrit Pr signalent peut-étre une
coupure dans la source originale recopiée, qui semble imposée par I’enchainement des idées

150 T auteur se met & parler des prophétes et des niveaux de vigilance sur I’intériorité aprés les deux
parties de la loi musulmane ... tel est le « trou » dans 1’enchainement des idées. Nous n’allons pas
faire comme s’il n’existait pas (cf. note préc.) comme I’a fait KHALIFE quand il ne disposait en 1959
que d’une copie a la Bibliothéque du Caire du manuscrit R1 dont ’original est conservé a Rabat, a
la fois tronqué et en désordre. Cela ne 1’a pas empéché d’éditer R1 comme si de rien n’était, alors
que I’enchainement des idées était incompréhensible. Cela ne sera pas notre cas.

151 L auteur met un pluriel alors que le hadith dont il s’ inspire est au singulier (note suiv.)

152 Intertextualité avec le hadith rapporté par Bukhary (6483) que nous sommes les premiers a relever.
Nous avons traduit le hadith complet, Pérez met une note a cet endroit mais il ne signale pas le
hadith (ibid., p. 265 note 29) au contraire il attribue cette « expression imagée » a 1’auteur » ; on la
retrouve en Partie Il en [21Db]

183 Coran (2, 186) : cf. le combat dans I’ame Compagnons (cf. infra).
154 Coran (43, 57)
155 Coran (91, 12)
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Le premier type de régles d’application de la loi divine est entre les
mains des juristes chargés d’appliquer, au niveau des formes extérieures,
les reégles du droit (figh al-zdhir)'*® pour répondre aux besoins du sultan

comme a ceux de la population.

Le second type de régles d’application de la loi divine est assumé
par les pieux et les ascetes préoccupés par ce qui les touche en propre dans
le soin a porter a leur ame selon 1’application des régles de Dieu.

Et il est tout a fait possible qu’un seul et méme homme de loi

maitrise les deux types de régles d’application de la loi de Dieu.'*

I-2-3:L’accord (ittifdq) entre intentions et gestes

[Les deux types de régles d’application de la loi divine, a savoir les
regles du droit et de la loi morale, sont du ressort des oulémas car ces
regles ne sont pas incompatibles entre elles. Au contraire, ces regles
entretiennent entre elles une forme d’accord bien spécifique, dont nous
allons préciser la nature a travers les trois niveaux de 1’accord entre
I’intériorité¢ et les formes extérieures, en commengant par le niveau

exemplaire des prophétes — ndt]'*°.

I-2-3.1: Le niveau de pérennité de I’accord

Du fait que les prophétes'>! guident I’humanité vers Dieu!"?,

ils tirent [13] « les hommes par la ceinture hors du feu de I’enfer, [ou ils
ont tendance a vouloir se précipiter, attirés par les flammes, comme les
insectes la nuit sont attirés par la lumiere]. »

Les prophetes « guident [les hommes] sur la voie »'> de la félicité.

154 d’ 15

IIs « repoussent » eux « leurs pires malheurs »'> en leur infligeant
des blames, ou des chatiments corporels pouvant aller jusqu’a la peine de
mort, en fonction de la gravité de leurs actes estimée en considération de
la vie future [au regard du droit et de sa jurisprudence, le figh]. Mais

surtout, I’exemple des prophetes nous apprend que la voie du salut a son
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186 ((3\al) irrifag Nous soulignons la premiére occurrence de ce terme essentiel du lexique

57 murd ‘dt : (vd ‘a) utilisée par Muhasibi, liée a (rdgaba) cf. combat dans I’dme des Compagnons.
58 murdqgabat : nous traduisons selon K. ce terme qui va faire le lien avec le hadith de Jibril.

159 ghayba : I’inattention, la distraction, est combattue par la conscience morale (wara®)

160 futiir : relachement de la ferveur, baisse de régime, variation d’intensité. Les prophétes, eux, sont
exempts de ces taches d’impureté — d’ou leur impeccabilité

161 Confirmation du « trou » dans les manuscrits par cette allusion au « niveau précédent » qui aurait da
étre cité avant, ce qui n’est pas le cas, en I’état, d’ou notre ajout (infra).

162 Portion de phrase présente uniquement dans notre manuscrit Pr.

163 La miséricorde de Dieu est toujours possible. Une réflexion similaire se trouve chez Abubacer dans
ses Secrets de la sagesse orientale (cf. commentaire)

64 Tous les actes sont des actes d’adoration de Dieu s’ils sont accomplis selon la loi morale (cf. infra).
165 jtt. bi-dhatihi par son essence et f7 nafsihi en lui-méme : ¢’est le mieux placé pour savoir qui il est.

166 Ce sont ces maux d’ordre moral dont il lui faut « guérir » en s’interrogeant en permanence sur lui-
méme, ses actes, sa religion, en devenant le sa il du titre et en menant le combat dans I’ame

167 Litt. saldh : practicability (Hans Wehr) : la praticabilité renvoie a la viabilité, a la durabilité.

168 Le hadith [15] comporte une petite inexactitude présente a ’identique dans [’Autobiographie de
I’auteur, détaillée dans notre commentaire, signe de la paternité de ce Traité : une méme pensée
s’exprime, 1’auteur citant de téte les traditions en commentant une méme petite erreur.
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plus haut niveau de perfection consiste a endosser pleinement ses
responsabilités et a s’en acquitter selon leur nature en ce qui les rend les

)156

plus parfaitement accomplies, par ’accord (itfifdq)'° entre I’intériorité

et les formes extérieures. Cela signifie placer I’intériorité sous étroite

5

surveillance'” avec la conscience d’étre constamment vu et observé par

Dieu (murdgaba)'>®, dans une puret¢é que n’entache nulle pointe

9 t160.

d’inattention'® ni aucun reldchemen

I-2-3.2:Le niveau de ’intermittence de ’accord

En-dessous du précédent'®! niveau s’en trouve un autre — le niveau
ou la pérennité de 1’accord entre I’intériorité et les formes extérieures est
recherchée, mais avec des pointes d’inattention, et sans pouvoir empécher
de ponctuels relachements, ce qui marque la différence de ce niveau

d’avec le précédent dans la quéte du salut'®?

. Mais, apres tout, aboutir a la
perfection du salut, n’est-ce pas sans doute, le plus souvent, faveur et

miséricorde de Dieu ?'93

I-2-3.3: Le niveau d’absence d’accord

Le plus bas niveau des responsabilités consiste a s’acquitter
parfaitement de ses obligations, mais uniquement par les formes
extérieures, en négligeant totalement ’intériorité ; aussi, ces obligations ne
peuvent pas étre tenues pour réellement accomplies et les actes'®* ne sont
d’aucune utilit¢ pour atteindre le salut dans 1’au-dela. Cependant, le
Législateur n’a pas prévu de sanction, en ce cas — ni blame, ni chatiment
corporel, ni peine de mort — parce qu’il n’existe aucun moyen de juger

autrui en son for intérieur.

Ainsi, tout homme vertueux se trouve renvoyé a lui-méme, en son
ame et conscience, car il est le mieux placé pour savoir qui il est vraiment,
au plus profond de son étre!® ; c’est lui le plus apte a connaitre la nature

de ses maux!'%®

et savoir comment y remédier en s’attachant, dans ses
actes, a restaurer la pérennité de I’accord entre'¢” I’intériorité et les formes

extérieures, selon ces traditions'®® :
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169 takalif : ce sont les responsabilités que doit endosser I’homme vertueux, sain d’esprit (mukallaf) apte
a comprendre qu’il lui faut travailler pour vivre et gagner sa vie non seulement ici-bas mais aussi
dans I’au-dela. C’est I’idée assez simple en soi, (mais ce qui est le plus évident est parfois le plus
difficile a voir) récurrente dans le Shifd’ mal comprise alors qu’elle reléve pourtant de la grande
question qui a hanté 1’auteur sa vie durant ! En revanche, les idiots et les fous en sont exemptés, au
niveau « des bétes » — et a "autre extrémité de I’échelle humaine, I’extatique soufi aussi en est
exempté, parce qu’il a atteint le niveau des saints. Ni béte ni saint, le mukallaf est ’homme vertueux
dont le devoir moral consiste a mener le jihdd al-nafs de la charia.

170 Toutes les responsabilités humaines s’évaluent selon cette grille a trois niveaux, qui caractérise
I’esprit de finesse khaldounien, en différence de degrés, de dimensions, selon ce a quoi I’homme
aura été conscient, ce qu’il aura saisi par son dme « bienfait divin », dont I’intellect est I'un des
quatre « organes » (cf. commentaire). Nous soulignons ce passage essentiel de I’éthique du Traité.

171 C’est I’étape « zéro » du combat dans I’dme. L’auteur recentre sur cet enjeu, non élitiste.

172 C’est le combat de la piété du soufisme, premier de trois combats — et deuxiéme station sur trois
dans la charia. En conservant le méme nombre d’étapes mais en les faisant commencer plus haut, le
soufisme a créé une sorte de quatrieme étape hétérodoxe cf. commentaire.

173 ‘ibdda « actes d’adoration » au sens de I’ensemble des actes
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[14] « Aurais-tu fait une fente dans son cceur [pour lire en lui] ? »

[15] « Vous m’avez demandé d’arbitrer vos différents. Mais en plaidant
leur cause, certains d’entre vous ont pu se montrer plus ¢loquents que
d’autres dans I’exposé de leurs arguments. De ce fait, celui a qui j’ai
adjugé une chose au détriment du droit de son frere, en vérité, je lui ai

adjugé une place en enfer. »

I -2 —4: Les trois étapes du jihdd al-nafs de la charia

[6b]

A la facon dont difféerent entre eux, dans les actes, les trois
niveaux d’interaction entre P’intériorité et les formes extérieures, les
mémes différences de niveaux se retrouvent entre les étapes du
combat dans I’ame aux trois stations de la soumission, de la foi et de
I’excellence du comportement — et par-la, dans ’exercice de toutes les

responsabilités humaines'®, quelles qu’elles soient!”’.

I-2-4.1: La trilogie (islam, imdn, ihsdn)

1-2-4.1.1: LA SOUMISSION ISLAM

La station de la soumission (isldm) est I’étape'’! otl les actes sont
considérés d’apres les formes extérieures, dans la facon d’accepter et

d’exécuter les responsabilités, ou bien de les refuser.

1-2-4.1.2: LA FOI IMAN

La station de la foi'’? (imdn) est I’étape de la mise en place de
I’accord (ittifag) entre les formes extérieures et D’intériorit¢ dans le
passage a I’acte et I’accomplissement des actes d’adoration'’?, méme si,
parfois, se glissent quelques pointes d’inattention. Malgré tout, a ce stade,

I’ame est en droit d’atteindre le salut.
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74 murdqaba : terme appliqué A Uiksan, fait le lien avec le hadith de Jibril

175 ‘amal : répond au premier terme pour « acte » apres takalif et ‘ibada (cf. infra)

178 Nous soulignons. Le « bdtin » n’est pas un sens ésotérique.

177 Premier type de jurisprudence sur le premier type de régles, le droit (figh [al-zdhir]
178 Second type de jurisprudence sur le second type de régles, la loi morale (figh al-bdtin)

79 safasdfa de safasif mal lu « sophismes » safsafa associés a « doctrines fantaisistes » (Pé, ibid.
p.117) alors que ce sont des « insanités » safdsif : « silly, trivial, inane » (W) renforcé par ndgidan

180 charia : le nombre d’occurrences n’a pas étonné ceux qui voient ici un traité « mystique »

81 Nous soulignons cette phrase essentielle du contresens commis par ceux qui voient ici un « traité de
mystique » (Talbi, Fakhry, Amri, Corbin...) cf. infra et supra.

182 Nous soulignons le style de I’auteur et sa fagon d’intégrer les arguments d’autres auteurs.
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1-2-4.1.3 : EXCELLENCE DU COMPORTEMENT /HSAN
La station de I’excellence du comportement (ihsdn) est I’étape du
perfectionnement de 1’accord (ittifdg) entre les formes extérieures et
I’intériorité avec la conscience d’étre en permanence vu et observé par
Dieu (murdgaba)'’*, pour tous les actes!” et sans étre entaché par la
moindre pointe d’inattention. Cette station est la plus parfaite par rapport a

ce que I’ame est en droit d’espérer en matiere de salut.

I-2-4.2: L’intériorité et I’extériorité de la charia

Les trois stations de la soumission, de la foi et de I’excellence
du comportement (isldm, imdn, ihsdn) couvrent ’ensemble de la loi
divine et des responsabilités qui en découlent, comme I’expriment les
plus grands savants par I’expression « I’extériorité et I'intériorité de la

charia »""°.

Cela signifie que la loi divine comprend une double
jurisprudence relative aux actes de I’homme vertueux (mukallaf), 'une sur
les ceuvres externes et les formes extérieures!”’, et I’autre sur les ceuvres
de I’ame et I’intériorité!’s.

Contrairement aux propagandes de la secte BATINIYYA dont les

179 corrompent les fondements mémes de la loi divine’®’,

propos infamants
I’expression « I’extériorité et I’intériorité de la charia » ne renvoie pas
a une double lecture du texte, autrement dit la loi divine n’a pas de
sens exotérique que le Législateur aurait rendu visible, ni de sens

t'31. Dieu est bien au-dessus de ce

ésotérique qu’ll aurait tenu secre
qu’ils disent de Lui ! Donc, la connaissance de I’ensemble des régles de la
jurisprudence de la loi divine incombe en priorité¢ a I’homme de loi. S’il
est consulté sur une question de droit a propos d’un acte qui entre sous le
coup de la loi, afin de savoir s’il est bon ou mauvais, s’il faut le valider ou
I’invalider, alors il se prononcera par rapport aux sanctions prévues dans la
vie de ce monde, ce qui entre dans son domaine de compétence, ainsi que
’indique GHAZALI'®2, Et si ’homme vertueux (mukallaf) vient le consulter

a propos du salut de son ame, il le guidera, par ses conseils, sur la voie de

la vie future. Sauf s’il ne posséde de la loi divine que la premiére moitié'®?
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183 Ainsi, les deux parties de la loi divine sont deux « moitiés » (dont la loi morale).

84 Nous soulignons. Cette « autre affaire » est celle qui occupe notre auteur ! Les oulémas doivent
maitriser les deux parties de la loi divine, de méme que celui qui vient les interroger, le mukallaf,
I’homme vertueux que les oulémas sont censés pouvoir renseigner. La loi morale de la charia
s’adresse a tous, de méme que 1’autre partie de la charia, le droit.

185 ghwadl al-bdtin : états de 1’intériorité, mouvements de 1’ame au sens moral du bdtin dans la vie
active, et pas au sens mystique de 1’ésotérisme et de la vie contemplative.

186 figh al-qulaib : I'un des synonymes pour loi morale (figh al-bdtin) énoncés par I’ auteur

187 R1 est amputé des pages les plus intéressantes du Skifd’ ! N’oublions pas que R1 est resté trente ans
le seul manuscrit public connu, ce qui explique en partie que ce livre soit si méconnu. En outre, ses
feuillets sont déclassés.

188 [] s’agit des personnes capables de prendre soin de leur intériorité et de savoir en quoi consiste la loi
morale et I’intériorité de la charia cf. notes précédentes.
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des regles, qui portent sur les formes extérieures, et dont le jugement sur la
validité ou I’invalidité ne peut donc étre prononcé que du point de vue de

1184

ce monde — et c’est 1a une autre affaire Il faut reconnaitre que bien

185

peu de gens savent prendre soin de leur intériorité > et en quoi consiste la

loi morale!8¢. C’est pourquoi, leur nombre ne cesse de décroitre.

[Fin de la partie tronquée de R1]
Ils préferent!'d

rester loin de tous les lieux ou les transgressions
proliferent et ou les ames se dégradent, livrées a la poursuite des désirs,
esclaves des mauvaises pensées. L’écart de la voie qu’ils incarnent est si
important qu’il finit toujours par sembler insurmontable aux cceurs de la
plupart des gens, parce qu’il contrecarre la propension a laisser libre cours
aux passions et aux mauvais penchants. En outre, les gens vivent
d’apparences et pour obtenir le salut qu’ils esperent trouver par leurs actes,
ils pensent suffisant de s’intéresser aux gestes du comportement externe.
Et pourtant, parall¢lement, au plus profond d’eux-mémes, la plupart des
gens ne peuvent s’empécher d’envier secretement et méme de vénérer ces
personnes qui possédent [52] ce dont eux-mé&mes sont dépourvus : la
connaissance de la pureté du dogme qu’elles ont étudiée et qu’on leur a
inculquée, et ’amour viscéral de la pureté des mceurs et du bien!®®, Si les
gens savaient faire preuve d’un peu plus de détermination sur eux-mémes
[en s’interrogeant sur leurs actes], une seule pensée pourrait alors les
inciter a marcher sur les pas de ces personnes qui pratiquent si bien leur
religion : réaliser que la vérité se trouve de leur coté et que la bonne
direction consiste a suivre leur exemple. Mais, le nombre restreint de
partisans [de la loi morale] et le manque d’assistance [pour son
apprentissage et sa mise en pratique] conduisent a la paresse [dans la
conduite du combat dans 1’ame] et ouvrent la porte a sa mise en friche. Il y
a dans 1’ame une faiblesse qui pousse les hommes a se rallier au plus
grand nombre, a imiter aveuglément leurs ainés et a obéir aux maitres a
penser du moment, dans leurs propos comme dans tous leurs faits et
gestes, quand bien méme leur intime conviction leur laisserait entendre
que I’¢lite [de ceux qui n’agissent pas ainsi] détient les rénes de la félicité.

Les hommes sont tellement drapés dans la vie de ce monde qu’ils la

30



Al dlll Jatg Blxdls AaSIl dasyJlg 18940 laiwl (o dhe§5 Losd YL
190 ol dale dlll o JB i . 0giiSus e g 0 gl (Buas

sli e (o ol (g (o die Ul [16]
1gis dbl g2 dasle By
peks e il Hian[17]
dazJb ;3T 3929l (3 ey dlald 1288 Ll dosylly JoY) 3929 @il (ye
b 4] Len ol iy dl) () ) den e sl Y gl e 1 pual 0l (sale b 38,1935

.194*)3\ J)w\

189

190

19

=

192

193

istigdma : Nous soulignons la voie de ’enjeu majeur de la charia. La droiture est I’enjeu majeur de
la voie royale (jddda) de la charia, c’est I’enjeu majeur du combat dans 1’ame ; c’était ’enjeu des
soufis au temps au soufisme était synonyme de loi morale. Ensuite, les soufis ont inventé d’autres
« combats », dont le combat du dévoilement. Et ils ont tellement imprégné le soufisme de cet enjeu,
que sans lui, le soufisme n’est plus rien. L’enjeu majeur du soufisme, aujourd’hui, ce n’est plus la
droiture mais le dévoilement. En conséquence, ce n’est pas la voie du soufisme qu’il faut suivre
pour s’amender, mais la voie de la droiture. C’est pourquoi, le Skifd’ vient purifier les enjeux qui ne
peuvent aller I’'un avec I’autre, redresser 1’assemblage impur droiture-dévoilement, qui est intenable.
hadith appelé « divin » (qudsi) car ce n’est pas le Prophéte qui s’exprime mais une parole de Dieu
qu’il rapporte (il en existe une quarantaine dans la Tradition musulmane, dont celui-ci cité dans le
Shifa’) : cf. annexes.

Femme du prophete, épousée apres la mort de KHADIJA. Avant la Révélation survenue alors qu’il
avait quarante ans, le prophete convoyait des marchandises pour le compte de KHADUA, qu’il a
épousée alors qu’elle était veuve, son ainée de plusieurs années et sa patronne et qui a été sa
premiere et unique épouse pendant vingt ans. Apres sa mort, le Prophete a épousé plusieurs femmes
dont ‘AICHA.. La formule rituelle de respect apres le nom des femmes du prophetes dites « Meéres
des croyants » est implicite dans notre traduction a I’instar de celle qui suit I’évocation du nom des
Compagnons (Que Dieu soit satisfait d’eux !) ou du prophete (Que la paix et le salut de Dieu soit
sur lui !) cf. infra.

Par I’absence de maladie, I’abondance de richesses, etc. Le couple sdbigan / ldhigan, a dans le
Shifd’ une complémentarité qui rejoint 1’autre couple (al-‘Gjil/ al- ajil) dans les deux parts du
bonheur ici-bas et dans 1’au-dela (cf. Commentaire)

Nul n’est juge de la teneur de I’intention, a part Dieu, ce dont le comportement externe ne permet
pas de préjuger. Une idée présente aussi chez ABUBACER. Nul ne peut a son niveau établir de lien
infaillible de cause a effet.

194 Coran (39, 53) 1l est d’usage, de clore un passage par la citation d’un verset : ¢’est souvent le cas

dans la Mugaddima. Nous en avons tenu compte dans notre plan.
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chérissent plus que tout. Leurs ames demeurent attachées a ce qui leur
semble familier et leur parait plus facile, usant de prétextes pour reporter

au lendemain la décision de s’amender sur la voie de la droiture'®®

, comme
si la miséricorde divine, gage du salut, restait toujours a portée de leurs
mains. Espérons que Dieu le Tres Haut agrée leurs intentions en leur
accordant crédit et fasse miséricorde a leurs dmes égarées, ainsi que

I’illustre cette tradition' :

[16] « Je suis selon I’opinion que Mon serviteur se fait de Moi. Qu’il ait

donc de Moi I’opinion qu’il voudra ! »
Quant 2 ‘A’1sHA'!, elle a dit :

[17] «[Au Jour Dernier] les gens seront rassemblés selon leurs

intentions »

[La signification de ces dires est la suivante.] Un homme qui a recu

une vie plaisante grace a la miséricorde de Dieu ici-bas!®?, peut également

193« Dis : O mes

se voir gratifié de Sa Miséricorde dans la vie de I’au-dela
serviteurs qui avez commis des excés a votre propre détriment, ne
désespérez pas de la miséricorde de Dieu ! Car Dieu pardonne tous les

péchés. Oui, c’est Lui le Pardonneur, le Trés Miséricordieux »'**
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195 m. 910. « célébre Sifi, neveu et disciple de SarT al-Sakati, originaire de Baghdad, Avec al-Muhasibi,
il doit étre considéré comme le plus grand interpréte du type modéré du Sifisme » A. J.
Arberry, « Al-Djunayd », Encyclopédie de I’Islam, 1 octobre 2010, URL compléte en biblio. On
voit comment Ibn Khald{in revoit les codes et les classifications notamment envers al-Muhasibi et
I’appellation « soufisme modéré ». Par souci de clarté, Ibn Khaldin préfere renoncer a la
dénomination « soufisme » et revenir a la loi morale de la charia (figh al-bdtin).

196 Laine se dit sif en arabe et ressemble a « soufis », en arabe qui s’entend a oreille siff
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I -3 : Essais d’¢tymologie et de définition
du soufisme

I-3 -1 : Recherche d’une étymologie

[7b]

Lorsque s’est distingué le groupe de gens dont la principale

caractéristique était l’attention toute particuliere qu’ils portaient aux
mouvements de 1’ame, la préoccupation majeure de ces gens s’est tournée
vers le for intérieur auquel ils consacraient tous leurs soins en toutes
circonstances, au détriment du comportement externe, dans la pratique de
la charia ou la vie ordinaire, ainsi que I’a constaté JUNAYD!® : « S'il
t'arrive de rencontrer un soufi préoccupé par son apparence, sache que

de l'intérieur, il est totalement délabré ».

Et pour les distinguer, on les nomma « soufis », comme une sorte

de surnom, dont certains se mirent en téte de trouver 1’étymologie, allant
jusqu’a former des analogies qui ne sont pas d’une grande utilité¢ [mais que

nous allons quand méme passer en revue].

[La premiere est phonétique et] se réfere au port d’un habit de laine
sif'?®. Mais ces gens ne se caractérisaient pas par le port d’un vétement
d’une matiere spécifique. Certains admirateurs se mirent a porter de la
laine, pour imiter ce que faisaient parfois les soufis en certaines occasions,
par austérité et par ascese, et allerent s’imaginer par-la qu’il s’agissait d’un
signe distinctif. Ils finirent ainsi par se convaincre eux-mémes qu’il
s’agissait de la véritable étymologie du terme « soufi ». Pour autant, si les
soufis se vétaient parfois de laine, c’était par ascétisme, par austérité, par
conviction, en raison du peu de cas qu’ils attachaient a la vie de ce monde,

selon cette tradition :

[18] « Ne privilégiez pas la vie présente de peur qu’elle ne vous égare

comme elle a conduit a la perdition ceux qui vous ont précédés ».
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197 Ce genre de hadith est dit « divin » [hadith qudsi] ; il en existe une quarantaine (cf. infra)

198 Du cuir ou des peaux, et non pas avec de la laine, ce qui infirme la théorie du port de laine. L’usage
du cuir est rapporté par IBN JAWZI entre autres, méme si nous ne croyons pas trop a la référence a ce
dernier par notre auteur qui n’était pas 1’un de ses lecteurs assidus, (contrairement a ce que pensent
d’autres commentateurs dont la traductrice anglaise)

199 qui signifie « banc » en arabe.

200 pour qu’ils profitent avec lui du repas, étant donné qu’il était lui-méme trop pauvre pour les inviter.

201 Nous en profitons pour rappeler que comme pour toutes les autres (pour les prophétes et leurs
femmes, les Compagnons, etc.) les formules de respect conventionnelles sont implicites dans notre
traduction : « que Dieu les garde et soit satisfait d’eux » pour les compagnons ; salld allahu ‘alayi
wa sallam : Que la paix et le salut de Dieu soient sur lui ! pour le Prophete ; « qu’ll soit glorifi¢ »
pour Dieu cf. infra et supra.
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Le Prophete a rapporté de son Seigneur!®” :

[19] « Sois en ce monde comme si tu étais étranger ou de passage. »

Quoi qu’il en soit, le fait est avéré que ‘UMAR IBN AL-KHATTAB

[par exemple] reprisait ses habits avec du cuir [et non de la laine]'*%.

D’autres ont prétendu que le mot soufi (sifi) dérivait du mot

«banc» suffa'”, ce qui expliquerait selon eux I’origine de la
dénomination de la voie du soufisme, d’aprés 1’expression « les gens du
banc » désignant certains émigrants, qui avaient comme particularité
d’avoir ¢lu domicile sur le banc de pierre de la mosquée du Prophete.
Parmi eux se trouvaient, par exemple, ABU HURAYRA AL-DAWSI, ABU
DHARR AL-GHIFARI, BILAL AL-HABASHi, SUHAYB AL-RUMi, ou encore

SALMAN AL-FARIS] et bien d’autres.

Sache que les gens du banc ne se distinguaient pas par leur
pratique, au temps du Prophéte. Au contraire, ils s’identifiaient en tous
points aux Compagnons, par les actes d’adoration et de pratique cultuelle
prescrits par la charia. La seule différence était qu’ils n’avaient d’autre
domicile que le « banc » de pierre de la mosquée du Prophete, du fait de
leur pauvreté et de leur statut d’étrangers. En effet, ils ¢€taient les seuls a
avoir gardé¢ [a Médine] le statut d’étrangers. Les autres émigrés de La
Mecque, issus de la tribu de QURAICH avaient été en quelque sorte
parrainés par les tribus médinoises des AWAS et des KHAZRAJ, a la suite
des liens de fraternité établis par le Prophete entre tribus voisines. Mais les
« gens du banc » n’avaient nulle part ou aller. Le Prophete les prit a ses
coOtés et les hébergea dans sa mosquée en montrant I’exemple de 1’aide et
de la compassion a leur témoigner : il les fréquentait et les prenait avec lui

quand il était invité a manger’® selon ce long hadith compilé par

BUKHARI d’aprés ABU HURAYRA?! :

[20] « Les gens du banc sont les hotes de 1’islam. Ils n’ont pas de famille
pour les accueillir, pas d’argent ni personne pour les soutenir. S’il venait
[au Prophete] quelque aumone, il la leur donnait, sans rien en garder ; et si
on lui offrait un cadeau, il les envoyait chercher pour leur en donner une

part. »
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202 puisque la dérivation correcte serait suffiyi. Il s’agit d’une citation d’AL-QUSHAYRI présente
également dans la Mugaddima (Pléiade. p. 919), non relevée par Pérez.

203 Dans la Mugaddima, ’auteur semble prendre position pour I’'une de ces tentatives, celle qui ferait
dériver le mot « soufi » de « sif » autrement dit de « laine » en arabe, méme s’il ne semble pas tres
convaincu : « I’étymologie la plus évidente, a mon avis, si /'on tient a lui en trouver une... »
(Pléiade p. 919). Plusieurs raisons possibles a cela: cela peut confirmer notre hypothése d’une
rédaction tardive du Livre de la Guérison contrairement a René Pérez qui interpréte 1’évolution de la
pensée de ’auteur dans I’autre sens : pour lui, La Voie et la Loi serait une ceuvre de jeunesse de
I’auteur ! Autre raison : la « casquette » de I’auteur n’est pas la méme ; dans le Livre des Exemples,
il s’exprime en historien et en scientifique. Dans le Livre de la Guérison, il donne son avis.

204 ghdyal ri‘dya [différence Pr/ BT] : le manuscrit Pr ne comporte pas ici la répétition de ri ‘dya,, tel
qu’il figure dans les autres occurrences de cette expression (cf. infra, supra) Cela provient de I’autre
lignée de copie dont il est issu (cf. notes suiv.)

205 hasan : renvoie 2 ihsdn et A la tradition sur I’excellence du comportement.

208 mq ‘ allah : envers Dieu, absent de Pr, issue d’une autre lignée (cf. note préc)

207 ql-’amal : I’arabe compte deux termes pour « actes », celui-ci et ‘af“dl (notes suiv.)

208 e couple (bdtin, zahir) est ici appliqué aux actes en ayant pour finalité en soi la bonne moralité et
non dans le sens (ésotérique/ exotérique) !

209 hudiid : la notion de limites 4 ne pas transgresser, omniprésente dans la pensée de ’auteur, va de
pair avec la notion d’homme-berger et la métaphore de la sphere et aussi la notion d’ordre intérieur
et de degré d’humanité (supra et commentaire)

210 mouvements (lift. « actes » ‘af“dl) de ’ame (litr. des cceurs qulib) : selon le contexte.

2" murdgiban : racibe ragaba selon K. Cette racine coranique se retrouve dans la définition du combat
dans I’ame des Compagnons et dans le role de la wara® a la station de 1’ihsdn : a ses débuts le
soufisme était le combat dans I’ame des Compagnons

212 pajat : le soufisme avait le méme objectif que la « voie royale » (jddda) de la charia, la station de la
foi (imadn) aussi appelée « combat de la piété », sous 1’égide de la conscience morale (wara‘) et dont
’objectif est aussi le salut.
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En tout état de cause, « 1’analogie entre suffa et sifi est une faute

grammaticale »?2. Il s’agit également d’une erreur de prétendre faire

dériver le mot siifi « soufi » du mot « pureté » safd’. C’est pourquoi, il
n’existe d’autre explication que d’admettre que sifi « soufi» est tout
simplement un surnom visant a distinguer certaines personnes parmi
d’autres. Sur ce surnom, ont ensuite été batis d’autres mots dont
mutasawwif, synonyme de soufi (sifi) [pour désigner un adepte pris
isolément], sifiyyin [pour plusieurs adeptes pris ensembles en tant que
groupe ou confrérie]. Quant a leur voie ascétique, elle prit le nom de

tasawwuf (soufisme).

Apres avoir décrypté les tentatives d’étymologie des termes
attachés a la voie ascétique du soufisme et a ses adeptes, tentons a présent
de circonscrire sa logique interne et son mode de fonctionnement dans une

définition [concise et précise]203.

I -3 -2 : Définition du soufisme

Voici notre définition du soufisme. A ses débuts, le soufisme avait

pour objectif?** [53] la bonne** moralité*®, fin en soi des actes®”’, dans
intériorité et dans les formes extérieures”°, sans transgresser les

Pint té et dans les fi t 208 transg 1

209

limites**®, en donnant la préférence aux mouvements de I’ame?'® tout en

scrutant ses plis les plus reculés, avec la conscience d’étre en permanence

vu et observé par Dieu?!!, dans I’espoir du salut?'2.

Ainsi avons-nous dressé le tableau des traits caractéristiques de la
voie du soufisme en expliquant la facon dont s’en sont emparés les
derniers pieux ancétres (salaf), ainsi que la premiere génération des soufis

(al-mutasawwifa).
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214
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218

raf* al-hijab : le dévoilement ou « levée du voile », a fini par prendre le pas sur I’ensemble de
I’ascése du soufisme dans laquelle « il ne serait rien » (cf. supra)

Cet éclaircissement sur la levée du voile est au cceur de la réflexion de I'auteur qui la « met en
avant » dans ses propos (cf. incise dans le paragraphe qui est le signe de sa paternité : cf.
commentaire).

Inchallah : ne figure que dans Pr

Ce point annonce la réflexion sur la notion d’enjeu majeur et de « voie royale » (jddda). La sincérité
de I’intention impose que celle-ci reste la méme, du début a la fin, dans la voie choisie. Une seule et
méme voie ne peut pas étre suivie avec deux enjeux a la fois. Le soufi sincere doit des le début de
son ascése, I’entreprendre avec une intention mystique ce qui du méme coup vient porter atteinte a
I’intégrité morale de I’enjeu initial la droiture. Cet argument permet a I’auteur de disqualifier le
soufisme tel qu’il est devenu, marqué par la levée du voile au point qu’il ne serait « rien » sans elle.
L’incohérence dans I’intention qui en résulte lui fera dire que I’homme moral (mukallaf) est le seul
dans le vrai puisque son intention reste purement morale, inchangée du début a la fin, dans le travail
sur soi du combat dans I’ame, d’ordre purement moral : c’est pour cela que les Compagnons
taisaient les épisodes religieux intenses (karamdt) qui survenaient chez eux de fagon inopinée. Ils
« refusaient d’en parler » (argument présent a 1’identique dans les deux ouvrages) pour ne pas,
justement, porter atteinte a I’intégrité purement morale de 1’effort sur soi selon la loi morale de la
charia. Ce Traité vient purifier des enjeux qui ne peuvent aller I’'un avec ’autre, redresser le
mélange impur d’intentions contradictoires (droiture/ dévoilement).

René Pérez voit ici le début d’une deuxiéme partie (Pé, ibid. p.123) Or, nous ne sommes pas au
début d’une nouvelle partie : sommes toujours dans la Partie I, & la fin de I'une des définitions (sur
le soufisme) au début d’une autre (sur I’ame, bienfait divin). Rappelons également le défaut
d’édition de La Voie et la Loi qui ne comporte ni sommaire ni table des matieres, ce qui ajoute a la
confusion de I’ouvrage, entre titres a rallonge et absence de plan

muqaddimdt : on retrouve ici le méme sens que dans la Mugaddima, ou ce n’est pas d’une
introduction au sens courant du terme dont il s’agit mais de préliminaires, de prérequis, de
définitions préalables qui vont permettre d’apporter une partie de la réponse comme dit en
Introduction, ou le soin apporté aux définitions et aux prérequis est caractéristique de la démarche
de réflexion d’Tbn Khaldin.
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Par la suite, la surutilisation du mot « soufisme » a vidé de son sens

initial le combat dans I’ame de cette voie en le faisant porter sur la « levée

13 214

du voile »*'* ainsi que nous allons le clarifier et I’expliciter’'*, si Dieu le

Vel/ttzls.

Nous allons poursuive nos explications sur les aspirations des

soufis envers 1’ensemble de leurs combats spirituels et les motivations
pour lesquelles ils s’engagent dans cette voie*'®. Nous verrons comment
I’appellation soufisme tasawwuf s’est imposée pour désigner de nouveaux
combats spirituels et comment 1’évolution de sens spécifique s’est mise a
recouvrir le sens général, au prix du transfert du combat dans I’ame initial

au dernier en date des combats spirituels.

Auparavant®!’, examinons les préliminaires et prérequis®'® utiles 2

I’examen approfondi la place exacte occupée par la voie du soufisme.
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219 mugqaddimat

220 y3h : « esprit» au sens ol l’intention est I’esprit de ’acte quand le geste est la lettre. C’est le
principe de vie évoqué dans plusieurs traditions dont celle sur les « savants juifs » (cf. supra)

221 nafs : « unicité de ’étre » selon le sens « le plus parfait » de ce terme au sein du bienfait divin

222 ‘qgl : « intellect » incarne 1’étre pensant dans le niveau de prise de conscience et de compréhension
« il ne restera a I’homme, de sa priére », que ce dont il aura pris conscience, compris, par son ‘ag!

223 galb : « cceur » au sens de « la vue du cceur », du for intérieur : incarne 1’étre sensible.

224 Dans le quatuor de I’appareil de I’ame (latifa rabbaniyya), ces quatre « organes » sont réaffectés a
une fonction particuliere pour assurer la mission supérieure du port de la charge morale.

225 Non traduit par Pérez ; A garder par fidélité a la dynamique de la langue arabe
226 « qu’ll soit glorifié » : formule de respect implicite dans notre traduction

227 Le néologisme de R. Pérez (p. 267 note 40) principe subtil (latifa) de caractere seigneurial
(rabbdniyya) est un contresens : ’ame n’est pas un « principe » mais un « appareil »

228 [La métaphore sera filée avec I"hippodrome pour entrainer 1’aAme a 1’ascése morale.

229 On retrouve I’image du clin d’ceil employée plus haut a propos du « théitre de ’esprit ».

230 4la ; L’appareil de I’ame, bienfait divin, trait du génie du Shifd’ ignoré dans La Voie et la Loi ou le
mot n’est pas traduit, ni I’idée relevée.

231 mushara‘a : difficile a lire : un sin et/ ou un fa se dessinent, pas de kaf comme BT I’a lu.

232 Revivification des sciences de la religion (Ihyd’) C’est pour leurs autres fonctions que le renvoi a
Ghazali est fait, pas pour 1’analyse du bienfait divin, propre a Ibn Khald{n !

233 Ici commence ’exégése originale du Coran sur [’amdna. Nous soulignons.
234 Coran (33, 72). La mention (al-dya) « le verset », invite 2 le citer en entier.
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I —4 : Le bienfait divin (latifa rabbdniyya)

I-4-1:La charge morale

Le premier prérequis®'® a pour but de préciser en quoi consistent

220 222 223

« I’esprit »*2° « I’unicité de I’étre »**!, « I’intellect »*?? et « le cceur »

6

dans leur acceptation la plus parfaite.’** Sache’® que Dieu??® a créé

I’homme en le dotant d’une anatomie apparente, armature sensible, qui est

le corps et d’un bienfait divin®?’

(latifa rabbdniyya) [qui est I’ame]. 1l a
donné au bienfait divin, le corps physique comme réceptacle. Et au corps
physique, I1 a donné le bienfait divin, qui le chevauche comme une
monture. En effet, le bienfait divin entretient avec le corps physique la
méme relation que le cavalier avec son cheval®?® et le sultan avec ses
sujets : gouverner le corps a son gré, le mouvoir selon son bon vouloir,
sans que ce dernier n’aie envers lui la moindre possibilité de lui résister,
sans aucun répit, ne serait-ce I’espace d’un clin d’ceil?”®. Grace a ce que
Dieu lui a donné¢ comme pouvoir, I’ame est capable d’exercer une emprise
totale sur le corps en vertu des puissances qu’elle détient. Cet appareil
(ala)*° qui désigne 1’ame, bienfait divin (latifa rabbdniyya), est désigné
par le Législateur, tantdt par 1’esprit (r2ik), ou par le cceur (galb), ou par
I’intellect (‘agl), ou encore par I'unicité¢ de 1’étre (nafs), méme si ces
termes renvoient a d’autres sens dans d’autres contextes”!, comme
I’explique le livre de Ghazédli auquel nous renvoyons ceux qui le
souhaitent?32.

Peut-étre est-ce le bienfait divin que le Législateur appelle la

)*33, selon ce qu’en dit Dieu dans le Coran®*:

charge morale (amdna
« Oui, le dépdt (amana) que Nous avions proposé aux cieux, et a la terre
et aux montagnes, ils ont refusé de le porter et ils en ont eu peur, alors que
[’homme le porta ! Celui-ci reste, oui, trés prévaricateur et tres

ignorant. »
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235 Nous soulignons. L’auteur ne précise pas d’ou vient cette exégése (al-tafdsir). Nous pensons que
c’est la sienne dans la lignée I’exégese par laquelle Dieu fait de 'homme Son vicaire sur terre :
Coran (2, 30) (6, 165) cf. Livre des Exemples (p. 471).

236 7 amr : dans [le Monde de] 1’Ordre, dans la prééternité au nom de I’humanité a venir ; ’ordre de
Dieu, le Soit ! divin a une chose, et elle est ! Ordre de création du monde, ordre de prédestination de
toutes choses, tracé dans ’Ecriture primordiale, ordre au sens aussi de dimension, de « monde »
inaccessible aux sens et vers lequel est tourné le second versant de 1’ame, ordre supérieur dont
relévent des notions que I’homme ne peut approcher, au mieux, qu’au sens figuré du figuré de
proximité, comme la garde du Coran ou la charge morale de I’amdna cf. Coran (16, 40) (40, 68)

237 Litt. : et nous en adoucisse (ou nous en allege) le fardeau : non traduit par Pérez.
238 Pérez rend par : formule métaphorique utilisée par approximation.
239 (C’est le genre humain en général a travers ’homme, ce « malheureux » al-miskin.

240 La charge morale se congoit selon les facultés humaines de compréhension de la dimension des
secrets de Dieu, du [monde] de 1’Ordre ; elle ne peut pas étre déposée comme un poids ou une
responsabilité au sens propre ou au figuré. Contresens : « [Adam] n’a, le malheureux, ni porté ni
enfanté ! » (Pé, p.124) Certes, lam yahmil wa lam yada’ peut s’appliquer a un homme par rapport a
la femme, qui n’a pas porté ni mis au monde I’enfant. Mais ce n’est pas le contexte !

241 Ljrr. Mere du Livre, désigne la Fatiha (Sourate 1) et I’Ecriture primordiale sous la « garde » de
Dieu. Le fondement absolu de la loi morale est dans 1’Ordre de Dieu et dans I’Ecriture
primordiale selon I’exégese originale qui est faite ici de I’amdna

242 ’assimilation entre 1’dme et I’amana, permet de s’attaquer a un sujet délicat (selon le Coran de
I’ame, les hommes sont voués a n’avoir que « peu de science »).

243 Racine (ba, ra, za) a la forme IV qui revient souvent dans tout ce passage

244 « Monde de I’Ordre » (‘Alam al-Amr) (voir aussi Ihyd 11l Livre 2 bayan 5 et la référence au mithaq,
le pacte prééternel que Dieu passa a l'origine des temps avec toute la postérité encore a venir). Chez
notre auteur, 1’état primordial de 1'engagement fondamental de I'hnumanité répondant positivement a
l'appel de Dieu, n’est pas une invitation a la méditation mystique mais a la mise en ceuvre morale du
bon comportement pour honorer le vicariat.

245 Nous traduisons ici la forme IV de (ba, ra, za) selon Dozy Tome I p. 70

246 tgb ‘[en tant qu’esprit issu du monde des esprits]
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[8b]

Il s’agit de I’explication que donne une certaine exégese de la
charge morale (amédna)*>> ou I’homme s’est montré injuste envers lui-
méme, parce qu’en acceptant, dans [le Monde de] 1’Ordre®*, de « porter »
la charge morale, il s’est exposé a un immense danger quant a son bonheur
ou son malheur éternel — que Dieu nous en préserve®’ ! L’attribution a
I’homme de porter la charge morale de 1’amdna se comprend au sens

é238

figuré du figuré par proximit ¢tant donné que 1’homme, ce

malheureux?’

, a accepté une charge qui ne peut ni se porter, ni se
déposer’®. En effet, ’homme a accepté a ses risques et périls la
proposition de la charge morale de I’amdna selon ce qui est mentionné

241

dans I’Ecriture primordiale®®" au sujet de son bonheur, ou de son malheur

éternel.

En outre, le bienfait divin**> 2 qui Dieu a fait voir le jour en le
sortant*** du Monde de 1’Ordre*** alors que son essence n’était pas encore
parfaitement constituée, a été créé, par nature, prédisposé a la perfection.

Le Prophete a dit :

[21] Tout nouveau-né nait dans I’état de nature originelle (‘ala I-fitra) et

ce sont ses parents qui font de lui un juif, un mage ou un chrétien.

Il s’ensuit que 1’Ame, bienfait divin, a recu don**® de ce monde
uniquement pour acquérir la perfection qui correspond a son essence et
aux exigences de sa nature’*®, En effet, par I’origine méme de sa venue a

I’étre, I’essence de I’ame appartient au monde spirituel.
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247 mawjidat : a traduire selon le lexique du Shifd’ qui n’est pas celui de la falsafa !

248 khuriyj : cette sortie de I’Ame humaine dans la prééternité n’a pas lieu en raison du péché originel.
L’ame est « sortie » du monde des esprits pour parachever sa perfection en faisant le bien, et
acquérir les bonnes « traces » des actes.

249 ammana, de la méme racine que amdna, la charge morale qu’ Adam « ce malheureux » a accepté de
porter et qui comprend le monde a sa suite ! Le verbe est mal orthographié dans les éditions arabes.

250 ’homme vertueux en tant que dépositaire du monde a la possibilité d’en connaitre les lois et d’en
user comme bon lui semble et donc ici de fagcon morale : notre traduction poursuit le verbe ammana

251 Sur la mise en dépot du monde entre les mains de I’homme pour en user de fagon responsable

252 Coran (45, 13): la référence Coran (31, 20) donnée par R. Perez (ibid. p. 125) n’est pas
exacte méme si elle ressemble. « Les gens qui réfléchissent » sont ceux qui se demandent pourquoi
Dieu a fait don du monde aux hommes. Les « signes » que I’auteur voit dans le don du monde a
I’homme moral sont doubles : d’un coté, ’homme peut faire du monde ce qu’il veut, et de 1’autre,
I’homme ne peut pas faire n’importe quoi avec le monde. Il doit en prendre soin.

283 Coran (6, 97)
254 Les autres manuscrits citent d’autres versets similaires, dont Coran (2, 22)
255 1’ auteur décrit le processus qu’il va poursuivre par « les deux versants » de I’ame.

256 Ce « ou presque » distingue I’homme moral et le soufi : ’homme moral ne cherche pas le
dévoilement dés ce monde, contrairement au soufi a travers le combat de « la levée du voile » — ce
point figure dans la morale de Hayy ben Yaqzdn d’Tbn Tufayl.

257 La métaphore sur « la nourriture de ’Ame » est récurrente dans le Livre de la Guérison
258 e savoir et les actes sont liés dans tout ce passage (cf. infra et supra)
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Or, les esprits possedent les connaissances de facon innée,
autrement dit d’'une fagon qui ne leur donne pas besoin d’étre acquises,
[mais qui nécessite quand méme qu’elles soient] passées a 1’acte [en ce
monde]. Ainsi, la perfection de I’essence de 1’ame, n’est atteinte que

quand lui viennent la science et le savoir de la réalité méme de tout ce qui
247

\

existe”’, jusqu’a ce qu’elle arrive a concevoir son monde originel et a
connaitre les attributs de Celui qui a donné 1’existence & ce monde, et a
identifier les traces qu’ll a laissées [pour Le connaitre]. C’est pourquoi,
parce que I’acquisition de sa perfection se fait moyennant la « sortie »>*8
de ’ame vers ce monde, Dieu a créé le monde et 1’a confié en dépot>*® aux
hommes vertueux pour en user de facon responsable’*’. De nombreux
passages du Coran en attestent®! selon ce que Dieu a dit>>? : « Il vous a
assujetti tout ce qui est dans les cieux et ce qui est sur la terre, le tout
venant de Lui [ il y a la des signes pour des gens qui réfléchissent] » ; ou
encore® : « Il a fait pour vous les étoiles pour que, par elles, vous vous
guidiez [dans les ténébres de la terre et de la mer. Certes, Nous exposons

les preuves pour ceux qui savent] » ; et bien d’autres versets>*,

Tout cela a pour but de donner au corps les moyens d’agir a son
gré dans le monde grace aux forces diffusées en lui par le bienfait divin.
Sur I’Ame reviennent les « traces » des actes®>, si bien qu’elle en regoit
une aspiration renforcée a la perfection et un stimulant pour acquérir des
connaissances nouvelles, jusqu’a ce que le savoir ’illumine, ou presque®®,
et qu’ainsi son essence atteigne son parachévement. Des lors, les actes et
le savoir sont, pour le bienfait divin, ce qu’est la nourriture pour le
corps®®’ quand il développe les forces physiques. Quand se perfectionne
son corps sensible, jusqu’a ce que I’homme atteigne la maturité apres
avoir été un enfant, il en va de méme pour le savoir et les actes, vis-a-vis

du bienfait divin®8.
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259 Sur la « sortie » de I’Ame, voir notes préc. et commentaire

260 Les traces ne sont pas seulement les conséquences des actes mais aussi celles du savoir : savoir et
action sont liés : connaitre le bien doit conduire a bien agir. Par exemple, un hadith place le savoir
partagé de son vivant et qui aura permis des mises en application aprés sa mort compte parmi les
actes méritoires qui continueront a produire leurs effets apres la mort de celui qui les aura accomplis
(avec I’aumone continue sadaqa jdaria ; et les descendants pieux qui prient pour lui rapporté entre
autres par Muslim n°1631 et Thirmidhi n°1376

261 gl-mutadadat : antonymes, forces opposées, contraires

262 es « traces » en I’ame sont ici abordées selon ce qui se dégage du comportement : la vertu (zakf :
ce terme désigne [’honnéteté, I’ intégrité, la pureté : nous voyons le lien avec la pureté de I’intention,
confirmé par le terme « perversité » dont « pureté » et « ascétisme » sont les antonymes) et le mérite
des actes hasandt : ce terme propre a I’arabe désigne plus que « les bonnes ceuvres »; chacune des
hasandt comptera pour dix au Jour Dernier, et chacune des saiydt ne sera décomptée que pour une
seule ; dans ce décompte motivant se trouve traduite I’aide apportée dans la quéte vers la perfection.

263 Pr differe ici Iégerement ; cette phrase n’est pas traduite par Pérez (ibid., p.126)
264 Mot rongé par les vers dans Pr complété d’aprés BT.

265 Quand I’expression « bienfait divin » figure dans le texte, comme ici, sous forme du pronom
«elle », nous la traduisons par « ame ». L’analyse est toujours guidée par ’exégese coranique de
’auteur, on peut évoquer par exemple Coran (36, 12) ou figure le mot « traces » a propos de ce que
I’ame acquiert « kasabat » destinées a étre jugées dans 1’au-dela. Cf. commentaire.

266 a référence a ’homme moral n’est pas relevée par Pérez
267 Connaitre le bien doit conduire a bien agir, science et action sont liées cf. infra.

268 Renvoie a ce qui a ét€ dit sur celui qui reste a la plus basse station, et qui peut quand méme obtenir
le salut si Dieu le veut, en dépit du fait que cette station n’est pas censée assurer le salut (cf. infra)
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En effet, ’ame se trouve, dés sa sortie dans le monde®*, dans la
situation de I’enfant au début de sa croissance. Puis, elle parvient a sa
. A , . .
perfection dans ce monde grace a ce qu’elle retire du savoir et des actes,
selon leurs traces> laissées en elle. Et parce que ce monde est le monde

des contraires®®!

, en vertu de sa constitution naturelle, les traces qui
reviennent en I’ame de ce qu’elle aura accompli, sont de deux ordres. Les
unes lui sont un encouragement a tendre vers la perfection, un stimulant
I’aidant dans sa quéte : il s’agit de la pureté d’intention des bonnes
maniéres et de la vertu des actes méritoires*®2. Les autres constituent pour
elle des obstacles sur le chemin de la perfection et I’en détournent : ce sont
les vicissitudes et la perversité des mauvaises actions. Si donc [54] les
traces acquises sont le bien et la pureté d’intention, I’ame en aspirera
davantage a la perfection, son penchant pour le bien se renforcera. Il
deviendra plus facile pour ’ame de faire le bien et de se lancer a sa
recherche?®®. Ensuite, si le processus se répete’*, les traces reviennent
impacter 1’ame®®, la croissance décrite s’en trouve redoublée et
augmentée. A force de répétition, les qualités méritoires menant 2 la
perfection se raffermissent en 1’Ame de I’homme vertueux>® qui parvient 4
maitriser pleinement le bien, se préparant ainsi a sa félicité éternelle. Si, a
I’inverse, les traces acquises relevent des mauvaises actions et des vices,
I’ame en sera détournée de I’aspiration a la perfection, empéchée de
I’atteindre et prédisposée a produire, avec plus de facilité encore, d’autres
actes mauvais. De ce fait, les traces du mal et des vices redoubleront en
1’ame, augmentant jusqu’a son plus grand malheur®®’, & moins que Dieu ne

lui accorde Sa miséricorde et ne la sauve, dans Sa grace infinie?®®.
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269 Coran (92, 5-10) Pérez se permet de traduire par « I’Aise Supréme » au lieu « plus grand bonheur »
et « Géne Supréme » au lieu de « plus grande difficulté » (ibid., p. 126)

270 Coran (41, 46) et similaires dont (39, 41) (45, 15)...

27 Coran (74, 38) et similaires dont (39, 70) (40, 17)...

272 Coran (2, 286) et similaires dont (45, 22)...

278 Hadith divin : cf. infra.

274 De nouveau pour la troisieme fois la forme IV de la racine (ba, ra, za)
275 Coran (51, 56)

276 [IBN ‘ABBAS commente : « Ce qui signifie : pour qu’ils Me connaissent. »] Absent de Pr Cela
confirme la filiation de copie différente de notre manuscrit. Nous penchons pour une suppression de
I’auteur. En effet, I’auteur ne met pas 1’accent sur la connaissance de la marifa des mystiques.

277 Coran (9, 94) (29, 8) (31, 16) et pas que Coran (10, 23) selon R. Pérez ; cf. hadith [33]
278 Selon notre traduction de ’appareil de 1’Ame, bienfait divin latifa rabbaniyya
279 1’ opposition science acquise / infuse doit étre traduite avec les réserves qu’impose le contexte.

280 [Nous mettrons donc clairement en évidence la différence entre ce qui s’appelle Révélation et levée
du voile au sens ou la revendiquent les adeptes de I’ascése du soufisme]. Cette phrase est absente de
Pr et de BT. Elle ne figure que dans R2 et il nous faut la relever pour une meilleure lisibilité et un
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Dieu dit :*° « Quant a celui qui donne et craint Dieu et déclare
véridique la tres belle Récompense, Nous lui faciliterons la voie au plus
grand bonheur. Mais quant a celui qui se montre avare, fait preuve de
suffisance et traite de mensonge la tres belle Récompense, Nous lui
faciliterons la voie & la plus grande difficulté ». Ou encore?” :
« Quiconque fait du bien [’aura fait pour lui-méme, et quiconque fait du
mal l'aura fait contre lui-méme. » Ou encore’’!: « Toute dme devra
répondre de ce qu’elle aura acquis par ses ceuvres ». Ou encore®’?:
« [Dieu n’impose a aucune dme une charge supérieure a sa capacité :| a

son avantage ce qu’elle aura acquis; a son détriment ce qu’elle aura

commis ». Le Prophete a dit*” :
[22] Ce sont 1a simplement vos ceuvres qui vous sont rendues.

Si Dieu accorde au bienfait divin la lumiere de la foi et lui permet
de se purifier par les actes méritoires en se tenant loin du mal et des
mauvaises actions, alors il retourne a Dieu en ayant échappé aux obstacles
de ce monde et a leurs conséquences néfastes ; il entre en possession de la
perfection pour laquelle il a été créé et pour laquelle il est venu®’* en cette

275 .

vie selon ce que Dieu a dit [du but de I’existence]”’” : «Je n’ai créé les

djinns et les hommes que pour qu’ils M’adorent. » []*’°. Dieu a dit
encore’”’ : « C’est vers Nous que se fera votre retour et Nous vous

informerons alors sur ce que vous faisiez ».

I-4-2:Les deux faces de I’ame

Le deuxieéme prérequis porte sur la facon dont le bienfait divin®’®

acquiert les sciences et le savoir par lesquels il réalise sa perfection. Cela
nous amenera a établir la différence entre la science acquise par
apprentissage et effort de réflexion®’?, 1a science infuse recue de Dieu, non

issue de la Révélation, et la Révélation®®’,
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plus fidele rendu de la pensée de [’auteur. R. Pérez dans tout ce passage (p. 127-134) porte en notes
que I’auteur se contenterait résumer la pensée de Ghazali, et pire encore de pratiquement la copier,
a quelques contradictions pres (sic !) (Pérez, ibid., p. 270, note 59)

281 (al-Malakiit) : Royaume céleste ; le terme désigne parfois aussi le Paradis.

282 Mot illisible dans Pr complété grice a I’édition Ben Tawit

283 Par un biais différent de celui des sciences acquises, obtenues par effort de réflexion ou
d’apprentissage puisque cela reléve de I’autre versant de I’ame

284 ’impeccabilité signe distinctif des prophetes
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I-4-2.1:Le Monde de I’Ordre

[9b]

Sache que le bienfait divin, utilise le corps comme une monture, et
diffuse en lui ses puissances pour parvenir a sa perfection en sa vie d’ici-
bas. Par ailleurs il est issu du « Monde de 1’Ordre », Monde du Royaume

céleste?®!

. De ce fait, I’ame a regu en partage deux « versants », deux faces
grace auxquelles elle peut acquérir sa perfection, par le savoir et les

sciences.

Une face de I’ame est la vie d’ici-bas, créée pour elle, ou tout ce

qu’elle contient est a son service.

L’autre face est le monde d’ou elle a pris naissance. Son essence

est de méme nature que les essences de ce monde-la.

De la face tournée vers la vie d’ici-bas et ce monde, I’ame, acquiert
les sciences et le savoir en étendant les sens extérieurs aux objets de
perception, par extraction de leurs formes dans I’imagination, puis par
abstraction des notions intelligibles a partir de ces objets. Ensuite la
pensée discursive s’exerce sur les objets de perception par synthese,
analyse et composition de syllogismes, jusqu’a atteindre le but de la
recherche vers laquelle elle tend. Nous appelons ce genre de science la

« science acquise ».

De la face tournée vers le Monde Supérieur de Dieu, Monde de
I’Ordre, Monde des Esprits et des entités spirituelles, 1’ame tire ses
connaissances en se purifiant des souillures et des vices et en se libérant
des ténebres de la condition humaine. Par-1a, elle se soumet et laisse libre-
cours, en elle, a la pénétration®®? de I’Esprit de miséricorde, de perfection

283 Alors, brillent en 1’ame les lumiéres de la science et de la

et de félicité
connaissance. De ce fait, la pureté que I’ame acquiert, une fois lavée de
toute souillure, et la libération que lui procure le travail qu’elle mene

[entrent dans 1’un de ces cas de figure] :

- [Dans le premier cas, la purification de I’ame] provient d’un
instinct enraciné dans sa constitution naturelle, dés sa naissance, qui

incarne  I’impeccabilité®® et I’empéche de commettre quelque
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285 Litt. « le plus élevé dans la hiérarchie » : privilege des prophétes et non des soufis ; cela est arrivé au

Prophéte, dont le ceeur a été lavé de toute noirceur : Coran (94, 1).

286 tqrig sind’in : « de maniere artificielle » (Pé) Il faut sortir du mot 2 mot du sens habituel de ce terme

287

288

289

290

car I’idée n’est pas ici de quelque chose d’artificiel, ni d’industriel ! Ce sont des choses recues
directement de Dieu par une voie différente de la Révélation. Ces choses n’ont rien d’artificiel, ni
d’industriel, qui est le sens de sind 'in le plus souvent. En se fiant a ’exemple de « ’homme vert »
ci-apres, il s’agit de signes par lesquels la grice de Dieu se manifeste a ’ame dans des faits
particuliers ou Dieu fait bénéficier de faveurs spécifiques comme dans le Coran (18, 65)

Ce verset Coran (18, 65) évoque un récit célébre, ou Moise rencontre un homme sage, « ’homme
vert », qui témoigne d’une sagesse qu’il a recue de Dieu par science infuse, non issue de la
Révélation. Quant a savoir si elle est supérieure ou inférieure a la science des prophétes, I’auteur la
dit ici inférieure ; dans le Coran pourtant, Moise semble attribuer a I’homme doué de science infuse,
une sagesse supérieure a la sienne en termes de patience. En effet, ’homme témoigne d’endurance
envers des événements trés éprouvants (mort d’un enfant, destructions...) informé de choses dont
Moise n’a pas connaissance. Pour autant, on peut la considérer inférieure par son ampleur plus
limitée (elle ne donne pas lieu a un Livre). Elle s’applique au cas par cas a des faits précis.

wijddn ce qui s’apergoit au moyen des sens intérieurs (Slane), expérience intime intuitive (Monteil.,
p. 777), expérience intérieure (Cheddadi, p. 923) cf karamdt expériences religieuses intenses
Comparer avec la Mugaddima : chapitre La science de [’interprétation des réves, sur le « bon réve »
(Pléiade. p. 936 - 941) et sur la perception qui a lieu pendant le sommeil ( p. 916 et Les sciences des
hommes et celles des anges p. 838)

Comparer avec la Mugaddima : « On reconnait les réves véridiques a un certain nombre de signes
qui en indiquent la véracité et qui témoignent de leur authenticité [...] une forme qui ne correspond
que partiellement a 1’idée regue [...] des formes qui ont des similitudes et des parentés avec les
especes d’objet qu’il percoit.». (Pléiade. p. 938-940)
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transgression que ce soit. Les ténebres de 1’ame humaine se trouvent
effacées. Sa part maléfique lui est arrachée par la lumiere de la prophétie.
Survient alors, sans plus aucun obstacle, la science qui brille depuis le
monde supérieur projetée par 1’intermédiaire de la vision angélique, la
Révélation, science des prophetes — qui est ce qu’il existe de meilleur en

matiére de science [infuse]?® ;

- Quant au second cas de figure, la pureté et la libération du mal
relevent de faveurs spécifiques®®®. La connaissance qui arrive de cette
facon se produit sans conscience ni de son intermédiaire, ni de son canal.
Elle est insufflée en 1’ame. Cette manifestation de la science infuse, de
qualité inférieure a la Révélation est la science des saints et des justes, qui
se range parmi la science infuse recue de Dieu en certains cas selon ce

t287 .

verse : « Et Nous lui avons accordé une science émanant de Nous ».

De toute évidence, I’accés a la Révélation et a la science acquise

est clairement connu. La science acquise ressort forcément des données de

I’expérience ; la Révélation est forcément 1’objet de la religion.

En revanche, 1’assentiment a donner a la science infuse non issue
de la Révélation est plutdt affaire d’intime conviction et de sensibilité
mystique®®®. L’indication la plus claire a prendre en compte, dans le but
d’éprouver la véracité de la science infuse non issue de la Révélation, est
I’état de conscience lors de la vision onirique, autrement dit lors du bon
réve®. Lorsque survient la vision onirique, le voile du sommeil tombe ;
c’est alors que I’ame s’allege du fardeau des sens extérieurs. Les
puissances se concentrent [55] vers I’intérieur. La fagon dont procede la
vision onirique conduit I’ame a accéder de facon détournée a la
connaissance du c6té de son monde originel par 1’ouverture d’une breche,
qui la lui fait parvenir soit sous forme imagée, soit par des similitudes avec
les choses pergues, ce qui garantit I’authenticité de la perception®. Cela
n’est di a rien d’autre qu’au soulagement d’une grande partie des
empéchements qui entravent I’acces a la connaissance, grace a I’entrée en

repos des sens.
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291 Comparer avec la Mugaddima : « Le Prophete a dit : ‘Le bon réve est I'une des quarante-six parties
de la prophétie’.». (Pléiade. p. 936)

292 Comparer avec la Mugaddima : « La Révélation s’est d’abord manifestée au Prophéte par des réves.
Chaque réve qu’il voyait lui apparaissait comme 1’éclat de 1’aurore ». (Pléiade. p. 936). La formule
de respect qui suit le nom de I’épouse du Prophete est implicite dans notre traduction comme le sont
les autres formules de respect dont celles spécifiques au Prophete, et aux compagnons (cf. infra).

293 Désigné ici par « I’'imam Abl Hamid » suivi de la formule de respect « Que la Miséricorde de Dieu
soit sur lui »
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Qu’en serait-il si toutes les entraves corporelles venaient a
s effacer et tous les attributs humains a disparaitre ! Le Prophete a dit*! :
[23] Le bon réve est I’'une des quarante-six parties de la prophétie.

[24] La vision onirique fait partie des signes annonciateurs [de la

Révélation].

Les signes annonciateurs de la Révélation et de la perception du

monde invisible se sont manifestés en réves. ‘AiSHA a dit**? :

[25] La premiere chose qui marqua, pour le Prophete, le début de la
Révélation, fut la vision onirique, et il n’eut pas de vision qui ne lui vint

qu’avec tout 1’éclat de 1’aurore.

I-4-2.2: Les métaphores de Ghazali

GHAZALI?” a représenté 1’ame, pour expliquer comment la

connaissance lui vient par ses deux faces, en utilisant deux images.

En premier lieu, I’ame est comparée une citerne enterrée pouvant

s’alimenter soit par un réseau de canalisations extérieur, soit directement
de I'intérieur depuis la nappe phréatique située en-dessous de la citerne
par une veine débouchant en elle, jadis obstruée par de la terre. Les sens et
la pensée discursive sont, pour ceux qui accedent au savoir par acquisition,
comme le réseau de canalisations extérieures. Et le combat dans 1’ame et
I’effort de purification intérieure, pour ceux qui bénéficient de la science
infuse, sont comme ce qui alimente la citerne de I’intérieur, directement
depuis la nappe phréatique, par le débouchage de ’orifice de la veine, en

retirant la terre qui I’obstrue.

La seconde métaphore est celle des artistes d’Inde et de Chine,

qu’un roi avait appelés pour décorer deux murs de son palais situés face a
face. Un grand drap déployé entre eux masquait a chaque équipe le travail
de sa concurrente. Les artistes de 1’Inde ont tracé de trés beaux dessins et
créé de magnifiques figures, tandis que les artistes de Chine se sont
appliqués 2 polir leur mur avec soin. A la fin du temps imparti, on leur

demanda s’ils avaient terminé. « Oui, nous avons fini ! », répondirent-ils.
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294 al- lawh : Nous soulignons. La Planche ou la tablette [auprés de Dieu] selon Coran (85, 22) « la
tablette gardée avec soin (au ciel), et sur laquelle sont tracés les arréts de Dieu pour I’avenir » (K).
D’autres traductions existent la Table, le Calame, I’Bcriture-Mere. La « garde de Dieu » est a
prendre au « sens figuré du figuré de proximité » selon ce qui caractérise le Monde de 1I’Ordre a qui
I’ame tournée vers les choses sensibles ne peut accéder au mieux que par approximation comme va
le dire I’auteur en s’appuyant sur Platon (cf. pages suivantes.) Voir le Livre des Exemples a propos
de ce qui a été lu et révélé au Prophete et gardé par Dieu selon Coran (15, 9) : « Mais ¢’est Dieu qui
s’est chargé de le garder. Il Dit : ‘C’est nous, en revanche, qui faisons descendre le Rappel, aussi
bien que Nous en assurons la garde.” C’est la signification de la ‘garde’ propre au Coran, non pas ce
que croient, a tort, les gens du commun » (Nous soulignons, ibid. p. 332.)

295 On retrouve ici la notion de prédestination, partie intégrante du dogme musulman.

2% Nous soulignons. L’auteur renvoie a ce qu’il a expliqué dans le Livre des Exemples sur les étres
hiérarchiquement ordonnés (ibid., p. 334 et notes pp. 1316 — 1317)

297 mawjiidat : traduit selon le lexique de I’auteur et non selon la falsafa ; cf. «étres crées » al-
mukawwandt (<N38a) Mugaddima. p. 333.
298 Cf. Mugaddima p. 334
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[10b]

« Donnez-nous la preuve ! » Alors, le drap séparatif fut enlevé, découvrant
les décors et les créations des artistes de I’Inde qui, avec une beauté
parfaite, se reflétaient admirablement dans le mur poli, dans un rendu

impeccable, en tous points identique a la réalité.

Méme si ces deux métaphores ne sont pas, pour tous, une

démonstration [au sens strict], elles n’en constituent pas moins, pour les
gens au jugement siir, rationnels et clairvoyants, une meilleure preuve [que
ce a quoi les gens s’attachent le plus souvent]. En effet, pour les gens, il
n’y a pas de meilleure preuve que les visions [oniriques] et les
prémonitions pour témoigner, de la facon la plus fiable, de 1’authenticité

de la science infuse recue par inspiration divine.

I-4-2.3: L’exégése du bienfait divin

I-4-2.3.1:LES ARCHETYPES

Exposons et explicitons cela davantage. Lorsque Dieu créa la
Création, Il ne la fit pas venir a I’existence sensible d’un seul coup, mais la
fit entrer progressivement, par phases successives. Il déposa en elle, tout
d’abord, toutes ses réalités substantielles et ses essences, grandes et
petites, dans leur ensemble et dans leur fractionnement, et cela dans un

Livre qu’ll appela la Planche®*.

Ainsi donc, dans la Planche se trouvent les réalités mémes de ce
qui fut, ou qui sera, ou qui est, jusqu’au Jour de la Résurrection.” Puis,
Dieu fit sortir la Création de la Planche a 1’existence sensible, selon une

progression dans I’étre. Mais cela est bien connu, et nous ne nous y

attarderons pas®®.

Et comme Dieu a inscrit dans la nature du bienfait divin, qu’il lui

fallait trouver sa perfection dans la connaissance et la science des réalités

297

profondes des choses créées™’ et des attributs de leur ordonnancement, Il

lui donna deux versants2°8,
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29 Litt. suwar sing. siira : notre auteur, s’il se référe au Coran, reprend aussi Platon qu’il va citer plus
loin ; « image » convient ici bien pour le grec « eikénes » qui chez Platon est en lien avec la faculté
de I’imagination « eikasia » (ibid., p. 220) qui a pour objet les images des choses sensibles.

800 g]-‘aql : I’intellect n’entre en jeu que dans 1’un des deux versants de I’Ame : lui est inaccessible celui
orienté vers la Planche ot se trouve 1’archétype de toute chose.

801 gl-khaydl : « imagination » terme qui revient souvent dans ce chapitre (cf. supra) pour ce « versant »

802 sartiba 1’ ordre divin se manifeste dans cet ordonnancement dont I’homme peut avoir conscience de
facon plus ou moins perfectionnée qui caractérise son « degré d’humanité » (LE, p. 334).

303 Fondement absolu de toutes choses sous la garde de Dieu, ce versant de I’dme sert de fondement
absolu a I’autre, le monde des choses sensibles, avec la notion de prédestination (cf. note suiv.).

304 yata’arad : « étre soumis » ; la notion de soumission au destin tracé par Dieu dans la Table revient
ici, qui caractérise la notion d’archétype (cf. infra et supra)

805 *intibad‘ : nom d’action de la forme VII de fab‘ : forme, fagcon, moule, modele ; a aussi le sens de
caractere inné (K) : qui provient de 1’Ecriture-Mere : le moule de I’Ecriture-Mére d’ou est moulée,
calibrée toute chose : archétype de toute chose dans la Planche

806 Cf. la « levée du voile » au centre des propos de I’auteur (Partie 11)

307 Litt. en pleine face. Le choc provoqué par recevoir en plein visage la vérité est si fort que la poétesse
Rabia dira que personne ne peut y résister. Les dangers d’un tel choc sont tels que 1’auteur ne va
cesser d’alerter sans cesse 1’apprenti soufi. Se prendre en pleine face la vérité nécessite une
préparation que peu de gens sont capables de mener et supporter. La force de ce choc inspire par
exemple 1’expression frangaise avoir « force de vérité ».

308 suwar : images, formes, chose fagonnée par le moule des archétypes (’intibd) cf. note suiv.

309 intibd al-suwar : des deux formes de connaissances, I’une a posteriori par les moyens de

I’expérience (la science des choses sensibles, partielle et imparfaite chez Plotin) et I’autre a priori,
la science véritable chez ces philosophes la connaissance intellectuelle, qui a pour objet les Formes
intelligibles, IK ’appelle science infuse : il la place non pas dans les Formes intelligibles mais dans
le Monde de 1’Ordre, de la Planche dont Dieu assure la « garde » et qui « gouverne ’archétype de
I’image des choses sensibles ». Cette projection de la pensée de Platon dans des notions du dogme
musulman selon I’exégese qu’en fait notre auteur (qui place en toutes choses la notion d’archétype
nous inspire une comparaison avec St Augustin qui croyait lire la Bible chez Platon.
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D’une part, le versant tourné vers 1’existence sensible, fait parvenir
a ’ame les imag65299 des choses sensibles, extraites par les sens, et dont la

faculté intelligible’®, ensuite, abstrait les significations, puis que

’imagination®”! et la pensée discursive ordonnent selon un ordre
signifiant3°2. Et d’autre part, le versant de I’ame orienté vers la Planche®®,
gouverne®® 1’archétype®® de I’image des choses sensibles. Mais, par la
suite, les particularités humaines et la condition corporelle vinrent faire
obstacle a la connaissance de cet archétype. Ils le rendirent impossible a
déchiffrer en formant un voile entre la Planche et le bienfait divin.

Si donc le voile est enlevé®* par la purification et la libération des
souillures de ’ame, qui conduisent & la perception pleine et entiére’’’,
alors la perception est plus parfaite par ce versant que celle qui s’opére par
I’autre versant, étant donné que les sens et 1’imagination ne sont pas

certains d’extraire si bien les images’*®

et les réalités profondes des choses
sensibles, au point qu’ils puissent les transmettre tel quel. En outre, la
pensée discursive, de son coté, n’est guere plus assurée de pouvoir les
abstraire pour les ordonner d’une mani¢re qui permette de les

conceptualiser.

En effet, les premiers (les sens et I’imagination), comme la
seconde (la pensée discursive), sont deux instruments, deux intermédiaires
au service du bienfait divin pour lui fournir ce qu’il possede du fait de sa
propre essence. En revanche, le bienfait divin est assuré de posséder par
lui-méme et sans intermédiaire, dans son essence méme, 1’archétype des
images des choses sensibles®”, parce que cela, il le posseéde en propre, de

facon innée.
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Voir la Mugaddima : « 11 n’y a aucun doute que la joie et le plaisir qu’éprouve I’ame dans la
perception qu’elle a par elle-méme, sans intermédiaire, sont plus forts et procurent plus de plaisir.
[...] Ce genre de perception ne peut se produire ni par la spéculation ni par la science ». (Pléiade. p.
1039) Voir aussi : « L’ame a donc, dans cette continuité, deux versants, I’un tourné vers le haut et
I’autre vers le bas [...] cela est la conséquence de I’ordre rigoureux de 1’étre dont nous avons déja
parlé » (ibid. p. 334) tartiba (25> 5\ & pSsall quii Jil) (e oliedd L e 138 5),

(al-hukama) Nous soulignons ce terme employé aussi pour désigner Platon dans la Mugaddima ou
la citation figure en termes similaires : « Le grand philosophe Platon a dit qu’on ne peut parvenir a
la certitude en matiere de sciences divines ...» (Pléiade. p. 1038 ) A. Cheddadi ne la releve pas. En
revanche, V. Monteil la reléve en la pensant extraite de Timée (28C) : « Platon, le grand philosophe,
a dit que I’on ne peut rien savoir de certain sur les choses divines... » (Sinbad, p. 908)

al-mutasawifa : Nous soulignons. Que notre auteur traite Platon de « plus grand des soufis de
I’Antiquité » n’est pas anodin ! Comme St Augustin croyant lire par endroit la Bible dans les textes
platoniciens, notre auteur intégre Platon dans la tradition musulmane. C’est sous le sens premier du
mot « soufisme », orthodoxe a la loi musulmane en tant que synonyme de « loi morale » qu’il range
Platon ; ce terme est ajouté par rapport a la qualification de Platon dans la Mugaddima cf. note préc.

Chez Plotin, la science acquise désigne la science des choses sensibles : « Et dans 1’ame rationnelle,
les sciences des choses sensibles — si 1’on peut parler de sciences pour la réalité sensible, car le
terme d’opinion lui convient mieux — , parce qu’elles sont postérieures a leurs objets, n’en sont que
des images. Mais les sciences des intelligibles, qui sont, elles, des véritables sciences, parviennent a
I’ame rationnelle depuis I’Intellect, et elles n’ont certainement pas pour objet de pensée le sensible.
» Plotin, Traité 5 (V, 9), 7, 1. (ibid., p. 206). Platon, République, VI, 509¢ VII, 533e8-534a2,
distingue les différents genres de connaissance leurs degrés de vérité et leurs objets propres : a
I’opinion, qui a pour objet les choses sensibles, appartient une forme de connaissance partielle et
imparfaite ; a la science véritable, la connaissance intellectuelle, qui a pour objet les Formes
intelligibles, appartient en revanche une forme de connaissance vraie, éternelle et parfaite. (ibid., p.
220, note 61). Il convient de traduire avec précaution aussi « science infuse » cf. notes suiv.

314 Différence de forme verbale entre Pr et BT (Uxasi)

315

La « science infuse » chez Platon (ou Plotin) désigne la science des intelligibles autrement dit la
connaissance intellectuelle : or notre auteur entend autrement, cette science sans le préciser ici. Pour
lui la science opposée a la science des choses sensibles n’est pas la connaissance intellectuelle de
I’Un (comme chez les philosophes) mais la science regue de Dieu par voie de révélation ou lors
d’expériences religieuses intenses ; entre les deux, il établit le rapport entre conjecture et vérité,
selon Coran (10, 36) ou la conjecture ne sert a rien contre la vérité, a rapprocher chez Platon du
rapport entre « I’opinion » et « la science véritable ». L’Un ne peut se penser et on ne peut en parler
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Ainsi donc, I’acquisition de la connaissance par ce que le bienfait
divin possede déja en propre, par le biais de son essence en elle-méme, est
plus digne de confiance que son acquisition par un autre biais. En la
matiere, la confiance que I’ame met en elle-méme est supérieure a celle
qu’elle mettrait en autre chose qu’elle. Et c’est pourquoi, la perception [et

la connaissance] que 1’ame obtient par ce versant-1a sont plus claires>!°.

1-4-2.3.2:CHEZ PLATON

En ce sens, PLATON, le plus grand des sages®'! et le plus grand
des soufis’'? de I’Antiquité, ne voyait pas de preuve décisive dans les
moyens de connaissance de la science acquise®'®, qui reste, selon lui,  la
surface du monde spirituel. Il disait que, par elle, on ne parvient’!* [56]
« a posteriori qu’'au plus probable ». Et il établit entre la science acquise et

la science infuse®'> le méme rapport qu’entre la conjecture et la vérité.
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que par approximation car c’est au-dela de la pensée et ineffable. L’ascese du philosophe (Traité, p.
15, note 1) est la purification d’une vie qui cherche a se consacrer a la contemplation en
accomplissant une conversion soutenue vers I’ Intellect.

816 Coran (10, 6) ; le verset commence par : « Dans I’alternance de la nuit et du jour ».
317 Coran (3, 138)

818 Coran (8, 29) et non pas (10, 29) comme indiqué par erreur dans la Voie et la Loi ( p.132) ; en outre
Pérez se permet la aussi de retraduire le Coran, furgdn par « distinction »

319 Mot présent dans Pr et pas dans I’édition Ben Tawit

320 e discernement (furgdn) est I’'un des noms du Coran, « Livre du discernement ».

821 Coran (66,8) (cette tradition est ’objet d’un verset coranique)

322 Coran (29, 69)

823 Coran (2, 282) le passage cité est la fin d’un long verset qui détaille la fagon de contracter une dette
324 Coran (39, 22)
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I-4-2.3.3:DANS LE CORAN ET LA SUNNA
Par ailleurs, le Coran et la Tradition attestent que la piété est la clé

de la guidance et du retrait du voile. C’est 1a une science obtenue sans

{316 .

apprentissage. Dieu a di ... et dans tout ce que Dieu a créé dans les

cieux et sur la terre il y a, certes, des signes pour des gens ayant la crainte

317

de Dieu. » Et encore’ ' : « Ceci est un clair exposé pour les gens, un

38 .« Si vous craignez

guide, une exhortation pour les pieux ». Et encore
Dieu, Il vous donnera le discernement », expliqué par’'® : une lumiére qui
permet de distinguer entre le vrai et le faux et de sortir des ambiguités®Z’.
C’est pourquoi le Prophete, au cours de ses prieres, demandait

fréquemment la lumiere®*! :

[26] « O mon Dieu, augmente ma lumiére, et mets dans mon cceur de la
lumiere, dans mon ouie de la lumiere, dans mon regard de la lumiere, dans

mes cheveux, dans ma peau, dans ma chair, dans mon sang !... »

Dieu dit**? : « Et ceux qui auront combattu pour Nous, en Vérité,
Nous les dirigerons par Nos chemins. ». Bt encore®? : « Craignez Dieu et
Dieu vous enseignera ». On interrogea un jour le Prophete a propos du

t324 .

Verse . « Est-ce que celui dont Dieu a ouvert le ceeur a [’'lslam, ne

détient-il pas ainsi une lumiére venue de son Seigneur... ». Il répondit :
[27] « Il s’agit de I’¢élargissement (fawsi ‘a) ».

En effet, quand la lumiére est projetée dans un cceur, la poitrine

s’¢largit pour la recevoir. Le Prophete a dit encore :

[28] « Celui qui agit selon ce qu’il sait, Dieu lui donne en héritage la

science de ce qu’il ne savait pas. »
Et encore :

[29] « Celui qui aura consacré au culte pur de Dieu quarante matins, les

sources de la sagesse, émanant de son cceur, se répandront par sa langue. »
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825 Coran (18, 65) cf. infra.
826 iIm laduni : cf. infra

827 Voir Mugadddima : « ABU BAKR connut également un épisode analogue, au moment ol il exprimait
ses dernieres volontés a sa fille ‘A’ISHA. Avant cela, il avait promis a celle-ci le don de quelques
charges de chameau de dattes de son jardin. Etant prés de mourir, il lui conseilla donc de les récolter
pour les soustraire aux autres héritiers. ‘Ce sont, lui-dit-il, tes deux fréres et tes deux sceurs.’
‘A’ISHA s’étonna : ‘Il y a bien ASMA’, mais quelle est I’autre ?” ABU BAKR répondit : ‘Je vois que
I’enfant qui est dans le ventre de BINT KHARUA est une fille.” Et ce fut une fille. Cette anecdote est
citée dans le Muwatta’ au chapitre des dons non permis. » (Pléiade., p.354) Muwatta’ Mélik b. Anas
(ob. 795), fondateur de 1’école juridique maélikite » (Sinbad, p. 170)

328 1] eut la vision d’Omar en train de précher et de I’avertir. Cette histoire « bien connue », plus
complete, dans la Mugaddima : « “UMAR s’était écrié un jour : ¢ O SARIYA, attention 2 la montagne
1” SARIYA IBN ZUNAYM était a la téte des troupes musulmanes en Irak, a 1’époque des conquétes.
Lors d’un combat contre les polythéistes, il s’était trouvé en grande difficulté, sur le point d’étre
battu. Il y avait, a proximité, une montagne vers laquelle il se dirigeait. ‘UMAR qui préchait a
Meédine, en fut informé. Il s’écria : ‘O SARIYA, attention a la montagne !’ SARIYA ’entendit la ou il
se trouvait, et il vit ‘Umar lui apparaitre en personne. Cette histoire est trés connue. » « Voir at-
Tabarl, Tartkh, Le Caire, Dar al-ma’arif, 1967, t. IV, p. 178-179 » (Pléiade. p. 354 et note 51 p.
1318) La variante de V. Monteil : « Telle I’histoire d’‘Omar s’écriant ‘O Sariya, attention a la
montagne !” Sariya b. Zunaym commandait une armée musulmane en Irdq, pendant la conquéte. 11
combattait les polythéistes et pensait & battre en retraite. Une montagne lui barrait la route. ‘Omar
qui préchait ce jour-la 3 Médine, eut une prémonition. II cria : ‘O Sariya, attention a la montagne !’
Sariya I’entendit, 1a ou il se trouvait, et vit aussi ‘Omar lui apparaitre en personne. Cette histoire est
tres célebre » (Sinbad, p. 170)
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Et encore :

[30] « Craignez la sagacité du croyant car il regarde par la lumiere de

Dieu. »
Il a dit encore :

[31] « I y a dans ma Communauté des hommes recevant des paroles [d’en

haut], et ‘UMAR est I’'un d’eux. »
ABU YAzID [ BiIsTAMI] a dit :

« Le vrai savant n’est pas celui qui mémorise quelque chose du
Livre de Dieu, puis, venant a I'oublier, se retrouve ignorant. Il n’y a de vrai
savant que celui qui recoit la science de son Seigneur au moment ou Il le
veut bien, sans effort de mémorisation et sans étude. » C’est a quelque
chose d’analogue qu’il est fait allusion dans la parole de Dieu®® : « Et
nous leur avons enseigné une science venant de Nous », comme nous
I’avons rapporté plus haut. En effet, toute science vient d’aupres de Dieu.
Mais certaines sciences sont acquises par I’intermédiaire d’un
enseignement. Elles ne s appellent pas alors « science recue de Dieu?® ».
La science recue de Dieu éclot dans le secret du cceur, sans intermédiaire

causal agissant de I’extérieur.

[En matiere de prémonition et de vision] les témoignages sont

innombrables. Qu’ils se soient produits chez les Compagnons, chez les
suivants ou chez leurs successeurs, les exemples abondent. [Ainsi, en
livrant ses derniéres volontés], ABU BAKR dit a sa fille ‘AiSHA : « [Outre
tes freres et toi, mes deux héritieres] ne sont autres que tes deux
sceurs ! ». Et sa femme qui était enceinte accoucha effectivement d’une
fille’*’. Un jour, ‘UMAR langa au cours d’un préche qu’il pronongait a
Meédine, une interjection [a 1’attention de SARIYA IBN ZUNAYM, chef de
’armée musulmane en Irak] : « O Sariya ! Attention & la montagne ! » [et
son message fut recu en Irak par SARIYA qui eut la vision de ‘UMAR] selon
I’histoire bien connue.>*® Les faits de ce genre sont légion : les rapporter,

nous entrainerait trop loin de notre sujet.
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329 Notre traduction rend I’idée de différenciation et d’inégalité entre les fagons que le bonheur a de se
manifester, davantage que le mot « degrés » (P€) qui serait la traduction de darajdt et qui n’est pas
dans le texte.

330 pirs - cupidité, avidité, « ardent désir » (P¢)

831 pi-raf* al-hijab : la recherche de la levée du voile. Pérez met cette phrase issue du texte en titre a
rallonge, créant la confusion avec d’autres titre a rallonges qui sont de son cru (cf. infra) et ne
respectant les usages du frangais qui n’aime pas ce genre titre.

832 « kullu » : tous, chaque. Cela signifie que I’homme est tout autant prédisposé au bonheur qu’au
malheur. Ce sont tous les penchants naturels, les bons comme les mauvais, qui cherchent leur
perfection dans leur plein assouvissement. Dans 1’absolu, le bonheur n’existe pas : il n’existe que
des manifestations du bonheur qui surviennent lorsque chaque penchant naturel atteint ce vers quoi
il tend par nature, et I’obtient de la fagon la plus parfaite, ml par la force d’attraction de I’amour de
la perfection que Dieu a insufflé en ’ame.

333 kamal : non traduit chez Pérez alors qu’il revét une place importante dans la phrase Définir le
bonheur par « félicité »(Pé) est un pléonasme puisque le mot arabe (sa ‘ada), nous I’avons vu, a le
double sens de bonheur et de félicité ! « Le sens du mot bonheur est I’obtention de la félicité et de la
jouissance qui se produisent lorsque chaque instinct obtient ce qu’il désire » (P¢) : en outre redite :
obtention/ obtient..

334 (al-lafifa al-rithdniyya) : I’auteur emploie une variante du bienfait divin dans la forme particuliere
d’acces a la connaissance et le niveau de compréhension qui sont les siens.

335 Ici encore, 1’idée de « disparité » ’emporte sur celle de « degrés » (Pé) qui serait la traduction de
darajat. Or, darajdt n’est pas dans le texte arabe.
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I -5 : Le double bonheur de I’homme
vertueux (mukallaf)

I-5-1:Le bonheur selon la loi divine

[11b]

Le troisieme prérequis concerne le sens du mot bonheur et ses

ifférences- ont ’appétence™™ qu’ont les plus enflammés envers sa
diff 329 dont 1’appétence®*® qu’ont les pl fl

plus haute manifestation, qui est la vision de la Face de Dieu, qu’ils
pensent pouvoir atteindre en ce monde par la connaissance de Dieu grace

au dévoilement ou « levée du voile »331.

I-5-1.1:Le bonheur en ce monde

Sache que le bonheur est la satisfaction de tous**” les penchants
naturels quand chacun d’eux éprouve la joie et le plaisir d’assouvir ce vers
quoi il tend par nature et I’obtient de la fagon la plus parfaite’*. Par
exemple, la vengeance apporte la satisfaction au penchant naturel a la
colere. Se nourrir et accomplir 1’acte vénérien sont les plaisirs que
recherchent les penchants naturels a la nourriture et au sexe. La vue
obtient son plaisir, autrement dit son bonheur, dans ce qu’elle voit. Le
savoir et la science procurent du plaisir au penchant naturel a raisonner et
a exercer l’intellect qui, comme nous l’avons dit, releéve du bienfait
divin®*. Par ailleurs, le plaisir varie®®> selon les disparités qui existent
entre les penchants naturels eux-mémes. Nous 1’avons vu, le bienfait divin
est le plus riche des penchants qu’il est possible de recenser. Ainsi, le
plaisir atteint lors de la compréhension est également le plus riche et le
plus intense des plaisirs. De plus, ce plaisir varie également selon ce que

I’ame prend pour objet de sa connaissance.
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336 1’idée de disparité n’est pas une comparaison car les choses comparées ne sont pas sur une méme
échelle de valeur, mais donne une approche « par proximité » de choses qui ne sont pas
comparables, qui n’ont « rien a voir » entre elles, qui relévent de dimensions différentes : ces
exemples sont a prendre au « sens figuré du figuré par proximité » comme la « garde » du Coran ou
la « charge » morale de I’amdna cf. Commentaire

337 11 ne s’agit pas de la poésie en tant qu’art mais en ce visé les régles de la métrique (a I’égal des

regles de grammaire et de droit), trés complexes en poésie arabe ; mais ’art poétique, lui, n’est pas
une « science », d’ou le contresens « science de la poésie » (P¢é)

338 « n’est pas comme... », « n’a rien a voir avec... » : traduction essentielle pour coller au texte et a

I’idée de I’auteur qui justifie 1a son approche « par proximité » non vue par Pérez. Parmi ce qu’on
arrive a saisir « par proximité » sont les actes humains de prescription divine, et dont n’avons
connaissance que par les textes sacrés, par ex., les prieres, le pelerinage : cf. infra et Commentaire.

339 De nouveau, ’insistance : C’est une dimension, qui n’a « rien a voir » avec les autres ;»

340 Le terme « rouages » de leurs gouvernements nous semble meilleur que « ressorts cachés » (Pé).

L’art de gouverner est I’objet d’une abondante littérature arabe, dont les fables Kalila et Dimna.
34

g

murattab : méthodique, régulier, statut, ordonnance (Dozy) murattaban : coordonné, disposé en
ordre ou par degrés : la notion d’ordre et de degrés est mise en avant ; de la méme racine que
martaba : étape, degré, rang et tartib : étape, arrangement, ordre, rang : la Création est ordonnée,
réglée par des lois non contradictoires car émanent d’un unique Créateur ; son ordonnancement
releve des secrets et de la science de Dieu, et de Son unicité : sans elle, I’univers serait en désordre ;
c’est 'unicité de Dieu qui assure cet ordonnancement avec les justes proportions de toutes choses :
Dieu unique est Celui « qui n'a point d'associé en Sa royauté et qui a créé toute chose en lui donnant
ses justes proportions » Coran (25, 2) (23, 71) (20, 5) (18, 26), (15, 19)

342 Ljrt. du Seigneur

343 tartiba : sur ce terme, voir plus haut (p. 51), Mugaddima, p. 334, et commentaire.
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Par exemple®*®, I’accés a la connaissance des régles de grammaire,

7 338

de poétique®’’ et de droit n’est en aucun cas comparable’®® i la
connaissance de Dieu, de Ses attributs et de Ses actes; ou encore,
I’initiation aux secrets des ouvriers et des paysans dans I’exercice de leur

339 avec I’initiation aux secrets des rois et des

métier n’a rien a voir
rouages®*’ du pouvoir [et que dire alors de I’initiation aux secrets de
Dieu !]. Sans oublier que la connaissance de Dieu, de Ses attributs et de
Ses actes, comporte des différences avec ce qui releve de la science
acquise, comme nous 1’avons vu. Par conséquent, si, parmi les objets de
connaissance, il s’en trouve un plus éminent et plus sublime ; et si, parmi
les connaissances, il s’en trouve une plus enrichissante et plus lumineuse ;

et si le désir de la connaitre est ardent ; alors, le plaisir de 1’acces a cette

connaissance sera incontestablement le plus intense.

Or, dans tout ce qui existe, rien ne ’emporte en noblesse ni en
perfection sur le Créateur des choses, Celui qui les rend a I’existence et les
ordonne**!. Peut-on imaginer une présence plus sublime en perfection et
en beauté que la présence de Dieu**?, dont aucune description ne peut
embrasser la splendeur, méme partiellement ? Ainsi, D’initiation a la
connaissance et aux secrets qui permettent de cerner 1’ordonnancement®*?
de tout ce qui existe, est le genre de savoir de la plus haute importance en
ce monde. L’acces a ce genre de savoir et son exploration est, de toutes les
especes de connaissances, la plus élevée, la plus accomplie, la plus claire,
la plus agréable, la plus propre a produire la béatitude et la joie, comme

avant-go(t de la perfection éternelle.
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344 Par expérience religieuse intense ou par voie de Révélation
345 Le « Royaume invisible (Malakiit) » (P¢)
346 dhawugq « golt spirituel » : terme spécifique au soufisme

847 galilat al-jadwa : il convient de savoir pourquoi ces histoires n’ont pas grand intérét et quel est le
sens de la critique. Il s’agit d’une expérience si particuliére que personne ne se trouve en mesure ni
de la partager, ni de la décrire, ni méme d’en attester la véracité. La loi morale au contraire,
s’adresse a tous de fagon rationnelle.

348 Mot illisible dans Pr complété par éd. BT
849 Lirt. « le cceur », I'un des quatre organes de Iappareil de I’ame, « bienfait divin »
350 La « hauteur » est au sens d’aboutissement, de perfection.
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I-5-1.2:La vision de la Face de Dieu

Nous venons de voir que le savoir est source de plaisir et que le

savoir qui apporte le plus grand plaisir est la connaissance de Dieu, de Ses

attributs, de Ses actes et de 1’ordonnancement de la Création.

Cela se produit grace a la science infuse, ainsi que nous l’avons

exposé3H,

1-5-1.2.1:LE GOUT SPIRITUEL

Précisons cela [57] en prenant le cas de celui qui, pendant
longtemps, applique sa réflexion sur ce genre de sujet. Il s’attache a
accéder 2 la connaissance des secrets qui relévent du régne de Dieu**, au
point d’arriver a les percer a jour par le dévoilement. Sa joie atteint alors
un point culminant, comme s’il avait 1’'impression de quitter le sol,
littéralement prét a s’envoler. Cette forme d’accés a la connaissance se
nomme le « gofit spirituel »*°. Il existe sur le « goiit spirituel » un certain
nombre de récits qui n’ont pas grand intérét**’. Néanmoins, il est possible
d’avoir une idée de la jouissance®*® qu’il procure. Ainsi, le gott spirituel
est comparable a ce que ressent un étudiant en sciences dures, lorsque
dans son esprit jaillit soudain la solution a un probleme qui le préoccupait,
qu’il s’évertuait a chercher depuis longtemps et qu’il désirait ardemment

comprendre.

1-5-1.2.2:« CE QUE NUL CEIL NA VU... »

Ainsi, le plaisir est de deux sortes.

D’une part, il y a le plaisir apporté aux penchants corporels
provenant de la jouissance d’obtenir ce qu’exige leur nature. D’autre part,
il y a le plaisir de ’ame**®, quand elle aussi, obtient ce vers quoi tend
irrésistiblement sa nature, c’est-a-dire le savoir le plus élevé*° qui est la

connaissance de Dieu et de Ses attributs.

Mais, du plaisir extraordinaire de I’appréhension de la présence de

Dieu, on ne peut parler qu’a la fagon du Prophéte, quand il dit :
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851 hadith divin (qudsi) qui est également un verset de la Bible mis en exergue par St Augustin dans ses
Confessions. Cette tradition renvoie au Coran (32, 17) mis en avant par le philosophe maitre d’Ibn
Rushd (Averrog¢s), ’andalous Ibn Tufayl (Abubacer) dans ses Secrets de la Sagesse orientale. Apres
le sens figuré du figuré par proximité, pour parler quand méme de I’indicible, nous voyons ici un
parfait exemple de métaphore religieuse, ayant les caractéristiques de la litote selon ’analyse des
métaphores religieuses du linguiste Michel le Guern (cf. commentaire)

852 Obstacle : la these du corps obstacle a la clairvoyance extréme est déclinée chez notre auteur
autrement que chez les mystiques soufis (et certains philosophes). Ce n’est pas le corps « comme on
voudra, un filtre ou un écran » dont parlera Bergson entendu comme obstacle a la lumiere de Dieu
pouvant se lever en ce monde par une ascése contemplative ! L’obstacle du corps, chez notre auteur,
ne se leve qu’a la mort : la pleine vision de la lumiére de Dieu ne peut intervenir que dans I’au-dela
et selon ce que nos actes en ce monde nous aurons permis d’amorcer.

353 Coran (10, 67) (40, 61) (27, 86)... désigne ceux qui sont devenus clairvoyants par leur piété : Coran
(7, 201) et pas que l’unique verset relevé par Pérez qui affirme que notre auteur ne fait que
« continuer a résumer ['Thyd’ [de Ghazali] » (ibid., note 64, p.270).

354 « Qu’il soit loué ! » formule présente dans Pr et non chez BT
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[32] «J’ai préparé pour Mes serviteurs intégres ce que nul ceil n’a vu,
nulle oreille entendu, et qui ne s’est jamais présenté au cceur d’aucun
mortel. »

351

Cela signifie®” qu’apres la mort seulement sera atteint le niveau de

révélation et de compréhension résultant du surcroit de dévoilement et de
clarté auquel le corps charnel faisait obstacle’?. Survient alors 1’état

d’extréme clairvoyance®? qui en caractérise la vision. Voici comment cela

peut s’expliquer. Quand les yeux se portent sur quelque chose, et

qu’ensuite les paupiéres se ferment, cette chose reste présente a 1’esprit.
Et, si I’on rouvre les paupieres, on la voit comme elle était initialement.
Pour autant, il existe une différence qui tient au surcroit de dévoilement et
de clarté dans ’accés a la connaissance. En effet, la chose en elle-méme
n’a pas changé [seule la connaissance qu’on a d’elle est devenue plus
claire]. De méme quand une silhouette se devine le soir, au crépuscule, ou
dans les ténébres, sans se laisser voir de facon claire et distincte, et qu’elle
reste gravée a I’esprit : au matin, lorsque brille la lumiere du jour, la
perception s’éclaire et la silhouette se saisit parfaitement, sous toutes ses
facettes et dans ses moindres détails. Mais il s’agit toujours de la méme
personne. Cela illustre deux niveaux [de connaissance, selon deux formes]
de perception, I’'une par I’esprit selon ce qu’en congoit I’imagination, et

I’autre par les sens, selon ce que 1’ceil peut en voir.

Mais cela suggere aussi qu’il ne serait pas impossible qu’il existe

deux niveaux, dont l'un serait plus manifeste que 1’autre, dans la
connaissance des choses que 1’imagination ne peut abstraire du sensible,

334 et de Ses actes. Pour ces choses-13,

comme la connaissance du Créateur
le niveau d’acces a la connaissance sur terre le moins clair n’atteindrait sa
pleine clarté qu’apres la mort grace a la levée du voile du corps et a la
suppression de ’obstacle qu’il constitue. Le rdle joué par le corps pour la
connaissance de Dieu et de Ses actes, serait comparable au rdle que jouent
les paupieres quand elles se ferment sur ce que 1’ceil a vu et qui est resté

gravé dans 1’imagination — ou encore, au crépuscule et aux ténebres, qui

empéchent 1’appréhension parfaite des choses accessibles aux sens.
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355 Tbn Khaldin est convaincu qu’il existe une autre perception que la nodtre. Sa formulation nous
évoque Pascal : « Pourquoi, si Dieu lui découvre quelques rayons de son essence, ne sera-t-il pas
capable de le connaitre et de I’aimer en la maniére qui lui plaira de se communiquer a nous ? »
Pensées, 182, ibid. p. 244.

356 Nous sommes toujours dans I’explication que donne I’auteur du fadith suscité que « ce que nul il
n’avu... » (cf. infra).

857 Cf. Coran (50, 22) : « Nous Otons ton voile ; et en ce jour ta vue devient percante »

358 Réminiscence coranique du parachévement par Dieu de Sa lumiére et de Sa grace ; le résultat des
ceuvres ne peut donc s’évaluer qu’apres I’accomplissement de ce parachévement.

359 Ce qui se trouvait déja gravé en I’Ame (ses dispositions permanentes, comme cela est expliqué par
ailleurs) lui est indispensable a 1’obtention de la pleine clarté aprés la mort : pour I'auteur, le
dévoilement n’est pas en ce monde, contrairement aux soufis.

360 Litt. ru’ya : vision

861 al-badhar : « semis »: métaphore de la Bible, et du Coran « L’image que [’on donne [de ceux qui
recherchent la grdce et I’agrément de Dieu] dans |’Evangile, est celle d’une semaille qui sort de sa
pousse, puis se raffermit, s’épaissit, et ensuite se dresse sur sa tige a [’émerveillement des semeurs »
Coran (48, 29) L’auteur fait de la « semence » 1’image des « traces » durables de nos actes, qui
s’épanouiront comme « la semaille sort de sa pousse » : I’au-dela n’est pas 1a ou I’on séme.

362 Coran (4, 49) « « N'as-tu pas vu ceux-la qui se déclarent purs ? Mais c'est Dieu qui purifie qui 1l
veut ; et ils ne seront point 1ésés, fiit-ce d'un brin de noyau de datte »

363 1 e paradis est appelé la Demeure derniére Coran (28, 83) (33, 30) Demeure du salut Coran (6, 127)
: « aucune [ame] ne portera le fardeau (le péché) d'autrui/ en vérité, 'nomme n'obtient que [le fruit]
de ses efforts / Ensuite il en sera récompensé pleinement » Coran (53, 39-42)

364 Litt. de la Demeure de la prise de responsabilités taklif (pl. takdlif) : charge, responsabilité

53



[12b]
En effet, pourquoi Dieu n’aurait-il pas permis®> I’accés clair a la

connaissance, non seulement par la vue de 1’ceil mais aussi par n’importe
quel organe ou appareil de Son choix ? Si**° le dévoilement se produit

t357

apres la mort™’, quand le rideau tombe sur les vices humains du corps et

de I’esprit, selon le parachévement que Dieu peut leur accorder en

358 _ alors, la vérité

accroissant leur purification par effet de Sa miséricorde
divine se manifeste a 1’ame avec la clart¢ propre a son dévoilement,
venant s’ajouter a ce qui se trouvait déja gravé en elle en termes de
connaissances®”. Ce surcroit de dévoilement est semblable au
dévoilement a la lumiere du jour des choses accessibles aux sens,

s’ajoutant a ce qu’il avait été possible d’en voir au crépuscule.

I-5-1.3: Le bonheur de ’au-dela se prépare ici-bas

Ainsi, la vision de Dieu®

survient sans forme ni apparence
visible. C’est un surcroit de clarté et de dévoilement dans la connaissance
déja acquise sur terre. L’acces a la vision de Dieu s’amorce dans le savoir
voué 4 se muer en contemplation, comme certaines graines®®' se
transforment en arbres et d’autres en céréales. Celui qui ne possede pas le

brin d’un noyau de datte>®?

ne saura obtenir de palmier : de méme, celui
qui ne bénéficie pas d’un minimum de connaissance sur Dieu en cette vie
n’en bénéficiera pas, non plus, dans I’autre monde. Il sera privé du
bénéfice de la vision de Dieu, étant donné que personne ne pourra se voir
gratifié, dans 1’au-dela, des suites d’une ceuvre qu’il n’aura pas déja

entreprise en ce monde, ni ne pourra en entreprendre de nouvelles. Certes,

’au-dela est la Demeure de la rétribution®®?, et non de 1’action’®*.

Le Prophete a dit :
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365 « vers Nous sera le retour » Coran (10, 23) (29, 8) (31, 33)...

366 nazar [ild wajhi Lldh) : vision [de la Face de Dieu] : désigne la vision dont une partie de la doctrine
musulmane soutient la possibilité aprés la mort, ainsi que 1’auteur semble ici en partager I’avis. En
revanche, les soufis adeptes de la « levée du voile » esperent cette vision dés ce monde.

367 On retrouve les notions sdbigan / lahigan (cf. hadith [17]) vie future/ vie présente
368 [dans 1’au-dela]. Seul Pr comporte cette rédaction, différente chez BT (& _nll &l 53l1)
389 De nouveau, 1’opposition vie future/ vie présente

870 Cette premiére partiec du prérequis porte donc sur le bonheur de ’homme vertueux (mukallaf)
cherchant le salut par la voie de 1’effort sur soi du combat dans 1’ame (jihdd al-nafs) ; la suivante
considere le point de vue du soufi (mutasawwif) recherchant la levée du voile sur la Face de Dieu
des ce monde, comme va I’annoncer I’exemple de Rabi‘a qui fait transition entre les deux prérequis.

871 Nous soulignons en gras la double part du bonheur dans la pensée de I’auteur (le soulignement en
début de phrase est celui du copiste)

872 Figure dans I’édition BT mais pas dans Pr ol figure simplement le pronom « Lui » mis & la place de
Dieu ; « Sa Magnificence » uniquement dans Pr.

373 Litt. le « coeur ».
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[33] « L’homme meurt en I’état ou il est de son vivant, et il sera ressuscité

en 1’état ou 1l était a sa mort. »

La signification en est que la connaissance s’en retourne*® a Dieu
en se muant en vision directe et en contemplation de Sa Face®* ; le plaisir
devient alors sans limites, comparable au plaisir que ressent I’amoureux

passionné a la vue I’aimé. De plus, étant donné que la connaissance, dans

367 varie selon les différents buts poursuivis, il en ira de

la vie présente
méme dans la vie future, des variations de sa transformation. Dans
I’exemple suscité, nous avons montré que I’acces a la connaissance d’un
étre humain par la perception de I’ceil varie selon la profondeur des
ténebres ou plonge le regard, pour distinguer sa silhouette a la tombée de
la nuit. De mé&me, il n’est pas impossible de concevoir qu’une variation se
manifeste dans la connaissance de I’essence méme de 1’étre, en fonction

des représentations de I’imagination et de leur libération®®.

Le Prophete a dit :

[34] « Dieu se manifestera par illumination a tous les hommes en général,

mais a Abl Bakr en particulier ».

L’unique raison pour laquelle le Prophete a dit cela, tient a la fagon
dont ABU BAKR se distinguait par la perfection qu’atteignait sa

connaissance sur terre. Le Prophete a dit encore :

[35] « Abli Bakr vous a surpassés, non pas parce qu’il a multiplié les

prieres et les jelines, mais par un secret enfoui au fond de son cceur. »

Il se référait a la connaissance dont nous avons parlé plus haut. Il a

donc été clairement établi, qu’a I’horizon de la vie future®®, le bonheur de

I’homme vertueux (mukallaf)®® est en fait un double bonheur’!: le
bonheur physique correspondant au plaisir des facultés et des penchants
naturels ; et le bonheur intérieur du plaisir de ’ame a la vue de la Face de
Dieu et de Sa Magnificence®’?. Car, s’il est vrai que ’organe de la vue
appartient au corps charnel, en revanche, la joie tirée de I’acces a la

connaissance de Dieu s’épanouit dans I’ame.>”>,
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874 al-‘Grifiin : la bonne traduction est « gnostiques », il n’y pas de raison d’en changer par le
néologisme que Pérez se permet : « Connaissants » (ibid., p. 138 et p.271 note 67)

375 Réabi’a Al-‘Adawiyya célébre poétesse musulmane, ancienne esclave affranchie, née et morte a
Bassorah en 801, a consacré sa vie au culte de Dieu. Contemporaine de la premiere mouvance
spirituelle qui ne portait pas encore le nom de soufisme (apparu selon notre auteur quelques années

plus tard) elle a été reconnue a posteriori par le soufisme comme 1’une de ses figures majeures.

876 « j’aurais été alors comme un méchant mercenaire » (Pé, ibid. p. 139) en contresens : le sens est ici

« employé au service de » : elle remplirait mal son « service » aupres de Dieu.

877 La fin de cette de phrase n’est présente que dans Pr, argument de sa filiation différente.

378 rafiq : terme coranique qui désigne ici Dieu, selon le terme utilisé aussi par le Prophete qui appelait
Dieu ‘le plus haut Compagnon’ al-rafiqu al- ‘ald (=¥ Gi )

379 Cette expression passée en proverbe sans le « C » majuscule car il n’est plus question de Dieu, est
uniquement présente dans Pr; elle ne figure pas, non plus, dans chez Ghazali. Cette différence avec
les autres manuscrits montre que Pr est issu d’une autre filiation cf. note suiv.

380 Sufyan al-Thawri, érudit contemporain de Rébi’a al-‘Adawiyya connu pour sa grande piété,
fondateur d’une école de droit a Bassorah. Dans /’Thyd’ (Livre du Repentir, ibid., p. 38) : le Paradis
"dépasse ce qu'on peut exprimer dans ce monde [...] Quant aux belles femmes, aux palais, aux
fruits, au lait, au vin, au miel, aux bijoux et aux bracelets, ils n'y tiennent pas et si on les leur
donnait, ils ne s'en contenteraient pas et ne demanderaient que le plaisir de contempler la Face de
Dieu, le Tres Haut, qui représente pour eux le bonheur extréme et la limite de tous les plaisirs. Car
les gnostiques sont préoccupés par l'amour du seigneur de la demeure, plutot que par l'amour de la
demeure et de ses ornements ».

381 Ce quatrieme prérequis est étrangement plus court que les autres et pourtant, I’auteur lui donne le
méme statut que les trois autres ! D’ou notre thése d’une ceuvre inachevée, encore en retravail,
expliquant sa diffusion a titre posthume.

382 Pérez met en titre a rallonge cette phrase du texte.
383 Notre traduction conserve cette tournure par fidélité au texte, supprimée par R.Pérez.
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Pour les gnostiques®’*, le bonheur de la contemplation de la Face
de Dieu est I’objectif prioritaire, la seule chose qui donne du gofit a leur

existence, et qu’ils privilégient entre toutes.

Un jour, [SUFYAN] AL-THAWRI demanda a RABI‘A [AL-

‘ADAWIYYA]?” : « Quelle est la réalité profonde de ta foi ? »

Elle répondit : « Je ne sers Dieu ni par crainte de Son enfer ni par
désir de Son paradis, car alors, je Le servirais bien mal’’® et ma foi serait
bien médiocre’’’. Je Le sers [58] par amour pour Lui et par désir de
Lui. » On lui demanda encore : « Qu’attends-tu du paradis ? »

Elle répondit: « Le Compagnon de voyage’’® [passe] avant la

379 380

route’’” et 'Hb6te avant la Demeure | »

I-5-2: Le bonheur selon les gnostiques

81

Cela nous améne au quatrieme prérequis®®!, sur le plaisir attribué

382

au dévoilement chez les soufis™ selon ce que peut en supporter la

condition humaine, en cette vie, et selon ses différentes étapes.

I-5-2.1: Les étapes du dévoilement

Sache que®?, comme nous 1’avons défini plus haut, le bienfait
divin passe par différentes étapes avant d’arriver a ce qui s’appelle la
« levée du voile » ou encore « I’illumination » et en menant le combat de

la science infuse que nous avons également défini plus haut.
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384 kudra pl kudarat : nom d’action de la I « étre trouble » : la guérison est celle des troubles de I’Ame

385 Dans BT : «s’émerveille de Ses attributs ; celui qui en est au stade de la contemplation, est
submergé par Son essence ; celui qui en est au stade de la comparution est guidé par sa raison ; celui
qui en est au stade du dévoilement »

386 ql-ghaybi que nous traduisons au sens du hadith de Jibril et du Coran 2 propos de « ceux qui
craignent Dieu bien qu’ils ne Le voient pas » Coran (36, 11),(67, 13)...

387 Voir La Voie et la Loi, exemple de traduction en charabia qui décourage le lecteur : « Ensuite, vient
le dévoilement, qui est sa présence par la qualification [donnée a I’Objet sous [’effet] de I’évidence
(nat’ al-bayan) sans nul besoin, en cet état spirituel, de méditer sur des arguments, ni de rechercher
le chemin a suivre, sans quéte d’appuis sécurisants contre les tentations de doute et sans voile qui
’empécherait d attribuer une qualification a I'Inconnaissable » (Pé), ibid., p.139

N

388 Le prénom Zayd est utilis€é dans la Mugaddima, personnage servant a illustrer une idée :
« L’estimative permet de percevoir les idées qui se rapportent a des individus, comme 1’inimitié de
Zayd, I’amitié de ‘Amr, la compassion du pére ». (Pléiade, p. 335).
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Les différences entre les étapes dépendent de la nature du travail
de purification et d’éradication des troubles [de 1’ame]*®*. Alors
commence la « comparution », quand démarre tout juste le dévoilement.
Ensuite, vient le dévoilement proprement dit, et enfin, la contemplation,
qui n’arrive qu’a I’effacement des traces de la vie terrestre. JUNAYD a dit :
« Celui qui en est au stade de la comparution s’attache aux signes
manifestes [de Dieu] ; celui qui en est au stade du dévoilement, se
rapproche grace a sa connaissance ; et celui qui en est au stade de la

contemplation est annihilé par sa compréhension. »>%

Le Maitre ABU L-QASIM [QUSHAYRI] a dit : « La comparution est
la présence du cceur, a laquelle on accéde par un enchainement
d’éléments rationnels ; en cet état, I'ame reste éloignée [de Dieu] comme
si elle se trouvait derriere un mur rideau, en dépit de ce qui la tient
proche, a savoir 'ascendant qu’exerce sur elle le rappel de Dieu. Ensuite,
vient le dévoilement, qui est la présence directe de I'ame qui saisit
'évidence sans avoir besoin, en cet état, ni de réfléchir de facon
rationnelle, ni d’échafauder des argumentaires, ni de chercher des garde-
fous contre les effets du découragement, ni sans rien qui ne 'empéche
de donner un sens & ce qui ne se voit pas®*®. Ensuite vient la
contemplation, qui est la découverte mystique du Vrai, sans que ne

subsiste le moindre doute [quant & Sa vérité]. »**’

I-5-2.2:1L’exemple de Zayd

Pour illustrer les différences de clarté dans la connaissance,

prenons I’exemple de Zayd?®s.

Supposons que Zayd puisse se voir dans une maison, de pres, ou
alors dans la cour de cette maison a 1’aube, au lever du soleil, ce qui
constitue les conditions de visibilité optimales. Ou encore, supposons que
quelqu’un apercoive Zayd dans une chambre, ou de loin, ou a la tombée
de la nuit. Cette personne aura la certitude qu’il s’agit bien de Zayd sans
pour autant en avoir une image claire et nette a I’esprit, jusqu’aux
moindres détails et aux plus petites subtilités. Cet exemple contribue a

donner une idée plus précise de la facon de se représenter les différentes
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389 « sciences divines »(Pé) Cet exemple a ét€ mal interprété dans les notes de traduction de La Voie et
la Loi (ibid., notes 64 — 69 pp. 270-271) qui voient une contradiction entre cet exemple et celui
donné plus haut. Comme il le fait aussi par ailleurs (sa pensée qualifiée d’ « hésitante » cf. supra),
Pérez remet en cause l’auteur avant de remettre en question sa propre compréhension ! Nous
préférons formuler d’autres hypotheses.

390 Ce prérequis s’arréte ainsi brusquement pour ainsi dire en plein milieu d’un argumentaire, sans
verset ni citation venant clore habituellement un paragraphe de ’auteur, ni surtout, sans avoir
entiérement traité les aspects de la question évoqués au début. D’ou notre hypothése d’un passage
inachevé de I’ceuvre.

39 padhar : semence, semaille, semis ; I’auteur renvoie a la métaphore ci-dessus (cf. infra).

392 Qur I’Ame, bienfait divin, se reporter aux deux premiers prérequis : cf. infra.

893 Litt. « la-haut » On retrouve le couple (ici-bas, au-deld) décliné au long du Skifd’ selon différentes
expressions : (al- ‘@jill al- ajil) , ( sabigan / ldhigan ) , (hund) / (hundka)

3% Cela n’arrive qu’apres la mort, suivant ce que I’Ame aura acquis sur terre, et ce que Dieu pourra
décider de lui ajouter a titre de miséricorde. Le lecteur appréciera de trouver ce paragraphe de
liaison avant d’aborder le sixiéme et dernier chapitre de la Partie I du Shifd’ consacrées aux
Prémisses a la guérison. Mais avant d’attaquer la Partie II consacrée a la guérison proprement dite,
il reste un gros morceau a aborder, et pas le moindre : le dernier « prérequis » qui n’en porte pas le
nom car il reprend tous les précédents pour départager le vrai du faux dans I’ascése du soufisme.
Ceux qui voient dans le Shifd’ un traité mystique sur le soufisme ont cru trouver 1a de quoi combler
leurs espérances (comme en témoigne le titre forgé de Pérez qui va suivre). Ce n’est pas le cas :
’auteur suit sans faillir sa ligne de conduite de montrer que « la seule Voie du bonheur éternel est la
Loi divine ».
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catégories de dévoilement dans la connaissance par science infuse recue
directement de Dieu®®. Le dévoilement maximum, et le plus noble, se
range dans la catégorie dite de la «contemplation», qui est la
connaissance du secret de Dieu, de Ses attributs, de Ses actes et la
connaissance, a son stade le plus parfait, des secrets de Son Royaume.

[] 390

I -5 -3 : Synthese des prérequis

Ainsi que nous venons de I’exposer, la connaissance est comme

une semence>®! qui germe au sein du bienfait divin®-.

La semence s’épanouit dans la vie derniére jusqu’au bonheur
supréme, qui est la vision de la Face de Dieu. Un tel bonheur, qui est

resplendissement dans 1’au-dela’?

, varie selon les différentes catégories
de connaissance atteints ici-bas. Le niveau le plus élevé de la connaissance
est la contemplation, qui témoigne de I’accomplissement le plus parfait de
ce a quoi son penchant naturel appelle I’ame. Elle n’a de chance de
survenir qu’a 1’apogée de sa pureté, a un stade que rien ne peut alors

surpasser>”?.
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395 wa ‘idha tagdatat hadhih al-muqadardt : « et ¢’est ainsi qu’a pu étre évalué tout ce qui devait 1’étre
», double sens de taqdir comprendre ce qui se passe et évaluer les dégats. Les prérequis ont permis
de comprendre ce qui s’est passé et d’estimer les dégats portés a la charia, par la perte, a ’époque
des Conquétes, de sa part « la plus importante » : la loi morale (figh al-bdtin), récupérée par ce qui
s’est appelé soufisme. Pour une fois, Pérez n’a pas extrait de phrase du texte. Il insére un titre forgé
« Doctrine des soufis sur le sens, les conditions et les dangers du combat spirituel menant au retrait
du voile »(Pé, p.141).

3% yj‘Gya : ce terme est important chez Ibn Khaldiin qui le reprend du titre de I’ouvrage de Muhasibi
qu’il hisse au rang de modéle en littérature morale,

397 adab : 1a formulation est ici simplifiée, plus loin I’auteur précise : de la charia (supra)

398 ptin : 1a formulation est ici simplifiée : ailleurs, ’auteur précise « dans les actes »

899 zGhir : idem, Iintériorité et ’extériorité s’applique aux actes (cf. notes préc).

400 1jtr. des ceeurs ; tahlis vient de halasa étre pur d’ou vient aussi iflds dans la notion de pureté,
d’intégrité du monothéisme : Coran (40, 14) vouer un culte exclusif [a Dieu] ; Sourate al-Ihlds :
« Le monothéisme sinceére » cf. commentaire et comparaison des charbons ardents illustrant la
ferveur de la foi sincére en 1’unicité pure [4b]

401 La purification est la premiére étape de ’ascése morale et mystique — néanmoins, la différence de
voie royale (jddda) créé un gap insurmontable.

492 Voir I’acceptation particuliére de ce terme dans le lexique du Shifd’ (cf. infra).
403 maqgamat : a un sens aussi bien mystique que moral (cf. les 3 stations du jikdd al-nafs)
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I — 6 : Les différents combats du travail sur
SOl

[13b]

Récapitulatif et transition

C’est ainsi qu’a pu &tre évalué tout ce qui devait I’étre>*>,

Poursuivons nos éclaircissements sur le « combat » du travail sur
soi, sur la purification de son enjeu, ses conditions a suivre pour arriver au
dévoilement, ou ses regles de bonne conduite sans oublier les principales
notions techniques sur ce qu’est devenu la bonne pratique du soufisme,
selon le sens particulier que le mot a pris et qui est devenu 1’usage

principal du terme, selon notre plan initial.

Sache que nous avons donné I’explication de la voie du soufisme
chez la premicre génération d’adeptes, quand elle consistait a honorer

5398

t°¢ de moralité*®’, dans I’intériorité**® et dans les formes

I’engagemen
extérieures®®. Puis nous avons montré comment ils en sont venus a se
consacrer quasi exclusivement a leur intériorité, s’attachant a

400

I’approfondissement de la purification de I’ame™ et au respect de son

intégrité jusque dans ses plis les plus reculés, dans une traque sans relache

de la pureté*°!,

A partir de 13, se mettent alors 2 briller les lumiéres de la science
infuse ainsi que nous 1’avons définie*> grace a la purification et au
dévoilement. Le plaisir arrive en persistant dans I’état du dévoilement,
jusqu’a atteindre la contemplation réservée a ceux qui ont su consolider
leur position dans les étapes, les « stations »*** jalonnant leur parcours,
dans I’objectif de purifier de I’ame. Par la suite, de nombreux soufis ont
modifié cet objectif en repoussant les limites de 1’ensemble des étapes

précédentes, espérant atteindre une forme supérieure de contemplation
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404 Mot absent de Pr et présent dans 1’édition BT

405 yj ‘dya : on retrouve ce terme qui renvoie a ’homme-berger (méme racine arabe cf. infra, supra).
408 qdab al shar ‘ia : moralité de la charia, formulation plus compléte de ’expression page préc.

407 On retrouve le couple (bdtin, zdhir) qui est toujours appliqué aux actes, implicites ici.

408 gl-mi’rdj : titre de la Sourate 70 « les voies d’ascension » Coran (70, 3). L’ascension est fonction
d’ou se place le sommet. L’image ici de la différence entre la charia et le soufisme sera complétée
par la suite avec la notion de voie royale (jddda). Les voies d’ascension du soufisme ne sont pas
celles de la charia car elles bifurquent apres cette premiere « marche », elles dévient de la route.

409 Expression coranique Coran (3, 7).

410 Double sens de danger et d’aveuglement : ils sont aveuglés par les dangers.

4" al-matla’ : ce terme « dans le langage des soufis désigne la station ultime du cheminement, celle ot
Dieu se révele a ’homme, directement »; ce terme est utilis€ aussi par rapport a la compréhension
du texte sacré ou I’homme atteint 1a aussi les limites du créé et ou pour certains se révelerait le sens
d’un verset « entendu dit par Celui-la méme qui le disait [a savoir Dieu] »

412 La métaphore de la semence déja citée plus haut a propos de la connaissance, comparée a une
semence, semée sur terre et destinée a germer dans 1’ame sous forme du bonheur dans I’au-dela
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censée procurer « 1’¢élixir » du bonheur réservé a la vie derniere, et qui

consiste en la vision de la Face de Dieu. IIs stipuleérent alors de nouvelles

regles au combat de D’effort sur soi et de la purification, censées
[conduire]** A une forme particuliere de science infuse, en ajoutant des

conditions de pratique, ainsi que nous allons le voir.

I-6-1: Avertissement

Honorer I’engagement*”S de moralité de la loi divine*’, dans
Pintériorité et dans les formes extérieures*’’, appartient au soufisme en
tant que premiére marche de son ascension*®. En revanche, la poursuite
jusqu’a la contemplation a été déconseillée par les personnes enracinées

409

dans la science*®, en raison des dangers*!® qu’elle fait courir aux adeptes.

I -6 - 1.1 : Une impossibilité physique

L’étre humain est tout bonnement incapable d’endurer la vision de

411 [en ce monde]. Le dévoilement et ’accés a la science infuse sont

Dieu
comme une semence*'? destinée & germer dans ’ame jusqu’a cette vision,
dans l’au-dela. Et si petite soit-elle, cette semence se trouvera toujours
préférable, et de loin, a d’autres peut-tre plus grandes, mais alliées a des
dangers extrémes et des risques inconsidérés. De nombreux témoignages
attestent que les tentatives de pousser trop loin la purification se soldent
bien souvent par un échec dramatique. La plupart de ceux qui croient avoir
atteint, au-dela du dévoilement, le point extréme de la contemplation, sont
saisis par surprise par I’illumination du resplendissement, qui annihile leur
propre essence. [59] Ils sombrent alors dans une mer de perdition, ou ils
se noient. Par exemple, certains meurent de peur sur le coup, comme ce
novice qui s’est exclamé : « J’ai vu Dieu ! » Cela arriva aux oreilles d’ABU
YAziD [BISTAMI] qui déclara: « Quil me voie et il mourra!». Or,
effectivement, quand le novice se présenta devant ABU YAZID, ses yeux se
posérent sur lui, et il décéda sur-le-champ. A coté de cette histoire passée

a la postérité, s’en trouvent beaucoup d’autres, du méme acabit.
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413 takalif, suivant le lexique propre a ’auteur

414 Voir la question qui « a hanté » I"auteur toute sa vie, la vraie question du livre. Il en va de savoir
comment les soufis qui ont perdus la raison, gage de la responsabilité morale et religieuse, peuvent
étre appelés « amis de Dieu » ?

415 (m. 805) au début de ’époque Abbasside prototype des mystiques déments (‘ugald’ al-majanin) ;
buhliil est devenu un nom commun

416 Mot illisible dans Pr

417 Phrase omise par 1’édition BT mais présente dans les différents manuscrits connus, ce que confirme
notre manuscrit Pr ou elle figure également.

418 7] s’agit certainement de QUSHAYRI cité plus haut par son prénom ABU AL-QASIM
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Parmi eux se trouvent ceux qui, soustraits a leurs propres
personnes, ravis a eux-mémes, en transes, ont perdu la raison, condition de

3

la responsabilité morale et religieuse*'®, rejoignant les fous et les

414

déments 145

comme BUHLUL [le Bouffon]*> qui était considéré pourtant
comme ['un des plus éminents maitres soufis. On raconte aussi 1’histoire

de ceux qui, le regard figé, sont restés immobiles jusqu’a leur mort.

I-6-1.2: L’extréme rareté des vrais soufis

Certains arriveraient, parait-il, a résister a cette forme de
contemplation et a soutenir I’illumination du resplendissement de la

révélation ultime. Mais, ils sont extrémement rares ! Le Prophete a dit :

[36] « Dieu a soixante-dix voiles de lumiére, et s’I1 découvrait Sa Face, la
gloire de Sa Face briilerait sur-le champ tout ce qui serait a portée de Son

Regard. »

Dans le cas ou il serait possible a qui cherche a surmonter cette
contemplation, de se stabiliser a cette station, cela le rendrait [en théorie]
mieux armé pour affronter le resplendissement et en contrer les risques. En
effet, celui qui s’est déja engagé dans les étapes d’un parcours ascétique,
s’est rendu compte, aprés avoir réussi a passer le cap d’une de ces stations
de facon pérenne, que cela lui a permis de stabiliser sa position. Le maitre
ABU AL-QASIM [QUSHAYRI] dit, dans le chapitre de la Risdla intitulé
Pensées inopinées : « Parmi [les soufis] certains sont capables de
surmonter, en raison de leur état spirituel et de leur force, ce qui fond sur
eux a limproviste. Ceux-la sont ceux qui maitrisent les moments
privilégiés ». Mais, lorsqu’on revient — si ’on en revient — d’un tel
voyage*!®, riche des trophées de la victoire, c’est pour mieux mettre en
garde contre les risques et les dangers de s’engager dans cette voie jusqu’a
son terme, par rapport aux trop rares cas ou en lui se trouverait le salut —
Dieu nous préserve [du risque de s’engager dans une telle voie] ! S’en
sortir sain et sauf serait réussir I’impossible !*!” Le GRAND MAITRE DES
MYSTIQUES*!® a dit [encore] : « Ne recherchez pas la contemplation, car

dans la vision du Vrai se trouve la perte de ’'homme. »
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419 L’un des ascetes des premieres générations du « soufisme », mort vers 320/932 (cf. note suiv.)

420 karamdt que nous traduisons « expériences religieuses intenses » dans le Shifd’, aussi traduites
« charismes » ou « miracles » moins approprié car les notions de miracles et prodiges relevent plutdt
des termes : mu jiza (5>2=) et khawdrig (3, s>). 1l s’agit de ce que nous illustrons dans notre
commentaire par le Mémorial de Pascal, de ce genre d’épisode mystiques que les compagnons et les
pieux ancétres connaissaient lors de 1’effort sur soi moral et dont ils refusaient de parler, pour ne pas
justement s’égarer de leur objectif moral. C’est I’argument récurrent de I’auteur

421 Ce discours a un sens général ; cf. le texte de la premiére sourate du Coran, la Fatiha

422 1] s’agirait de propos tenus par IBN ‘ARABI.

423 dar : maison, demeure avec un D : voir la célebre formule « I’Hote avant la Demeure »
424 Différence de pronom entre le manuscrit Pr et 1’édition BT (et dans la suite de la citation).
425 C’est encore ici, aux premiers temps du soufisme, le sens moral donné a bdtin et takallif
426 D’aprés BT, il manquerait ici un passage mis entre []

427 takallif au sens du lexique moral : cf.infra et supra

428 Mot absent de notre manuscrit Pr

429 Remplace les guillemets qui n’existent pas en arabe classique et indique le soin rigoureux 2 citer ses
sources. Le paragraphe de la Muqaddima qui figure en Partie II n’a pas été recopié par ’auteur du
Shifa’ sans qu’il ne cite son auteur, ni indique « fin de citation », sauf s’il s’agissait de lui-méme :
signe indubitable de la paternité du Shifd” que nous apportons dans nos recherches.

430 zivdda : Coran (10, 26) sur le « surcroit » de grice, appartenant au sens figuré de proximité.

431 La métaphore déja évoquée sur le germe qui se transforme en arbre ou en céréales. L auteur excelle
ici dans I’art de filer la parabole (tout comme dans la Mugaddima : cf. parabole de la raison, balance
a peser 1’or, pas les montagnes).
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[Quant 4] ABU ‘ALi AL-JUzZRIANI*' il a dit: « Recherche la
droiture et non pas les expériences religieuses intenses (karamat) car
c'est toi-méme qui cherche a les provoquer*®, alors que cest ton

Seigneur qui vient & ta rencontre dans la voie droite. »*?! 11 est dit aussi,

422

chez I’'un de leurs guides spirituels™~, en guise de conclusion aux propos

relatifs au combat spirituel et aux explications sur I’itinéraire a suivre dans
le cheminement vers Dieu : « Nous rapportons tout cela uniquement a
titre d’avertissement a I'encontre de ceux qui s’efforceraient d’anticiper le
plaisir ultime de la contemplation en sortant du cadre qui lui est dévolu,
ainsi que I'état d’anéantissement mystique en dehors du lieu qui lui est
assigné... En effet, nos plus grands maitres sont tous unanimes en
défaveur d’une telle contemplation. » Et encore : « Tu veux obtenir dés a
présent ce que tu dois attendre de voir venir en temps voulu, dans la
Demeure*?® derniére de I'au-dela, ou I'heure ne sera plus a I'action. [De
ce fait, tu vas gaspiller sur terre un temps précieux] étant donné que tu
pourrais consacrer a I'action et au bon comportement le temps que tu vas

424

passer a la*“* contemplation. Si, [au lieu de la contemplation] tu pars en

quéte de la connaissance et si tu recherches la bonne moralité**

, cela te
sera bien plus profitable ! En effet, tu poursuis [a juste titre] ce qu’il a de
meilleur et de plus beau en termes de gratification de la part de ton
Seigneur, et dans les aspirations de ton ame dans sa quéte de vérité
[...]**¢ C’est pourquoi, [tu dois étre conscient de I'erreur que tu commets
si] tu romps les liens avec les obligations morales*?” qui tincombent, et si
tu largues les amarres d’avec les voies d’ascension de ton parcours
ascétique [conforme a ce qu’il est possible d’en attendre ici-bas] car
alors, tu récolteras les fruits*?® de ce que tu as semé » (fin de
citation)*”®. De toute évidence, ces propos ont pour but de décourager la
quéte d’une telle contemplation. Et, au contraire, ils encouragent la
recherche de la connaissance [utile], a la fois éthique et spirituelle, comme
préalable nécessaire a I’avénement de cette contemplation aprés la mort.
En cela réside le principal, étant donné qu’un surcroit*® de plantations

entraine un surcroit de fruits**'.
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432 Exemple de phrase du texte en titre dans La Voie et la Loi (Pé, ibid., p. 144)

433 Ce n’est pas en tant qu’adepte du soufisme qu’il écrit, mais comme chercheur.

434 Fin de la traduction d’Eric Chaumont.

435Chez Pérez le titre (ibid. p. 145) est un sous-titre mais aucune hiérarchie n’est visible, ni plan.
436 hudiid : terme essentiel du lexique du Shiféd’ ; qui trace la voie du droit chemin.

437 kama marra 'awal al-kitab : « d’aprés ce qui s’ensuit du début du livre » : renvoi qu’il ne faut
jamais perdre de vue a I’effort sur soi du combat dans 1’ame (jihdd al-nafs) des compagnons que
doit prendre en exemple I’homme moral (mukallaf).

438 Cette attitude, qui est celle du port de la charge morale (amdna), est illustrée par la fagon de tenir
des charbons ardents selon la tradition (cf. infra, commentaire).

439 hudiid : terme essentiel (infra), Nous soulignons (cf. ’homme-berger, note préc...)

440 L e texte arabe trés ramassé a été traduit tel quel, donne I’aberration d’une phrase de plus de huit
lignes, illisible ! (Pé, ibid., p.145). 11 faut aérer le texte, et aller a la ligne.

441 « la fuite de toute transgression »(P¢), n’est pas tres francais ; pluriel (Pr) / singulier (BT)

442 « les honneurs » mot présent dans Pr et absent des autres sources.

443 Le fanatisme religieux mis ici sur le méme plan que le train de vie fastueux et I’amour des richesses
444 murdqaba : d’ou I’assimilation entre le combat de la piété et la station de la foi.

445 Ljtt. « ceuvres du ceeur », nous traduisons selon le lexique du bienfait divin.

446 Dans le lexique du Shifd’ principe mabda est associé 2 masdar, source (cf. infra)

447 mahzir | wajib : cf. les cinq criteres de la charia, qui modulent entre I’interdit et I’obligatoire.
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I-6-2: Dela piété a la levée du voile

[14b]

Discutons a présent la définition des combats du travail sur soi

menés par les adeptes du soufisme en général, avec leurs différentes

catégories et leurs conditions**?, d’

aprés ce que nous avons retenu de la
lecture de leurs doctrines, et de I’examen approfondi de leurs théses**>.
Ces combats sont de trois genres différents, inégaux quant a leurs

principales caractéristiques**.

I-6-2.1: La piété

Le premier combat** se nomme « combat de la piété ». Il consiste

a s’en tenir aux limites*3°

posées par [les regles de la loi de] Dieu, ainsi
que nous 1’avons vu en début d’ouvrage*’. En effet, ce qui motive a
mener ce combat est la quéte du salut de ’dme. Or, la fagon d’obtenir le

8

salut consiste 24 se tenir constamment sur le qui-vive*® de peur

d’enfreindre les limites**® de [la loi] Dieu, pour ne pas risquer de

s’exposer & Son chatiment.**

En ce qui concerne le comportement externe, le combat de la piété
consiste a éviter de transgresser**! [la loi], a s’amender quand une
transgression a €ét¢ commise et a s’¢loigner de ce qui est susceptible de la
provoquer, comme : les fastes et les honneurs**?, la thésaurisation et
I’accumulation de richesses, la soif démesurée de vivre, ou encore le

sectarisme, I’intolérance et le fanatisme religieux*+.

Dans I'intériorité, le combat de la piété se meéne avec la conscience

d’étre constamment observé par Dieu*** dans les ceuvres de 1’ame** qui
L 446

sont la source et le principe™® des actes, en prenant garde de ne pas se

laisser aller 2 commettre I’interdit, ni a négliger ce qui est obligatoire**’.
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448 1 a piété (tagwa) selon le couple (bdtin/ zdhir) est I’un des objectifs de I’intériorité de la charia

449 muhdfaza : nom d’action de la forme III du verbe hafiza qui signifie « défendre, protéger, observer
attentivement quelque chose, c.-a-d. ne pas négliger de 1’accomplir, s’e acquitter » et aussi « garde,
conservation, zele pour la conservation »(K). cf. hafiza dans « observer les fétes », « garder les
bienséances, le décorum, sauver les apparences », « conserver sa réputation » : c’est le zéle bigot
qui ne s’intéresse qu’au geste, veut bien se faire voir en public, en reste a la politesse de facade.

450 hudiid : terme essentiel du lexique moral du Shifd .
451 niyya : cf. hadith suscité ol les actes ne valent que par les intentions

452 jkhlds : au sens coranique de sincérité, de pureté et d’intégrité dans le culte du Dieu unique (Sourate
112 al-Ikhlds La foi pure) ; la source de nos actes doit étre pure, le principe intérieur de nos actes est
la nature de I’intention qui doit étre sincére — avant tout envers 1’unicité de Dieu et par conséquent
la notre, 1’unicité de notre propre personne qu’il faut questionner, pour I’améliorer (cf. comm.).

453 yara ‘ : dans le combat dans ’ame (jihdd al-nafs), aux stations de la foi (imdn) et de I’excellence du
comportement (ihsdn) : la description du combat de la piété s’accorde avec celle de la station de la
foi du combat dans 1’ame des pieux ancétres (jihdd al-nafs) : d’ou la notion de voie royale (jddda)

454 La fin a été citée plus haut & propos des Compagnons ; nous la mettons entre crochets. L’auteur
reboucle sur le premier hadith sur le combat dans 1’ame des pieux ancétres, Version canonique par
Bukhari et Muslim, et Nawawi, n°6 de ses Quarante. L’homme-berger honore 1’engagement (i ‘dya
de mé&me racine arabe que « berger ») de bonne moralité, tradition est emblématique du Shifd .

455 Reprise d’une autre tradition déja citée de Nawawi, n°11 des Quarante. Ce « trouble du cceur »
s’entend ici « trouble de I’ame » et renvoie au principe intérieur mabda qui guide nos actes, sa
source masdar [14b] qui doit étre pure, non trouble, selon plusieurs traditions (cf. note suiv.)

456 « Consulte ton Ame. La vertu est ce qui te laisse en repos, toi, et envers quoi ton 4me est en paix,
alors que le péché est ce qui te tracasse, toi, et trouble ton ame, en dépit de toutes les consultations
juridiques qu’on pourra te donner » (n°27 des Quarante au grade bon selon Ahmad ben Hanbal) ; il
en va des notions de scrupule et de pudeur comme 1’indique cette parole « Si_tu n’as pas de pudeur,
fais comme il te plait ! » (n°20 des Quarante rapporté aussi par Bukhary)

457 « Le Véridique », chez BT et dans Pr, figure en sus (Que Dieu I’agréé !).

458 [jrt. I’évite d’ouvrir 70 portes licites par crainte de tomber sur une seule illicite. Noter que soixante-
dix, multiple de sept, a la symbolique forte.
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A propos de la piété, IBN ‘ATA a dit : « La piété a des formes
extérieures une intériorité**®. Les formes extérieures de la piété sont la
sauvegarde des apparences’"’ et la conformité aux limites*" [posées par
les régles de bienséance]. L'intériorité de la piété est I'intention*®' et la
sincérité*?. »

L’essence du combat de la piété est la conscience morale

(wara*)*3. Le Prophete a dit** :

[37] « Le licite est clair, I’illicite est clair, et entre les deux se trouvent des
choses équivoques (que beaucoup de gens ignorent). Celui donc qui prend
garde aux choses équivoques, s’en abstient pour le bien de la pratique de
sa religion et pour sa bonne réputation. Celui qui se laisse aller a
I’équivoque (risque a tout moment de tomber dans D’interdit, car) il
ressemble (2 un berger qui laisserait) ses animaux paitre autour des limites
d’un terrain privé qu’il risquerait a tout moment de transgresser [par le
broutement de ses bétes, qu’il aurait menées trop pres]. Et, comme tout roi
possede un domaine réservé, de méme, assurément, [Dieu en possede un :]
le domaine réservé de Dieu, ce sont Ses interdictions. [En vérité, il y a
dans le corps humain un noyau interne [litt. « une bouchée de chair
mdchée »] qui, s’il est sain, fait que tout le corps l'est et s’il est corrompu,
fait que le corps 1'est également, et ce n'est autre que le ceeur. ».]

Le Prophete dit aussi*> :

[38] « Laisse ce qui te trouble pour aller vers ce qui ne te trouble pas. »

Et IBN ‘UMAR a dit : « L’essence méme de la piété, est de laisser
de cbté ce qui ne comporte aucun mal par crainte de ce qui en
comporte. » Il a dit aussi*®: « Le serviteur [de Dieu] n’atteint la réalité

méme de la piété que s'il évite ce qui lui cause un trouble de 'ame. »

Quant 2 ABU BAKR LE VERIDIQUE®, il a dit : « Je laisse de coté
soixante-dix choses licites, par crainte de tomber dans une seule chose

illicite*®®. »

63



I-6-2.2

49980 i o les AL saalaall

1-6-2.2.1

Wy ©dg (2> WINST puez (340 auwgill e lghomg (udidl @585 (29
L350 pudy Ugguo 3l Jadl lpis jouais 01BN uumid 4 3a>09
lghe Carb il OF duder lals Codgilly 4oLJL 85 g.dls 0T, Ish
A axs pall Colmyd 1403 Ll ks 5l 462 9ol Cldo Buaxall oda (Je cellg
Cransh (3) Jal jom wiioaall Jal jal) aal 2466 L3 JU8 (g J] 465 3o ydo doldiwl 3] 464agile
Ul pgall (8465850 8 dus pan doliiwe)l 04 Cllay OLudYl 47CaKS Log s
Lolarwl 0de uad V] 700T,a0 ol 851, lged (21 j2, )] 408 sue
2alug adde il o JBy Ag3ped B8 gallas 1555

Sy (51 saifind [39]

459 (mujahadat al-istigdma). 11 consiste 2 rectifier (fagwim) le comportement et 2 le tenir dans le juste
milieu : c’est I’équivalent de la station de 1’excellence du comportement (iksan) (cf. infra).

460 R¢miniscence coranique sur la communauté du « juste milieu » Coran (2, 143), verset médian de la
Sourate 2 qui en compte 286 selon la lecture Hafs et 285 selon Warch (cf. Commentaire)

461 Le juste milieu n’est pas une valeur moyenne mais I’excellence du comportement ; la perfection
n’est pas dans les extrémes : idée défendue par les écoles du sunnisme.

482 Coran (9, 111) ... : le « grand succes » est ’agrément de Dieu au Paradis.

463 Coran (20, 75) ...

464 Coran (4, 63-69) ; au-deld, la loi ne prévoit rien ; et pourtant, les soufis continuent en forgeant le
combat de la levée du voile, en changeant de voie finale (jddda).

485 tariq fait écho au jeu de mots sur « la seule Voie du bonheur » qui est selon ’auteur la Loi divine,
d’ou le contresens du titre forgé La Voie et la Loi

486 L1t : « le Tres Haut a dit » ; verset de la Fatiha, nom de la premiére Sourate du Coran.
467 Sens moral de la racine (<2IS) d’ou dérive mukallaf, homme moral.
468 Explicitons ce calcul. Le verset qui incite a rechercher la droiture est répété au cours des 5 prieres

N

quotidiennes car il figure dans la sourate 1 du Coran la Fatiha, I’Ouverture, récitée a chaque

position debout des unités de priére (raka’dt) au nombre de 17 par jour.
489 « inclinations » (Pé, ibid. p. 146) : erreur de typo ou traduction incorrecte
470 jrt. Mere du Livre : autre nom de la Sourate 1 La Fatiha (cf. notes préc.)
471 ‘jzza : ce qui est rare, important, qui surpasse en puissance, et en considération ; honneur, gloire...

472 « Marchez selon la droiture et vous ne rencontrerez pas d’obstacles. »(Pé) : traduction erronée qui
contredit la plupart des traducteurs de ce hadith rapporté par Ibn Malik (Livre 2, n°67) et Ibn Majah
(Livre 1, n® 290-292) ou c’est bien la notion de « difficulté d’obtention » qui est mise en avant.

64



I-6-2.2:Ladroiture

[60] Le deuxieéme combat du soufisme est la droiture>°.

I-6-2.2.1:DEFINITION DE LA DROITURE

Le «combat de la droiture » se définit par la conduite d’un
changement de 1’étre en profondeur, établissant en leur juste milieu*®®
toutes les valeurs morales, jusqu’a 1’obtention du bon comportement et
I’atteinte de la pleine et entiere réalisation de soi. De ce fait, les valeurs
morales se parachévent461 ; les actes en viennent a tendre facilement vers
le bien. Il s’ensuit que le comportement conforme aux enseignements du
Coran et de la Prophétie s’adopte alors spontanément comme une sorte de

seconde nature, sous 1’effet de I’effort du travail sur soi.

Ce qui motive a mener le « combat de la droiture » est 1’aspiration
a la « [grande] réussite »**, qui consiste a atteindre les « degrés les plus
élevés »*03 | les degrés de « ceux que Dieu a comblés de Ses faveurs : les
prophétes et les justes »*®*. En effet, la droiture est la voie*® par
excellence a suivre pour atteindre cet objectif, selon ce verset*:

« Dirige-nous sur le chemin droit, le chemin de ceux que Tu as comblés de

Tes faveurs ».

Dieu indique qu’il a confi¢é a I’homme le devoir moral*’ de
rechercher la droiture et le lui rappelle dix-sept fois**® par vingt-quatre
heures [pendant la récitation des cinq prieres quotidiennes selon le nombre
de leurs unités de prieres nommées] raka ’at **. Ce nombre correspond au
nombre de fois ou la récitation de la Sourate 1’Ouverture Fdtiha, aussi

470

appelée «la Mere du Coran »*"", est requise. La raison de ce rappel

provient de la difficulté d’obtention de la droiture, la grandeur d’ame*’!
qu’elle exige, ainsi que de ’excellence de ses fruits. Le Prophéte a dit*’? :

[39] « Tenez-vous-en a la droiture méme si vous avez du mal a le faire »
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473 Traitement, soins, thérapie : file la métaphore du registre a la fois médical et moral
474 Registre moral : bonne moralité ; traits de caractére ; la guérison est d’ordre moral.

475 Médication, guérison : notons le lexique médical de la guérison et la médication par apposition des
contraires : ce principe existe en médecine depuis longtemps (cf. la théorie des humeurs)

478 ;mu’dlaja : thérapie, médecine guérisseuse : registre médical et moral sont mélés.
477 signe que les marques des copistes ne peuvent servir & marquer le plan !

478 halm : longanimité ; plus précis et plus juste que « patience »(Pé) qui correspond a un autre mot
arabe (sabr) ; Abraham et son fils Ismaél, qu’il a eu avec Hajar, sa seconde épouse selon le dogme
musulman, sont dits longanimes dans le Coran (11, 75) (37, 101) Dans ce passage, il s’agit, opposée
a la colére, de I’indulgence qui permet de supporter sans punir, sans désir de vengeance. Abraham et
Ismaél sont longanimes dans la patience dans I’épreuve dont ils ont témoigné en étant d’accord 1’un
pour sacrifier son fils ainé et I’autre pour accepter de se sacrifier, par soumission a Dieu.

479 Coran (25, 67) [Les serviteurs du Tout Miséricordieux] au verset précédent est a sous-entendre.

480 Coran (7, 31)

481 Coran (17, 29)

482 Coran (48, 29) Ce verset n’est pas complet dans le manuscrit ; nous le citons en entier, y compris la
partie évoquée plus haut ou se trouve la métaphore de la semence qui sort de sa tige, & propos de la
double part du bonheur (cf. infra). Hamidullah, indique en notes : « ‘leur marque... dans la Thora’.
Plusieurs exégetes musulmans se référent a I’Apocalypse de Jean XIV I, qui, tout en parlant, se
réfere a Sion (ce qui le fait remonter a une époque pré-évangélique et au langage de la Thora).
‘Iimage... dans |’Evangile’ fait naturellement (sic) penser 2 Matthieu XIII 31-32 ; Marc IV 26-27 »

483 Phrase présente dans le manuscrit Pr uniquement.

484 Citation a la paternité contestée : elle serait de Abf 1-Q4asim Qushayri dans sa Risdla, au chapitre de
listigdma ; Pérez la pense « attribuée sans doute par erreur a Abil I-Qdsim Junayd » (ibid. p.273).
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1-6-2.2.2:L’APPOSITION DES CONTRAIRES
La droiture s’obtient en prodiguant les soins*’® qu’exige la bonne

moralité*’* de I’Ame en lui appliquant la médication*’®

appropriée, qui
consiste a aller contre sa tendance a vouloir profiter de fagcon outranciere
des biens matériels ou des plaisirs de la chair, et plus généralement, aller
contre tous les traits de la personnalité et du caractere, jugés soit
concupiscents, soit inclinant a le devenir ou prédisposés a I’étre. La
thérapie*’® de 1’ame consiste a appliquer, a chaque penchant, la tendance
inverse. Ainsi, la lutte contre 1’avarice se meéne par la générosité. Quant a
lorgueil,*”” il

I’¢loignement de ce qui excite 1’appétit, et la colére par la longanimité

se combat par la modestie, la gourmandise par
478

t479 .

Dieu a dit*"” : « [Les serviteurs du Tout Miséricordieux sont...]

ceux qui, lorsqu’ils dépensent, ne sont ni prodigues ni avares mais se

tiennent au juste milieu. » 11 dit encore*® :

« Mangez, buvez et ne
commettez pas d’excés ». Et encore®! : « Ne porte pas ta main enchainée
a ton cou [par avarice], et ne l’ouvre pas non plus trop largement ». Et
encore®? : « [Muhammad est le Messager de Dieu. Et ceux qui sont avec
lui sont] durs aux mécréants, miséricordieux entre eux! [Tu les verras
s’incliner, se prosterner, recherchant de Dieu grdce et agrément. Leur
marque est sur leurs visages la trace de prosternations. Voila [’'image que
[’on donne d’eux dans la Thora. Et l'image que l'on donne d'eux, dans
I'Evangile, c’est celle de la semence qui sort sa pousse, puis Dieu
l’affermit, puis elle s'épaissit, puis elle se dresse sur sa tige, a
l'émerveillement des semeurs. Afin qu’ll fasse enrager les mécréants par

les croyants ! Dieu promet a ceux d'entre eux qui croient et font ceuvres

bonnes, pardon et énorme salaire.] ». Et bien d’autres choses encore*®?.

La médication de 1’ame provoque en elle un choc amer dont il lui
faut supporter le dur lot avec patience, ainsi que 1’a dit*** le maitre ABU L-
QASIM JUNAYD : « Sache que seules les grandes ames se montrent
dignes du devoir moral de droiture, car cela exige de savoir voler de ses
propres ailes, loin des préjugés et de la force des habitudes, uniquement
animé par la ferme résolution de ne s’en remettre qu’a Dieu, en pleine et

entiere sincérité. ».
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485 La difficulté a respecter I’obligation morale de droiture demande une grande force de caractére d’ou
la locution en signe de souci, mal traduite par R.Pérez : « blanchir les cheveux » (op. cit. p. 147)

486 e prophete Hiid 25 est selon Ibn Jarir rapporté par Al-Hafizh Ibn Kathir identifié 3 Héber _xe,
Aber 1Y de la Bible, descendant de Noé par son fils Sem ; il a donné son titre a la Sourate 11.

487 Litt. « la parole de Dieu » Coran (11, 112). Notons dans la phrase taklif, « responsabilité » et non
« commandement » (La Voie et la Loi, p. 147)

488 « traces » (athdr) , qui seront dans ’au-dela les dispositions du bien ou du mal. cf. infra
489 [irt. peu A peu et sans cesse.

490 Différence Pr/ BT (W e )i) « entre autres » figure seulement dans Pr

491 gl-murdd : ce terme important fera 1’objet d’une analyse de ’auteur portant sur les déclinaisons en
arabe a partir de cette méme racine, dont ‘irdda (volonté). La volonté de celui qui est engagé dans
cette thérapie de I’ame, que ’auteur range dans le combat dans I’ame (jikdd al-naf) n’est en rien
comparable a ce dont fait preuve celui appelé « I’aspirant mystique », dont le nom en arabe dérive
de la méme racine de la « volonté » cf. supra.

492 Racine coranique Coran (22, 40) : les hommes se repoussent les uns les autres, car sinon « les
ermitages seraient détruits, et aussi les synagogues et les oratoires, et les mosquées ol le nom de
Dieu est beaucoup rappelé ».

493 gl-murad : I’auteur insiste sur ce « vouloir » moral qui entre dans ce qu’il va appeler le « postulat de
la volonté » humaine, lot du commun des mortels dont fait partie I’homme moral (mukallaf) engagé
dans la thérapie de I’ame du combat dans I’ame (jihdd al-naf). (cf. supra).
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[15b]

Tel est le sens des propos du Prophéte dans la tradition*®” :

[40] « [La sourate] Hiid et ses analogues m’ont fait des cheveux blancs »

486

par rapport a ce que disent ces sourates™” sur la responsabilité de

487 [notamment au verset 112 de

se conformer a la droiture, dans le Coran
la sourate Hiid] : « Reste donc droit comme il t’es commandé [— toi et ceux
qui, avec toi, se sont repentis. Et ne commettez pas d'excés. Car vraiment
Il observe ce que vous faites] ». Si le fait d’agir conformément au devoir
de droiture semble, au premier abord, une responsabilité difficile et une
tache terriblement ardue, néanmoins, par effet de répétition, il en émane
certaines dispositions en 1’ame, sous forme de « traces »*%. A force de
réitération et de persévérance®®, les dispositions de 1’Ame finissent par

former un trait de personnalité profondément ancré en elle, comme s’il

s’agissait de I'une de ses dispositions natives.

Une illustration de ce processus est donnée par 1’apprentissage de
’écriture, entre autres*’. Au début, écrire semble un acte forcé et ardu,
une convention prescrite de facon peu naturelle. Puis, a force de répétition,
il en émane des « traces » sous forme de dispositions permanentes qui
viennent impacter la personnalité. Petit a petit, écrire devient un trait
inhérent a I’individu jusqu’a ce que I’écriture découle de lui aussi
facilement et vienne a lui sembler aussi naturelle, que s’il la possédait par

une disposition innée.

Quant au devoir moral de droiture, son « vouloir », 1’objectif
visé*! par une telle médication de I’Ame, n’est pas la suppression pure et
simple de certains traits de la personnalité. Il ne s’agit pas d’en faire
disparaitre a tout jamais 1’usage. En effet, ils servent tous a quelque chose,
en tant que penchants créés inhérents a notre nature. Ainsi, il est
inimaginable de se passer totalement d’appétit ou de libido, sauf a
condamner ’homme a mourir de faim et ’espéce humaine a disparaitre,

[apres une génération entiere] vouée au célibat. De méme, il est

impensable d’annihiler toute forme d’agressivité ou de colere car sinon,
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494 mahw : effacement, suppression d’une chose jusqu’a ce qu’il n’en reste aucune trace ; (K);
abolition, effacement, élimination, suppression (Larousse) ; rachat [de ses fautes], expiation
(Dozy) : convient bien dans ce contexte avec (4 gadally ; agissements répréhensibles. Ce rachat ne
se fait pas au prix de transes ou de mortifications (comme la ceinture de silice) : le vrai sens de
I’expiation des péchés est 1i¢ a I’effort sur soi d’ordre moral du combat dans 1’ame

495 Litt. galb : le coeur. Cet « effacement » sera poussé a son stade maximal chez les prophétes et
quelques rares privilégiés. L’incompréhension de ce passage chez Pérez tient a son absence de
distinction entre le devoir moral personnel aux prophetes fard al-‘ayn qui visent le combat de la
droiture (correspondant a la station de I’excellence ihsdn dans le combat dans I’ame), le devoir
moral propre a ’homme moral (mukallaf) qui s’en tient a station du dessous, la « station de la foi »
(iman) correspondant au combat de la piété, et face a eux, la quéte mystique de I’aspirant soufi.

4% (al-wasat) : important en islam et dans le lexique de I’auteur selon les degrés du devoir personnel.

497 (al-i ‘tidal) : I’équilibre. La Voie et la Loi voit ici un « résumé » de Ghazali (ibid. p. 273, note 83).

498 Coran (11, 112) : cité plus haut a propos de la Sourate Hiid.

499 Coran (36, 3-4)

500 Coran (10, 89).

501 khulug : mceurs syn. bonnes manitres sifatun ‘akhldqiyyatun) ‘akhldq moralité, valeur morale
munkaram au superlatif : la plus noble, les plus hautes, ta‘dib discipline, régles de conduite syn.
tahdhib : éducation, pédagogie / bienséance, civilité ; ‘addaba syn. hadhdhaba.savoir-vivre

502 khuluq : meeurs syn. bonnes maniéres sifatun ‘akhldgiyyatun cf. note préc.

503 On retrouve le sa’il du titre original du Shifd’ . Le questionneur pose des questions, sur les moeurs
du Prophete son comportement, sa bonne moralité, son savoir-vivre.
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I’humanité viendrait également a s’éteindre, privée de la possibilité¢ de
repousser ce qui peut lui nuire**?. En réalité, I’objectif, le « vouloir »**, de
la thérapie morale de droiture, consiste a renforcer la place tenue par la
droiture au sein de la personnalité, pour que celle-ci puisse faire usage de
ses différents penchants naturels et de ses inclinations, selon les mceurs de
bonne moralité édictées par Dieu, apres les avoir intégrées comme une
seconde nature. De cette fagon, I’ame s’habitue peu a peu a ce qui
deviendra son lot aprés la mort, une fois les attaches coupées d’avec la vie
de ce monde, au moment de se faire apprécier par Dieu. Il lui faudra alors
comparaitre devant son Créateur, saine, purifiée de tout ce qui peut
contrecarrer son inclination a la droiture. Or, [chaque écart de conduite
repousse d’autant cet objectif, étant donné qu’] a chaque fois que 1’on
s’¢loigne de la droiture, se dépose alors dans I’ame un trait déviant, venant
corrompre le trait de personnalité concerné, auquel I’ame se met a
s’attacher, se portant vers lui et provoquant, en contre-coup, le mouvement

inverse, qui 1’éloigne d’autant plus de Dieu.

Tel est le sens de la notion d’expiation*** de I’Ame qui se traduit
par I’effacement*”, pour chaque trait de la personnalité, de ce qui est
répréhensible, lié aux actes mauvais, et par son remplacement par des

qualités louables, issues d’actes meéritoires, en sachant éviter ce qui

496 497

s’écarte du juste milieu™ et de I’équilibre

1-6-2.2.3: LE COMPORTEMENT DES PROPHETES
Sache que le devoir moral de droiture est le devoir qui incombe en
propre aux prophetes. En effet, Dieu dit [dans le Coran, en s’adressant en
premier chef au Prophete]*® : « Demeure sur le droit chemin, comme il
t’est commandé de le faire ». Et*?: « Tu es, certes, du nombre des
messagers sur un chemin droit ». Et, en s’adressant 2 Moise et a Aaron°” :
« Restez tous deux sur le droit chemin et non pas le chemin de ceux qui ne
savent pas ». Il en va de méme dans une tradition®"!, ot ‘AiSHA répond 2
propos des meceurs et du savoir-vivre®® du Prophéte, a celui qui la

questionnait®® 2 leur sujet :

[41] « N’as-tu pas lu le Coran ? Ses meeurs étaient le Coran »
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504 ta“dib discipline, régles de conduite syn. tahdhib : éducation, pédagogie / bienséance,

505 ‘alg kaffitin al-khalaq : le Coran s’adresse a I’humanité : ’auteur formule une interprétation sans
ambiguité de I'universalité qu’il voit dans le message coranique.

506 ‘qaddaba syn. hadhdhaba : éduquer, transmettre 1’ensemble (cf. note préc.)

507 munkaram le plus respectable, ce qui est « connu », le convenable al-ma’riif Coran (3, 110).

508 e texte arabe comporte le pronom « ils » traduit tel quel par Pérez, ce qui n’est pas clair pour le
lecteur. Ce pronom ne désigne pas ici les prophetes (cf. note préc.) mais les soufis qui reprennent ce
combat a leur facon en prétendant faire mieux.

509 « hadithu al-nafs » expression employée a plusieurs reprises par I’auteur. Ici, elle désigne le postulat
de la volonté humaine ; plus loin, ce seront les prétentions du monachisme, le postulat du célibat
pour Dieu cf. [21b]. Cette expression est employée par les auteurs selon différents sens: «
suggestions de I’dme » (chez GHAZALI dans I'Ihya’ III, Livre I, bayan 13) et chez Pérez : «
discours purement humain », qui le voit comme le genre de « pensées ou de paroles forgées par les
facultés humaines restant a la surface des choses » (ibid. p. 273 note 84).

510 jtt. « cceur » absent de Ben Tawit.
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L’éducation morale®®, dans le Coran, s’adresse en tout premier
lieu au Prophete, dans tous les versets qui indiquent le bon comportement
a adopter, ou au contraire, le mauvais a laisser de coté. Ainsi, le Prophete a
été le premier a intégrer les regles de bienséance et de savoir-vivre afin
que rejaillisse sur I’humanité tout entiere’® la lumiere de la bonne
moralité. Sa mission a consisté a recevoir, le premier, les regles de bonne

506

conduite™®, pour les transmettre ensuite au reste de la Création.

Le Prophéte dit’" :

[42] «J’ai été envoyé pour mener a leur perfection les hautes valeurs

morales. »

I-6-2.3:Deladroiture a la levée du voile

Intéressons-nous a présent aux conditions a remplir pour mener le

combat de la droiture, au niveau de ses objectifs et de sa mise en pratique.

1-6-2.3.1:LES OBJECTIFS

508 n’est

Ce qu’il faut entendre [61] par « volonté », chez les soufis
pas le sens le plus courant, qui la définit comme le fait de concevoir
quelque chose tout en se donnant pour objectif de I’atteindre, qui n’est
qu’un postulat®®. Selon eux, faire preuve de volonté consiste a saisir et
imprimer dans 1’ame°'° I’élan de la conviction profonde, en lui soumettant
I’ensemble des facultés du vouloir, ce qui conduit a agir sous son emprise.
Le soufi devient poussé a I’action comme s’il était obligé d’agir et non
plus libre de ses choix : [c’est en ce sens qu’il est appelé] « celui qui a la
volonté [d’aller vers Dieu] al-murid ». Selon le maitre ABU L-QASiM
[QUSHAYRI] : « La volonté est le commencement du chemin des ascétes.
La volonté est le nom donné a la premiére étape de ceux qui se
proposent d’aller vers Dieu. Elle a été appelée « volonté » parce que la
volonté précede l'action : tant que 'homme ne veut pas quelque chose, il
ne le fait pas. Et, comme la se trouve le début de la route pour celui qui
suit le chemin vers Dieu, on I'appela « volonté » par analogie avec la
pose d’objectif dans les actions ou cela en constitue le préalable. Ainsi, le

nom de celui qui veut aller vers Dieu, en appliquant les régles de
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511 La difficulté de ce passage consiste a ne pas se tromper dans I’objectif final de I’ascése. Comme il le
tranchera en Partie I, ’auteur ne disqualifie pas la littérature sur le soufisme. De plus, les combats
de la piété et de la droiture correspondent aux stations de la foi (imdn) et de I’excellence du
comportement (i4sdn) du combat dans I’ame, sauf (mais c¢’est fondamental) dans 1’objectif final.

512 Le traducteur de La Voie et la Loi poursuit la citation sans voir que ’auteur reprend la main.

513 nuhiid : lever, progres, renaissance ; « aller droit devant soi »(Dozy) ; « se mettre en route ; se lever,
se dresser de son siege, de son lit, de terre, avec promptitude » (K) ; c’est 1’éveil du cceur, la
révolution intérieure, 1’Ame voit briller la lumiere de la vérité de Dieu et se leve, dans un
souleévement qui entraine les facultés du vouloir : ce soulévement est le « printemps des coeurs »

514 Pérez fait le lien non pertinent avec la métaphore du « cadavre entre les mains du laveur de morts »
(ibid., p.273- 274), contresens a éviter dans ce passage ou l’essence de la volonté dont il est
question, est a rapprocher de ce qui sera appelé le « vouloir vouloir » : (cf. infra et supra).

515 Différence Pr/ Bt : (Pr) délits; (BT) impuretés, « défauts »(P€) ; Pr évite la redite

516 gl-‘a’itiddl : concept essentiel en religion et en philosophie aussi traduit par équilibre

517 Litt. quiath al-mu’minin : « le cceur des croyants ».
518 Mot absent de Pr mais présent dans BT.

519 Coran (3, 14). « On a enjolivé aux gens l'amour des choses qu'ils désirent: femmes, enfants, trésors
thésaurisés d'or et d'argent, chevaux marqués, bétail et champs; tout cela est I'objet de jouissance
pour la vie présente, alors que c'est vers Dieu qu’il y a bonne retraite » (Ham.)

520 « comme I’on fuit les serpents venimeux »(P¢) : nous privilégions la fluidité de lecture.
521 Mot absent « trou » dans le manuscrit Pr par le scribe étayant notre These de la recopie.
522 Par un sectionnement qui consiste a se détacher des choses contraires au devoir moral.
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dérivation grammaticale, est « celui qui a un vouloir ». De méme, le
savant est « celui qui a un savoir », selon ces mémes regles de formation
des mots par dérivation. Or, celui qui veut aller vers Dieu dans la voie du
dévoilement est, au contraire, celui qui n'a plus de volonté. En effet, dans
ce cas, il faut s’étre dépourvu de sa volonté [au sens courant] pour étre
reconnu doué de la volonté [d’étre gratifié du dévoilement]. L’application
des regles de dérivation grammaticale préte donc a confusion, étant
donné que dans ce cas, celui qui s’est dépourvu de sa volonté propre
[dans la voie mystique ou il doit se départir de sa volonté] est désigné par

le mot murid [qui signifie, au contraire, celui qui a de la volonté]. »5"!

L’essence’'? de la volonté est 1’éveil®!® a la Vérité, quand ’ame se
leve a son appel et va droit vers elle. Certains la comparent a une forte

propension qui sublime toute forme de peur’',

1-6-2.3.2:LAMISE EN PRATIQUE

L’assiduité dans la pratique de I’effort sur soi a pour but de

détourner des exces et des écarts de conduite condamnés par la morale®!

et d’exercer aux vertus recommandées en recherchant la droiture et le juste

ey 516 . ., . . . .
milieu”"® en chaque trait de la personnalité, ses inclinations et ce vers quoi
la porte sa nature. En premier lieu, thérapie de 1’effort sur soi se manifeste
au niveau des formes extérieures, et consiste a rejeter les mauvais

penchants susceptibles de faire succomber®!’

aux appats trompeurs des
charmes et des fausses promesses de la vie de ce monde®'®, les honneurs,
les biens matériels, les cérémonies de la vie sociale, les appétits du ventre
et du sexe, l’apathie du sommeil et tout autre subterfuge. Dieu a
dit’'? : « On a enjolivé aux gens [’amour des choses qu’ils désirent... (fin
du verset) » L’ascéte évite ces choses et s’en abstient, les fuie comme la

520 aussi longtemps qu’il se sent menacé>?! par ce qui pourrait le

peste
pousser & s’¢loigner de la droiture, jusqu’a ce qu’il ’obtienne enfin et
s’établisse fermement a 1’étape qui est la sienne. En second lieu, la
thérapie agit au for interne, en redressant les dispositions déviantes et en
identifiant les liens qu’elles ont tissé dans 1’intériorité. Les liens tissés
dans D’intériorité par les dispositions déviantes sont aussi importants a

sectionner que ceux qui sont visibles au niveau des formes extérieures®?.
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523 Coran (87, 8), (92, 7) Pérez persiste dans son expression « ’aise supréme » : cf. infra
524 En théorie, car pratique, un tel maitre n’existe pas — ou n’existe plus cf. supra
525 [thérapeutique] Mot absent de Pr et présent dans BT (nombreux écarts dans ce passage)

526 Contrairement a R. Perez, nous coupons ici la phrase du texte arabe, sinon trop longue !
527 Litt. « que la chose s’atteigne par ['un ou [’autre des deux versants de la montage ».

528 Différence Pr/ BT : modifications mises entre crochets dans par rapport a la Voie et la Loi p.151 «
C’est ainsi [que tout finit par sembler équivalent, une chose et son contraire], agir ou s’ abstenir
d’agir, [la richesse ou la pauvreté], a partir du moment ou l’on se consacre entierement [de toutes
ses forces a la vérité et] au juste milieu. [Deés lors, ] plus rien n’a d’importance [qu’il s’ agisse de
renoncer aux richesses ou de les amonceler, de vivre une vie monastique ou de plaisirs. |

529 repris en citation [50] réponse du Prophéte 2 trois hommes qui voulaient surenchérir sur sa pratique
ascétique : 1’un a dit « Je ne dormirai jamais et je passerai toutes mes nuits en prieres » ; I’autre : «
Je jetinerai tout le temps sans jamais rompre mon jeiine » et le troisieme « Je m’abstiendrai des
femmes et ne me marierai jamais » (D’aprés Anas Ben Malik, rapporté par Bukhary 5063)

530 On risque de tout perdre a faire cavalier seul. Ce hadith est parfois cité en proverbe
531 Ce hadith est absent de Pr mais présent dans 1’édition cf Coran (65, 7), (4, 84) (2, 286)...
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[16b]

Mais, le combat a mener dans I’intériorité est plus long et differe selon la
variété¢ des états d’ame, 1’age, le caractére et les vices a repousser. La
connaissance de tout cela reste un mystere, sauf pour celui a qui Dieu
donne acces a « la plus grande facilité »°*. Le maitre spirituel appartient
peut-Etre a « la grande facilité » offerte par Dieu, comme 1’un des moyens

possibles®?.

La ligne directrice de la pratique’* du « combat de la droiture »

consiste a s’opposer a la jouissance excessive et a prendre le contrepied
des appétits luxuriants et de tout ce qui tente de s’imposer trop fortement a
’ame, en chaque trait de personnalité, ainsi que nous 1’avons vu>?°. Le but
est de se stabiliser dans la droiture et le juste milieu en faisant tomber
toutes les passions et inclinations excessives de chaque trait saillant de la
personnalité, afin qu’elles ne prennent jamais le dessus, comme une
montagne peut se gravir par n’importe lequel de ses deux versants, sans
jamais atteindre le sommet®?’. C’est ainsi que plus rien n’a vraiment

528 agir ou s’abstenir d’agir, a partir du moment ou I’on se

d’importance
consacre entierement au juste milieu, en se purifiant et en sentant Dieu a

ses cotés. Le Prophete a dit>* :

[43] « ... Mais quant a moi, je jeline et je romps le jeline, je me leve et je
dors, et je prends femme. Celui donc qui ne veut pas de ma maniere de

faire n’est pas des miens. »

Que I’homme entraine donc son ame au travail de 1’effort sur soi

de fagcon progressive, selon ce que son corps peut supporter, de crainte

qu’il ne soit, comme 1’a dit le Prophete® :

[44] « pareil a celui qui, se coupant de la caravane, n’acheéve pas sa route
ni ne garde sa monture. »
I1 a dit encore :
[45] « L’ceuvre que Dieu aime le plus est celle qui dure le plus. »
i

[Et encore

[46] « Ne vous chargez que de ce que vous pouvez porter. »
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532 [qui sont dans le droit chemin] Portion de phrase absente de Pr présente chez BT,
533 Coran (1, 6-7) et Coran (4, 69)
534 Phrase rédigée autrement chez BT, confirmant la filiation différente de Pr.

585 muhadhatu : « I’alignement » sur le Vrai se comprend comme un attribut de ’accord (ittifdq) entre
I’intention et le geste car il se trouve « ne germe » dans la pratique du devoir moral (cf. note suiv).
La Voie et la Loi ne traduit que le mot suivant shatr par « orientation » (ibid., p. 152) ; ¢’est I’idée
d’aller au méme pas ou les deux pieds dans la méme chaussures (supra)

536 shatr al-haq : « shatr » en arabe est plus fort que « sur » en frangais car il y a I’idée de mise en
mouvement, de se tourner vers, de tourner sa face vers [Dieu] Ce parachévement souhaité par les
soufis en ce monde en se mettant dans un état « proche » de la mort ne pourra s’atteindre qu’apreés la
mort. Malgré tout, selon 1’auteur, cet alignement s’initie ici-bas, ol il est en « germe » (note préc.)

537 muhddhdtu shatr al-haq bi-l-latifati rabbdniyya : cet alignement se produit au sein du bienfait divin
selon I’exégese de ’amdna : I’alignement sur le Vrai caractérise le devoir moral.

538 Ljrt. « de ces gens ». I’auteur se base sur ses recherches, ainsi qu’il le répéte souvent.

539 Mot absent de BT

540 darajat : cf magam : station, étape ; lien entre étapes du soufisme et stations de la loi morale

541 1’arabe inverse par rapport au francais « Dieu et moi » et non « entre lui et Dieu » (Pé, p. 152)

542 ragaba, Coran (20, 94) (9, 10), écho a ra‘a : cf. infra le jihdd des compagnons
543 Mot absent de BT.
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Les paroles similaires abondent pour indiquer quelle est la bonne
pratique de la droiture, le bon comportement a adopter pour qu’elle
s’ancre en I’ame, et que la moralité devienne conforme au Coran. C’est
par cette bonne pratique de la moralité que peut se suivre 1’exemple du
Prophéte et que le rang des véridiques peut s’atteindre, le rang de ceux’*
qui sont sur « la voie droite, la voie de ceux que Dieu a comblés de Ses
bienfaits : les prophetes, les justes, les martyrs et les vertueux. Et quelle

bonne compagnie est la leur ! » .

I-6-2.4:Lalevée du voile

Le troisieme combat du soufisme est le combat du dévoilement et

de la contemplation.

1l consiste a anéantir en [’homme ses forces et ses qualités
physiques jusqu’a s ’approcher de [’état ou sera son corps a [’heure de sa
mort>3*,

4536 7

3 sur la Vérité>® par le bienfait divin®?’ se

Alors, 1’alignemen
parachéve, sous I’effet du dévoilement et de la découverte des secrets des
sciences et de I’univers : tout devient limpide a son regard.

Il s’agit de la science infuse qui, ainsi que nous l’avons vu,

538

s’obtient par la purification. Ce combat, aux dires des soufis’’°, comporte

[cing] conditions.

1-6-2.4.1:LES DEUX CONDITIONS CONFORMES A LA CHARIA
La premiére condition®® est la piété. Nous avons explicité I’effort
sur soi auquel elle donne lieu. La piété figure en té€te des obligations
morales. Son objectif consiste 2 atteindre le premier stade>*® du bonheur,
qui est le salut [de I’ame, au Jour Dernier.] JURAYRI a dit : « Celui qui n’a
pas fermement établi la piété, entre Dieu et lui®*', avec la conscience

d’étre observé par Dieu (muragaba)’*

, N’est pas en mesure d’atteindre le
dévoilement ni la contemplation. » La deuxiéme condition est la droiture.

Nous avons également™* détaillé plus haut ’effort sur soi qui la concerne.
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544 Mot a mot : le ceeur, mis ici en équivalence de I’Ame, bienfait divin
545 Forme VII de faba‘ « accommodation » selon Dozy selon la métaphore (cf. note suiv.).
546 shakl al-da’ira : Chez GhazAli la surface polie est plane idem Mugaddima (cf. note suiv.).

547 Phrase absente de Pr ce qui confirme sa filiation différente [alors que si le corps poli est en forme de
rectangle, de carré, ou s’il est concave, ou convexe, les choses ne se réfléechiront pas telles qu’elles
sont en elles-mémes] (Pé, ibid. p. 153 et note 92 p. 274 passage dit « curieux » ) Il est évident qu’un
miroir plan refléte aussi bien, rectangle, rond ou carré ! Dans la Mugaddima : « La rectitude est a
I’ame ce que la surface plane est au miroir en tout ce qui concerne les choses qui s’y impriment »
(Pléiade., p. 923). Ainsi, Ibn Khaldin fait évoluer sa métaphore qui s’inspire de 1’avancée
scientifique que la civilisation arabe et des travaux sur I’optique (Ibn al-Haytham, et son célebre
Traité d’optique qui lui valut le surnom de Second Ptolémée).

548 La sphere évoque I’ceil ol en cas d’astigmatisme, la cornée est ovale au lieu d’étre bien ronde.

549 Litt : le ceeur.

550 C’est le rayon d’action de I’homme vertueux qu’illustre cette métaphore, dont la valeur unique est
calculée a partir du « centre » interne qu’est 1’unicité de 1’étre, nafs.

51 (wahida) « si la proportion se maintient égale » (Pé, ibid. p.153) nous restons fidele au texte
(wahid) le rayon d’action est unique comme I’homme a qui il appartient.

552 mafgiadat (Pr) / mawijidat (BT) étants des philosophes qu’il ne faut pas traduire ainsi, Ibn Khald{in
utilise son lexique, (cf. makiindt en [27b])

553 ’auteur inverse le sens de la métaphore du cercle des soufis qui, chez eux, part de la circonférence
du cercle incarnant pour eux I’exotérisme de la charia et va plonger jusqu’au centre dont le cceur
incarne pour eux la compréhension du sens ésotérique qui s’atteint par la vie contemplative (chaque
rayon du cercle étant la fariga, la voie propre a chaque ascete soufi).
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WASITI a dit: « La qualité morale qui parfait la vertu est la

droiture ».

Ce qui fait de la droiture une étape préalable au dévoilement tient
au sens méme du mot « dévoilement ». En effet, la purification de I’Ame>**

conduit au dévoilement et a I’illumination des vérités.

L’illumination des vérités est comparable a la réflexion des corps
polis [62] par rapport aux images qu’ils produisent. Or, I’accommodation
au niveau des corps polis ne se produit pas de n’importe quelle fagon.
L’accommodation®® ne se réalise correctement qu’a la condition que la

surface polie soit de forme sphérique’*°.

En effet, dans une sphere, les rayons allant du centre a la

circonférence sont égaux entre eux : de ce fait les images produites sont

547

conformes a ce que les choses sont en elles-mémes™’, et non a la

configuration de la surface qui les recoit et qui les produirait alors de
facon déformée, différente de ce qu’elles sont en réalité>*s.

Il en va de méme pour 1’ame humaine®®.

Si I’ame est régie par la
droiture, et si, en conséquence, tous les actes qui en émanent s’effectuent
dans un rayon d’action® de méme unité et de valeur unique propre 2

chaque individu®!

, que ce soit pour ce qu’il fait ou pour ce qu’il s’abstient
de faire, alors 1’dme devient semblable a la surface d’une sphere
réfléchissante qui produit des images sans déformation, conformes a ce
que sont les choses; les représentations de ce que [‘on cherche a

connaitre>?

et les vérités essentielles de ce qui est connu, resplendissent
en I’ame telles qu’elles sont, dans toute leur pureté. La perception est

exacte et la science parfaite.

Mais, si I’ame n’est pas dirigée par la droiture, le rayon d’action
des actes qui en émanent, par action ou inaction, varie selon qu’ils tendent
plutot a se rapprocher, ou a s’éloigner de la valeur unique du rayon

d’action propre a chacun a partir de son « centre » interne®>>.
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554 Les miroirs sphériques ne sont stigmatiques que pour leur centre qui est leur propre image : cette
métaphore pourrait évoquer les propriétés du centre » de I’ame de I’homme qui est « sa propre
image », autrement dit une connaissance parfaite de soi et du monde conforme a sa vérité pure.

555 Différence Pr/ BT (« coins obliques et opinions qui les détachent de Dieu »)
556 Différence Pr/ BT au complet dans Pr (4333 3 3 () 9288) - BT al-zangida (hérétique) sans verbe

557 Différence Pr et BT (« resplendir ») : I’illumination est remplacée par la convergence, cf. métaphore
des miroirs sphériques courbes (concaves ou convexes) et la métaphore de I’ceil qui oppose au trajet
de la lumiere trois surfaces qui agissent comme des miroirs convexes (sphériques) : «la face
antérieure de la cornée, la face postérieure de la cornée, la face antérieure du cristallin ». Seule une
surface agit comme un miroir concave (sphérique) : la face postérieure du cristallin.

558 Mot absent de Pr « blanc » laissé par le copiste (recopie d’une source plus ancienne)

559 Différence de préposition entre Pr/ BT

560 Passage similaire dans la Mugaddima : « Le retrait du voile n’est considéré par les soufis comme
valide que s’il résulte de la rectitude. Car il peut fort bien se produire chez les hommes qui
pratiquent la retraite et le jeline, méme s’ils n’observent pas la rectitude, comme c’est le cas des
sorciers, des chrétiens ou d’autres catégories de gens qui se livrent a I’ascétisme. »

561 Différence de préposition entre Pr et BT sur ce terme (astinzali) qui au sens moderne signifie «
téléchargement », ce qui donne une idée imagée de la facon dont le spiritisme « télécharge » ses
données depuis le monde des esprits

562 Coran (22, 11) (39, 15)...
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Dés lors, I’ame devient semblable a la surface polie concave ou
convexe rectangulaire ou carrée®?, dont la qualité de perception n’est pas
parfaite. De ce fait, les choses se réfléchissent en 1’ame non pas selon ce
qu’elles sont, mais selon ce qu’est I’ame, et lui deviennent source de
fatigue et de frustration. Cela peut se constater chez de nombreux aspirants
au dévoilement, qui s’engagent dans cette voie avant d’étre fermement
ancrés dans la droiture. Ils s’exposent ainsi a des vues déviantes >,
glissées en eux a leur insu. Si tel est le cas, les réalités leur apparaissent
alors selon ce qu’ils portent en eux, et quoi qu’il en soit, différemment de
ce qu’elles sont réellement. IIs risquent alors de devenir licencieux, allant
parfois jusqu’a 1’opposé de ce qu’ils poursuivaient, en vidant de sa
substance la loi divine : c’est ainsi qu’ils en viennent a tomber dans

’hérésie>* totale — que Dieu nous en préserve !

Ainsi, la droiture est le préalable obligé pour conduire au
dévoilement, étant donné que, par elle, les vérités convergent®’ en 1’ame
telles qu’elles sont en réalité sans subir d’altération ni de déformation :
elle est donc indispensable pour faire éclore la science infuse.

8 retrait du voile obtenu d’une autre maniére, il est

Quant au”
recherché dans®” des pratiques de purification de 1’Ame visant a ne rien
garder d’autre [a Desprit, hormis Dieu]. Il s’agit [par exemple] de
s’adonner au jeline et a des veillées nocturnes, mais sans respecter 1’étape
préalable de droiture. Le retrait du voile est prisé par un grand nombre
d’adeptes de diverses religions®®, et par ceux qui pratiquent la magie des
lettres et des chiffres. Ces personnes s’entrainent a écarter le voile en
faisant descendre>®' la force spirituelle des spheéres célestes et en exergant
grace a elles un pouvoir sur le monde de la nature. Néanmoins, [et du fait
que I’étape préalable de droiture n’a pas été respectée], les vérités
essentielles des choses connaissables ne leur apparaissent pas selon ce

qu’elles sont en réalité, mais selon ce qu’elles se manifestent en eux. De

ce fait, ils n’en retirent qu’ « une perte évidente »**.

73



[17b]

1-6-2.4.2

I-6-2.4.2.1

Al 3,l 931gy adady lualzeall 038 ps 4B Wl frdo eldidY) 2 L,
G 3yl s W@l Cayms 548 Hlgil [4)] oy Colanaell A iyl a3
4l 1318 eMLYIg CaaSIl d) Juasug &byl dasyll &) S g Lgiliie
e (2o el 4 Elanaing dlgdly dlladly Giing opel oulaald Foidly
i 9] 506 il (S (0 a8 oy oy s (g 051y 505 =l ¢ oL
Uas § dads Of @hasg]\[dwds Clgamr dnds (o ST duis Jasy 4adi Of la>

5[ dandd Qlgao (3 dads (po ST a5t

[-6-2.4.2.2
Gldl e 31,19 (g% S (§ 3l Guill (e (g Gl adad il
S o1 38 [zl 3 el ] \[dz 3 dunl) cab] of @llae OB (3 89lly
el duolge godlaz MBI [ Comall @\[e Consarg] J] ol el
Bualxe 3 wgllae dB1An OB ST pld AejMeg wlggidl e puidl gedy
S0 Lg g 272 Jad)l yaie Ggiws (a> llnieN g 57 dolaiw yuadll

563 Mot absent de BT
564 Au pluriel chez BT
565 La mer de perdition dont le maitre spirituel préserve son disciple métaphore du soufisme

566 Cette expression se retrouve dans la mystique chrétienne.

567 Cette idée est un détournement que font les soufis du statut de chef (assimil€ ici au maitre spirituel).
Mais le contexte n’est pas le méme : c’est la vie du novice que le maitre tient entre ses mains. [y a

une différence Pr / BT par le choix du verbe (‘& &ix) ) au lieu de (ah—}) qui insiste sur la croyance.

568 R. Pérez voit ici une allusion au manteau que portait le Prophete au cours de la Révélation Coran
(74, 1). Nous voyons un parallele avec les Secrets de la Sagesse orientale d’ Abubacer

569 Différence de syntaxe entre Pr/ BT

570 Variante de rédaction entre Pr | méme si l'idée est globalement la méme.
571 Pr comporte ici ['une des occurrences du « combat dans 1’ame » jihdd al-nafs. La différence Pr/ BT

(Al il 3aalaca) / (AalEiny) 3aalag).

572 (& il (A bl 4l disdia aSa , do Lgdl a9 34 23] 39 9 cette phrase ne figure que dans Pr
et n’a donc encore jamais traduite ; Pr est d’une autre lignée de copie
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1-6-2.4.2: LE DEVOILEMENT

I1-6-2.4.2.1:

I1-6-2.4.22:

« Comme un cadavre ... »

La troisieme condition consiste a prendre un maitre spirituel qui a

563

I’expérience des combats ascétiques. Grace a cela’”, il aura déja accompli

le chemin vers Dieu et expérimenté le dévoilement et la contemplation. Il
saura déterminer les états spirituels aptes 2 faire progresser le novice>®* sur
les voies d’ascension jusqu’a I’octroi de la miséricorde de Dieu, au retrait
du voile, et a la perception des réalités invisibles. Si d’aventure quelque
novice tombe sur un véritable maitre soufi, qu’il saisisse 1’opportunité de
se confier a lui sans crainte ! Il lui faudra alors calquer ses paroles et ses
actes sur les siens, s’attacher a lui comme s’attache a son guide 1’aveugle

365 et se remettre entre ses mains « comme un cadavre entre

en bord de mer
les mains du laveur de morts »**°. En garantie de son abandon entre les
mains de son maitre, le novice prend pour vérité du dogme qu’au cas ou le
maitre se trompe, le suivre lui apportera un bénéfice plus grand que celui

qu’il pourrait espérer en agissant sans erreur, de sa propre initiative>®’.

« Mourir avant de mourir »

La quatrieme condition tient a la rupture de tous les liens de I’ame

d’avec les choses terrestres par 1’ascése du renoncement total, en se
retirant de la compagnie des autres hommes. Cet isolement absolu se fait
dans un endroit obscur, ou en rentrant sa té€te dans le col de son
vétement®®®, ou en drapant autour de soi un linge ou un habit. Puis, il faut
garder le silence, et s’abstenir complétement de parler’®. Ensuite, on
s’impose la faim en faisant durer les jelines ; on contraint I’ame a ne céder
a aucun écart de conduite. Et enfin, on supprime peu & peu le sommeil’™°
en augmentant les veilles et en passant la nuit debout pour prier ou
invoquer Dieu. Dans le combat dans 1’dme (jihdd al-nafs) qui recherche la
droiture®”!, il est demandé de garder le point d’équilibre établissant le

572 a

juste milieu entre les actes faire ou ne pas faire, tout en veillant a ne

pas aller contre I’ordre des choses voulu par Dieu.
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573 imata : cf. Mugaddima traduit par mortification (Monteil. p. 776), ce qui n’est pas le mot exact qui
serait (< <% selon Dozy ; « fagon de faire mourir » (Cheddadi., p. 922) : nous préférons « mise a
mort » selon K. forme IV du verbe « mettre a mort » dont c’est le nom d’action.

574 Considéré par certaines exégeses comme fabriqué par les soufis pour leurs théses

575 La citation ne figure que dans Pr. I’auteur a enrichit ses références : Pr est la meilleure legon.

578 Différence entre BT et Pr.

577 Fin de phrase « sans qu’elle ne désire rien d’autre » présente uniquement dans Pr
D

578 Erreur de plan manifeste ici chez BT et les traducteurs ! Ce qui suit ne fait pas partie de ce qui
précede et constitue un nouvel élan de pensée, mis en gras par le copiste de Pr.

579 dhikr ici au sens mystique soufi ; dans sa pratique cultuelle, le dhikr est diversifié
580 gwrad, pluriel de wird : litanies, formule a répéter continuellement
581 Récitation [du Coran] (al-tilawa)

582 Exemple de traduction incompréhensible hors contexte : « son wird consistera dans la persévérance
du ceeur dans ce dhikr » (Pé, ibid., p.155)»

583 Lecon de Pr differe ici de BT : « défense de venir me trouver ! »(ibid. p. 155)
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Ainsi espere-t-on faire de la balance entre action et inaction une
disposition naturelle de I’ame. Au contraire, le soufisme exige I’extinction
totale de toutes les facultés humaines et leur mise a4 mort’”® dont les
capacités mentales qui controlent I’imaginaire et les fantasmes et régulent
la réflexion, et la pensée discursive, au point de rendre I’homme mort
quant a son corps et vivant quant a son ame. Le combat de la levée du
voile exige de purger I’ame de tout ce qui n’est pas Dieu, comme si en
I’homme 1’humanité avait totalement disparu et se serait effacée, comme
cela arrive a un mort. Le Prophéte dit dans cette tradition qui sert de

référence au soufisme>’* :

[47] « Mourez avant de mourir ! »

Ou encore ces propos de ‘ISSA : « N'est pas des nétres celui qui

ne nait pas deux fois | »°"

La cinquiéme condition est la sincérité de la volonté, dans I’amour

de Dieu, selon la conception®’® de cet amour hors normes et contraire aux
meeurs établies, un amour envahissant qui prend possession de I’ame du
soufi, totalement imprégnée par lui, qui devient son unique préoccupation
sans qu’elle ne désire rien d’autre’”’.
I-6-2.4.3:LES MODALITES PRATIQUES

En supposant remplies®’® les différentes conditions de 1’ascése des

soufis, venons-en aux modalités pratiques de la levée du voile.

Le maitre occupe le novice par une formule de priere de

répétition®” censée emplir continuellement son cceur. Il lui interdit de

diversifier les litanies®® [63] en dehors de celle choisie. Le disciple n’a

81 . sa seule activité

pas le droit, non plus, ni de lire, ni de réciter le Coran®
doit se borner au strict minimum dans les obligations religieuses et les
actes de dévotion. Il mettra tout son cceur a répéter inlassablement la
méme formule sans s’attacher a rien d’autre®®?. SHIBI dit un jour 3 HUSRI :
« Si ton ame est traversée, d’'un vendredi sur l'autre, par autre chose que
Dieu, alors il n’y a plus rien de bon en toi ! »>*3. En outre, le maitre impose

au novice de se retirer seul loin du monde et de toute société humaine dans
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584 La zawiyya est le lieu ou se retire une confrérie soufie et par extension désigne I’édifice (couvent,
hostellerie) auquel est rattaché la confrérie soufie : « Les petites communautés soufies regroupées
autour de maitres spirituels se transforment progressivement en des confréries riches de membres
toujours plus nombreux rattachés a des couvents ou hostelleries (zawiyya, khanaqa, tekke). [...] Les
couvents soufis étaient, a ’origine, des édifices de type fortin (ribat) avant de devenir des ensembles
complexes aux fonctions multiples, mystique, éducative... » (Zarcone, ibid., p. 42). Le terme fortin
(ribat) désigne parfois le couvent des confréries soufies, cf Introduction (cf. infra)

585 Les aliments licites sont par exemple ceux qui respectent ’interdiction de manger du porc, ou
I’obligation de manger de la viande d’une béte égorgée selon le rite musulman.

586 Différence Pr/ BT

587 Litr. 4 la base de la voie (tariq) de la foi (ou de la religion) (din) toute entiére.

588 Ne figure que dans Pr : nous mettons en italiques dans ce passage les ajouts de Pr
589 Précision qui ne figure que dans Pr mise comme les autres en italiques

590 Précision qui ne figure que dans Pr mise comme les autres en italiques

591 Idem. ce passage est ’un des plus retravaillés et démontre que le Manuscrit de Princeton est
issu d’une autre lignée de copie. Il insiste a la fois sur le grand role du Cheikh dont il est
impossible de se passer en matiere de levée du voile, et sur les grands dangers que court le novice.
Cela donne des indications selon nous précieuses quant a I’évolution de la pensée de I’auteur)

592 jbdha « permissivité » (Pe)

593 Précision qui ne figure que dans Pr
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une confrérie appelée « zdwiyya »°%*. Le maitre affecte au novice une
personne chargée de le surveiller et de le nourrir en portions de quantité
déterminée, uniquement composées d’aliments licites®>. En effet, le plus
strict respect de tout ce qui est>*® licite constitue la base de toute forme
d’expression de la foi’®’. Le maitre indique au novice la formule de litanie
dont il doit occuper son cceur et sa langue. Le novice s’assoie et
commence la répétition. Par exemple, il peut s’agir d’un seul mot®® :
« Dieu, Dieu, Dieu... ! » Ou plusieurs : « Il n’y a de Dieu que Dieu, Il n’y
a de Dieu que Dieu... ! » Le novice persévere dans sa répétition jusqu’a
ce que sa langue arréte de bouger et qu’il ne subsiste en lui que la
représentation mentale des mouvements. Puis encore, jusqu’a ce que
disparaisse aussi toute représentation mentale des mouvements de la
langue et qu’il ne reste dans le coceur que 1’image des mots de la litanie.
Enfin, le novice poursuit jusqu’a ce que I’image des mots s’efface et que
seul leur sens continue d’exister, attaché au cceur et bien présent, au point
qu’il se vide de tout autre chose hormis Dieu’®. Une fois parvenu a ce
stade du parcours, le novice doit grandement se méfier des suggestions
sataniques et des attraits de ce monde. C’est pourquoi, le novice devra
exercer sur ses pensées une étroite surveillance de chaque instant et relater
a son maitre ses différents d’états d’ame : torpeur ou vivacité, accablement
ou volonté sincére ou tout ce qui lui arrive®®. Il ne devra en parler a
personne d’autre que son maitre, qui est le mieux placé pour connaitre ses
besoins et ce qui lui correspond le mieux en matiere de nourriture

1 En outre, le maitre doit se montrer circonspect

terrestre et spirituelle
face au tres grave danger qui guette le novice qui peut tomber sous
I’emprise de son imagination. Ses efforts auraient été vains, et il se serait
engagé sur la voie de la perdition®®*. Certes, personne n’est a I’abri du
danger de ce genre de pensées et d affabulations®®®, quand on se dépouille
intérieurement pour se livrer a ce genre de pratiques de la litanie. Le
novice peut aussi se mettre a éprouver de la complaisance envers lui-

méme, ou s’exalter outre mesure des premiers résultats accomplis, se

félicitant des premieres gratifications qui lui apparaissent. Cela le
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594 Coran (18, 109) (31, 27) I’eau de la mer est comparée a une encre pour écrire les paroles de Dieu :
I’encre d’une mer ne suffirait pas a les épuiser, ni de deux mers —ni mé€me sept mers et océans
réunis

595 gl-iangita ‘u : rupture totale

59 « secrets » (Pé) ; nous préférons « bienfaits » car on retrouve ici le méme terme que dans
I’expression générique désignant 1’ame que nous avons traduite par « bienfait divin »

897 |1 s’agit 1a d’une critique fréquente — faite notamment & GHAZALI, accusé d’avoir révélé des
secrets du soufisme qui auraient dii rester cachés. Révéler ce genre de secrets est selon nous partie
prenante de la démarche d’ABUBACER dans ses Secrets de la sagesse orientale (cf. Commentaire)

598 Ljtt. Le ceeur. Tout ce passage est retravaillé dans Pr qui accentue la critique de la contemplation
et a contrario met en évidence la morale de action conforme a la droiture ; tout en s’éloignant
de Ghazali

599 Une mer de perdition sans rivage : la métaphore de la mer est filée

600 Ce qui n’est déja pas une mince affaire en soi puisqu’elle caractérise la troisiéme station orthodoxe
de I’islam, apanage des prophetes, des justes et des sages !

601 Nous soulignons I’erreur des soufis qui hitent le processus et sautent les étapes

602 Dijeu est désigné ici par ’un de ses attributs

603 I_’une des appellations du paradis
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pousserait a relacher ses efforts et viendrait faire obstacle a la poursuite

de son cheminement.

L’attitude appropriée, pour le novice arrivé a ce stade, consiste
plutot a persévérer dans ses efforts acharnés, a se montrer prét a leur
consacrer sa vie entiere, et se comporter comme un homme assoiffé que

594 ne parviendrait pas & désaltérer. Sa seule richesse

toute [’eau de la mer
doit consister en sa rupture compléte®® d’avec le monde et en sa retraite

solitaire. S’il sort indemne de toutes ces difficultés et si son dme parvient a

rejoindre Dieu, alors la majesté de la présence divine se révele a lui ; le
Vrai resplendit sur lui ; la joie et la félicité I’inondent ; le contentement le
transporte hors de 1lui; et les plus subtils bienfaits®® de Dieu lui

apparaissent, surpassant toute tentative de description.

La pire embiiche du combat de la levée du voile, réside pour le
novice de parler de son expérience a d’autres que son maitre, ou qu’il se
sente apte a donner son avis ou a prodiguer des conseils. En effet, le coté
faible de son ame lui fera éprouver le plaisir de se croire supérieur aux
autres parce qu’il en saurait davantage, parce qu’il saurait se montrer bon
orateur a propos de la Tradition. Voyant les gens de son entourage
I’écouter alors avidement de toute leur dme et leur ouie, il tombera dans
I’illusion d’étre a son tour capable de les mener sur la voie de Dieu™’. Ou
alors, criant victoire avant d’avoir touché au but, il relachera ses efforts,
croyant pouvoir s’en passer alors qu’ils sont le seul moyen d’atteindre
I’illumination. Des lors, la lumiere baisse jusqu’a s éteindre complétement

8 et le voile retombe. A cause des funestes embiiches du

dans [I’dme
dévoilement, le novice s’abime dans une mer de perdition sans rivages®”.
Ce qui I’a exposé a un tel malheur n’est autre que la recherche de
I’illumination de la contemplation. S’il s’était contenté¢ d’en rester a la
droiture®®, et s’il avait su reporter®' la venue de la contemplation aux
lieu et heure ou elle doit survenir selon la promesse qu’en a faite Dieu, le
Treés Véridique®®?, c’est-a-dire au paradis, Demeure de la rétribution
divine®® — alors il aurait échappé a ces risques mortels ! Que Dieu nous en

préserve, par Sa grace !
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604 Le soufisme des premiers temps de I’islam visait le salut de ’Ame dans I’au-dela et correspondait
alors, dans les régles de sa voie royale (jddda), au devoir moral qui incombe a ’homme vertueux
(mukallaf) au terme de la loi morale (figh al-bdtin) La différence Pr/ BT mise en italigue montre un
retravail sur I’expression pieux ancétres qui ne figure pas dans les premiéres versions.

605 Les contresens sur le texte portent sur la voie royale (jddda) de ’ascése qui, méme si le terme
n’apparait formellement qu’en fin d’ouvrage, est sous-jacent.

606 Différence Pr/ autres sources qui montre un retravail cf. infra.

607 Le contresens commis sur le Shifd” s’appuie sur ce genre de passages : or, ce n’est pas parce qu’il en
donne les termes, qu’il s’agit d’un traité sur le soufisme !

608 e copiste de Pr a isolé par un () en gras les termes de cette liste trés techniques dont la traduction
est parfois délicate et qui n’apporte pas grand-chose au sujet.

609 a différenciation entre les dispositions tient du verbe que nous avons traduit par « colorer », mais
qui signifie aussi « varier ».
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I -6 —2.5: Synthése des acquis

Tels sont les divers combats ascétiques des gens qui se sont

distingués sous [’appellation « soufisme » au temps des pieux ancétres
(salaf)®. Par la suite, ’ardeur des adeptes redoubla, désireux d’accéder
aux plus hautes marches, aux étapes appelées stations que n’atteignent
pourtant que les plus vertueux, nommés les véridiques®®, dévoués d’un
attachement sans faille a la droiture. C’est ainsi que ceux qui étaient
motivés par la recherche de la béatitude supréme, en sont venus a créer le
«combat de la levée du voile ». En définitive, 1’'usage du terme
« soufisme » se mit a prévaloir pour désigner les deux derniers combats,

¢’est-a-dire la droiture et la levée du voile®®.

I -6 — 3 : Notions techniques du soufisme

Par la suite, les besoins des soufis d’enseigner leurs doctrines et de
développer les échanges sur leur pratique, les conduisirent a se distinguer
des autres gens, en créant leur propre lexique de termes spécifiques,
comme®”’ : mélodies ; état ; anéantissement ; subsistance ; effacement ;
établissement ; ame; esprit; secret intime; pensées inopinées ;
suggestions brusques ; pensées intérieures ; suggestions ; lueurs furtives ;
clartés ; resplendissements divins; variation des ¢états d’ame;
affermissement intérieur : distinction de la créature d’avec le Créateur :
vision unifiante des choses en Dieu ; vision unifiante de Dieu en toutes
choses ; gofit spirituel ; potion mystique ; absence ; présence ; état de
lucidité ; ivresse mystique ; science de la certitude ; vision de la certitude ;
réalité de la certitude ; présence du cceur ; dévoilement ; contemplation ;
relations avec Dieu; descente des lumicres d’en haut; science des
relations avec Dieu et du dévoilement®®. Livrons-nous a quelques
explications sur ces différents termes. Ainsi que nous 1’avons établi, le
sens du travail réalisé au cours du cheminement de 1’effort sur soi est de
permettre a I’ame d’acquérir les qualités louables qui la « colorent », une

par une, selon leur « couleur » propre®”. La doctrine soufie présente les
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610 ywara® : conscience morale dans le lexique du Shifd’.

8" murdqaba : « garde du ceeur » (Pe), ibid., p.158 traduction fantaisiste ; cf. la conscience d’étre en
permanence sous le regard de Dieu selon Coran (20, 94) (9, 10), racine qui fait écho a ra ‘a dans le
combat dans 1’ame des compagnons cf. infra.

612 tawhid : au sens mystique des soufis avec des relents de falsafa, ¢’est I’unité et non ’unicité qui est
mise en avant ; la traduction par « unité »(Pe) est un contresens

613 Cf. infra, I’essence de la volonté.
614 Soulignement du copiste tombant au milieu d’une phrase, ce qui n’est pas une indication de plan.

615 La traduction « qui communiquent au cceur » (Pé, ibid, p.159) nous fait douter de « colorer » mais
nous choisissons de filer la métaphore parce que 1’auteur va explicitement la filer plus loin avec
celle du « tissu délicat de I’ame » cf. supra ;le « cceur » est mis pour I’ame

616 « le resserrement, la dilatation, la crainte révérencielle et la familiarité »(Pé, ibid.)

617 « libre désir » (Pé, ibid.) : inutile de traduire ici autrement que par libre-arbitre !

618 mmaqdm, pluriel magdmat : station d’un état mystique, au sens du lexique soufi

619 (JS V) al-tawakkal : dans le lexique soufi differe de la confiance en Dieu dont une invocation

céleébre (citée en début d’ouvrage) attribuée dans le Coran a Abraham, dit « Dieu nous suffit et Il est
le meilleur garant hasbund I-ldhu, wa ni’ma-I-wakil

620 pal, pluriel : ahwal : « états » ce sont bien ici les états mystiques a ne pas confondre avec ce qu’Ibn
Khaldiin appelle 1’état du « savoir d’état » dans la Mugaddima, par lequel 1’ame acquiert ses
dispositions permanentes par les actes (cf. commentaire)
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qualités [que I’ame doit acquérir] [64] ainsi que leur mode d’acquisition,

selon un ordre bien précis.

On trouve ainsi : la volonté (irdda), la repentance (fawba), la piété

(tagwad), le scrupule (wara)®®, le renoncement (zuhd), le combat
(mujahada), la sobriété (qand’a), I’abandon confiant a Dieu (tawakkul), le
respect religieux (khusii’), I’humilité (fawddu’), ’action de grace (shukr),
la certitude (yagin), la patience dans I’épreuve (sabr), la stricte vigilance

Y011 le consentement aux décrets divins (ridd), la

intérieure (murdqgaba
condition d’ascéte (‘ubiidiyya), la droiture (istigama), la sincérité (ikhlds),
la véracité (sidg), I’unité (tawhid)®'?, 1a connaissance (ma rifa), I’amour

(mahabba), le désir (shawq).

La premiere qualité est la volonté, au sens particulier de celui qui
n’est pas libre dans ses choix, comme nous I’avons vu plus haut®'®. Et la
qualité ultime, qui constitue le terme et le but le plus noble de I’ascese des
soufis, se compose614 de la connaissance de !’illumination et de la
contemplation. Pendant les combats ascétiques en vue de I’acquisition de
ces qualités, il est possible que surviennent a 1’ame d’autres qualités qui,
parce qu’elles colorent 1’ame®!> d’empreintes qui ne sont pas le fruit de
’acquisition et qui ne dépendent pas, non plus, du libre-arbitre du novice,
se trouvent étre de purs dons de Dieu, comme par exemple :le
contentement, la tristesse, la gaité, I’excitation, le désir, la nostalgie,
I’espérance, la crainte, 1’appréhension, I’extension, le charisme et

I’humanité®'®, Les soufis appellent les qualités qui surviennent par voie

617 18

d’acquisition et de libre-arbitre®!” par le terme « stations »°'® comme 1la
confiance en Dieu®, I’endurance, la satisfaction, etc. Et ils distinguent par
le terme « états »%%° les qualités qui sont de purs dons de Dieu, car elles ne
dépendent pas de I’acquisition par ’homme, comme le plaisir, la tristesse,
I’espérance, la crainte et autres choses semblables. Par ailleurs, les qualités
louables n’arrivent a 1’ame qu’apreés la disparition des mauvaises ; la
disparition des mauvaises s’appelle « anéantissement » et « effacement »,
et I’apparition des bonnes qualités : « établissement » et « persistance ».

En outre, I’dme est appréhendée par les soufis de trois points de vue
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621 Rappelons que ’auteur, par le bienfait divin, la considére de non pas de trois mais de quatre
622 Différence Pr/ BT
623 Conscience (ddmir)

624 Différence Pr : magdm au singulier / BT au pluriel

625 Ces variétés et ces variations sont illustrées en termes de couleurs (cf. infra)
626 [ jtt. « globale du global »

627 Différence Pr/ BT

628 dawg la notion de « gofiit » spirituel est caractéristique du soufisme
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différents®?!. Ils Dappellent: « personnalité » (nafs) quand ils la
considerent par rapport a ses mauvaises qualités ; « esprit » (rizh) quant a
ses bonnes qualités ; et « secret » (sirr) en tant que siege des lumieres de la
contemplation et de la connaissance. Et lorsque 1’ame percoit soudain un
élément qui lui arrive®® de I’invisible et qui lui procure de la joie ou de la
peine, les soufis le désignent par « pensées inopinées » ou « angoisses ».
Quant a ce qu’ils nomment les « sollicitations » de la conscience®?, celles-
ci peuvent se mettre, ou non, en mots du discours. Si tel est le cas, ils les
appellent « pensées », qu’elles aient une origine angélique, satanique ou
humaine. Sinon, ils en restent au terme « sollicitations ». Une fois le
parcours ascétique parachevé, a la station ®** qui précede la levée du voile,
les soufis disent apercevoir des sortes de lumieres aussi vives et fugitives
que [I’éclair, qu’ils désignent par «lueurs intenses», « éclats »,
« prémonitions ». Ils arrivent enfin a la levée du voile, qu’ils nomment
« dévoilement », « connaissance », « contemplation », « illumination » au

stade ultime de ses degrés quand ils voient clairement les choses.

[19b]

I-6-3.2: Les états de la levée du voile

Quand le novice s’¢leve d’états en états, il est dit en phase de
« variations »%%°. Puis, quand il a touché au but, il est dit en phase de
« consolidation ». Aussi longtemps que lui arrivent des visions de Dieu, ils
le disent a la station de la « différenciation », étant donné qu’il voit a la
fois Dieu et les choses existantes. Une fois qu’il arrive a voir les choses
existantes en Dieu, il atteint la station de la « vision globale ». Et s’il ne
voit plus que Dieu, il se trouve alors a la station de la « vision globale
absolue »%%°. Dés lors, une fois arrivé au terme de son illumination®®, si le
novice percoit d’autres états spirituels, ces derniers et leurs fruits sont

628 ot de la « boisson ». En effet, le

rendus en termes du registre du « golt »
novice, a ce stade de la contemplation, se trouve en quelque sorte hors de
ses sens, « absent » a la conscience de lui-méme, comme en état d’ivresse.
En phase de descente, quand 1’effet de I’illumination retombe, le novice

revient a lui : on le dit « présent », en état de « sobriété ». La science basée
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629 al-ba’ith

630 (jrfan)

631 La notion d’élitisme reprochée & nombre d’intellectuels et de mystiques s’exprime ici dans la
formulation : gens du commun, élite, gnostiques. Ibn Khald{in ne la reprend pas ainsi. La différence
entre les gens s’exprime en degré, (dont leur degré de foi qui est chez Iui « le plus élevé des
instincts ») en différence d’intensité, en niveaux de compréhension de la chaine des causalités, ce
qui différencie ce qu’il appelle « le degré d’humanité » — I’'une des caractéristiques de ce que nous
appelons son « esprit de finesse ». La loi morale concerne tout le monde au méme titre que la charia
dont elle est la part « la plus importante ». Mais, tout le monde ne vit pas les choses pareillement.

632 ghafla : insouciance, inconscience envers le devoir moral, envers les conséquences des actes

633 Ay pluriel chez BT : « les simples croyants »

634 C’est la déclaration verbale, le respect des formes extérieures
635 C’est I’ignorance savante de Pascal, le « tout ce que je sais ¢’est que je ne sais rien »

81



sur le raisonnement est appelée la « science certaine ». On trouve ensuite
la science relevant de I’évidence, nommeée « vision » avérée qui devient
« vérité » avérée a son plus haut degré. Ces niveaux sont exprimés en
termes de présence, de dévoilement et de contemplation. Ce sont les
étapes du cheminement de la voie mystique du soufisme selon les
différents niveaux de cette science — ou, plus exactement, ce sont les
différents niveaux de cette science selon la perception qu’en a le
gnostique, a chaque étape. Le lexique du soufisme décrit les « relations »
avec Dieu en termes de « descente » et « aboutissement » pour désigner le

chemin de I’ascése, le dévoilement et I’expérience de la contemplation.

I-6-3. 3 : Le voile métaphysique

Venons-en a ce que requierent les étapes de I’ascese : le repentir, la
pleine confiance en Dieu, la conscience morale, le renoncement, et le

t92° recherché, suivant

reste. Le degré d’exigence requis dépend de 1’obje
s’il s’agit de la piété, de la droiture, ou encore de I’illumination®*, comme
I’illustrent les différentes formes de repentir. Le repentir ne s’éprouve pas
de la méme facon, du début a la fin de I’ascése®!. DHOL-L-NON a dit :
« Le repentir des gens du commun consiste a éviter de commettre les
péchés ; celui de l'élite, a éviter linsouciance et l'inconscience [des
conséquences des actes]®®? ; et celui des gnostiques, a se détourner de

tout ce qui n’est pas Dieu ». Dans une tradition, le Prophete dit :

[48] « O hommes, repentez-vous, car moi-méme je me repens [et reviens]
a Dieu cent fois par jour ».

633

De méme, la confiance en Dieu. Chez le simple croyant>-, la

confiance en Dieu consiste 4 s’en remettre a la promesse de Dieu®* ; chez

\

I’élite, & compter sur la science de Dieu®®

; chez les gnostiques, a se

satisfaire des décrets divins. De méme, la conscience morale (wara‘). La

conscience morale des gens du commun consiste a s’abstenir des choses
douteuses ; de 1’¢lite, a s’abstenir en sus de toute chose potentiellement
douteuse ; des ascetes, a s’abstenir de toute chose, hormis Dieu, afin que

rien n’autre que Lui n’entre en I’ame. De méme, le renoncement. Ainsi, le

81



ol a)g Il e Jgaaddl 235 olgdl anyg plaell 2,5 plgall [650a]
Wyl sually cnidly ;Sadly gl s, alll e B Jicdo Lo 233

oo olosiil Lo Cuns 8udloeall e Cacldl O oy peoliss Cakises
Jgaie sudlxall 0da el Juwwy egiuols CIoT &3 2o 0gls . 30
Lalirawd| oo 79,519 Atieal) 548 mo Lo Y 9gaadl (56 ddad egils
dadile (ye ¥ agliolg> sl 9l HES] A gy Loy Uyladl = pay 4B SIS
il oald o, Ll L U ) B eguiamy J98S 4d degdl (e Zy50 Ole J] gliswd
6oLy Luglr cab\eial) Jog P lan> shyg oo 0980 L] sladl OY dall e e
I3y Logie dolBg Ta93,0 Jgall i OBJ 641 Jdasdl I Y ¢ld 640§ duui)>
doyall Jasn Y Oy Bualawdl CIUa) ,S3U1 plllg Bglsdl o8 (3 0l 9d

e Joiad B 0Y SN daidheg 2l e paiiy o BDIL g oL
A9l S draz duadlly gsles pgd 3 Al iind pasilly a8l
sheVl g5 blial o8 Judaidl 14 Yld 0)9Sde ¢pe Sudlawdl g eMoiwd
Aoyl (§ 4o 45y JEY (2,09 die zrgY zly )3 Y 1,SGe Bl
Baalzall J] CeldlHlacl

636 [ jtr. « lectures » : I’auteur se base toujours sur ses propres recherches.

637

638

639

« cases mentales » : traduction presque littérale de hawdsil pluriel de hawsala terme utilisé dans un
sens similaire dans les Secrets de le Sagesse orientale d’ Abubacer (Ibn Tufayl) cf. Commentaire.
Traduction peu claire : « Je dis : 6 Dieu, 6 Seigneur, et j'éprouve que cela m’est plus pesant que les
montagnes ! »(Pé) C’est sous ’emprise du voile métaphysique que les soufis prononcent ces propos.
cf. «derriere chaque grand homme se tient une femme » : elle exerce son influence, son emprise.
Ici, emprise est métaphysique : cf. ['unité unifiée qui « réunit I’apparent et le caché, a la fagon de
celui qui se parle a lui-méme en lui-mé&me » cf. [24b] et théorie de I’unité absolue de la Mugaddima.
« Derriere le voile métaphysique soufi» rejoint « comment Dieu a créé le temps, termes
fondamentalement contradictoires, car la création du temps par Dieu est antérieure au temps, et ¢’est
une action qui doit, par ailleurs, se produire nécessairement dans le temps. » (Pléiade., p. 932)

640 Différence Pr/ BT (forme verbale) La traduction de Pérez est fantaisiste : « Or, a-t-on jamais vu

641

quelqu’un appeler celui qui se tient assis a ses cotés ? » (Pé. p. 162).

C’est derriere ou sous ['emprise de leur voile métaphysique que les soufis se livrent a ces propos.
La Voie et la Loi est fausse : « C’est que I’invocation se fait derriere un simple voile. » (Pé. p. 162).
Pérez n’a pas vu le sens métaphysique. Pour achever de s’en convaincre se reporter a la parole de
Rabi‘a : « Si je découvrais [aux autres ce que j’ai vu derriére] mon voile, personne ne saurait résister
[a une telle vue] » cf. supra, [22b]) La Mugaddima 1’explicite au paragraphe sur 1’additif sur « la
théorie de I’unité absolue » (Pléiade., p. 931-936) : « Vouloir aller plus avant en ces matiéres serait
un voile. C’est ce qui a d’ailleurs conduit aux fameuses déclarations [de certains soufis] »
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renoncement [65] des gens du commun consiste a s’abstenir de ce qui est
illicite ; de 1’¢lite, de ce qui est superflu, y compris dans le licite ; et des
ascetes, de toute préoccupation les détournant du service de Dieu. Et ainsi
de suite pour 1’Un, la grace, la certitude, la constance et les étapes dont les
caractéristiques varient selon les motivations — d’aprés ce que nous avons
retenu de nos recherches®3®. En toutes choses, les adeptes du soufisme ont
leur propre mode de vie et leurs méthodes d’enseignement sur un
ensemble de travaux qu’ils pratiquent en quasi-autarcie, coupés du monde
et de la foule, dont ils sont plus enclins a se séparer au fur et a mesure
qu’augmentent les transgressions et les entorses a la droiture. Leurs propos

637

scandalisent les gens du peuple, dont les cases mentales®’ sont inaptes a

les accueillir. IIs doivent étre explicités pour éviter qu’ils ne soient retenus

a charge contre eux. Par exemple®®

, un soufi déclara un jour : « Quand
jinvoque Dieu par : ‘O Dieu, 6 Seigneur !, dire cela m'est plus pénible
gue soulever des montagnes ! », parce qu’il réalisait son invocation sous

639 Comment admettre,

I’emprise du voile métaphysique de la gnose soufie
sinon, qu’en appeler a notre plus proche secoureur, Dieu, se fasse au prix
de tant d’efforts 7% Sans explication®!, de tels propos auraient été
réprouvés, et leur auteur sanctionné et persécuté. De méme, [pour des
pratiques qui paraissent hétérodoxes, comme] la retraite en solitaire, et la
pratique assidue des invocations en vue de la levée du voile. Le novice
recoit interdiction de diversifier les litanies et de lire le Coran, source de
distraction. En effet, Le Coran comporte des regles et des récits édifiants
qui, pour bien en saisir le sens, exigent un effort de compréhension
intellectuelle, qui disperse 1’attention de 1’ame. Cela détourne les soufis de
ce qui doit étre leur seul but : se concentrer sur la répétition de leur litanie,
afin d’avoir la chance d’étre gratifiés de Iillumination de la
contemplation. Sans cette explication, leur exigence d’abandonner la
lecture du Coran et le rappel de Dieu selon la pratique orthodoxe, aurait
été critiquée. En définitive, savoir quand remplacer un devoir par un autre,
plus impérieux, ou quand délaisser une obligation au profit d’une autre,
d’un ordre supérieur, dans la conduite du travail sur soi, s’évalue en

considération de I’objectif final qui a conduit a I’entreprendre.
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642 Ce paragraphe de transition situé au feuillet 20 (sur 44) du manuscrit, fait le lien entre les deux
Parties. Comme a son habitude, Ibn Khaldin consacre une grande part de son discours aux
définitions et prérequis (mugaddimat) qui occupent presque la moitié du Livre de la Guérison !

643 La division tripartite et a trois dimensions (mardtib cf. note suiv.) arrange bien la démonstration de
I’équivalence avec les stations du combat dans I’ame ; Ce Traité n’est pas un trait€¢ mystique d’un
genre conventionnel, au contraire, il disqualifie I’ascése mystique conventionnelle du soufisme !

644 maratib : hiérarchie, grades, caractéristique de sa pensée par la hiérarchique des niveaux, degrés et
des dimensions. L’incohérence du soufisme ressort de la différence entre le sommet, la levée du
voile, d’enjeu mystique, qui repose sur la base morale de la droiture et de la piété.

645 Litt. nafs

646 [par Dieu, qui lui a insufflé 1’amour de la perfection] jabala : voir : (Aaall e 34 jubila “ald al-
mahabbati : «il est prédisposé a la tendresse » ; le verbe jabala a aussi le sens de « pétrir,
malaxer » : cela évoque le premier hadith du Shifd’ sur « la bouchée de chair machée », qui est
I’ame que Dieu a fagonnée, dit ’auteur, « avec I’'amour de la perfection » : cette prédisposition
native de I’ame a se perfectionner pousse ’homme a parachever sa vertu vers les plus hauts degrés.

647Coran (4, 69)
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[20b]

Transition

Ainsi®?, I’évolution du soufisme a nécessité la création d’un
lexique adapté aux échanges et aux transactions, au sein des cercles privés
soufis, décrivant leurs regles de bienséance et leur code de conduite, selon
ce qu’exigent leurs combats spirituels. II a fallu expliquer ce qui est sujet a
interprétations multiples et enseigner les méthodes de ce cheminement
pour apporter des éclaircissements a tout ce qui reste imprécis dans ses
doctrines et ses dispositions diverses et variées. Tout cela en vint a former
une science spécifique qui fut appelée la science du soufisme. Ainsi que
nous I’avons établi®?, les combats du soufisme se ménent 2 trois niveaux

(maratib)®**. Le premier niveau est le « combat de la piété ». La piété

consiste en 1’observation des régles de Dieu en matiere de savoir-vivre,
sans transgresser les limites qu’ll a posées, avec la conscience qu’ll nous
observe en permanence, dans les formes extérieures et dans 1’intériorité,
en privilégiant celle-ci, avec 1’objectif de gagner le salut de 1’dme, ainsi
que nous I’avons vu. Nous avons montré comment le mot soufisme a été

donné au combat de la piété par la premiere génération de soufis.

Le deuxiéme niveau est le « combat de la droiture ». La droiture

consiste a redresser la personnalité®* pour la conduire sur le droit chemin

afin que les mceurs édictées par la Prophétie et figurant dans le Coran lui
deviennent spontanées, par 1’entrainement et la pratique de 1’effort sur soi,
selon I’inclination a la vertu de la nature humaine, prédisposée®*® a
rechercher les plus hauts degrés de « ceux que Dieu a comblés de Ses

bienfaits : les prophetes, les justes, les martyrs et les plus vertueux »°¥.

Le troisieme niveau est le «combat du dévoilement et de

I’illumination ». Ce niveau consiste a anéantir toutes les forces humaines,
y compris la pensée discursive, afin de se concentrer exclusivement sur la

recherche de la présence du Seigneur®®, par la levée du voile sur la
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648 Litr. de la Seigneurerie

649 ¢1g wajhi Allah : 1’expression explicite ici et implicite par la suite dans le texte arabe, mais nous la
rendons explicite en francais dans la suite de notre traduction pour une meilleure lisibilité ; la
question de la vision de la Face de Dieu différencie « les deux soufismes » : cf. infra et supra.

650 yara ‘ : nous assistons a un infléchissement qui n’est pas sans conséquence, a I’aube de la Partie 11
ou la conscience morale va jouer un role considérable, puisqu’elle préside a la premiere étape du
combat dans I’ame selon la loi morale. L’infléchissement consiste a rebaptiser de « conscience
morale » le premier combat du soufisme, alors que jusqu’a présent, il avait d’autres équivalents. La
conscience morale prend ici soudainement pour ainsi dire la pole position, remontant en téte des
termes qui s’appliquent au combat dans I’ame de la loi musulmane. Cela annonce le recentrage sur
le cap crucial ou ’homme devient moral (mukallaf) entre la station de 1’islam et de I’imdn (ou
combat de la piété) ; en effet, la wara ‘ (conscience morale) caractérise dans la définition de 1’auteur
les deux stations de la foi (piété) et de I’excellence du comportement (droiture) ou elle est la plus
parfaite. Qu’elle donne son nom a la station ou elle est le moins parfaite est donc caractéristique de
ce recentrage.

651 Le figh al-bdtin, est appelé ici le figh al-wara‘ (cf. note préc.) nous sortons du mot a mot
incompréhensible dans lequel s’enferme Pérez : « .le figh de la conscience scrupuleuse et le figh des
ceeurs » (Pé, ibid.) : voir aussi infra et supra

652 I itt. « des coeurs »

653 Il n’y a pas « hésitation » dans la pensée de I’auteur comme a cru le déceler Pérez, dans La Voie et
la Loi, parce qu’il n’a pas su identifier la purification de I’enjeu a laquelle se livre 1’auteur dans
cette Partie I (qui n’a d’ailleurs pas été identifiée, non plus, en tant que Partie I, ceci expliquant sans
doute cela). La guérison passe par la purification de toute velléité de mystique la voie royale de la
loi morale.

654 Différence Pr/ BT

655 Comme le reste du livre, nous avons revu la traduction ; voici 2 titre de comparaison quelle est celle
de René Pérez de ce paragraphe : « La science du premier de ces combats devint le figh de la
conscience scrupuleuse et le figh des cceurs, tandis que la science charismatique (laduni d’aupres
de Dieu), qu’on appelle science du tasawwuf, devint la science des regles concernant les deux
dernieres démarches, de leurs bienséances, de la méthode régissant leurs pratiques, des défaillances
pouvant survenir a 1’itinérant mystique, de ce qui perturbe son cheminement, ou, au contraire, de ce
qui le conforte dans sa marche vers le terme, enfin, de I’explication du vocabulaire technique qu’ils
ont élaboré au cours de leurs entretiens.» (La Voie et la Loi, p. 164)
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contemplation des lumieres divines, dés ce monde. Persister dans cet état
est vu par les soufis comme le plus sir moyen d’obtenir, le « grand
succes » de la vision de la Face de Dieu®’, qui constitue le degré ultime de

félicité, réservé [selon d’autres avis] aux bienheureux dans 1’au-dela.

A ces trois combats de I’ascése fut donné le nom de soufisme, aux

trois comme a chacun d’eux. Cependant, a 1’'usage, ’emploi du terme
« soufisme » a prévalu pour désigner les deux derniers combats, a
I’exclusion du premier, le combat de la piété, qui fut recouvert par la
notion de «conscience morale » [en raison de son enjeu purement
moral]®°. C’est ainsi que la science consacrée au premier combat du
soufisme est devenue la « loi de la conscience morale », [« loi morale »]%!
ou encore « loi de I’ame »%2. En revanche, la science dévolue aux deux

derniers combats®?

s’est appelé « soufisme » proprement dit. Son objet
porte sur : le code de savoir-vivre soufi ; la méthode de pratique ; 1’étude
des défaillances et des obstacles au cheminement — ou, au contraire, de ce
qui en conforte la démarche, du début a la fin. Enfin, I’objet du soufisme

>4 nécessaires aux

porte sur I’explication du lexique des termes techniques®
échanges entre adeptes®>. De nombreux auteurs ont cherché a exprimer le
plus clairement possible ce qu’est le soufisme et en ont donné la définition
a partir d’un point de vue donné. Mais aucun n’est satisfaisant. Ainsi,
certains ont pris, dans leur définition du soufisme, les bases de 1’ascése.
JURAYRI a dit : « Le soufisme consiste a entrer dans les meceurs les plus
élevées, et a sortir des plus viles. » Et QASSAB a dit: « [Le soufisme
désigne] les nobles qualités morales, survenues en un temps noble, chez
un homme noble, [ i. e. le Prophete — ndf]. » D’autres, a I’inverse, ont
défini le soufisme par ses finalités. Ainsi JUNAYD : « Le soufisme consiste
a ce que le Vrai te fasse mourir a toi-méme et te fasse revivre en Lui. » Et
RUWAYM : « Le soufisme désigne I'état dans lequel Dieu a bien voulu te
faire subsister en Lui, sans que tu ne possédes rien ni sans que rien ne te
possede ». Et SAMSUN: « Le soufisme, cest étre avec Dieu, sans
aucune attache.» D’autres ont défini le soufisme par les traits
caractéristiques de ses adeptes. Selon [ABU HAMZA] BAGHDADI : « Ce qui

permet de reconnaitre le vrai soufi, est qu’il se consacre a la pauvreté
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656 e soufisme se contredit. Les différentes étapes, les « combats » forment un cursus ascétique,
comme un cursus scolaire ou pour accéder a I’année supérieure, il fait avoir validé la précédente ;
or, la validation d’une étape se fait par des choses qui se trouvent contredites a 1’étape supérieure.

657 Nous soulignons le sens aussi d’intégration: il est impossible de les fusionner, elles sont
hétérogenes : d’ou la nécessité de « purifier », d’isoler le mélange impur droiture-dévoilement.

858 Coran (7, 43) ce verset achéve la Partie I du plan remanié de ’ouvrage. Dans la Partie II Ibn
Khaldiin se consacre a la « guérison » proprement dite, en deux temps : d’abord, d’un point de vue
théorique, et ensuite, en pratique, par 1’étude de huit cas débattus a charge et a décharge.
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apres la richesse, a I'humilité apres les honneurs, a l'oubli aprés la
notoriété ; le signe distinctif du soufi qui n’est pas sincére, est l'inverse de
cela. » D’autres ont défini le soufisme selon ses principes fondateurs.
Chez RUWAYM: «Le soufisme a été élaboré sur la base de trois
qualités : s’attacher a la pauvreté et a lindigence, expérimenter les
vérités profondes en effacant sa propre personne derriere celle des
autres, et [s’abstenir d’entreprendre et de faire des choix en se retirant du
monde] pour éviter d’avoir a affronter les problemes et d'user du libre-
arbitre ». Et d’autres ont tenté de regrouper le soufisme, ses principes et
ses fondements, en un seul mot, comme KATTANI: « Le soufisme tout
entier se résume a la vertu. A celui chez qui s’éléve la vertu, s’éléve aussi
ce qui fait de lui un soufi ». Ainsi, les définitions [du soufisme] abondent.
Chacun exprime ses propres découvertes [66] a la station qu’il a atteinte.

Mais en réalité [il est impossible d’en donner une seule définition, car] le

soufisme ne se limite pas a seul enjeu®®. La conduite 2 tenir varie selon si
I’on s’en tient a la droiture, ou si I’on poursuit vers le dévoilement, car
alors, il faut adopter les regles des deux étapes [réunies dans un méme
cursus — ndt]. En définitive, le bénéfice a retirer du soufisme varie selon
son enjeu, autrement dit selon la motivation a I’entreprendre. D’un coté, la
motivation du soufisme est celle du combat de la droiture : le bonheur
supréme apres la mort sans s’exposer aux risques du dévoilement en ce
monde. Mais d’un autre coté, le soufisme a aussi un autre enjeu, qui est
celui du dévoilement et qui consiste a rechercher le retrait du voile deés ce
monde. De ce fait, la contradiction intrinseéque aux deux enjeux du
soufisme rend impossible de les faire entrer®’, tous les deux, dans une
seule et méme définition — d’ou I’impossibilit¢ de définir le soufisme.

Nous avons retracé les traits distinctifs de chacune des deux voies qui se

font appeler toutes les deux « soufisme ». Par rapport a tout ce que le
dévoilement comporte d’illumination et a tout ce qui s’ensuit, nous
invitons ceux qui seraient désireux d’en savoir plus, a se reporter aux
livres des adeptes de ce cheminement mystique. En ce qui nous concerne,
nous avons indiqué, de facon générale, ce qui caractérise ce cheminement
mystique par rapport aux autres. « Et nous n’aurions pas été capables de

nous diriger si Dieu ne nous avait pas dirigés »%%
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IT — L’application de la loi morale (figh al-
batin)
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fard al-‘ayn : expression récurrente sur la responsabilité individuelle.
La loi morale s’adresse a tout musulman (muslim, litt. « soumis »)

Cette précision qui ne figure que dans Pr : si ’homme s’égare envers Dieu, ¢’est d’abord envers lui-
méme qu’il s’est égaré : celui qui oublie Dieu oublie sa propre personne. Muhasibi commente : « Il
oublie de regarder en lui-méme ». L’homme est sous ’ceil de sa propre conscience morale ; s’il
oublie le regard de Dieu, il oublie I’ceil de sa propre conscience, il oublie son devoir (fard al- ‘ayn).

Intertextualité coranique par ex. versets 229, 254 de la Sourate 2 « La Vache » (Al-Bagara)
Intertextualité avec le Coran dont par exemple : Coran (4, 151), (9, 32), (29, 47)...
Idem (cf. note préc) : Coran (2, 99), (3, 82), (9, 67), (24, 4)...

Portion de phrase qui ne figure que dans Pr, absent de BT et de R2, signe de filiation différente ;
Inspiré de Coran (10, 44) Traduction Hamidullah « Dieu, en vérité, ne manque aux gens en quoi
que ce soit, mais ce sont les gens qui se manquent a eux-mémes ».

fard al-‘ayn : 1’obligation personnelle des prophetes s’inscrit dans leur mission (d’ou : par nature).

Référence a un hadith déja cité, et que nous sommes seuls a relever (cf. infra).
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II — 1 : Le retour a la voie morale

II -1-1: La purification de I’ame

Dans ce qui précede, nous avons mis en évidence les différents
« combats » de I’effort sur soi. Nous avons montré ce qui les caractérise,
aussi bien en propre, que les uns par rapport aux autres. Rappelons a
présent le statut de ces combats par rapport a leur conformité a la loi

divine et aux textes sacrés. Le premier combat de 1’effort sur soi appartient

au devoir moral! de tout homme vertueux soucieux de se parfaire
(mukallaf), étant donné que chaque? homme « soumis » a Dieu (muslim)

doit faire en sorte d’éviter Son chatiment en respectant Ses limites, tout en

gardant a esprit que celui s’égare envers Dieu s’égare envers lui-méme? :

il rejoint les rangs de ceux «qui se sont égarés »*, « ceux qui sont

5

injustes »°, « ceux qui font preuve d’immoralité »° car « ce n’est pas Dieu

qui leur fait du tort mais ce sont eux qui se font du tort i eux-mémes »’ .

Quant au deuxiéme combat de 1’effort sur soi [le combat de la

droiture], il est également prescrit par la loi divine, la charia, a ’ensemble
des gens, et plus spécifiquement encore a 1’égard des prophétes, pour qui il
constitue par nature un devoir d’ordre personnel®. Il entre donc de plein
droit dans la loi divine. Le Législateur souhaite apporter aux hommes le
salut, par la sagesse de la charia qui, a I’instar du bon sens, fait clairement
savoir que repousser ce qui est nuisible est prioritaire, et prime sur la

recherche de ce qui est utile.

Ainsi, Dieu exhorte les membres du genre humain, sans exception,
a adopter un comportement apte a sauver leurs dmes de la perdition, en les
invitant a se raccrocher a ce qui « les tire par la ceinture hors du feu de

9

I’enfer »”, autrement dit, aux regles qui s’adressent a tous les gens

soucieux de parfaire leur vertu.
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16

shifa’ . litt. « guérison » : ce mot du titre original arabe du Livre de la Guérison (shifd’) indique que
la guérison est celle de I’ame selon ce que dit le Coran de la salvation des Ames au paradis

indique une inégalité, une disproportion et non une simple « hiérarchie » (P¢é)
En islam, le paradis comporte des degrés ; certains adeptes du soufisme pensent que Dieu les
ressuscitera dans I’état ou ils se trouvent a leur mort ; et s’ils meurent dans la station la plus haute de

la levée du voile, ils seront donc au paradis dans les plus hauts degrés, les plus rapprochés de Dieu.
Cette méme idée est reprise par Abubacer dans Secrets de la sagesse orientale (cf. Commentaire)

Le salut de I’ame est selon 1’auteur le premier niveau du bonheur au paradis (cf. note préc.)

Tout comme le lien implicite est fait plus haut entre le mukallaf et le muhmin, autrement dit entre la
station de 1’imdn ou se tient le muhmin et le devoir moral du mukallaf, le lien est fait ici entre la
station des prophetes et des sages (iisdn) et le « combat de la droiture » : passage important sur les
liens implicites qui trament la pensée d’Ibn Khaldin entre les « trois stations » (isldm, imdn, ihsdn)
et deux des trois « combats » du soufisme

Coran (1,7)

(al-nazar ild wajhi-llah) la vison de la Face de Dieu dans ['au-dela est sans aucun
anthropomorphisme (cf. Partie I) ; ’auteur la dit réservée aux plus hauts degrés du paradis.

Coran (57, 27) Le verset ne figure pas en entier dans le manuscrit mais nous le faisons figurer en
entier parce que la mention « jusqu’au mot » de la fin du verset nous y incite.

al-rahbaniyya désigne la vie monastique, recluse dans les ermitages et les monasteres.

88



Et, en ce qui concerne I’élite, Dieu 1’a avertie que la bonne
direction, le chemin de Sa lumiére, de la béatitude et de la salvation'?,
comporte différents degrés, en raison de 1’inégalité!! des rangs [qui

existent au sein méme du paradis]'?

. Dieu mentionne ainsi aux justes, aux
martyrs et aux sages, qu’ils pourront jouir d’un bonheur supérieur a celui
du salut'®. A I’étape de la droiture'®, qui incarne « le chemin de ceux que
Tu as comblés de bienfaits »°, s’atteint le bonheur supréme de la vision de

la Face de Dieu [dans 1’au-dela]'S.

[21b]

Quant au troisieme combat, le « combat de la levée du voile », a

notre avis, il tombe sous le coup de I’interdiction dont est frappé tout ce

qui est blamé — voire plus — par la loi divine.

IT-1-1.1: Les abus du monachisme

Dieu a dit : « [Ensuite, sur leurs traces, Nous avons fait suivre Nos
[autres]| messagers, et Nous les avons fait suivre de Jésus fils de Marie et
Iui avons apporté 1’Evangile,] et mis dans les ceeurs de ceux qui le
suivirent douceur et mansuétude. Le monachisme qu'ils inventérent, Nous
ne le leur avons nullement prescrit. Ils voulaient seulement rechercher
l'agrément de Dieu, mais, ils ne l'observerent pas comme il se devait.
Nous avons donné leur récompense a ceux d'entre eux qui crurent. Mais
beaucoup d'entre eux furent des pervers ».'” Remarquons, tout d’abord,
que I’ascése dont il est question dans ce verset, est le monachisme,
traditionnellement défini par le veeu de célibat et la vie recluse en ermitage
ou en monastere's, Remarquons, ensuite, ce dont Dieu fait état
explicitement au sujet du monachisme, a savoir qu’ll n’en a pas prescrit
I’ascese, choisie par ceux qui se sont proposés, par ce biais, de rechercher
I’agrément de Dieu ; or, par la suite, ils ne I’ont pas observée « comme il
se devait ». Aussi Dieu dit-1l a leur sujet : « ... mais beaucoup d’entre eux
furent des pervers », ce qui constitue une critique et un blame séveres a

I’encontre de ceux qui adoptent le monachisme et le pervertissent ensuite.
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Mot illisible dans Pr.

Litt. «celui dont nous avons parlé » : le combat de la levée du voile que 1’auteur compare au
monachisme qui releve « du méme niveau de difficulté » et reposent selon lui sur le méme principe.

Ce hadith (que la fin ici) est cité plus haut au numéro [44] dans sa version complete

‘Uthmdn Ibn Mazin (m. en 2/ 624), Muslim n° 1402b Ce compagnon, a plusieurs reprises, a
consulté¢ le Prophete sur des sujets similaires. Il incarnait « le type de musulman tenté par
I’exagération de la religion » Pérez (note 114) a cause des « suggestions » de son esprit, qualifiées
par GHAZALI de « suggestions de I’Ame » (hadith al-nafs) dans I’'Thya’> (111, Livre I, bayan 13). Le
Prophéte lui rappelait : « O ‘UTHMAN, la vie monastique ne nous a pas été prescrite, n’as-tu pas en
moi un modéle ? » ‘UTHMAN le consultait : « Mon 4me me suggere de répudier ma femme, de me
faire eunuque, de renoncer au monde comme un moine, de m’abstenir de viande... Dois-je le
faire ? ». Le Prophete a ces occasions disait : « Il n’y a pas de vie monastique en islam » ; « la vie
monastique de ma Communauté est le jihdd [al-nafs] i.e le combat [dans 1’ame] et le pelerinage »
(Pé, ibid, p. 277 note 114). (hadith al-nafs) traduit par conjectures postulat : cf. [15b]

C’est ici la fin du hadith ; le début en sera cité de facon allusive plus loin en [34b]
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Le juge ABU MUHAMMAD IBN ‘ATIYA!? a dit : «[ll faut voir] dans cette
interprétation I'obligation d’aller jusqu’au bout de ses engagements pour
quiconque a commencé quelque entreprise volontairement a titre
surérogatoire. Il est obligé d’'observer cet engagement comme il se doit. »
(fin de citation). Remarquons, enfin, que les paroles divines « ... comme il
se devait », donnent la mesure de la difficulté d’une telle ascese. Le
monachisme est pénible et ardu a respecter, au point d’en arriver a
I’abandonner, a cause de circonstances qui échappent au libre-arbitre et
qui peuvent surgir en son cours. Il releve du méme niveau de difficulté que

le combat de la levée du voile®®, oll nous avons montré que la chute était

inévitable, [dans I’excés inverse] du libertinage et de 1’apostasie.

II-1-1.2: Les abus du jeline

Le Prophéte a dit*! :

[49] «[...] Quant a moi je jeline et je romps le jeline, je dors. Je prie et je
prends femme. Celui donc qui ne veut pas de ma maniére de faire n’est

pas des miens. »

Et lorsqu’il eut connaissance du serment de ‘ABD ALLAH IBN ‘AMR

de jetiner le jour et de veiller la nuit, il le lui interdit, en disant :
[50] « Jeline chaque mois trois jours. »

L’homme répondit : « O envoyé de Dieu, je suis capable de plus

que cela ! » Le Prophete lui dit alors :

[51] « Observe le jeline de David. C’est le meilleur des jelnes : il jelinait
un jour et mangeait un autre jour ; il se levait pour prier la moitié de la

nuit, puis en dormait un tiers, puis se relevait pour le sixieme. »

N

Il est bien connu que le Prophete a formulé a ‘UTHMAN IBN

MAZ ON?? I’interdiction de se vouer au célibat pour Dieu, en disant®® :
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1 (al-wisal) le jetine ininterrompu

5 al- ‘ismata, forme d’infaillibilité propre aux prophétes, déja citée en Partie I [9b]
26 Coran (20, 50)

2T miskin le pauvre, le malheureux ; ce terme est appliqué en Partie [ & I’Homme, le genre humain, le

commun des mortels ayant la charge morale de 1’amana.

2 Différence Pr/ BT, corroborée par R2 ; Pr est meilleur ici que le manuscrit privé propriété de la

famille marocaine BEN LEMLIH AL-FAST (Pé, p.88)

2% Nouveau renvoi confortant notre plan en deux grandes Parties (au lieu de cinq ou six chez les

éditeurs arabes et traducteurs francais et anglais : cf. commentaire) ; différence de pronom entre les
manuscrits (2_S3) dans R2 et ’édition en ligne de Damas.
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[52] « Prenez la bonne route, puis rapprochez-vous du but [par étapes] :

marchez le matin, puis le soir, puis aussi un peu a la fin de la nuit. »

‘AISHA a dit: « Quand I'envoyé de Dieu jelnait, c’était au point
que nous pensions qu’il ne rompait pas le jelne. Mais quand il rompait le

jelne, c’était au point que nous pensions qu’il ne jeinait pas. »
Le Prophéte a interdit la pratique du jeline ininterrompu®* :

[53] «Je ne suis pas, moi, comme vous tous. Car toute la nuit mon

Seigneur me donne a manger et a boire. »

La signification de ce hadith est la suivante. Le caractere des
prophetes comporte un signe distinctif qui leur permet de percevoir de
facon naturelle et pour ainsi dire congénitale, le monde spirituel et la
présence de Dieu. Le signe distinctif qui appartient a la constitution native
des prophétes se nomme « I’impeccabilité »>°. Dieu a rendu possible aux
prophétes de cheminer vers Lui en leur donnant la guidée [67] et
I’inspiration nécessaires, dans leur nature profonde et leurs traits de
caractere. Par conséquent, ils ne rencontrent aucun empéchement pour
emprunter la voie [spirituelle]. Le chemin ne leur est pas difficile — pas
plus que le bébé n’éprouve de difficulté pour trouver le sein de sa mere, ni
I’abeille, pour construire la forme hexagonale de sa ruche, selon ce verset :
«1Il a donné a toute chose sa forme, puis Il l'a dirigée. »*° Ainsi
s’explique la parole ou Dieu se charge de donner au Prophete nourriture et
boisson [durant ses nuits de pri¢res], en I’approvisionnant [de nourritures

spirituelles]. Quant au pauvre malheureux?’

chez qui Dl’ascése de la
contemplation ne reléve ni de sa nature originelle ni de sa constitution
native?®, celui-ci se voit en permanence, et de toutes parts, envahi par
toutes sortes d’empéchements qui [’¢loignent d’elle. Poursuivre
I’ascension dans I’objectif d’obtenir un peu de ce retrait du voile [dés ce
monde], ne pourra se faire qu’a un niveau inférieur a celui des propheétes,
au prix de pénibles efforts et de risques immenses. Et ce, sans compter les
menaces de perdition, les obstacles a surmonter, contre lesquels il devra se

prémunir en s’efforgant de les éviter, comme nous I’avons vu?’.
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30 o . . . .
Pérez intégre ici I’expression « troisieéme partie » qui ne figure pas dans le texte arabe.

31 Depuis I’introduction, nous traduisons ce terme utilisé dans le contexte des reproches de I’auteur

envers la voie mystique de la levée du voile, par « extrémistes » et non par « modernes » (P¢)

32 . . , o . . . .
Nouveau contresens de traduction de La Voie et la Loi sur le terme bdtin qui est ici traduit par
« intérieur » : « science de 'intérieur » (p.171) ; c’est bien siir ici « science de ’occulte »

33 Jusqu’a I’extinction de toutes les forces humaines attachées a ce monde — comme nous 1’avons vu.

34 Layla al-Qadr : citée dans la Sourate 97 al-Qadr, comme la nuit ol le Coran est « descendu » ;
généralement fé€tée la vingt-septicme nuit du mois du jeline de Ramadan, méme si certains savants
considérent qu’elle peut étre n’importe quelle nuit impaire de la fin de ce mois.

35 (al-Mi’raj) : sujet a nombreux commentaires, cité dans le Coran, désignant le voyage nocturne du
Prophéte entre deux des mosquées les plus significatives de 1’islam.
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II -1-1.3: Les deux voies du soufisme

Intéressons-nous a présent au’® discours tenu par les soufis
extrémistes’! sur ce qu’ils entendent par le terme « soufisme », en opérant
le glissement de voie que nous nous employons a réfuter. Sache que
I’ascese de la levée du voile englobe les deux autres combats sur soi qui la
précedent : la droiture et la piété, par lesquelles il faut passer car ils en
sont les conditions préalables. Des lors, la levée du voile désigne une
illumination et une contemplation, mais aussi 1’effort sur soi [préalable]. 1l
n’est donc pas surprenant que le champ d’investigation de la science du
soufisme se divise en deux voies : la voie de la pratique de I’effort sur soi,
qui en recouvre les regles et des conditions, dite « science des
transactions » ; et_la voie de la levée du voile et des états qui

I’accompagnent, dite « science du dévoilement » ou « science de

’occulte® » [par laquelle nous allons commencer — ndt].

Il-1-1.3.1:LA VOIE DE LA LEVEE DU VOILE

Ce qu’englobe [la voie mystique du soufisme] est bien spécifique
quant a la facon de purifier I’ame et de la débarrasser des traits
blamables®®. [D’aprés elle,] une fois les forces humaines éteintes, I’Ame se
trouve exposée au Vrai ; le voile se 1eéve et la lumicre de Dieu I’illumine.
C’est ainsi que les secrets de la vie sont révélés a I’ame — de cette vie et de
’au-dela — sur tout ce que renferme le monde de ’invisible des cieux et de
la terre. Les vérités essentielles, d’ordre scientifique ou non-scientifique,
lui deviennent limpides. Ses doutes et ses incertitudes se résolvent. L’ame
parvient a saisir de facon intuitive ce qui se trouve enfoui au plus profond
des coeurs. Les secrets de la religion et des textes sacrés s’éclairent ; I’ame
arrive a la connaissance de toutes les réalités de ’existence en elles-
mémes, dont : 1’essence de Dieu, Ses attributs, Ses actes, Ses lois, Sa
prédestination et Son destin, le Trone, le siege, la planche, le calame, la
sagesse de la création du monde d’ici-bas et de 1’au-dela, et comment ils
se correspondent ; la connaissance du sens de la prophétie, de la

Révélation, de la nuit du destin**, du voyage nocturne du Prophéte®” ;
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36 Ce serait une sorte de corde de funambule trés ardue, ’une des épreuves apres la mort.

37 . — . . N .
métaphore coranique, qui existe aussi au sens propre de la balance qui sert a peser la marchandise ;

38 La reddition des comptes désigne le Jour Dernier ot chaque dme « aura a répondre de ce qu’elle

aura accompli » Coran (2, 254) (3, 30) etc. ; cette reddition s’inscrit dans I’exégese morale du
Coran de la gestion du dépdt de confiance (amdna) de la responsabilité morale, comme la
restitution de ce dépot, le bilan du vicariat de ’homme sur terre (infra)

39 al-hawd : Le bassin ou se désaltéreront les plus pieux dans 1’attente de la reddition des comptes ; il
est dit que chaque prophete aura son propre bassin pour désaltérer sa communauté ; celui du
Prophete a pour nom al-kawtar ; selon certains, il ne se trouve ni au paradis ni en enfer mais dans
« I’espace intermédiaire » (barzakh) qui pour certains correspond 2 la notion de « purgatoire » (que
d’autres assimilent a ce qu’en dit la Sourate 7 al-A 'rdf traduite parfois par « Purgatoire » mais aussi
par « Les Limbes » par Ham. qui déclare le terme arabe « intraduisible »).

40 ‘arifa et ma’ana, qui ont d’habitude des connotations différentes mais dans ce contexte, désignent

la compréhension spécifique de notions inaccessibles au sens commun : infra

4l Ne figure dans aucun autre manuscrit hormis Pr

2 . N . . . .
ghita’ : Tbn Khaldn varie les termes pour « voile » au sens d’écran, de couverture, drap, ici au sens

figuré de proximité : c’est le « voile métaphysique soufi » sur lequel il va revenir en I’opposant au
« voile des apparences » des attraits de la vie de ce monde et des passions humaines : cf. supra

43 Litt. « ceeur » mis ici pour I’ame, précision qui ne figure que dans notre manuscrit Pr

44 . . . .. . .
Présent uniquement dans Pr, nous soulignons, ainsi que la phrase suivante (cf. note suiv.)

4 mustawada’ : terme coranique difficile présent uniquement dans Pr, par lequel I’auteur résume

la Partie I et son exégése de I’amdna, assimilé au « bienfait divin » : « pour certains il s’agirait
du ventre de la mére, du tombeau... » (Ham.) Associé a un autre mot, lui aussi délicat : mustaqgarr,
il s’applique aux hommes Coran (6, 98), et aux animaux Coran (11, 6). Chaque créature a sa propre
facon d’adorer Dieu par le « dépdt » qui lui est propre : chaque créature est dépositaire de sa propre
facon d’adorer Dieu (qu’on ne comprend pas forcément) et doit honorer ce dépdt : mustawada’
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[22b]

la connaissance des anges, des démons et de leur hostilité envers la nature
humaine, des relations des anges avec les prophetes et de la facon dont ils
leur apparaissent, la venue de la Révélation au Prophete, le prodige de
sainteté, I’asceése spirituelle de I’assainissement et la purification de
I’ame ; la signification du cceur et de I’esprit ; la connaissance de la vie de
I’au-dela et des circonstances de la résurrection finale dont : la traversée
post mortem du Sirdr’®, la balance’’, la reddition des comptes™®, le
bassin®’, I’intercession [du Prophéte], le supplice du tombeau, le paradis,
I’enfer, le chatiment et la béatitude ; la compréhension de ce que signifie*”
la rencontre avec Dieu, la vision qu’en aura Son serviteur, sa proximité
avec Dieu, et celle de Dieu avec lui, qu’1l soit glorifié*! ; et tous les termes

dont le musulman entend parler sans arriver a leur préter autre chose qu’un

sens approximatif et relativement imprécis.

Ainsi donc, [la voie mystique du soufisme, dite aussi] science du
dévoilement se rapporte 2 tout ce qui est censé faire disparaitre le voile*?
qui recouvre I’ame®, pour que lui apparaisse avec précision 1’éclat de la
Vérité en toutes choses, d’une netteté si grande qu’elle entraine la
certitude, aussi réelle que ce que I’ceil voit naturellement et sans effort

d’acquisition.

lI-1-1.3.2: LA VOIE DU COMBAT DANS L’AME

Mais en réalité, tout** ce qui tient a la purification de I’ame doit
s’entendre d’aprés le véritable sens a accorder au bienfait divin, tel que
nous 1’avons défini. Le bienfait divin désigne ce dont I’homme est
dépositaire (mustawada‘)® au sein de son armature sensible et qui se
trouve soumis aux pollutions inhérentes au corps charnel et aux
caractéristiques de la nature humaine formant sur lui comme un voile [en
ce désigné le voile des apparences mondaines et des passions déviantes, et
non le voile métaphysique de la gnose soufie ; de ce fait, la bonne voie a
suivre pour Oter ce « voile » n’est pas la voie mystique du soufisme
appelée « science du dévoilement », mais la voie morale, dite « science

des transactions » — ndft].
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46
47

désigne la facon d’honorer le dépot dont chacun est dépositaire : pour ’homme ce dépdt est
I’amdna assimilé a 1’ame, bienfait divin dans la facon propre a ’homme d’adorer Dieu, de mener a
terme son existence a la place qui lui est dévolue dans I’enchainement des causes, selon un but fixé
d’avance » mustagarr dans « la facon d’honorer la charge dont il est dépositaire » mustawada’ Et
mustaqarr Coran (54, 3) va avec ‘amr (chose ou ordre) : « chaque commandement ne demande qu’a
se poser » (Ham.) « chaque chose arrivera a son terme [et son but] » (Med.) « Mais tout ordre
d’Allah est péremptoire » (Med. nouvelle trad.). « toute chose a son terme fixé » (Ed. d’Ennour).
Les choses ont leur fagon d’adorer Dieu, qui nous échappe Coran (17, 44) : { Et il n’est chose
aucune qui ne chante sa pureté en Le louant. Mais vous ne comprenez pas leur chant} (Ham.), { Et
il n’existe rien qui ne célebre Sa gloire et Ses louanges. Mais vous ne comprenez pas leur fagon de
Le glorifier} {vous n’étes pas a méme de percevoir I’expression de leur adoration} ». Le corps sert
de réceptacle a 1’ame, bienfait divin ; elle vient prendre ses dispositions sur terre, a 1’occasion du
passage a I’acte de I’intention — qui seront, dans ’au-dela, « les dispositions du bien et de la félicité,
ou du mal et des tourments » (cf. infra), « réceptacle » au sens coranique du lieu de dépot de
I’amana, de la responsabilité morale, dont ’homme, ce malheureux, a accepté de porter la charge
morale individuelle (zaklif) : Coran (5, 105), (4, 83), (2, 48), (17, 13), (16, 111), (10, 30)...

Litt. le coeur

Litt. mujdhada al-galb « combat du coeur » combat dans 1’ame [jikdd al-nafs] des pieux ancétres.

48 hudiid : terme coranique récurrent (cf. Partie I) : cf. la « communauté du juste milieu » qui « appelle

49
50

au bien, ordonne le convenable et interdit le blamable » Coran (2, 143) (3, 104) (4, 14)
(batin, zahir) (intériorité, formes extérieures) au sens moral appliqué aux actes : cf. Partie 1.

al-Ri‘dya li-Huqiigi LIGh : Ri‘dya aussi traduit Observance ; considéré « le premier manuel de vie
intérieure que l’islam ait jamais produit » (infra) Litt. « Que Dieu 1’agréé », formule rituelle
implicite (cf infra). Muhasibi signifie Celui qui « est en compte avec lui-méme », « demande des
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nH-1-1.3.21:

La science des transactions s’entend véritablement comme la

science du cheminement vers ’au-dela, car elle incarne la bonne méthode
A suivre pour purifier ’ame*® des effets néfastes des actions basses et
honteuses, tout en récoltant les effets bénéfiques du bien-agir. Elle prescrit
de suivre I’exemple des prophétes dans leurs enseignements qui incitent a
se préserver de I’ardeur excessive des désirs et des puissances humaines
afin, comme eux, de couper les ponts d’avec ce pour quoi le corps éprouve

un attachement excessif. De 1a, et dans la mesure olu, en menant la

discipline intérieure de 1’effort sur soi dont nous avons parlé, 1’ame
resplendit et se tourne vers la Vérité, il peut alors étre dit que les vérités

divines brillent en elle.

En examinant précisément la « science des transactions », nous
constatons que celle-ci se décompose en deux branches, qui dépendent de

I’objectif poursuivi.

La voie pure

Si I’objectif poursuivi est le salut et rien d’autre, sans chercher a
aller plus loin — alors, la conscience morale (wara ‘) préside a I’effort sur
soi du combat dans I’Ame (jihdd al-nafs)*’ qui consiste 2 agir sans
enfreindre les limites*® que Dieu a posées au niveau de I’intériorité et des

formes extérieures*’

en suivant les regles de la loi morale et de sa
jurisprudence (figh al-bdtin), qui portait le nom de soufisme (tasawwuf)
chez les premiers soufis, avant que les aspirations mystiques de certains
n’en fassent dévier le sens, pour lui faire désigner la levée du voile,
comme nous 1’avons dit plus haut. Le livre majeur traitant de la voie de la

conscience morale, célebre parmi les connaisseurs, s’intitule Du respect

des droits de Dieu (Ri‘dya) de MUHASIBI.*" [68]
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comptes » a son égo, qui « compte » les mots qui sortent de sa bouche « soucieux de ne pas
prononcer une parole qui puisse étre retournée contre lui »

3 al-faouz, succes, réussite désigne le [grand] succés, ’entrée au paradis et/ ou de I’accés a la

proximité de Dieu, qu’on ne peut concevoir, en ce monde : I’obtention de la satisfaction de Dieu et

« bien davantage encore », « un surcroit de Sa Grace ». Coran (10, 26) (24, 38) (4, 173) (5, 115) ...

32 La droiture fait partie de la voie morale du soufisme (figh al-bdtin) ; mais quand elle est aux cotés

de la levée du voile, elle fait partie de la branche mystique hétérodoxe : tel est le paradoxe.

33 Duel arabe de tariga « voie » : les « deux voies » du soufisme, parfaitement clair. Nous soulignons.
54

tariga : « voie » : appliqué a la voie morale de la loi morale : on a ici confirmation, sur le plan
formel, du dédoublement de la voie du soufisme Ce point a été méconnu par tous, dont le traducteur
de La Voie et la Loi, dont le titre forgé est définitivement disqualifié ici, puisque ce n’est pas de La
Voie (du soufisme) dont parle le Shifd’, mais Des Voies ! (infra)

33 al-Ri’dya li-Hugqiigi Lldh d’al-Muhasibi. Son éditeur francais (cf. biblio) dit de lui : « Faute sans

doute de trouver dans ses écrits la moindre trace d’ivresse mystique [...] on a parlé d’al-Muhasibi
comme d’un soufi ‘raisonnable’ ou ‘modéré’, voire ‘plus prudent’ que ses semblables ». Notre
auteur propose de changer de terminologie et appelle « loi morale » (figh al-bdtin) ce « soufisme
raisonnable » ou « modéré » qui n’est pas (ou plus) du soufisme Ce changement de terminologie
n’est donc pas une innovation pour I’auteur mais un retour aux sources par le réexamen des textes.

36 al-Risdla fi ‘ilm al-Tasawwuf Le nom de [’auteur ne figure que dans Pr
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n-1-1.3.22:

1n-1-1.3.23:

La voie mixte

Quant au cas ou l’asceéte entend poursuivre sa quéte jusqu’au
bonheur supréme et au « grand succes »°!, par la conquéte des plus hauts
degrés, alors, la réussite est conditionnée a la poursuite de I’effort sur soi
de la droiture — puis du dévoilement deés ce monde. Dans ce cas, le soufi
devra apprendre les termes techniques des confréries, les comportements
qu’elles recoivent, leurs régles de vie, la facon dont elles conduisent leurs
asceses, et dont elles les enseignent. Il devra aussi en connaitre les degrés,
leurs différentes stations et combien chacune d’elles comporte de degrés.
Il lui faudra enfin calquer son cheminement ascétique sur le leur, en

adoptant leurs doctrines. Tout cela a fini par prendre le nom de soufisme.

Le livre majeur sur cette voie est 1’Epitre sur la science du
soufisme (al-Risadla fi ‘ilm al-Tasawwuf) de QUSHAYRI et plus récemment,

Bienfaits des Connaissances ( ‘Awarif al-Ma’drif) de SUHRAWARDI.

Les deux voies

Etant donné que ’ascése de la levée du voile est subordonnée 2 la
réussite préalable des deux ascéses de la piété et de la droiture™, le novice
se doit de maitriser I’ensemble de leurs dispositions. C’est pourquoi,
I’ouvrage de GHAZALI intitulé Revivification des sciences de la religion

(Ihyd"), integre les deux voies du soufismeS3.

D’une part, le soufisme se compose de la voie>* de la conscience
morale (wara®) et de la loi morale (figh al-batin), selon ce qu’en dit
MUHASIBI dans son livre Du respect des droits divins> et d’autre part, de
la voie de la droiture poursuivie par le dévoilement, selon les termes de

QUSHAYRI dans son Epitre sur la science du soufisme™®.
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T Cf. le hadith n°12 des Quarante de Nawawi sus-cité

38 On retrouve Ibn Khaldfin philologue dans le Shifd’ (cf. infra et supra)

% Différence entre les manuscrits : ($v23) dans Pr et (<) chez BT

0" Différence entre les manuscrits ( oul &“—) est ajouté dans R2 ou en revanche ne figure pas ( );\35) a

la fin de la phrase ; le mot arabe pour voile est ici ( i) khimdr et non pas hijdb

61 « si je déposais mon voile, il n’y subsisterait plus personne »(Pé) Cette traduction est

incompréhensible pour le lecteur frangais ! La « levée du voile » est une vision sous emprise, le
«voile » au sens métaphysique s’entend dans un sens bien spécifique, qui n’a rien a voir avec la
fagon d’6ter ou d’enlever un voile en tissu ! Ce « voile » métaphysique conduit celui qui est sous
son emprise a un état mystique censé lui permettre d’accéder a la vision de la face de Dieu, un état
dans lequel il est vu de I’extérieur comme fou, ou « ivre » Cf. infra [19b] et note suivante

62 Cette idée figure dans 1’additif de la Mugaddima : « Ce a quoi tout cela méne c’est a la certitude
qu’au-dela de ce stade il y a quelque chose qui échappe au langage et dont on ne peut rien savoir.
[...] C’est ce qui a d’ailleurs conduit aux fameuses déclarations [de certains soufis] » ibid., p. 935.
Pour « stade » : magdm ? ou tawr qui est une différence de nature (donc de dimension). Il existe
aussi mardtib (sing. martaba) traduit par « niveau », ou « rang » ou « degré ». De I’importance de
ces termes dans le lexique khaldounien dépend la mise en évidence de la dimension morale (Cf.
Commentaire)

3 Différence Pr/ BT qui provient d’une usure de Pr a cet endroit ; cette réflexion sur le langage n’a

pas été relevée jusqu’a présent, c’est bien dommage ! En effet, Pérez ne voit cette interdiction que
« de type juridique » li€ a la « doctrine malikite » (ibid., note 120, p.278)
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II -1-2: Les abus du dévoilement

[23b]

Mais la levée du voile deés ce monde vue comme le fruit et I’apogée
de ’asceése de ’effort sur soi, est d’un acces impossible, ne serait-ce que
par la faute des adeptes eux-mémes — que Dieu leur pardonne — parce
qu’ils [n’ont pas été en mesure d’en indiquer le chemin ; au contraire, ils]
ont vivement déconseillé de consigner tout cela dans des livres, tout
comme d’en parler, de quelque fagon que ce soit, hormis ce qui s’en dit
entre eux dans le secret de leurs échanges privés — et qui plus est, a titre
général, sous forme imagée, par des symboles ou des allusions. Si les
adeptes ne laissent rien filtrer des dispositions de leur ascese, a personne
d’autre qu’eux, c’est parce qu’ils savent bien que I’esprit humain se trouve
dans I’incapacité de les supporter. Et ils tirent prétexte de ce qu’il est
prescrit au sujet de la belle pratique de la loi divine, qui conseille aux gens
de laisser de coté ce qui ne les regarde pas®’, pour ne pas révéler ce que
Dieu a bien voulu leur confier des secrets de Sa gouvernance, en pensant
agir selon ce qu’ll attend d’eux. Si par mégarde, des propos viennent a
leur échapper, ils les mettent sur le compte de I’état extatique — a savoir
1’¢état spirituel d’absence au monde, assimilable a une forme d’ivresse, qui
s’emparent d’eux, les poussant a s’exprimer, malgré eux, sur des choses au

sujet desquelles il n’existe pourtant pas de mots3.

Par exemple, on rapporte qu’ ABU YAZID [BISTAMI] s’est exclamé :
« Gloire & Moi ! Personne ne saurait égaler ma grandeur ! », ou encore
« J'ai plongé™ dans une mer ou les prophétes eux-mémes n'ont pas pu
plonger, car ils sont restés bloqués sur le rivage ! ». De méme, lorsque
RABI’A a déclaré : « Si je découvrais aux autres ce que jai vu sous
I'emprise de mon voile métaphysique®, personne ne saurait y résister »°'.

Et il en existe bien d autres®>.

Sache que s’aventurer dans D’art d’une telle rhétorique est

impossible® a4 maints égards, [et pour trois raisons principales — ndt].
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64 Différence Pr/ BT

65 al- ‘ajial : la réflexion a 1’échelle des générations se trouve dans la Mugaddima, sur la durée des

civilisations et 1’histoire ; notre auteur en fait ici un critére de I’objet du langage qui lui sert a
exprimer des notions pérennes a 1’échelle de plusieurs générations et non des ressentis isolés. La
figure d’Ibn Khaldiin philologue dans ce Traité applique au langage la réflexion sur les générations.
Pour lui, la forme d’universalité du langage ne se situe pas dans un langage universel, mais dans
I’objet du langage en lui-mé&me. Les mots, dans toutes les langues du monde, doivent étre capables
de traverser les époques et de parler aux hommes a I’échelle des générations, et non pas d’un seul
individu isolé dans le temps.

66 1 itr. Monde du Royaume invisible (Malakiit) et le Monde du Royaume des choses sensibles (Mulk),

67

le Monde de I’'Inconnaissable (‘Alam al-Ghayb) et le Monde visible (‘Alam al-shahdda).

L’ame raisonnable de 1’homme (ZA.L.\_'J\ ol Dozy) est capable d’exprimer en langage clair ce
qu’elle congoit par la raison — idée exprimée par Nicolas Boileau (1636 — 1711) : « Ce qui se
congoit bien s’énonce clairement et les mots pour le dire arrive aisément ». Ibn Khaldin décourage
ainsi tout essai d’interprétation ésotérique des textes. Comme il le répete dans ce Traité, le bdtin de
la loi divine n’est pas un prétendu sens ésotérique mais I’intériorité de ses régles qui s’adressent au
for intérieur pour la conduite du combat dans 1’ame en vue du redressement du comportement selon
les « hautes valeurs morales », comme le pratiquaient les trois premicres générations de « pieux
ancétres » (salaf) en suivant I’exemple du Prophete dont le comportement incarnait « le Coran en
marche » selon la tradition célébre de 1’épouse Aicha (cf. Partie I du Traité).

8 of Coran (16, 112)
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IT-1-2.1:L’0objet du langage

Tout d’abord, il est tres difficile et méme hors de portée [du
langage humain] d’arriver a exprimer de facon claire et précise ce qui peut
étre percu sur les notions d’émergence des lumiéres des vérités du monde
de I’invisible. En effet, les mots, dans toutes les langues du monde, n’ont
été institués que pour exprimer des notions courantes relevant des choses
sensibles, de 1’imaginaire, ou du conceptuel, susceptibles d’étre connues
par tous. Les langues présentent comme caractéristique d’étre d’un usage
accessible a tous, et de respecter des conventions communes. Ainsi, les
langues existent dans 1’objectif®* d’exprimer ce qui peut étre connu par
tous les hommes, et non pas a titre individuel, par un individu isolé dans le
temps, toutes époques et générations®® confondues. De plus, il est inexact
d’espérer élargir I’emploi des mots jusqu’a leur donner un sens dont on
pourrait s’accorder a dire qu’il refleterait par la voie métaphorique les
notions d’émergence des lumieres des vérités du monde de I’invisible. Car
ce type d’élargissement ne se pratique qu’aprés avoir pris en compte une
signification perceptible par tous, ou bien une certaine forme de rapport
direct. Or, il n’existe absolument aucune proportion, ni aucune regle
analogique possible entre le Monde de 1’Ordre et le monde sensible, entre
I’inconnu de 1’au-dela et ce qui est connu ici-bas®®. C’est pourquoi, les
mots adéquats pour exprimer les états du Monde de I’Ordre sont malaisés
a trouver, voire hors de notre portée. Comment donc les adeptes du
soufisme pourraient-ils arriver a parler de ce qu’ils ne parviennent méme
pas & comprendre®’ ? Et, a plus forte raison, comment pourraient-ils écrire
des livres qui en parlent ? En conséquence, si la seule alternative consiste
a s’exprimer par des paraboles, des exemples frappants® ou a se contenter

de généralités, il s’agit de ’expédient d’une voie bien discutable !

ITI-1-2.2: Le privilege des prophétes

En deuxieme lieu, les prophetes, fondamentalement, sont les

bénéficiaires de la levée du voile et de la contemplation.
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69 Ces deux racines arabes (d’ou sont issus kasaba et mukallaf) selon Coran (2, 225) (6, 158) renvoient
a ce que I’homme acquiert sur terre, Coran (2, 76) interroge sur ce genre d’incohérence (d’absence
d’accord dirait notre auteur) et d’inconscience : Etes-vous dépourvus de raison (‘agl) ? Et la note du
traducteur précise « autre sens : &tes-vous inconscients du résultat de votre comportement ? »

70 ahwal al-malakiit : en Partie I malakiit est mis en synonyme de ‘aldm al- ‘amr Monde de 1’Ordre

"' Voir le « presque » du livre du philosophe a tendance soufie ABUBACER (Ibn Tufayl), ou Acal, élevé
au rang de « saint », accéde a une illumination « presque » au niveau de celle d’Hay ben Yaqzan
qui incarne une forme d’impeccabilité : ici ce n’est pas « presque » mais un écart infranchissable.

72 Allusion au sd il du titre o I’Ame entre donc dans I’objet du questionnement.
& ruh : L’un des quatre « organes » de « ’appareil » de I’ame « bienfait divin »
"+ Coran (17, 85) il s’agit a la fois d’un verset coranique et dun hadith qui le cite.

75 Sahih al-Bukhari (125 / 127) Tirmidhi (Hadith 3140/ 3433): I’histoire porte sur des gens qui
cherchaient a2 mettre en défaut le Prophéte. IIs sont allés chercher de I’aide auprés de savants juifs de
Meédine qui leur dirent de lui poser trois questions : 1) concernant un groupe de gens dans le passé
[« Qui étaient les gens de la Caverne ? »], 2) un homme ayant parcouru la terre du levant au
couchant [« Quel est le nom de ce roi qui a parcouru la terre du levant au couchant ? »], et 3) «
Qu’est-ce que I’esprit [I’ame] ? ». « S’il répond a deux questions seulement et laisse la troisieéme a
la science divine, il est bien un prophete envoyé de Dieu ». Les deux premieres questions sont
évoquées dans la Sourate La Caverne Coran (18, 13-98) a propos d’un groupe de jeunes gens
endormis par Dieu dans une caverne pendant 300 ans (ou 309 ans suivant le calendrier des mois
lunaires ou solaires) et réveillés ensuite, et & propos d’un roi nommé DHU AL-QARNAYN, qui a
arbitré les désordres créés par deux peuples anciens, les YA'JUJ et les MA’JUJ ; et la derniére
question, qui portait sur I’ame est au verset de Coran 85 de la Sourate 17 Le Voyage Nocturne.
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l-1-2.2.1: L’ IMPECCABILITE
En effet, ce qui appartient en propre a la constitution naturelle des
prophetes, tout autre qu’eux ne peut en obtenir qu’un bref apergu, que ce
soit les saints ou bien les plus vertueux des « véridiques » par voie

é69

d’acquisition ou de bonne moralité¢™. L’initiation des prophétes aux états

du Monde de 1’Ordre’ est la plus parfaite, par rapport aux saints et aux

71

gnostiques, dont I’initiation reste sans commune mesure’" avec la leur.

Il—1-2.2.2: LE SIGNE DE LA PROPHETIE
En outre, les prophetes sont capables de parler en termes
appropriés de tout ce que Dieu leur a révélé, en les éclairant de Sa lumiere
— sauf sur I’ame, ou rien ne nous a jamais été rapporté, de leur part. Au

contraire, lorsque le Prophéte fut interrogé’?, un jour, a propos de 1’ame’?,

il répondit [par ce verset]’* :

[54] « Dis : I’ame procede de 1’ordre exclusif de mon Seigneur et il ne

vous en a été donné que peu de science. »

[Comme le rapporte la tradition], certains savants juifs’> ont un
jour questionné le Prophéte a propos de 1’ame, et ont obtenu, en guise de

réponse : « L’ame procede de I’ordre exclusif de mon Seigneur ».

Or, ils avaient préalablement posé comme signe de sa prophétie et
de la véracité de sa mission qu’il s’abstienne de répondre a cette question.
Les prophétes se sont contentés d’appeler les foules au salut, en attirant
leur attention sur les différents degrés [de félicité au paradis]. Quant au
paradis lui-méme, ils n’ont évoqué, et de maniere allusive, que les aspects
nécessaires aux dogmes de la foi, tel que les attributs divins ou les

circonstances de la résurrection.
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A s’agit peut-€tre d’une allusion aux paraboles sur la terre qui meurt I’hiver et renait au
printemps Coran (10, 31) (41, 39) (65, 11) ; (30, 50) etc.

mutashabih : Coran (2, 25) vise une ressemblance dans la forme, quelque chose d’approchant par
recoupements mais qui n’est pas équivalent, a la différence de mithla Coran ( 2, 106)

71

8 En tant que grand cadi, notre auteur connait bien les divergences qui existent entre les oulémas.

7 Nous soulignons la racine NTQ : s’exprimer par la parole, avoir la faculté de parler : Coran (51, 23)
La faculté de parler est I'un des signes de la vérité divine cf. Commentaire

80 e sl est impensable de s’engager dans la voie mystique du soufisme, c’est parce que...

81 mahzir : interdit, prohibé, illicite ; ’arabe part du négatif et le frangais du positif
82 charia

83 Cette regle générale, incite a élargir le sens de « din » au-dela de la seule « pratique religieuse » a
« la pleine rétribution dans 1’au-dela » selon Coran (yaumi ad-din : jour de la rétribution) (1, 4) ou
din figure dans ce sens, au jour de la pesée des bonnes ceuvres, voir aussi Coran (95, 7)

84 Afin de concentrer ses efforts sur ce qui lui permet d’améliorer ses chances de gains.

85 ce genre d’équivalences est fréquent : par exemple la Sourate 112 est dite valoir en mérite le tiers du
Coran. Ce n’est pas pour éviter de lire le Coran, ou de connaitre plus de hadiths, mais cela veut
démontrer I’importance de certaines sourates ou traditions.

86 Litt. : ce qui n’est pas découragé ; nous partons du positif, en francais (cf. infra)

87furﬁd al-a’yan
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Une partie de ces aspects peut étre abordée a travers ce qu’il est
possible d’en percevoir sur terre — comme ce qui est relatif a la
résurrection’® — et une autre partie ne peut étre appréhendée que par

recoupements et approximations’’

, comme c’est le cas pour de nombreux
attributs divins. Et encore, selon 1’avis de certains oulémas’®, tout cela
n’est qu’affaire d’approximations ! Que dire, alors, de ceux qui ne sont pas
prophetes ? Ceux qui ne peuvent pas percevoir comme percoivent les
prophétes, ni s’abreuver aux sources du savoir dans le bassin qui les
abreuve, ne peuvent pas prétendre se charger de diffuser ce savoir [69]

jusqu’a parvenir a I’exprimer par les mots du langage’ mieux que les

prophetes eux-mémes n’en ont été capables !

IT-1-2.3:L’cart d’avec la belle pratique de I’islam

En troisieéme lieu®’, du point de vue de la loi divine, les sciences et

les connaissances se divisent

[début de la partie tronquée de R2]
entre celles qui sont licites ou illicites®!. La régle que doit retirer de

la loi divine®? ’homme soucieux de sa vertu, est que tout ce qui ne lui
permet pas de devenir meilleur, aussi bien dans ce qui I’améne a gagner
honnétement sa vie sur terre, qu’a gagner sa pleine rétribution dans la vie

de I’au-dela®, il se doit de le laisser de cdté®*. Le Prophéte a dit :

[55] « Parmi les belles pratiques de I’islam, il y a, pour la personne, le fait

de laisser de coté ce qui ne la concerne pas. »

Il est dit que le mérite de cette tradition équivaut au tiers de la
religion®. Ainsi, ce qui est recommandé® a I’homme vertueux cherchant a
maximiser ses chances de gains en cette vie et dans 1’au-dela, est si
important que, parfois, cela devient un impératif, relevant de ce qui porte

87 reconnue de la plus haute

le nom de « science des objectifs prioritaires »
importance par les textes eux-mémes. A 1’inverse, ce qui n’en reléve pas,

ressort, de facon implicite, comme étant fortement déconseillé — voire
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88 Coran (17, 85) la rédaction differe, le verset étant coupé en deux dans BT et pas dans Pr.

89 hazr : P’interdit a un objectif moral positif. Coran (5, 101) « Ho, les croyants ! Ne posez pas de
questions sur des choses qui, si elles vous étaient exposées, vous nuiraient » (Ham.) « O les
croyants ! Ne posez pas de questions sur des choses qui, si elles vous étaient divulguées, vous
mécontenteraient » (Méd.) Ibn Khaldln ne veut pas dire ici qu’il ne faut pas poser de questions ! Au
contraire, il s’adresse au « questionneur » (sa’il) Sa priorité est de lutter contre la bigoterie du
geste : cf. supra.

N Coran (2, 189) : Les notes indiquent que « les pélerins préislamiques, une fois sacralisés, ne se

permettaient pas d’entrer dans la maison, avant d’avoir accompli le pélerinage. En cas de besoin
pressant, on inventa d’entrer par un autre endroit que la porte d’entrée », par exemple une
ouverture a I’arriére de la maison, ce qui explique I’expression « par (le dos) I’arriere des maisons
» : ’homme moral n’a pas a s’imposer de contraintes bigotes superflues, inutiles a son objectif : ce
n’est pas se préoccuper si I’on rentre dans les maisons par la porte d’entrée ou par une ouverture
dérobée a I’arriére qui fera la différence au Jour de la Rétribution (95, 7) : ce sont les actes dont
I’intention est la piété en vue d’obtenir aussi bien la « belle part ici-bas » que la « belle part » dans
I’au-dela cf. Coran (2, 201). cf. commentaire.

oy n’y a pas que pour le rite du pelerinage que la lune joue un réle : I’observation de la nouvelle lune,
chaque année, détermine le début et la fin du jeline du mois de Ramadan.

92 De ce verset, le calendrier hégirien basé sur les cycles lunaires ressort du Coran

21 s’agirait d’une pratique de 1’ére préislamique ou la Mecque était déja lieu de pelerinage : cf. notes
préc.

o4 mukallaf : Nous soulignons 1’opposition claire entre 1’homme vertueux (mukallaf) et les soufis

extrémistes (cf. note suiv.)
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interdit — a ’homme vertueux, du fait que celui-ci n’a aucun gain a en
attendre, ni en cette vie, ni dans ’au-dela.

t88: « Et ils t’interrogent sur

Ainsi, médite le sens de ce verse
[’ame. Dis : I’dme procede de [’ordre exclusif de mon Seigneur, et il ne
vous en a été donné que peu de science », qui est une mise en garde
implicite pouvant aller jusqu’a suggérer une forme d’interdiction®. Tel est

t°0 : « Et ils t’interrogent au sujet des nouvelles

le sens de cet autre verse
lunes. Dis : elles servent aux gens a compter le temps et aussi pour le
peélerinage ». Sa signification est la suivante : « Ce qui doit vous intéresser
dans les nouvelles lunes », dit ce verset, « tient a ce qu’elles vous servent
de point de repere dans le temps, a la fois pour [les gains de la vie de I’au-
dela par] ’accomplissement des pratiques religieuses, dont le pelerinage,
ol les nouvelles lunes [jouent un role]”!, et aussi pour [les gains de] la vie
d’ici-bas, comme ceux d’entre vous qui prennent les nouvelles lunes
comme reperes [de calcul du temps]’? dans leurs travaux des champs ou
dans leurs activités commerciales. Tout ce qui n’en releve pas, vous n’en

avez pas besoin ».

En outre, plus significative est la suite de ce verset ou Dieu dit
quelque chose de plus important, a savoir I’interdiction d’un usage
observé par certains pelerins préislamiques”™ pendant leur période de
sacralisation et qui consistait a éviter les portes d’entrée et a pénétrer chez
eux, quand ils en avaient besoin, par des ouvertures dérobées, a 1’arricre

des maisons.

Ce qu’il faut déduire de la présence d’une telle interdiction, placée
juste apres le début de réponse sur les nouvelles lunes, et qui empéche
ainsi de développer le cceur de la question initiale, est que cette
interdiction a pour but d’alerter et de sensibiliser sur ce que, du point de

vue de la loi divine, les hommes vertueux®* se doivent de laisser de coté.
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9 soufis extrémistes : ce sont les soufis de la levée du voile ; depuis I’introduction, nous traduisons ce

terme ainsi et non par « modernes » (P¢€) Nous soulignons I’opposition entre les protagonistes des
deux voies du soufisme, bien visible : d’un ¢6té ’homme moral et de I’autre le soufi extrémiste.

% mawjudat : terme traduit par les étants dans le lexique de la falsafa, qui n’est pas le lexique moral du

Shifda’, ou ce terme a plusieurs synonymes, dont makiindt, et qui signifie, ce qui existe, les existants ;
on pourrait hésiter ici sur le lexique a adopter, étant donné que les théories soufies s’inspirent de la
falsafa, comme 1’auteur va le montrer.

o7 Expression d’un verset commenté par savants et philosophes, dont Ibn Rushd (Averroes) : Coran (3,
7) « C'est Lui qui a fait descendre sur toi le Livre : il s'y trouve des versets sans équivoque, qui sont
la base du Livre, et d'autres versets qui peuvent préter a d'interprétations diverses. Les gens, donc,
qui ont au ceeur une inclination vers l'égarement, mettent l'accent sur les versets a équivoque
cherchant la dissension en essayant de leur trouver une interprétation, alors que nul n'en connafit
l'interprétation, a part Dieu [et ceux]. Mais ceux qui sont bien enracinés dans la science [.Ils]
disent : ‘Nous y croyons : tout est de la part de notre Seigneur !” Mais, seuls les doués d'intelligence
s'en rappellent » (Méd). Notons I’expression « déviance, dévoiement» de «ceux qui ont un
dévoiement au ceeur » traduite aussi par « égarement » et a rapprocher de I’expression : « les cceurs
des gens égarés [ou : en proie a I’égarement] ». Cet égarement est la « maladie » du cceur, « maladie
de I’ame », la « maladie » morale que veut « guérir » le Livre de la Guérison. Quant au verset (3, 7),
son interprétation elle-méme est sujette a interprétation dans une mise en abime ou le verset qui
parle des versets sujets a interprétation, se trouve, en lui-mé&me, sujet a interprétation !

9 munkira - Villicite dans (halall haram) (ma’rifl munkar) cf. Coran (3, 104) ; ce sont les « vices » du

soufisme que dénonce le Livre de Guérison
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II-1-2.4: Le retour aux textes

Venons-en a la facon dont certains soufis extrémistes”™ se sont
consacrés plus particulierement a 1’ascése mystique de la levée du voile ;
ils s’appliquerent a disserter sur elle, la faisant évoluer jusqu’a ce qui, pour
eux, constitue a présent une véritable « science » avec son lot de notions

techniques et de méthodes d’enseignement spécifiques.

Il-1-2.4.1:LES DEFORMATIONS DE LA LOI ET DU CORAN

[24b]

Les soufis extrémistes en sont venus a élaborer une classification
des existants”, résultat de leurs « révélations », en se prévalant de leur
sensibilité mystique en maticere de dévoilement. C’est ainsi qu’ils se sont
mis a se concurrencer les uns les autres, avancant chacun des points de vue
différents, dans une surenchere qui aboutit a la multiplication des écoles
de pensées et a la disparité des sectes, affichant toutes des opinions plus
fantaisistes les unes que les autres. Des divergences sont apparues entre les
voies et les itinéraires mystiques, provoquant la distinction entre les sectes

et leurs égarements.

Ainsi, le «soufisme » en est venu a s’appliquer en propre aux
sciences du dévoilement, a sa recherche et a la méthodologie visant a
connaitre 1’invisible et les vérités profondes de I’existence, jusqu’a percer

a jour leurs moindres secrets et la forme de sagesse qui en découle.

De cette facon, le soufisme a prétendu expliquer ce qui est sujet a
interprétation®’ dans les textes sacrés, comme 1’Ame, la prophétie, le siége
ou le trone divin, et d’autres notions du méme ordre, par des choses
incompréhensibles, ou presque. Ces élucubrations”® échafaudées de toutes
pieces sont élevées au rang de «doctrines », comme celles de la
BATINIYYA, qui réfutent de nombreux versets du Coran, en déformant

leurs objectifs.

Les soufis extrémistes travestissent les versets du Coran en les

recouvrant du voile de leur interprétation allégorique, masquant le vrai
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9 Pr illisible, amendé par R1 ; rare passage ol R1 nous est utile pour compléter les mots illisibles Pr
puisque tout ce passage est absent de R2.

190 ¢f. Coran (2, 67- 71) ; chez les soufis I’interprétation est autre : « Dieu vous ordonne d’égorger une
vache : il s’agit de I’ame. .. I’égorger signifie réprimer ses passions »

101 coran (18, 9-26)

102 Mention propre a Pr.
103

Litt : Le coeur des gens égarés

1941 *homme moral doit « mettre la main a la pate », comme on baratte a la main la créme de lait.
105 Mot acerbe di ‘dya et non « assertion » (P€), trop mesuré dans tout ce passage.

106 Coran (6, 137)

1071 e termes nahy et khawd, correspondent aux deux sens du mot tabou en frangais : « qui fait I’objet
d’une interdiction rituelle ou religicuse » et au fig. «qui ne doit pas étre évoqué dans la
conversation » argument sur les Compagnons qui s’interdisaient de parler des expériences
religieuses intenses (karamdt) comme si elles étaient frappées chez eux d’un tabou.

108 (C—\:-mj ) tasafaha, présent dans Pr et I’ensemble des manuscrits : la legcon est donc unanime, et

contredit le parti-pris de traduction de Pérez qui lit la forme I alors qu’il s’agit de la V : selon Dozy,
safaha (forme 1) signifie feuilleter un livre sans I’examiner et fasafaha (forme V) signifie le
feuilleter en 1’examinant : or, ¢’est bien ici la V pas un simple « retour a la consultation des énoncés
de la Loi » (P€) mais un « retour qui examine », donc un réexamen des textes : la forme I que lit ici
Pérez minimise I’impact de la critique du soufisme et I’appel au retour au vrai sens de la loi morale.
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visage qu’ils ont a 1’état brut®® et occultant la lumiére des vérités qu’ils

dégagent.

Par exemple, ils prétendent qu’Adam et Eve représentent I’ame et
la nature ; que la vache égorgée!® figure le coté bestial de I’ame ; que
la caverne ol les jeunes gens ont longuement séjourné'®! désigne le corps
humain, terreau des désirs charnels, et ainsi de suite.'"> Ainsi, les gens
égarés'® sont nombreux a4 camper sur les vices rédhibitoires qui
voudraient que la fin arrive avant le commencement et sans effort, comme
s’il était possible au beurre d’étre obtenu sans se fatiguer a le baratter!®.
Quant a ceux qui s’aviseraient d’apporter un démenti a leur propagande
sectaire!®, les soufis extrémistes opposent I’intime conviction de leur
sensibilité mystique située au-dela de tout argument, et impossible a

mettre en évidence par quelque démonstration que ce soit.

« 8i Dieu l’avait voulu, ils n’auraient pas travesti leur religion ;
laisse-les donc, ainsi que ce qu’ils inventent »'° . En effet, il n’appartenait
qu’a eux de s’en tenir a I’exemple de leurs pieux ancétres, les premiers
musulmans, qui s’interdisaient de se complaire dans ce genre de
considérations!?’.

Il—1-2.4.2: LE NECESSAIRE REEXAMEN DES TEXTES

Les propos des soufis extrémistes, ainsi que leurs interprétations
des textes sacrés, étant indissociables de leur cOté absurde et
incompréhensible, aucun bénéfice ne peut en étre retiré. Mieux vaut se
tourner vers le réexamen'® des mots du Législateur, par les
interprétations qui en recherchent la signification d’aprés I’exégese de
leurs intentions'®. Sans pouvoir se départir de certaines ambiguités, ces
exégeses ont néanmoins le mérite de reposer sur les points de reperes de la
Tradition, alors que les ambigiiités [du soufisme ne reposent sur rien,]

étant impossible a étayer,
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199 Mot difficile 2 lire dans Pr et R1 : nous lisons ( 22 ) « intentions »

110 rassemble en un tout » (Pé), maladroit, et ce n’est pas « un tout » mais deux groupes !

T Mot mal écrit dans BT (erreur d’impression ou de copiste), bien écrit dans Pr et R2

12 coran @3, 55)
113

« Trou » dans le manuscrit Pr, complété par BT et R2.

14 pogte soufi (1181- 1235) commenté par un autre soufi, Al-Farghani, cité aussi dans le Mugaddima

(Pléiade. p.926) dont ce paragraphe est un résumé.
115 (Séville, Marrakech 1141) a commenté le Coran (Idah al-hikma bi Ahkam al-'Ibra)
116 Ahmad ibn al-Husayn ben Qasi penseur soufi (m. 1151)
17 Mystique de grande autorité en sciences occultes mort en 1225.
18 s’agit d’Ibn ‘Arabi, célébre maitre soufi né dans I’ Andalus, mort en Syrie (1165-1240)

119 (Caire 1183 — Alep 1248) soufi : Ismail ben Stidkin ben Abdallah al-Nri

120 4 1364 s . . . , . .
réalités ou principes dont « on ne peut concevoir » qu’ils aient « commencé un jour d’exister, ou

que leur engendrement reléve d’une génération chronologique successive, a la maniére d’une
lignée biologique ». Le « lieu » (cf. infra et supra) placé dans le barzakh, dénote le mélange de
falsafa et d’islam du soufisme et sa « représentation locale en extériorité » selon un « ordre
nominatif chronologique » dans « des degrés successifs de descente et de remontée qui sont aussi
des degrés de perfection » (Plotin, ibid. p. 35)

21 Mot complété par R1 déclarés intraduisibles par Pérez qui s’embourbe dans un charabia : « a savoir

que I’existence (anniya) du Réel (Vrai), c’est 'unicité (wahda) et que de 'unicité sont issues
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[fin de la partie tronquée de R2]
ni par la voie d’une argumentation rationnelle, ni par aucune

disposition 1égale établie par le Législateur.

IT -1 -3 : Un plagiat de la falsafa

11 est possible de regrouper'!? les doctrines!!'! du soufisme, au-dela

112

des divergences et des désaccords’ '~ entre les différentes sectes, en les

rattachant a 1’une, ou a I’autre, de deux théories émergeantes.

II -1-3.1:Détournement de la théorie de I’émanation

La premiere théorie se réclame de ce qu’ils appellent

transfiguration, apparences manifestes, désunion [de la perfection], ou
encore : présences manifestes. Cette théorie pour le moins allogene et
spécieuse est percluse!!?® de références a la philosophie grecque. Ses plus
célebres adeptes sont : IBN AL-FARID'!*, IBN BARRAJAN''>, IBN QAsi!!6,

AL-BONI!7, [IBN ‘ARABI] AL-HATIMI!'® et IBN SUDKIN'!.

Il-1-3.1.1: UNITE CONCAVE OU CONVEXE

Globalement [cette théorie repose sur] une classification des étants
formés a partir de 1’Etre Nécessaire et Réel, de qui procede le principe de
réalité'®®, duquel proceéde I’unité de la noble essence. Puis, dans cette
chaine de procession, a partir de I'unité de la noble essence procedent [a
leur tour, deux manifestations, 1’une tournée vers 1’intérieur et 1’autre vers
I’extérieur et que les adeptes de cette théorie nomment] « 1’unité
concave » et « I’unité convexe »'?!. L’unité concave est I’unité dépouillée

du multiple et de I’incommensurable.
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(nasha’at) I’ahadiyya et 1a wahidiyya »(P€) nous proposons pour ces mots « unité concave » pour
I’ahadiyya et « unité convexe »pour la wahidiyya.

122 I’Un, le Premier principe, qui rend compte de I’ensemble du réel [...] c’est ’unité ineffable de

1’Un » (Plotin, note p. 63). C’est 1’unité au sens de la falsafa que reprennent les théories soufies.
(cf. infra [22b]) et Muqaddima « théorie de 1'unicité absolue » ibid., p. 931)

124 Voir Plotin sur les « réalités ou principes » qui sont « hiérarchiquement et localement distingués,
selon des degrés successifs de descente ou de remontée qui sont également des degrés de
perfection. » (Plotin, Traités 1-6, GF, 2002, p.34-35).

125 De nouveau le chevauchement sad mim ya et ism. la double idée de descente d’en haut « un a un »
(perfection attachée aux noms) ou dans la « désunion » (perfection désunie)

123

126 1 &5 soufis donnent a I’emboitement entre la cache et le trésor (Dieu) un lien avec la métaphore ol
Dieu est comparé a une lumiere dans un récipient en cristal contenu dans une niche d’ou « lumiere
sur lumiere » Coran (24, 35), verset célebre calligraphié au ddme de Sainte-Sophie a Istanbul..

127 hadiths authentiques (sahih) bons (hasan) faibles (daif) ou inventés. Cf. Mugaddima, (Pléiade. p.
926 p. 1372 note 13 sur le hadith cité « dans le commentaire d’al-Fafghani » qui « apparait souvent
dans les Futithdt d’Tbn ‘Arabi, ainsi que dans le Mathnawt de Jalal ad-din ar-Ram1 » ).

12 . N c .
8 Le savoir ne releve pas de la chasse au trésor. L’homme moral n’est pas un chercheur de trésors !
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Et en prenant en considération le multiple et I’incommensurable,
cela devient I'unité convexe. [70] La relation entre 1’unité convexe et
I’unité concave est comme celle qui existe entre I’extérieur et I’intérieur,
ou entre I’apparent et le caché, étant donné que le convexe est une
expression du concave pouvant se comparer a la transfiguration. Par
ailleurs, dans cette théorie, il est également question de « l’unité
unifiée »'??, qui est la source de I’Etre et de son aptitude aux deux formes
de T’unité, c’est-a-dire sa forme intérieure, abstraction faite de la
multiplicité, et sa forme extérieure, qui tient compte de la multiplicité.
Ainsi, I'unité unifiée réunit I’apparent et le cach¢, a la facon de celui qui

se parle 4 lui-méme en lui-méme!'%.

II-1-3.1.2:LES PRINCIPAUX CONCEPTS

n-1-3.1.2.1

: Le « trésor caché »

Entrons dans le détail de la chaine de procession dont!'?* le premier
stade est la révélation a soi, dont la manifestation premiere est la
perfection « éminente », « désunie » ou « descendante »', par laquelle a
lieu I’échange avec soi. La premiére de toutes ces révélations est la
transfiguration de I’essence la plus sainte de toutes, ainsi que les soufis
extrémistes I’entendent quand ils érigent leur doctrine en s’appuyant sur ce

hadith'*°

[56] « J’étais comme un trésor dissimulé dans une cache secréte dont J’ai
souhaité qu’elle soit découverte. C’est pourquoi, J’ai créé tous les étres de

la Création afin qu’ils puissent Me connaitre. »

Dieu seul sait ce qu’il en va de 1’authenticité de ce hadith !'*’ Pour
autant, quand bien méme son authenticité serait-elle avérée, cela ne
suffirait pas a prouver ’authenticité de la théorie en elle-méme, ni a la

justifier de facon suffisamment explicite!2s,
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129 unité », « union » (3YV) dans Pr et non (24=¥1) dans R2 et BT ce qui est une erreur des copistes

de cette filiation de manuscrits traduits par « création » (Pé) !

130 c . . , . .
comme aspiré a I’ceil du Réel, dans le sens ascendant de la remontée, elle est « unie » ; « union »

(3a3Y1) qui confirme la qualité de Pr sur les autres sources et permet de traduire (.sell) et (slass)
en considérant les principes ou réalités, pris de facon chronologique, comme un a un
« nominativement » (cbwi), et en « extériorité » (U x-u\). On retrouve 1’aspect de la perfection :
(L";"\h 9) « unie », au sens ascendant ; d’ou a I’inverse, le sens descendant de la « désunion »
( J}é—u\) de la « perfection désunie » (cLA-wi d\-AS)

131 Apres des références a la philosophie grecque, des notions islamiques : barzakh

132 mutanazil lieu au sens philosophique, puisque ces réalités ou principes sont immatériels

1 X PP < ) . .
3 al-haqgiga al-‘amd’iyya «Présence nébuleuse » par Pérez, qui note: «dans ce processus

d’émergence de ’occulté au manifeste, I’Essence divine s’affirme selon une succession de phases
qualifiées de « Présences » (Hadardt). Déja Tirmidhi al-Hakim (m.285/ 898) rapportait un hadith
disant que, deés avant la création du monde « Dieu se tenait dans la nuée » (‘amd, d’ou I’adjectif
‘ama’i, nébuleux). « Nuée, commente Michel Chodlkiewicz, dans laquelle il a donné forme a tout
ce qui n’est pas Lui » (renvoyant a Ibn ‘Arabi : Futithdt, 11, pp. 310-311) » (La Voie et la Loi, Pérez,
p- 279). Quant au hadith sans références nous l’avons trouvé cité par Malek Chebel dans
L’Imaginaire arabo-musulman rapporté par Abu Rouzayn al-Ouqayli, avec une autre traduction : a
la question « Ou Dieu était-il avant de créer Sa Création ? » le Prophete a répondu : « Il était dans
une ténebre ; nulle atmosphere (hawa) n’était au-dessus ni en dessous d’elle » (p.43); «nuée

ténébreuse » « ombre » (42 skexll) Pr (duelaadl) R1/R2 « présence en forme de nuées ».

13% « la Réalité Muhammadienne (al-hagiga al-muhammadiyya) »(Pé) ou (42 sexdl 3 jasll) selon Ibn
‘Arabl: « Le commencement de la création c’est la Poussiére (al-Habd). Et la premiére chose a
avoir regu [’existence en elle, c’est la Réalité Muhammadienne... et pourquoi recut-elle
l’existence ? Pour manifester les réalités divines » (Futithdt, 1, p.118) et par I’un de ses disciples,
Muhammad Ibn al-Sakkdk (m. a Fes en 818/ 1451) : « Dieu fit naitre, du sein de Sa science,
I’Essence prééternelle de Mahomet dont il fit ensuite exploser le monde. Il décomposa celui-ci en
parties modelées sur I’archétype muhammadien qui est la racine de tout l’étre » (Pérez., p. 270)
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I1-1-3.1.2. 2: Détournement du « débordement »

Ainsi, selon les adeptes, la transfiguration s’exprime en termes de
perfection, assimilée a un débordement : le débordement « de 1’union et de
la désunion'® ». La perfection est prise tantdt sous ’angle de 1’unité
concave, contraire du multiple, tantot sous I’angle de I’unité convexe, qui
est ’expression de tout ce qui est manifeste. Ainsi, selon cette théorie, la
perfection peut désigner, soit la perfection « unie » ou « ascendante », soit

la perfection « désunie » ou « descendante ».

Lorsque tout ce qui est multiple est vu d’un seul coup comme
depuis la vision de 1’'unique source de la vérité, il s’agit de la perfection
«unie » ou « ascendante »'3°. A I’inverse, la perfection « désunie » ou
« descendante », prend la perfection en tant qu’elle se particularise en se
fragmentant dans les réalités et les diverses manifestations du monde
sensible, dans le sens de la descente vers 1’existant. L’ensemble de ces
principes dispersés se tient dans ce qu’ils appellent le « monde
intermédiaire »'3!. Ils attribuent encore d’autres noms a ce lieu'*? de
dispersion des principes : « le monde des signifi€s », ou « la présence sous
forme de nuées»'®? C’est ce qu’ils désignent par : « Vérité

muhammadienne »'3*.

Parmi les nombreuses essences qui la composent se trouvent les

principes du calame et de la Planche'®® ; puis le principe des éléments

naturels ; puis le principe des corps physiques, et ainsi de suite jusqu’a

Adam, aussi bien en réalité ou principe, qu’en existence concréte!3,
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135 lawh : 1a Table, terme coranique mixé la aussi a des notions issues de la falsafa ; nous avons vu en
Partie I ’exégése différente qu’en donne 1’auteur (cf. infra).

136 La descente et la désunion, décrites par les deux racines quasi homonymes de hauteur (perfection
venue d’en haut, descendante) et de nom (perfection attachée aux noms, des principe pris un a un
donc désunis). Le soufisme s’y est engouffré par la « science du secret des lettres » profitant de cette
homonymie de racines pour faire le rapprochement entre un concept philosophique (le débordement

de la théorie de 1’émanation) et un point du dogme (les 99 « plus beaux noms » de Dieu)

abdal (« substituts » qualifie les saints de la hiérarchie soufie. De méme que les précédent, ce
passage a été entiérement revu en raison d’un mot mal identifié par les copistes des sources
antérieures et donc mal traduit, ce qui faussait la compréhension. Aprés « union» qui n’a été
identifié, voici « sept » présent une seule fois dans la lecon de Pr et appliqué aussi a la présence
ténébreuse dans les autres sources. Si la présence ténébreuse n’était composée que de sept éléments,
ce serait un non-sens, puisqu’elle comprend toute la multiplicité et les subdivisions des réalités. De
plus, si "auteur n’annongait que sept éléments, il les citerait ; or il en cite moins de sept (ne pas
confondre avec les « substituts » qui compteraient pour un seul élément dans cette interprétation et
qui feraient dépasser le compte de sept, ce qui confirme le non-sens).

137

138 Lecon de R1 et R2 (¢L) « atomes de poussiére que 1'on voit voltiger dans une chambre quand le
soleil y pénetre par une ouverture » (K) : d’ou notre traduction par « originelle » sachant qu’il s’agit
1a, en termes de poussiére, non pas de celle d’une chambre mais celle dont parle Ibn ‘Arabi a propos
des atomes de la poussicere originelle. Rendu par « poussiere ou substance principielle » par
Abdesselam Cheddadi dans sa traduction du Livre des Exemples (ibid. pp.926 et 1372) et
« Présence Pulvérale » par Pérez (cf. note suiv.)
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II—1-3. 1. 2. 3: La Vérité muhammadienne

[25b]

Les soufis extrémistes décomposent ainsi la « présence sous forme

de nuées » :

D’abord, en la considérant du point de vue du multiple et de la
désunion, ils mettent en premier ses attributs primordiaux, dont le plus

accompli et le plus ample est la réalité de la vie.

Ensuite, ils placent les réalités ou les principes des prophetes, des
messagers de Dieu et des gens les plus parfaits de la famille

mohammadienne, qui en sont I’émulation.

En dernier, ils considerent les réalités ou les principes des sept
saints dits « substituts »'¥7 — et font ainsi se terminer la « Vérité

muhammadienne ».

Puis, a partir de ces principes fondateurs originels, ils poursuivent
la chalne de procession par d’autres principes, d’autres transfigurations et

manifestations de I’essence de 1’unité.

Et puis encore, ils classent ces principes en fonction d’un certain
nombre de degrés hiérarchiques qui leur permettent d’arriver a ce qu’ils
nomment le « monde de la perception et du témoignage [des sens] »
autrement dit « le monde de I’ouverture » ou encore ce qu’ils désignent
par « mondes » ou « présences » et tout ce qui releve du champ des
principes ou des réalités se rapportant tantot au Vrai, tantot a 'univers. La
premiere de ces présences qui, toujours d’aprés eux, procede de la
présence sous forme de nuées, est appelée « substance originelle »'*®
qu’ils hissent au rang d’idéal. Ensuite, ils mettent le trone, puis le siege,
puis les spheres a leur place attitrée, puis le « monde des éléments », puis
le « monde de synthese » et ainsi de suite jusqu’a la fin de la chaine. Si ces
principes ou ces réalités sont considérés en référence au Vrai et au monde
intermédiaire, alors ils sont dans le « monde de la fermeture ». En
revanche, s’ils sont pris en référence a I’univers, ils sont dans le « monde

de ’ouverture ».
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139 « L’autre approche est celle des partisans de I’unité absolue [...] théorie plus étrange encore que la

précédente [...] Elle est tout a fait erronée ». (Mugaddima., pp. 925-931).

140 D’aprés les propos d’IBN DIHAQ au sujet de cette doctrine, il apparait que la thése des soufis sur
I’unité est semblable, dans son fond, a la thése des philosophes sur les couleurs, suivant laquelle
I’existence de celle-ci est conditionnée par la lumiére. [...] Si la faculté humaine de perception
n’existait pas, il n’y aurait pas de particularisation de 1’étre. L’étre serait simple et un »
(Mugaddima., p. 928)

141 (m. en 668/ 1269) soufi d’origine andalouse, disciple du précédent,

142 Encore un mot mal écrit (a=3]) par les copistes des source antérieures et que Pr rectifie

143 (@ ‘)1-.\3\) al-bari : dans le contexte du du soufisme est « la noble essence » qui est « I’unité méme »

144 C>est bien Datteinte a I’unité, le trait saillant de I’'Un « 1’'unité méme ».

143 al-anniyya . Seul Pr est juste, s’agissant d’une erreur de copiste pour R1 et R2

146 yariante de ce mot dans les autres sources (2¥Y) 5)
1

47 gdlii dans les autres sources, ce qui moins bon grammaticalement (Pr meilleur)
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Tout cela finit par se perdre dans une profusion de détails, de

termes inintelligibles et de concepts délirants'®’.

En conclusion, dégageons brievement et de fagon claire a I’esprit
les traits saillants de cette théorie du soufisme, au niveau de 1’objet de son
contenu et des thémes principaux qu’elle aborde. Cette classification de
1’Etre Nécessaire est proche de celle des philosophes de la falsafa, ot sont
étalées des connaissances similaires a celles que ces philosophes
acquierent par 1’étude et la pratique des sciences, hormis que les soufis
extrémistes ne peuvent avancer aucune démonstration rationnelle
susceptible de venir témoigner en leur faveur, et qu’ils ne disposent pas de

la moindre preuve sur laquelle s’appuyer.

II-1-3.2: Le prétendu « secret de la vie »

La seconde théorie est celle des adeptes de I'unité absolue. Cette
théorie est encore plus aberrante que la précédente, dans ses concepts
comme dans la fagon dont ils sont appliqués. Parmi ses partisans les plus
connus, se trouvent IBN DIHAQ,'*’ IBN SAB‘IN, SHUSHTARi'"! et leurs

acolytes. La teneur de cette théorie, ressort d’un examen minutieux'*?

et
de longues méditations menées au sujet de la noble essence qui est I'unité
méme et rien d’autre, et de ce qui en procede. De tout cela, ils ont conclu

les choses suivantes.

La noble essence!*’, en tout et pour tout, est I’ensemble de ce qui
est caché et ce qui est apparent, et il n’y a rien d’autre a part ¢a. En
conséquence, la particularisation de D’étre!** procéde de cette noble
essence, laquelle est la vérité absolue, la réalité de I’immédiateté en tant
que source de toute notion de temps!*’, et I’identité en tant que source de
toute identité. Ainsi donc, la particularisation de 1’étre ne surgit a la
conscience que sous forme d’illusions, tel que le temps et le lieu, la

dissension, 1’inconnu et le connu, la douleur'*®

et le plaisir, I’étre et le
néant. Ils prétendent'*” que toutes ces choses, une fois exprimées a fond,

ne sont rien d’autre que des illusions dues aux données de la conscience, et
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148 oo . . . 1.
Les formes verbales difféerent, R1 au sens de quelque chose qui s’efface, « s’évanouit », dans I’idée
du faux inconsistant (cf. Coran : le faux comparé a un arbuste sans racines ; les paroles de Satan :
« Je n’avais aucun pouvoir sur vous si ce n’est que je vous ai appelé et vous m’avez répondu »...)

149 1 a 1oi divine souffre des vicissitudes que lui font subir le soufisme
150 Cette expression appliquée ici la charia, cf. les passages les moins explicites du Coran, voir infra.

151 ‘arfiva « coutumier » dans Pr ghariba «étrange » (:*-u <) dans R2 et BT

152 Différence de syntaxe entrer les manuscrits « 1’ultime secret de la vie » : ¢’est la théorie du secret

que combat I’auteur pour qui le bdtin, n’est pas 1. L’homme moral n’est pas un chercheur de
secrets | Le « caché » n’est pas un sens ésotérique accessible qu’a certains initiés, il s’adresse a tout
homme « soumis » a Dieu (muslim), aux millions de pelerins qui déferlent au pelerinage rituel de La
Mecque en leur disant que les rites ne sont pas a accomplir a la fagcon des bigots. Cf. infra

133 p differe de R1, R2 et BT : Pr insiste sur la notion de « secret ».
154

(Pr) différe de (R1-R2/ BT) : () 3 \ ) ia)) (s_a) éclaire cette phrase incompréhensible chez Pérez
qui insére mé€me un point d’interrogation (sic) « Les divers degrés [des initiés], selon eux, sont les
suivants : tout d’abord le sifi, en raison du dépouillement (tajrid) ; puis le muhaqqiq (qui est
parvenu a la « réalisation »), en raison de sa connaissance de ’unicité [de I’existence] ; puis le
rapproché de Dieu (mugarrab), c’est-a-dire celui qui a été informé (ukhbira ?) par I’Essence
[divine] (bil ‘ayn) sur ’essence de sa propre essence (‘an ‘ayni ‘aynihi) contrairement au vestige
(a@la-l-athar) » (La Voie et la Loi, p.184) Un tel charabia dans un ouvrage d’Ibn Khaldin le dessert !

155 Soufi mystique né dans 1’Andalus a Murcie en 613 ou 614 (1217-1218). Notons le grand nombre de
soufis nés dans I’ Andalus cf Introduction au sujet de cette région qualifiée de « patrie du jikdd » au
sens de « combat dans I’ame » et non de « guerre sainte » ni « holy war » comme 1’ont traduit Pérez
et Adal ! Ibn Sab‘In est mort a La Mecque en 668 ou 669 (1269-1271) « rendu suspect par certaines
formulations doctrinales de son soufisme, en particulier sa définition de Dieu comme étant la seule
réalité des choses existantes, prise pour une profession de foi moniste, il fut I’objet de persécutions,
en Andalus et en Afrique du Nord » Mugaddima (Pléiade., p. 1472. p. 929).

156 py differe de R, R2 et BT (pac \ ssasa \ o_puac)

157 Pr difféere de R1, R2 et BT Pr est différent de toutes les autres sources qui disent ici le contraire,

unanimes sur (<) kadhaba « il a menti » au lieu de (3x=)) ‘asdiga « persuadé qu’il dit vrai » ;
les copistes ont peut-&tre changé le verbe, croyant a une erreur, sans comprendre 1’ironie de 1’auteur.
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qu’il n’existe rien d’elles a I’extérieur. Si les illusions s’évanouissent,
alors I’intégralité¢ du monde et tout ce qui va avec, devient ’'Un — et I’Un,
c’est le Réel. En tant que serviteur de Dieu, ’homme serait, a leurs yeux,
constitué [71] de deux contraires : le vrai, et le faux. Si le faux, qu’ils
disent aller nécessairement de pair avec les illusions, s’évanouit!*3, alors il
ne reste plus que le Vrai — qu’ils appellent le Réel.

Ainsi, les soufis extrémistes en sont venus a trafiquer la loi divine,

la charia'®

, en arrangeant ses dispositions les moins explicites”o, a leur
guise et selon leurs coutumes'!. Ils en sont méme venus a prétendre
détenir « I’ultime secret de la vie'*? » ! Les seuls parmi eux 2 étre habilités
a ce titre sont ceux qui ont atteint le grade de la gnose mystique en ’ayant

« réalisée ».

C’est précisément le terme « réalisation » par lequel ils appellent
ce qui, pour eux, est une science : la « science de la réalisation » et dont ils
prétendent que les prophetes, les savants et les saints, 1’ont enseignée en
tant que secret'>® réservé aux plus méritants. Voici les différents degrés
par lesquels passent leurs adeptes : en premier lieu, on trouve le « soufi »,
au stade de la dépossession de toute emprise terrestre ; puis, « celui qui est
parvenu a la réalisation », entré en contact avec la noble essence qui est
I’unité méme ; et enfin, le « rapproché », arrivé au plus pres de la source
ultime'>* de la noble essence par les « traces » qu’il lui aura été possible
d’en saisir. ‘ABD AL-HAQQ [IBN SAB’IN]'>® a allégué dans 1’un de ses
ouvrages que les soufis comme lui se livraient a une sorte de « mise a
jour » [des textes sacrés, de la tradition musulmane et méme de 1’ensemble
du savoir de I’humanité — ndr]. Voici, en effet, ce qu’il dit : « Ce sur quoi
nous alertons aujourd’hui, personne n’en n’a jamais entendu parler, ni de
notre temps'>%, ni méme auparavant, étant donné que, de toute éternité,
personne ne 1’a jamais recu a titre de don, ni n’a jamais été en mesure de

I’apprendre, au désert ou en ville, ni & quelque époque que ce soit ».

Puis, il va jusqu’a dire, persuadé de la véracité de ses propos [alors
qu’ils sont, de toute évidence, mensongers — ndt]'>’ : « Et cela provient

directement de la parole de Dieu et de son Prophete ! »
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158 Nous arrivons au début du chapitre présent dans la Mugaddima, signe pour nous de paternité de ce
Traité : cf. supra, commentaire et annexe.

159 Litt. «les gens qui soutiennent cette opinion » Les soufis dont il est question sont appelés par
ailleurs les « soufis extrémistes ». Noter que I’apparition de ces soufis extrémistes dont notre auteur
dit qu’ils ont « perverti » les « fondements mé&mes de la charia » par la déformation de la loi morale,
n’est pas datée, ni dans la Mugaddima, ni ici.

160 attachée aux noms » (Chedaddi) Notons de nouveau, le chevauchement de racines entre la racine

sad mim ya (éminence) et ism (nom). Nous choisissons 1’idée d’éminence de la perfection quand
elle descend dans les principes car cela semble correspondre a la théorie de la falsafa dite de
I’émanation (ifddat), de la perfection « désunie » par opposition a son « union » dans I’autre sens
quand elle remonte s’unir au Vrai. Les soufis ont joué sur ce chevauchement de racines dans leur
amalgame entre la falsafa et le dogme musulman pour justifier leurs théories sur les noms.

161 Mugqgaddima. p.983 Le début du chapitre differe entre les deux ouvrages ce qui s’explique par la

liaison avec le chapitre précédent. Nous expliquons notre choix de titre en raison de sa place.

Cette expression désigne les 99 noms de Dieu dans le dogme musulman ; nous pensons que les
soufis font un amalgame avec les théories de la falsafa.

163 Cette table est absente de la Mugaddima ou figure ce méme chapitre. 11 s’agit de ’'une des
différences les plus notables entre les deux versions de ce chapitre,— outre 1’incise avec le « nous »
du locuteur que nous voyons comme un signe autographe ; en effet, elle est la réponse au pourquoi ?
de la reprise de ce chapitre de la Mugaddima pour faire un nouveau livre qui critique 1’'usage de ce
genre de table (supra et commentaire).

162

108



II -1 -4 : Théories du secret et pensée magique

Par la suite'8, les soufis extrémistes'>® qui s’étaient plongés dans ce
genre de théories du dévoilement en tirerent de nouvelles, basées sur la
perfection « désunie »'® dont ils voyaient I’émanation a travers les esprits
des sphéres célestes et des astres. [D’apreés eux]'®!, I'impulsion initiale de
la noble essence rejaillit a travers les phases de la création qui en
expriment les secrets, susceptibles d’étre pénétrés par les natures et les
secrets des lettres. Par-la prit naissance la « science des secrets des
lettres », a 1’objet inépuisable et aux innombrables questions. Quantité
d’ouvrages ont été écrits a son sujet, d’AL-BUNI a IBN ‘ARABI, et beaucoup
d’autres qui ont suivi leurs traces. Ce qu’ils disent, dans les grandes lignes,
est que les ames des hommes, créées par la noble essence, sont capables
d’exercer sur le monde de la nature également créé par elle un pouvoir
surnaturel par 1’intermédiaire des « plus beaux noms »'%* de Dieu et des
paroles divines, a partir du moment ou ont été percés a jour les secrets des
lettres qui expriment les mysteres propres aux univers. Puis, ces auteurs se
sont divisés en cherchant 1’explication des secrets des lettres, ainsi que

leur origine.

Les uns ont attribué le secret du pouvoir surnaturel des lettres a un
tempérament qui leur serait propre. Ils ont divisé les lettres, en fonction de
leur nature, en quatre groupes, ainsi que sont divisés les éléments. Chaque
groupe de lettres aurait ainsi le pouvoir d’agir sur la nature de 1’élément
avec laquelle elle a été mise en correspondance, de fagon active ou

passive.

C’est ainsi que, selon la régle technique dite du « fractionnement »,
les lettres ont été classées, comme les éléments, en lettres de feu, d’air,

d’eau et de terre'®.
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164 L’alphabet arabe comprend 28 lettres divisées ici en 4 groupes de 7 lettres : 4 (éléments) x7 (lettres)
= 28 lettres. Les lettres sont citées selon une forme de procédé mnémotechnique (du genre

« ornicar » en frangais) procédé qui n’est pas employé dans les manuscrits de la Mugaddima !

165 ahtm fasdh : procédé mnémotechnique pour retenir les lettres, différence avec les manuscrits de la

Mugqaddima , ou les lettres sont énumérées une par une; idem pour 1’air, I’eau et la terre.

16 phrase absente du méme chapitre dans la Mugaddima (cf. annexes et commentaire).
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[26b]

II-1-4.1:La table

FEU EAU AIR TERRE

p J ol

o o & J

o & & ¢

3 § & o

Ainsi, le «a» a été mis en correspondance avec le feu, le « b »
avec D’air, le « j » avec ’eau, le « d » avec la terre, et ainsi de suite pour

toutes les lettres et tous les éléments.

Les sept lettres'® mises en relation avec 1’élément igné'®® sont : a
(alif), h (ha), t (ta emphatique), m (mim ), f (fa), s (sin ) et dh (dhal) ; avec
I’air, les sept autres sont : b (bd), w (waw), y (yd), n (niin), d (ddad
emphatique ), t (¢d) et z (z4 emphatique) ; avec 1’élément aqueux, les sept
autres sont : j ( jim), z (zdy), k (kdf), s (sdd emphatique), q (gdf), th (thd)
et gh (ghayn) ; et avec la terre, les sept autres sont : d (ddl, h (hd « dur »), 1
(lam), ‘ayn, r (ra), kh (kha) et sh (shin).

Les caractéristiques de cette correspondance couvent ainsi toutes
les lettres de I’alphabet!. Les lettres ignées sont utilisées pour éloigner
les maladies froides et augmenter la chaleur 1a ou cela est requis au sens
physique ou astrologique, par exemple pour accroitre les forces de la
plancte Mars dans les guerres, pour aider a tuer les ennemis, ou quand

I’usage de la violence est requis. Les lettres aqueuses servent a chasser les
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167 1 ressort de la comparaison des deux Livres que le Livre de la Guérison est ici plus précis, comme
si le manuscrit de la Mugaddima avait un « trou » a cet endroit (mis en italiques) qui rend la phrase
moins compréhensible : « Les lettres de 1’alphabet indiquent des valeurs numériques qui leur sont
reconnues par nature et par convention. En raison des rapports qui existent entre leurs valeurs
numériques, on constate également des rapports entre les lettres h, k, et r, du fait qu’elles désignent
le chiffre 2 dans ses différentes positions : h désigne 2 dans la position des unités ; k dans la position
des dizaines (20) ; et r dans la position des centaines (200). » Mugaddima, Pléiade., p. 984 La
phrase en italiques n’est pas claire. On comprend plus clairement, a la lecture du Livre de la
Guérison, qu’il s’agit de correspondances entre les lettres elles-mémes.

168 awfdq : « carrés magiques » : cf. I’alphabet philosophique d’Avicenne et les valeurs numériques des

lettres

169 Différence de forme verbale dans le texte du méme passage dans la Mugaddima (cf. annexe et
commentaire)

170 Différence de pronom dans le texte du méme passage dans la Muqgaddima (cf. annexes du
commentaire)
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maladies inflammatoires, comme les fievres ou les symptomes de ce
genre, et a augmenter les forces froides la ou cela est requis, au sens
physique ou astrologique, par exemple pour accroitre la force de la Lune,

ou pour d’autres emplois similaires.

II-1-4.2: Le secret des lettres

D’autres auteurs attribuent le secret du pouvoir surnaturel des
lettres a leur valeur numérique. Les lettres de 1’alphabet ont des valeurs
numériques admises par nature et par convention. A partir de la valeur
numérique de chaque lettre, il est possible d’établir des correspondances
entre les lettres elles-mémes'®’. Par exemple, il existe une correspondance
entre les lettres h, k, et r, dont les valeurs numériques sont respectivement
2, 20 et 200, puisque ces trois lettres signifient, chacune dans sa position,
le chiffre 2 : h pour les unités ; k les dizaines ; et r les centaines. De méme,
il existe une correspondance entre ces trois lettres et les lettres d, m, et t,
qui indiquent le chiffre 4 dans la position des unités, des dizaines et des
centaines, étant donné qu’entre 2 et 4, il existe un rapport du simple au
double. Ainsi, on obtient des carrés magiques'®® pour les mots, comme il
en existe pour les nombres. Chaque groupe de lettres entretient'®® un
rapport particulier avec une série de carrés magiques, selon la valeur
numérique des nombres de la série des carrés et la valeur des lettres,
provoquant un effet multiplicateur du pouvoir surnaturel, ou les pouvoirs
se combinent dans le secret des lettres et le secret des nombres, en raison

des correspondances qui existent entre les lettres et les nombres.

uant au secret de la correspondance entre les lettres et les
éléments naturels, ou entre les lettres et les nombres, il n’est pas aisé a
comprendre. La difficulté tient au fait que ce secret n’est pas susceptible
d’étre percé par les sciences, ni par les syllogismes du raisonnement
rationnel. Il reléve davantage, chez eux'”’, du gofit spirituel et de la vision
mystique, ainsi que I’a dit AL-BUNi : « N’allez pas imaginer que le secret
[72] du pouvoir des lettres appartient aux choses relevant du

raisonnement rationnel. On ne peut I'atteindre que par le biais de la vision
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1 portion de phrase rédigée un peu différemment dans la Mugaddima (cf. annexe du commentaire)

172 Forme nominale différente dans la Mugaddima (cf. annexe du commentaire) Voir aussi la

Mugqaddima,: « Les actions des hommes ont subjugué le monde des étres créés et tout ce qu’il
renferme. Ce monde lui est entierement soumis et est a sa discrétion. C’est la signification du
vicariat dont il est question dans le Coran quand Dieu dit : ‘Je vais placer sur la terre un vicaire’. »
Pléiade, p. 835. Dans le Livre de la Guérison, ’exercice du vicariat de Dieu est expliqué par le
pacte originel de 1’'amdna, décliné au quotidien dans les actes du comportement de 1’homme
soucieux de sa vertu et I’accord (ittifdg) entre le geste et I’intention. Le devoir moral du bon
comportement de ’homme ne concerne pas que sa propre personne ni ses relations avec autrui : il
emporte le monde a sa suite, dont il doit prendre soin et se servir de fagcon responsable dans le cadre
de I’exercice de ce devoir moral. L’ame humaine, par essence, est capable de circonscrire la nature
dans toute son ampleur et d’agir sur elle : c’est la faculté au figuré d’appliquer sa réflexion a qch,
d’embrasser de sa science : cf. Coran (2, 255). L’homme possede en lui une prédisposition naturelle
envers I’univers et ses lois, qui lui permet de les identifier, de les comprendre et de s’en servir a son
gré. Le pouvoir de I’homme sur le monde avec la capacité d’en décoder les lois, lui est donné afin
d’exercer son vicariat, ce que 1’auteur exprime dans ses deux ouvrages.
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mystique et le recours a la grace divine. » Quant au pouvoir surnaturel sur
le monde de la nature, exercé par les lettres et les noms qu’elles
composent, ainsi que leur influence sur les étres de la création, il s’agit
d’un fait avéré, corroboré par tous ceux qui en perpétuent la pratique

ancestrale, depuis la nuit des temps.

IT-1-4.3:L’usage des talismans

On pourrait peut-&tre penser que le pouvoir surnaturel de ceux qui
utilisent le secret des lettres est identique au pouvoir des utilisateurs de
talismans, mais ce n’est pas le cas. Les utilisateurs de talismans sont
clairement d’avis de dire que la réalité fondamentale d’un talisman, ainsi
que son efficacité, résident dans les forces spirituelles inhérentes a son
pouvoir contraignant. Sur 1’objet sur lequel le talisman est appliqué, les
forces spirituelles exercent une action de domination et de contrainte grace
aux secrets des spheres célestes, aux correspondances entre les nombres et
aux émanations de 1’encens que le praticien fait briler pour attiser la
spiritualit¢ du talisman. Concentrées dans le talisman sous 1’action de
I’énergie psychique, ces forces spirituelles ont pour effet de lier les natures
du monde supérieur aux natures du monde inférieur. D’aprés ces
utilisateurs, le talisman agit comme un levain composé d’éléments d’air,
de terre, d’eau et de feu, et résultant de leur conjonction. Ce levain
transmue tout ce a quoi il est appliqué, et le transforme en sa propre
essence et sa propre forme. C’est de cette fagon qu’agit I’élixir sur la
pierre philosophale et sur les corps minéraux, comme un levain également,
par transmutation, en transformant le minéral dans lequel elle pénetre pour
le rendre semblable a elle-méme. C’est pourquoi, il est dit que 1’action de
’alchimie est une relation « de corps a corps », car la pierre philosophale
est un objet corporel, de méme que le minéral qu’elle transmue!’!. En
revanche, 1’action du talisman est une relation « d’esprit a corps », parce
qu’elle consiste a lier les natures du monde supérieur aux natures du
monde inférieur, les natures du monde supérieur étant spirituelles, et les

autres corporelles!’?,
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173 Le texte de la Mugaddima emploie un synonyme (cf. annexe du commentaire)

174 Elle compte parmi les plus intenses qui soient dans les trés rares cas ol elle a bien lieu ! En effet, il

est important de bien comprendre que 1’auteur met en doute la possibilité de mener cette ascése, vu
sa rareté (de méme que la rareté des vrais maitres soufis) cf. supra.

175 Différence de préposition dans le texte de la Muqgaddima (cf. annexe du commentaire)
176 hijab : il s’agit du voile métaphysique de la gnose soufie qui permet la vision mystique

77 karamat - nous soulignons I’argument qui rejoint I’avis des compagnons qui refusaient de parler de
ce qui était pour eux « des obstacles et des épreuves » les détournant de leur véritable objectif : le
combat dans I’ame! Les kardmdt sont les trésors de 1’ame ; I’homme soucieux de sa vertu conforme
a la loi divine (mukallaf) ne doit pas se comporter en chercheur de trésor car cela n’est pas la bonne
facon de gagner sa vie ici-bas et a fortiori dans 1’au-dela selon la loi divine.

178 Mot au pluriel dans la Mugaddima (cf. annexe du commentaire)
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Pour apprécier la différence du pouvoir des utilisateurs des

talismans, par rapport au pouvoir que détiennent les utilisateurs du secret
des lettres, il convient, au préalable, de savoir que I’ensemble de leur
pouvoir sur le monde de la nature provient des facultés de I’ame humaine
et de la force psychique de I’homme. En effet, par nature, ’homme peut
connaitre les lois de I’univers et s’en servir pour le mettre a son service.
C’est de cette faculté dont se réclament les utilisateurs de talismans quand
ils disent faire descendre la puissance spirituelle des spheres célestes pour
la lier aux formes ou aux rapports numériques, afin qu’il en résulte une
sorte de combinaison qui opere, par sa nature propre, une transmutation et
un changement d’état, comme le levain agit par fermentation en faisant
lever la pate. Quant aux gens!”® qui utilisent le pouvoir des lettres, ils se
servent de la lumiére et du secours divins qu’ils ont pu obtenir par 1’ascése
spirituelle et la vision mystique. C’est par ce biais qu’ils disent parvenir a
soumettre la nature a leurs fins, pour qu’elle leur obéisse et ne leur oppose
plus de résistance. Ils n’ont pas besoin de 1’assistance des spheéres célestes,
ni de rien d’autre, car ils bénéficient d’une aide bien supérieure.
[27Db]

Pourtant les utilisateurs de talismans ont quand méme besoin d’un
minimum de pratique ascétique, pour donner a leur ame la force de faire
descendre la spiritualit¢é des spheres, méme si cette pratique et ces
exercices restent bien faibles, en comparaison de la grande ascese suivie
par les utilisateurs de lettres'’*. Ces derniers, dans la pratique de leur
grande ascese et s’ils sont sinceres, n’ont pas pour but d’acquérir de fagon
intentionnelle un pouvoir surnaturel sur'” les étres de la création : un tel
pouvoir s’obtient sous I’emprise d’un voile métaphysique'’. Ces soufis
n’acquierent ce pouvoir que par accident : ils le re¢oivent comme le don

que Dieu accorde lors des expériences religieuses intenses (karamdt)'”’

IT-1-4.4: Condamnation de la magie

Dans le cas ou I'utilisateur'’® du pouvoir des lettres n’a pas réussi a

connaitre les secrets de Dieu ni les réalités du monde invisible, parce qu’il
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179 [de facon magique] est sous-entendu : 1’ascése mystique du soufisme est aussi condamnable que ces

pratiques assimilées a de la magie quand la vision sous emprise n’a pas lieu
180 1 2 rareté des vrais maitres soufis est comme la rareté des vrais cas de grice divine (kardmdt).
181 petite différence de rédaction dans le texte du Livre des Exemples.
182 Différence d’orthographe du dernier mot de la phrase dans le texte du Livre des Exemples.
183 Phrase a rallonge de R. Pérez, sujet absent dans la suivante (p. 190, La Voie et la Loi)
184 Litt. « les traces ».
185 Phrase en sus (el L;°‘ o=l & ody) dans la Mugaddima qui confirme notre traduction.
186 Différence de conjonction dans le Livre des Exemples (cf. annexe du commentaire)
187 [son livre] Cet ajout qui s’impose en bon frangais figure dans le texte de la Mugaddima.

188 Nous retrouvons le terme que certains traduisent « présence nébuleuse » que ces soufis mettent en
lien avec la notion islamique du monde intermédiaire (barzakh) cf. infra

89 Nous retrouvons notre différence de traduction sur la racine ism cf. infra et note suiv.

9 Le lieu de dispersion, monde des signifiés, ou la présence en forme de nuées est aussi désigné par :
principe muhammadien (infra) selon la théorie des soufis s’inspirant de la falsafa, ce qui confirme

selon nous ’amalgame entre la perfection désunie qui descend se disperser et qui devient attachée
aux noms pour justifier leurs théories sur les secrets des lettres

191 Phrase absente de Pr, présente chez BT et les autres sources, et dans la Mugaddima. 11 s’agit
stirement d’une faute d’inattention « d’un saut de ligne » entre mots identiques (mis en italiques) :
cf. [32b] [39b] Mot de liaison différent dans le Livre des Exemples (cf. annexe du commentaire).

192 allati nuqaddimu al-kaldam fiha (‘-é—..*é 95-53‘ am g:‘-“) Nous soulignons cette incise avec le
«nous » du locuteur, qui ne figure pas dans le texte du Livre des Exemples, en raison de
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aura échoué dans I’asceése du dévoilement et de la contemplation — dans ce
cas, il se contentera d’utiliser de facon magique'”® les correspondances
entre les noms et les natures des lettres et des mots, et il ne les exercera
que dans ce seul usage. Ceux-la sont, le plus souvent, ceux qui pratiquent
la magie (simiyd)"®’. Alors'®!, dans ce cas, il n’y a aucune différence avec
I’utilisateur de talismans. Bien plus, ce dernier sera plus proche d’étre
sincere, car il se réfere a des principes scientifiques sur les lois la nature,

dont les régles sont bien élaborées'?. En effet'®®, I’utilisateur du pouvoir

des lettres qui, faute de sincérité, serait privé de la vision mystique qui
permet de connaitre le sens profond des expressions et les dispositions'*

de leurs correspondances, parce qu’il ne serait pas arrivé a 1’obtenir!®’

, €t
qui plus est, ne trouverait pas matiere a s’appuyer sur quelque regle
argumentative, issue des sciences conventionnelles — celui-la s’en

trouverait rendu plus bas que terre.

L’utilisateur du pouvoir des lettres peut décider de combiner les
pouvoirs des mots et des noms aux pouvoirs des astres. Pour cela, il peut
décréter que, selon les phases d’un astre donné, pour profiter au mieux de
ses affinités avec les noms, certains moments sont plus favorables a

6 & I’utilisation des carrés

I’invocation des beaux noms divins, ou'®
magiques composés a partir de ces noms, ou de tout autre nom. C’est ce

qu’a fait AL-BUNi dans [son livre intitulé]'®” Les Modes (al-Anmat).

De telles affinités peuvent étre établies, selon eux, [entre les noms
et les astres, parce qu’elles proviennent de la « présence sous forme de
nuées »'®8 qui est le monde intermédiaire de la perfection « désunie »'%,

. . . . 4alitdc 190 4
qui se particularise en se dispersant dans les réalités " conformément aux
rapports qu’il y a entre elles.

De telles affinités peuvent étre établies, selon eux,]'™!

uniquement
si elles sont I’objet de la vision de la levée du voile que « nous » mettons
en avant dans « nos » propos'*>. Faute d’une telle vision, I’utilisateur du
pouvoir des lettres n’approche ces affinités que par une voie d’usages

préétablis, et son activité devient alors du méme ordre que celle de
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I’insertion différente de ce chapitre par I’auteur dans ses deux Livres. Elle confirme que le rédacteur
des deux Livres est bien le méme, argument sur la paternité mis en évidence dans nos travaux et
selon nous irréfutable, que nous voyons comme un signe autographe. Un auteur aussi scrupuleux
qui, depuis le début, cite ses sources, ne pourrait avoir ainsi recopié un chapitre entier d’un autre

auteur, sans le citer, allant méme jusqu’a parler a sa place : (cf. commentaire)

193 Cette attitude est signe de paresse et d’impuissance (cf. hadith implicite page suivante), un manque
de sincérité d’abord envers soi-méme et par rapport au devoir moral du bon comportement, car il
s’agit de la mauvaise fagon d’agir et de gagner sa vie ici-bas aussi bien que dans ’au-dela.

19414 répétition de ce mot ne figure que dans le Livre de la Guérison

195 Dans la Mugaddima : « d’une illumination issue d’un état de vision mystique » ; dans le Livre de la

Guérison : « ceux gratifiés de la vision mystique » cf. annexe du commentaire.

196 1makdanat - synonyme de mawyjiidat dans le lexique de 1’auteur (voir aussi mafgiiddt en [16b])

197 [son livre de] ajout qui s’impose en bon frangais, présent dans le Livre des Exemples
198 Tbn Khaldtin en arrive a la conclusion de son argumentaire : comparer la pratique des soufis non
gratifiés de la vision mystique, a de la magie et les déclarer aussi blamables 1’'une que autre !

199 A I’époque de 1’auteur, seuls sept astres étaient connus

200 Rédaction de cette phrase un peu différente dans le Livre des Exemples (cf. annexe).
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I’utilisateur de talismans, hormis que dernier sera plus proche d’étre

93 comme nous I’avons vu.

sincere!

L’utilisateur du pouvoir des talismans peut, de la méme fagon'®?,
décider de méler son activité aux forces des astres qui I’influencent, en
usant du pouvoir des invocations composées avec certaines paroles
choisies en raison d’une certaine affinité entre ces mots et les astres.
Néanmoins, I’affinité entre les mots et les astres, chez les utilisateurs de
talismans, ne provient pas d’une illumination'®>, comme c’est le cas chez
les utilisateurs du pouvoir des lettres gratifiés de la vision mystique. Cette
affinité est seulement basée sur un principe fondamental de la magie, qui
consiste a classer les astres selon la facon qui leur est attribuée de
participer 2 tout ce qui existe dans [73] le monde des choses créées'*® :
substances, accidents, essences, idées — et, en particulier, lettres et noms.
Ainsi, a chaque astre est assignée en propre une partie de ces choses. Sur
cette base, les magiciens €laborent des constructions aussi saugrenues que
religieusement condamnables, qui consistent a classer les sourates et les
versets du Coran suivant ce principe, comme 1’a fait MASLAMA AL-
MAIRITI dans [son Livre de]'’ la Ghdya.

De toute évidence, AL-BUNT s’est inspiré de ce méme principe dans

son livre Les Modes (al-Anmdt)."*®

En effet, en examinant ses Amnmdt et les invocations qu’ils
renferment, réparties tout au long des heures des sept astres!®”, et en
examinant en parallele la Ghdya et les pricres qu’elle contient, appelées
qiyamat parce qu’elles sont a réciter debout en s’adressant a chaque astre
en particulier’® — il ressort de cette étude comparée que les procédés se
ressemblent. Ou bien, ils font partie intégrante de la substance de la magie
des lettres [dans le cas des Anmqdt et selon I’analyse d’AL-BUNI] ; ou bien,
ils ont été rendus nécessaires en raison d’affinités qui existaient a 1’origine
de la création, dans le monde intermédiaire de la connaissance [selon
I’avis d’AL-MAJRITI dans la Ghdya, ce qui démontre bien la ressemblance

entre les deux auteurs — ndt].
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21 Coran (17, 85) : cette citation coranique se trouve aussi dans la Mugaddima . p. 987 en cloture de ce
méme chapitre. Elle est placée différemment dans la phrase (cf. annexe).

202 1 >auteur a des liens avec la magie par I’un de ses ancétres, disciple de ’auteur du Ghdyat al- Hakim
« traité de sorcellerie » (Pé, ibid., note 140 p. 280). Nous pensons que ce copier-coller avec
Mugaddima a pour but de mettre en évidence la mauvaise facon de gagner sa vie qu’ont les
chasseurs de trésors, assimilés ici aux chasseurs de secrets et a ceux qui se laissent aller a la pensée
magique ! C’est un signe de paresse : cf. hadith implicite (cf. notes suivantes)

203 Fin du chapitre en commun avec la Mugaddima, (p.982-987) Mais d’autres correspondances
entre les deux Livres se produisent : en témoigne, juste apres, 1’allusion a un méme hadith dans une
idée similaire (p. 770, cf. notes suiv.). Différence de rédaction avec le Livre des Exemples ou figure
Dieu (Allah) au lieu du pronom II.

204 . . . . \ o . , . .
Ceux qui sont inoccupés, qui n’ont a faire de leur vie, les désceuvrés, les paresseux... cf. note suiv.

205 Alusion au hadith . « Mon Dieu, je cherche refuge auprés de Toi contre ’anxiété et la tristesse,
Pimpuissance (‘ajza) et la paresse (kasal), la lacheté et I’avarice, le poids des dettes et
I’asservissement des hommes » Bukhari (n°6369) qui précise que kasal équivaut a kusdl Coran (4,
142) kasal (mal) retraduit « accablement » par Pe, ibid. note 147, p. 281 ; hadith dit rapporté par
‘Anas Ibn Malik dans I’édition en ligne de Damas (p. 119) ; nous ’avons relevé dans la Mugaddima
(Pléiade, p. 770) voir notes suiv.

206 1 e5 soufis de la voie mystique sont comme des chercheurs de secrets et aussi blamables qu’eux
(Mugaddima, p. 768-770) .

207 Référence 4 AL-HALLAJ identique dans la Mugaddima (Pléiade., p. 935) cf. note suiv.

208 (‘13,-.\333‘ Jai day Al dﬁi): «les juristes et les soufis éminents (Mugaddima., p. 935) ; Cette
précision qui ne figure que dans Pr est importante ; elle se retrouve a I’identique dans la
Mugaddima. 11 s’agit des « spécialistes de la loi divine et ceux de la ‘réalité essentielle’ » : ( daz il

daaall \) ; ’auteur se place du point de vue des soufis qui condamnent I’un des leurs ; en effet, selon
les soufis dont IBN ARABI, expliqué par René Guénon : « On peut dire que la shari’a, la ‘grande
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Mais «il ne vous a été donné que peu de science »*°!. En outre,
toutes les sciences que le Législateur a déclarées illicites n’en existent pas
moins pour autant. En effet, il est établi que la magie existe, bien qu’elle
soit interdite [par le Législateur]zoz. Mais il faut se limiter, en matiere de

sciences, a celles qu’Il nous a apprises 12%3

II-1-5: Le soufisme qui n’en est plus

Par la suite, les soufis ont été de plus en plus nombreux a
s’intéresser ardemment a la science de la levée du voile, en lui adjoignant
sans cesse de nouvelles extensions de moins en moins compréhensibles.
Ainsi, nombreux sont les désceuvrés qui perdent leur temps’** dans

1’obsession pour la littérature mystique, signe de’® :

[57] « I'impuissance et la paresse » contre lesquelles le Prophete a

cherché refuge aupres de Dieu.

Ils croient trouver, caché dans les pages de ces ouvrages, le
secret?® du bonheur de I’au-dela, sans se douter a quel point ils sont loin
du compte ! La raison de leur égarement ne tient a rien d’autre que de
croire en la possibilité de théoriser la levée du voile et de s’engager dans la
voie des sciences qui en parlent. Or, selon 1’avis des maitres spirituels du
soufisme, I’attitude saine a adopter consiste a ne pas s’engager dans ce
genre de voie. Il en va du secret de Dieu qu’aucun gnostique n’a le droit
de divulguer. Pour cette raison, AL-HUSAYN IBN MANSUR AL-HALLAJ?Y ¢
étée mis a mort en vertu d’une décision rendue aussi bien par les juristes
que par les soufis éminents**®. En effet, ses pairs n’ont pas pu s’opposer a
son chatiment, devenu pour eux obligatoire a partir du moment ou il ne
disposait pas de la seule excuse qui, pour eux, est valable en pareil cas, a
savoir que de telles paroles doivent €tre prononcées en état de transes
mystiques, conduisant a révéler malgré soi le secret de Dieu. Sinon, il
s’agit d’actes passibles de la condamnation d’impiété — ce qui a été le cas,
la plupart du temps, a ’encontre d’AL-HALLAJ [jusqu’a sa condamnation

209. Il

finale], ainsi que rapporte I’auteur de la Ghdya se serait ainsi livré a
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route’ parcourue par tous le étres, n’est pas autre chose que ce que la tradition extréme-orientale
appelle ‘le courant des formes’, tandis que la hagiga, la vérité une et immuable, réside dans
I’invariable milieu’. Pour passer de 1’une a 1’autre, donc de la circonférence au centre, il faut suivre
un des rayons : c’est la tariga, c’est-a-dire le ‘sentier’, la voie étroite qui n’est suivie que par un
petit nombre’. René Guénon, L écorce et le noyau, repris dans Apercus sur l’ésotérisme islamique et
le taoisme, Paris, Gallimard, 1973, cité par Thierry Zarcone ibid.

209 MASLAMA AL-MAJRITI cf. infra

210 al-ghariba; phrase différente dans Pr : dans les autres sources : « magie »

211 jahil (ignorant) dans Pr au lieu de muslim (musulman) dans toutes les autres sources : Pr rend
mieux le jeu de mots avec « connaissant », sens littéral de « gnostique » (cf. note suiv.)

212 Notons, dans la phrase remaniée de Pr, le jeu de mots de I’auteur sur ‘arif, litt. « connaissant » pour

gnostique, c’est donc le sens littéral qu’il faut traduire ici (cf. note préc.)

213 Cf. les niveaux de compréhension du discours.

214 Litt, « I’apparent de leurs propos », ce que 1’on peut en juger de I’extérieur : on est dans la

différence entre ce que 1’auteur appelle « déclaration verbale » et « dispositions permanentes ».

215 1 a notion d’extériorité et d’intériorité de la charia, rendue par le couple (zahir, batin), est le droit, le
figh qui incarne 1’extériorité de la loi, autrement dit ce qui concerne les formes extérieures et les
gestes du comportement externe et I’intériorité de la charia, le caché des actes, I’intention : la loi
morale, figh al-bdtin. R. Pérez traduit ici par « sens obvie » (La Voie et la Loi, p. 193) commettant
toujours un contresens dans sa traduction du couple (zdhir, bdtin) !
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[28b]

des actes et des propos totalement incompréhensibles*'®, dont méme
’ignorant n’a rien a retirer’!’ et donc, a plus forte raison, celui qui se
prétend « Connaissant »*'2. Ainsi, s’engager dans la voie de la science du
dévoilement, tout comme se préoccuper de ce qu’en disent ses adeptes,
n’est qu’une perte de temps manifeste. [Deux cas de figure se présentent, a

celui qui voudrait malgré tout tenter 1’expérience. |

[Premier cas de figure :] il désire ardemment élever son ame vers la
connaissance mystique et il aspire a entrer dans 1’intelligence des secrets
du Royaume invisible dés ce monde ; il ne peut le faire a partir de mots, ni
de termes techniques, ni de regles spécifiques, puisque les mots ne
peuvent donner la signification de ces choses. En effet, les mots ont été
établis par convention pour exprimer les notions courantes ; or, dans ce
cas, aucune correspondance ne permet d’en élargir le sens par la

métaphore, comme nous I’avons vu?!?,

[Second cas de figure :] il rechigne, par paresse, a soumettre son
ame a une telle ascese. Il s’enlise, tiré par le bas, dans les carences de
I’imitation passive, ne pouvant tirer aucun profit de discours qui, au
mieux, s’il les suit, ne feront que le conduire a une science du genre de
celle des philosophes de la falsafa, tout en lui étant encore moins
profitable. Car, une telle philosophie emploie des argumentaires, des
syllogismes et des démonstrations, contrairement aux discours tenus par
les adeptes du dévoilement ! Ils n’utilisent aucune regle construite, ni
argumentation, car il s’agit d’une expérience intime, propre a chacun. Il ne
nous resterait plus qu’a les croire sur parole, obligés d’accepter tout ce
qu’ils disent, sur la foi d’un simple préjuge en leur faveur — a supposer que
les mots qu’ils emploient soient assez clairs pour exprimer ce qu’ils
veulent dire et nous permettent de les comprendre ! Mais comment
pourrions-nous préjuger en leur faveur, quand la majorité de leurs

214

déclarations verbales“'* sont manifestement contraires a 1’extériorité de la

charia autrement dit aux régles du droit (figh) 7*'°
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216 voir le compilateur de hadith BUKHARY qui n’a pas hésité a parcourir une longue distance pour

voir un rapporteur présumé ; avant d’arriver a lui, il le voit de loin en train de maltraiter son ane. Il
rebrousse alors chemin, exactement comme le fait BISTAMI, et pour les mémes raisons : il n’a pas
jugé cette personne assez fiable par ce qu’il en a vu de son comportement extérieur

27 ¢t Mugaddima, manuscrits tardifs p. 936 (nous soulignons) : « Il est un fait notoire que les

21

compagnons du Prophete et des personnalités éminentes parmi les premiers musulmans eurent de
nombreux charismes. Quant aux doctrines soufies relatives au retrait du voile [...] et a I’ordre
d’émanation des choses créées, elles renferment, pour la plupart, une certaine ambiguité, étant
donné qu’elles relévent d’une expérience intérieure. Ceux qui n’ont pas ce genre d’expérience ne
sont pas 2 méme de comprendre les gofits des soufis en ces matieres. Aucune langue ne peut rendre
la signification que ces choses ont pour eux, car les langues n’ont été instituées que pour exprimer
les notions courantes [...] Les anciens soufis mentionnés dans la Risdla, personnalités éminentes
que nous avons évoquées ci-dessus, ne recherchaient ni le retrait du voile ni ce genre de perceptions.
Leur seul souci était de suivre et d’imiter les pieux modeéles autant qu’ils le pouvaient. S’il leur
arrivait de vivre de telles expériences, ils s’en détournaient et ne leur prétaient aucune attention.
Bien au contraire, ils les fuyaient, les considéraient comme des obstacles et des épreuves et comme
des perceptions [ordinaires] de I’ame, créées et produites dans le temps. Ils pensaient aussi que les
choses existantes ne se réduisaient pas a ce que ’homme pergoit, que la science de Dieu était plus
vaste, Sa création plus étendue, Sa loi plus propre a guider vers la bonne voie. Ils ne disaient rien de
ce qu’ils percevaient, et défendaient méme qu’on en parlat. A ceux d’entre les compagnons qui
avaient été favorisés du retrait du voile, ils interdisaient d’en discuter et de s’y arréter. Ils
continuaient eux-mémes a suivre et a imiter les pieux modeles comme ils le faisaient dans le monde
des sens, avant le retrait du voile, et ordonnaient a leurs compagnons d’agir de méme. »

8 yajib (<%232) : renvoie a ce qui est « obligatoire » : al-wujib ou al-wdjib ()l ji EPEN)
219

yata’akkad : ce qui est autorisé, « permis » : (:*A\-J}“ }i CL}A\) al-mubadh ou al- ibdha

220 74 yajib (=>2 ¥) : renvoie 2 ce qui est non-obligatoire mais conseillé, bien aimé, de bon ton,

« surérogatoire » = [(SENN] Ji < 33y al-mustahaba ou al-mandib.

2l1a portée de cette question qu’éditeurs et traducteurs n’ont pas vue permet a I’auteur d’amener les

consultations finales basées sur le figh al-bdtin, selon sa revalorisation du role des oulémas. En
effet, cette question revét une grande importance dans la fagon d’appliquer la loi morale (figh al-
bdtin), par ’application morale des cinq critéres de la charia (al-ahkdam al-khamsa al-shari’a), qui
sont méconnus des musulmans souvent bloqués sur la simple opposition binaire licite (halal)/ illicite
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Il n’existe aucun préjugé qui tienne en faveur de gens qui
contreviennent a la loi révélée en se contentant de tenir des discours non
suivis d’actes, ainsi que [’illustre I’histoire arrivée a ABU YAZID
[BisTAMI]. Quand il apprit I’existence d’un certain homme soi-disant doué
de sagesse mystique, il voulut aller le voir. Il entra dans la mosquée ou se
trouvait cet homme, et quand il arriva a sa hauteur, il ’entendit se racler
bruyamment la gorge. ABU YAZID renonga alors a le rencontrer, et revint
sur ses pas, en disant: « L’homme a qui il est impossible de se fier
concernant une régle de bienséance prescrite par la charia, comment lui

faire confiance quand il s’agit des secrets de Dieu ? »2!°

De la méme facon, pour les gens qui ne tiennent aucun compte de
I’interdiction donnée par la loi révélée de s’engager dans la voie du
dévoilement [dés ce monde], comment leur faire confiance quand il s’agit
des secrets de Dieu ? Comment ne pas éprouver de la réticence envers ce
qu’ils disent, d’autant qu’ils ne parviennent jamais a s’affranchir d’une
certaine ambiguité ? Et comment, qui plus est, quand ce discours ambigu
s’accompagne de propos hétérodoxes ou devient carrément impossible a

comprendre ?

En conclusion, ce qui de nos jours se fait appeler « soufisme »
n’est plus du soufisme car il n’est plus conforme aux intentions du

Législateur’!’. « Et Dieu est plus savant ! »

II -1 -6 : Les critéres d’évaluation des actes

N 7z

Discutons a présent de la nécessité, ou non, de recourir a un
Cheikh, pour la conduite de 1’ascese. Et ce, afin de déterminer dans quels
types d’effort sur soi le recours au Cheikh est « obligatoire »>'8, alors que
chez d’autres, il est « permis »*!°. Et chez d’autres enfin, il n’est pas
considéré indispensable [autrement dit, il est « conseillé », « bien aimé »,

« surérogatoire » ou « facultatif » — ndt]*%.

Dégageons la portée de cette question??!.
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(haram). Or, I’auteur se référe a la véritable hiérarchie de la charia, beaucoup plus fine, en cinq
criteres a savoir : 1) ce qu’elle autorise de facon générale (al-mubah, al-‘ibdha) ou 2) ce qu’elle
déconseille fortement (al-makriih, al-kardhat), car cela est « détesté » de Dieu méme si ce n’est pas
interdit (par exemple le divorce est jugé détestable en islam méme s’il n’est pas interdit) 3) ce
qu’elle rend obligatoire (al-wujith, al-wdjib), ou au contraire 4) ce qu’elle interdit (al-muharama,
al-hardm), ou encore, 5) ce qu’elle admet a titre facultatif et surérogatoire (al-mustahaba, al-
mandiib, al-ndfila). Les cinq criteres de la shari’a (e &l duedl) A\SaVNy al-ahkdm al-khamsa al-
shari’a sont aussi dits ( dalsal) 915;“2\) al-ahkdam al-taklifiya ou (‘J:\Eﬁ‘ e\séi) al-ahkdam al-taklif.
Ces cinq critéres modulant I’interdit sont souvent utilisés sous 1’angle du droit (figh) y compris pour
apprécier ses finalités, (Ul Sl s )'45\) (al-duririydt al- khams). 11 ne faut pas confondre avec
la facon dont ces critéres sont abordés sous I’angle du figh al-bdtin. Ce point est I’un des plus mal
compris ! Quand ils s’appliquent selon le droit (figh) ces criteres évaluent les actes les uns par
rapport aux autres. Mais ce n’est pas de cette facon que les emploie notre auteur, puisqu’il n’est pas
question ici du droit (figh) mais de la loi morale (figh al-bdtin), du point de vue subjectif de la
conscience morale individuelle. Chaque acte est alors évalué selon plusieurs critéres a la fois
suivant le contexte et les nuances propres a chacun. Il en va du « trouble de 1’dme » qu’aucune
consultation juridique sur la base du figh ne pourra soigner (hadith) et du conseil : « Laisse ce qui te
trouble pour aller vers ce qui ne te trouble pas » (hadith) Par exemple en cas de doute sur quelque
chose qui nous « traquasse », ne pas fermer les yeux, mais, faire les démarches a notre portée sans y
renoncer par paresse ou procrastination, afin de lever le doute qui nous troublait jusqu’a ce que plus
rien ne subsiste de ce trouble dans la conscience, dans le cceur, dans 1’esprit, ce trouble de
« I’appareil de I’ame ». C’est la maitrise de I’application de ces critéres que doivent se réapproprier
les oulémas, non seulement sous 1’angle du droit, mais sous 1’angle de la loi morale : et c’est 1a le
vrai enjeu du Shifd’ ! Car si ces critéres sont connus sous I’angle du droit, ’usage en était déja perdu
sous 1’angle de la loi morale, a I’époque de notre auteur — que dire alors de la notre ?

222 Litt. e coeur (qalb)

223 Rappel de ce qui a été dit sur le voile métaphysique des soufis : Mugaddima ., p. 936 et infra (Partie

I, a propos de Rabia‘® ) qui apparait lors des karamadt.
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II-1-6.1: Résumé des acquis

Sache que I’ensemble de ce que nous venons de voir sous
I’appellation « soufisme » est un cheminement a caractére mystique, ayant
pour objectif de mener au dévoilement et a la contemplation, censé donner
acces a la science de Dieu, a Ses attributs, a Ses actes, aux secrets de Sa
souveraineté et aux secrets de tout ce nous avons passé en revue dans les
chapitres précédents. L’acces a ce genre de connaissances, obtenues par la
voie de la contemplation et du dévoilement, ne doit pas faire I’objet d’une

mise par écrit dans des livres, ainsi que nous 1’avons également évoqué.

Nous avons clairement montré 1’erreur des soufis extrémistes, qui
consiste a donner a leur ascese le nom de « soufisme », et a 1’élever au

rang de science susceptible d’étre mise par écrit.

Ils ont prétendu possible d’étudier cette science dans des ouvrages
et des livres, alors qu’en fait, il s’agit d’une lumiére que Dieu insuffle a
1’ame??? purifiée par I’effort sur soi, qui la met en contact direct avec le
Vrai. Lorsque, [74] de facon inopinée et furtive, ce genre de lumicre
survient a I’ame de I’ascéte, celui-ci ne doit pas lui préter une attention
exagérée, ni méme la prendre en considération. Il ne faut pas s’arréter a ce
genre d’information obtenue de facon surnaturelle, révélant un secret divin
ou un aspect de la sagesse de Dieu, éclairant un point obscur de la loi
révélée, livrant une interprétation du Coran ou de la Tradition. En effet, si
I’ascete s’arréte dessus, cela risque de devenir pour lui comme un voile
métaphysique®** faisant obstacle 2 la poursuite de son effort. Il doit plutot
continuer sa route et sa quéte vers Dieu, sans en parler a personne.
Ebruiter ce genre d’information reviendrait a trahir le secret sur
d’éminentes vérités au sujet de Dieu, qui, au contraire, doivent étre
soigneusement conservées et protégées. Par ailleurs, nous avons mis en
¢vidence les différents types d’effort sur soi, qui varient selon la nature de
I’intention qui les motive. Si la motivation se contente de rechercher le
salut de I’ame, il s’agit de I’effort sur soi de la piété a mener sous 1’égide

de la conscience morale.

118



Ol Balaudl 224 350)1 Cllo O 0l9] g 9019 S 98H) Bl lxe (A8 ladd
49 paall il Ce Wl O Olg 226[deliiwdl 8unle (RS 22°8,331 Hlll (§ (ol
O15,539 aasdl Bunloxe (25 227051 Bl (§ Budlinally Gl a8y
dloaiwl 2285,391 § (e il Y] el wlialxall e (3l 5 guatll

e Oly @yl (381 (o9 230 padl) 298l Fouds s dale Logy (aislg
Oldlasang lagiloTy lagoiaTy ridalaall (xile by b @lall 92 (8 gsaill
Sl B lms oy Byliall ) i)l punldll ool SUdl jLal U39 Lglal

00 08 O] o2 Olog] dd S w038 1 JB L ielgdl Byliey doldiwdl Bunlxag
Olase (1o 4 Igsas Lad 0gadlly 943 padolio J) zyddly Joludl Jol
o0 4 Jol paild dslall oo (e 7yl 98 o0 Je Jakaill J) gl Yo i
CUadl (3 zpm O g dllowy Jaiumes puds gLV Ayl dape OB Oly ene
Zasllall 0d Ayl (e sy diles Magls Gatixll ) o Of J) el
dl laalzall oda Hlasdl O plel o 231408 () @2 (o 4 J9l 0 ld

224 N N JE £ . Lo N .
fawiiz : succes, réussite, employé au sens coranique désignant le « plus grand succes » qui dans

certaines exégeses désigne non seulement 1’entrée au paradis mais « I’obtention de la satisfaction de
Dieu » et « et davantage encore » (ziyddha) Coran (10, 26) ou ce « surcroit » de grace divine Coran
(4, 173) (24, 38) (35, 30).

225 Litt. « la derniére Demeure », le paradis (cf. « ’Hote avant la Demeure » en Partie I)

226 phrase absente de Pr et de BT : Puisqu’il n’avait pas connaissance de Pr, Pérez émet I’hypothése

que la phrase ait été « sautée a 1’impression » (ibid., p.281 note 152). Cette phrase figure dans
Iédition en ligne de Damas qui édite R2 (avec fautes et omissions).

227 Litt. « 1a vie présente ». La question n’est pas que les soufis de la voie mystique recherchent la

vision de la Face de Dieu, mais qu’ils la recherchent dés ce monde !

228 Donc les « derniers » soufis ou « soufis extrémistes » (infra) sont ceux qui entendent le soufisme au
sens dernier du terme comme nous 1’avons traduit (cf. infra).
229 Shuyiikh al-Risdla

230 QUSHAYRI n’est cité que dans Pr. 11 jouit d’une position a part, entre « les grands maitres » et ceux

qui marcherent sur leurs traces. Il appartient aux soufis de la levée du voile, qui entendent le
soufisme au sens extréme, ceux qui sont « dans I’erreur » d’aprés 1’auteur. Ce point n’a pas été
compris, par le copiste de Pr dans son introduction.

231 Fin de citation » Le nom de I’auteur et la fin de la citation de son discours sont clairs. Comment

imaginer qu’il n’en ait pas été de méme pour la citation d’un extrait du texte de la Mugaddima d’Ibn
Khaldlin, si ce n’était pas lui le rédacteur de ce Traité ? D’ou notre argument en faveur de sa
paternité (cf. commentaire).
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[Si la motivation réside dans la quéte de la «plus grande
réussite »*>* du bonheur, dans ses degrés les plus élevés, au paradis®®, il
s’agit de I’effort sur soi de la droiture]**S. Et si la motivation est la
recherche de la connaissance par la voie de la contemplation et la levée du

227

voile sur les lumieres divines deés ce monde“”’, il s’agit de I’ascése

mystique du dévoilement.

Nous avons montré comment le mot « soufisme » avait été

appliqué a ces trois types d’effort sur soi, mais qu’a ’usage, il s’était mis a
désigner les deux derniers®*. C’est ce sens du soufisme qui est maintenant
d’usage, et sur lequel porte « la science du soufisme » chez les grands
maitres soufis®*, comme chez ABU AL-QASIM QUSHAYRI*® et ceux qui
marcherent sur leurs traces. Nous avons vu que la science du soufisme a
pour objet les conditions a respecter pour mener les deux dernieres
asceses, leurs caractéristiques, leurs regles, et le lexique des termes

techniques en usage chez les adeptes. La mise en évidence, par le maitre

soufi ABU AL-QASIM QUSHAYRI, de la différence entre I’ascése de la levée
du voile et ’ascese de la droiture tient a la nature de I’intention qui les

motive. Voici ce qu’il le dit : « Le disciple qui place sa confiance entre

les mains [des maitres spirituels du soufisme, se trouve dans I'un de ces
deux cas]. S’il est de ceux qui sont motivés par les épreuves du
cheminement, préts a appliquer graduellement leurs efforts vers les
objectifs que ces maitres leur proposent: dans ce cas, le disciple
partagera avec eux le privilege du dévoilement de I'lnconnaissable sans
avoir besoin de rien d’autre ; il serait pour eux inopportun d’aller chercher
autre chose chez d’autres personnes non initiées a cette famille
spirituelle. S’il se trouve qu’il manque de motivation propre et préféere
imiter passivement ses devanciers, eh bien qu'il les suive en s’élevant
graduellement jusqu’a ce qu'il parvienne a la réalisation et qu’il suive sa
route selon la voie des gens cette famille | Ce sont eux, en effet, qui lui

conviennent, plus que tout autre. » Fin de citation?®'.

Sache que le rdle a jouer par le Cheikh ne répond pas aux mémes
besoins selon le type d’effort sur soi, par rapport a sa mission

d’enseignement et de conseil. Nous allons voir que, dans un cas, le recours
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B2Cf 1a grille des cinq criteres cf. infra, supra et Commentaire

233 (& )5\) wara ‘ qui préside au combat de la piété et a la station de la foi cf. Commentaire

234 (<al&ally mukallaf : ’homme préoccupé par sa vertu selon la loi divine, la charia. Celle-ci comprend

deux « moitiés » de valeur inégale, dont « la plus importante » pour celui qui se préoccupe du soin a
apporter a sa vertu selon ce qui plait & Dieu est appelée figh al-batin, que nous traduisons loi morale
et sa jurisprudence. Dans ce lexique le mukallaf est ’lhomme moral, c’est lui le « héros » de ce
Traité et non pas I’adepte du soufisme de la voie mystique.

235 fard al-‘ayn : expression propre a 1’arable récurrente dans le Livre de la Guérison et qui signifie un

devoir ou une responsabilité qui est attaché a I’individu, propre a lui Cf. infra

236 Lig, taklif : responsabilité envers la loi divine et envers sa « moitié » qui a «la plus grande
importance », au sens coranique de « tu n’es responsable que de toi-méme » Coran (4, 89) cf. supra

237 Litt. Le Livre et la Sunna
238 bi-I- “igtida’
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au Cheikh releve seulement du plus parfait et du plus convenable ; dans un

autre, il est plus souhaitable et plus sir; dans un autre enfin, il est

232 d’

obligatoire avoir recours a lui, au point que I’ascese serait impossible

a mener sans lui. Détaillons tout cela.

II - 1-6. 2 : Le facultatif

[29b]

En ce qui concerne le combat de la piété, sous 1’égide de la

conscience morale?, le recours au Cheikh est facultatif. Il faut, pour le
mener, avoir connaissance des regles de Dieu et de Ses limites, et cela
peut se faire par I’étude d’un livre, ou en suivant I’enseignement dispensé

par un éducateur, ou en consultant un maitre compétent.

En effet et ainsi que nous ’avons dit, le combat de la piété est

234 qu titre du devoir

I’effort sur soi qui s’impose a tout homme vertueux
moral qui lui incombe en propre?**>. Comment penser négliger ce devoir,
alors qu’il reléve expressément de la responsabilité individuelle?*® ? [Tel
serait le cas, pourtant, de celui qui mettrait ce devoir entre parentheses]
dans D’attente de trouver un Cheikh lequel, qui plus est, ne pourra rien lui
apporter de plus que ce qu’il peut d’ores-et-déja trouver dans les pages des
nombreux livres €crits sur le sujet, par des savants qui ont bien pris soin de
vérifier les sources des références qu’ils donnent, au Coran et a la
Tradition®*”. Tout ce que peut apporter un Cheikh a celui qui entreprend
I’effort sur soi de la piété, est un enseignement par 1’exemple, en
présentiel”*®, qui montre les gestes 2 suivre afin de lui permettre de
perfectionner sa pratique — ¢tant donné que ce genre d’exemple concret,
impliquant les sens, est un facteur de perfectionnement pour tout
enseignement destiné a €tre mis en pratique. En effet, la science de la loi
de Dieu a pour but de modifier les actes du comportement — et en
conséquence, ses préceptes théoriques sont voués a €tre mis en action. Une
telle science, portant sur les modalités de 1’agir, se compose d’un volet

théorique, par la transmission orale et écrite de la tradition et des textes

sacrés, et d’un volet pratique, basé sur I’observation et la mise en jeu des
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239 Cette précision est importante car les cinq priéres ne sont pas identiques ; L’ Ange Gabriel ne s’est
pas contenté de faire la priere une seule fois, en expliquant les quatre autres, avec leurs différences,
mais il a les accomplies toutes les cinq en intégralité.

240 ce passage est mal tourné dans La Voie et La Loi , « I’exemple des actes visibles, est plus efficace
qu’un enseignement qui ne serait qu’explications et paroles. »(P¢), ibid. Voir Mugaddima : « les
habitus formés par le contact personnel sont plus fermement ancrés et mieux établis. Plus on a
fréquenté de maitres, plus les habitus acquis sont enracinés ». (Pléiade., p. 1080), ou encore : le
voyage est « indispensable a I’acquisition de la science et au perfectionnement au contact des grands
maitres et des personnalités éminentes ».

241 N o . . L
M¢émoriser, apprendre par cceur : on retrouve la différence entre la déclaration verbale (ici assimilée

au « par ceeur ») et la disposition permanente induisant une modification en profondeur du
comportement (illustrée ici par la mise en pratique, le passage a I’acte) cf. commentaire
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sens. Or, ’apport sensoriel est un facteur de perfectionnement. Cela est
démontré dans le Sahih [de BUKHARY] dans la facon dont [I’Ange
Gabriel] est venu inculquer par 1’exemple, au Prophéte, comment

accomplir la priere :

[58] « Gabriel descendit et pria, et I’Envoyé de Dieu pria ; puis il pria
encore, et I’Envoyé de Dieu pria ; puis il pria encore, et I’Envoyé de Dieu
pria ; puis il pria encore... »

[La priere fut accomplie, par tous les deux,] a cinq reprises>®.

Ainsi, Gabriel initia concrétement la pratique de la priere jusqu’a son
degré de perfection le plus abouti. Le Prophete faisait de méme, quand les
tribus d’Arabie venaient le rencontrer en délégation, pour lui demander de
leur enseigner les regles de la loi divine. Il ne se contentait pas de leur
prodiguer une information orale. La plupart du temps, il leur envoyait des
Compagnons déja bien aguerris a la pratique, qu’il chargeait de leur
montrer I’exemple, pour que les bédouins voient de leurs propres yeux
quelle forme leurs gestes devaient revétir. Et ce, a de rares exceptions
pres, ou il n’a délivré qu'une simple information orale, comme dans le

hadith sur la délégation des RABIA® :

[59]« Je vous ordonne quatre choses, et je vous en interdis quatre autres
...[Jusqu’a]... Observez ces paroles et transmettez-les a ceux qui

viendront apres vous »

Pour autant, I’envoi des Compagnons a des fins d’enseignement
pratique restait la régle générale. Il en va de méme dans I’enseignement de
la pratique religieuse aux enfants des musulmans: pour qu’ils
comprennent bien les gestes de la priere, ou des ablutions, il est plus
efficace de leur montrer comme faire plutot que de se contenter de leur

expliquer oralement>*

. Cela se confirme aussi avec les rites du pelerinage.
Lors du rassemblement annuel, aux jours fixés pour accomplir ce devoir
religieux, des personnes sont choisies parmi celles qui D'ont déja
expérimenté [pour montrer aux novices comment faire]. Il est fréquent

qu’un homme de loi, véritable puits de science, ayant appris par coeur®! et
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242

Le Pélerinage (hajj) titre de 1'une des sourates (ou chapitres) du Coran (numéro 22 sur 114).

243 Sentence 2 portée générale : la confiance de I’ame est plus grande en ce qu’elle expérimente au plus

proche d’elle ; cf. Partie I sur les « deux versants de I’ame » et dans la Mugaddima : « Il n’y a aucun
doute que la joie et le plaisir qu’éprouve 1’ame dans la perception qu’elle a par elle-méme, sans
intermédiaire, sont plus forts et lui procurent plus de plaisir » (Pléiade. p. 1039)

244 Bire un facteur de perfectionnement sans pour autant étre obligatoire ni méme conseillé est la

définition de ce critére d’application, plus souvent connu comme « surérogatoire ». Par exemple,
pour la salat, il existe les cinq prieres quotidiennes obligatoires mais il existe aussi des prieres
supplémentaires, dites surérogatoires et qui sont un facteur de perfectionnement dans la pratique de
la priere. En effet, selon, la Tradition musulmane ces prieres surérogatoires pourraient venir
suppléer aux manquements, défauts ou oublis, qui pourraient exister dans la pratique obligatoire, ou
bien assurer un degré plus important de félicité au paradis.

245 Noter le pluriel, récurrent chez Ibn Khaldiin. Nous soulignons.

246 Pr confirme la lecon des autres manuscrits, hormis BT

2

4

7 parce qu’il n’est pas d’obligation personnelle pour Iui, comme cela été vu dans la Partie I (cf.

infra) ; nous soulignons une fois de plus ce « tout » : le devoir moral s’adresse a tous ! La loi morale
s’adresse a tous — contrairement a I’élitisme du soufisme. On peut méme avancer, en se basant sur le
pluriel récurrent « les prophetes » et sur ’analyse que nous donnons en commentaire du message du
monothéisme sur le port du « fardeau » assimilable a la « charge morale » que la loi morale
s’adresse a tout homme moral de la science du Livre.
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dans les moindres détails le texte du chapitre du Pelerinage**?, place sa
confiance en ces personnes, qu’il juge plus dignes de foi que tout ce qu’il
aura pu mémoriser, pour accomplir le mieux possible son devoir religieux.
I1 les prend pour guide, afin d’adopter la bonne pratique des rites, de fagon
concréte. L’explication de ce qui précede tient au fait que I’homme place
une confiance plus grande dans ce qu’il expérimente concrétement par les
sens, plutot que dans ce dont il a été informé [par un autre biais, écrit ou
oral]*. Ainsi, [dans ce genre d’effort sur soi], le Cheikh n’est pas une
condition obligatoire de validité, méme s’il peut étre un facteur de

perfectionnement.?**

II-1-6.3: Ce qui est conseillé

Venons-en a I’effort sur soi de la droiture.

La droiture [75] consiste a calquer I’ensemble de son
comportement sur le Coran et sur les meeurs des prophetes**. Ce combat

246 nécessite d’avoir recours a un

ascétique, dans une certaine mesure
Cheikh, dont le besoin peut se faire sentir pour mieux traiter et améliorer
les dispositions du for interne et les plis cachés de 1’ame, en raison des
difficultés qu’ils ont a étre connus. Cependant, ce deuxieme type d’ascese
n’entre pas dans le devoir moral qui incombe a tout homme vertueux>*’.
C’est pourquoit il est fortement recommandé¢ d’avoir recours au Cheikh, a
celui qui se lancerait seul et sans préparation dans ce genre de
cheminement en étant bien informé des risques de défaillances, méme si le
recours au maitre n’ira jamais jusqu’a lui devenir obligatoire, ni
nécessaire. En effet, dans ce genre d’effort sur soi [comme dans le
précédent,] I’ensemble des références indispensables pour le mener a
terme sont issues du Coran et de la Tradition musulmane. Les termes
employés sont d’usage courant. Ce qui resterait obscur a celui qui
I’entreprend, dans ce genre d’apprentissage et de cheminement, a supposer
méme que cela en représente une grande partie, ne sortira jamais du

champ de son libre-arbitre ni du registre des connaissances qu’il est
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248 Litt « il ». Dans le texte arabe trés concis, comme souvent, ne figure qu’un pronom qu’il faut bien
évidement expliciter dans la traduction frangaise.

24 P . . . .
9 “ulamd’ oulémas : savants, sachants ; « Parmi Ses serviteurs, seuls les savants (‘ulamd’) craignent

Dieu » Coran (35, 28) ; « savants » se dit aussi « sachants » pour : « Telles sont les paraboles que
Nous citons aux gens; cependant, seuls les savants (‘dlimiin) les comprennent » Coran (29, 43) ;
désigne aussi les officiers du culte dont Ibn Khaldfin, grand cadi malikite du Caire. Il fait ici la
distinction entre les oulémas et le maitre spirituel soufi. Pérez I’interpréte en contresens : selon lui,
Ibn Khaldiin voudrait que les officiers du culte musulmans (oulémas) qu’il appelle des « juristes »
(en reprenant le qualificatif de Ghazali que notre auteur pourtant critique sur ce point) s’adjoignent
les services du Cheikh soufi pour « la partie qui échapperait a leur fonction » ! Or, ’homme moral
n’a pas obligation de recourir au Cheikh soufi ! cf. infra et supra

250 Litt. Le Livre et la Sunna

B, infra la critique du monachisme (Partie I)

252 L. nafs sous-entendu en frangais dans « le trépas » ou ¢’est I’individu qui meure.

253 Différence de notre manuscrit Pr qui comporte ici une portion de phrase qui ne figure pas chez BT

ot (L8 sia (e LgiSai g Leda olan e il & gay) et simplement rendu par (<2 sally)

123



susceptible d’acquérir [par 'usage de ses facultés d’intellection.] Si

48 g’attache fermement et sans faillir a la Tradition

’homme vertueux?
musulmane, il saura alors éviter les dangers qui le guettent, et se trouvera
en mesure de remédier a tout moment a ce qui aura pu lui échapper. Il sera
armé du discernement nécessaire, aussi bien sur les aspects pratiques et

N

concrets, que sur les regles théoriques propres a cette démarche, et ce,

)249

grice a ses lectures des ouvrages des savants (oulémas)“™, et aux échanges

qu’il aura pu avoir avec eux.

IT-1-6.4:L’obligatoire

Quant a ’ascése de la contemplation et du dévoilement, son

objectif est d’atteindre deés ce monde la levée du voile sur les lumieres
divines et le royaume céleste s’étendant des cieux a la terre. La conduite
d’une telle ascese fait ressortir, chez celui qui décide de s’engager dans
cette voie, le besoin impérieux et nécessaire de s’adjoindre, a titre
personnel, les services d’un maitre spirituel, désigné sous le nom de
Cheikh, sans lequel son effort a toutes les chances d’étre voué a 1’échec —

et ce, pour plusieurs raisons.

Il -1-6.4.1 : UNE AUTRE LOI DIVINE ?

La premiere [est la suivante]. Ainsi que nous I’avons souligné plus
haut, il s’agit d’un type d’ascése qui, méme s’il serait possible de lui
trouver des origines dans les textes sacrés et dans la Tradition
musulmane®°, n’en présente pas moins des caractéristiques nouvelles qui
sont le fruit d’innovations assimilables & un genre de monachisme®*'. En
effet, la voie de la loi divine, la charia, est la voie commune a 1I’ensemble
des hommes vertueux qui recherchent le salut de I’ame et le bonheur apres
la mort. En revanche, la levée du voile est une voie a part qui est réservée
a ceux qui sont animés par 1’envie d’obtenir les prémisses du bonheur
supréme dés avant la mort, par la levée du voile qui n’est pourtant censée
ne survenir qu’au moment du trépas®>? selon ses possibilités et ses chances

de succes®?. Cette ascése se créée en quelque sorte sa propre loi, avec ses
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254 Cette tradition nouvelle vient chez ses adeptes se substituer et non pas « s’ajouter »(Pé) a la
tradition musulmane. Les jugements rendus en fin de Partie II reprendront 1’aspect blasphématoire
d’une telle démarche et iront jusqu’a parler d’une sorte de « deuxiéme charia » : cf. supra

253 Dans 1a tradition musulmane sunnite, le recours aux officiers du culte, imams, juges, etc. n’est pas
obligatoire. Le soufisme de la voie mystique, se rapproche de I’islam chiite et en partie de la
mystique chrétienne. En islam sunnite orthodoxe, comme se plait a le rappeler I’auteur, il n’y a pas
de clergé, pas de recours obligatoire aux officiers du culte ni pas de tradition de monachisme.

256 Différence Pr/ BT

2T gt pas « de celui qui le lave » (Pé) mal tourné jusqu’a la fin du paragraphe (cf. notes suiv.)

258  en bord de mer » ou « sur le rivage » et non « sur le bord de la mer » (Pé) mal tourné

259  tenu par la main de celui qui le conduit »(P¢, La Voie et la Loi , ibid., p. 201) mal tourné

260 Allusion a I’application des 5 criteres.

261Dyel de sifat : « attributs », qui englobe des qualités de 1’ame, et des états extatiques qui ne sont pas
des qualités de I’ame, mélange hétérogéne « d’attributs » dénoncé par DI'auteur comme la
« perversion » du soufisme de la levée du voile. L’ascete qui recherche la « pureté » procede a un
mélange impur de qualités et d’états ! Le but de ’auteur ici est de montrer qu’en ce qui concerne les
qualités, I’homme moral peut (et doit) se débrouiller tout seul : il n’a pas le choix, c’est de son
propre effort qu’il s’agit et personne ne peut le faire a sa place — et personne d’autre que Iui ne sera
jugé sur ce qu’il aura « acquis » ou non sur terre ; tel est son « fardeau », ce « fardeau de I’ame » qui
revient a de nombreuses reprises dans le Coran, interprété par la « charge » morale de ’amdna. En
revanche, pour les états, il ne peut pas (et ne doit pas, sous peine d’y laisser la vie) se débrouiller
tout seul : il lui faut un maitre spirituel a ses cotes pour le guider.
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propres regles et son propre code de conduite, érigés au rang de
« Tradition » [autrement dit, une sorte de deuxi€éme charia, comme cela
sera dit plus loin — ndf]**. La loi propre a cette voie pose en condition
préalable a I’ensemble de ses dispositions, le recours au Cheikh soufi*>.
Ses adeptes, de fagon unanime, mettent en garde contre le danger de la
mener sans lui, car la mener seul fait courir de grands risques a 1’ascéte,

comme a quelqu’un qui s’aventurerait [seul et sans guide] dans un désert

réputé dangereux.

Ainsi, I’ascéte se trouve dans 1’obligation de placer sa vie entre les
mains d’un Cheikh qui a déja réalisé avant lui ce parcours mystique, en
¢étant allé jusqu’a son terme, autrement dit jusqu’a la contemplation. Celui-
ci devra avoir appris a identifier les différents obstacles du parcours, les
risques de défaillances, les points dangereux, les pieges susceptibles de le

faire abandonner, et ce, a partir de sa propre expérience et non pas sur la

256

base de ce qui aura pu lui en étre rapporté. Le véritable”® ascete

recherchant la levée du voile est donc celui qui se remet entre les mains de

son maitre spirituel comme le cadavre entre les mains du laveur de

257 25

morts>’, ou comme I’aveugle en bord de mer®® se place entre les mains

de son guide®.

Comment donc envisager de suivre une telle ascese, autrement
qu'en se conformant a ce qu’en disent les milieux soufis sans lesquels elle
n’existerait méme pas et dont sans eux, personne n’aurait jamais entendu
parler ? Eux seuls sont a8 méme d’en préciser les modalités, par rapport a

ce que prévoient le Coran et la charia®®.

II-1-6.4.2: LA BONNE TEINTURE DU TISSU DE L’AME

La deuxieme raison tient au fait que 1’ascéte engagé dans ce genre
d’effort sur soi, comme nous 1’avons dit, expose son ame a I’acquisition de
deux sortes d’attributs®®! [qui dépendent, ou non, du libre-arbitre]. Les
attributs de I’ame qui dépendent du libre-arbitre entrent dans le cadre de ce

qu’elle est susceptible d’acquérir sur terre : ce sont les qualités morales de
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262 1 es qualités de ’ame sont ce qu’elle acquiert par ses actes La racine kasaba est coranique : Coran
17, 15) (17, 13) (2, 225) (6, 158) etc.

26311 s’agit de Qushayri selon le copiste de Pr qui recopie cette citation dans son introduction

264 . , .. . . . N . .
6 hal : issus d’expériences religicuses intenses, fruits des fruits des actes. A certains de ces « états »
appartiennent ceux qui sont appelés les « karamdt »

265 <4da : terme important du lexique ; sur les bienfaits de la répétition, voir aussi Muqaddima ou la

répétition est « source du savoir utile dans 1’au-dela » cf. Commentaire

266 Ay T T L e g Ay oz .
safa’ : pureté, limpidité, sans trouble ; sérénité ; sincérité, honnéteté : ce terme et le suivant ont tous

les deux 1’idée de pureté et d’absence de trouble : la guérison est la guérison de ce qui trouble 1’ame

267 Zaka’ pur, sans tache (I’ame, ’homme) ; étre d’une probité, d’une intégrité sans tache (K)

268  Fin de citation » : Ibn Khalddn marque nettement et de facon systématique la fin des textes qu’il

emprunte a d’autres auteurs : d’ou la marque de paternité du chapitre repris de lui-méme dans la
Mugaddima et que dans ce cas, il n’identifie pas (il ne se cite pas lui-méme) cf. infra et supra.

125



1’ame®®? acquises en purifiant les mauvais penchants par les bons. Les
attributs de I’ame qui sortent du cadre du libre-arbitre et de la volonté ne
relévent plus de ce que 1’ame peut acquérir sur terre. Ce sont les états
extatiques mystiques (hal) qui surviennent chez 1’ascete avant, pendant et

apres la levée du voile, ainsi que I’a dit le maitre ABU L-QASIM?® :

« Ce qui caractérise en propre le serviteur de Dieu, sont ses
actes, ses qualités morales et ses états?®?. Ses actes sont les divers
comportements procédant de son libre-arbitre. Ses qualités morales
ressortent des dispositions de sa constitution native et peuvent étre
modifiées, grace au traitement qu'il peut leur apporter de fagon constante
et répétée®®d. Quant a ses états, ils surviennent a I'improviste, et leur

sincérité?® dépend de I'intégrité®’ des actes. » Fin de citation268,

Les états qui échappent au libre-arbitre sont les fruits des qualités
acquises, c’est-a-dire des ceuvres ; ils dépendent les uns des autres, jusqu’a
aboutir a la contemplation ; et parce que chacun dépend du précédent, ils
forment une chaine ininterrompue ou, lorsque que 1’'un se trouve vicié¢ de
quelque facon, les autres venant apres lui se trouvent affectés par ce vice,
dans les mémes proportions. Ce qu’il faut entendre par vice, a propos des
états, est la survenue de 1’état contraire a celui recherché, réduisant a néant
I’effort de I’ascéte — que Dieu nous en préserve — de facon irréparable et
irréversible, puisque cela se produit quand il n’a plus le contréle de son
libre-arbitre. Si 1’état survient sur un terrain vicié, la réaction en chaine se
met en route, ou tous les €tats suivants se trouvent eux aussi affectés,
augmentant le vice, qui s’amplifie en grandes proportions. Il n’est alors
plus possible a I’ascete de s’en débarrasser de son propre chef, n’ayant
plus 1'usage de son libre-arbitre. Parfois, I’ascete parvient a retenter
I’expérience, a grand frais ; il essaye de rectifier par lui-méme ce qui
s’était mal pass€, en comptant sur la miséricorde divine pour effacer les
traces des états viciés formés en lui et qu’il n’a pas pu arriver a stopper a
I’état naissant, avant qu’il ne soit trop tard. Mais il s’avere le plus souvent
difficile de recommencer ce genre d’expérience mystique, a cause de la

détérioration du terrain — en I’occurrence, de 1’ame. [76] Le mal étant déja
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269 " . . . .
Coran (6, 27) verset n’est pas cité en entier dans les manuscrits (et encore en moindre partie dans
Pr) la suite de ce verset est : « nous ne traiterions plus de mensonges les versets de notre Seigneur et
nous serions du nombre des croyants » (Ham.)

270 Cf. Partie I ou I’auteur illustre cette idée par la métaphore de 1’épi.

27 (ghayr al-maqdiira) (cf. Pé, ibid. note 161 p. 282) Il existe des différences entre les manuscrits sur

cette phrase, nous notons la plus probable. C’est noté 1’inverse chez BT et dans PR (la négation ne
figure pas)

272 Nous soulignons la métaphore du teinturier qui file celle des couleurs de 1’ame. Les quatre
arguments contre la levée du voile passés ici en revue (nous en sommes au deuxiéme), s’opposent a
ceux en faveur du combat dans 1’dme orthodoxe a la loi morale.

273 Litt. + il n’est pas du pouvoir de son libre-arbitre

274 iy R . . . A [ .
" L auteur a séjourné a Fés, connue pour ses teintureries ce qui n’est peut-étre pas étranger au choix

de la métaphore : il semble avoir une bonne connaissance du processus.
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fait, il n’est plus possible de revenir en arriere, et c’est alors la porte
ouverte a I’incroyance et a la débauche, au rejet de la loi divine et au non-
respect de ses regles, avec les relachements et le laisser-aller que cela
implique. La motivation et le courage se perdent, ce qui rend encore plus
difficile I’envie de se reprendre : il devient impossible de redresser la
situation. L’ascéte devient [comme ceux qui se lamentent en disant] :
« Las ! Si nous pouvions étre renvoyés (sur la terre)... »*®°. Mais 1’heure
ne sera plus aux lamentations?’’. En revanche, si I’ascéte s’en remet 2 son
maitre, afin qu’il ne le quitte pas des yeux, alors son parcours mystique et
les exercices qu’il requiert auront de meilleures chances de succés. 1l faut
vérifier si le Cheikh a de I’expérience, s’il a appris a discerner les états
sains de ceux qui sont viciés et s’il sait d’ou et comment leur vient ce
qu’ils ont de bon et de mauvais, ainsi que ce qui, en eux, favorise les
progrés ou, au contraire, les interrompt. [II faut aussi s’assurer| qu’il sache

271 conditionnent

quels actes entrant dans cadre de la puissance humaine
ceux qui n’y entrent pas, et quel doit étre leur degré d’intégrité afin de
pouvoir obtenir la pureté de leurs dispositions intérieures. Si le maitre
spirituel démontre son expertise, par I’expérience et la pratique — et non
pas en se contentant de suivre passivement ce qu’en disent les livres et la
tradition — alors, 1’ascése mystique peut s’opérer avec droiture et les
dangers ne sont plus a craindre, puisque les risques auront été prévenus.

L’ascéte est comparable au teinturier qui réalise une teinture avec

plusieurs pigments®’?

, par exemple du rouge, du jaune ou du vert. Il n’est
pas responsable’’® de la facon dont le tissu réagit a la pénétration des
couleurs, mais il peut agir pour la controler afin d’obtenir I’effet de
teinture recherché, par la quantit¢ des produits utilisés, 1’art de les
mélanger et de trouver le bon dosage entre 1’eau, les teintes, les additifs et
les réactifs, de nature minérale ou végétale. Pour cela, le savoir-faire d’un

maitre-artisan teinturier est indispensable®’*

, qui maitrise les dosages
appropriés entre les composants de la teinture, leur quantité respective, la
facon de les mélanger avec les temps de cuisson et de fermentation

adaptés, les mouvements a faire pour le trempage et la durée nécessaire.
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275

Litt. « ceeur »

276 1e maitre-éducateur (al-shaykh al-murabbi) »(Pé)

277 (GBS Jjuzdafanan : au hasard, arbitrairement ; « grosso modo » (Pe) est familier : nous retraduisons

par « de fagon approximative ».

28 mawt sind’t

279 Autrement dit : faire mourir en lui le naturel pour ne vivre que par le surnaturel. Différence entre Pr
/ BT sur (&) : Litt. al-badan (corps) ou nafs (unicité de I’étre)

280 pour atteindre son prolongement surnaturel. Muhasibi en donne I’interprétation morale. Il ne s’agit
plus, comme ici, de la voie mystique du soufisme, qui cherche I’anéantissement de soi et des
facultés humaines. La voie morale renforce la vigilance sur soi et sur la nature de ses intentions. Nos
actes doivent se conformer a la disposition morale de se sentir habité par la certitude de devoir
mourir un jour et de se retrouver dans 1’au-dela confronté au jugement de nos actes, ne pas se croire
éternel ici-bas et croire en I’au-dela et au Jugement Dernier. Ne pas se croire immortel incarne un
comportement, une certaine fagon de voir la mort et la vie, étre « en ce monde comme étranger ou
de passage », ne pas reporter ses obligations morales, concentré sur le présent sans se laisser
distraire, concentré sur ce qui permet a I’ame d’atteindre le salut : cf. infra et supra

281 gvensuit la citation non traduite par Pérez et non éditée par Ben Tawit, puisqu’elle ne figure dans
aucune source connue. Cela montre que Pr est d’une autre filiation.
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L’artisan montre tout cela de visu a son apprenti, par la pratique, faute de
quoi le résultat final risquerait d’étre différent de 1’effet recherché, sans
qu’il ne soit plus possible d’y remédier : la mauvaise teinture aura pénétré
le tissu de fagon indé€lébile, et il ne servirait a rien de reprendre 1’opération
avec de nouvelles teintures. Le terrain sera irrémédiablement détérioré par
I’imprégnation tenace de la premiére teinture, rendant vaine toute nouvelle
tentative. Il en va de méme pour ’ascete qui désire ardemment teinter son
ame®” de la coloration de la connaissance mystique, gage de la félicité. Si
une autre teinture 1’a déja fortement imprégnée, son terrain ne sera plus
apte a recevoir la correction qui s’impose. Le maitre spirituel?’® évite ce
genre de déconvenues en montrant comment appliquer correctement la
teinture de I’dme, avec les bons ingrédients en termes d’exercices
spirituels, ainsi que les quantités, les dosages et les durées de pratique
adaptés. Il apparait ainsi impossible de se passer de lui. En effet, il est
impensable de réaliser toutes les choses qu’exige 1’ascese mystique sans le
maitre spirituel, car il est inimaginable que la teinture du tissu de I’ame se
fasse n’importe comment?’’, ou en procédant de fagon approximative. Si
les teinturiers consacrent tant d’efforts a éviter les risques d’erreur, pour
teindre comme il se doit un tissu précieux sans le gacher, qu’en est-il des

précautions a prendre envers le tissu de I’ame, quand les risques encourus

relevent des tourments éternels ? Que Dieu nous en préserve !

II-1-6.4.3: MOURIR AVANT DE MOURIR

La troisieme raison tient & compréhension de I’essence de 1’ascese

mystique, qui consiste a essayer d’atteindre une mort artificielle’’®. En
effet, ainsi que nous 1’avons dit, elle consiste en I’extinction de toutes les
puissances humaines, afin de se sentir mort dans son étre et vivant dans
I’Esprit*”, s’efforcant d’atteindre une sorte de mort artificielle semblable
en tous points a la mort naturelle®®, L ascéte aspire 2 la gratification de la
vision surnaturelle qui survient apres la mort naturelle, ou tout au moins,
son ardent désir est d’obtenir ce qui s’en approche le plus, ce qui lui

ressemble le plus, et ce, des avant la mort physique, ainsi qu il est dit*®!
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282 I >une de nos découvertes de Pr qui ne figure que chez lui : (cf. note préc) ; seuls trois vers sont

c1tes, avec chacun deux hémistiches ponctuee du signe () cf lextralt de Pr:
n!', ™

O i a8 e T
J>)- phzu)@%ﬂ@ ,0,.1;5“ MLL;J_‘“L_‘;/
)‘ b j‘ )_,.,.u];l"y:;), Ty 751
B2 19504 )JJ .a!..a.e ,-f/uz}
prudm-:q:’..w‘ LBl |/. Bat = T ’,‘
Nous citons également d’autres vers de ce poéme, trouvé lors de nos recherches, d’auteur
apparemment anonyme, méme s’il a été repris par de nombreux auteurs .IBN KHALDUN, n’en donne

pas la source ; le Livre des Exemples montre sa connaissance des poemes mystiques : AN-NAJM AL-
ISRA’ILY, IBN AL-FARID et AL-HARAWI (Ibid., p. 929).

283 1 auteur prolonge cette idée dans la deuxiéme sous-partie de cette Partie II, consacrée aux cas
pratiques de la « guérison », en affirmant que ces maitres véritablement compétents étant si rares, ,
cela signifie a ses yeux disqualifier cette ascése. Mais, dans les rares cas ou cela se produit,
I’extatique n’est pas comparable aux idiots ou aux fous qui ont perdu la raison, mé€me si de
I’extérieur il en a I’apparence, par les propos délirants qu’il tient et son absence d’exercice des
responsabilités qui incombent normalement aux gens sains d’esprit. Cela sera l’objet de la
conclusion du SZifd’ ou I’auteur révele que cette question 1’a hanté sa vie durant Cf. Commentaire.

284 De nouveau revient la figure d’Ibn Khald{in philologue, trés présente dans ce Traité au point que ce

theme est méme déclaré « le plus probant pour notre sujet ». Cette réflexion est remarquable et
mérite d’étre relevée, venant s’ajouter aux autres strates de signification de ce Traité. Cf.
Commentaire.
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« [Paracheve ta vérité comme elle doit étre accomplie / en laissant

ton corps au pont inférieur de la vie ;

Détache-toi de ton enveloppe mortelle et abandonne-la / sans plus

t’en préoccuper ou tu ne réussiras pas ;

Car] le corps est a I'ame précieuse un outil entre ses mains, /
qui sans elle ne peut aboutir a rien ;

Il a été donné a son service pour qu’elle s’en serve bien! /
Voila la plus précieuse des aides que tu détiens,

Pour sortir du sombre piége qui t’est tendu ! / Hate-toi donc

au salut en te précipitant

[Vers la demeure la plus haute qui te satisfasse, / sans te

contenter de la plus basse.] »**

Ainsi, ’essence méme de 1’ascese mystique de la levée du voile se
situe dans I’effort [déployé pour arriver a une sorte de mort artificielle
avant la mort naturelle]. Selon les adeptes et comme nous I’avons déja

signalé, elle trouve sa justification dans cette parole du Prophete :
[60]« Mourez avant de mourir ! »

Or, saisir comment reproduire artificiellement une chose naturelle
ne coule pas de source : il faut acquérir les modalités pratiques de mise en
ceuvre aupres d’un instructeur spécialisé en la matiere, capable de montrer
les subtilités a appliquer, pour coller au plus pres des ressorts cachés de
I’état de nature que 1’on cherche a imiter, en raison de la grande difficulté
que cela représente. Il s’aveére donc tout bonnement impossible de se
passer d’un guide spirituel, dans la recherche de la vision surnaturelle. S’il
se trouve un maitre doué du savoir-faire compétent, que 1’on n’hésite pas
recourir 2 ses services ! Sinon, que 1’on s’en abstienne absolument !2%3
Il-1-6.4.4:CE QUEXPRIMENT LES MOTS VS CERTAINS SIGNES

Venons-en a la quatrieme raison, encore plus probante pour notre

sujet?’®, étant donné qu’elle concerne le type de connaissances sur

lesquelles porte cette ascese et qui sont de deux ordres.
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285 wijddn selon notre traduction de ce terme dans le lexique du Shifa’ (cf. infra) Nous abordons ici une

série de plusieurs mots qui ont été mal lus par la typographe qui nous a aidée a mettre au propre le
texte du manuscrit Pr et dont nous avons bien évidemment relu le travail ; cette personne était
pourtant une spécialiste de la lecture des manuscrits anciens : preuve que ce travail est tres délicat !

Elle n’a pas lu le ldm de (U;\ﬂ), un lam a été mis a la place du bd (2*2) un khd a été mis a la place
du sad (LG-L*-.\*'A) le double mim a été omis (Les)

286 Renvoie a ce qui a été dit plus haut sur ’'unité unifiée qui « réunit I’apparent et le caché, a la facon
de celui qui se parle a lui-mé&me en lui-méme » [24b] Ce sont les théories du soufisme de la levée du
voile inspirées de philosophie grecque sur ’unité, tout en étant de qualité inférieure car « elles ne
reposent sur aucun argument rationnel » (cf. infra). Elles ont ici, dans ce 4°™ et dernier argument
contre la levée du voile, confrontées implicitement a I’acceptation morale de la fagon dont
I’individu se tourne en lui-méme pour se sentir en permanence sous 1’ceil de sa conscience morale,
chargée de scruter la nature de I’intention et ’accord (ittifdg) formé avec le geste. C’est I’argument
de l'unicité¢ de I’étre vicaire de Dieu, d’un coté, opposé, de 1’autre, a la volonté d’unité¢ de
I’anéantissement de soi qui cherche a se fondre dans « la mer de I’unité divine ». Dans un cas
comme dans ’autre, il en va de la fagon dont I’ame individuelle pergoit I’essence de sa raison
d’étre, au plus profond d’elle ; c’est le poids de la charge morale dans la vie active versus I’ascése
mystique contemplative. cf. Commentaire

287 (nukta) « point culminant » est en meilleur frangais que « point central »(P¢)
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II—1—6.4.4.1: Les données descriptives et ['objet du langage

IH-1-6.4.4.2:

Le premier genre de connaissances relatives a la levée du voile,
releve de ce que ’esprit peut communément connaitre par la perception
des choses sensibles et par la raison, et qui peuvent étre codifiées sous
forme de lois dans des livres, exprimées de facon claire. Entre dans cette
catégorie tout ce qui sert a décrire I’asceése du dévoilement dans la fagon
dont I’ame rompt les attaches avec le monde, dans la pratique de la retraite
solitaire en confréries, la méthode spécifique de récitation des litanies,
selon les dispositions particulieres et les restrictions apportées au niveau
des devoirs a accomplir et des gratifications autorisées, une fois

accomplies les étapes préalables des combats de la piété et de la droiture.

Les perceptions extatiques et certains signes

Le deuxieme genre de connaissances relatives a la levée du voile
n’entre pas parmi [77] les choses communément appréhendées, ni par
I’esprit, ni au travers des concepts. Elles n’appartiennent donc ni aux
perceptions des sens, ni a celles de la raison ; elles ne relevent pas des
sciences acquises, mais plutdot du golt spirituel de la sensibilité
mystique?®®. L’homme les découvre en lui, par lui-méme®®, et il ne peut
les représenter aux autres que par le biais d’exemples et par de lointaines
approximations. Il n’est donc pas possible de les codifier, ni par des lois
scientifiques, ni par des données techniques, ni par d’autres expressions du
langage. Elles ne peuvent entrer dans aucune catégorie prédéfinie. Elles
font partie de ces phénoménes survenant au cours de 1’ascése mystique,
surgissant a I’'improviste, comme des flashs, des états spirituels, des
inspirations fulgurantes, des suggestions brusques, des émotions d’ordre
extatique, et tout autre chose du méme genre pouvant se présenter a lui,
depuis le début de son ascese jusqu’a la fin, marquée par son entrée dans
la mer de la connaissance et de I'unité. Ce genre de connaissances
constitue le point culminant®®’ de 1’ascése, sa réalité profonde, sa vérité
essentielle, sans laquelle rien ne saurait se réaliser. C’est pourquoi, aussi
longtemps que ’ascéte n’est pas en mesure de percevoir ce genre de

connaissances, tant qu’il ne sait pas les discerner, et faire la différence
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288 4l-abkamu : muet. La métaphore qui s’appuie avant ’heure sur la science de la langue des signes

est éloquente de I’ampleur de la figure de I’auteur philologue avant I’heure, de plus en plus tourné
vers ce que seront les sciences humaines. La « science » de la « langue des signes » ne prendra
vraiment naissance que plus d’un siécle plus tard, en Occident. Les signes dont la métaphore veut
donner une idée ne sont pas ceux qui rendent les mots du langage en s’adressant a I’ame rationnelle,
mais d’autres signes, qui parlent a 1’autre versant de 1’ame, par le biais de la sensibilité mystique.

289 Cest donce sur I’aspect relatif a I’objet du langage et a ce qu’il qualifie de « filet des mots » dans la
Mugqaddima, que I’auteur conclue la partie théorique de I’application de la loi morale, qui fait office
de protocole de guérison du Livre de la Guérison. En effet, la seconde moitié de cette Partie II
débute juste apres, et consiste dans I’établissement des bases de la jurisprudence de la loi morale de
la charia (figh al-bdtin). La métaphore du « filet des mots » convient bien ici pour montrer
comment les mots attrapent dans leur filet certaines significations et pas d’autres. Ce qui touche aux
choses de la mystique échappe au filet des mots. Il est vraiment dommage que ce point important
touchant a la linguistique et a I’objet du langage, soit resté dans 1’ombre.

290 Fin de citation » : nous relevons une fois de plus la fagon dont I’auteur du Shifd’ cite ses sources !

291 La fin de la phrase « et soit satisfait de lui » figure dans Pr et est absent des autres sources

292 Nous formons I’hypothése d’un retravail encore en cours par ’auteur qu’il n’a pas eu le temps
d’achever avant sa mort, et ce, pour plusieurs raisons, dont la taille de cette sous-partie (qui a peu de
pages, beaucoup moins que la précédente) et surtout, parce qu’elle ne détaille pas assez sur le plan
conceptuel le recours moral aux cinq criteéres qui vont &tre utilisés par la suite dans les huit cas de
jurisprudence de la loi morale, seconde moitié¢ de la Partie IT qui débutent juste apres sans aucune
transition — ce qui participe, selon nous, a 1’origine des contresens sur ce Traité.
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entre ce qui, en elles, le stimule en direction de ce qu’il recherche, ou
représente un obstacle — tant qu’il ne maitrise pas tout cela, ses efforts
resteront vains, et 1’objet de sa quéte ne se réalisera, pour lui, ni en tout, ni
en partie. Et ce ne seront pas les livres qui I’en informeront davantage, car
il n’existe aucun moyen de le formuler clairement a I’esprit. Il ne saurait
donc se passer d’un Cheikh, qui posséde le savoir-faire pour discerner, par
le gofit spirituel, la réalité concrete de ces choses. Le maitre spirituel sait
faire la distinction, dans ce genre de connaissances, entre ce qui est
nuisible ou bénéfique. Il sait comment désigner leurs réalités a la manicre

dont un muet*3®

utilise le langage des signes pour désigner concretement
les objets sensibles, sans pouvoir les exprimer par la voix. Cette fagon de
désigner certaines réalités par signes est plus parlante, en ce qui concerne
les choses relevant du gotit spirituel, que les expressions formulées par le
langage, et c’est pourquoi elles ne se trouveront jamais consignées dans un
livre. Méme les manuels spécifiquement consacrés au soufisme sont
incapables de les circonscrire ; tout au plus peuvent-ils vaguement aller en
leur sens, sous quelque forme allusive ou métaphorique, sans toutefois

véritablement pouvoir en exprimer la teneur exacte’®. Le maitre ABU AL-

QASIM QUSHAYRI a dit, a ce sujet :

« Les adeptes de ce genre de confréries soufies utilisent entre eux
des termes spécifiques, dans le but de communiquer ensemble sur des
notions qui leur sont propres, tout en les tenant cachées a ceux qui
s’écartent d’eux par rapport a la voie qu'ils suivent, et ce, afin que les
notions contenues dans leurs propos restent incompréhensibles a ceux
qui leurs sont étrangers. lls font cela a cause du grand soin qu’ils mettent
a ce que leurs secrets ne soient pas divulgués a des gens qui n’y
croiraient pas. En effet, les réalités qu’ils professent n'ont pas été glanées
a la sueur de leur front au prix de durs efforts, ni échafaudées par
d’habiles théories. Au contraire, ce sont des choses que Dieu a déposées
dans le cceur de ces adeptes regroupés en communauté, des choses
qu’ll a soigneusement purifiées, pour tenir leurs réalités cachées au plus

profond de leurs confréries ». Fin de citation*°.

Que Dieu fasse miséricorde a ’auteur et soit satisfait de lui !*°! [...]*
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293 (Jaaadll gﬁ em‘) c’est le « discours décisif » de I’auteur. Il en va de « trancher », distinguer entre

les parties, les départager dans le vrai et le faux de leurs discours respectifs et ce, sur la base de la
loi morale (figh al-bdtin) et non du doit (figh), ce qui est la grande nouveauté ! Le juge ne se
prononce pas ici d’aprés le figh [al-zdhir], mais d’aprés le figh al-batin ! D’ou la « guérison », qui
se veut a la fois celle de I’homme moral (mukallaf) et des oulémas. Nous avons revu intégralement
le plan de 1’éditeur Ben Tawit et des traducteurs qui voient ici la cinquiéme Partie (René Pérez) ou
la sixiéme (Youma Adal). Enfin, les rappels systématiques que faits I’auteur a ce « qui a été dit plus
haut », justifie notre ajout.

24 (e qu’il fallait traiter en introduction »(Pé). Tout ce qui précéde n’est bien siir pas a prendre au

sens d’une « introduction » mais a la fois a titre de Prémisses (Partie 1) et de la partie théorique
(début de Partie II) ; I’auteur recréé les conditions d’un tribunal avec les arguments a charge et a
décharge et le juge qui rend son verdict non pas a I’aide des régles du droit musulman (figh) tel qu’il
est pratiqué dans les tribunaux, au regard de la vie présente, mais selon la loi morale, dont I’objectif
est le salut dans I’au-dela. C’est la mise en pratique de la loi morale (figh al-bdtin). L auteur
applique a lui-mé&me ses conseils et insuffle ainsi le mouvement de revalorisation de sa profession.

293 La révision du plan de notre nouvelle traduction trouve ici sa justification. Cf. Commentaire.

296 mushtarit al-sheikh : celui qui fait du Cheikh une condition obligatoire — qui est « pour ». Il est

traduit « le défenseur de la these » dans La Voie et la Loi. Nous préférons « partie a décharge ».
L’accusé ici est le maitre spirituel, le guide soufi. Donc, la partie qui est en sa faveur est « la partie a
décharge », en faveur de son caractere obligatoire : ichtirdt (exigence, obligation). Nous insistons
car la traduction de La Voie et la Loi rend le texte difficile a comprendre ! Il ne faut pas se laisser
troubler par la présentation inversée de ce premier débat, qui, contrairement aux autres, est ouvert
par la défense, et ensuite 1’accusation rétorque. Pour la clarté de lecture, I’expression « le défenseur
de la these »(Pé) doit donc étre écartée. Lue ainsi, en cours de texte, elle risque de faire perdre le fil
au lecteur ! De quelle thése s’agit-il ? La these est-elle de recourir au maitre ou au contraire, de ne
pas y recourir ? Dans I’esprit d’un mystique, la thése est de défendre le maitre ; dans I’esprit de
I’auteur, cela serait plutdt la thése inverse mais, fair-play, dans sa présentation des débats, il « laisse
la main » a la partie adverse qui ouvre les hostilités. La question reste ouverte de savoir s’il s’agit de
vrais échanges ou d’une mise valeur fournissant une trame a la présentation de ses arguments.
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IT — 2 : Les bases de la jurisprudence de la
loi morale (figh al-batin)

[32b]
Nous allons trancher, dans [huit] débats a charge et a décharge

entre deux parties adverses, sur la base des arguments décisifs [de la loi

293

divine]”” en déterminant la part de vérité contenue dans les deux

positions, ainsi que la valeur de leurs arguments respectifs.

Nous en avons terminé avec ce qu’il fallait savoir, sur le plan

théorique®™.

La controverse porte, comme annoncé, sur le réle du maitre
spirituel tel que le congoit la voie de I’ascése mystique du soufisme, dont
nous avons examiné avec soin les cas dans lesquels il s’avérait
indispensable. Ce qui précede nous aidera a éclaircir les positions a charge
et a décharge. Ainsi, nous livrerons les avis contradictoires. Puis, nous
trancherons, point par point, en nous appuyant sur ce qui a été développé

précédemment®.

II-2-1:Débat 1l

Ceux qui font du maitre soufi une condition nécessaire [autrement
dit « la partie 2 décharge » en sa faveur]™® débattent avec ceux qui

réfutent cette obligation [autrement dit «la partie a charge » en sa

297 298

défaveur]”' et qui prétendent ne s’appuyer que sur les livres™° et sur les
juges musulmans, en laissant de coté les Cheikhs partisans du

dépouillement mystique.
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297 P . s .
nafaw : ceux qui réfutent, qui sont « contre » ; c’est « la partie a charge », ceux qui sont « contre »

I’obligation de recourir au maitre et que Pérez traduit « les opposants ».

298 <qla al-kutub « sur les livres » : premiere occurrence (cf. notre suivante) le reste de la phrase est

absent de Pr (erreur de copiste) et complété avec les autres sources

299 <qla al-kutub « sur les livres » : seconde occurrence (cf. notre préc.) La portion de texte entre les

deux occurrences est « sautée » par le copiste Pr ; genre d’erreur qui s’est déja produit cf. infra

390 sulitk : noter que plus loin, quand il reprendra les termes de la partie a charge, I’auteur ne reprendra

pas ce mot mais le terme « tasawwiif » « soufisme ». Cf. supra et commentaire

O Litt. + « je dis » (qultu) ; notre auteur s’exprime en grand cadi malikite du Caire qui rend ici son avis

sur la base du figh al-batin : ce n’est pas un jugement mais un avis consultatif puisqu’aucune
sanction n’est prévue en ce monde sur cette partie du figh. Et ce, aprés avoir écouté les parties
débattre a charge et a décharge. Ainsi, ce n’est pas une fatwa, contresens commis par René Pérez :
Le Livre de la Guérison est beaucoup trop long pour étre une fatwa, et surtout, il ne respecte pas les
conditions protocolaires de la fatwa, ou le juge doit étre expressément saisi par les parties, ce qui
n’est pas le cas. L’auteur dit s’étre saisi lui-méme de la question, sans indication de date, au point
que nous pensons qu’il a ressorti aprés-coup, plusieurs années apres, une polémique dont il avait eu
vent lorsqu’il était a Fés ou peut-&tre a Grenade (il a séjourné dans les deux villes). Il y a méprise
sur la polémique andalouse qui n’est que du « réchauffé » servant de prétexte a un débat beaucoup
plus vaste. Mais, le contresens le plus important qui empéche de faire du Shifd’ une fatwa est qu’une
fatwa porte sur une question de droit musulman (figh) alors que le Shifa’ porte sur le figh al-bdtin, la
partie perdue de vue de la charia ! C’est sur la loi morale, le figh al-bdtin, que le juge doit s’appuyer
pour apporter réponse au sd il du titre original du Livre de la Guérison, celui qui se préoccupe de sa
vertu et cherche a devenir meilleur, tout comme celui qu’il vient questionner. Le questionneur et le
questionné, sont tour a tour le sa’il, comme dans le hadith de Jibril implicite dans tout le texte, ol
I’ Ange Gabriel, qui a apporté la Révélation vient questionner celui qui 1’a recue (le Prophéte).
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II-2-1.1: Les débats

[Dans ce premier débat, la partie a décharge, favorable au maitre
soufi, demande a la partie a charge, en sa défaveur :]

17 et laissez-

« Pourquoi ne vous appuyez-vous que sur les livres
vous de coté les maitres agréés de la voie du soufisme, négligeant en cela
I’avis des cercles soufis qui, a I’inverse, ne se reposent que sur leurs

Cheikhs et laissent de cOt€ les livres ? »

La partie a charge répond :

3

« La base du cheminement de I’effort sur s0i*® repose sur le Livre

(le Coran) et la Sunna (la Tradition), ainsi que sur tout ce qui en découle.
Or, toutes ces choses sont couchées par écrit, mises a portée de mains
grice au travail des transmetteurs qui ont pour fonction de les enseigner
[en se basant sur les textes] — transmetteurs parmi lesquels, entre autres,

les Cheikhs de la voie du soufisme. Ainsi donc, rien n’empéche de la

pratiquer sans eux ! »
A cela, la partie a décharge répond :

« Si la simple transmission écrite ou orale suffisait pour atteindre
I’objectif de 1’effort sur soi, comme pour atteindre tout objectif d’ordre
scientifique ou technique, en négligeant la pratique et en se contentant
d’apprendre par cceur les explications des manuels, alors celui qui ferait
simplement du ‘par-cceur’ serait sur un pied d’égalité avec celui qui aurait
pass¢ a l’acte ce qu’il a appris, en s’appliquant a fournir les efforts
nécessaires pour réussir. Or, ce n’est pas le cas. Aussi, vous €tes dans
I’illusion quand vous prétendez possible de transmettre le savoir

simplement par écrit ou par oral, alors que cela ne saurait étre le cas. »

IT-2-1.2: L’avis selon la loi morale (figh al-bitin)

Voici notre avis®°!.
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392 Les décisions que rend ’auteur dans les huit débats qui suivent, commencent par un rappel ; le

rappel ici porte plus spécifiquement sur les types de combat.

303 Salaf : terme qui renvoie dans le lexique du Shifd’ aux compagnons du Prophete et a leur pratique
du combat dans 1’ame (jikdd al-nafs) tel qu’il a été décrit en Partie I ; ainsi, en ce sens, Ibn Khaldin
serait un salafiste aussi bien qu’un soufi au sens premier du terme, moral la connotation qu’a prise
le soufisme de nos jours, il n’est pas possible de continuer a considérer que loi morale (figh al-
bdtin) et soufisme sont synonymes

304 Renvoie a ce qui a été dit sur le monachisme et les litanies (cf. infra)

305 Désigne souvent Dieu ou Son Prophete mais aussi la charia

306 11 ne s’agit pas de « ce qu’on peut en juger par I’extérieur »(P¢é)

397 ma ‘arij ; titre d’une Sourate du Coran, ou le terme est appliqué au Prophete : cela renvoie a

I’exagération soufie de vouloir outrepasser les priviléges des prophétes cf. infra.
308 muddyaqa « tracasseries», (P€., p. 211) style du traducteur trop familier par rapport a ’original !

399 12 notion de voie royale (jadda) essentielle dans le lexique du Shifa’ permet de lever I’ambiguité
entre les « stations » (imdn et ihsdn) et les « combats » de la piété et de la droiture.

3101 >auteur file ici la métaphore hippique : I’ame suit un régime particulier a chaque station.
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I1-2-1.2.1: RAPPEL

Nous avons exposé les différentes natures des « combats » de
I’effort sur soi’??. Nous avons mis en évidence, en ce qui concerne le
dévoilement, qu’un guide spirituel soufi au réle de maitre instructeur est
une condition nécessaire, en raison du caractere hors-normes de cette
démarche, du grave danger qu’elle fait courir a ses adeptes et de la
particularité des états spirituels auxquels elle conduit, dont les fruits
¢chappent a I’action de 1’ascéte, a sa volonté et a son libre-arbitre. Nous
avons vu les spécificités de la voie du dévoilement, qui differe de la voie
générale du Législateur, une voie apparue récemment, qui n’existait pas au
temps des pieux ancétres (salaf)*®®. En effet, d’aprés ce qu’il est connu
d’eux, ces derniers n’ont jamais formé ’intention de s’engager dans un tel
cheminement. Ils n’ont pas recherch¢ de méthode particuliere pour le
mener, ni par la retraite solitaire ni par la récitation de litanies®*. Ils
ignoraient les fruits censés survenir en matiere de vision surnaturelle et de
dévoilement. Au contraire, un grand nombre d’expressions du lexique des
soufis et la majorité des regles de leur voie ascétique divergent de ce qui
est requis par [78] le Législateur’®, selon la bonne interprétation qui doit

306 Ainsi, la voie de la levée du voile du soufisme n’est rien

en Etre faite
d’autre qu’une voie découverte et suivie par ceux qui se sont appelés
« amis de Dieu », une minorité de gens qui se sont distingués en menant
une vie contemplative, retirée de la vie de ce monde, dont ils cherchent le
plus possible a se détacher. Apres I’avoir découverte, ils en ont exposé la
méthode. Ils ont expliqué leurs voies d’ascension®”’, tout en espérant les
communiquer a ceux qui seraient fermement résolu a les suivre. Il s’agit,
pour eux, du moyen d’atteindre le bonheur, selon 1’idée qu’ils s’en font —
et ce, au prix « d’arrangements » avec le Coran et la Tradition, ol ils ont
cherché des preuves pour justifier leur démarche, au mépris des vives
attaques®®® des jurisconsultes et des transmetteurs de la charia, comme
nous I’avons vu. Le combat de la piété est la voie royale (jddda)** de la
loi divine [dont 1’objectif est le salut de I’ame.] Le combat de la piété est

310

I’aréne ou le cavalier de 1’ame entraine sa monture a la course’'” au salut.
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3 padhr litt. semailles, semis

312 al-baydn : « s’exprimer clairement » cf. Coran (55, 4)

331 Shifa’ recentre I’attention sur le cap a franchir pour tout homme vertueux (mukallaf) qui est de
s’extraire de la station de 1’islam ; d’ou I’intérét de regrouper les deux stations de /’iman et 1’ihsdn
(ici combats de la droiture et de la piété) 1’une étant le perfectionnement de 1’autre, contrairement au
soufisme qui déplace la ligne de mire de I’ascése plus loin et surtout a coté, dans une sorte de
quatrieme station hétérodoxe (la levée du voile). Le tort des soufis est de vouloir se hisser au niveau
de Dieu, que personne ne peut atteindre : 1’auteur isole les dimensions de I’homme et de Dieu, de
facon radicale ; ce geste lui est possible aussi car en islam le Prophéte n’est pas mi-homme mi-Dieu.

314 tasawwuf : I’auteur ne reprend pas le terme « sulitk » (cf. infra) afin de préparer sa réponse qui
différencie le sens mystique ou moral de I’ascése suivant 1’intention cf supra

315 jadda : 1a « guérison » morale de I’ame consiste a ne pas se tromper de voie royale. II faut savoir ce

que I’on cherche, comprendre 1’enjeu majeur qui nous attend ici-bas et dans 1’au-dela.

316 1a nature de I’intention peut pervertir I’ensemble de 1’ascese, a la fagon dont un toit endommagé
fait pourrir tout un édifice, du sol au plafond. En effet, la levée du voile a pour préalable les deux
combats précédents. S’ils sont accomplis avec ’intention de s’arréter a eux, comme le faisaient les
Compagnons sans connaissance ni envie d’un autre combat, alors I’intention est acceptable. Mais si
I’intention est de les poursuivre par la levée du voile, alors I’ensemble de 1’ascése est vicié.

317 ha doit étre explicité: hiyya désigne jddda al-tasawwuf, autrement dit : la voie royale du soufisme.
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Comme la loi divine, le soufisme a sa voie royale, le combat de la levée du
voile, dont I’objectif est de s’¢élever jusqu’a I’initiation supréme qui porte
en germe®!'! le plus grand bonheur, aux degrés les plus élevés du paradis.
Enfin, la voie royale du Coran et de la Prophétie est le combat de la
droiture [dont 1’objectif est I’excellence du comportement]. Les combats
de la piété et de la droiture ont été clairement établis et rendus explicites

par le Législateur, qui s’exprime de facon intelligible a leur sujet’!?;

nombreux sont ceux habilités a les transmettre et 2 les commenter>!>.
Il-2-1.2.2: REPONSE A LA PARTIE A CHARGE

Reprenons I’argumentaire de la partie a charge contre le maitre
soufi. Selon ses dires, il serait possible de prendre le soufisme’!* et d’en
établir la genese a partir du Livre (le Coran) et de la Tradition musulmane,
qui ont été consignés dans des écrits a portée de mains, enseignés par de
nombreux transmetteurs parmi lesquels se trouvent, entre autres, les
Cheiks soufis. Si par « soufisme », on entend la voie des « combats » de
I’effort sur soi dont les enjeux sont conformes a la loi divine et au Coran,
les combats de la piété et de la droiture, alors cela est exact : dans ce cas,
nous l’avons vu, le maitre n’est pas nécessaire. Mais s’il s’agit du

dévoilement, voie royale®!® du soufisme, alors cela est inacceptable?'®.

Comme le prétend la partie a charge, une partie de la voie royale
du soufisme®!'7 a bel et bien été mise par écrit. Mais, ce qui été couché par
écrit sur ’aspect mystique de I’ascese, n’a pu I’étre qu’en termes généraux
ou imagés, compte tenu de 1’absence de lexique conventionnel a son sujet
— tout au moins, en ce qui concerne la majorité de ses notions, qui sortent
du cadre familier commun au plus grand nombre, comme c’est le cas de
tous les états spirituels et des flashs extatiques dont se prévalent les
adeptes. C’est pourquoi, il leur faut un observateur extérieur pour leur
donner la bonne information et les aider a départager entre la conjecture et
des fantdmes de leur imagination, quand les faits sont impossibles a
exprimer par le langage, faute de mots. Et personne n’est plus apte a les

éclairer, en sachant discerner les perceptions immédiates de leurs
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318 | ibre-arbitre : c’est bien a ’homme moral doué de libre-arbitre que s’adresse la loi morale !

319 indique une différence de dimension et non pas seulement de degré cf. page suivante ol

I’expression se répéte. L’auteur distingue la dimension de Dieu de celle de ’homme, la dimension
du Monde de ’ordre, et la dimension du monde sensible cf. Partie I et commentaire.

2 \ N . . s . .
320 D°ou leur coté facultatif et « interchangeable » qui fait qu’un homme moral s’adresse a plusieurs
oulémas sur un mé€me sujet ; I’aspirant soufi est lié a son maitre spirituel.

321 [dont ils font néanmoins un usage hétérodoxe].

322 . . L.
L’auteur tranche entre le vrai et le faux, essence de son discours « décisif »

3y s’agit de Uways al-Qadari, au sujet duquel sont rapportées plus d’une dizaine de récits qui font de
lui une figure légendaire de I’islam. Originaire du Yémen a 1’époque du Prophéte, il n’a pas pu le
rencontrer, mais on lui préte des échanges spirituels avec lui, a la base de confrérie soufie des
owaysi, ou deux personnes peuvent transmettre des connaissances spirituelles sans savoir besoin de
contact physique. La rencontre avec ‘Umar aurait bien eu lieu, ce qui fait de lui d’un des membres
de la liste des Tabi’un, les « successeurs » du prophéte qui ne 1’ont jamais rencontré mais ont
rencontré I’un de ses compagnons ; une autre allusion a Uways peut &tre vue plus loin [40b]

324 Deux des savants ayant fondé une école (madhab) du sunnisme : Ibn Hanbal (780-855) pour le
hanbalisme, et Al-Shafi’1 (767-820) pour 1’école shafiisme, les deux autres étant le malikisme de
I’imam Malik (711-795) et le hanafisme de I’iman AbG Hanifa (699-767).

325 Ces histoires sont en lien avec celles de ‘Umar et Sariya et d’Abl Bakr et Aicha (cf. infra) « De
nombreux faits analogues se sont produits tant en faveur des Compagnons que des hommes pieux et
exemplaires qui sont venus apres eux » (Muqgaddima, Pléiade. p. 354) Ces trois exemples font partie
de « ces faits analogues ».
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[33b]

expériences, que celui qui les a déja expérimentées en ayant suivi la méme
ascese — ¢évitant a celui qui I’entreprend en solitaire de se bercer

d’illusions, risque qui le guette en permanence, ainsi que nous I’avons dit.

Enfin, la partie a charge affirme que les maitres soufis comptent au
nombre des transmetteurs du Coran et de la Tradition. A cela nous
objectons [qu’il convient de distinguer deux types de transmetteurs.

Les maitres de la voie mystique instruisent leurs adeptes au sujet

d’une perception intime qui échappe a leur libre-arbitre’!'®

et qui releve
d’une autre dimension®! que celle des choses sensibles et des sciences
couramment enseignées, par des directives et des exercices pratiques qui
appartiennent a cette ascese de I’ame, d’ordre mystique. En revanche, les
maitres en consultations juridiques et les transmetteurs de la charia sont
des maitres chargés de perpétuer la tradition en enseignant les modalités
d’un travail sur soi qui exige d’étre en pleine possession de ses moyens>?°,
Nombreux sont les Cheikhs soufis qui possédent les deux compétences®?!.
A moins qu’il ne faille entendre le fait « d’étre de leur nombre » comme
une invitation [non pas a les suivre mais] a leur accorder la considération
qu’ils méritent, [eut égard a la faveur divine dont ils ont bénéfici¢]. Dans

t322

ce cas, c’est exact’>, nous trouvons a cet avis un fondement valable dans

différents exemples tirés de la Tradition, dont I’histoire de ‘UMAR avec
UwAYs®?, SHIBAN le Berger avec AL-SHAFI'i MUHASIBI avec IBN

HANBAL??* et bien d’autres de cet ordre’?.

II-2-1.2.3: REPONSE A LA PARTIE A DECHARGE

Passons a I’argument de la partie a décharge. Il prétend que si
I’asceéte se contentait des connaissances acquises sans le concours du
maitre, en négligeant la pratique et en se contentant des explications des
manuels, alors celui qui ferait simplement du ‘par-cceur’ serait sur un pied
d’égalité avec celui qui aurait pass¢ a l’acte ce qu’il a appris, en
s’appliquant a fournir les efforts nécessaires pour réussir, ceci valant pour

I’ensemble des disciplines scientifiques et techniques. La valeur de cet
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326 inégalité, disparité, différence de degré et pas de dimension, trait de la pensée de I’auteur qui

distingue la dimension de Dieu de la dimension humaine, et au sein de celle-ci, des degrés. cf. infra
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argument est faible, car il peut facilement €tre contré par la partie a
charge. En effet, la nature d’un enseignement est la méme, qu’il soit
délivré en théorie ou en pratique : il n’existe qu’une différente de degré*>°.
Il n’en découle pas forcément I’obligation de recourir a un Cheikh. Mais,
celui qui aura recours a lui, grace a I’aspect pratique qu’il lui apportera,
bénéficiera d’un degré d’enseignement supérieur a celui qui n’y aura pas

recours, et qui se sera contenté d’un savoir livresque théorique.

La vérité est que I’ascete ne saurait se passer d’un maitre spirituel,
non pas en raison de la différence de degré entre les deux modes,
théorique ou pratique, de délivrance d’un enseignement de méme nature,
comme nous venons de le voir, mais en raison de la différence de nature
du dévoilement. Ces perceptions ne relevent pas de la dimension des
sciences acquises, ni des techniques couramment expérimentées. Ce sont
des perceptions d’ordre intime qui dépendent de la sensibilité mystique,
d’inspiration divine et qui, la plupart du temps, échappent au libre-arbitre.
Elles se déclenchent a partir de certaines actions en vertu d’une disposition
constitutive spécifique a la nature humaine. C’est pourquoi, il est
impossible d’y avoir acces selon la méthode applicable aux connaissances
des sciences acquises. Il faut recourir a un maitre spirituel qui sache les
discerner en observant et en écoutant 1’ascéte pour lui enseigner la fagon

de les déclencher selon les états d’ame dont elles procédent.
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X . .
327 On retrouve les « deux voies » du soufisme, I’'une morale et I’autre mystique

328 e « mukallaf » est implicitement visé dans la phrase car il est explicitement cité plus loin (cf. supra)
On voit bien ici la différence entre le soufi et I’homme moral, pour lequel cette partie dite ici « la
moins importante » pour le soufi se trouve étre au contraire « la plus importante » pour ce dernier.

329 Lint, C’est le « tout » du soufisme . Est clairement exprimée 1’idée que le soufisme, c’est la levée du

voile et rien d’autre !

330, mukallaf » (ici au pluriel) que nous traduisons dans I’esprit de ce livre par « homme moral ». Dans

ce passage, I’auteur montre a la fois la déformation subie par la loi morale de la part du soufisme, et
le devoir de s’engager dans I’ascese orthodoxe de la loi morale non déformée. Dans cette optique, la
note de Pérez est selon nous en total contresens (ibid., note 169 p. 282)

137



II-2-2:Débat 2

II-2-2.1: Les débats

La partie a charge poursuit :

« L’ascese du soufisme repose sur les fondements essentiels de la
pratique vertueuse [pour purifier ’ame] et du retrait [en confrérie] voué
aux exercices de pratique mystique. Pour ce faire, il est nécessaire de se
représenter les choses. A partir du moment ot il est possible de se
représenter les choses du soufisme, alors le but est atteint — peu importe

que cela soit au moyen d’un livre, d’un transmetteur ou d’un maitre. »
A cela, la partie a décharge, en faveur du maitre soufi, répond :

« Absolument pas ! Certes, I’ascése du soufisme comporte deux
volets*?’, dont le premier est le moins important. Il correspond 2 la
pratique d’une activité vertueuse dont les modalités, admettons-le pour
I’instant, peuvent étre représentées par écrit dans les livres ou par simple
description [orale]*?®. [79] Le second volet est le plus important — voire,
n’ayons pas peur de le dire: le soufisme ne serait rien sans lui*®. Il
consiste a identifier de facon concrete chez 1’ascete, au cours de ses
expériences contemplatives, les défaillances dans ses états d’ame ou dans
son cceur et discerner entre les suggestions d’origine psychique, diabolique
ou angélique ou divine. Il s’agit de connaitre I’ensemble des états et des
inspirations liés aux phénomenes extatiques, leurs modalités, leurs
conséquences, et ce qui en eux est vrai ou faux. Il faut donc posséder le
savoir-faire consommé et I’expérience des points précis ou ces faiblesses
risquent d’affecter les gens — et cela est totalement différent de 1’activité
vertueuse de ’homme soucieux de parfaire sa moralité>*°. Il faut savoir
identifier ce qui peut porter atteinte a I’intégrité physique et mentale de
I’ascéte et si par malheur, il succombe, faire en sorte qu’il ne passe pas de
la foi a I’incroyance, du respect de la tradition a I’innovation blamable, de
I’usage du libre-arbitre a diverses formes de dépendance ; I’empécher de

s’arréter sur un état spirituel afin de poursuivre jusqu’au dévoilement et a
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331 Dy début a la fin : on retrouve la mention de Iintroduction qui sous-entend la poursuite de I’enjeu

majeur de la levée du voile d’ordre mystique, lequel « pervertit » ’enjeu moral initial, a la facon
d’un mélange impur de deux matériaux hétérogénes — ce qui nous fait penser au mélange dont parle
Kant qu’il comparé a un sidéroxylon : le soufisme est comparable a un sidéroxylon, car sa fin et son
début ne sont pas compatibles.

332 D’emblée, Ibn Khaldiin manifeste clairement sa préférence pour les arguments en faveur du maitre
soufi, non pas parce qu’il les partage, mais parce que c’est eux, justement, qu’il veut examiner afin
de départager le vrai du faux et faire valoir ’erreur de la voie mystique du soufisme ; cette
préférence reviendra, notamment au débat suivant, ou les arguments de la partie adverse tiennent en
demi-page, alors que ceux de la partie a décharge en faveur du maitre soufi prennent plusieurs
pages... signe selon nous de 1’aspect fictif de ces débats qui ne sont que prétexte a la présentation
des arguments de 1’auteur sous une forme de jugement évoquant une « jurisprudence » morale. Et
vers la fin, une expression propre a 1’auteur « sache que... » est mise dans la bouche de la partie a
décharge, élément également en faveur du caractere fictif de ces échanges cf. supra. De méme au
dernier débat, qui témoigne du méme déséquilibre entre les parties : un seul argument contrer cinq
produits par la partie a décharge ! Ibn Khaldin pousse trés loin ce qui chez d’autres auteurs est un
simple prétexte introductif : ce Traité offre un bel exemple, selon nous inégalé, de ce genre de
pratiques.

al-muta’alim al-sa’il : le sa’il du Shifd’ al-sd’il est aussi ’aspirant soufi, qui doit bien réfléchir
avant de se lancer dans une ascése a 1’issue incertaine et dangereuse

333
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la vision onirique authentique dont il cherche a étre gratifié. Voila quelles
sont les dispositions a prendre, du début a la fin de I’ascése®!, sans
compter d’innombrables autres détails. Toutes ces choses se trouvent
impossibles a consigner avec autant de précision [nulle part ailleurs
qu’aupres du maitre spirituel] et les livres a eux seuls s’avérent bien

insuffisants a les faire connattre. »

II -2 -2.2:L’avis selon la loi morale

Voici notre avis, uniquement sur I’argumentation de la partie a

décharge en faveur du maitre spirituel, la plus pertinente des deux>*2.

Lorsque celle-ci parle de la connaissance de « toutes ces choses
impossibles a consigner », il faut comprendre par-la qu’il s’agit d’une
forme de connaissance des choses du soufisme obtenue non pas par les
sciences acquises, mais uniquement auprés d’un maitre spirituel, le seul a
détenir ce genre de données intimes et a pouvoir les partager [sur le mode
de la sensibilité mystique] avec un disciple, au cas par cas, en usant de son

expérience et de ses dons. Quant a dire que «les livres a eux seuls

s’averent bien insuffisants a les faire connaitre », cela ne sous-entend pas
que les livres pourraient étre capables de les faire connaitre, ni de les
cerner avec précision. En outre, supposer cela possible reviendrait a les
ramener au rang des sciences acquises, et les ferait alors sortir de leur
dimension propre. Or, le seul a pouvoir appréhender ces choses dans la
dimension qui leur est propre est le maitre spirituel instructeur qui sait
discerner leurs réalités concretes, pouvant ainsi aider le disciple qui

333

demande”™™ a le suivre, en réussissant a communiquer avec lui [en

accordant leur sensibilité mystique et leur « goft spirituel » - ndt].
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34 maqamdt » terme a sens multiples qu’il convient de préciser, surtout ici précédé de « trois »

puisque c’est ainsi également que 1’on désigne les « trois stations » de la loi morale ; il s’agit des
niveaux de compréhension du discours, arguments développés par 1'une des deux parties du débat
qu’Ibn Khaldiin va reformuler en mafhiimat (cf. supra).

333 Litt. ¢’est bien connu : ce niveau de compréhension est le plus simple et le plus facile a comprendre
car il vient en premier a I’esprit

336 e procédé sera qualifié de comparaison par métonymie par I’auteur cf. supra
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II-2-3:Débat3

IT1-2-3.1: Les débats

[34b]

La partie a charge ajoute : « Toutes les choses du soufisme sont bel

et bien consignées dans les livres — il suffit pour s’en convaincre de
consulter les livres écrits par ABU HAMID [GHAZALI] qui s’étend la-dessus
de facon amplement satisfaisante ! Qui plus est, ce dernier est considéré
comme un grand maitre du soufisme de I’avis unanime aussi bien de ses
adeptes que de ceux qui, sans étre ses adeptes, sont néanmoins des gens
doués de science sachant faire preuve d’impartialité. D¢s lors, comment ne
pas le croire, et ne pas se laisser guider par les points de repere qu’il
donne, tout en le prenant comme exemple ? Et il est possible d’en dire
autant de livres et de guides spirituels de renom, hommes de Dieu. » Ce a
quoi la partie a décharge, en faveur du guide répond : « Vos propos sont a

prendre selon trois niveaux [de compréhension du discours]*4.

Le premier niveau de compréhension du discours est bien connu’>.

Le guide sur le chemin qui mene a Dieu peut se comparer a un guide sur
un chemin au sens matériel, par rapprochement®*S. Par exemple, si nous
faisons appel un guide pour trouver un trésor enfoui en plein désert, il
nous décrirait ce qu’il sait des obstacles sur les vastes portions de route en
apparence vides, mais ou des brigands se tiennent en embuscades, dont
peu réchappent. Il nous indiquerait I’itinéraire jusqu’au trésor, les dangers
a affronter, les pieges mortels dressés par nos adversaires et la facon de les
surmonter. Mais, si nous décidions de prendre la route sans connaissance
du terrain, ces éléments descriptifs ne nous seraient d’aucune utilité, face
aux embranchements de pistes en apparence identiques, impossibles a
distinguer. Des obstacles sembleraient se dresser de toutes parts, jusqu’a
ce que la crainte d’une attaque subite devienne obsessionnelle. Tout cela,
parce que les éléments descriptifs ne restent qu’approximatifs, sans aller
au fond des choses, surtout quand 1’objet visé est caché, impossible a

imaginer ou a concevoir, loin de tout ce qui est susceptible d’entrer dans
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337 Le maitre spirituel est celui qui met sur la bonne route menant a la levée du voile ; de méme, la
bonne direction indiquée par la loi divine pour conduire droit au salut de I’ame consiste & mettre
tous ses efforts dans le suivi de I’ascése de la station de la foi ; quant a la bonne route a suivre en
vue de se conformer en tous points au Coran et a la tradition prophétique, elle tient a 1’ascése de la
station de I’excellence.

338 (322) al- ‘udda ne figure pas dans le manuscrit privé édité par Ben Tawit (que nous désignons Cpl)

mais il figure dans les autre manuscrits, dont Pr. Selon Pérez, ce terme appartient, au vocabulaire du
soufisme depuis un traité de JUNAYD, repris dans le titre d’un trait¢ de ZARRUQ ‘Uddat al-murid

339 Mention présente dans Pr et non chez BT ; Pr marque bien la découpe

340 Litr. Satan. L’individu se trouve exposé d’une part aux tentations de la vie matérielle (litt. dunyd :
vie présente) que 1’auteur attribue aux waswds, (cf. supra), autrement dit aux influences de Satan
qui a juré a Dieu, dans le Coran, d’égarer Ses serviteurs par ce genre d’incitations, (comme celle qui
a poussé¢ Adam et Eve a gotter au fruit défendu), et d’autre part au tumulte interne de ses propres
passions contradictoires, tenant a la constitution native de I’étre humain

341 nafs : présent dans Pr, absent de BT ; sur notre choix de traduction de nafs par « unicité de I’étre »,

voir Commentaire. C’est ici I’un des sens courants de ce terme au sens d’individu qui s’impose a la
suite de la lutte interne et externe qui lui est propre (cf. note préc.)

34211 se situe au niveau du charisme du guide et du ressenti de ses disciples

343 pr comporte ici une portion de phrase qui ne figure pas dans les autres sources.

34T comporte dans cette phrase un lam qui ne figure pas dans Pr, Nous prenons la lecon de Pr
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une quelconque construction de I’esprit... a moins que le guide ne se
décide a nous accompagner ! Il nous mettra alors sur la voie royale
(jadda)®" qui évite les endroits néfastes, et prépare 2 les affronter, en nous
équipant de la panoplie nécessaire®*®. Si I’adversaire nous attaque, le
guide nous aura fourni 1’équipement et la maniére d’agir pour déjouer son
stratagéme, en lieu et place qu’il convient, et aussi souvent qu’il le faut,
jusqu’a parvenir jusqu’au trésor convoité, nous en emparer, et parcourir de
la méme fagon le chemin du retour, afin de revenir sains et saufs. Dans le
cas contraire, nous serions faits prisonniers ou exterminés. Il en va de
méme pour le chemin de la vraie connaissance de Dieu. Avant de
I’atteindre, deux vastes portions de route s’interposent. La premiere

339

portion de route a franchir’>” est la vie matérielle, ou 1’adversaire est la

tentation des attraits de ce monde, sous 1’effet du mal et des incitations

0

sataniques®*’. La seconde portion de route est la vie intérieure de

I’individu®*!, ou I’adversaire est la tentation des passions internes. Les

picges a déjouer, dans ces deux routes, sont innombrables, et les livres ne
sauraient en faire le tour, impuissants a en décrire de facon adéquate les
tenants et les aboutissants, trop ardus a saisir. L’opacité des détours les
plus secrets et la subtilit¢ de leur composition échappent aux choses
courantes. De simples éléments descriptifs ne peuvent rendre ce que
ressent celui dont Dieu a illuminé le regard intérieur de la lumiere de Sa

sagesse. Comment parvenir a franchir ce chemin sans guide ? Il semble

difficile d’en rester aux choses conventionnelles admises.

Venons-en au deuxiéme niveau du discours®*?. Les livres sur le

soufisme regorgent d’histoires édifiantes a propos d’hommes dotés de
pouvoirs spirituels hors normes, que certains arrivent a dominer et d’autres
pas. Or, la plupart des livres ne se rapportent pas a la premiere catégorie
de ceux qui savent maitriser leurs états spirituels, mais ils traitent de la

derniére catégorie de**®

ceux qui ne les maitrisent pas, qui se laissent
dominer et ne sauraient étre pris pour modele, tant qu’ils n’arrivent pas a
sortir de cette situation®**. En effet, celui qui les imiterait se verrait exclu

d’office de I’exemplarité de 1’ascése et aurait toutes les chances [80] de
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34 pgrez maladroit, met ici une liste a puces.
346 Absent de Pr, reconstitué grace a BT
347 Litt. « faire violence » selon le terme de la tradition en intertextualité ici (cf. note suiv.)

38 Différence entre Pr / BT « La religion est chose facile et personne ne tentera de faire violence a

cette rehglon qu’elle ne I’ emporte sur lui (partle implicite ici, reste cité en (21b) parole [52]) » ( &)
gl g ) gi 85 ) SN0 cagle V) 35 Gl A By &y BUKHARY, Sahih, Livre de la foi, 39

349 (waswds): allusion a la derniere Sourate du Coran {u;“uéj\ ol 3 35\ )—w 0= F(114, 4)

350 sunnite » Dans I’islam sunnite, la notion de clergé est hétérodoxe, et celle de guide spirituel, selon

I’auteur. Mais, comme il le reconnait par ailleurs, cela n’empéche pas que ce genre de guide existe ;
ils sont si rares que le jeu n’en vaut pas la chandelle, vu le risque de tomber sur un imposteur

351 (muhaqqiq) chez Dozy: « le Soufi qui est arrivé a la connaissance des grandes vérités » notons que

Pérez ne prend pas le mot du texte mais muhigq tout en se référant dans ses notes a Dozy ! 1l
disposait d’une édition similaire a la nbtre, a la pagination identique : Tome I, p. 307 ; en revanche,
son commentaire de Dozy ne nous satisfait pas : le muhiqq se caractériserait « avant tout par la
vénération qu’il inspire » et le Cheikh par « le réle de guide qu’il remplit par son simple
rayonnement. » Or, Dozy dit ’inverse : « le muhiqq est celui dont, au plus profond de toi, tu attestes
de de la supériorité, et a qui tu adresses en secret tout ton respect, en le couvrant [intimement] de

louanges (e:‘wb al syl &y 5) » ¢’est donce celui qui force le respect, et dont la valeur va droit
au cceur, en impose d’elle-méme sans qu’il soit besoin d’en parler pour savoir pourquoi ni comment
une forme de charisme ; Le Cheikh a un rdle de guide « externe » et le muhiqq de guide intérieur.
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voir sa quéte interrompue. La majorité se trouve dans ce cas. Voici les

t345.

diverses situations qui les attenden Certains connaissent un

délabrement physique au point d’en mourir, ou peu s’en faut ; d’autres>*¢
voient leur raison chavirer, ou presque ; d’autres, par des choses que Dieu

interdit, font des entorses 2 la religion®’, et c’est elle « qui I’emporte sur

eux »** ; d’autres encore sombrent dans le désespoir, perdent foi en

I’esprit divin ou manquent de le perdre. Il v a aussi ceux qui s’engagent

dans la voie du bien, par la science ou les bonnes ceuvres ; surgit alors une
pensée inopinée, due a 1’hypocrisie, a la vanité, a ’amour exagéré des
choses de ce monde, ou a I’attrait illusoire de la gloire ; elle les égare
parce qu’ils ne prennent pas la peine de vérifier si elle est fondée ou s’il
s’agit d’une suggestion du Malin (waswds)**. De ce fait, ils délaissent la
science et les bonnes ceuvres en croyant que cela fait partie de ce que Dieu
attend d’eux, alors qu’ils sont, en réalité, devenus les jouets de Satan. Il y
a encore ceux qui en viennent a prendre en suspicion cette ascese et ses
adeptes, allant jusqu’a les traiter d’imposteurs, et d’autres mésaventures de

ce genre, qu’il serait trop long d’énumérer.

Les livres du soufisme sur ce genre de mésaventures, bien loin de
les éradiquer, ne font que contribuer a susciter la vocation a leur égard.
Seuls les experts sont aptes a aller au fond des choses. En effet, nous
n’avons pas connaissance qu’une mésaventure de ce genre soit arrivée a

qui que ce soit, parmi les anciens ou les modernes qui se sont placés sous

350

la gouvernance d’un maitre sunnite™" soufi, arrivé a la connaissance de

351

grandes vérités™ . Ainsi, ce sont ceux qui dominent leurs états spirituels

qu’il convient de prendre pour modele, étant donné qu’ils se sont déja

dominés eux-mémes, en maitrisant leurs états. Apres avoir eux-mémes

imité [les bons modeles], ils sont devenus capables de s’imposer une
discipline dans leurs actes, aussi bien dans les formes extérieures que dans
I’intériorité, contrairement aux guides suscités, incapables d’une telle
retenue. Bon nombre de comportements semblent aller a I’encontre de la
loi, alors qu’ils partent d’une bonne intention, non suivie d’effets. Les

livres suscités ne permettent pas de faire la différence entre les deux types
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352 Pérez ne va pas a la ligne ni avant ni aprés cette phrase qu’il poursuit a rallonge dans une

énumération interminable ! Ce paragraphe impose d’aller a la ligne.

353 Mot présent dans Pr mais pas chez BT
35

4 «1a main de Satan » : la maladie dont il est fait état est une maladie mentale ; a cette époque, les
malades mentaux étaient considérés comme possédés par Satan.

355 Absent de Pr, se trouve chez BT

356 (A ypald ga 5 A88s GIX ga (pay 4niid allad ellle i OBs) : portion de phrase dans Pr absente de
BT différence ici entre les manuscrits, signe de plus de la filiation de Pr.
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[35b]

de maitres. Or, seul le critere [du charisme] permet de départager ceux
qu’il convient de prendre pour modele, ou non. S’il est impossible de faire
la distinction, comment choisir 2 qui faire confiance pour I’imiter ? A

partir de 13, voici**? quelles peuvent é&tre les conséquences de s’en remettre

aux livres, chez celui qui les suit a la lettre. Ou bien, il se trompe, croyant
prendre pour modele le guide qui lui convient, tout en choisissant un autre
qui ne lui convient pas. Ou bien, il se met a imiter deux guides a la fois,
alors que leurs instructions ne concordent pas sur la fagon d’arriver a un
¢tat spirituel donné, avec pour conséquences qu’il agisse, sur ce point,
comme un homme en contradiction avec lui-méme. Ou alors, le guide ne
maitrise que partiellement I’ascése, en dominant certains états et en étant
dominés par d’autres, auquel cas il pourra tre suivi pour certains et pas
pour d’autres. Or, personne n’est en mesure de faire la distinction entre

tout cela®>

, car elle est peut seulement se percevoir par la fréquentation du
guide. Les disciples, au moment ou apparaissent leurs états spirituels, se
rangent en plusieurs catégories. Il y a les affabulateurs qui prétendent
percevoir des états spirituels, alors que cela est totalement dépourvu de

réalité. D’autres, au contraire, sont sinceres et dignes de foi a ce sujet.

Il y a les simulateurs, dont les pleurs, les cris, les défaillances, les
évanouissements et les autres états proviennent d’une maladie dont ce sont
les symptomes. A en juger de I’extérieur, ils semblent touchés par la
grice, alors qu’ils sont sous I’effet de la main de Satan®>*. [Inversement,
d’autres sont dignes de foi]**. Il y a ceux qui, apres avoir atteint un certain
niveau, ont relaché leur activité vertueuse ; leur état spirituel en patit, et se
croyant maitres de leur état, en réalité, ils ne font plus que donner le
change, ouvrant la porte a la dérive des sentiments et aux ravages de la
passion®. En outre, parmi les états et les manifestations mystiques, les
uns sont tout a fait authentiques et les autres absolument pas. D’autres
appartiennent aux deux catégories ; ou alors, d’un certain point de vue
seulement et d’un autre pas ; ou enfin, ils peuvent étre entierement sujets a

caution. Ces différents états ont besoin d’étre passés au crible par un guide
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337pi-sanad sulfiki : cette chaine de transmission calquée sur le principe de transmission des hadiths,
porte sur un enseignement visant a obtenir la levée du voile, dont 1’auteur conteste non seulement
I’orthodoxie mais aussi 1’origine ; les Compagnons n’ont jamais recherché a provoquer ce genre
d’états spirituels et quand ils leur arrivaient a I’improviste, ils faisaient tout pour ne pas les
encourager, craignant qu’ils ne les fassent sombrer au lieu de les élever cf. infra

3% De méme que pour les niveaux précédents, la présentation est séduisante mais porteuse d’une
ambiguité entre ce qui releve de la dimension morale, de la sensibilité mystique ou de 'unicité
divine.

359 Du début i la fin . expression au singulier dans Pr, au pluriel dans les autres sources.
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soufi car personne d’autre n’est en mesure de les déchiffrer. Sur la base
d’un tel examen, toutes les choses du soufisme sont triées dans la masse,
d’ou émerge un certain nombre de questions relevant du droit musulman,
de la pratique et du respect du dogme. Ainsi donc, pratiquer 1’ascése du
soufisme sans 1’aide d’un guide déja formé par un autre, selon une chaine
de transmission initiatique’’ remontant au premier guide et au maitre le
plus authentique — le Prophete —, revient a désirer une chose presque

impossible a atteindre, et a se fixer un objectif tres éloigné de la réalité !

Nous voici arrivés au troisieme niveau de compréhension du
discours*8, 11 correspond a 1’adage selon lequel « les voies qui ménent 2
Dieu sont aussi nombreuses que les souffles de toutes les créatures réunies
méme si, en définitive, elles se résument a une seule ». En voici la
signification. Chaque ascete doit recevoir la formation qui lui convient et
qui ne convient pas forcément a d’autres. En effet, chaque personne réagit
différemment au cours de ses exercices spirituels, en termes d’états, de
phénoménes mystiques, de visions, d’expression de ses transes, de ce
qu’elle recoit comme messages venus d’en haut ; elle ne se trouve pas
confrontée aux mémes obstacles. Les expériences vécues, du début a la
fin®>?, les forces, les faiblesses, ou I’assiduité a la pratique : tout cela varie
selon les gens. Ainsi, deux individus dont les connaissances, les actes et
I’ordre dans lequel ils réalisent leurs exercices ascétiques sont identiques,
auront besoin d’une aide différente pour remédier a leurs problémes. En
effet, en cas de problemes différents, soit le remede a appliquer sera
différent lui aussi, car le méme remede ne pourra pas convenir aux deux
individus — soit il pourra leur convenir et au contraire, appliquer deux
remedes différents ne conviendra pas. Ou alors, ils connaitront le méme
probléeme dont le remede sera efficace pour I’'un, mais pas pour 1’autre.
Ainsi, I’ensemble des aspects de I’ascése se produira pour chacun d’eux de
facon soit différente, soit identique, et ce sera au maitre soufi de décider
quels seront les remedes a appliquer a I’identique ou non, selon ce que
Dieu voudra. Tout ceci vaut pour ce qui, au cours du cheminement,

concerne les progrés accomplis par I’ascéte en matiere de réalisation
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30 14 métaphore récurrente : « Je veux te faire entrer dans les chemins ol je suis entré avant toi, te
faire nager dans la mer que j’ai déja traversée, afin que tu arrives 1a ot je suis moi-méme arriveé [...]
Je te conduirai par le chemin le plus droit, le plus libre d’accidents et d’obstacles ». Abubacer.p. 20

361 Mention dans Pr uniquement ; semble indiquer que la présentation de ces débats est fictive
362

Branche iranienne ismaélienne du soufisme qui va jusqu’a abolir en 1164 la « loi apparente » de
I’islam, la charia, en faveur de son ésotérisme (source Zarcone)

363 Branche kurde du soufisme

364 Pluriel de zindiq, sobriquet de ceux déclarés « mal-pensants » comme al-Hall4j
365 Secte des soufis antinomistes qui abandonnent 1’aspect extérieur de la charia.
366 Branche kurde du soufisme

367 Secte soufie qui base sa doctrine sur sa conception du libre-arbitre.

368 Différence Pr/ BT : I’ajout marque le retravail de Pr ; secte soufie du nom du cheikh Abd al-Qadir
al-Djilani (m. 1166) qui connait une diffusion exceptionnelle qui en fait ’ordre soufi le plus
répandu dans le monde musulman et en Europe (Zarcone, ibid.)

369 4o s .,
Ce passage a été remanié dans Pr par rapport aux autres sources.

30 14 métaphore des nourritures de 1’ame comparée au besoin de nourriture du corps est récurrente :
sur I’ame, bienfait divin, qui en a autant besoin que le corps ; sur la faculté des prophétes de sa
passer de nourriture pendant la Révélation — en temps normal, les prophetes « circulent dans les
marchés » a la recherche de biens et de nourriture, dont ils ont autant besoin que les autres hommes.
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personnelle. Mais pour atteindre la station de 1’Unité, il s’agit 1a d’une
expérience encore plus forte qu’il est préférable de ne pas entreprendre en
se fiant [81] a un livre. Pour I’expérimenter, il faut se placer sous la
conduite d’un guide soufi, qui s’est lancé auparavant dans la mer de
I’unité et qui, aprés I’avoir franchie, se tient sur le rivage, d’ou il appelle a
lui son disciple.*® L’enjeu de cette ascése comporte les risques les plus
graves [pour la santé physique et mentale]. Ainsi, le disciple doit étre plus
prudent et plus rigoureux face a des mésaventures plus rudes, plus
funestes, plus ameres — et aussi plus nombreuses, car sur cette voie, la
perdition est plus proche de I’itinérant que le lacet de sa sandale. Sache
que®®! la base de I’égarement des adeptes des sectes BATINIYYA®®2,
HULOLIYYA®®,  ZANADIQA’®*,  IBAHIYYA’®,  TANASUKHIYYA’®,
JABRIYYA" QADARIYYA’®, ou toute autre secte qu’il soit possible
d’énumérer, repose sur le fait d’entreprendre 1’ascése sans maitre soufi
véridique, doué des connaissances spirituelles nécessaires, ou alors de
n’avoir suivi ni ses conseils ni son point de vue, ou d’avoir enfreint ses
instructions : en effet, le sort tout entier de l’itinérant dépend du maitre
soufi et de la facon dont il respecte point par point ses instructions, sans

369

aucun manquement””. Ainsi, dans son entreprise, 1’itinérant mystique a

autant besoin du maitre soufi que le corps a besoin de nourriture®”, »

IT-2-3.2: L’avis selon la loi morale

Voici notre avis. Les arguments, tels qu’ils viennent d’étre

débattus, s’averent longs et quelque peu difficiles a comprendre. Donnons-
en un résumé au lecteur désireux de bien les cerner, en nous appuyant sur

la question précédente, qui les fonde. Voici ce qu’il en est.

I1-2-3.2.1: RAPPEL ET RESUME DES DEBATS
Comme nous 1’avons noté [lors de la question précédente], la partie
a charge a soutenu suffisant, pour mener ’ascése du soufisme, de s’en
représenter clairement les modalités. De cette représentation suivrait le

comportement requis — peu importe qu’elle soit obtenue d’un maitre ou
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37111 en va de la différence de dimension qui existe entre deux choses : celles qui peuvent s’exprimer

par le langage et celles qui se vivent au cours de I’expérience mystique.

2 " o N N
37 al-nawfil ; « les opposants » « contre » I’obligation du recours au maitre, « partie a charge »

373 al-mundzir : controversiste, partie aux débats que nous appelons « partie a décharge », « pour » le

Cheikh et qui dans La Voie et la Loi est nommée : « le défenseur de la these » (Pé, ibid. p. 222) ce
que nous trouvons mal dit et source de confusion

374 mafhiimdt : Nous soulignons. L’auteur ne reprend pas le terme employé par la partie a décharge, sur

lequel il va revenir plus loin : magdmadt, « stations » ; on peut en donner plusieurs interprétations,
dont la volonté de ne pas se laisser enfermer dans une terminologie, souci déja perceptible dans la
Mugaddima, qui invite a « considérer la science indépendamment des terminologies » (Pléiade., p.
1080). On peut aussi penser qu’il souhaite se démarquer du lexique de la mystique qui emploie le
terme magdm, comme il le fait envers le lexique de la falsafa qui emploie mafhiimdt au sens de
concept, qui n’est pas son sens ici (comme il le fait envers « principe » mabda dont il donne pour
synonyme la « source » masdar des actes, ou encore mawjuddt qui chez lui n’est pas a traduire par
les étants, mais par les existants, makiindt ou ce que I’on cherche a connaitre mafgiidat)

375 tarig : a les deux sens de chemin, « voie » ou de moyen, « méthode »(Pé., p. 222) ne convient pas !

376 (H.‘:’,)gﬂ‘ g_éf-) ‘ald al-taqrib : a rapprocher de, environ, «grosso modo » (P¢, p. 222) : mal dit ! 1l

s’agit ici de la notion de métonymie. Soulignons la place prise par les réflexions sur le langage, sur
la faculté de parler et sur le « sens figuré du figuré de proximité » cf. infra

377 Nouvel exemple de retraduction moins familiere plus travaillée que la précédente, a rapprocher de «
ou il suppose une foule de dangers, de lieux périlleux, d’ennemis, de risques. »(P¢, ibid).
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[36b]

d’un enseignement livresque, puisé dans la littérature sur le soufisme.
Dans les deux cas, cela permettrait d’adopter le comportement conforme a
ces modalités, ce qu’a ensuite ni¢ la partie a décharge. Selon cette
derniére, la connaissance des modalités de 1’asceése doit distinguer, d’une
part, les modalités de 1’asceése proprement dites et d’autre part, ce a quoi
I’ascéte se trouve réellement exposé en matiere de défaillances, d’état
spirituel, d’inspirations et de toute autre expérimentation d’ordre mystique
dont la variété et la diversité des ramifications se poursuivent a I’infini.
Pour ces choses-1a, une simple description théorique ne peut suffire,
contrairement a ce qu’il en va des modalités stricto sensu. Les deux types
de modalités doivent absolument étre appréhendées, aussi bien en bloc

qu’en détail, a I’aide d’un guide perspicace’’".

Cela étant rappelé, résumons ’objet de cette troisiéme question ou
la partie & charge®’? soutient que toutes les choses du soufisme se trouvent
bel et bien mises par écrit, et amplement, dans des ouvrages de référence,
comme Revivification des sciences de la religion et bien d’autres. A cela
la partie a décharge’ répond en invoquant trois niveaux de

compréhension du discours®’* dans 1’enseignement recu du maitre soufi.

Le premier niveau de compréhension du discours se rapporte au
cheminement dans la voie®”> mystique, en établissant une comparaison par
métonymie, qui le rapproche’’®, de facon concréte, au chemin entendu au
sens matériel du terme — un chemin réputé trés dangereux, avec des
accidents de terrain, des menaces d’embuscades et de mauvaises
rencontres, et une multitude d’autres risques en tous genres>’ .
Habituellement, en ce genre de circonstances, pour espérer s’en sortir sain
et sauf, une simple description du chemin ne suffit pas : il faut a tout prix
se faire accompagner par un guide expérimenté. Il en va de méme pour le

cheminement dans la voie mystique du soufisme.

Le deuxieme niveau de compréhension du discours se rapporte a

I’effet des lectures des ouvrages des spécialistes, qui se contentent de

378

décrire les expériences des mystiques, par les récits de leurs
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378 Au pluriel dans Pr, au singulier (le récit) dans les autres sources.
379

Litt. farq : différence. Tout est affaire de nuances dans ce que nous appelons 1’esprit de finesse
khaldounien, et qui distingue des degrés dans la foi et des niveaux dans la conduite de I’effort sur
soi, qui dépendent de la dimension ou I’on se place. Cette distinction entre niveaux, degrés,
dimensions, apparait déja dans le Livre des Exemples cf. commentaire.

380 11 ne peut y avoir de preuves au sujet de choses dont on ne peut méme pas parler car elles n’entrent
pas dans 1’objet du langage ! Il en va de la notion de grace divine dans la dimension hors de notre
portée. Dieu se manifeste aux plus vertueux au cours de I’effort qu’ils fournissent pour parfaire leur
vertu selon le degré de foi qu’ils placent en Lui et en la vie future. La fagon dont Dieu se manifeste
« parle » a I’ame, bienfait divin, au-dela des mots du langage. Cela dépasse toute notion de sens
ésotérique des mots, étant donné qu’il n’y a méme plus de mots pour le dire ! (cf. notes suivantes
sur Abubacer qui développe la méme idée dans ses Secrets de la sagesse orientale). La dimension
que nous pourrions appeler dimension du sacré ou de 1’unicité divine, se situe en dehors du langage
et des facultés de perception humaine. D’ou le lien étonnant qui sera fait entre libre-arbitre et
langage : ’homme ne peut parler correctement que de ce dont il a conscience. Cela renvoie avant
I’heure aux efforts des sciences humaines, de la psychanalyse, consacrés a faire remonter a la
conscience des souvenirs enfouis dans ’inconscient afin de pouvoir en parler. Plus loin de nous,
mais bien apres notre auteur, Boileau dira que « ce qui se congoit bien s’énonce clairement et les
mots pour le dire arrive aisément ».
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défaillances, leurs inspirations, ainsi que des états et des manifestations
intérieures qu’ils ont connus. Or, tous les mystiques ne se ressemblent pas,
selon s’ils arrivent a dominer leurs différents états, ou s’ils se laissent
dominer par eux ; si ces €tats leurs sont favorables ou néfastes ; si leurs
expériences sont bien réelles ou seulement le fruit de leur imagination ; ou
enfin, s’ils sont partis dans une mauvaise direction qui les menera ailleurs
qu’au but recherché. Aucun livre n’est en mesure de traiter tout cela avec
la précision requise. Il faut avoir recours a un guide clairvoyant, capable
de placer le disciple face a ses contradictions. Quant au troisieme niveau
de compréhension du discours, il tient a la multiplicité des voies, d’apres
I’adage : «les voies qui menent a Dieu sont aussi nombreuses que les
souffles de toutes les créatures réunies méme si, en définitive, elles se
résument a une seule ». Chaque ascete a une voie a suivre et une méthode
qui lui convient : tous les cheminements sont différents, de méme que les
défaillances, les états et les inspirations qu’ils procurent et qui les

379 entre les ascetes

caractérisent en propre. Or, la perception des nuances
leur échappe, sauf a s’en remettre & un guide soufi charismatique capable
de les prendre en mains tout au long de 1’ascése et tout particuliérement

vers la fin, au stade de ce qu’ils appellent la « station de I'unité ».

Il-2-3.2.2: LARGUMENT DECISIF

Apres avoir résumé la teneur des débats, et a ’observation des
discours des parties, nous pouvons constater qu’ils sont, I’un comme
I’autre, totalement dépourvus de preuves®*’. En effet, la partie & charge se
borne a asséner des affirmations que la partie a décharge se contente de
refuser d’accepter, sans apporter la moindre preuve — ainsi que nous allons
le montrer. Prenons la premiere « station », parmi les trois niveaux de
compréhension du discours désignés ainsi. Aprés une comparaison par
métonymie et quantité d’hypothéses sur les dangers de [’ascese, le
discours a pour but de décourager le novice de puiser ses informations
dans les livres, car cela est jugé inacceptable, en toute circonstance. Au

deuxieme niveau de compréhension du discours, apres avoir distingué les
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381 Nous soulignons. L’argument de la sensibilité mystique est 1’argument décisif récurrent, Notre

auteur ne s’appuie pas sur le verset (7, 172) qui est I’exégése mystique ésotérique que font d’autres
(comme Henry Corbin, par exemple) mais sur d’autres versets dont (33, 72), (33, 7), (3, 81) cf.
Commentaire. Quant a Abubacer, il parle a propos de ce que la sensibilité mystique pergoit « d’une
étape si extraordinaire que ni la langue ni toutes les ressources du discours ne pourront en rendre
compte, parce que cet état est sans rapport avec le langage et d’une nature toute autre » (ibid, p. 8) et
a la fin des Secrets de la sagesse orientale ou nous retraduisons, sur celui qui a atteint la proximité
avec Dieu : « Il entendit Son appel et il comprit Sa parole, méme s’il n’existe aucune langue ni pour
la parler, ni pour la comprendre. » Nous ferons le rapprochement avec les tentatives de langue
universelle. L’universalité est placée ici dans la parole de Dieu qui parle directement a 1’ame sans le
truchement de la langue et non dans un langage humain universel — cf. Coran ol « la diversité de
vos idiomes » est un signe de la vérité de Dieu et de Sa miséricorde Coran (30, 22) et a certains
versets ol « nulle ame ne parlera qu’avec Sa permission » (11, 105) (77, 35) ; Dieu fait parler toutes
choses (41, 20). La faculté de parler avec les mots du langage aurait été donnée a Adam pour
demander pardon d’avoir péché (2, 37) et ce, apreés que Dieu lui ait appris « le nom de toutes les
choses » Coran (2, 31) par un autre biais que celui de la langue, un biais qui parle directement a
I’ame et a son versant orienté vers le Monde de 1’Ordre. Voir aussi la parabole de la parole ferme
(14, 27), la facon de glorifier Dieu qui ne passe pas par la parole (17, 44) (67, 19), ou la facon de
concevoir I’hypocrisie comme dire de sa bouche ce dont on n’a aucune connaissance (24, 15) ou ce
qui n’est pas dans le cceur (48, 11). Cf. Commentaire

382 sahih : juste, vrai, exact ; c’est le discours décisif qui tranche entre le vrai et le faux, raison d’étre de

ces huit cas de jurisprudence morale ou le conseil rendu reprend le « discernement », autre nom du
Coran, descendu a titre de « guérison» : la guérison du Livre de la Guérison est dans le
discernement entre le vrai et le faux.
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états qui surviennent chez un méme disciple, ou entre plusieurs, la partie a
décharge prétend qu’un livre est incapable d’en rendre compte avec
exactitude. Enfin, au troisieme niveau de compréhension du discours, la
partie a décharge reprend son énumération des voies a suivre et des états
qui les caractérisent. Elle arrive, de nouveau, a la méme conclusion : il ne
saurait etre question, pour le disciple, de se contenter des livres. Les
arguments déployés par la partie a décharge rejoignent ce que nous avons
évoqué : tout ce que le disciple peut percevoir au cours de son ascese, tout
ce qu’il peut rencontrer ou connaitre en matiére de défaillances, d’états
spirituels ou d’inspirations [82] — tout cela reléve uniquement de la sphere
intime et de la sensibilité mystique (wijddn) du « golt » spirituel, propre a
chacun. De telles choses n’entrent pas dans le domaine des sciences
acquises ni dans les connaissances qui sont 1’objet du langage établi de
facon conventionnelle ; elles ne peuvent étre mises sous forme de lois
posées par I’homme. De telles choses concernent des états, des
défaillances, des inspirations qui, non seulement ne relevent pas du
domaine de l’expérimentation courante, mais qui, aussi, échappent au
libre-arbitre. Or, leurs modalités dépendent étroitement de ce qui les fait
naitre. Contrairement a ce qu’il est possible de mettre par écrit dans les
livres, au sujet des sciences acquises traditionnelles, ce que disent les
auteurs soufis de toutes les choses de la voie mystique, passe forcément
par une forme métaphorique du langage™®' qui reste dans I’ignorance de ce
dont elle veut parler. Il ne saurait donc étre question de se passer d’un
guide soufi pour acquérir la connaissance de ce qui, sans lui, est voué a
rester dans 1’ombre. Tel est 1’argument décisif, plus percutant que
n’importe quelle démonstration, qui apporte la lumiere sur la bonne
réponse a donner a la question débattue. Ce qui précede se rapporte au
combat du dévoilement. Quant aux combats de la droiture et de la piété, la
bonne fagcon de procéder consiste a revenir, pour I’un comme pour 1’autre,
a ce qui été transmis par voie de tradition et aux consultations juridiques
dignes de foi : il s’agit d’un recours avéré®®> aux bases solides et bien

établies — pour autant que Dieu nous en donne le savoir !
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383 Différence entre les manuscrits ol cette phrase n’est pas présente partout. Cette phrase figure bien
dans Pr.

384 Notons que dans la bouche de la partie & décharge, Muhasibi est rattaché au soufisme — ce qui est
bien la position actuelle, du soufisme, qui rattache a sa cause les soufis dits « modérés Notons la
différence entre les manuscrits ou le verbe est au présent (yusayyirit) dans BT/Cpl ou au passé
(sayyara) dans R1, R2 et Cp2 — ce que confirme Pr.

385 e principe est celui du métier d’enseignant qui vient expliquer aux éléves le contenu des livres
aprés avoir recu la formation adéquate pour ’enseigner. Rien ne remplace un enseignement en
présentiel, les lycéens, et étudiants, ne pouvant se contenter des livres pour étudier. On peut
également voir ici un lien avec les ijdzdt ou « autorisations d’enseigner ».
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II-2-4: Débat 4

I1-2-4.1: Les débats

[37b]

La partie a charge objecte : « Mais alors, que penser des livres sur
le soufisme ? En effet, [de deux choses 1’une :] soit ils sont utiles a I’objet
qu’ils se proposent de traiter — telle est notre thése — et tout ce que vous
dites ne sert a rien ; soit ils sont inutiles, et le fait de les écrire ne sert a
rien, non plus. En outre, selon vous, ils égareraient les gens en ruinant
I’autorité des guides soufis les plus céleébres au sein des adeptes. Pourtant
dans leurs cercles, ces guides sont bel et bien reconnus et considérés
comme des exemples a suivre, de I’avis général. Donc, ['unanimité qu’ils
continuent de rallier autour d’eux rend vaine la theése que vous défendez

N

visant a prétendre que les livres pourraient la leur enlever®®® » A cela, la

partie a décharge répond : « [Nous ne contestons pas] I’exactitude de ce
qui figure dans les ouvrages de certains auteurs. Nous pensons, en
particulier, a ABU HAMID [GHAZALi], a MUHASIBI, a IBN ‘ATA’
[BAGHDADI] et d’autres, sunnites et guides respectueux de la droiture de la
religion, exception faite de ceux qui sont sortis du rang en conférant au

soufisme une orientation philosophique*

. Malgré tout, cela ne remet pas
en cause la valeur de nos arguments ! En effet, ce qu’ont dit ABU HAMID
[GHAZALI] et ses semblables, ne sort pas du cadre de leur expérience et de
leur sensibilité personnelle. 11 est inadmissible de faire de ces cas
personnels une grille descriptive dont tout adepte pourrait se contenter
pour entreprendre son ascese, sans les avoir fréquentés, ni leurs
successeurs — que personne n’a jamais réussi a égaler. Le cceur du débat se
trouve précisément la. L’intérét de leurs ouvrages consiste simplement a
éveiller les consciences en exhortant a prendre les dispositions nécessaires

afin de pratiquer I’ascese en passant par des états spirituels conformes a la

Tradition. Leur but est de les préparer a adopter les bonnes pratiques.

C’est dans cet état d’esprit que sont rédigés les ouvrages sur les

sciences en tous genres, dont le véritable profit n’est véritablement retiré

148



o dasylall 0Y Lgagd e e eladly OF Y bl eaads (§ a1 G Lo oy
V) el 3> dagis Y Bgsail) (S § Loy Jlzgll Juamill e 1] 53
oo Yl lgagis o Lelal Lpie pe 13] dxlgally Caog d) Hlog Lluzrg ouzrg oy

2hEY eda dad \dao (Sl Mol 51 o) Hguaind eane iy Laurg

Sobuld o gl CBAl @ sy Hsmatl!l § G W35 il wbglle e

ST 4S5 Lo 0l Ly el J) 4 @UI3 (§ yanae clludlb diblgay Jgael

Jl 2,0l sy ddex uelgB o\ (2 L] 09,53 Lag 09,53 Laa AST el
Obdl ] lhozmag uuutird! J) Lg3Mloly [(gamd V] Uasdl pbolge 3 ool
a5 WS nSUldlg 2 gl Jlg>T COMsY (amasall ] lgagecs

Im-2-4.2

149



qu’en assistant aux legons données par leurs auteurs en personne [ou par

ceux qui sont habilités a en diffuser I’enseignement]*>

. Mais, en I’espéce,
le maitre soufi ne se borne pas a donner les éclaircissements nécessaires a
la bonne compréhension de ce qui se trouve porté dans les livres : il
observe son disciple afin de lui indiquer concrétement comment
I’appliquer a son cas, jusqu’a en pénétrer son ame avec les meilleures
chances de succes. En effet, la réussite sur la voie du soufisme dépend de
la fagon dont la sensibilité mystique réagit au vécu de I’expérience. Le
contenu des ouvrages sur le soufisme ne peut vraiment se comprendre
qu’apres en avoir fait par soi-méme la découverte intérieure et qu’elle soit
devenue une disposition de 1’étre. Les expériences intimes décrites par
ceux qui les ont vécues, ne peuvent véritablement €tre comprises que par
ceux qui les vivent a leur tour. Quant aux autres, ils se forgent des
représentations erronées de ce qu’ils lisent, prenant le vrai pour le faux, et
inversement, tellement la réalité profonde de ce genre de choses est
éloignée de ce que les hommes ont I’habitude de concevoir. Et quand bien
méme ils arriveraient & tomber juste, ils verseraient dans I’erreur au
moment de la mise en pratique, car ils resteraient dans I’ignorance des
modalités concretes. C’est pourquoi, le guide soufi est indispensable a
I’aspirant mystique. Par ailleurs, les auteurs des livres sur le soufisme
laissent de coté bien plus de choses qu’ils n’en disent — et ce, de facon tres
succincte. Ils se contentent d’indiquer des régles sommaires dont I’énoncé
ouvre la porte a de multiples interprétations, sujettes a l’erreur. Les
expressions qu’ils emploient ne sont pas assez précises. Ils se bornent a
résumer ce qui nécessiterait de plus longs développements. Ils en restent
au stade des généralités sans entrer dans les détails, en raison de la
multiplicité des conditions et de la disparité des ressentis entre les

différents aspirants mystiques, comme nous 1’avons vu. »
p ystiques,

II-2-—4.2: L’avis selon la loi morale

Voici notre avis sur la question.
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386 Lier la piété ragwa a la conscience morale wara ‘ établit un parallele implicite entre les combats du
soufisme et les stations de 1’effort sur soi selon la loi divine dont il a défini plus haut la station de la
foi (iman) comme étant sous 1’égide de la conscience morale. cf. infra.

387 fard ‘ayn : d’obligation personnelle : expression récurrente de ce Traité .

388 fard ‘ayn : cf. note préc.

389 Qit al-Quliab fi mu’amalati-I-hubitb (La Nourriture des Ceeurs dans le traitement de leurs maux)

d’ABU TALIB AL-MAKKI (m. 386/ 996), livre de référence, repris par GHAZALI, et cité ici pour

la premiere fois par IBN KHALDUN. (< }-}@J\) nom d’action de (&) ici au sens des maux qui
agitent les cceurs, qui les font frémir en leur causant une « douleur apre et aigué » (Dozy)

390 Tous les auteurs sont logés ici a la méme enseigne ! Ce point 4 porte sur le recours a la littérature

soufie, et explique pourquoi 1’auteur la juge en partie conforme a la loi morale de la charia.

391 Litt. : contraires aux dispositions de la loi divine et des textes sacrés.

392 De nouveau, la réflexion sur le langage, son objet, et la facon dont il a été institué.

393 [autrement dit tout ce qui ne dépend pas de la sensibilité mystique de chacun.]
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I1-2-4.2.1: RAPPEL
Nous avons analysé plus haut les différents types d’efforts sur soi
et leur hiérarchie. La premicre étape de 1’effort sur soi est le combat de la
piété sous 1’égide de la conscience morale (wara)*®® qui incombe
personnellement a chacun®’. La seconde étape est le combat la droiture
qui consiste a redresser les mceurs par la formation du caractére en prenant
modele sur le Coran et en s’appropriant les qualités estimables des

388 méme s’il est

prophetes. Il n’est d’obligation personnelle que pour eux
légitime de le rechercher, pour qui désire s’élever aux plus hauts degrés au
sein de la communauté des croyants. Les propos sur ces deux étapes
relevent de notions universellement admises, et leur connaissance
appartient au domaine des sciences acquises. Les nomenclatures en usage
a propos des régles de I’effort sur soi de la conscience morale et de la
droiture emplissent les ouvrages comme Revivification des sciences de la

389 et les

religion, Du respect des droits divins, La nourriture des coeurs
livres d’IBN ‘ATA et bien d’autres®®. Quant 2 la troisiéme étape, il s’agit
du combat du dévoilement et de I’illumination mystique, qui suit une voie
spécifique selon des moyens particuliers. Nous avons montré en quoi ce

combat est hétérodoxe>!

et comment la plupart de ses caractéristiques
proviennent des perceptions des guides. Ces perceptions ne peuvent étre
ressenties que par les gens dotés d’une sensibilité mystique exacerbée car
elles sont inaccessibles au commun des mortels par voie d’acquisition, par
un enseignement relevant des sciences acquises [83] et qu’il n’existe, dans
les langages conventionnels, aucun moyen d’en exprimer la moindre
notion*?. Les livres qui leur sont consacrés ne traitent que de 1’infime
partie dont il est possible d’énoncer clairement les modalités, ainsi que les
rares régles qui ne dépendent pas de I’expérience intime du goit
spirituel**®. Quant a ce qui en dépend, les régles et les notions ne sont ni
décrites ni méme évoquées par écrit car elles appartiennent en propre a la
fonction du guide soufi. Tout ce qui est rapporté a ce sujet ne consiste, au

mieux, qu’en des propos édifiants au sens obscur, ou en des traits sur

quelque état spirituel, quelque inspiration, quelque situation de transes, de
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394 Cette citation se trouve en fin de [31b]

395 <adab - ce terme renvoie aux définitions de la Partie I.

396 S I’auteur ne voit pas d’inconvénient a cela, c’est dans le sens de son argumentation en faveur de la
littérature soufie qui n’arrive pas a parler de 1’étape hétérodoxe (la levée du voile) car elle n’entre
pas dans I’objet du langage. Ainsi, le lecteur venu avec une intention morale risque encore moins de
changer d’intention en lisant la littérature mystique, que celle-ci est incapable de trouver les mots
susceptibles de le faire changer dans son intention, puisque de tels mots n’existent pas.

397 Différence Pr / BT « qui est la partie ardue (sa’b) » différence entre les sources ; le mot salb «
partie centrale » chez BT : correction de 1’éditeur ou d’une legon du manuscrit qu’il édite (Cpl) ?

398 (33 jadda L argumentation est habile, I’auteur essaye de faire une force de ce qui pourrait lui étre

reproché comme une faiblesse, considérer la littérature soufie alors qu’il en disqualifie I’ascese.

399 (Lg:eu:') ghdya « objectif, intention, mission, fin... » présent dans Pr absent des autres sources,
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facon allusive totalement dépourvue de clarté et nécessitant de recourir a
I’interprétation du maitre soufi. Il serait vain d’imaginer concevoir quoi
que ce soit des choses du dévoilement a partir du lexique créé pour les
désigner. Les mots du vocabulaire des soufis n’ont d’autre fonction que de
leur permettre de communiquer entre eux : ils ne s’adressent pas a ceux
qui ne sont pas dotés de la méme sensibilité du « goiit spirituel ». Nous en

avons donné une citation du maitre ABU AL-QASIM [QUSHAYRi{]*.

Il-2-4.2.2: REPONSE A LA PARTIE A CHARGE

Reprenons 1’argument de la partie a charge sur les livres. S’ils
étaient « inutiles au but qu’ils se proposent », ils n’auraient aucun lecteur.
[Or, tel n’est pas le cas — ¢’est donc que les gens leur trouvent une utilité].
Nous répondons qu’il faut chercher a savoir en quoi consiste «le but
qu’ils se proposent ». S’il s’agit des étapes de ’effort sur soi nommées
combat de la piété ou de la droiture, les livres sur le soufisme sont utiles
pour parler de leurs régles et de leur éthique®®. Et si le but recherché tient
au combat de la levée du voile et de la perception mystique, nous ne
voyons aucun inconvénient a ce que les livres sur le soufisme n’apportent
pas toutes les lumieres voulues sur le sujet, a partir du moment ou ils en

traitent au moins une partie’®®

, celle qui décrit certaines modalités de
I’ascese. Pour le reste, autrement dit pour tout ce qui concerne la fagon
d’aborder les défaillances, les inspirations, les expériences intimes, les
états spirituels et tout ce qui constitue I’aspect le plus difficile a cerner®’

398 _ cela doit

de I’ascese du soufisme, et qui en représente la voie royale
étre laissé aux lumicres et a I’enseignement du guide soufi. En effet, il est
impossible de les exprimer de facon adéquate dans leur essence et leurs

objectifs®”

, oralement ou par écrit, car aucune interprétation ni aucune
regle établie par ’homme ne le permet, pour des perceptions sortant du

cadre des sciences acquises, ainsi que nous 1’avons dit.

Il-2-4.2.3: REPONSE A LA PARTIE A DECHARGE

La partie a décharge en faveur du guide, quant a elle, prétend que

I’utilité¢ de la littérature soufie consisterait uniquement a « mettre en
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400 \4ra¢ fait le lien avec la station de la foi (imdn) et le combat de la piété (fagwa) du soufisme.

401 gont par exemple le Calife Abu Baker (4s-Siddig) I’'un des Compagnons qui menait le combat dans

I’ame au sens moral sans se vanter des karamat qui survenaient chez lui a I’'improviste

4027 n’y a rien au-dessus de la station de ’excellence du comportement (iksdn) assimilée sous réserves

au combat de la droiture (istigdma). Le soufisme de la voie mystique est condamné mais pas sa
littérature, sous réserve de rester dans le bon enjeu, d’ordre moral.

403 Coest le jihad al-nafs ici désigné mujahada

404 py indique la forme VIII contre I de (<528) dans le double registre spirituel (étre un modele, une
source d’inspiration) et culinaire (étre d’un gott et d’une odeur agréable), effet de style qui évoque
le « gofit spirituel » des soufis. Faute de frappe p. 228 (« prononcé ») (P¢)

405 pifférence Pr et autres sources : « imdn bi-l-sulitk » m-a-m : « conviction de I’ascése »
96 On assiste a la fin de I’argumentaire mené de mains de maitre ! (cf. notes précédentes).

407 pou I'incise que nous voyons comme le signe autographe du Shifd’ (cf. commentaire)

408 (wijdan) C’est a la maniere de celui qui « déclarait n’avoir jamais passé par des états mystiques »

mais s’il en entendait parler par un homme qui les conntit d’expérience, ‘quelque chose en lui faisait
écho’. La plupart d’entre nous sont probablement dans le méme cas [...] Certains, sans aucun doute,
sont totalement fermés a 1’expérience mystique, incapables d’en rien éprouver, d’en rien imaginer.
Mais on rencontre également des gens pour lesquels la musique n’est que bruit [...] Personne ne
tirera de 1a un argument contre la musique. » (Bergson, ibid., p. 261) Cette personne disait :
« Personnellement, je n’ai aucune expérience mystique, mais seulement assez du genre mystique,
pour reconnaitre d’ou vient cette voix quand je I’entends ». (ibid., p. 475)

409 Cette différence de nature entre les deux dimensions mystique et morale créé une rupture car elles
suivent chacune une fonction différente de la vie. C’est une différence de nature, non de degré.
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[38b]

garde » [contre la négligence et I’inaction] et a « inciter a se préparer » a
entreprendre les démarches de 1’ascese et a se mettre dans les conditions
requises en conformité avec la tradition musulmane. L’intérét de cette
littérature serait bien restreint, s’il se limitait a cela ! Mais comment cela
pourrait-il étre le cas, alors que les livres sur le soufisme regorgent de
dispositions concretes sur les étapes de 1’effort sur soi des combats de la

r)400

droiture et de la conscience morale (wara , qui assurent le salut et qui,

pour la droiture, donne acces aux rangs des plus méritants*®' ? Or, existe-t-

402

il chose plus universelle*”> que d’adopter le combat dans I’ame*® des

prophétes et de s’approprier la moralité du Coran ?

Quant a I’objection visant a minimiser 1’impact de la littérature sur
le soufisme, qui serait incapable de communiquer la saveur*® du gofit
spirituel donnant acces aux perceptions de la levée du voile, condition sine
qua non*® de cette ascese, et dont il est non seulement impossible, mais
aussi interdit d’en rendre compte par les mots — cela ne revét a nos yeux
aucune espéce d’importance*?®. En effet, ce que dit la littérature soufie est
d’un intérét bien plus grand pour tous, que ce qu’elle ne peut pas dire, sans
compter 1’aspect légal, dont nous avons parlé. Nous avons clairement
montré la différence de statut de la levée du voile*”’. C’est donc, en
définitive, au maitre soufi qu’il revient de se porter garant de I'intérét de

recourir a la littérature sur le soufisme. En guise de conclusion — et que ne

’a-t-elle fait avant ! — la partie a décharge brandit I’idée irréfutable de son
argumentaire, sur laquelle il ne se trouve rien a redire. Le maitre soufi ne
se contente pas de donner les éclaircissements nécessaires a la bonne
compréhension de ce qui se trouve couché par écrit dans les livres. Il
observe son disciple et lui indique concretement comment appliquer a sa
personne le contenu des textes, jusqu’a en faire pénétrer son ame. Le
maitre soufi offre ainsi les meilleures conditions de réussite pour mener
I’ascese du soufisme, selon ce dont chacun s’avere capable en fonction de
sa sensibilité mystique (wijddn)*®®. 11 s’agit 13, ainsi que nous en sommes

convenus, de I’argument décisif du discours*®.
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Im-2-5.2

h-2-5.2.1

M0 L 2 il n’y a pas de mal (dd’ir) a cela ; on voit ici une autre raison qui pousse a accepter la
littérature du soufisme : si elle n’était pas conforme a la charia, il faudrait I’interdire. La question de
I’interdiction des livres non conformes a la charia est une vraie question qui s’est posée a 1’auteur
dans une fatwa que I’on ne peut ignorer puisqu’elle a été annexée par le premier éditeur arabe et
reprise dans La Voie et la Loi qui a cru bon de suivre ce choix. Nous ne le partageons pas.

4 shari‘a thaniva trés forte et pousse loin la critique du soufisme ; ’auteur passe par le truchement

des parties pour éviter de s’impliquer dans des propos qui pourraient lui valoir de sérieux ennuis.

412 rih : au sens ésotérique, qui ravit R. Pérez, dans sa longue note (ibid., p. 284), qui croit enfin

trouver ici confirmation de la vision mysticisante qu’il plaque sur le texte !

413 Livres dans R2 et I’édition internet de Damas (sans note qui aurait été la bienvenue); Cheikh dans

R1, Cpl (BT) et Cp2 confirmé par Pr ; nous suivons la legon de Pr.
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II-2-5: Débat 5

II-2-5.1: Les débats

La partie a charge ajoute : « Le maitre soufi détient un savoir qui

ne peut avoir été puisé qu’a une source [déja mise par écrit, ou pas
encore]. S’il repose sur des textes existants tel que, nous 1’avons vu, la
littérature sur le soufisme en conformité avec la loi divine, alors ce savoir
a un fondement orthodoxe, ainsi que son usage*!®. Sinon, il releverait
d’une loi nouvelle venant s’adjoindre a la loi divine, une sorte de

4

« deuxieme charia »"'! — que ’énormité de ces propos en reste au stade de

la supposition ! » L autre partie réplique : « Absolument pas ! Le savoir du

maitre soufi tire son fondement du Coran et de la Tradition car il est

Iesprit*!?

des textes, la substantifique moelle des interprétations de la loi
divine. Ainsi, le soufi arrivé au stade ultime de la gnose rend clairvoyant
le juge sur le rendu de la justice, I’exégete sur I’interprétation des textes, le
spécialiste sur I’application d’une spécialité, le médecin sur la pratique de
la médecine, le prince sur ’exercice du pouvoir, I’lhomme de I’art sur
I’emploi d’une technique et tous les hommes sur la mise en ceuvre des
métiers qui pourvoient a leur subsistance. Le maitre sait identifier ce qui
les fait faillir, et leur indiquer comment le vaincre, un savoir propre a

chaque maitre*!?

, que possedent uniquement ceux qui ont atteint le stade
ultime de la gnose, a I’exclusion de tout autre. Le rapport qui existe entre
ce genre de savoir accordé par Dieu, et I’ensemble des autres savoirs et
dispositions humaines, s’apparente au rapport entre les sources du droit et

le droit lui-méme — tout en étant encore plus précis et plus fiable. »

II -2 —-5.2:L’avis selon la loi morale

Voici notre avis sur la question.

I1-2-5.2.1: RAPPEL
Le maitre soufi détient deux types de savoir. Le premier se

rapporte aux conditions de I’ascese, a ses modalités, au fait de la faire
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414 La communication entre le maitre et I’éléve se joue sur le plan de la sensibilit¢ mystique, au-dela
des mots, par le biais de la sensibilité mystique (wijddn) aussi appelée le « gdut spirituel » des soufis
dans une dimension qui parle directement au versant de I’ame tourné vers le Monde de 1’Ordre. La
difficulté d’une telle opération de transmission du savoir par le biais mystique, suppose des
compétences hors normes aussi bien de la part du maitre que de son éléve. L’¢élitisme de cette
opération et ’extréme rareté des compétences qu’elle suppose explique la rareté des vrais maitres.

415 par un autre biais que les mots du langage et les sciences acquises : cf. note préc..

416 (hiyya), pronom qu’il faut expliciter. Ce n’est pas « la Voie » (Pé) du soufisme dans son ensemble.

417 . . S s . T .
Le pronom revoie toujours au savoir spécifique de la sensibilité mystique particuliere basée sur le
« gofit spirituel » et non « la Voie » du soufisme selon Pérez qui ajoute le terme.

418 L’obligatoire ; le déconseillé ; le permis ou autorisé ; I’interdit et le surérogatoire. Ne pas confondre
avec les cinq finalités (al-duririydt al- khams) Nous soulignons. Cf. Commentaire.

419 pgrez ajoute encore « la Voie » qui n’est pas dans le texte et en contresens (cf infra)

420 Cela ne dit pas que la charia doit intégrer le soufisme contresens de La Voie et la Loi ! L’usage
particulier qu’il est fait de la régle peut s’interpréter de plusieurs fagons. On peut penser qu’il s’agit
de I’exception qui confirme la régle — autrement dit que les cinq critéres ne s’appliquent pas ! Ou
alors, qu’ils s’appliquent, mais de fagon inhabituelle, pour autoriser une chose illégale dans un but
l1égal, autrement dit éviter a ’ascéte de perdre la vie, ce qui est un but orthodoxe par rapport a une
quéte hétérodoxe. Les différents éditeurs se bornent a donner la définition de ces cinq criteres, sans
aucune explication — ce qui est déja mieux que Pérez qui n’en indique méme pas la définition au
sens du figh de la charia. Cela contribue a montrer la difficulté du sujet, une difficulté qui perdure
encore de nos jours, d’autant que le sens n’est pas selon le figh (droit) mais selon le figh al-bdtin !
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précéder par les combats [84] de la piété et de la droiture et aux régles qui
s’appliquent. Ce genre de savoir est couché par écrit dans les livres, qui
abordent a chaque page les innombrables points de détails des regles et des
questions soulevées. Dans ce cas, la transmission écrite s’avere suffisante.
L’autre type de savoir du maitre est I’esprit de I’ascese, son sens profond
et mystérieux, sa raison d’étre, ce qu’il faut connaitre sur les situations
d’urgence, comme nous l’avons vu. Ce savoir repose sur le « goft
spirituel »*!#, dont les mots sont impuissants & rendre la saveur. Il s’avére
inutile de chercher a s’appuyer sur des livres ou sur un écrit. C’est
impossible. Seul le guide spirituel juge de la situation en lieu et place de
I’ascéte en fonction de sa propre appréciation, en présentiel et en fonction
du goftt spirituel de 1’'un et de 1’autre, qui tentent d’associer leurs efforts
pour permettre a 1’éléve d’accéder a la connaissance du maftre*!>,
I1-2-5.2.2: REPONSE A LA PARTIE A CHARGE

Quant a I’argument de la partie a charge prétendant que si le savoir

416

du guide soufi”® ne peut ressortir du contenu des livres, il serait alors issu

d’une sorte de « deuxieéme charia », il est tout bonnement diffamatoire !
En effet, nous avons montré comment le soufisme est devenu une voie
spécifique, hétérogene a la loi divine, la voie générale des « véridiques »,
désireux d’accéder aux degrés les plus élevés [du bonheur au paradis —

ndt.] La sensibilit¢é mystique du « golit spirituel », permet aux soufis

7

d’accéder a la compréhension de ce savoir*!? et aux perceptions qui en

418

découlent. Grace aux cinq critéres d’évaluation des actes™® il est

possible de décider qui peut en apprécier la saveur et plonger dans les flots

de la méme mer qu’eux pour la traverser, parce qu’il dispose de la méme

419

sensibilité mystique. Ainsi, le golt spirituel des soufis™” se situe par

rapport aux criteres d’évaluation des actes a la facon dont le particulier

I't420

s’apprécie par rappo au général. Il s’avere tres difficile de comprendre

comment appliquer ces critéres a leur cas, par manque de public averti*?!.
Cela est rest¢ dans 1’ombre, hormis chez les personnes habituées a

manipuler ces notions et i appliquer les régles de la loi de Dieu**.
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421 of « vous serez éprouvés dans vos biens et vos personnes » Coran (2, 155), (3, 186), (47, 31) etc.

422 ce point est I’objet d’un contresens de R. Pérez (ibid., p. 285) et de N. Amri (ibid. p. 382)..

423 Nous soulignons. Différence Pr : (Usd) est bien lisible, sans la lettre ba. Notre auteur réfute le sens
ésotérique des textes ! C’est par la science infuse et la sensibilité mystique que 1’on percoit 1’Ordre !

241 >auteur vise-t-il ce qu’il a dit sur la voie mystique hétérodoxe, sur le manque de public averti ou sa

critique de Ghazali sur les oulémas qui ne sont pas que des juristes mais doivent maitriser les deux
parties de la loi ? Tout comme il n’a pas vu le caractére moral du bdtin, Pérez n’a pas compris : «
Ainsi, c’est la totalité de [’expérience soufie jusque dans ses aspects les plus étrangers a la logique
Juridique qu’lbn Khaldiin ramene dans le domaine du figh » (La Voie et la Loi, ibid., p. 79).

425 Fait écho a « cela est faux » confirmant la justesse de Pr cf. infra. C’est le « discours décisif ».

426 1itt. « 1a vue du coeur ».

427 Ce terme renvoie 2 la métaphore de Zayd en Partie 1.
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Il-2-5.2.3: REPONSE A LA PARTIE A DECHARGE

[39b]

Cela nous amene a répondre a ce qu’avance la partie a décharge
quand elle soutient que le savoir propre au maitre soufi tirerait son
fondement du Coran ainsi que de la Tradition, et qu’il en constituerait
«’esprit» de ce qui est consigné par écrit dans les livres, «la
substantifique moelle d’ou émanent les interprétations de la loi divine ».
Cela est faux*?®. Cet argument ne peut convaincre la partie adverse qui
refuse d’admettre la présence d’un quelconque rapport entre I’application
des cinq criteres d’évaluation des actes et les différents cas d’urgence ou le
recours au maitre soufi devient obligatoire. Pour justifier son refus, elle
soutient que cela ne figure pas dans le Coran. Pour autant, I’examen
approfondi de la question tient & ce que nous avons expliqué plus haut***,
En effet, ce qui conduit a refuser de consigner ce genre de choses dans les
livres tient a ce que seuls les vrais maitres habilités au titre « d’amis de
Dieu », sont aptes a évaluer le savoir issu de la sensibilité mystique du
« golit spirituel », par rapport [aux régles de la loi divine,] parce qu’ils en
connaissent [la saveur intime]. Quant a 1I’argument sur le soufi parvenu au
stade ultime de la levée du voile, qui serait en mesure de rendre
clairvoyants les savants et les hommes de 1’art sur leur science et leur
technique, cela est vrai*?’, nous en convenons ! Nous en avons méme
donné plus haut la raison, qui tient a la science infuse dont est gratifié
celui a qui sont révélés les mysteres de 1’existence. La raison d’étre des
choses les plus mystérieuses est dévoilée a celui qui peut les percevoir
avec la vue de ’ame*?® ; il va droit a I’essentiel en évitant toute erreur,

parce que cela lui vient des perceptions de sa sensibilité mystique.

Le savoir issu des sciences acquises et de I’effort d’apprentissage
n’est-il autre chose que I’ombre**’ du savoir issu de la sensibilité
mystique ? Ce qui est percu par la sensibilit¢ mystique renforce
I’ensemble des facultés de perception humaines par la lumiere que Dieu a
projeté dans I’ame des hommes, sous forme d’une science d’origine divine

qui se répand dans chaque partie de 1’étre en I’illuminant de toutes parts.
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428 Cela nous évoque la réplique célebre : « Je sais ? Mais tout ce que je sais c’est que je ne sais rien ! »
et aussi la fameuse rencontre entre le philosophe Avicenne et le Cheikh soufi Abou-Said : « Un
jour, notre Cheikh faisait une conférence a Nichapour. Maitre Avicenne passa le seuil du couvent de
notre Cheikh. Ils ne s’étaient jamais rencontrés auparavant, bien qu’ils fussent en relations
épistolaires. Quand Avicenne entra, le Cheikh le regarda. ‘Un savant philosophe est venu’, dit-il.
Avicenne s’assit. Le Cheikh continua son discours, termina la séance, quitta son si¢ge et regagna sa
demeure, accompagné d’Avicenne. IIs passerent trois journées en téte a téte, tenant des propos que
nul ne connut. Nul ne vint aupres d'eux sans autorisation. IlIs ne reparurent que pour la priere
solennelle du vendredi ; puis Avicenne partit. Quand ses disciples lui demanderent comment il avait
trouvé le Cheikh, il répondit : ‘Tout ce que moi je sais, il le voit.” D’autre part, quand les soufis et
les disciples d’Abou- Said entrérent aupres de lui, ils lui poserent la méme question au sujet
d’Avicenne. ; et il répondit : ‘Tout ce que moi je vois, lui le sait’. » Zarcone, ibid., p. 101

429 Ces mots évoquent en d’autres termes et avant ’heure la théorie de la « page blanche ».

0 Différence de préposition entre les manuscrits.
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II-2-6:Débat6

II-2-6.1: Les débats

La partie a charge renchérit : « Si le maitre soufi arrive a exprimer

le savoir qu’il est le seul a détenir, alors ce savoir entre dans le domaine
des sciences acquises et de ce qu’il est possible de transmettre. En effet,
des que le maitre soufi s’exprime par écrit, son savoir entre de fait dans le
domaine des sciences acquises — tel est le cas d’ABU HAMID [GHAZALI],
que Dieu I’agréé, et de bien d’autres. Sinon, ce savoir détient en puissance
le statut d’un texte écrit, car il prend la forme d’un donné acquis, a partir
du moment ol I’esprit du maitre I’a congu et imaginé. Ainsi, dans les deux
cas, le savoir propre au maitre soufi est possible a acquérir et donc a lire, a
enseigner et tout ce qui va avec, car il reléve de la chose écrite. Il s’avere
donc légitime d’aller chercher ce savoir dans les livres du soufisme,
puisqu’il est [un savoir transmissible.] Et s’il ne 1’était pas, quelle serait

cette science ? » L’autre partie répond : « Il ne s’agit pas d’un savoir

entrant dans les sciences acquises car il est impossible a saisir de fagon
exacte, a fixer sous forme de lois immuables, ou a recueillir de fagon
rationnelle. C’est pourquoi, aprés avoir atteint la levée du voile, quand un
maitre soufi est interrogé sur ce qu’il possede de la science du soufisme, il

répond qu’il ne posséde rien 1%

Il se dit pauvre, démuni a tous points de
vue — ou plus exactement, il est comme une tablette vierge de toute
écriture, par rapport A ce qui peut étre tracé sur elle*”. Ce dont Dieu I’a
gratifié en propre n’est qu’une lumicre intime déposée en lui et grace a
laquelle 1l départage le vrai du faux en toutes choses. Il s’agit de la lumiere
du discernement que le maitre soufi ne se trouve en mesure, ni de décrire
avec exactitude, ni de dépeindre, pas plus a un ascéte qu’a quiconque. Il ne
peut s’exprimer que par métaphore et encore* les images qu’il emploie
ne sont-elles en elles-mémes qu’une tentative approximative de rendre
compte de la lumiére du discernement dont I’essence est vouée a rester

cachée, quels que soient les efforts déployés pour tenter de la décrire.

C’est pourquoi, ne peuvent comprendre la lumiére du discernement que
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1 athar cf. les « traces » de nos actes qui sont les « dispositions permanentes » de I’ame

432 R¢férence coranique. R.Pérez indique la Sourate 23, verset 53 ; BT indique le verset 54 de la méme
Sourate, a cause de la différence de lecture entre Hafs et Warch, présente surtout en Afrique de
Nord (Ben Tawit étant marocain, son Coran devait étre selon Warch cf. commentaire). Mais ce
n’est pas la Sourate 23 car le mot secte est ici shiya’dn et non pas zuburdn. la référence est : Coran
(30, 32) et non (23, 53),. L’éditeur arabe Ben Tawit et le traducteur René Pérez ont commis une
erreur de référence, ils se sont trompés de Sourate : ¢’est la Sourate 30 et non la Sourate 23 ici.

433 1 un de ces « trous » (place du mot laissée en blanc par le copiste) de Pr complété avec BT

434 14 fin de la phrase est absente de BT. Il ne suffit pas de connaitre une chose pour vraiment bien la
comprendre : « ce qui doit &tre bien compris » entre « déclaration verbale et disposition
permanente » ou du savoir « par cceur » et de celui qui ne peut s’effacer et qui va conduire a
modifier le comportement en profondeur. Les subtilités de 1’esprit de finesse khaldounien ne sont
pas dans un ésotérisme des textes, mais entre les niveaux du savoir, apprendre par cceur et
s’approprier ce qui va modifier le comportement au point qu’il devienne une seconde nature.

435 Style trop familier : « quand donc ils disent cela, nous disons, nous...» (Pe)
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ceux qui I’expérimentent en eux-mémes. Ainsi, nombre de ceux qui ont
suivi les dispositions**! des livres de la voie du soufisme se sont égarés. Ils
se sont divisés en « sectes, chacune se réjouissant de ce qu’elle
détenait »*2. A ce qu’ils ignoraient*>® des états propres aux soufis, ils ont
voulu appliquer le Coran et les dires de la Tradition ; ou alors, ils ont cru
que ces états relevaient d’une autre loi, et de dispositions autres que celles
que contient la loi divine, la charia, diffusée par le Prophéte a I’ensemble
de la communauté, en pensant qu’il était attendu des adeptes du soufisme
autre chose que ce qui était demandé a tout le monde. Voila qui suffit a
dresser le piteux état de la situation de ceux qui se fient a des bribes

434. N

piochées dans les livres sans rien comprendre a leurs subtilités

II -2-6.2: L’avis selon la loi morale

Voici notre avis sur la question.

Il-2-6.2.1: RAPPEL
Il a été statué sur la nature de la quéte mystique du soufisme, qui
ne reléve ni des sciences acquises, ni [85] des langages transmissibles. La
voie du soufisme reléve de I’expérience intime et de la sensibilité
mystique du « gofit spirituel » propre a chacun, que personne ne peut
partager avec quiconque, excepté avec celui qui est déja passé par ce genre

d’expérience et qui en connait la « saveur ». Tout cela a été vu.

Il-2-6.2.2: REPONSE A LA PARTIE A CHARGE

Ainsi pouvons-nous répondre a la partie a charge, qui soutient que
le savoir propre au maitre soufi pourrait se consigner par écrit, qu’il
entrerait dans le domaine des sciences acquises et de ce que les livres
transmettent, peu importe qu’il ait déja été couché par écrit — et qu’il soit
donc transmis en actes — ou qu’il ne I’ait pas encore été — et qu’il en reste
au statut de connaissance transmissible en puissance. A notre avis*®, ce
genre de savoir n’est pas possible a exprimer car il dépend de la sensibilité

mystique impossible a rendre par le biais d’un langage transmissible,

157



191,915 4 LiS) e T @ 993 M dslur gl olg Al oMasodl polall 2
019 Zesad dolaiw) Bunlzes 9 (9atll] Bdblzes Blatall ladl 45 l9alyi ©)
Sle z953 o 0,8 L) $ainnd Caisll 436[8unloay latall @ladl 45 193]y
OMaselg aglall Jud (1o

-2-6.2.3

3 om0 Gyl fed g0 (Y yg 9o L] Midlgd (§ Lledl s ol U3y
&> GaSIb opusiall Ml dilo bely JB Lo y3T J] el S 3 JbWI
38aie O o OB 7L 4y Lo g3 Lo piy Ogeboline ddgall O Igas
039S oo 0Ledd Lo dgrgd Jadl e slaxeVly CaSIb eluidY) oy duiaoll oda
Gl pel o FFajes g JaI e datel (a8 dilurg 4395 Holud! 2l
dlllg dgzg lin 45T S Bgpaill oS> Jady 1 Jgad Ly duwsl p8Y|

L Ol M1day 2l Qllas (3 bl iglad e (o (S dlud Ly US 189 4400 e]
doddall J3lgT (3 442UbLg ol

436 portion de phrase absente de Pr suite a une erreur de copiste (entre deux mots semblables).
437

ce qui serait attendu des soufis au sujet de la compréhension des textes sacrés, et qui consisterait a

leur préter un sens ésotérique auquel seuls ils seraient capables d’accéder, ce que réfute notre auteur.

438 jmushahadat R1, Cpl. BT note mansha’a (selon R2 et Pr dont il n’avait pas connaissance)

439 Litr. - sans savoir faire la distinction, du verbe mdza (maiz) ; c’est « ’esprit de finesse » (tamyiz,

mutamayyiz, mumtdz) au sens khaldounien, qui est affaire de nuances, de savoir faire la distinction
entre différentes acceptations et/ ou degrés, niveaux, dimensions : entre la dimension morale
conforme a la charia, et la dimension hétérodoxe de la voie mystique du soufisme ; entre
déclaration verbale et disposition permanente de I’ame ; entre les niveaux de savoir et de foi dont
dépendent les degrés de bonheur ; entre les deux versants de 1’ame dont relévent deux types de
savoir ; entre les « degré d’humanité » selon les nuances de perception de 1’enchainement des
causes, entre les formes extérieures et I’intériorité, entre les intention et les gestes, et ici, dans les
nuances de I’application des cing critéres selon le droit (figh), ou la loi morale (figh al-bdtin)

440 Litt. : Dieu est seul savant

4kl o ) jals \d Ol] « Inna-I-shari’a zdhiran wa bétinan » en [6b] et répétée ici en [39b] que nous
qualifions de plus importante du Livre de la Guérison, c’est d’elle dont partent tous les contresens.

442 suivant les sens en arabe des termes zdhir et batin. Ce point crucial de la pensée de 1’auteur, tout
comme les cinq criteres (cf. infra) est I’objet d’un contresens des éditeurs, traducteurs et

commentateurs. Ils voient ici ’opposition traditionnelle entre « la lettre et ’esprit » de la charia.
I’optique est « !'intention est a [’acte ce que l’esprit est au texte, alors que le geste en est la lettre ».
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contrairement aux sciences acquises. [Il nous faut cependant nuancer nos
propos : en effet,] s’il s’agit de la possibilité d’acquérir et d’enseigner le
savoir issu du combat [de la piété ou du combat de la droiture, alors cela
est exact. En revanche, s’il s’agit du savoir issu du combat]**® de la levée
du voile, cela est inacceptable, pour les raisons suscitées, touchant au type
de perceptions qui sortent du cadre habituel des sciences et de ce qu’il est

possible de transmettre par les termes techniques.

Il-2-5.2.3: REPONSE A LA PARTIE A DECHARGE

De la approuvons-nous la précision de la partie a décharge sur la
lumiere du discernement qui « n’est qu'une lumiere intime par laquelle se
départage le vrai du faux, etc. ». Quant a I’égarement ou se fourvoient
ceux qui s’appuient sur les livres, au point de prétendre qu’il serait attendu
des soufis autre chose que ce qu’il est demandé a tout le monde**’, une
telle aberration provient du fait que les livres servent effectivement de
sources de transmission du savoir*®, tant qu’ils sont des modélisateurs
fiables, hormis donc pour tout ce qui releve de la sensibilité mystique du
golt spirituel, ainsi que nous I’avons établi. En effet, ceux qui cherchent

une source de transmission du savoir sans esprit de finesse**

ne sont pas
en mesure de comprendre comment les cing critéres d’évaluation des actes
au regard de la loi divine sont utilisables en cela. [De la provient
I’aberration] qui va jusqu’a supposer que les soufis bénéficieraient d’un
régime différent de celui des autres gens. C’est ainsi que nous apportons
I’argument décisif au débat — avec ’aide de Dieu** — rejoignant ce que
nous avons mis en évidence plus haut, sur la fausseté de ’opinion de ceux
qui se trompent dans leur interprétation de I’expression « I’extériorité et
Pintériorité de la charia »**!, [comme si la loi divine avait deux sens,

’un exotérique et I’autre ésotérique]**

, alors qu’il en va de ce que nous
avons expliqué [sur les deux types de regles 1égales et de jurisprudence
relatifs aux actes et qui s'appliquent, 'un aux formes extérieures, aux
gestes — c’est le droit (figh [al-zahir]) — et ’autre a I'intériorité du sujet

qui agit, a ses intentions — ¢’est la loi morale (figh al-bdtin) — ndt].
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A3 Sulitk : de quel effort sur soi est-il question ? L’ambiguité (volontaire ?) est source de débats ; La

partie a charge parle du combat dans 1’ame (jihdd al-nafs) alors que la partie a décharge vise tous
les combats du soufisme dont le dernier en date, celui de la levée du voile !

444Portion de phrase présente dans Pr, absente de BT

445 Mot présent dans Pr, absent de BT et R2 ; d’ou notre traduction « ainsi qu’il est aisé de le constater
a I’étude de leurs nombreuses biographies venant confirmer nos dires » par rapport a la traduction
par ailleurs assez maladroite de Pérez : « Quiconque a étudié les biographies de ces gens a pu y
découvrir ce que nous disons la. » (Pe)

46 it « 1a parole du Tres-Haut ». Coran (8, 29) la mention (37.‘3“) renvoie au verset entier

447 A A P . N . . . . Cp
Les termes al-nawdhi / al- ‘awdmir renvoient a ce que Dieu autorise ou interdit aussi bien dans le
Coran, que dans la charia et les dires prophétiques.

448 estici le Jihdd entendu au sens moral du jihdd al-nafs : cf. supra et infra

449 Le verset 69 de la Sourate 29 « L’araignée » Al- ‘Ankabiit n’est pas cité en entier : « Quant a ceux
qui luttent pour Notre cause, Nous les guiderons certes sur Nos sentiers. Dieu est en vérité avec les
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II-2-7:Débat7

II-2-7.1: Les débats

[40b]

La partie a charge poursuit : « L’obligation de recourir, ou non, au

maitre soufi, pour mener le cheminement de I’effort sur soi**® s’évalue, en

toute logique, de fagon intrinseque ou de facon extrinseque. Mener 1’effort
sur soi sans maitre soufi, n’est pas soutenable pour une raison intrinseéque.
Quant aux ¢éléments extrinséques, il s’agit soit du caractére coutumier, soit
de la position au regard de la loi divine, la charia. La coutume n’oblige
aucunement a prendre un maitre spirituel pour se consacrer a ’effort sur
soi. Beaucoup l’ont entrepris sans lui, en se contentant de suivre
assidiment la méthode apprise dans un livre, ou aupres de quelqu’un qui
la tenait d’un livre. Dieu est leur seul soutient — sans qu’ils ne ressentent le
besoin de confier ce soin a quiconque, s’astreignant une discipline de fer
;444

avec pour seule arme leur sincérité™”, ainsi qu’il est ais¢ de le constater a

I’étude de leurs nombreuses** biographies venant confirmer nos dires.

En ce qui concerne ’aspect 1égal, ou trouve-t-on dans les textes un

argument juridique qui rende obligatoire de mener I’effort sur soi avec un
maitre spirituel, et qui interdise de le faire sans lui ? Bien au contraire !
Les arguments inverses abondent, comme dans le verset*° : « O vous qui
croyez, si vous craignez Dieu, Il vous accordera la faculté de discerner
entre le bien et le mal ». Voici ’indication formelle de la possibilité, pour
qui a foi en Dieu, d’atteindre la lumiere du discernement qui n’est pas
réservée au guide spirituel, contrairement a ce qu’affirment ceux pour qui
elle est un attribut spécifique. Puisque le discernement survient du simple
fait de la foi sincere, qui consiste a s’écarter des interdictions et a se
conformer aux limitations de Dieu**’, alors il peut trés bien s’atteindre 2
partir des livres, puisque ces derniers les rapportent dans les différentes
parties du figh — dont se réclament également les investigations des soufis.
Dés lors, le recours au guide spirituel n’est pas une nécessité, ainsi que le

9

8 pour Notre cause*®, a

dit le Coran en désignant « ceux qui lutten
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bienfaisants ». Le terme « bienfaisants » renvoie a la station de I’excellence du comportement isdn
(al-muhsinin de 1la méme racine arabe)

40 Cette portion se trouve en sens opposé chez BT (ou il est dit : « cela signifie forcément... ») au lieu
de « cela ne signifie pas forcément... » selon R1, R2 et Cp2. Pr étant difficile a lire a cet endroit,
nous suivons la lecon majoritaire allant avec le sens global de la phrase.

1] se trouve toujours quelque part un maitre pour quelqu’un. Pérez voit « une allusion transparente »

a la confrérie des uwaysis que nous ne trouvons pas si « transparente » car 1’idée du texte est plus
générale et vise la relation de maitre a éleve en général et non un cas particulier. La confrérie soufie
des uwaysis a la particularité de reconnaitre I’influence de maitres spirituels éloignés de leurs
disciples dans ’espace et/ou le temps — a I’instar de celui dont ils ont repris le nom, Uways al-
Qarani, (cf. infra 33b Débat 1). Son maitre, dont il recevait 1’influence a travers 1’espace
uniquement (car il vivait a la méme époque), était le Prophete. Il s’agit plutét, ici, d’une allusion
générale : « au-dessus de chaque savant se trouve toujours plus savant que lui » selon Coran (12,
76) illustré par le récit ou Joseph trouve un moyen de retenir aupres de lui son frére Benyamin sans
que ses autres freres ne se doutent de quelque chose, grice a son savoir supérieur. L’homme a
besoin de s’inscrire dans ce genre de relations, inhérente a sa nature. L’ imbrication des causes dont
certaines échappent a la perception humaine est un sujet important de la pensée de ’auteur, traité
aussi dans le Livre des Exemples car cela détermine ce que 1’auteur appelle « le degré d’humanité »

2T comporte ici la négation (s ¥ ‘";m), ce qui semble &tre un oubli dans Pr (cf. supra).

453 Passage absent de Pr, peut-étre parce que les exemples donnés ont semblé a 1’auteur trop liés au
droit malikite. Nous citons ces trois exemples pour mémoire car il peut s’agir d’une erreur du
copiste en raison de la présence de deux expressions semblables « un tel homme pourrait étre
comparé » (erreur déja commises 3 fois, auquel cas ce passage appartient bien au texte ! Ce que
désigne ‘ardya est le fait pour le propriétaire d’un palmier de s’en dessaisir volontairement au profit
d’un tiers, avec la possibilit¢ d’en payer les dattes, s’il les veut, a un prix forfaitaire. La
« commandite » girdd, est un contrat par lequel un capital est confié par son propriétaire a un tiers, a
qui il donne pleins pouvoirs pour le gérer, et qu’il rémunére d’un salaire « incertain et indéterminé
», ce qui est « contraire aux principes du droit strict ». Et le « colonat partiaire » musdqdt, désigne le
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entendre au sens de la lutte de I’effort sur soi, dans ce verset comme dans

le précédent et dans tous ceux qui vont en ce sens. »

La partie a décharge répond alors : « Le recours au maitre soufi

n’est pas obligatoire pour une raison intrinseéque liée a I’effort sur soi,
mais [pour des raisons extrinseéques] tenant aussi bien a la coutume qu’a la
loi. Voyons d’abord le caractére coutumier. Il est de pratique courante
bien ¢établie, ancrée dans les mceeurs comme un élément coutumier
incontournable, rapporté par les biographes, de s’appuyer sur les guides
spirituels au point de ne pouvoir se passer d’eux. Bien plus : ceux qui ont
dévié du droit chemin, la plupart du temps, ont échoué pour avoir omis de
s’en remettre a un guide spirituel, ou alors, pour ne pas ’avoir écouté.
Nous I’avons entendu rapporter par des témoins oculaires, et le tenons de
témoignages écrits. Précisons que : « s’en remettre a un guide spirituel »,
ne signifie pas forcément*’ : « & un seul et unique guide » ; cela s’avére
préférable, mais ne représente généralement pas une obligation. Et, en
supposant qu’il arrive de vouloir entreprendre son asceése sans suivre
aucun guide spirituel, une telle supposition ne peut-elle rester autrement
que pure théorie, totalement dépourvue de réalité ? En effet, examinons en
quels cas pourrait bien se trouver celui a qui personne ne connait de
maitre. [Premiére] supposition*! : on le croit sans maitre, et pourtant, il se
trouve, en réalité, sous la coupe d’un guide spirituel, mais que personne ne
connait ; car si personne ne le connait [autour de lui], cela ne signifie pas
qu’il n’existe pas [autre part.] En effet, [quelqu’un a toujours son maitre
quelque part] car la relation de maitre a éleve fait partie de I’imbrication
des causes dont le sens général appartient a Dieu, par lequel 1l veille au
bien-étre de Ses créatures. [Deuxieéme] supposition : disons qu’un tel
homme existe quand méme, malgré tout. Il s’agirait alors d’un cas
extrémement rare, a la limite du surnaturel, impossible a codifier*? — ce
serait, en quelque sorte, I’exception qui confirme la régle, comme dans le
cas des exceptions aux regles grammaticales, qu’il faut mémoriser au cas
par cas, car elles ne remplissent aucune condition générale. [Un tel

homme*> pourrait étre comparé, en droit musulman malékite, a celui qui
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droit conféré par le propriétaire d’une parcelle de terrain a un exploitant d’exploiter sa terre, en lui
fixant pour seule contrepartie de lui donner une part des récoltes.

454 KHUZAYMA IBN THABIT, Compagnon mort a Siffin en 36/ 656 est appelé « "’homme aux deux

témoignages » parce que le Prophete attribua a sa parole, a titre exceptionnel, la valeur de celle de
deux témoins : en effet, dans I’anecdote qui I’a rendu célébre, il a témoigné en faveur du Propheéte a
propos de quelque chose qui s’est pass¢ alors qu’il n’était pas présent (achat d’un cheval a un
vendeur qui a ensuite nié avoir été payé). Le Prophete lui a demandé : « Qu’est-ce qui t’a poussé a
faire ce témoignage alors que tu n’étais pas présent lors de la transaction ? » le Compagnon a
répondu : « Je me suis porté garant pour toi a cause de ce que tu as apporté [la Révélation]. Je sais
que tu dis la vérité ! ». Le Prophete dit alors : « Quand Khuzayma témoignera, pour ou contre
quelqu’un, cela suffira ! ». Ainsi, « la valeur de deux témoignages » s’entend comme la valeur de sa
voix qui compte double, en dérogeant a la régle commune, ou chaque témoin n’a qu’une seule voix.

45 1e Prophete a accordé a ABU BURDA le droit de déroger au sacrifice d’un mouton par une chévre
(‘andq) « mais elle ne fera plus I’affaire pour qui ce soit aprés toi ! ».

436 it « il constitue une nation (umma) a lui seul »(Pé, p. 236) Pérez justifie sa traduction de umma en
nation, de fagon maladroite puisqu’il croit voir ici une « réminiscence probable au verset coranique :
En vérité, Abraham fut une umma » Coran, XVI, 120 » et ce, en contradiction avec le sens du texte,
qui vise des cas qui ne peuvent servir d’exemple a personne ! Pour notre part, cela nous fait penser a
AL-BIRUNI, dans son Livre de I’Inde ou il cherche a savoir s’il existe des historiens impartiaux — il
cite le cas d’un historien qui critiquait toutes les religions affirmant n’appartenir a aucune d’elles ce
qui semble pencher en faveur de son impartialité. Pour autant, on apprend ensuite que cet individu
en réalité a fondé sa propre religion a lui tout seul et en faisait méme de la propagande, ce qui a mis
fin a I’argument d’impartialité... Cela peut servir ici a illustrer ces rares cas qui se prennent a eux
seuls pour une « umma », une communauté, une secte... : une sorte de « faux prophete », un gourou.

BT Coran (16, 43) Sourate 16 « Les Abeilles » al-Nahl
48 Coran (4, 59) Sourate 4 « Les Femmes » Al-Nisd’

459 D’apres BT il s’agit d’un hadith compilé par IBN MAJAH (n°223) ; nous 1’avons trouvé dans d’autres
sources (dont Tirmidhi n° 2682 et Abu Daoud n°® 3641) méme si IBN KHALDUN semble le reprendre,
son grade est « faible » (da ’if) sauf chez al-Albabani/

460 Nous prenons la lecon de Ben Tawit car Pr est trés abimé a cet endroit.
461 Omis chez BT.
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recoit une somme d’argent fixée arbitrairement et en dehors de toute regle
de droit, pour la récolte de quelques dattes, a titre d’ardya, ou pour la
gestion d’un certain patrimoine financier, a titre de qirad, ou agricole a
titre de musaqat — autant de cas particuliers qui sont des exceptions a la

regle de droit et qui ne sauraient étre érigés en généralités].

Un tel homme pourrait étre comparé avec davantage de justesse
encore, peut-étre, a KHUZAYMA [dont le témoignage a été pris en compte
avec la valeur d’une double VOiX]454. Ou encore, a ABU BURDA, quand il a
sacrifié sa petite cheévre*. Enfin, a supposer malgré tout ’existence d’un
tel homme, personne d’autre que lui ne pourrait tirer de profit personnel

pour mener sa propre ascése : il serait alors une sorte de faux prophete 1%

Au regard des textes, les mentions relatives au role du guide
spirituel apparaissent encore plus clairement, par exemple : « Interrogez
donc les Gens du Rappel, si vous ne savez pas ! »*” ; ou encore : « O vous
qui croyez, obéissez a Dieu et a Son prophete [86] ainsi qu’a ceux qui
détiennent le commandement [parmi vous. Puis, si vous vous disputez en
quoi que ce soit, renvoyez-le devant Dieu et le messager, si vous croyez en

Dieu et au Jour Dernier. C’est la meilleure chose, et le plus beau

refuge] »*8. Citons également cette tradition®” :

[61] « Les oulémas (‘ulama’) sont les héritiers des prophetes ».

Or, vouloir se passer de I’héritier du Prophéte revient & vouloir se
passer du Prophete lui-méme ! En effet, le Prophete a recu pour mission
d’expliquer le Coran et par conséquent, son hériter a recu la méme
mission*®”. C’est ainsi que tous ceux qui détiennent un savoir en lien avec
les textes sacrés peuvent étre considérés comme des héritiers du Prophéte
au regard de la charia?’, par rapport  ce savoir. Les indications en faveur
de cette assertion sont tellement nombreuses que les quelques éléments qui
ont été avancés pour tenter de la contrer ne sauraient lui porter ombrage.
Quant a la foi, lorsqu’elle est privée de la conduite du maitre soufi, il
manque a celui qui cherche a entrer de fagon effective dans 1’effort sur soi,

la facon de se comporter, qui doit €tre adaptée, au cas par cas, selon les
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462 1 ¢ défaut de raisonnement se situe dans la linéarité supposée entre les étapes (stations ou combats)
et dans la confusion entre les stations et les combats (cf. infra, supra.)

46314 partie en faveur du guide soufi nage en pleine confusion : ce qu’elle dit est a la fois faux et exact
(cf. commentaire) et dénote soit son ignorance de 1’orthodoxie de la loi, soit qu’elle confond la
station de I’islam et le combat de la piété. Le nom de cette étape zéro ne doit pas se confondre avec
le nom générique de la religion. Ainsi, a la station de I’islam (au sens étymologique) le musulman
n’est pas encore entré dans 1’islam (au sens de la loi morale), car « la foi n’a pas encore pénétré dans
son cceur » Coran (49, 14). La station de I’islam est la base de 1’ascése morale, au sens ou elle est «
le minimum requis » pour ne pas étre traité d’infidele. Elle est « le niveau le plus bas » de ce que «
notre langue doit reconnaitre » (Mugaddima, Pléiade. p. 876).

464 Autrement dit pas grand-chose, car n’a pas encore fait usage de sa conscience morale : la partie a

décharge nage en pleine confusion cf. note préc.

465 station de la foi (imdn) » omis par BT présent dans R1, R2, Cp2 : Pr les confirme

4661 ¢ glissement de la partie a décharge tente d’inclure le guide soufi dans la démarche orthodoxe ou il
n’a pas sa place, tour de passe-passe qui tente de rendre indispensable le guide soufi en opérant une
confusion entre le dernier combat ou il I’est (1a levée du voile) et la derniére station ou il ne 1’est pas
I’ihsdn en arguant de la nécessité de passer par des étapes successives, et progressives. C’est oublier
que ces €tapes ne suivent pas une progression homogene linéaire.

467 N T . . o . .
Le maitre n’est pas indispensable aux stations islam, imdn, ihsan : la confusion se poursuit entre

combat de la droiture (station de [/ ’ihsdn) et combat de la levée du voile.

468 matdlif, : lieu ou I’on périt, ou I’on peut se perdre ; de la : désert (K) ot tout se ressemble : d’ou : ce

qui parait uniforme, d’un bloc « monolithique » sauf pour « les habitants », en quelque sorte les
habitués de la route, ceux qui connaissent le chemin et savent en distinguer les subtilités — a
comparer avec la démarche de ’homme ordinaire, quand il n’est pas encore moral, la croyance est
déclaration verbale « monobloc » a la station de I’islam. Mais lorsque la foi devient une disposition
permanente de 1’ame, il devient possible de distinguer en elle des niveaux (stations de ’imdn et de
I’ihsdn.) Ici, la confusion se poursuit car ce qui est dit décrit plutot la levée du voile.
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personnes et les situations, selon ce que seul le maitre connait, avec les
précautions a prendre, et les moyens de sortir des difficultés. Par ailleurs,
de méme que la foi apparait de fagon progressive, de méme, la faculté de
discerner entre le vrai et le faux arrive par étapes*®? : A la mesure de la

perfection des prémisses arrive la perfection des résultats.

La faculté de discerner entre le vrai et le faux apparait chez

I’homme vertueux au fur et a mesure qu’il progresse dans les stations de
I’effort sur soi. A la premiere étape, appelée station de la soumission
(islam)*®®, I’homme ne détient que la faculté de discernement propre a

464

cette station.”™" Il en va de méme aux deux étapes nommées : station de la

465

foi imdn*® et station de I’excellence du comportement (ihsdn). A chacune

d’elles correspond un degré dans la f0i*%S, avec les bases, les principes, les
inspirations, les découvertes intérieures, les obstacles et les fruits qui lui
sont propres. C’est a travers tout cela que se constitue la droiture ou au
contraire, la déviation de la voie droite, de méme que la valeur des actes
ou au contraire, leur perversion. Le maitre soufi s’avere donc
indispensable en tout cela, comme nous 1’avons vu*®’. Tel est le combat de
I’effort sur soi qui génere la guidée sur le droit chemin, et telle est la piété
qui génere la faculté de discernement. Le cheminement est parsemé
d’embiiches susceptibles de faire échouer le disciple, compte tenu de la
distance a parcourir et des subtilités qui peuvent étre funestes, impossibles

a discerner, excepté pour les habitués de la route*®

. Quand le guide
spirituel aura acquis la certitude, pour I’avoir discerné en lui, que son
disciple sera bel et bien sorti victorieux de son cheminement, parce qu’il
aura su regagner son point d’origine, drapé de I’étincelante lumiére divine
de la parfaite droiture, lumiere du discernement — alors le guide le remettra
entre les mains de Dieu, a qui appartient la vraie guidance, du début a la
fin. Pour autant, le disciple ne doit jamais vraiment rester séparé de son
maitre, quoi qu’il puisse lui en cofiter, car la lumiére déposée et lui et qu’il
a revétue, ne lui est venue que par la voie de ce type d’enseignement : s’il

venait a s’en écarter, la lumiere en lui disparaitrait également. Ce type

d’enseignement et de pratique, caractéris€ par ’abandon absolu du
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469 Passage mal traduit de La Voie et la Loi, ou le traducteur va dire qu’il lui a été « difficile de
comprendre le texte » et que sa traduction est « proposée sous réserves » ! Cf. supra.

470 Signes de ponctuation présents dans Pr qui indiquent une citation ?

47! Différence Pr /BT : dans Pr ou ce n’est « Dieu » mais « inspiration divine » terme important du
lexique de 1’auteur qui croit « a une autre perception que la nétre » et a la faveur de I’inspiration
divine. C’est a cela qu’il attribue d’avoir initié une « science nouvelle » dans la Mugaddima. 11 s’en
revendique dans le Livre de la Guérison pour livrer la réponse a la question qui n’a eu de cesse de le
hanter : cf. infra, supra .
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disciple entre les mains de son maitre, n’est autre qu’une chaine initiatique
remontant de facon interrompue jusqu’a I’Envoyé de Dieu. Qui la

erpétue rencontre le succes, et qui I’interrompt, échoue. »
9 9

[41Db]

II-2-7.2: L’avis selon la loi morale

Voici notre avis*®.

Il—2-7.2.1: RAPPEL ET POSITIONNEMENT DES DEBATS

La partie a charge a d’abord distingué entre la nature intrinseque
ou extrinséque de I’effort sur soi, décomposant ensuite cette derniére entre
ce qui releve de la coutume, ou des textes sacrés. La partie a charge a
¢écarté d’emblée 1’argument relatif a la nature intrinseque — ce sur quoi la
partie adverse s’est déclarée d’accord. Quant aux arguments relatifs a la
coutume et aux textes, les parties s’opposent. Sache que présenter le débat
autour de ces trois criteres est inacceptable. Pour déterminer s’il est
envisageable ou non de mener I’effort sur soi sans recourir au maitre
spirituel, tout dépend des caractéristiques intrinseques. S’il est mené sous
I’égide de la sensibilité mystique du « gofit spirituel » qui en détermine les
perceptions, il est alors impossible de se passer des éclaircissements du
guide spirituel pour les comprendre et interpréter oralement ce qu’il

percoit. En effet, [comme on dit]*"":

« a tout manquement dans le
caractére, un jour ou l’autre, le caractére peut subvenir ». C’est ainsi que,
parfois, le sens [obscur] des perceptions issues de la sensibilité mystique
peut étre levé grace au mystérieux pouvoir discrétionnaire et gratifiant de
I’inspiration divine*’' qui donne acceés a leur connaissance supréme. Cela
n’arrive qu’a certains €élus, choisis entre tous les hommes, lors d’une
expérience religieuse intense (kardma), sceur du miracle (mu jiza)*’?, et
qui prévaut sur 1’état normal des choses et sur ce qu’il se trouve
habituellement possible ou impossible de faire. Pour étre certain de la

validité de sa démarche, 1’ascéte doit en avoir récolté le fruit, autrement dit

avoir regu la révélation des choses de I’invisible. Une fois assuré de sa
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472 Litt. « frére du miracle (mu jiza) » L’auteur distingue le sens de ce mot dans la Mugaddima, ot il le

compare au prodige (khawdariq)., p. 328-331

473 Allusion au verset 69 de la Sourate Al-Anbiya .

47% KHALID IBN AL-WALID est un Compagnon qui a participé activement aux Conquétes. Il est connu

pour une anecdote lors de la conquéte d’une partie de la Mésopotamie (Sawdd) correspondant au
bas Irak actuel, ou il a bu un poison mortel en s’en remettant a Dieu, sans en étre affecté hormis une
courte suée (raconté par IBN JAWZY dans Sifdt as Safwa) ; cette référence n’est ni expliquée ni
annotée par le traducteur R. Pérez

475 Portion de phrase non traduite par Pérez car non présente dans les sources précédentes
476 Cf infra [28b]

477 Absent de Pr, complété par BT ; plusieurs mots de ce passage ont été complétés grace a BT
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récolte, il peut alors étre convaincu que Dieu I’a favorisé, en lui accordant
Sa guidance. Pour autant, il s’agit de la sortie exceptionnelle du cours
normal des choses, permise que par Dieu, sous 1’effet de Sa guidée et de
Sa providence. Il n’est pas question d’en faire une regle générale. C’est
pourquoi, aucun ascete ne doit entreprendre sa quéte sans guide, ni passer
outre la défense qui lui est faite de tenter seul I’expérience. En effet, il ne
saura pas faire la différence entre les perceptions et pourrait fort bien, sur
une ambiguité, [prendre pour un miracle ce qui n’en est pas], sans la
présence a ses cotés de quelqu’un qui saura de quoi il en retourne pour

avoir mené I’expérience.

Le risque est de s’illusionner en croyant a tort que Dieu a honoré
de Sa guidée. Prendre un tel risque conduirait a se comporter comme un
simple d’esprit, qui se mettrait a divaguer comme quelqu’un atteint de
folie. Ce serait comme vouloir toucher le feu sous prétexte que Dieu 1’a
rendu pour Abraham « fraicheur salutaire »*’* en s’exclamant : « Je peux
toucher le feu sans crainte, car Dieu m’en préservera ! ». Ou encore, ce
serait comme vouloir boire de son plein gré un poison mortel en justifiant
son acte par la certitude de bénéficier du méme prodige que celui [dont
Dieu] honora KHALID IBN AL-WALID, qui but un poison mortel sans en

étre affecté [autrement que par « une courte suée »]*7*,

Le possible, pas plus que I’impossible, ne sortiront jamais du cours
normal des choses : rien ne peut le rompre, hormis un miracle (mu jiza) et
une expérience religieuse intense (kardma). Ainsi, 1’ascete doit rester sur

ses gardes, en toute circonstance*’

et a tout moment, pour ne pas prendre
pour un miracle ce qui n’est qu’un moment d’égarement, jusqu’a ce qu’il
soit slir d’étre en possession de 1’objet de sa quéte par 1’accomplissement
de la faveur de Dieu a son égard, et si cela lui arrive, [il fera bien de ne pas
se reposer sur ses lauriers]*’®. Telle est I’explication a donner sur le
recours au maitre spirituel pour mener le cheminement ascétique. Il n’est

pas soutenable d’en rester & ce que disent les deux parties a propos du

caractere intrinséque*’’ quand elles s’accordent pour 1’évacuer d’emblée.
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478 1¢i aussi (cf. notes préc.) Pr a subi les ravages du temps ; nous complétons par R1, R2 et BT
4P Le singulier mujdhada « combat » renvoie au combat dans I’ame », le jikdd ou al-nafs.

480 A mettre en notes (non dans le texte comme Pérez) : selon Coran (8, 29), (29, 69) cf. infra.

481 mutlaq au sens d’ambidextre chez Dozy pour mutlaq yadayn ; il s’agit de « données absolues » (P¢)

au sens ou elles sont générales, universelles, tout en étant libres, exemptes d’imposition : on peut les
atteindre par la voie morale et la voie mystique, comme 1’ambidextre arrive a écrire autant de la
droite et de la gauche

482 P auteur aborde un sujet qui peut se rapprocher du verset 9 de la Sourate 3 « La famille d’Imran »
dont se prévalent soufis et philosophes (dont IBN RUSHD AVERROES) sur « les versets renforcés —
qui sont la Prescription-mere » / « d’autres qui peuvent préter au doute » (Ham.) ; c’est ainsi que
I’universalit¢ du Coran dont parle Ibn Khaldiin peut s’entendre au sens de cette « Prescription-
mere ».. Cette universalité renvoie également aux archétypes dont il est fait état dans le Shifa’ a
propos du versant de 1’ame orienté vers le Monde de 1’Ordre, ou se trouve I’archétype du Coran (la
Table, la Planche ou la Tablette Préservée).

483 Ces renvois constants a ce qui a été dit plus haut n’ont pas été compris dans La Voie et la Loi, ou la
traduction s’embourbe, que ne favorise pas la faute de frappe BT (cf. note suiv.).

484 pgrez n’a pas corrigé la faute d’impression de BT (oubli d’un point sous le kal pour former un jim)
alors que I’expression (;UA% () est récurrente.
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Il—2-7.2.2: REPONSE SUR LA COUTUME

Par rapport a la coutume, 1’obstacle que la partie a charge justifie
par la coutume [sous I’angle moral] peut étre levé [en considérant le
caractere mystique], ainsi que le fait la partie a décharge, en faveur de
I’obligation de recourir [87] au guide spirituel. D’ailleurs, nous abondons
dans le sens des arguments donnés par la partie a décharge, par rapport a
I’obligation de recourir au guide spirituel en raison du caractere
intrinséque de 1’ascése — et ce, aussi longtemps que dure 1’obstacle, en
raison de ce caractere intrinseque. Nous avons montré qu’il ne saurait étre
question de prétendre espérer se passer du maitre au nom de quelques cas
rares, isolés et exceptionnels, qui ne sauraient fournir de fondement
valable pour nier le role absolument nécessaire du maitre spirituel, tout au

long de I’ascese.

II-2-7.2.3: REPONSE SUR L’ASPECT LEGAL
Quant a I’obstacle soi-disant tiré de la loi divine qu’invoque la
partie 4 charge*’®, nous ne voyons pas a quel type d’empéchement il est
fait allusion. Certes, I’argumentation de la partie a charge établit que la foi
sincere apporte la lumiere du discernement et que la conduite de I’effort
sur soi*’” méne a la guidée, [et ce, en s’appuyant sur plusieurs versets du
Coran]*®°. Mais il s’agit de propos tenus a titre universel*®!, dans la forme

d’universalité propre au Coran*?

et a la Tradition, qui se trouve a maintes
reprises appliquée aux actions humaines. Ainsi, rien n’interdit
formellement de mener 1’ascése en calquant sa conduite sur celle d’un
guide spirituel, quand la piété et I’effort sur soi ont pour but la levée du
voile sur les perceptions surnaturelles : dans ce cas, le recours au maitre

soufi s’aveére méme obligatoire, parce qu’il est le seul susceptible d’en

éclairer les modalités, ainsi que nous I’avons vu.

Pour en revenir aux combats de la droiture et de la piété, ainsi que
nous 1’avons montré précédemment*®®, leurs modalités sont conformes a la
loi divine, la charia®®, qui les exprime en langage clair et accessible,

facilement compréhensible par tous. En effet, leurs modalités ne font pas
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485 Versets suscités : Coran (8, 29) sur le discernement et Coran (29, 69) sur la guidée

486 L’opposition entre nom d'action de la forme IV ifldg absolu et taqyid restriction dans cette méme

expression (ud &) @Ml est traduite « [abandonner cette] universalité pour se renfermer dans un
cercle plus étroit » selon Dozy. Il est étonnant que Pérez, qui admet par ailleurs disposer du Dozy,
ne s’y soit pas reporté : « On n’a donc pas besoin, en faisant une application absolue des deux
versets [précédemment cités], d’ajouter une quelconque détermination. »(Pé)

487 Autrement dit : 2 titre général, a titre particulier, et enfin, a titre privilégié

488 Pluriel de mukallaf : ’homme vertueux désireux de se parfaire, I’lhomme moral

489 mujdhada fi nafsihi : ¢’est le jihdd al-nafs (combat dans 1’ame) a la station de I’excellence (I’ilisan)

des prophetes qui est le perfectionnement de la station de la foi (imdn) de I’homme moral : cf. infra,
supra et Commentaire..

490 . . .
Au point devenir véritablement « le Coran en marche », comme nous I’avons vu Cf. infra.

Ol 14a grotte de HIRA, située sur le Mont de la Lumigre Jabal al-Nour vers La Mecque en Arabie
Saoudite, est le lieu ou, dans la tradition musulmane, le Prophéte a recu la Révélation de I'ange
Gabriel au cours de la 27éme nuit du mois de Ramadan, en I’an 610 ; la révélation continua
jusqu’en 622 a La Mecque puis, apres 1’Hégire, 8 Médine, pendant dix ans : la révélation du Coran
a duré au total 23 ans ; il compte 114 Sourates, classées dans 1’ordre de la vulgate, le mushaf , codex
du 3eme Calife ‘UTHMAN

492 Litt. « une ombre tombée de ses montagnes »(Pé) : « montagne » a prendre dans cette série de

synonymes au sens informatif (<, )L | Jbal edle ! e Sl el
493 Litr. des prophetes : Ibn Khaldiin emploie le pluriel, assimilant les trois misions qu’il vient de

décrire en parlant du Prophéte, aux prophétes selon le pluriel de la tradition qu’il reprend
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appel a la sensibilité mystique : elles se trouvent donc a la portée de tous,
dans les textes écrits et par le biais de la transmission orale, sans qu’il ne
soit forcément besoin de s’adjoindre les services d’un maitre — sauf dans
un souci de perfectionnement, ainsi que nous I’avons vu également. Ainsi,

485

par rapport aux deux versets suscités™”, il n’y a pas lieu d’abandonner leur

universalité pour les enfermer dans un cercle plus étroit*®®,

Venons-en a I’affirmation de la partie & décharge : « les oulémas
sont les héritiers des prophetes ». D’aprées elle, se passer de I’héritier du
Prophete reviendrait a se passer du Prophete lui-méme. Et elle ajoute que
tous ceux qui détiennent un savoir en lien avec les textes sacrés sont
considérés comme des héritiers par rapport a ce savoir. Voici ce qu’il en

est : la responsabilité du Prophéte se situe sur trois plans*®’,

La responsabilité endossée par le Prophete a titre général consiste
a guider les hommes vers la morale autrement dit, a leur permettre

d’atteindre le salut en faisant d’eux des hommes vertueux*.

La responsabilité endossée par le Prophete a titre particulier,

consiste & mener le combat dans 1’ame*®

a son plus haut degré de
perfection, qui tient en I’adoption pleine et entiére de la moralité du
Coran*”. Et enfin, la responsabilité endossée par le Prophete a fitre
privilégié, consiste a accueillir la révélation du monothéisme, recue dans
la grotte HIRA*!, retiré du monde. L’investiture de la Prophétie comporte
des états et des inspirations, qui accompagnent la Révélation, et par

lesquels la guidée de Dieu et Son enseignement se trouvent directement

adressés au Prophete.

Face a cela, ’ascése de la levée du voile ne représente qu’une
goutte d’eau dans la mer, I’ombre de sa science*?, la faible lueur d’une
lampe face a 1’éclat du soleil — et encore la lampe est-elle plus proche du
soleil [que la mystique soufie ne I’est de ce que le Prophete a connu] !
C’est ainsi que I’'immensité qui les sépare ne laisse comme possibilité de

rapprochement que de s’exprimer au moyen d’images trés approximatives.
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494 1a métaphore de I’héritage filée sur le double plan matériel et moral n’est pas propre a 1’auteur.
Voir, par exemple, I’histoire d’une rumeur qui s’est répandue comme une trainée de poudre parmi la
foule, a la mort du Prophéte, selon laquelle son héritage était en train d’étre partagé et que chacun
pouvait avoir sa part. Les gens se sont précipités a I’endroit indiqué, dans 1’espoir d’un gain matériel
: ¢’était a la mosquée, un préche sur le bon comportement: son héritage moral immatériel.

495 pronom qu’il faut expliciter, qui varie entre les manuscrits : Pr confirme bihim (avec eux) selon R1,
R2 et Cp2 ; et biha (BT) (par les meeurs des prophétes) est recopié sans notes dans 1’édition Internet.

496 A . . . .
darajdt : plus hauts niveaux de la foi, du bonheur, de la compréhension... les sens sont
nombreux selon les nuances de ce que nous appelons ’esprit de finesse khaldounien, qui distingue
des différences de degrés, mais aussi de dimension : cf. commentaire.

497 Nous suivons la lecon de Pr qui est aussi celle des autres sources sauf BT ou figure (J=) T1éditeur
a fait un ajout : (O [<5_ 2 @]); nous pensons qu’il s’agit d’une erreur de lecture ou d’une

faiblesse de son manuscrit ot le mim de (J<l>) n’a pas été identifié et qu’il n’y a pas lieu d’insérer
I’ajout que 1’éditeur BT a cru bon d’insérer.

498 e bdtin de la loi n’est pas un prétendu sens ésotérique inaccessible au plus grand nombre. La loi
morale s’exprime de fagon rationnelle pour tous, et chacun peut la comprendre — on retrouve 1’idée
de « ce qui se congoit bien s’énonce clairement » (cf. infra et Commentaire).

499 Nous gardons I’arabe « oulémas » dans le texte, qu’il ne convient pas de changer par « docteurs de
la loi » (Pé) car le sens se comprend bien et il est méme indispensable de garder « oulémas » dans
I’interprétation des « héritiers des prophéetes » qu’ils incarnent dans le hadith.

500 Argument sur les pieux ancétres d’une grande importance et récurrent.

501 salaf : a donné le sens moderne « salafistes », qui a un sens moral chez IBN KHALDUN

302 Mot présent que dans Pr : c’est le combat de la piété (fagwd), autrement dit la station de la foi

(imdn) selon les équivalences entre combats et stations que la lecon de Pr renforce.
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[42b]

[Une fois précisés les niveaux de responsabilité qui incombent au
Prophéte, voyons a présent ce qu’il en est de ses « héritiers » — ndt.]

493 au niveau

L’homme moral qui suit I’exemple des prophétes
général de la mission prophétique, ne poursuit d’autre but que la recherche
du salut. En cela consiste 1’essentiel de 1’héritage transmis aux oulémas.
D’un tel héritage, il est impossible de se passer d’aucune facon, étant
donné qu’il représente le capital de la foi, sa principale denrée

inventoriée***. De méme, il est logiquement impossible de se passer de

ceux qui ’ont hérité du Prophete, autrement dit : les oulémas.

A propos de la recherche de la droiture qui conduit a I’adoption de
I’excellence du comportement comme le font les propheétes, il s’agit d’un
devoir qui leur appartient en propre. En revanche, pour les hommes
vertueux, il s’agit d’un perfectionnement qui, en calquant leur attitude sur
celle des prophetes*”, leur permet d’accéder aux plus hauts niveaux*S,

Pour réussir, il leur faut donc tirer profit de ce qu’ils peuvent puiser chez

les oulémas comme dans les livres, et se conformer a leurs instructions.

Tout cela constitue 1’héritage des prophetes, dont il est impossible
de se passer d’aucune facon. Dans les deux cas de la recherche du salut et
de la droiture, les « héritiers des prophetes » désignent les oulémas qui
maitrisent*”’ I’ensemble des régles de la loi divine exprimée de fagon

rationnelle, compréhensible par tous**®,

Enfin, pour ce qu’il en va de suivre la voie de la responsabilité
endossée par le Prophete « a titre privilégié » et qui comprend, comme il a
été dit [« des états et des inspirations d’ordre mystique »] le statut de cette
voie se trouve en proie a de sérieuses difficultés vis-a-vis de la loi divine,
parmi les « héritiers » que sont les oulémas*”®. Ceux qui s’opposent [a la
voie mystique] soutiennent qu’il est possible de s’en passer, ou plus
exactement, qu’il faut absolument s’en passer, car les Compagnons de la

390 et les pieux ancétres (salaf)®®' qui les ont suivis

premiere génération
ignoraient tout de la voie mystique : comment donc auraient-ils pu en faire

5

le but de leur ascese ? IIs recherchaient le salut par la piété®®*. Ou alors,
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303 Trait de plume a la limite du sarcasme ; ce sont les savants qui ont le niveau de piété le plus proche

de celui des prophetes, dans la fagcon de « craindre Dieu » : Coran (35, 28) ; (24, 51)

4 N s L . . . .
304 Nous sommes 2 la fin du Shifa’. La guérison rejoint le sens coranique du discernement entre le vrai

et le faux. Mais la vérité se découvre par degrés, dans une variation de niveaux qui s’applique a
toutes les dispositions humaines !

30 mutafahima : cf. les degrés de compréhension du discours (cf. infra.). Nous soulignons.

306 yudrak : 1. Arrivé au point voulu, qui a atteint la maturité (fruit) 2. Ce qui se laisse comprendre,

saisir, percevoir avec ’intelligence (opp. a mahsiis ce qui est senti par les sens) (K) La métaphore
des « fruits » de 1’effort sur soi, conjugue les deux sens: les différences dans les fruits a en retirer,
s’apprécient de fagon rationnelle (voie morale de la loi morale) ou irrationnelle (voie mystique)

07 ‘ustil : « significations primitives et fondamentales »(K) : ici entre simple déclaration verbale et

disposition permanente, par rapport a la station initiale de la « soumission » (isldm)

08 snabadi’u, sing : mabda’ : on a vu le sens de ce mot chez 1’auteur, rapproché de masdar cela

désigne ce qui est la « source » ou « principe » des actes : I’intention cf. infra.

09 \aridat  ce a quoi I’on arrive selon si I’objectif a atteindre est le salut de I’ame, a la station de la

foi, ou les plus haut degrés au paradis, a la station de 1’excellence. (cf. infra)

510 y . ) ) )
muwarid : ressources : désigne les ressources pour arriver au but, autrement dit le degré de

mobilisation de la conscience morale chargée de veiller a la tenue de I’accord entre 1’intention et le
geste (ittifdq) ce qui peut se faire soit en permanence et sans aucun relichement ne serait-ce
«’espace d’un clin d’ceil » et on est a la station de I’excellence (ihsdn), ou bien avec des
relachements (imdn) : ce que confirme ‘awdrida : qui passe les troupes en revue, visite, fait
I’inspection (K) : c’est la conscience morale (wara ‘)

>Nous explicitons en francais a quoi renvoie le pronom arabe : « tout cela » kullaha, ce pronom

renvoie aux différents niveaux de la foi aux combats de la piété (fagwd) et de la droiture ( istigdma),
autrement dit aux stations de la foi (imdn) et de I’excellence du comportement (iksdn)

12 \0a natd ‘iju ka’annahad kullihd min qubayli al-muta’druf : ce que veut exclure cette phrase sont les

délires mystiques que personne ne comprend des soufis en état de transes

313 fi peu lisible dans Pr, mais bien présent, rajouté en petit par le copiste ; cela peut signifier une erreur
du copiste qui s’est relu ; ou un ajout de sa part pour corriger la source recopiée.

314 pour la premiere fois, le mot « station » est utilisé a propos de la « levée du voile »
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ils s’appliquaient a imiter les faits et gestes du Prophéte dans I’espoir
d’atteindre la droiture et de parvenir a 1’excellence du comportement.
Comment donc se seraient-ils souciés de pratiques qui obligent a
s’adjoindre les services d’un guide spirituel ou de qui que ce soit
d’autre®%3?

Il—2-7.2.4: REPONSE SUR LES « STATIONS » ET LES « COMBATS »

Quant aux propos de la partie a charge sur les différents niveaux de
la foi et les étapes de 1’effort sur soi, selon les différences entre les stations
et les disproportions qui existent dans leurs conséquences, ils sont
exacts’®. En effet, la foi, aux combats de la piété et de la droiture, se situe
a plusieurs niveaux®® : dans ce qui peut se laisser comprendre et saisir par

I’intelligence®® en termes de significations primitives et fondamentales®”’,

08

d’intentions®® et de résultats engrangés®® ; et dans les moyens mis en

ceuvre dans la conduite de I’effort sur soi par rapport a ce qui doit étre

310 Ainsi, les tenants et

passé en revue par la conscience morale
aboutissants de la conduite de 1’effort sur soi de la foi, aux combats de la
piété et de la droiture [du soufisme autrement dit, aux « stations » de la foi
et de I’excellence du comportement du combat dans 1’ame selon la loi
divine — ndt]>!!, sont susceptibles d’étre appréhendés, dans leur intégralité,

de facon universelle et compréhensible par tous>!2.

En revanche, en ce qui concerne le cheminement conduisant &' la
« station » de la levée du voile’'*, les perceptions en cause ne relévent ni
de l’intelligence, ni de ce qui est communément compréhensible par tous,
que ce soit au niveau des fondements, des valeurs, de la facon de conduire
I’introspection et de tous les tenants et aboutissants, comme nous 1’avons
vu [en montrant comment la « station » ou « combat » de la levée du voile
du soufisme n’a aucune équivalence dans la loi divine — ndt.] C’est
pourquoi il est indispensable, dans ce cas, de recourir a un maitre soufi
expérimenté capable de témoigner de visu de leurs spécificités. Quant au

reste du débat entre les deux parties, il se passe de commentaire.
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315 Voir : « C’est Nous, en vérité, qui hériterons la terre et ceux qui seront sur elle, cependant qu’ils
seront ramenés vers Nous » (19, 40) Dans des versets, 1’héritage de la terre désigne 1’entrée au
Paradis : le Paradis est I’héritage des pieux sur terre, dont le retour est a Dieu : « Louange a Dieu
qui a, pour nous, réalisé Sa promesse et nous a fait hériter la terre ! Nous allons nous installer dans
le Paradis ... » (39, 74) « Et voila le Paradis qu'on vous fait hériter pour ce que vous ceuvriez » (43,
72) « Et trés certainement Nous avons écrit dans le Psautier, apreés le Rappel ‘Oui, ils hériteront la
terre, Mes esclaves, gens de bien !’ » (Ham.) « Et Nous avons certes écrit dans le Zabir, apres
l'avoir mentionné (dans le Livre céleste), que la terre sera héritée par Mes bons serviteurs » (Méd.)
« Nous avons écrit dans les Psaumes, apres le rappel : « En vérité, mes serviteurs justes hériteront
de la terre’ » (Masson) (21, 105). Le Zabiir « fait communément référence a » un passage de la
Bible nommé Livre des Psaumes, hébraique repris dans 1’Ancien Testament ; dans le Coran, il est
cité a plusieurs reprises parmi les livres révélés par Dieu avant le Coran : le Zabiir est le livre révélé
a David (Daoud) selon Coran (17, 55) «[...] et a David Nous avons donné le Zabir ». La mention
de « I’héritage de la terre », figure dans les textes du monothéisme cf. Saint Augustin au début du
Livre XII des Confessions : « le ciel méme de notre terre n’est que terre : aussi bien n’est-il pas
déplacé de qualifier de ‘terre’ ces deux corps — ciel et terre — au regard de ce ciel mystérieux qui
appartient au Seigneur » (ibid. p. 1058). Le « ciel mystérieux » par rapport a la terre (en ce compris
la terre et le ciel), deviendrait une autre terre dont il est ’héritage ou qui en est le sien.

3161 es derniers feuillets (88 et 89) — qui sont aussi les derniers de I’ouvrage entier, sont ceux qui ont le
plus subi les ravages du temps rongés par les vers.

317 Litt. « créée » : c’est par Dieu que cette voie a été créée : I’ascése morale conforme a la loi divine
est accessible a tous ce qui rend hétérodoxe toute autre voie non créée par Dieu, autrement dit créée
par les hommes, dont I’invention du combat de la levée du voile.

S181 4 présentation du débat continue de nous surprendre : elle a I’air de faciliter la réponse de 1’auteur

319 Sans suractivité ni procrastination, dans le juste milieu sans renoncer (faf¥if) ni en rajouter (ifrdt)
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II-2-8: Débat8

II1-2-8.1: Les débats

N

La partie a charge brandit [alors son ultime argument contre le

recours au maitre soufi.] « Supposons que par le passé, certains aient pu
conduire une telle ascése parce qu’ils se trouvaient a proximité d’un
maitre soufi et qu’ils pouvaient aisément aller a lui — une telle situation
n’existe plus, de nos jours, a notre connaissance, étant donné que ce genre
de guide spirituel est devenu introuvable. Quelle autre solution s’offre
désormais a celui qui s’engage sur ce chemin, si ce n’est d’aller puiser

dans les livres les informations dont il a besoin ? »

Ce a quoi la partie a décharge rétorque : « Ce n’est pas [88] parce
que le maitre de cette voie ascétique particuliere ne se manifeste pas en
personne, qu’il n’existe pas ! Il existe bel et bien, et il existera toujours, et
ce, jusqu’a la fin des temps, c’est-a-dire jusqu’a ce que Dieu ‘hérite la
terre et ceux qui seront sur elle’>'>. En revanche, en ce qui concerne®'S la

voie générale de I’effort sur soi, établie par Dieu®’

pour que chacun
puisse en prendre connaissance, la facon de la mener est bien visible au vu
et au su de tous.

Dans I’un et I’autre cas, I’ascese ne se congoit pas sans ascete pour

18 Pascete

la mener et incite a cheminer sur sa voie, dans le cas commun
ordinaire et dans le cas de la levée du voile, 1’ascéte nommé

« I’extatique ».

L’ascéte ordinaire se contente d’obéir aux ordres en évitant ce qui
est interdit, selon les regles du droit musulman (figh) que lui
communiquera le jurisconsulte. Il lui faudra persévérer dans la voie qu’il
aura choisie, sans laisser-aller ni rigueur excessive®'®. Il ne devra pas
délaisser son ouvrage, s’il s’agit d’un artisan, ni mettre de coté son art ou
sa science, s’il est médecin ou étudiant, et ne pas leur substituer la pratique
excessive d’ceuvres cultuelles surérogatoires ou d’actes de dévotion, au

point de s’en trouver géné dans ses moyens de subsistance ou perturbé
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520 raha : repos, loisirs, congés, temps libre, raha nafihi est traduite par « tranquillité d’esprit » (Pe) ;

or, l'idée n’est pas qu’une pratique assidue de la priere pourrait nuire a la tranquillité d’esprit !
C’est déconseiller les pratiques surérogatoires faisant obstacle a 1’exercice normal d’un métier et
aux autres activités pendant les temps de repos.

21 List, ghayr al-ja’ija équivaut a al-mahzir [14b] I’auteur emploie rarement sardam

22 Fin de la portion du feuillet 88 rongée en partie par les vers ; la suite est lisible.

23 La partie a décharge utilise ce terme dans les deux sens de maitre soufi et des oulémas

324 Ce trait est désobligeant envers le jurisconsulte dont cela suppose les capacités limitées. Ce n’est

pas 1’avis de ’auteur. La « guérison » du Shifd’ est aussi celle de sa profession

325 <hsil (al-figh) : la science des sources du droit revét une importante sur le plan moral, il n’en reste

pas moins qu’elle est liée au droit. Elle differe de la loi morale, figh al-bdtin.

2614 partie a décharge ne citant pas le figh al-bdtin ce qu’elle appelle la charia ne 1’est pas vraiment !

27 muhiqgq (toutes les sources sauf Pr) et muhaqqiq Pr

328 11 ne s’agit plus du jurisconsulte, mais du guide spirituel muhagqig. Cela confirme que la partie a
décharge ignore la loi morale (figh al-bdtin) et 1a mission morale des oulémas.

329 différence Pr / BT et R2 (wasala / rahala): ’idée n’est pas de voyager mais de trouver un moyen
pour entrer en contact, établir un lien entre eux par la relation épistolaire.

330 Trait sur la correspondance mystique évoqué pour la premiere fois dans le Shifa’
331 Différence Pr/BT et R2 : le () se lit bien dans R2 et dans Pr (¥)) est clairement lisible

332 Mots présents dans Pr, absents de BT et R2, donc aussi de 1’édition internet de Damas
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520

dans ses temps de repos®~”. Au contraire, il devra rechercher la compagnie

des gens sans se mettre a I’écart, et se méler a eux, sauf s’il s’agit de se

521 "auquel cas il ne devra pas hésiter a se

livrer a des actes non-autorisés
singulariser en s’affichant publiquement comme étant™>* le seul a ne pas le
faire et a agir en conformité avec ce qui est obligatoire, quand les autres ne

le feront pas.

Face a Iampleur de la tache, il se peut que 1’ascéte ordinaire
éprouve également le besoin de consulter un Cheikh>?®. Si son affaire ne
sort pas de la zone de compétence du jurisconsulte, I’avis de ce dernier
{524 .

sera suffisan il se contentera donc de le consulter. Sinon, il fera ce que

fait tout étudiant en sciences religieuses dans I’apprentissage de la loi
divine, qu’il s’agisse du droit, de sa jurisprudence, des sources du droit>®,
de la Tradition ou de toute autre branche de la charia®®® : il partira en
quéte d’un enseignant en menant ses investigations un peu partout, en s’en
remettant & Dieu afin qu’ll accorde une issue favorable a ses recherches
par le biais qu’il Lui plaira. S’il vient a apprendre 1’existence d’un maitre

7

charismatique®?’, reconnu pour les qualités dignes d’un Cheikh?, il

cherchera 2 entrer en contact™® avec lui: c’est ainsi qu’ils pourront
convenir d’entamer une relation épistolaire>* pour traiter son cas. Sinon,
et tant qu’il n’a trouvé personne, qu’il persévere dans sa recherche et dans
ses prieres : suivant ce que Dieu a décrété pour lui, il finira sans aucun

doute par ’atteindre.

Venons-en a I’extatique. Transporté hors de lui-méme par extase

mystique, il n’est plus maitre de sa personne, captivé par son Seigneur qui
a pris possession de son étre. L extatique s’est coupé du monde pour aller
vers>! son Seigneur jusqu’a atteindre le point de non-retour, ol il a perdu
le contrdle de sa personne sans pouvoir espérer le reprendre. En cas de
probleme, sa tache sera de ne surtout pas se tourner vers les livres, mais de
s’adresser a un jurisconsulte, si cela releve de sa compétence, ou sinon, de
s’en remettre en toute confiance a Celui qui a pris possession de sa

personne pour qu’ll le conduise’® jusqu’a Lui de la maniére qui Lui

plaira. Ainsi, la chose a éviter consiste a vouloir se fier a un écrit, ou a
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533 (0=) dans PR, confirmant la lecon de BT et non (() de 1’édition de Damas, lisant R2.

34 (db-d‘) : le terme confirme ((383) plus haut (cf. infra) et donc la justesse de Pr

335 Allahu al-Muwaffaq li-l-sawab : al-Muwaffaq : conciliateur, celui qui réussit, le chanceux (nom de
I’un des Califes abbassides m. 891) ; ici appliqué a Dieu.

336 Dans ce dernier débat, nous relevons le déséquilibre entre les parties : la partie a charge produit un
seul élément, contre cing pour la partie a décharge (d’ou le caractére fictif selon nous cf. infra).

337 Différence entre les manuscrits R1, R2 et Cp2. confirmés par Pr ol est bien présente la portion de
phrase (wa ja’ala dhalika...) qui ne figure pas chez BT

338 Nous soulignons. Ce « ou » a valeur d’ equlvalence (en arabe : J‘) place entre (la loi) ou (la raison),

évoque le Coran (67, 10) { )_\,_...J\ &—’BAA\ @ Kk dﬂa—' J‘ c'u-’ £ }X ‘}nﬁ) } entre I’écoute (de la
loi divine) ou 1’usage (de la raison) « Si seulement nous avions écouté ou raisonné »

339 bi-mugqtada al-shari’a ‘awu al-‘aql : en vertu de la charia ou de la raison. La guérison de ’ame

tient & la morale fondée sur la raison (‘agl) autant que sur la religion, les deux allant de pair dans
I’esprit de I’auteur. Il ne saurait étre question de se passer de I’une ni de I’autre. Nous soulignons.

340 Mais quant a nous, ce n’est 1a ce que nous disons. Nous disons plutdt : (P€) traduction maladroite

41 1 >auteur a tranché sur le seul argument avancé par la partie a charge. La suite fait état des cinq

points avancés par la partie a décharge et qui s’insérent ici de facon selon nous un peu artificielle,
signe que ce débat, méme si nous ne le pensons pas purement et simplement inventé, n’en constitue
pas moins la facon de constituer les bases de la jurisprudence morale du figh al-bdtin
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33 sans maitriser le savoir de ce qu’il

quelqu’un qui se base sur un écri
prétend transmettre, que ce soit parce qu’il n’appartient pas aux hommes
de science ou parce qu’il n’a pas mené avec succes l’asceése avec le
charisme propre au guide spirituel>>* — quoi qu’il en soit, ¢’est Dieu qui
oriente sur la voie de la réussite et permet d’atteindre son but de la facon

la meilleure®®. »

[43b]

II -2 —-8. 2 : L’avis selon la loi morale

Voici notre avis>>°

Il-2-8.2.1:REPONSE A LA PARTIE A CHARGE
La partie a charge soutient qu’il n’existerait plus de maitre spirituel
compétent. Elle en déduit que la non-existence du maitre constituerait la
preuve®’ qu’il ne serait pas obligatoire. Certes, la non-existence du maitre
pourrait constituer une preuve, a partir du moment ou la recherche [de la

levée du voile] serait rendue obligatoire par la Loi ou*® la raison’.

[Or, il n’en est rien:] comment méme 1’évoquer, au vu du
désaccord des jurisconsultes qui, pour la plupart, considerent la levée du

voile comme étant hétérodoxe, ainsi que nous I’avons vu ?

Notre avis differe donc de celui de la partie a charge®’: s’il se
trouve un guide spirituel capable d’endosser les particularités de cette
ascese qu’on le suive ! Mais si le maitre soufi fait défaut, surtout que 1’on
s’abstienne, par crainte de s’exposer aux dangers et de tomber dans les
pieges de cette ascese — et ce, tant qu’il n’est pas permis a un tel maitre

d’exister, étant donné que son existence dépend de Dieu !°#!

Il-2-8.2.2: REPONSE A LA PARTIE A DECHARGE

Venons-en a présent aux arguments de la partie a décharge.
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Dénoncer les vices et les perversions du soufisme de la levée du voile appartient a la « « guérison »

de ce Traité (cf. infra)

43 \ . . . \ . . N !
3 Pour Iascése de la levée du voile, qui s’adresse a I’aspirant mystique, le recours au maitre soufi

constitue la condition sine qua non ainsi que 1’auteur I’a expliqué & maintes reprises

44 Lint. al-mufti : nous mettons le pluriel oulémas, par rapport a ce qui a été développé plus haut.
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H-2-8221

1-2-8.2.2.2

: Sur le premier argument

Celle-ci émet une affirmation bien étrange ! Selon elle, le guide
spirituel ne manquera jamais a 1’appel, et ce, jusqu’a [la fin des temps,
c’est-a-dire jusqu’a] ce que Dieu ‘hérite la terre et ceux qui seront sur
elle’. Une telle affirmation est avancée par les soufis qui se livrent a des
spéculations sur la science de la levée du voile, a I’aide des notions que
nous avons évoquées plus haut, dont: les pdles (qub), les piliers (al-
awtad) et les saints soufis (al-abdal). Nous avons passé en revue leurs

théories en dénoncant leurs vices>*2.

En vérité, I’existence du guide spirituel est soumise aux mémes
aléas que tout ce qui existe, et qui peut aussi faire défaut, a certains
moments. Si 1’aspirant soufi trouve le guide qu’il lui faut, son ascese
pourra se dérouler convenablement. Mais, si 1’aspirant soufi ne trouve pas
de guide, condition sine qua non de son ascese, il doit y renoncer et
ce, jusqu’a ce que son Seigneur remédie a la situation en placant sur son
chemin I’un des « amis de Dieu » gratifié¢ du charisme nécessaire. Sous
son inspiration et grice aux dispositions de la providence en sa faveur,
I’aspirant recevra de son guide 1’enseignement et I’éducation spirituelle,
qu’il pourra transmettre a son tour. C’est ainsi que se forme, génération
apres génération, la chaine de transmission. Si elle vient a s’interrompre, il
ne reste plus qu’a patienter en attendant une nouvelle manifestation de la

miséricorde divine — Dieu seul sait quand !

: Sur le deuxieme argument

Selon la partie a décharge, dans « la voie générale de 1’effort sur
soi », I’existence du guide serait « manifeste ». Il semblerait que ces
propos visent 1’obligation de recourir au Cheikh aussi bien dans 1’ascese
de la levée du voile que dans les combats de la piété et de la droiture. Or,
nous avons vu plus haut les différences entre ces combats. Dans les deux
premiers, le guide spirituel n’est pas du tout obligatoire, contrairement au
troisitme>*. La « voie générale » est régie par les décisions juridiques

rendues par les « guides » adaptés a cette voie, que sont les oulémas>*.
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>3 Deux derniers mots illisibles dans Pr et complétés grace a R1 et BT ; le passage est rongé par les
vers dans le manuscrit Pr car il s’agit du dernier feuillet de 1’ouvrage : nous 1’avons complété grace
aux autres sources jusqu’a (4iclia g 4ilaa 4 yall)

46 1 ¢ feuillet 89 est le dernier du Livre de la Guérison et aussi le dernier de I’ouvrage ou ce dernier est
relié avec trois autres ceuvres d’autres auteurs (cf. Commentaire). Cette position lui a fait subir les
plus gros ravages du temps, mais nous avons pu compléter le texte comme pour le feuillet précédent
(cf. infra)
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Dans la plupart des cas, il est possible d’en trouver. Sinon, il faudra alors
recourir aux livres, afin de puiser dans les décisions juridiques, en
vérifiant d’utiliser des sources authentiques, aux chaines de transmission
bien établies — et ce, jusqu’a trouver la bonne personne, pour revenir a la
pratique d’un enseignement direct. Ainsi, nous ne voyons aucun
inconvénient a cheminer dans cette voie sans guide, étant donné qu’elle ne
comporte aucun danger, ni ne fait courir aucun risque, contrairement a la

voie du dévoilement>®. [89]

I1-2—-8.2.2. 3 : Sur le troisieme argument

Ensuite®, la partie 2 décharge distingue parmi les aspirants, les
ascetes ordinaires et les extatiques. Puis, elle prétend qu’en 1’absence de
Cheikh, les aspirants doivent avoir le discernement de se limiter aux rites
religieux, sous la directive du jurisconsulte, et de travailler a gagner leur
vie, dans la pratique de leur métier, tout en adressant a Dieu leurs
suppliques, pour qu’ll les mette enfin sur la route d’un guide. Mais de quoi
pourrait bien manquer un disciple, qui viendrait a ne jamais rencontrer de
maitre soufi pour le mener a la levée du voile ? Ne I’oublions pas, cette
ascese fait courir les plus grands risques et expose aux plus grands
dangers, sauf ceux qui bénéficient de la protection et du secours de Dieu.
Au-dela de la droiture qui incarne, ni plus, ni moins, la moralité des

prophétes et des justes, c’est-a-dire la bonne moralité du Coran, que

pourrait-il bien se trouver d’autre a rechercher ?

11-2—-8.2.2.4: Sur le quatrieme argument

La partie a décharge propose alors [la chose suivante] :

« S1 P’aspirant soufi vient a apprendre D’existence d’un guide
spirituel doté¢ du charisme nécessaire, reconnu pour les qualités d’un
maitre soufi, il entrera en contact avec lui, en voyageant jusqu’a lui, s’il le
peut, ou sinon, en entamant une relation €pistolaire pour traiter avec lui

son cas personnel. »

Voici ce que ces propos nous inspirent.
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47 Cette argumentation qui tend a démontrer I’inutilité de la correspondance mystique se base sur les
arguments des mystiques, qu’Ibn Khald{in retourne contre eux — a savoir 1’obligation selon eux de
recourir a la présence d’un guide spirituel aux cotés de I’ascete dans toute entreprise mystique. Elle
est, a notre connaissance, inédite.

548 al-mukhtataf

349 majanin

30 ¢, (d:'\-w) du titre : sd’il : en conclusion, 1’auteur reboucle sur le titre de 1’ouvrage. Il montre ainsi
que le Shifd’ ne s’adresse pas au cas particulier de ’extatique qui n’est pas le sd il du Shifd’ al-
Sa’il : ce livre ne s’adresse pas aux mystiques du soufisme mais a ‘homme moral et aux oulémas
qu’il peut venir consulter, s’il le souhaite, pour des conseils sur la loi morale et sa jurisprudence
(figh al-bdtin)
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Quelle valeur et quel avantage une relation épistolaire peut-elle
bien présenter, dans ce cas ? La partie a décharge, elle-méme, n’a eu de
cesse, depuis le début des débats, d’affirmer que I’enseignement écrit n’est
d’aucune utilité, ni d’aucun profit ! Elle a répété sans relache qu’aucun
aspirant soufi ne doit s’appuyer sur un savoir transmis par les livres, et
s’est appliquée a décrire tous les malheurs qui ne manqueront pas de
s’abattre sur lui, s’il le fait ! Or, quelle est la différence entre des livres
dont les écrits sont a portée de main et une lettre écrite par un aspirant
mystique, depuis un pays lointain ? Dans les deux cas, il en va d’une
différence de distance, entre un écrit et celui qui le recoit, soit dans
I’espace, pour la lettre entre 1’aspirant et son guide, soit dans le temps,
pour les livres>*’.

11-2—-8.2.2.5: Sur le cinquiéeme argument

Enfin, la partie a décharge s’emploie a expliciter le statut de celui
qu’elle appelle «1’extatique ». Pourtant, elle n’est pas sans ignorer
qu’envers |’extatique, aucune regle statutaire ne compte. D’aprés ses
propres dires, I’extatique est celui qui a été ravi a lui-méme®*® lors de la
plongée du regard dans le monde invisible, comme Bulhill et quantité
d’autres soufis devenus littéralement fous a lier’* aprés s’étre engagés
dans ce genre d’ascese mystique. L’extatique est celui qui a perdu la
raison, condition de la responsabilité religieuse : [ayant perdu 'usage de
son libre-arbitre], il n’a donc plus aucune possibilité¢ de suivre de regles, ni
de directives — ni aucun besoin de le faire, puisqu’il a touché au but et que
les directives ne sont qu’un moyen d’atteindre le but, que se propose de

rechercher celui qui s’interroge [sur la facon de se perfectionner]>*°.

L’extatique, arrivé au terme de son ascese, absorbé par la
contemplation des lumieres surnaturelles, dérobé a son corps et a son
esprit, ne sait plus qui il est, ni ce que sont les textes sacrés, ni ce qu’est la
foi, ou la transmission du savoir : il nage, purement et simplement, et sans
limite, dans la mer de la connaissance et de la reconnaissance de I’unicité

divine, transporté hors des sens et du sensible.
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331 Litt. Conclusion et satisfecit : seule indication de plan de 1’auteur qui figure dans le texte original.

32 Litt. : taklif : nous traduisons ce terme récurrent suivant la racine coranique [ld tukallafu illd

nafsaka Coran (4, 84) (‘ﬂ-wﬂ-I ‘Y\ Calkh ‘27) « Tu n'es responsable que de ta propre ame » (Ham.)

353 takdlif : ’auteur répéte et insiste : méme racine que faklif, cf. note préc.

4 . .. . . . L. . .
33 Signalons ici aussi la détérioration matérielle de notre manuscrit Pr sur certains mots.

333 Voir début de la Mugqaddima, dans I’importance accordée par I’auteur a I’inspiration ; il se dit savoir
se livrer & « une entreprise entiérement neuve », qui « se place d’un point de vue inaccoutumé » et
qu’il espére « d’une grande utilité » ( p. 255). Il parlait alors de sa réflexion sur la civilisation et sur
I’histoire. Dans le Livre de la Guérison, a-t-il eu la méme ambition ?

336¢y, Mugqaddima : « L’intelligence est un attribut particulier de 1’dme. C’est un ensemble de
connaissances nécessaires qui permettent a I’homme de bien diriger son jugement, et de savoir ce
qu’il faut pour sa subsistance et sa vie domestique » (Pléiade., p. 355)..

337 Ainsi, il peut également réaliser qu’il doit assurer sa subsistance en vue de 1’au-dela et mettre en
ccuvre les moyens nécessaires dans cet objectif, autrement dit mener 1’effort sur soi du combat dans
I’ame : « Si [’homme, pourrait-on dire, est capable de savoir ce qu’il lui faut pour assurer sa
subsistance, il ne peut pas se dérober a l'accomplissement de ses devoirs religieux pour bien se
préparer a l’au-dela » (Mugaddima, ibid., p. 355). Notons la métaphore de la nourriture de 1’ame.

38 pe fagon congénitale [ou par accident] : cette mention est implicite, du fait qu’il ne distingue plus
entre les idiots et les fous, alors qu’il dit dans la Mugaddima, que les uns ont cette déficience de
facon congénitale et les autres par accident (Pléiade., p. 355-356)

35 Dans la Mugaddima, Ton Khaldin dit des fous qu’ils « doivent étre classés avec les bétes » (ibid., p.
356). Alors qu’entre les idiots (ou « simples d’esprit »), en 1’état de sa réflexion sur ce point, il
établissait une distinction. Dans le Livre de la Guérison, sa pensée a évolué.

360 Ajout uniquement dans Pr.
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[44Db]

Conclusion

Nous voici arrivés au terme de notre ouvrage™'.

Une question, depuis toujours, nous hante, au sujet de 1’extatique,
qui a perdu la raison, condition de la responsabilité légale envers la

532 De ce fait, il devrait se trouver relégué au plus bas degré de la

charia
condition humaine. En effet, il se tient a 1’écart de 1’ensemble des
croyants : il ne s’acquitte plus de ses responsabilités>?, il ne participe plus
aux pratiques>* religieuses. Comment se fait-il qu’il soit considéré comme
I’'un des « amis de Dieu », suivant I’appellation qui lui a été donnée,
autrefois, et qui est toujours couramment employée aujourd’hui, a son

sujet ? Cette question nous a toujours hantés, jusqu’a ce que Dieu, sous

Son inspiration, nous fasse trouver la réponse, par 1’effet de Sa guidée>>.

L’homme est considéré légalement responsable de ses actes, envers
la loi divine, s’il est dou¢ de raison — autrement dit : parce qu’il est doué¢

de raison, I’homme>>°

est capable de réaliser qu’il doit subvenir a ses
besoins et mettre en ceuvre ce qu’il faut pour s’en acquitter dans la
conduite de sa vie domestique [comme dans sa vie intérieure — ndt 1%7. Si
donc, ’homme se trouve dépourvu de raison par la faute d’une déficience
congénitale ou [par accident]’8, en son Ame, « bienfait divin », comme
c’est le cas chez tous les idiots et les fous, alors il descend effectivement

559

au plus bas niveau de la condition humaine>”, et il n’a plus rien en

commun, ni avec la foi’®, ni, qui plus est, avec la sainteté. En revanche, si
I’homme se trouve dépourvu de raison parce qu’il s’est noy¢ dans la mer
des lumieéres divines, détaché des sens et du sensible, alors il n’en résulte
pas pour lui de descendre a un grade inférieur de I’humanité, ni d’en subir

aucun tort. Au contraire, le niveau de la foi chez lui s’est élevé, et il est

méme possible de parler pour lui de sainteté, authentifiée par sa
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1 i, ghurayb : étranger, inconnu et non pas : « il jouit d’un statut 1égal extraordinaire » Pérez est

dans le panégyrique, ce qui n’est pas 1’esprit du texte.

362 Litt. « de la fagon que nous avons montrée ».

363 Les soufis sont les seuls 2 en juger, car ces perceptions nous échappent et la facon de les juger aussi.

364 1 ¢ bonheur a le mot de la fin, dans ce traité moral.

365 I auteur s’arréte ici et de méme, notre traduction. Suit une formule de fin du copiste, qui differe
selon les manuscrits ; Pr ne porte aucune indication d’année par le copiste : (AL Y38 Y5 sa Vs
duadl alug dimay all o g [oae 5] dese Lass o il lay 4ise Cpun g dll) desy JaS | padaal) o)
Opalladl Gy A deadl g el (S5 ) S ol g saey (e \ 33Wall) Dans La Voie et la Loi : « Ici finit le
discours des deux controversistes, et, par le fait méme, notre propre discours. Puisse Dieu nous
conduire jusqu’a Lui, nous guider jusqu’au bonheur supréme, par connaissance et nous diriger vers
Son droit chemin ! Qu’il fasse que toutes nos actions tendent exclusivement a Lui plaire, qu’elles
remportent Son agrément et écartent de nous Sa colére ! En tout ce qu’ll veut, 11 est le Tout-Puissant
»(Pé): cela provient certainement du fait qu’il s’agit d’une composition d’ensemble; pour le
manuscrit R2 que traduisait Pérez : « Voici terminé cet ouvrage, par la grace de Dieu et avec Son
aide bienveillante — que Dieu bénisse Notre Seigneur Muhammad, Son Prophéte et Son serviteur,
ainsi que sa Famille et ses compagnons aprées lui, qu’ll leur accorde abondamment le salut ! Il a été
achevé le lundi vingt-neuf jumada al-ila de 1’an huit cent quatre-vingt-dix (13 juin 1485), Dieu nous
en récompense dans Sa générosité | »(Pé).

366 Litt. C’est Lui le Puissant en tout ce qu’ll veut.
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fascination pour les lumieres de la connaissance surnaturelle et par sa
capacité a les contempler. Ainsi, I’extatique occupe un grade élevé, méme
s’il n’assume plus aucune responsabilité et s’il rejette les dispositions
communes — qui lui sont, certes, inutiles, étant donné qu’il a déja atteint
son but. Il bénéficie d’un statut a part>®! au regard de la loi divine, reconnu
par ses pairs dans la voie qu’il a suivie, et selon la connaissance qu’ils en
ont. En effet, en I’espéce, les criteres d’évaluation des actes, au regard de
la charia, s’appliquent « comme 1’exception qui confirme la régle » %2,
quand entrent en jeu la sensibilité mystique (wijddn) et le « golt spirituel »

[autrement dit, ils ne s’appliquent pas ! — nd]’%.

Si la facon de juger I’extatique et ses pairs échappe aux criteres
d’évaluation des actes, au regard de la loi divine, ce n’est pas en raison des
bizarreries extérieures des soufis, ni parce que 1’on ne parvient pas a les
comprendre, mais en raison du caractere insaisissable des perceptions du
« gotit spirituel » [qui les pousse a agir, ou a s’exprimer comme ils le font
— ndt]. C’est pourquoi, les soufis savent mieux que personne comment
porter le bon jugement sur ce qui leur arrive en mati¢re d’état spirituel,
d’inspiration, de suggestion brusque, ou de toute autre chose de ce genre.
Les jugements qu’ils se portent entre eux, d’adeptes a adeptes, parfois,
peuvent nous sembler étranges. Mais cela s’explique par les secrets qui les
motivent, dans leurs jugements : les perceptions du « gofit spirituel ».
Qu’on ne les en blame pas : ils sont les mieux placés pour connaitre ce

genre de perceptions.

En fin de compte, la voie du bonheur n’est-elle pas propre a

chacun ?°%*

Ici s’achevent les débats a charge et a décharge qui ont servi de
trame a nos développements et par-la méme, s’acheévent également nos
propos>®. Prions Dieu de nous conduire jusqu’a Lui, en nous guidant vers
le bonheur supréme grace a Sa connaissance ! Puisse-t-Il nous mettre sur
Son droit chemin ! Que nos actions ne s’accomplissent que pour Sa Face,
en recueillant Son agrément et en évitant Son courroux ! C’est Lui, le

grand Ordonnateur®®.
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11
COMMENTAIRE

« Ceci est tout aussi vrai que le fait que vous parliez »!

' Coran (51, 23) {u);-,Lu—' eéj\ & dﬁs LPJ A:’l} Innahu lahaqqun mithla ma annakum tantiqiin.

344



Introduction : Le génie du Livre de la Guérison
(Shifa’ al-Sa’il li-tahdhib al-maSa’il : La guérison du
questionneur pour [ affinement de [’esprit et des maeurs)

Nous invitons a (re)découvrir un ouvrage rare sur le bonheur et le sens de la vie, un
traité de sagesse (hikma) que nos travaux consistent 2 commenter et retraduire® : le Livre
de la Guérison® du grand sage médiéval d’origine tunisienne Ibn Khaldiin*. Nous
présenterons la méthodologie et la découverte du nouveau manuscrit que nous traduisons
(Partie I de ce commentaire). Puis, nous analyserons les apports de ce manuscrit ainsi que
la facon dont ce chef-d’ceuvre de I’histoire des idées donne une approche inédite de la loi
morale divine et du role des oulémas, aux implications a la fois culturelles et sociales, en
islamologie et en histoire des idées (Partie II), mais aussi en philosophie et en sciences
humaines, dans sa réflexion morale sur le langage, le comportement, 1’ame et ’unicité — ce
qui sera l’objet de notre discussion (Partie III). L’apport de notre Thése tient, tout
d’abord, a la mise en lumiére d’un nouveau manuscrit de grande valeur, conservé a
Princeton, dont nous montrerons qu’il offre la meilleure lecon du maigre corpus de deux
autres manuscrits publics déficients et lacunaires, dont 1’un, en sus, est déclassé®. Ensuite,
notre traduction apporte un acces plus aisé au lecteur grace a une compréhension facilitée
et a un plan revu, en deux parties (contre cinq ou six selon les éditeurs arabes et les
traducteurs®). Notre apport le plus significatif est notre éclairage sur le message du Livre
de la Guérison, qui porte sur le travail sur soi et la lutte (jikdd)” pour I’élargissement
de Pintériorité, au sens moral, par I’application des regles de sagesse, rationnelles et
compréhensibles par tous, de la loi morale divine. Ce combat sur soi (jikdd al-nafs), Ibn

Khaldiin le fait remonter 2 la lutte interne que menaient les « pieux ancétres »® de 1’islam.

LI L’esprit de finesse khaldounien dans le Livre de la Guérison (Shifa’ al-Sa’il li-Tahdhib al-maSa’il),
traité sur l'intériorité de la charia et le combat dans 1’ame (jihdd al-nafs) selon la loi morale (figh al-
badtin), commentaire et traduction du nouveau manuscrit de Princeton. »

Shifa’ al-Sa’il li-tahdhib al-maSa’il « La guérison du questionneur pour 1’affinement de 1’esprit et des
meeurs » Nous gardons le singulier de « guérison » inspirée du Coran « descendu a titre de guérison
(Shifa’) » Coran (17, 82).

Tunis, 1332 - Le Caire, 1406. Historien, philosophe, « sociologue » avant I’heure, son chef-d’ceuvre est /a
Mugaddima du Kibab al-‘Ibar traduite en frangais par Slane, V. Monteil et A. Cheddadi.

Conservés a Rabat, que nous appelons R1 et R2.

En francais : IBN HALDON, La Voie et la Loi ou Le maitre et le juriste, René PERez (trad.), Arles, 1991, Actes
Sud, 2010 ; en anglais : These de PhD de Philosophie de 1989 de Y. Adal, publiée en 2017.

Dans ce Traité, [al-nafs] est souvent implicite : jihdd [al-nafs] litt. « combat dans I’ame ».

Le terme salaf désigne chez Ibn Khald(n les trois premieres générations de musulmans appelées : les
Compagnons, les Suivants, et les Suivants des Suivants.
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Si nous attribuons a ce texte, dés I’introduction, la qualification de « génie », c’est
en réaction aux avis émis a son sujet avant ce jour, dont nous montrerons, dans les pages

qui suivent, en quoi notre theése differe. En voici les points principaux :

Tout d’abord, ce Traité est-il vraiment d’Ibn Khaldiin ?

Méme si les spécialistes9 attribuent désormais cette ccuvre a Ibn Khaldiin, certains
continuent 2 laisser planer le doute'®. Nous apporterons des éléments nouveaux, découverts
au cours de nos travaux, confirmant que la Mugaddima et le Livre de la Guérison sont bel
et bien écrits par une méme main. L’un de ces éléments apporte ce que nous considérons

comme une forme de signe autographe.

L’importance de ce texte est-elle vraiment « mineure » ?

Il a été dit de ce texte qu’il serait « mineur », et « d’un genre conventionnel »'!.
Nous ne le pensons pas ! Au contraire, nous discuterons en quoi cet ouvrage est selon
nous susceptible de créer une véritable onde de choc dans la charia et le droit
musulman (figh [al-zdhir]), par I’expression que nous traduisons par : la loi morale et
sa jurisprudence (figh al-batin)'. 11 se révele précurseur dans des réflexions qui feront
leur chemin au fil des siecles. L’approche morale de la charia et du role des oulémas
trouve, encore de nos jours, un écho bien loin d’étre dépassé, en dépit des siecles et des
continents qui nous séparent de la rédaction de ce Traité ! Nous verrons ce qu’il est
susceptible d’apporter au débat d’idées qui a lieu, en France, sur ce que certains appellent
« I’islam de France » ou « I’islam en France », et la formation des imams. Le grand public,
entend parler de la charia et du jihdd d’une fagon que notre auteur jugerait incorrecte —
puisqu’elle 1’était déja, a son époque, d’apres lui. Ibn Khaldiin reprend dans le Livre de la
Guérison les critiques qu’il adressait dans la Mugaddima a ses pairs, « la plupart des

théoriciens » et des « grands théologiens »!?

. 11 leur reproche leur manque de finesse
envers la religion dans leur vision monolithique de la croyance, qui en reste aux formes
extérieures, sans entrer dans les niveaux de la foi d’ou dépendent les degrés du bonheur,
ici-bas et dans I’au-dela, selon les dispositions permanentes que les actes laissent en 1’ame.
Dans ce Traité, le jihdd n’est pas celui dont font écho les médias en France, a I’heure
actuelle, appelé en arabe le « petit » jihdd, a savoir la guerre sainte contre des ennemis

extérieurs. Le jihdd dont parle Livre de la Guérison s’appelle en arabe, le « grand » jihdd, a

o Dont, entre autres, Majid Fakhry et Nelly Amri.

19 Encyclopédie de I'islam, article sur Ibn Khaldtin par M. Talbi.
1 Magid FAKHRY, Histoire de la philosophie islamique, Paris, Cerf, Patrimoines islam, 1989, p. 352.

12 Cette expression (a notre connaissance inédite) n’est pas traduite dans La Voie et la Loi (cf. supra)

13 Mugaddima, Pléiade, pp. 891-897.
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savoir la guerre intérieure contre les ennemis que sont, par exemple, nos passions et 1’é¢go,
que combat la loi morale divine. Les ouvrages sur le « grand » jihdd, le combat dans 1’adme
(jihdd al-nafs) selon la loi morale divine, sont peu nombreux. A vrai dire, nous n’en avons
trouvé aucun, qui ne soit pas classé dans le soufisme, ou qui ne lui soit pas rattaché. A
I’époque de notre auteur, ils n’étaient pas nombreux, non plus : hormis le présent ouvrage,
le Livre de la Guérison, objet notre these — hormis le sien, donc — Ibn Khald{in ne cite que
des ouvrages qui sont classés dans la mystique musulmane, le soufisme, ou qui lui sont
affiliés. C’est pourquoi, selon nous, le Livre de la Guérison est unique en son genre, parce
qu’il parle du combat dans I’ame comme aucun autre ouvrage, a 1’époque de notre auteur
et encore a la notre, ne le fait : I’effort sur soi purement moral, selon les régles de la loi

morale divine.

Il n’existe tout bonnement pas de rubrique «loi morale » (figh al-bdtin)
venant s’affirmer face au droit musulman (figh) comme son autre « moitié ». Quand on
évoque la charia, c’est sans distinguer entre 1’extériorité (le droit, figh) et I’intériorité (la
loi morale, figh al-bdtin). Et quand on parle de travail sur soi, on bascule trés vite dans la
mystique et le folklore, a I'image des Derviches Tourneurs connus pour leurs danses
extatiques et leurs longues tuniques qui virevoltent. Nous verrons en quoi Ibn Khaldiin
opere sa propre « revivification » des sciences de sa religion'*, par la revalorisation de la
mission des oulémas dont, il ne faut pas 1’oublier, il fait partie’> ! Le grand élan de ce
Traité, signe de son génie, consiste a initier une jurisprudence basée non pas sur le droit
(figh [al-zahir]) mais sur la loi morale (figh al-bdtin). Le Livre de la Guérison fait

jurisprudence, pour la premiere fois, non pas en droit, mais en matiere de loi morale.

Ce traité est-il une fatwa ?

Les considérations qui précedent nous amenerons a donner notre avis sur la
qualification de fatwa de ce Traité'®. Non, ce Traité n’est pas une fatwa. En effet, nous
montrerons comment la grande différence entre les deux types d’avis émis par les oulémas,
dont les juges musulmans et les imams, se situe dans le caractere obligatoire et
contraignant de ceux émis sur la base du droit (qualifiés de fatwas, susceptibles d’énoncer
des sanctions pouvant aller jusqu’a la peine de mort), alors que ceux émis sur la base de la
loi morale sont voués a rester consultatifs. Le Livre de la Guérison est le premier ouvrage

— a notre connaissance — a proposer sur le plan aussi bien théorique que pratique, un

14 Nous ne partageons pas 1’avis de René Pérez qui qualifie ce Traité de « copie » (P¢€, op, cit, p. 270, note
59) du célebre ouvrage Revivification des sciences de la religion (Ihyd’ 'ulim ad-din) de Ghazali (m.111

5 y avait a son époque quatre grands cadis au Caire (un par école juridique), Ibn Khaldin pour 1’école
malikite ; il s’agit de la plus haute charge qu’un musulman de son époque puisse espérer

16 Pérez, op. cit. 4¢me de couv
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ensemble de dispositions destinées a servir d’exemple aux imams, et aux oulémas, en

général, sur les avis a rendre d’apres la loi morale divine et sa jurisprudence (figh al-bdtin).

D’ou la question : les oulémas ne sont-ils vraiment que des « juristes » ?

Le sous-titre de La Voie et la Loi forgé lui aussi et intitulé « le maitre et le juriste »
laisse entendre (ce que le traducteur affirme d’ailleurs dans ses notes) que les oulémas ne
seraient que des « juristes » ayant besoin de s’adjoindre les services des « maitres » soufis,
pour la partie qui échapperait a leur mission. Or, nous le verrons, ce n’est pas ce que dit
I’auteur ! Selon lui, les oulémas doivent maitriser ce qu’il appelle « les deux parties »
de la loi divine qu’il qualifie de « moitiés », a savoir non seulement le droit et sa
jurisprudence (figh [al-zahir]), ce qui fait d’eux des « juristes », mais aussi la loi morale et
sa jurisprudence (figh al-bdtin) qu’il appelle la part « la plus importante », car c’est elle qui
les rend, précisément, « héritiers des prophetes »17. Au-dela de cette mission, conforme 2
I’orthodoxie de la loi divine, et qui entre dans les attributions des oulémas, le role du guide

soufi censé conduire le novice a la levée du voile, est jugé hétérodoxe par Ibn Khaldin.

Ce traité peut-il étre qualifié de « traité mystique » ?

Du caractere jugé hétérodoxe de la levée du voile et de la mission charismatique du
guide soufi entre les mains duquel le novice doit se remettre corps et ame, nous montrerons
que c’est improprement que ce texte a pu étre qualifié de « traité mystique », alors
qu’il est un traité moral sur le bonheur et le sens de la vie ! Il prone I’élargissement de
I’intériorité par le travail sur soi du combat dans 1’ame au sens de la loi morale divine, afin
d’agrandir le champ d’action du libre-arbitre — et non pas 1’annihilation de toutes les
capacités humaines du novice de I’ascése mystique qui s’en remet a son maitre soufi
« comme le cadavre entre les mains du laveur de morts » dans 1’espoir d’atteindre la vision
de la Face de Dieu dés ce monde par la levée du voile. Nous verrons en quoi Ibn Khaldiin
se révele sans concession envers les pratiques mystiques du soufisme qu’il juge
terriblement risquées, quand il ne les voit pas relever, ni plus ni moins, de la pensée
magique, ou de la chasse aux trésors, qu’il condamne, 1’une comme I’autre. Il estime les
théories du soufisme encore moins utiles que celles des philosophes de la falsafa'® dont
elles s’inspirent, et qui ont le mérite, au moins, dit-il, de reposer sur des raisonnements
rationnels. Ce méme argument figure dans les deux ouvrages de I’auteur, révélateur de

I’aller-retour de sa pensée, que nous relevons a maintes reprises. La falsafa « n’a qu’un

17" Selon la tradition suscitée au grade jugé « faible » mais qu’Ibn Khaldlin semble reconnaitre : cf. supra.

18 Philosophie arabo-musulmane d’inspiration grecque ; Platon est cité dans ce Traité et dans la Mugaddima
a I’appui d’une méme idée, citation non relevée, ni par A. Cheddadi ni R. Pérez, que nous analyserons
selon ses ressemblances et ses différences dans les deux ouvrages (cf. supra.)
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seul fruit, que je sache : celui d’aiguiser [’esprit pour la présentation ordonnée des
preuves et des arguments, ce qui permet d’acquérir une aptitude a faire des
démonstrations bonnes et correctes. »'° Mais du bonheur des philosophes rien ne prouve
qu’il soit le meilleur, ni le seul possible. Il ne représente, au mieux, « qu une partie des
plaisirs qui sont inclus dans le bonheur situé au-dela et que le Législateur nous a promis si
nous nous conformons aux actes et aux conduites morales qu’il nous a ordonné
d’accomplir »*°.  De ce bonheur, la Mugaddima dit que « c’est quelque chose que
personne ne peut concevoir » et le Livre de la Guérison ajoute : « et que [’on ne peut

exprimer par les mots du langage ».

La figure de philologue avant I’heure, I’une des grandes oubliées de ce texte

Nous verrons comment ce que dit Ibn Khaldlin, dans ce Traité, sur la faculté de
parler (nataga) et I’amdna, permet de tisser un lien tout-a-fait remarquable entre ce qui
s’appelle aujourd’hui D’appareil phonatoire (ou I’appareil vocal) et une autre entité
fonctionnelle du corps humain, appelée dans ce Traité « ’appareil de I’ame », ou « le
bienfait divin » (latifa rabbaniyya) et assimilée, dans une exégese coranique originale, a
I’amdna. Nous verrons comment, dans ce Traité, ’appareil de 1’ame, tout comme ce que
décrivent aujourd’hui les linguistes de 1’appareil vocal, « utilise des structures qui en soi,
dans leur fonction premiere, ne sont pas particulierement orientées vers la mission
supérieure qu’elles assurent quand elles s’associent pour la mener a bien »2!. Dans un cas,
cette mission supérieure est le langage et dans I’autre, la morale. Dans le cas du
langage, I’entité fonctionnelle qui permet de le mener a bien est I’appareil vocal. Dans le
cas de la morale, I’entité fonctionnelle qui permet la mener a bien est ’appareil de I’ame,

« bienfait divin », ou I’amdna, ce qui, dans ce Traité, désigne la méme chose.

La figure du philosophe de la religion et de la morale

La réflexion sur I’ame est I’autre grande oubliée du Livre de la Guérison — avec les
réflexions sur le langage que nous venons d’introduire. Ce que La Voie et la Loi traduit par
« principe subtil d’origine seigneuriale », laissant croire a un concept un peu fumeux, est
en fait tout bonnement I’dme — mais 1’ame comme nous ne 1’avions jamais vue, sous la
forme non pas d’un « principe » (concept forgé) mais d’un « appareil » formé de quatre
« organes », quatre structures affectées a titre individuel a d’autres missions dans le corps
humain mais qui, tout comme pour I’appareil vocal avec le langage, s’associent pour

mener a bien une mission supérieure, la morale. Il s’agit du cceur (galb), de ’esprit (rith),

19 Mugaddima, op. cit. p. 1042.
20 Ibid. p. 1040.
2 Ccairn.
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de Dl’intellect (‘agl) et de I’unicité de la personne morale, le « soi », qui prend dans ce
Traité le sens de « I’unicité de I’étre » (nafs)*>. L’appareil (dla) de I’Ame, le « bienfait
divin », doit « guérir » des « maladies »** qui le troublent, autrement dit : les troubles
de ’ame. La « guérison » du Livre de la Guérison se rapporte a la guérison de ce qui
trouble 1’appareil de I’ame, bienfait divin. « Laisse de coté ce qui te trouble et va vers ce
qui ne te trouble pas »>* dit une tradition citée plusieurs fois dans ce Traité. Une autre, elle
aussi célebre®, précise que seul I’intéressé est & méme de savoir ce qui le trouble ou ce
envers quoi son ame est en paix — et ce, « en dépit de toutes les consultations juridiques »

que les oulémas pourront lui donner en se basant sur le droit et sa jurisprudence (figh).

La voie de 1a guérison de I’ame dans le lien entre paix intérieure et extérieure

La paix de I’ame chez notre auteur signifie I’absence de trouble intérieur : nous
verrons que c’est dans la paix (autrement dit dans I’absence de trouble) que I’ame trouve sa
« guérison », et la voie du bonheur, dans 1’accord (ittifdq) a trouver entre 1’intériorité et les
formes extérieures. Implicitement, la force du lien entre formes extérieures et intériorité
(une force puisée dans la conscience religieuse de 1’islam placée dans le pacte originel du

port de la charge morale de I’amdna)*

, et par I’exigence, elle aussi tres forte, de mener une
vie active en société (en disqualifiant toute forme de monachisme, auquel est assimilée la
vie recluse en confrérie des adeptes de la mystique soufie), laisse supposer I’existence d’un
lien entre paix intérieure et extérieure, dont on pourrait établir le prolongement entre paix
morale et paix sociale — méme si 1’aspect social et politique de 1’amdna n’est jamais
évoqué dans ce Traité. L’un des axes qui aurait pu étre le notre, dans le commentaire, est la
conséquence de la guérison a laquelle appelle le Livre de la Guérison dans la fagcon dont
elle dépasse la personne de I’individu En effet, la paix de ’ame (I’absence de trouble
intérieur) a besoin, pour se réaliser dans la fidélité au pacte de I’amdna, du contexte
propice de la paix sociale et politique, autrement dit, de 1’absence de trouble
extérieur. « Par nature, [’homme peut connaitre les lois de ['univers et s’en servir pour le

mettre & son service »*’. La responsabilité morale de I’homme est totale — dans un aller-

2« Cet appareil (dla) qui désigne 1I’ame, bienfait divin (latifa rabbdniyya), est désigné par le Législateur,

tantdt par D’esprit (rith), ou par le coeur (galb), ou par Iintellect (‘agl), ou encore par 1’unicité de 1’étre
(nafs), méme si ces termes renvoient & d’autres sens dans d’autres contextes [...]. Peut-étre est-ce le
bienfait divin que le Législateur appelle la charge morale (amdna) » [7b]

B La métaphore est d’origine coranique : cf. Coran (8, 49), (33, 12)...

24 Tradition qui figure parmi les Quarante de Nawawi.

2 Rapportée elle aussi dans les Quarante.

26 Dans son exégese morale inédite du Coran (33, 72) Ibn Khald{in interprete la conscience religieuse de

I’islam sur un autre verset, par rapport aux auteurs a vocation mysticisante qui privilégient Coran (7, 172)
dont Henry Corbin, Histoire de la Philosophie islamique, p. 24. Nous en ferons 1’analyse.

27 126b]
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retour entre le monde mis a son service pour honorer le pacte et sa propre personne chargée
de I’honorer. Elle se concentre in fine dans les actes du comportement, et plus encore, dans
les intentions qui poussent a agir et I’accord (ittifdqg) avec les gestes. Cet accord est le plus
parfait a I’étape la plus haute du combat dans 1’ame, la station de I’excellence du
comportement (ihsdn) d’obligation personnelle pour les prophétes et les plus méritants.
C’est la voie royale (jddda) du Coran. Quant au commun des mortels, il a pour devoir
moral d’emprunter la voie royale de la loi divine, la charia, en s’élevant a la station de la
foi (imdn) pour, en quelque sorte, faire passer sa soumission (isldm) a Dieu, du corps a
I’ame — ou, plus exactement, pour que les deux s’harmonisent en concluant un pacte : le
fameux accord entre les intentions et les gestes, décrit en termes d’alignement (muhddhdt)
sur la Vérité. Nous établirons que le génie de ce Traité tient a son interprétation du
combat dans I’Ame (jihdd al-nafs) par la trilogie (isldm, imdn, ihsin) selon une exégese
inédite du Coran et du pacte originel de I’amdna, décliné au quotidien, en tout acte,
dans ’accord (ittifdq) entre les intentions et les gestes, alignés sur la Vérité, sous I’ceil
scrupuleux de la conscience morale (wara‘). Nous verrons comment 1’homme devenu
moral récolte le double bénéfice d’un tel « réveil » de 1’ame, d’un tel sursaut de
conscience, dans une sorte de stratégie gagnant-gagnant, ou récolter I’un fait aussi récolter
I’autre : les « deux parts » du bonheur, la « belle part ici-bas » et la « belle part dans I’au-
dela ». Nous analyserons les implications par rapport a la conception du « corps-obstacle »
des mystiques et des philosophes : le corps n’est plus un écran dont il faut se débarrasser,

mais un partenaire a la tenue de I’accord par lequel I’ame remplit sa mission.

L’ésotérisme se trouve-t-il dans les textes ou en soi-méme ?

C’est sur la portée de cet accord que nous souhaitons axer notre commentaire, dans
la partie consacrée a notre discussion, pour révéler ce que le génie de ce Traité implique
par rapport a I’intériorité (bdtin) de la loi divine, qui n’est pas un prétendu sens caché
ésotérique inaccessible au commun des mortels et que seuls les mystiques soufis seraient
en mesure de décoder par le biais de théories censées, par exemple, percer le « secret des
lettres ». Ibn Khald@in passe au crible les théories du soufisme, sans en épargner aucune. Il
les décortique soigneusement et les démonte point par point — ce qui a peut-€tre abusé ceux
qui classent ce Traité dans le soufisme, parce qu’ils ne ’ont que survolé, ne voyant en lui
qu’un lexique regorgeant d’expressions de la mystique. Le but sera de départager le vrai du
faux — principe a la base du discernement (furqgdn) dont procedera la guérison (shifd’).
D’un point de vue purement lexical, cela consiste a départager les fausses expressions des
vraies, en redonnant a ces derniéres leur vrai sens, d’ordre moral. Ibn Khaldiin fait le tri,
dans les expressions que le soufisme a remixées « a sa sauce ». Il isole celles issues de la

falsafa, qu’il abandonne définitivement, et celles issues des textes de 1’islam, dont il n’est
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pas question de les abandonner — puisqu’il en reconnait la légitimité religieuse — mais de
les « réexaminer » pour en redonner le véritable sens, d’ordre moral et non pas mystique.
La purification du travail sur soi, pour redevenir purement moral, passe par une
purification du lexique, qui doit abandonner toute connotation mystique. La symbolique

n’est pas épargnée. Nous en analyserons plusieurs exemples.

Le testament moral d’un grand esprit

En nous aidant, en tant que de besoin, de son ceuvre-phare, la Mugaddima, nous
tacherons de comprendre ce qui a poussé Ibn Khaldiin a concevoir ’ovni littéraire du Livre
de la Guérison. L’objet de nos travaux n’est pas de comparer les deux ouvrages. Pourtant,
d’apres les €léments que nous avons pu recueillir, force sera de constater que dans cette
ceuvre écrite a la fin de sa vie, I’auteur entend remédier a ce qu’il n’aura pas pu

développer, a titre personnel, dans le monument a visée scientifique qu’est la Mugaddima.

Arrivé au terme de son existence, le sage Ibn Khaldin se retourne derriere lui. Il
fait le bilan des questions qui 1’ont toujours « hanté », dont une, en particulier, pour
laquelle Dieu lui fait enfin I’'ultime grace de lui révéler la réponse. C’est « sous Son
inspiration »*® que le grand sage nous livre cette réponse, afin de préciser « ce qui doit
étre bien compris »* pour gagner le bonheur — et qui constitue I’aspect peut-étre le plus
intemporel et le plus profond de ce Traité. Par son interprétation des « deux versants » de
I’ame, ce Traité apporte ses lumieres sur un point crucial de la pensée humaine : la
différence entre ce que I’homme possede, en lui, a priori dans son intériorité (bdtin) et ce
qu’il découvre a posteriori a I'extérieur de lui (zahir) — une différence délicate a

comprendre, qui a toujours parue « trés peu claire, méme chez des penseurs de métier »°.

Ainsi espérons-nous contribuer a mettre en évidence le génie de I’ceuvre rare et

méconnue qu’est Le Livre de la Guérison d’Tbn Khaldin.

28 Livre de la Guérison, Conclusion. C’est cette question, nous le verrons qui est la grande question de ce
Traité et non pas la polémique andalouse évoquée par I’auteur dans son introduction et qui, selon nous, lui
sert de prétexte pour le développement de sa pensée — un genre de prétexte qu’affectionnent les auteurs de
cette époque. Nous ne partageons donc pas 1’avis du précédent traducteur repris par certains spécialistes
khaldouniens (dont A. Cheddadi) qui méconnaissent cet usage et prennent au pied de la lettre cette
polémique ! Ce Traité décline cet usage de facon inédite, étant donné que le prétexte de la polémique
andalouse servant au développement de ses idées, n’est pas seulement utilisé, par I’auteur, dans son
introduction ! S’agissant d’une polémique entre deux parties, a charge et a décharge, il s’en sert aussi
comme trame aux décisions qu’il rend sur la base de la loi morale afin de leur donner des allures de
jurisprudence morale (figh al-bdtin) comme s’il s’agissait de véritables jugements ! Il s’agit d’une forme
d’innovation d’un procédé littéraire, intéressante a étudier aussi sur le plan de la création littéraire.

2 Mugaddima, Pléiade, p. 896. Les points de ce Traité évoqués aussi dans la Mugaddima entrent dans ce

dont ’auteur dit dans la Mugaddima que cela « doit étre bien compris ». C’est donc pour bien les faire
comprendre qu’il a entrepris, aussi, pensons-nous, la rédaction de ce Traité. Nous le monterons.

30 Critique de la Raison pure Emmanuel Kant (1724 - 1804) AK, III, 545, p. 680.

352



I — L’un des chefs-d’ceuvre de I’histoire des 1dées et
des sciences de 1’1slam

I — 1 : Cadre de recherche, méthodologie et obstacles
rencontrés

I-1. 1 : Motivation personnelle et cadre de recherche

A) Le cadre de recherche

IBN KHALDUN ET SON CEUVRE

Ibn Khald(in®' est I’'un des plus grands penseurs de 1’Age d’or de la civilisation
arabo-musulmane, a la fois célebre (surtout dans les pays du Maghreb ou, a I’instar d’un
Moliere, dans chaque ville, une école ou une rue porte son nom) et méconnu (sa pensée fait
I’objet, encore aujourd’hui, de controverses, en Occident comme au Maghreb). Son ceuvre
la plus connue est la Mugaddima (ou Prolégomenes) qui compte plus de mille pages,
ouvrage qui fait de lui I’historien des civilisations, précurseur de la sociologie avant
I’heure. Certains le consideérent comme un philosophe®. Pour écrire le Livre de la
Guérison, Ibn Khaldln prend la plume en tant que grand cadi malikite du Caire, fonction
qu’il a exercée a partir de 1’age de cinquante ans, jusqu’a sa mort. Il est mort en grand
homme, non seulement par ses qualités de savant et d’érudit, d’homme de science et
d’enseignement, d’homme d’état et de fin diplomate, d’éminent historien et de grand
penseur, précurseur en sciences humaines, qui font de lui littéralement un véritable génie,
mais aussi et surtout, dirions-nous, il est mort en grand parmi les oulémas — puisque la
fonction de grand cadi du Caire équivalait a la plus haute dignité a laquelle pouvait aspirer
un musulman de son époque. Il est mort au cours de sa sixieme nomination en vingt-cing

ans, en pleine écriture du Livre de la Guérison, alors qu’il avait porté ses ultimes notes de

31 Né a Tunis le 27 mai 1332 (1¢* Ramadan 732), mort au Caire le 17 mars 1406 (26 Ramadan 808)

32 Platon a ses faveurs : cf. la citation de Platon dans ses deux ouvrages. Pour certains spécialistes, Ibn
Khaldin est « un philosophe de I’histoire » (B. Himmich). Les figures du philosophe du langage et du
philosophe de la morale et de la religion sont trés prégnantes dans ce Traité, comme nous le verrons.
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relecture aux manuscrits tardifs de la Mugaddima, dont un paragraphe présent presque mot
pour mot®®, dans le Livre de la Guérison — découverte qui fournit enfin des éléments
probants de paternité (et de datation), venant s’ajouter aux autres marques de paternité
commune que nous relevons entre ses deux ouvrages. La pensée d’Ibn Khald{in occupe une

place a part dans I’histoire des idées de la civilisation arabo-musulmane.

DOCTORAT LINGUISTIQUE, LITTERATURE, CIVILISATION (HISTOIRE DES IDEES) ARABES

Le cadre propice a 1I’épanouissement de notre motivation, et 1’accompagnement
nécessaires a nos recherches, ont été trouvés aupres de notre Directeur de These, qui nous a
encouragés et soutenus au long de notre parcours, a I’Université Lumiere Lyon 2 notre
¢tablissement de tutelle, au sein de I’école doctorale 3LA (Lettres Langues Linguistique
Arts) et 4 ’ENS de Lyon, ou se trouve notre laboratoire de Recherche (ICAR)**. Leur
soutien a été¢ déterminant, grace a la mise a disposition d’un bureau au sein du Laboratoire

ICAR dans les locaux de ’ENS de Lyon, qui nous a facilité la tache.
L université Lumiere Lyon 2 et ’ENS de Lyon

Outre nos déplacements a 1’étranger et principalement au Maroc, 1a o nous avons
appris 1’existence du nouveau manuscrit de Princeton (ainsi que nous le verrons dans le
chapitre suivant qui lui est consacrés) nos recherches se sont déroulées a I’Université
Lumiere Lyon 2, notre établissement de tutelle et notre école doctorale 3LA (Lettres
Linguistique Arts), ainsi que dans les locaux de ’ENS de Lyon ou est situé¢ notre
laboratoire de recherche ICAR — sans oublier les grandes bibliotheques lyonnaises, dont la
bibliotheque Chevreul ou, grace au systeme de prét interbibliotheques, nous avons pu nous

procurer la thése anglophone de Youma Adal®’

, qui nous a été prétée par I’Université de
Strasbourg, ni bien siir la bibliotheque Diderot, ot tout a commencé ! En effet, c’est a la
bibliotheque Diderot que nous avons trouvé pour la premiere fois le Livre de la Guérison,
quand il s’appelait encore La Voie et la Loi. Nous n’avons su que penser de ce livre, quand

il a atterri presque par hasard entre nos mains, dixieéme des dix ouvrages que nous avions le

33 Hormis quelques différences et surtout une phrase qui signe la paternité du Shifd’ (cf. supra, annexes)

3* ICAR : Interaction, Corpus, Apprentissage, Représentations. « Le laboratoire ICAR se caractérise par des
activités scientifiques pluridisciplinaires en linguistique et en didactique focalisées sur 1’analyse
multidimensionnelle des usages de la langue en interaction et dans le texte, appréhendée de maniere
outillée sur de grands corpus de données orales interactives et textuelles » source : icar.cnrs.fr. Au sein
des équipes de ce laboratoire de recherche, nous sommes rattachés a I’équipe Sens et Textualité, équipe
qui a porté plusieurs noms au fil de nos années de doctorat : (cédilles, lanDes) et qui « s’inscrit a
I’interface de la linguistique descriptive (frangais, arabe, anglais, allemand) et de la sémiotique, de
I’informatique linguistique et de la linguistique de corpus ». Notre travail sur les manuscrits anciens et la
découverte du nouveau manuscrit de Princeton, se rattache spécifiquement a cette activité en ecdotique et
en linguistique — mé&me si nous attachons une importance particuliere également a I’histoire des idées.

35 La traductrice anglaise de ce Traité, objet de sa these de Phd de philosophie de 1989 : cf. infra et supra.

354



droit d’emprunter, ce jour-la. Depuis, nous n’avons eu de cesse de vouloir déméler le vrai

du faux, a son sujet !

Les supports, logiciels, formations de I’Ecole Doctorale 3LA et du Laboratoire ICAR d
I’ENS de Lyon et a I’Université Lumiere Lyon 2

Soulignons le soutien logistique et les formations dont nous avons bénéficié :
formation au logiciel de bibliographie Zotero, au traitement de texte, a la présentation de
« Ma these en 180 secondes », ateliers de traduction et séminaires de Doctorants. En
complément des sites déja évoqués, saluons ceux qui nous ont permis de mener nos

recherches, les sites de la bibliotheque Diderot, de I’ Encyclopédie de [’Islam, entre autres.

B) Une motivation personnelle réelle et sérieuse

Sans motivation personnelle réelle et sérieuse pour notre sujet, nous ne pensons pas
que nous aurions réussi a mener a terme un projet au départ aussi ambitieux — et incertain.
« Appliquer au sujet de mes travaux le sujet de ma propre passion » : voila en quoi a

consisté notre recette miracle s’il en est.

UN PASSIONNANT TRAVAIL D’ENQUETE

Dans nos travaux de recherche, nous n’avons jamais rien laché, utilisant tous les
moyens a notre disposition pour révéler le véritable enjeu d’un sujet au départ improbable.
Nous avons mené nos recherches en interrogeant les sites spécialisés et les moteurs de
recherche, ce qui nous a permis de consulter les archives de 1I’Université de Louvain, et
d’accéder au contenu du mémoire de Master d’un étudiant de 1989, Eric Chaumont,
consacré a la toute premiere traduction francaise de ce Traité. Il s’agit d’une traduction
partielle basée sur des photocopies de 1’édition Ben Tawit de 1957, qu’Eric Chaumont a
bien voulu nous confier quand nous ’avons rencontré en 2015 a Aix-en-Provence, avant de
mettre la main sur des exemplaires originaux de cette édition épuisée en nous rendant au
Maroc a la bibliotheque Quarawiyyine de Fes. Nous n’avons eu de cesse de parler de notre
projet autour de nous, sans reliche, a nos collégues et a nos professeurs, jusqu’a ce que
I’un deux nous amene de sa collection privée un exemplaire de 1’autre édition arabe
historique, du Pere Khalifé, de 1959, incomplete et déclassée — avant 1a aussi que nous en
trouvions un exemplaire a la Quarawiyyine de Fés, ainsi que nous allons 1’expliquer. Nous
avons consulté assidument les archives des bibliothéques publiques frangaises, jusqu’a
mettre la main sur le mémoire de PhD (Doctorat anglophone) de Philosophie a 1’Université
de I’Indiana, soutenue par Youmna Adal en décembrel989, dont la bibliotheque de

Strasbourg détenait une copie. Grace au prét interbibliotheéques, nous avons faire venir
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cette copie a la bibliotheque Chevreul a Lyon, et ce, avant de nous procurer a Londres sa
réédition en 2017 sur les conseils d’Eric Chaumont avec lequel nous avons entretenu une
relation épistolaire jusqu’a la veille de sa mort, en septembre 2021. Nous lui rendons
hommage, lui qui a consacré sa vie a ce livre, qu’il a ét¢ le premier a traduire dans une
langue européenne. Youmna Adal, sous son nom marital Ozer a édité ses travaux de
doctorat trente ans apres, a I’identique, sans mention du manuscrit de Princeton, dont
I’existence était pourtant connue, accessible en ligne a qui voulait bien se donner la peine

de le chercher. Il s’agit de la premicre — et la seule — traduction anglaise de ce Traité.

L’AMOUR DE L’HISTOIRE DES IDEES

Au fil de nos travaux, notre motivation n’a fait que se renforcer. Nous avons vu
I’occasion de renouer avec notre passion premiere, la philosophie, dans le positionnement
du Doctorat LLCE (Langue, Littérature, Civilisation Etrangéres), qui nous convient mieux,
puisque qu’il englobe la linguistique et la civilisation, congue comme 1’histoire des idées
de la philosophie et de la religion. L’amour des langues nous habite depuis notre jeune age,
avec D’attrait des alphabets différents du nbtre — le russe a été notre choix de deuxieme
langue au Lycée, poursuivi jusqu’au niveau des classes préparatoires. La linguistique, et
plus récemment la philologie et I’ecdotique, nous attirent particulierement. Tout cela nous
a donné la force d’y croire et I’énergie pour avancer. Revenir a nos premicres amours, la
philosophie, aprés avoir compris que notre intérét se couplait avec 1’amour des langues et
de I’histoire des idées, spécialement de la langue arabe et de I’islam, est un bonheur de tous
les jours. Le sentiment d’étre rattrapé par ses réves d’enfants est un moteur exceptionnel.
Certains font de leurs réves d’enfants un métier dans le numérique ou la science. Nous
avons entendu 1’auteur d’un ouvrage au titre qui nous plait énormément, L ‘univers a portée
de mains, face aux questions d’un journaliste qui lui demandait pourquoi il consacrait sa
vie a la science, répondre qu’il trouvait une satisfaction intellectuelle incroyable a se dire
que I’univers se tenait 1a, a portée de mains, et qu’il ne tenait qu’a nous d’en découvrir les
lois*®. C’est a une démarche similaire, mais portant cette fois-ci sur les lois du vivant que
se livrent les auteurs des ouvrages sur les questions existentielles qui nous donnent parfois
I’impression que les réponses se tiennent la aussi, a portée de mains, et qu’il ne tient qu’a
nous de les découvrir. Et ce, méme si « la production d’un seul brin d’herbe ou d’une seule
chenille » selon certains penseurs, est vouée a rester bien plus difficile a expliquer et a
entrevoir que « I’origine de toute la constitution présente dans 1’univers » et « la partie

physique de la science du monde »*7. En dépit de leur grande difficulté d’appréhension, les

36 . Galfard, 2017.
37 Kant, Théorie du ciel, p. 74.
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questions existentielles sur la vie et la mort n’ont eu de cesse de passionner. Selon Hannah
Arendt, lue par I’auteur de Vivre, « la question des fins ultimes doit englober le theme de la
mort, doit donner aux gens un sens qui dépasse le tombeau »%. Cette démarche est celle de

nombreux penseurs et de nombreux ouvrages : le Livre de la Guérison est I’un d’eux.
Le travail de chercheur

Découvert sur le tard et méme si nous n’en sommes qu’au début, le métier de
chercheur en sciences humaines et de traducteur nous passionne. Chaque traducteur a sa
méthode. Nous avons, lors d’un séjour a Paris, travaillé dans les magnifiques locaux de la
salle des manuscrits de la Bibliothéque Richelieu, au cadre trés inspirant. Evoquons ici des
procédés peut-€tre moins académiques mais qui nous ont bien servis, consistant en la
relecture de certains passages dans des cadres inspirants. Relire nos travaux dans un autre
environnement contribuait a 1’ceil nouveau que nous souhaitions porter sur eux. Il nous a
été utile, méme si cela n’est pas facile, d’oublier en quelque sorte ce que nous avions fait et
de le redécouvrir et le relisant en le recouvrant. Ce Traité a fait partie intégrante de notre
vie personnelle — et méme familiale — depuis mai 2014, quand nous 1’avons découvert,
sagement rangé sur une étagere de la Bibliotheque Diderot. Il ne nous a ensuite pour ainsi
plus quittés, nous accompagnant lors de tous nos déplacements. Avec une copie de nos
travaux sous le bras, nous faisions en quelque sorte prendre 1’air a nos écrits, en méme
temps que nous aérer le cerveau. Nous avons essayé, autant que faire se peut, de mettre a
profit les vertus inspirantes de certains lieux pour nous aider a mener a bien notre travail de
commentaire et de traduction de cette ceuvre riche et puissante. Une relecture dans un autre
cadre contribuait a ce nouveau regard que nous souhaitions porter sur eux — outre les
bibliotheques que nous affectionnons, nous pensons a des sites plus aérés, en pleine nature,
comme le cadre enneigé des Houches, face au magnifique panorama du Mont-Blanc, ou
plus récemment le site naturel préservé du Golfe di Lava, dans le Grand Ajaccio, ol nous

avons et la chance de séjourner.
Séminaires de littérature et de philosophie

Du fait de I’enseignement suivi en langue arabe, en littérature, en linguistique et en
histoire des idées de la civilisation arabo-musulmane, les grands auteurs arabo-musulmans
étudiés, sont bien évidemment au cceur de nos recherches. En sus, lors de notre phase de
préparation et de nos recherches préliminaires nous avons souhaité enrichir notre réflexion
en réactualisant notre bagage littéraire et philosophique des grands auteurs classiques.

Nous avons ainsi assist¢ en auditeur libre a plusieurs séminaires de littérature et de

philosophie a I’Universit¢ Lumiére (Lyon 2) et a la Facult¢ de Philosophie (Lyon 3)

38 Vivre. p. 297
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1°, Augustin d’Hippone et Platon et Plotin®,

portant entre autres sur Spinoza et Pasca
Malebranche*!, Leibniz et Kant*’. Nous les avons enrichies de lectures personnelles
d’auteurs classiques® et plus contemporains**. Avant d’entrer en possession des éditions
arabes ¢épuis€es, nous n’avions pas compris ce que cachaient certaines formules
alambiquées de la traduction de La Voie et la Loi comme le « principe subtil d’origine
seigneuriale ». Nous avons fini par comprendre qu’il s’agissait du « bienfait divin »,

autrement dit de I’Ame, chez notre auteur — I’ame, sujet qui nous passionne™®.
Autre chose qu’un discours « conventionnel » sur l’dme

Notre premier contact avec ce Traité date de mai 2014, et la découverte de
I’existence du manuscrit de Princeton de janvier 2017, alors que notre Theése de Doctorat
avait déja commencé. Le trait de la pensée de 1’auteur qui nous a attirés dés notre premicre
lecture est impossible a cacher derriere une mauvaise traduction — méme si personne avant
nous ne I’avait remarqué. Disons : « presque » personne, car nous avons eu I’heureuse
surprise de constater que, dans son introduction, le copiste du manuscrit de Princeton
évoque ce méme trait : les trois étapes de I’effort sur soi, selon la trilogie (islam, imdn,
ihsdn), sans toutefois relever 1’exégese originale qu’en fait 1’auteur. Personne, parmi
éditeurs et traducteurs, n’a réagi sur ce trait qui, pourtant, en ce qui nous concerne, a fait
mouche dés notre premier contact avec I’ceuvre d’Ibn Khaldln : son exégese originale des

trois étapes de I’effort sur soi, (isldm, imdn, ihsdn), ainsi que nous le verrons.

I-1.2: Laméthodologie du commentaire et de la (re)traduction

De ce qui précede, nous avons montré comment notre méthodologie a consisté en la
construction pas a pas de notre sujet, résultat de nos réflexions personnelles et de notre
motivation personnelle, avec le soutien de notre entourage universitaire dont notre
Directeur de These, nos collegues Doctorants, notre Ecole Doctorale 3LA et notre
Laboratoire de Recherche ICAR. Sans oublier 1’indéfectible soutien de notre entourage

familial, notre conjoint, nos quatre enfants et tout leur amour. Qu’ils en soient remerciés.

3 En philosophie a I'université Lyon 3 (Bruno Pinchard) et en littérature a Lyon 2 (Laurent Thirouin)

40" S¢minaires de Jean-Frangois Pradeau que nous avons interrogé sur la citation attribuée a Platon.

41" S¢minaires de Marie-Frédérique Pellegrin

42 Séminaires de Mai Lequan

4 Dont Boileau, Spinoza, Aristote, Montaigne, Bergson, Nietzsche, Schopenhauer, Hume... (cf. Biblio)

4 Dont Markus Gabriel, Pierre Guenancia, Michel Le Guern, Antoine Blondin, Mihaly Csikszentmihalyi,
Comte-Sponville, Alexandre Koyré, Jakob von Uexkiil, Gilles Deleuze.

45

Divin instinct, explore le secret de [’ame autoédité en 2017 sous le nom d’auteur Alexandre Nour.
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A) Méthodologie du commentaire

Commenter une ceuvre comporte en soi une série d’obstacles a éviter et qui
consistent, a savoir naviguer entre deux écueils : la paraphrase et le hors-sujet. Nous
espérons avoir su les éviter. Nos recherches se sont appuyées sur un corpus varié¢ d’ceuvres,
des recherches en ligne, des rencontres, des séminaires et des voyages, soutenus par notre

entourage et une motivation personnelle réelle et sérieuse, comme rapporté ci-dessus

B) Méthodologie de la traduction

Notre méthodologie a consisté a mettre a la disposition du grand public
francophone dans un langage clair et avec un plan fidele au déroulé des idées, une ceuvre
pour I’instant traduite en langage familier et alambiqué, sans plan cohérent. Nous avons été
aidés dans notre travail par les conseils avisé€s de notre Directeur de These et ses remarques
précieuses. Nous lui exprimons toute notre gratitude. Notre méthodologie dans ses grandes

lignes s’est appuyée sur un corpus varié d’ceuvres. Citons celles d’Antoine Berman®*® :

Aussi longtemps que 1'on sent 1'étranger, mais pas 1'étrangeté, la traduction a
atteint ses buts suprémes ; mais la ou apparait 1'étrangeté comme telle,
obscurcissant peut-étre 1'étranger, le traducteur trahit qu'il n'est pas a la hauteur
de son original.

Dans sa profession de foi du traducteur dans L’auberge du lointain*’, et dans

{48

L’épreuve de [’étranger Antoine Barman reprend la remarque de Humboldt™ « étre a la

hauteur de I’original ».

C) Méthodologie de la traduction des textes sacrés
I1 faut distinguer le Coran, objet d’une traduction organisée, des hadiths.

LA TRADUCTION DES HADITHS ET LES REFERENCES AU CULTE MUSULMAN

Le terme arabe hadith est traduit parfois par « tradition ». Il s’agit de ’ensemble
des faits et gestes du Prophete, et de ses propos, rapportés par différents transmetteurs

selon une chaine de transmission qui en détermine la qualité, plus ou moins fiable.

46 Antoine BERMAN, L’épreuve de I’étranger.

47" Antoine BERMAN, La traduction et la lettre ou I’ Auberge du lointain.

48 Wilhelm von HuMmBOLDT, Introduction a I'ceuvre sur le Kavi et autres essais.
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L’absence de traduction organisée des traditions

Contrairement au Coran, pour lequel il existe des traductions plus ou moins
académiques, il n’existe pas de référence pour les traditions, classées par les spécialistes en
plusieurs catégories, allant des plus fiables, dites « authentiques » au moins fiables, dites
« inventées », en passant par différents stades de fiabilité, de niveau dit « bon » ou

« faible ». Il existe une trentaine de paroles au grade le plus élevé, dit « divin » qudsi.

La traduction des hadiths présents dans ce Traité, cités ou en intertextualité

Ibn Khaldiin cite dans ce Traité plus d’une cinquantaine de hadiths aussi bien
divins, authentiques, bons ou faibles, dont la liste figure en annexe, compilés par différents
rapporteurs. Une grande partie d’entre eux est compilée dans les Quarante de Nawawi,
ouvrage que nous recommandons*’. Certains se devinent en intertextualité, de facon plus
ou moins implicite. Ibn Khaldlin cite certains hadiths plusieurs fois, d’autres en partie

seulement. Parfois, il en modifie la version canonique.
L’intertextualité implicite

Nous mentionnons toutes les intertextualités dans nos notes de traduction. La plus
frappante concerne le célebre hadith de Jibril qui brille par son absence, expression
francaise qui convient particuliecrement bien dans son cas. Ce hadith brille littéralement par
son absence, jamais cité et pourtant omniprésent, comme nous le montrons tout au long de

ce commentaire.
Le pluriel au lieu du singulier « les prophétes tirent par la ceinture... »

L’un de nos apports de traduction concernant les traditions dans ce Traité tient a
I’une d’elles qui figure en intertextualité a deux reprises et que nous sommes les premiers a
relever. Sa présence n’avait jamais été identifiée auparavant ni par les traducteurs, ni par
les éditeurs arabes, y compris I’universitaire Ben Tawit et I’'imam de Damas de 1’édition
disponible en ligne sur le web arabophone. Il s’agit de la mission « des prophetes » qui
« tirent par la ceinture » les hommes pour leur éviter de se précipiter dans le feu de I’enfer,
comme les insectes la nuit, dans le désert, attirés par la lumiere des flammes, se précipitent
dans le feu du bivouac. Noter que dans son intertextualité notre auteur modifie la version

canonique qui ne parle pas « des prophetes » au pluriel mais « du Prophete » au singulier.
Inversion de [’ordre des termes : « Dieu ne regarde pas l’aspect extérieur... »

Notre auteur, parfois, change I’ordre des termes, pour mettre en avant le ceeur et

donc les intentions, par rapport aux gestes : « Dieu ne regarde pas I’aspect extérieur de vos

49 Nous pensons utile au lecteur francophone désireux de s’informer facilement, de signaler cet ouvrage,
assez petit et facile d’acces, ainsi que nous aurons 1’occasion d’y revenir : cf. supra.

360



personnes, ni de vos ceuvres, mais il regarde vos coeurs ». La version canonique dit : « Dieu
ne regarde ni votre apparence ni vos richesses, mais Il regarde vos cceurs et vos ceuvres. »°°
Contrairement a 1’éditeur arabe, nous avons suivi le texte sans corriger de nous-mémes les
éventuelles « erreurs »... ni, non plus, sans en créer ! Car I’inverse se produit aussi ! Nous
avons trouvé des hadiths cités correctement dans le texte (ce qui est quand méme le cas

général), mais dont la traduction est fausse ou tres maladroite dans La Voie et la Loi 31

LES ESSAIS D’INTERPRETATION DU CORAN

Nous prenons les traductions académiques (ou reconnues comme telles, comme
celle de Mohammed Hamidullah) — mais sans pour autant jeter la pierre a celles qui le sont
moins ! En effet, il y a toujours quelque chose d’intéressant a retirer de ces essais
d’interprétation — ne serait-ce que pour bien comprendre qu’en mati¢re de traductions, « il

peut y en avoir de bonnes, de mauvaises, et surtout de meilleures que d’autres ».

Les différentes traductions du Coran

Voici les traductions du Coran que nous avons utilisées.
Traduction du Coran par M. Hamidullah

La traduction de Mohammed Hamidullah est notre traduction de référence.
L’avantage de cette traduction, qui date un peu (1977) est qu’elle se trouve en ligne —
I’inconvénient étant que parfois, justement, elle date un peu. Nous la complétons en notes

par d’autres traductions que nous nous sommes procurées parmi toutes celles qui existent.
Traduction du Coran par Denise Masson, préface de Jean Grosjean

La traduction de Denis Masson a I’avantage de comporter un certain nombre de

notes et un lexique intéressant. Dans sa préface, Jean Grosjean dit (nous soulignons) :

Un livre sacré s’adresse d’abord a ceux qui savent sa langue. Il la consacre et la
propage. Mais il ne peut s’empécher de rayonner plus loin qu’elle. Alors commencent
les traductions a leurs risques et périls.

Celle qu’on va lire est due a trente ans d’attention au texte en terre d’Islam. Louis
Massignon I’attendait avec confiance « Votre patient labeur portera ses fruits »,
écrivait-il dans ses derniers jours a D. Masson. Et encore : « Vous devez avoir achevé
cette redoutable traduction ; puisse-t-elle montrer toutes les prieres d’abandon
absolu a Dieu qui y ont été pour moi précieuses ».

30" Citation de hadith [5] en [3b]

51 e N . . A . N . .
Voir ci-apres les erreurs de traduction des hadiths : « méme si vous avez du mal a le faire » au lieu de « et
vous ne rencontrerez pas d’obstacle » et « faire blanchir les cheveux » au lieu de « se faire des cheveux
blancs » etc.
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Cette préface montre, s’il était besoin, que 1’on ne s’improvise pas traducteur du
Coran. 11 s’agit « d’une redoutable traduction » dit Louis Massignon, qui nécessite un

« patient labeur ». Il aura fallu trente ans a Denise Masson.

Ainsi, on ne s’improvise pas traducteur du Coran a 1’occasion de quelques versets
dans un texte que 1’on traduit, comme 1’a fait le traducteur de La Voie et la Loi ! La bonne
pratique de traduction consiste a choisir I'un des traducteurs qui a consacré toute

« ’attention au texte » requise.
Traduction du Coran de la Maison d’Ennour (publié avec I’autorisation d’Al-Azhar)

La traduction de la Maison d’Ennour, « publiée avec 1’autorisation de 1’Académie
de recherches islamiques d’Al-Ahzar » est une traduction qui ne peut pas étre ignorée : son
intérét consiste en sa grande diffusion. Elle est largement présente dans les librairies et
correspond a une ancienne traduction de Médine. Sa diffusion est telle que c’est elle que
reprennent les éditeurs, en version papier ou numérique — dont par exemple 1’application
« Muslim Pro ». Il est important de faire comprendre a ceux qui ne réfeérent qu’a une seule
traduction frangaise et qui ne connaissent pas I’arabe, qu’il leur est utile de s’en procurer
d’autres ! Sils tombent sur cette ancienne traduction de Médine, qu’ils s’en procurent une

autre, ne serait-ce que la plus récente, pour élargir leur champ de compréhension.
Traduction du Coran de Médine révisée (selon la lecture de Hafs)

La traduction de Médine révisée en 2007 présente 'intérét de se différencier
grandement de 1’édition précédente, ce qui permet de varier les points de vue. Sa préface
donne I’occasion au lecteur de s’informer sur les différentes lectures du Coran — dont deux

sont plus particulierement en vigueur, appelées : lecture de Hafs et lecture de Warsh :

A ce sujet, il convient de rappeler que le Créateur a permis que le Coran soit récité de
sept manieres. Cette facilité, attestée par un Hadith authentique du Prophete, permet
aux différents groupes d’arabes d’utiliser, chacun, leur propre mode de prononciation.
Cette diversité dans la facon de lire le Coran a été minutieusement étudiée par les
spécialistes. Ceux-ci ont ét¢ unanimes a admettre ’existence d’une dizaine de
variantes, mais avec des différences mineures. Deux de ces variantes sont aujourd’hui
en vigueur. Ce sont la lecture de Asim, rapportée par Hafs — que nous avons donc
adoptée dans cette traduction — et celle de Nafi’ rapportée par Warsh que nous
mentionnons en bas de chaque page chaque fois qu’elle comporte une différence de
sens avec la forme de lecture que nous avons retenue.

Cette différence de lecture du Coran se lit chez I’éditeur marocain de ce Traité.

En effet, Ben Tawit, d’origine marocaine, devait disposer d’un Coran selon la
lecture Warsh, assez présente au Maroc, d’ou la différence dans les numéros de certains

versets.

362



Traduction anglaise du Coran

Il n’existe pas de traduction idéale — et tout spécialement envers des textes aussi
spécifiques que les textes sacrés. L’un des bons moyens pour s’en rendre compte, si 1’on
maitrise une autre langue que le francais, consiste a se procurer une traduction dans une
autre langue, par exemple ’anglais. Il existe un nombre impressionnant de traductions
anglaises ! Nous avions consulté a une époque un site qui en recensait plus d’une dizaine et
proposait en ligne chacune d’elles ! Un travail colossal qui malheureusement, n’est plus

disponible a notre connaissance, le site ayant fermé. La traduction anglaise dont nous

disposons nous a été offerte par un ami américain — une parmi tant d’autres.

Les citations coraniques

Sourates (ou chapitres), sections (ou parties) et sous-sections (ou sous-parties) du Coran

« Sourate » vient de I’arabe siirat pour désigner ce que certains appellent aussi les
« chapitres » du Coran qui en comporte au total 114. De taille inégale, la plus courte
comporte 3 versets>? et la plus longue 286 versets (ou 285 suivant la lecture)®®. Il ne faut
pas confondre avec les « sections » (appelées aussi « parties ») « sous-sections » ( « sous-
parties »), de taille égale et moins nombreuses, qui découpent le Coran en trentiemes et
soixantiemes, et regroupent parfois plusieurs sourates, (la coupure entre sections ou sous-
sections pouvant intervenir au beau milieu d’une sourate). Parfois, certains écrivent : de la
« section X » (au lieu : de la « sourate x » ou du « chapitre x »), pour référencer un verset,
ce qui est une erreur aussi bien dans les termes que dans les numéros, qui vont donc de 1 a

114 (sourates), ou de 1 a 30 (parties) ou de 1 a 60 (sous—parties)54.
Les références des versets du Coran

Les versets, en arabe aya, du Coran, se référencent par rapport a la sourate (ou le
chapitre) ot ils figurent et non pas par rapport a la partie ou a la sous-partie a la laquelle la
sourate appartient™. Par ailleurs, il est d’usage, en France, de citer les sourates par leur
numéro, alors que dans les pays arabophones, c’est par leur titre qu’elles sont citées, ce qui
évite toute confusion avec le numéro du verset. Pour éviter cette confusion, nous

privilégions I’écriture (sourate, verset) qui met en gras le numéro de la sourate, et non pas

2 s’agit de la sourate 103 Le temps (ou L époque) Al- ‘asr

33 Sourate 2 La vache (ou La génisse) Al-Bagara comporte 286 (ou 285) versets selon la lecture de Hafs la

plus répandue en France (ou de Warsh, présente entre autres dans les pays du Maghreb) : cf. infra.

> Les sourates (ou chapitres) du Coran ont un numéro, qui va de 1 a 114. Les sections (ou parties) sont

numérotées, de 1 a 30 correspondent aux 30 lectures quotidiennes du Coran pendant le mois de Ramadan
(le Coran étant censé étre lu en entier par trentieme au cours de ce mois). Ces parties sont a leur tour
divisées en deux, pour étager la lecture matin et soir, en soixantieémes, soit 60 sous-parties, hizb en arabe.

33 Cf. note préc.
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I’écriture (sourate : verset) qui ne le fait pas. Par exemple, le verset 24 de la sourate 24 La
Lumiére (al-Niir) du Coran sera référencé chez nous : Coran (24, 24) et non pas Coran
(24 : 24), sachant que nous mettons en italiques le Coran, comme tous les titres. Une autre
facon d’éviter la confusion entre numéros de sourates et de versets, a une époque,
consistait a écrire les numéros de sourates en chiffres romains. Nous avons abandonné

cette pratique qui date un peu’.

D) La compréhension de ce que « fait » le texte

Parmi nos auteurs de référence, citons Henri Meschonnic®” et John L. Austin’®, qui

ont insisté sur « I’acte de langage ».
Plus d’une langue™ :

« Au 19¢me siecle, les romantiques allemands proposerent une tres belle comparaison
en inventant ou en réinventant la linguistique, c'est-a-dire l'art de traiter les langues. Ils
disaient qu’une langue est un filet que I'on jette sur le monde, et selon les mailles du
filet, 'endroit ot on le jette, la maniere de le jeter et de le relever, il remonte différents
poissons. Une langue est ce qui ramene certains poissons, un certain type de monde. »

La métaphore du filet jeté sur le monde par la langue attribuée par B. Cassin aux
romantiques allemands, se trouve déja sous la plume de notre auteur. Car c’est de lui,
somme toute, que nous avons tiré nos plus précieux conseils. Les « idées abstraites dans

la pensée » dit-il, sont « utilisées comme des filets pour attraper I’objet recherché ».

L’opération du lancer de filet sur les objets de pensée

Ibn Khaldiin dit dans la Mugaddima® :

« En dehors de ce procédé artificiel de la logique, il existe une autre introduction a
I’enseignement qui touche a la connaissance des mots et a la maniere dont ils
indiquent les idées contenues dans P’esprit. Ces mots sont rendus par les lettres de
I’€criture ou par les sons de la parole. L’étudiant doit franchir tous ces voiles pour
atteindre la pensée de 1’objet de sa recherche [...] ces idées abstraites dans la pensée
et utilisées comme des filets pour attraper 1’objet recherché grace a la disposition

naturelle de penser »

6 Cf. Partie I1, chapitre sur le rajeunissement de notre traduction.

57 Henri MESCHONNIC, Le Signe et le poéme, Paris, Gallimard, Le Chemin, 1975.

3% John L. AUSTIN, Quand dire c’est faire, Gilles LANE (trad.), Paris, Editions du Seuil, 1970.
> Barbara CASSIN, Plus d’une langue, Bayard, Montrouge, 2019, p. 22. (nous soulignons)
60

Op. cit., p. 1071 (nous soulignons)
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« Les mots indiquent les idées contenues dans 1’esprit » : cette formulation
étonnamment moderne de notre auteur se retrouve plusieurs siecles plus tard sous la plume
de linguistes contemporains dont, I’Académicienne Barbara Cassin, lorsqu’elle affirme que
« les idées ne sont pas indépendantes des mots pour les dire ». Il est ici frappant de
constater a quel point le discours de notre auteur a des accents étonnamment modernes. La
maniere de concevoir le monde par la pensée et la maniere de le dire par les mots de la
langue sont liés par une opération qui ressemble au lancer de filet, dont la qualité
dépend de I’habilité du pécheur et des circonstances de la péche. Cette opération s’avere
donc loin d’étre « toute simple », comme I’a remarqué 1’un des pionniers de la linguistique
moderne, avec lequel nous terminerons cette évocation forcément succincte des grandes
sources d’inspiration de notre méthodologie : FERDINAND DE SAUSSURE, quand il dit qu’il
ne faudrait pas « supposer que le lien qui unit un nom a une chose est une opération

toute simple, ce qui est loin d’&tre vrai. »°'.

Nous reprendrons la métaphore du filet des mots dans notre discussion, pour
évoquer comment échappe aux mailles du filet des mots le « néant » qui n’est pas
vraiment «rien» mais seulement «rien de dicible » dans ce que nous inspire la

réflexion d’Ibn Khaldin dans le Livre de la Guérison sur ’objet du langage®.

E) Méthodologie de la retraduction

Notre méthodologie a été guidée par la compréhension de ce que « fait » réellement
le texte de ce Traité. Si, au fil de nos propos, nous prenons pour point de comparaison la
précédente traduction, c’est en raison de son existence et des nombreux contresens que
nous souhaitons corriger. Voici, d’un point de vue plus général, les aspects essentiels

relatifs a la retraduction qui nous ont €t¢ utiles d’un point de vue méthodologique.

UNE PROFESSION DE FOI DE LA (RE)TRADUCTION SIGNEE ANTOINE BERMAN

Antoine Berman dans L’épreuve de [’étranger® reléve plusieurs éléments
importants qui s’appliquent a notre propre travail de retraduction : « toute traduction est
appelée a vieillir», et c’est le «destin» d’une ceuvre d’étre un jour ou I’autre
« retraduite ». Mais la retraduction (surtout depuis le début du XXe siecle), possede
également « un sens historique et culturel plus spécifique : celui de nous rouvrir 1’acces a

des ceuvres dont la puissance d’ébranlement et d’interpellation avait fini par étre

1 Michel ARRIVE, « Qu’en est-il du signe chez Ferdinand de Saussure ? », Journal frangais de psychiatrie,

2007,1n° 29, no 2, pp. 39-41.
62 Cf. Partie III de ce commentaire.

%3 Antoine BERMAN, L’épreuve de I’étranger p. 281-287.

365



menacée ». Cette menace, le Livre de la Guérison ne 1’a pas vécue en ces termes, puisque
son aura n’a jamais été vraiment reconnue. En revanche, le constat est bien le méme : la
précédente traduction appartient «a une phase de la conscience occidentale qui ne
correspond plus a la notre ». La (re)traduction est vue alors comme « le chemin qui rouvre
I’acces authentique d’une pensée ». Il est clair que I’enjeu de notre retraduction du Livre de

la Guérison s’inscrit dans ce cadre.

En effet, le titre du traducteur de La Voie et la Loi a été forgé, il y a plus de trente
ans, a une époque ou la mystique du soufisme avait le vent en poupe aupres de certains
intellectuels occidentaux arabophiles, qui voyaient la une forme de parallele avec le
mysticisme chrétien. Des personnalités parmi ceux étaient appelés « les orientalistes »
comme Louis Massignon®, ont ainsi été vues a la fois d’obédience chrétienne et

® comme «la quéte d’un

musulmane®. Ses écrits sur le soufisme sont vus par certains®
trait d’union entre les mystiques musulmane et chrétienne ». Des penseurs arabophiles
comme Henry Corbin plagaient alors la conscience religieuse de 1’islam dans la mystique®’
et dans ce qu’il appelle « la fidélité au pacte » qui forme « le cycle de la prophétie ». Ainsi,
trente ans plus tard, a I’heure ou notre retraduisons, « la conscience occidentale » est
passée dans une autre phase, et notre retraduction du Livre de la Guérison espere €tre le
« chemin qui rouvre I’acces authentique d’une pensée » comme nous le montrerons. Quoi
qu’il en soit, comme le remarque a juste titre Antoine Berman : « Qu’il faille beaucoup

retraduire. .. voila ce qui nous semble caractériser 1’age actuel de la traduction ».

LES RETRADUCTIONS SUCCESSIVES DE LA MUQADDIMA

De nombreux travaux universitaires ont été réalisés sur les traductions frangaises de
la Mugaddima, dont®® :

64 1883-1962

55 Manoél PENICAUD, Louis Massignon : le « catholique musulman », Montrouge (France), Bayard, 2020

% Khalid LYAMLAHY, « Manoél Pénicaud. Louis Massignon, le « catholique musulman » », Afrique

contemporaine, 2020, vol. 271272, n° 1, pp. 320-323

Histoire de la Philosophie islamique (ibid, p. 24) Nous soulignons : « La conscience religieuse de
I’Islam est centrée non pas sur un fait de I’histoire, mais sur un fait de la métahistoire (ce qui veut dire
non pas post-historique mais transhistorique). Ce fait primordial, antérieur au temps de notre histoire
empirique, c’est I’interrogation divine posée aux Esprits des humains préexistant au monde terrestre :
Ne suis-je pas votre Seigneur ?” (Qoran, 7 :171) L’acclamation d’allégresse qui répondit & cette question
conclut un pacte éternel de fidélité, et c’est la fidélité a ce pacte que, de période en période, sont venus
rappeler aux hommes tous les prophetes ; leur succession forme le ‘cycle de la prophétie’ » Il s’agit
du verset 171 selon la lecture Warsh et 172 selon Hafs.

67

8 | es retraductions francaises d’Al Mogqadima d’lbn Khaldoun : étude paratextuelle des retraductions de

Vincent-Mansour Monteil (1967) et d’Abdesselam Cheddadi (2002), Montréal, 2016, URL complete en
biblio. Nous soulignons.
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La premiere traduction frangaise, Les Prolégoménes, est réalisée par De Slane entre
1840 et 1863. Elle est suivie de deux retraductions, a savoir Discours sur I’histoire
universelle (1967- 1968) réalisée par Vincent-Mansour Monteil, et La Mugaddima
I : Autobiographie, La Mugaddima (2002) réalisée par Abdesselam Cheddadi.

Et en s’attachant plus particulierement aux deux dernieres retraductions :

Les deux retraductions au corpus sont motivées par des facteurs internes au texte (tels
que 1’authenticité de leur original, une meilleure connaissance du texte, de la langue et
de la culture source, la nécessité de corriger des erreurs dans les traductions
antérieures), mais aussi par de nouveaux éléments externes au texte (tels que le
changement de normes sociales, littéraires et traductionnelles, 1’émergence de
nouvelles interprétations du texte, le positionnement idéologique du retraducteur, sa
volonté de s’imposer comme une autorité, etc.). La retraduction s’avére donc un
phénomeéne complexe motivé par une combinaison de facteurs, a la fois internes
(textuels), externes (contextuels) et personnels, propres au (re)traducteur.

Cela rejoint en grande partie notre propre démarche.

UNE DEMARCHE DE RETRADUCTION SPECIFIQUE

Notre propre démarche de (re) traduction comporte ainsi des spécificités inspirées
ou plus exactement imposées par ’auteur que nous traduisons, Ibn Khaldin, en mettant
I’accent sur « la découverte de nouveaux manuscrits » et la qualité de «la langue ».
Ces deux moteurs sous-tendent notre travail, par la découverte du manuscrit de Princeton
et I’accent mis sur la qualité de la langue, qui se manifeste dans 1’accent porté sur
I’armature conceptuelle. Des contresens ont bel et bien été commis sur le Livre de la
Guérison, faute justement d’avoir compris I’armature conceptuelle qui construit la pensée
morale et religieuse d’Ibn Khaldin. Dans le Livre de la Guérison Ibn Khladin révele son
talent d’inventeur de concepts, par I’appareil de 1’ame, bienfait divin (latifa rabaniyya) et
par la loi morale de la charia et sa jurisprudence (figh al-batin) méme s’il déclare
I’expression déja connue — sans compter les vocables qu’il n’invente pas mais auxquels il
donne un sens nouveau : ghafla, wara‘, trakh, ittifdq, amdna, etc. Nous verrons comment
Ibn Khaldoun, fin orfévre de la pensée, démonte un a un les éléments des processus qu’il
identifie défaillants, les nettoie soigneusement puis les remonte de fagon appropriée pour

que I’ensemble fonctionne de nouveau correctement.
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I - 1. 3 : Les obstacles rencontrés

Le plus grand obstacle est ’ampleur de la tiche faisant de notre travail une
course contre la montre jouée en six années de These, et deux années préalables de

Master — ce qui peut paraitre a la fois long et bien court

A) Obstacles matériels

RARETE DES EDITIONS ARABES DE CE TRAITE

Le fait que cette ceuvre soit méconnue est dii en partie — nous I’avons dit — a la
rareté des deux éditions « historiques » arabes de 1957 (Ben Tawit) et 1959 (Pere Khalifé)
qui sont aujourd’hui totalement épuisées. Nous en parlons abondamment par ailleurs et le
portons ici pour mémoire, au niveau des obstacles que nous avons rencontrés dans notre
travail. Comme pour certains autres obstacles que nous évoquons, il arrive qu’ils soient
également pour nous une force. En effet, dans ce cas précis, la rareté des éditions et la
méconnaissance de cet ouvrage que nous évoquons ici comme des obstacles, appartiennent

également aux attraits qui nous ont motivés a entreprendre ce travail.
DIFFICULTES INHERENTES AUX MANUSCRITS ANCIENS

La qualité et le style d’écriture et les conditions de conservation

Les difficultés d’ordre matériel inhérentes aux manuscrits anciens sont partout les
mémes : les problemes de conservation et les écritures des copistes. Le manuscrit de
Princeton n’échappe pas a la regle. Son copiste a écrit, comme les autres, le texte « au
kilometre », sans aucun titre, ni aucun retour a la ligne. Certains signes de ponctuation

rarissimes dans le manuscrit ont été difficiles a interpréter : nous les signalons en notes.

En outre, ce qui concerne plus spécifiquement le manuscrit de Princeton par rapport

a d’autres manuscrits, est son état de conservation, parfois pas tres bon.

Les erreurs du copiste

Certaines erreurs du copiste sont manifestes et d’autres le sont moins, par exemple
en ce qui concerne certaines omissions. Certaines sont manifestement dues a des sauts de
lignes. Pour d’autres, il est plus difficile de savoir si I’omission est véritablement un acte
volontaire de 1’auteur suite a son retravail ou tout simplement une erreur du copiste dans sa

recopie de la source plus ancienne qu’il recopie.
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B) Obstacles liés a notre différence de point de vue

Ainsi que nous le développons tout au long de ce commentaire, nous apportons sur
le Livre de la Guérison un éclairage totalement nouveau par notre retraduction, a
commencer par le titre le Livre de la Guérison, issu du titre original a la différence du titre
forgé La Voie et la Loi et par notre commentaire qui s’écarte de tout ce qui a pu étre dit,
jusqu’a présent, sur cette ceuvre. Mais, D’effet stimulant d’adopter un éclairage
radicalement nouveau sur une ceuvre peut également, parfois, étre source de complications
par le risque de se sentir un peu « seul au monde » ou « seul contre tous ». Comment se
faisait-il donc que nous soyons les seuls a penser ainsi, et a la voir ainsi ? Méme si nous
n’avons jamais douté de sa justesse, notre point de vue si différent des autres, avait de quoi
sembler parfois un peu étrange. Pour autant, nous n’aurons pas la coquetterie de ceux qui

choisissent de citer en défauts ce qui s’avere le plus souvent étre des qualités.

C) La connaissance des sciences de I’islam

L’islamologie n’était pas notre spécialité, au départ. Ce sujet nous passionne mais
s’avere trés complexe, quel que soit d’ailleurs le degré de science en la matiere. Nous

avons déja évoqué les difficultés de traduction des hadiths.

Nous allons donner d’autres exemples de difficultés rencontrées.

EXEMPLES DE DIFFICULTES QUI ONT PU (OU NON) ETRE LEVEES

La tradition de s’ endormir chaque soir le ceeur en paix

Nous souhaitions citer une tradition dont nous avons entendu parler® a propos des
bienfaits de s’endormir le cceur en paix, sans entretenir de ressentiment, ni de haine, ni de
jalousie envers personne, sans mauvaises intentions, au sujet de I’apaisement de I’ame que
nous voyons a la clé de la « guérison » de ce Traité. Pour cela, la méthodologie scientifique
impose d’en chercher et d’en vérifier les sources. Or, nous n’avons pas été en mesure de

valider les informations recueillies. Nous ne les avons pas trouvées, ni dans le recueil, ni

| s’agit d’un homme désigné « homme du paradis » par le Prophete devant ses Compagnons. L’un d’eux
(Abdallah Ibn Amr) se fit inviter chez cet homme sous un faux-prétexte et passa trois jours et trois nuits a
I’observer, sans rien remarquer de particulier. Il finit donc par lui avouer que la vraie raison de sa venue
chez lui était de voir ce qui lui faisait mériter d’étre appelé « homme du paradis » par le Prophete afin de
I’imiter ; puis il lui posa la question : « Comme je n'ai vu aucune grande ceuvre en toi, qu'est-ce qui t'a fait
atteindre le degré annoncé par 1'Envoyé de Dieu ? » L'homme lui répondit : « Il n’y a que ce que tu as
vu » mais au moment de son départ, il ajouta: « Il n'y a que ce que tu as vu, mais je ne congois de
ressentiment pour aucun musulman et je n'envie aucun homme pour un bien que Dieu lui a accordé ».
Abdallah dit alors : « Voila ce qui t'a fait atteindre ce degré ». Dans une autre version il est dit : « Il n'y a
que ce que tu as vu, mais je m'endors sans avoir de haine envers aucun musulman » Ou encore : « Je n’ai
pas de mauvaises intentions ni de jalousie envers autrui ».
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chez les rapporteurs cités’’. Ces sources étaient peut-&tre erronées, ou alors, ce qui est
stirement plus probable, nous n’avons pas été en mesure de les comprendre, ni de les
trouver, par manque de connaissances. Le recueil dont cette tradition’! serait extraite

compte en effet plus de vingt-huit mille hadiths par plus de mille deux cents rapporteurs’2.

L’exégese sur le Prophete dit « illettré »

Un autre exemple nous a montré, s’il en était besoin, que, méme chez les

t73

islamologues aguerris, les débats existent’”. De ce fait, cette science est extrémement

complexe, ce qui a constitué un frein.
Tirer les hommes par la ceinture hors du feu de [’enfer

Nous I’avons dit: la nature de 1’obstacle ne tient pas toujours au niveau de
connaissances requis mais uniquement au temps passé — et il se trouve donc largement
récompensé, quand I’issue nous est favorable. Ainsi, grace au temps passé sur notre étude
du texte de ce Traité et aux efforts que nous lui avons consacrés, nous sommes fiers
d’avoir identifié¢ une tradition citée en intertextualité — et a deux reprises — dans ce Traité,

que personne avant nous n’avait relevée’

, ni chez les traducteurs anglais et francais, ni
chez les éditeurs arabophones, pas méme dans 1’édition de Damas reprise en ligne sur le
web arabophone et dont D’auteur est imam de métier, ni le premier éditeur en date,

[’universitaire marocain Ben Tawit.

LA CONNAISSANCE DE L’'ISLAM EN FRANCE

Ce Traité contribue a une meilleure connaissance de 1’islam, du Coran et de la loi
musulmane : la boucle est bouclée, dans une forme de cercle vertueux comme les
affectionne Ibn Khaldin. Quant a ceux qui objecteraient notre manque de connaissances en
islamologie, ils ont certainement raison : nous ne prétendons pas a 1’exhaustivité. Nous
avons essayé de faire de notre mieux, conscients de nos limites, heureux aussi de certains
de nos résultats, par exemple la tradition citée en intertextualité a deux reprises dans le

Livre de la Guérison, que personne avant nous n’a encore relevée, pas méme 1’éditeur de

70" Al-Bazzar, Zubayr Al-Awwam... I'imam Malik Ibn Anas, fondateurs de 1’'une des quatre écoles de

I’islam sunnite (1’école malékite) dont nous nous sommes procuré 1’ouvrage al-Muwatta’ cf. notes suiv..

"« Musnad & Ahmad Tbn Hanbal, III, 166 » : nous n’avons pas pu retrouver a quoi ces chiffres faisaient

allusion : le Tome 3 du Musnad d’aprés ce que nous avons vu ne comporte pas de numéro 166. En
cherchant dans les autres numéros et dans les autres tomes, nous n’avons rien trouvé non plus

72 Dont : MALIK IBN ANAS AL-ASBAHI, Al-Muwatta’, Hood JHUMKA (trad.), Paris, Editions Maison d’Ennour, 2017

B s’agit de la fagon de comprendre ce qui est dit du Prophéte quand il est qualifié « d’analphabéte » ou
« illettré » dans des débats qu’il serait trop long de détailler ici, ou ce n’est d’ailleurs pas 1’objet. Etil n’y
a pas que ce sur point, loin de 13, ou les débats entre islamologues aguerris existent...

74

11 s’agit de la fagcon dont « les prophétes » (dans la version canonique « le Prophéte ») « tirent les hommes
par la ceinture pour les retenir de se précipiter dans le feu de 1’enfer » : cf. supra
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Damas, imam de profession. Quant au traducteur de La Voie et la Loi, il se permet

d’affirmer qu’il s’agit d’une « expression imagée » propre a Ibn Khaldin”.

D) L’ampleur de la tache

En définitive, c’est bien I’ampleur de la tache qui a été notre principal obstacle.

Le choix de I’axe du commentaire

Etant donné 1’ampleur de la tiche en matiére de levée des contresens et de
rétablissement du positionnement du Livre de la Guérison en traité moral sur I’intériorité
de la charia, 1l ne nous pas été possible de mettre la charrue avant les beeufs, en tirant

partie d’une pensée que nous étions tout juste en train de réhabiliter.

La réédition arabe et la retraduction anglaise

De méme, il ne nous est matériellement pas possible, dans le cadre de nos travaux,
d’approfondir les éléments allant dans le sens d’une réédition arabe et d’une retraduction

anglaise de ce Traité. Nous nous conterons donc d’en évoquer certains’.

L’approfondissement des références et de I’enquéte 2 mener

Le temps nous a aussi manqué pour approfondir certaines références de 1’ceuvre.
Nous pensons a deux, en particulier : les trois combats du soufisme (a ne pas confondre,
nous le verrons, avec les « trois stations »), dont il parait, d’aprés René Pérez, qu’il
s’agirait d’une pensée propre a Ibn Khaldiin, résumé de ses lectures sur le sujet’’ et la

fatwa ordonnant de briller une partie de la littérature soufie’®.

S cf. supra.
6 Voir le chapitre II — 2. 3. (supra)
"1 La Voie et la Loi, p. 79.

8 Nous reviendrons sur la présence que nous jugeons mal venue de cette farwa, dans 1’édition arabe de
1957, reprise également dans La Voie et La loi : cf. supra.
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I — 2 : La construction pas a pas de notre sujet

I-2.1 : Nos recherches au Maroc

Nos repérages nous ont conduits a des déplacements en France et a I’étranger, en
ayant I’impression d’avancer comme un enquéteur, ce qui était a la fois excitant et
gratifiant, quand nos efforts portaient leurs fruits : lorsque nous avons mis la main sur
les éditions arabes épuisées de 1957 (Ben Tawit) et 1959 (Kalifé) a la Bibliotheque
Quarawiyyine de la médina de Fes ; quand nous avons consulté les deux manuscrits
publics conservés a la Bibliotheque Royale de Rabat ; ou, cerise sur le gateau, quand nous

avons découvert 1’existence du manuscrit conservé a Princeton, inédit.

A) Rabat, Palais Royal, ou I’histoire se répéte

Munis d’une lettre de recommandation de notre Directeur de Thése et accompagnés
de notre conjoint né au Maroc, nous nous sommes rendus a Rabat, a la Bibliotheque
Royale située dans I’enceinte du Palais Royal de la capitale marocaine. En effet, les deux
seuls et uniques manuscrits publics connus a 1’époque ou nous avons entrepris nos travaux
de Doctorat, étaient conservés a Rabat, a la Bibliotheque Royale. Nous avons la chance de

les consulter, grace aux bons soins du Conservateur, Mr Binebine.

Nous nommons R1 le manuscrit public lacunaire et déclassé, conservé a Rabat,
objet de 1’édition arabe de 1959 par le Pere Khalifé a Beyrouth.

Nous nommons R2 I’autre manuscrit public conservé a Rabat, découvert trente
ans apres Rl1, édité en arabe en 1991 par un imam de Damas (en ligne sur le web
arabophone) et traduit en francais en 1991 également, par le pére dominicain René Pérez
dans La Voie et la Loi — ’'iman de Damas tout comme le pere dominicain ayant eu besoin
dans leur édition arabe et leur traduction francaise de recourir aux lumiéres de 1’édition

Ben Tawit, car R2, tout comme R1 est lacunaire : il lui manque plusieurs feuillets.

Nous avons également pu consulter R2. Il est plus récent. Il s’agit de la recopie
d’une source plus ancienne. Il comporte, lui aussi, quelques feuillets manquants, moins
nombreux et moins essentiels que ceux qui manquent a R1. Il a été découvert, par hasard,
par le traducteur René Pérez, lorsqu’il s’est rendu a Rabat en 1990, pour consulter R1. En

effet, il voulait baser sa traduction sur au moins un manuscrit — et R1 €était le seul connu, a
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son époque. Il a donc eu I’heureuse surprise d’apprendre, par le Conservateur de 1’époque,

I’existence de R2, et il est reparti, ravi, avec une copie sous le bras !

L’histoire se répétant, par une étrange mais tout aussi heureuse coincidence, il

nous est arrivé exactement la méme chose, trente ans plus tard !

Pensant consulter uniquement les manuscrits R1 et R2 connus, nous avons appris
) . Py . ;s .
I’existence d’un nouveau manuscrit, conservé a Princeton et dont le Conservateur de Rabat

avait la copie numérique ! Nous ’appellerons Pr — le manuscrit objet de notre travail.

Ainsi, trente ans apres René Pérez qui, croyant ne venir consulter que R1 était
reparti avec la copie d’un nouveau manuscrit : R2 — nous avons vécu la méme aventure !
Croyant ne voir que R1 et R2, nous sommes repartis avec la copie numérique d’un
nouveau manuscrit : Pr ! Voila comment nous avons appris, tout a fait par hasard et
facon inattendue, I’existence de Pr, manuscrit conservé a Princeton et sur lequel, a
notre connaissance, aucune publication n’a encore été faite! Nos travaux de
recherche, qui débutaient tout juste, partaient désormais avec un sacré atout en

poche : un manuscrit inédit. Nous n’en demandions pas tant...
La copie numérique qui nous a été donnée était déficiente (il manquait un feuillet).

Nous étions préts a nous rendre a Princeton, ne reculant devant rien. Mais en
consultant le site internet de 'universit¢é de Princeton, pour préparer notre voyage et
trouver un contact, nous avons eu 1’heureuse surprise de découvrir que le manuscrit Pr était
entierement numérisé, accessible au grand public sur internet, ce qu’avait omis de nous
signaler le Conservateur de Rabat (peut-étre n’était-il pas au courant). Nous avons donc
trouvé tres facilement le feuillet qui nous manquait, sans avoir besoin de nous déplacer —
les avantages du numérique. Signalons que notre voyage a Rabat n’aura pas été inutile, loin
de la ! Sans lui, nous n’aurions pas appris I’existence du manuscrit Pr, et nous n’aurions
pas pu, non plus, trouver sa trace sur internet. En effet, ce Traité est inséré dans un ouvrage
plus grand, qui rassemble quatre €crits, et dont le titre général est celui du premier ouvrage
qui le compose — ce Traité étant le quatrieme. Sans le titre de cet ouvrage, tapé dans le
moteur de recherche de I’Université de Princeton, il est impossible d’accéder au Shifa’,

lequel n’est pas référencé en tant que tel.

B) Fes, dans I’enceinte millénaire de la bibliothéque Quarawiyyine

Si René Pérez, traducteur de La Voie et La Loi s’est rendu en 1990 a Rabat, ce
n’était pas seulement pour consulter R1, dont il savait déja qu’il était lacunaire et déclassé,

d’autant plus qu’il disposait déja de 1’édition de 1959 du Pére Khalifé, a Beyrouth, qui en
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était la copie. Sans avoir connaissance de l’existence de R2, qu’il a apprise sur place
(comme nous venons de le raconter), René Pérez se rendait a Rabat, en réalité, avec un
autre objectif. Ce n’était pas R2 (dont il ignorait I’existence) ni R1 (qu’il savait lacunaire et
déclassé) qu’il espérait trouver ! Celui qu’il espérait trouver était un autre manuscrit,
non pas public mais privé. Il espérait que le collectionneur qui le possédait 1’aurait remis
a la Bibliothéque Royale de Rabat. Ce n’était que supposition de sa part, qui ne s’est pas
vérifiée. A la place, il est reparti avec R2, ce qui n’était déja pas si mal. Le manuscrit que
René Pérez espérait trouver, en formant I’hypothése que le collectionneur privé qui le
détenait s’en serait dessaisi au profit de la Bibliotheque Royale, était — et est toujours, a ce
jour — privé. A ce manuscrit, personne d’autre que son propriétaire n’a eu accés, hormis
I’universitaire a qui il a été confié, et qui I’a édité. Nous nommons ce manuscrit privé
(Cp1) et également (BT), du nom de son éditeur, I’universitaire marocain en poste a
Istanbul, Ben Tawit, qui I’a fait découvrir au monde, en 1957 ! Il I’a édité, a Istanbul —
cela n’aura échappé a personne, deux ans avant I’édition de 1959, a Beyrouth, par le Pere

Khalifé, du manuscrit R1.

La encore, nous constatons une étrange coincidence ! Deux hommes qui ne se
connaissaient pas, a deux ans d’intervalle, ont tous les deux publié ce qu’ils pensaient étre
une exclusivité mondiale — et cela 1’était, pour Ben Tawit, en 1957 — a savoir un manuscrit
inédit du grand Ibn Khaldin. D’emblée les soupgons sur la paternité de I’ceuvre se sont
emparés de la communauté scientifique — qui ne devait pas en revenir qu’une telle pépite
soit restée pendant aussi longtemps dissimulée au fond d’une bibliotheque privée. En ce
qui nous concerne, le caractére confidentiel d’une telle ceuvre ne nous étonne pas outre
mesure. La découverte d’un tel trésor enfoui dans le secret des bibliothéques privées, cela
existe, notamment au Maghreb. Nous pensons d’ailleurs que d’autres exemplaires de ce
Traité dorment encore dans les bibliotheques! Nous ne sommes qu’au début des
révélations sur cette ceuvre qui avait toutes les raisons de rester a ’abri, quand les temps
n’étaient pas propices a sa sortie au grand jour ! On a vu ce qui est arrivé a R1 : ses
feuillets les plus « 0sés » aux yeux de certains ont mystérieusement disparus. Et ce ne sont
pas les soupcons sur la paternité de ’ceuvre qui ont, dans les années écoulées depuis sa
premiere sortie, encouragé ceux qui la possedent a la montrer ! Pour que 1’on se moque
d’eux en leur disant que leur trésor est en réalit¢ un faux ? Nous comprenons leurs

réticences. Pour autant, avec ce Traité, le réve de tout collectionneur devient réalité !

Nous avons maintenant fait le tour des manuscrits connus de ce Traité : trois
manuscrits publics (R1, R2, Pr) et un manuscrit privé (Cpl édité par BT). Pérez parle

dans La Voie et la Loi dun autre manuscrit privé que « I’un de ses amis » se serait procuré
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« lors d’une vente publique, a Fés »”°. Sur ce manuscrit, il donne trés peu d’informations,
le réservant sans doute a une publication ultérieure. A notre connaissance, celle-ci n’a

jamais eu lieu, depuis 1991. Nous le passons donc sous silence.

De ce maigre marché, le manuscrit Pr se détache du lot, en raison de ses
nombreuses différences d’avec les autres manuscrits. En effet, R1, R2 et Cpl (que
nous connaissons uniquement par le travail de I’éditeur BT) se ressemblent beaucoup,
le plus souvent au mot pres. Pr est différent — méme si, bien évidemment, et fort
heureusement, le plus gros du texte est le méme. Ce n’est pas un autre livre, mais une
version enrichie, plus compléte. Nous pensons qu’il s’agit-la de la version du Livre de la
Guérison sinon la plus aboutie de toutes, au moins la plus achevée de toutes celles qui sont

connues.

Les principaux apports du manuscrit de Princeton consistent en des citations, qui ne
figurent pas dans les autres manuscrits connus (dont une citation poétique particulicrement
intéressante) et dans le retravail d’un certain nombre de passages, dont les corrections sont
particulierement significatives car elles dénotent 1’évolution de la pensée de ’auteur. Nous

les analyserons dans ce commentaire, dans la Partie suivante.
Voyons ce qu’il en est des éditions arabes.

Sur les trois manuscrits que nous venons de passer en revue avant la découverte du
dont nous avons parlé, celle de 1959 du Pere Khalifé, a Beyrouth, qui édite R1, lacunaire et
déclassée, et celle de 1957, la premiere en date, a Istanbul, de I'universitaire marocain Ben
Tawit, qui édite le manuscrit privé Cpl. Quant a R2, il a été édité en arabe par un imam de
Damas, en 1991, mis en ligne ensuite sur le web arabophone : c’est aujourd’hui la seule
source d’acces au texte arabe de ce Traité, une situation anormale surtout depuis la
découverte de Pr dont nous allons montrer qu’il est issu d’une filiation différente. R2 a été
traduit en francgais la méme année par le pere dominicain René Pérez. Tous les deux se sont

aidés de I’édition Ben Tawit pour compléter les feuillets manquants de R2.

Les deux éditions papier de 1957 et 1959 sont aujourd’hui totalement épuisées, sauf
chez quelques collectionneurs et dans certaines bibliotheques. L’une de ces rares
bibliotheques a détenir un exemplaire des deux éditions arabes « historiques » de ce Traité
se trouve a Fes, au Maroc, au cceur de sa vieille ville, dans I’enceinte de I'un des plus

anciens centres culturels de la civilisation arabo-musulmane : la Quarawiyyine.

En nous rendant sur place, il se trouve que ce n’est pas deux exemplaires (un de

chacune de ces éditions « historiques » de ce Traité), que détient cette bibliotheque, mais

7 0op. cit. p. 91
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trois. En effet, elle détient deux exemplaires de 1’édition Ben Tawit. En ouvrant I’un d’eux,
nous avons eu le plaisir de découvrir la mention manuscrite d’un particulier, qui avait fait
don de son exemplaire a la bibliotheque comme une sorte don a la communauté, pour faire
profiter aux autres de ce dont lui-méme avait tiré profit. Il ne voulait pas ne pas garder que
pour lui ce qu’il sentait utile au plus grand nombre. A ce message émouvant, découvert en
ouvrant ce livre, un peu poussiéreux, que nous tenions entre nos mains, nous avons offert
un peu de visibilité en exposant ses pages a la lumiere du jour — un trés court instant, avant
de devoir le refermer et le ranger de nouveau a I’ombre des rayons de cette bibliothéque,
ou nous savions qu’il risquait de se rendormir encore pour un bon bout de temps. Nous
nous sommes promis que cela n’était que partie remise. Cela a renforcé notre désir de faire
connaitre cette ceuvre essentielle, endormie en marge de I’histoire des idées depuis si
longtemps, en espérant que 1’heure soit enfin venue, pour elle, de sortir de I’ombre. Nous
avons ainsi pu consulter et obtenir copie les deux éditions « historiques » de ce Traité®
dans un haut lieu de la culture arabo-musulmane, qui existait déja du temps de notre
auteur, qui I’a fréquenté. Fés était en effet 'un des hauts lieux culturels du monde
musulman a I’époque de notre auteur, sinon le plus haut. Dans son autobiographie, Ibn

Khaldiin parle du grand cadi de Fes comme du « premier savant du Maghreb » :

Jinterrogeai un jour mon ami Abl ‘Abd Alldh al-Maqqari, grand cadi de Fes,
premier savant du Maghreb, qui était revenu de pelerinage en 740 [1340]

En déambulant dans les ruelles de la Médina de Fes, nous sommes passés devant
les tanneurs, célebres dans tout le pays, et qui devaient également exister du temps de notre
auteur. Gageons que le spectacle des artisans procédant au travail des couleurs lui a inspiré
la métaphore des couleurs de I’ame. Les teinturiers déploient tous leurs efforts pour
embellir les peaux et les tissus qui leur servent de support, sans les gacher par de mauvais
gestes ni de mauvaises teintures. A ’effort des tanneurs dans le travail des peaux, notre
auteur compare le travail de I’effort sur soi sur « le tissu de I’ame », « précieux entre
tous », et qu’il ne faut pas, non plus, gacher — dans la lignée de la métaphore filée tout au
long de ce Traité sur le parallele entre la facon de comprendre comment gagner sa vie ici-
bas et comment agir en ce sens, et la fagcon de comprendre comment sa vie dans 1’au-dela,
et la fagon également d’agir en ce sens. Nous verrons que la vraie question de ce Traité ne
reléve pas de ce que dit ’auteur sur la polémique qui lui sert de prétexte introductif, que

beaucoup ont prise au pied de la lettre parce qu’ils ne connaissent pas les usages des

80" Nous avons également obtenu copie de ces deux éditions par le biais de deux universitaires, I’'un de Lyon
et I’autre d’Aix-en-Provence, qui nous ont gentiment prété leur exemplaire, dont Eric Chaumont,
détenteur de la meilleure de ces deux éditions, ce qui nous a permis d’initier notre thése sur la base d’une
édition arabe du Shifd’, avant notre voyage au Maroc ou nos travaux se sont enrichis du manuscrit de
Princeton, que nous avons alors pris comme base de traduction.
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auteurs de cette époque, qui avaient recours a ce genre de subterfuges®!. De I’effort des
tanneurs dans le travail des couleurs, a 1’effort sur soi du combat dans I’ame qui travaille le
tissu de I’ame, censé révéler ses couleurs qui seront dans 1’au-dela, « couleurs du bien et de
la félicité, ou du mal et des tourments », il n’y a peut-&tre qu’un pas, qui mene de la

Quarawiyyine aux exemplaires épuisés de ce Traité, au cceur de la Médina de Fes.

I-2.2:Ladécouverte d’un nouveau manuscrit

Dans notre découverte du manuscrit de Princeton, nous avons eu une double
chance : la chance de découvrir son existence et la chance de constater sa grande qualité.
Avant d’aborder les éléments qui nous permettent de penser qu’il émane d’une famille
différente qui offre la meilleure lecon (qui sera 1’objet de la Partie suivante), nous en

donnons une premiere présentation.

A) Description et lien en ligne sur le site de I’Université de Princeton

Ce Traité est inséré dans un ouvrage qui comporte quatre textes. Il est identifié sous
le titre du premier d’entre eux : « Kitab Isma‘ al-summ fi ithbat al-sharaf min qibal al-
umm ». C’est donc ce titre qu’il faut porter sur les moteurs de recherche pour trouver le

manuscrit de ce Traité, en fin d’ouvrage. Il a été entierement numérisé. En voici le lien :

http://arks.princeton.edu/ark:/88435/13860699m

Sa composition date de la fin du 18*™ ou du début 19°™ si¢cle (12¢™¢ siecle de
I’Hégire) selon R. Mach and E. Ormsby d’aprés le site de Princeton®’. Comme les
autres, ce manuscrit n’est pas autographe selon les criteres des philologues®® mais il n’en
est pas moins proche de 1’original ou de sa copie — car il nous faut tenir compte des usages
des auteurs arabo-musulmans de cette époque et des copistes. Si I’on compare a la
Mugaddima pour lequel il existe une quarantaine de manuscrits identifiés, certains portent

au mieux une note autographe d’Ibn Khaldiin® ; quant a ceux qui disent se référer au

81" A la différence des auteurs qui utilisent pour présenter leurs travaux le subterfuge d’un tiers qui les y
auraient invités, Ibn Khaldin ne dit avoir été invité par personne : c’est de lui-méme qu’il se saisit de la
polémique sui lui sert a la fois de prétexte introductif et de trames aux huit cas débattus a charge et a
décharge, dans ce qui constitue les bases de la premiere jurisprudence selon la loi morale (cf. supra.)

82 https://catalog.princeton.edu/catalog/4789929

83 Gilles DOCQUIER, « Le document autographe une « non-réalité » pour I'historien ? », Le Moyen Age, 28
ao(t 2012, n° 2, pp. 387-410. Cf. supra.

84 Ibn Khaldéin porte sur I’un de ses manuscrits a propos de son « Introduction & la Mugaddima » : « Elle est
tout entiere a caractere scientifique et forme comme une préface a I’Histoire. Je I’ai révisée autant que j’ai
pu et je I’ai corrigée. Il n’existe pas de copie supérieure a celle-ci. » Ibid., p. 1296
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http://arks.princeton.edu/ark:/88435/j3860699m

« manuscrit original », A. Cheddadi ajoute a propos de cet « original », que sur lui « on ne
sait rien par ailleurs »%. Le nouveau manuscrit de Princeton (Pr), nous le verrons, bien
qu’il ne soit pas plus autographe que ne le sont les trois autres (que nous appelons R1, R2
et Cpl édité par BT), offre en effet la meilleure lecon, la plus proche du texte original de
I’auteur. 1l s’agit donc d’une découverte importante, qui justifie a elle seule une réédition

arabe du texte du Livre de la Guérison et une (re)traduction, ainsi que nous le montrerons.

Introduction du copiste

Le copiste, fait rare, a rédigé une introduction, que nous ne traduisons pas pour ne

186

pas alourdir notre travail®. La traduction de ce Traité commence au milieu du premier

feuillet, le numéro 46 identifié par notre premier repére de traduction [1b].

La numérotation des feuillets

Nous conservons les numéros de feuillets : de 46 a 89 inclus ; nous ajoutons en
marge notre propre numérotation pour des raisons de lisibilité, de [1b] a [44b], mise a
chaque fois a mi-feuillet du manuscrit en respectant la ponctuation que nous avons dii
créer. En effet, et suivant ['usage a cette époque, le manuscrit ne porte aucune ponctuation
hormis quelques points censés indiquer des vers de poésie (le manuscrit de Princeton étant
le seul a en comporter) et des mots écrits en gras par le copiste que nous soulignons. Pour
autant, ces mots en gras tombent parfois au beau milieu d’une phrase, ainsi que nous le

signalons au fil de notre traduction. Ils ne peuvent donc servir a rendre le plan.

B) La recopie d’une source plus ancienne

Le manuscrit de Princeton ne comporte pas d’indication d’année de copie
contrairement aux autres manuscrits : cela provient certainement du fait qu’il s’agit d’une
composition d’ensemble, les 44 feuillets de ce Traité étant insérés a la fin d’un ouvrage qui
comporte 89 feuillets et se compose de quatre ceuvres d’auteurs différents : nous pensons
qu’il s’agit d’'une commande ou d’une composition réalisée en rassemblant plusieurs
manuscrits plus anciens recopiés et regroupés sous un seul livre — d’ou 1’absence de
datation dans les feuillets de ce Traité dont I’indication de datation certainement présente
sur les feuillets recopiés n’a pas été recopiée par le copiste de I’ouvrage d’ensemble. Nous
avons identifié plusieurs signes matériels qui, caractérisent cette recopie, ouvrant lieu a

plusieurs interprétations, mais qui toutes, donnent des indications précieuses sur la fagon

85 Ibid., p. 1297

86 Nous en donnerons les ¢léments les plus intéressants, dont 1’évocation de la trilogie (isldm, imdn, ihsdn)
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dont le copiste a travaillé : la « rature propre » ; le « mot laissé en blanc » ; les « saut de

phrase », résultats d’erreurs d’inattention dues a la répétition d’une méme expression.

Enfin, nous terminerons cette description du travail du copiste par des déficiences
du manuscrit qui ne lui sont pas imputables puisqu’il s’agit des ravages du temps. Il s’agit-
la de signes intéressants quant a la facon de travailler du copiste, qui rend vivant ce
manuscrit, vieux de plusieurs siecles — sans compter les signes de sa filiation différente
abordés en deuxieme Partie. Commencons par dire quelques mots sur I’introduction

rédigée dans 1’ouvrage d’ensemble ou se situe le manuscrit.

L’OUVRAGE OU EST INSERE CE TRAITE

Le travail du copiste de Pr est d’excellente qualité, ce que confirme
P’introduction qu’il rédige sans doute sous la dictée. Nous ne I’avons pas traduite pour
ne pas alourdir notre travail. Cette introduction résume ce que son rédacteur pense étre les
traits principaux de I’ceuvre. Le plus intéressant est qu’il reléve parmi eux, qu’Ibn Khaldin
parle de la trilogie (islam, imdn, ihsdn)... ce qui, répétons-le, est quand méme assez
incroyable, puisque personne n’a relevé I’importance que revét cette trilogie dans la pensée

de ce Traité, depuis 1957 et la révélation au monde par Ben Tawit de cette ceuvre.

LA « RATURE PROPRE »

Du fait de sa recopie, le copiste se livre parfois a des « ratures propres », autrement

dit il raye un mot erroné et le fait suivre du mot correct. En voici un exemple :

Dans Pr, batin répété, le deuxieme raturé proprement et corrigé par zahir.
2y e il
e 23 ) o

5L ARITEEN]
B I;I -

Cet exemple est particulierement intéressant, car il s’agit de la correction d’une

|

erreur qui tient compte du sens de la phrase : « Leur parvint alors un signe manifeste de
leur Seigneur qui les incita, dans leurs actes, a s’attacher en priorité a ’intériorité, au
détriment des formes intérieures extérieures. De ce fait, ils honoraient leurs
engagements envers eux-mémes, ils scrutaient en permanence et dans I’appréhension de la
colere de Dieu, les sollicitations de leurs pensées, en se méfiant des vices cachés en leur

ame. »%7 11 est évident que le sens de la phrase impose de comprendre : formes

87 [3b]
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« extérieures » et non pas « intérieures » ; la répétition de « intérieur » (bdtin) est une
erreur qu’il faut corriger par « extérieur » (zahir). Pourtant, cette erreur figure non

corrigée dans le manuscrit R1. En revanche, le texte de R2 est correct, sans rature :

Dans R2 batin non répété, suivi par zahir sans rature

H’F"j [ -/JF'J" J”_""-'Jy L"“" ‘.n-

Si I’on compare maintenant avec R1 :

Dans R1, batin répété deux fois, sans mention de zahir ni sans aucune rature

a -/ el A R 5-¢

L’erreur dans R1 est manifeste : le mot bdtin figure a deux reprises dans R1, ce
qui ne fait pas sens avec la phrase ! Rappelons que R1 est resté le seul manuscrit public
identifié de ce Traité pendant les trente années qui ont suivi la révélation au monde de ce
livre par I'universitaire marocain Ben Tawit en 1957, dans son édition du manuscrit privé
auquel personne d’autre que lui n’a eu acces jusqu’a ce jour. Dans R1, le copiste n’a pas
fait de « rature propre » pour corriger I’erreur manifeste de répétition du mot bdtin,
contrairement au copiste de Pr, signe de la mauvaise qualité de R1, ce que nous savions
déja, puisqu’il lui manque plusieurs feuillets et que ceux qui restent sont déclassés. R2
était le manuscrit public qui donnait la meilleure lecon, découvert 30 ans apres R1 —
avant que Pr ne fasse son apparition, 60 ans plus tard.

Ainsi, dans le cas de ces « ratures propres », on peut imaginer que le copiste se soit
rendu compte de son erreur de copie et qu’il procéde ainsi a la rectification nécessaire. Ou

bien, on peut imaginer qu’il corrige ce qu’il pense étre une erreur de copie de son confrere.
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LES « MOTS LAISSES EN BLANC »

A plusieurs endroits, un mot est « laissé en blanc » par le copiste de Pr. Nous
pensons qu’il s’agit d’un mot rongé par les vers ou illisible dans le manuscrit plus ancien

qu’il recopie. Nous avons complété ces mots grace au manuscrit R2.

Exemple de « mot laissé en blanc » dans Pr

---r-—-

aq,. wﬁﬁynmjkfllﬂw JM’PJ -5))
s ey bl SR

!.dem EANIT AL TR
Mot complété grdce a R2
B T N T T /JD VN .
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Y AR B Sl el By 4ok
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Le cas se reproduit : nous le signalons dans nos notes, signes de la recopie par le

copiste du manuscrit de Princeton d’une source plus ancienne détériorée par le temps sur

certains mots. Le manuscrit de Princeton n’est donc pas le mieux conservé.

LES ERREURS D’INATTENTION DU COPISTE

A trois reprises®®, le copiste « saute » une partie de phrase. Il s’agit d’une erreur
d’inattention de sa part (ou de la part du copiste du manuscrit plus ancien qu’il recopie). En

effet, la partie de texte « sautée » se situe entre deux expressions identiques. Par exemple :

Dans Pr, position du texte « sauté » a la recopie aprés : al-munasaba ‘indahum

L AR N A R = AT s
SEsylifestl) i )]

fﬁ%-w@;@ﬁ

186 9wl il Gl , ':ﬁﬂ.i-uﬁ.é

Dans R2 portion de texte « sautée » dans Pr entre la répétition de [’expression identique

« de telles aﬁ‘inités selon eux » al-munasaba ‘indahum

= D it ra A Bt
s ,i,f/;;@ A e
AR bbby e

. —éb#;ﬁm/-“‘ﬂ/‘"*’w"f“ L-C-’(Ld)}(yw“m » (4-'” \

88 Voir notes de traduction ; ces fautes d’inattention interviennent en Partie II du Shifd’ [27b], [32b], [39b]
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La faute est corroborée par R2, mais aussi par BT... et par La Mugaddima ! En
effet, elle se situe dans le chapitre présent dans les deux ouvrages”, découvert dans nos

travaux, signe de paternité et de datation de ce Traité, ainsi que nous I’expliquons.

LES RAVAGES DU TEMPS

Par sa position finale dans 1’ouvrage d’ensemble qui, rappelons-le, compte trois

autres ceuvres. Le dernier feuillet de ce Traité a davantage subi les ravages du temps.

Vue de detazl partiel de certaines partzes deterzorees et de leur comblement (Pr et R2)

I
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Dernier feuillet de Pr (feuillet 89) rongé par les vers et de R2 (feuillet 43)
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¥ s’agit du chapitre « La science du soufisme » dans la Muqaddima et que nous intitulons « Théories du
secret et pensée magique » dans le contexte de ce Traité : cf. supra.
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Grace au manuscrit R2, nous reconstituons le fil du texte aprés en avoir comblé les
« trous », a quelques variantes prés, comme on le voit sur I’exemple ci-dessus (zones
entourées) : dans Pr « par les livres » (al-kutub) est dans R2 « par le Livre » (al-kitab). 11

s’agit de variantes textuelles courantes dans les manuscrits de cette époque.

UNE AUTRE PARTIE TRONQUEE ?

Nous identifions ce que nous voyons comme une « lacune » dans la rédaction
de ce Traité, un passage manquant dont il est difficile de savoir s’il s’agit d’une partie
manquante dans tous les manuscrits par suite des ravages du temps ou d’un défaut matériel
(comme chez R1 et R2) et dont souffrirait non seulement Pr mais aussi cette fois-ci tous les
autres les autres (Cpl édité par BT, R1 et R2). Mais cette partie de texte pourrait
également étre manquante, non pas parce qu’elle aurait été rédigée et perdue, mais
simplement parce que I’auteur ne I’aurait pas rédigée. Comparons avec ce qui se passe
dans le cas des parties tronquées dans les autres manuscrits. Prenons 1’exemple de la partie
tronquée de R2 (feuillet 24) au feuillet 69 [23b] de Pr :

Le manuscrit R2 de Rabat (feuzllet 24) comparé a celm de Prmceton (feuillet 69)
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Dans R2, aucun signe matériel ne manifeste la coupure (située a 1’endroit du point
entouré, que nous avons ajouté dans 1’image de gauche du feuillet 24 de R2) alors que la
coupure est bien réelle, quand on se réfere a Pr au méme endroit (image de gauche ci-
dessus du feuillet 69 de Pr [23b] ol le texte manquant dans R2 est rayé).
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De méme, dans le manuscrit R1, aucun signe matériel n’indique la présence d’une
coupure, située comme pour R2 en plein milieu d’une ligne. Cette coupure est encore plus
longue que celle de R2. Il nous est donc difficile de la montrer a I’image, d’autant que la
reprise du texte ne se fait pas au bon endroit, les feuillets de R1 étant par ailleurs déclassés
a cet endroit! Une telle déficience dans le sens du texte de R1 n’a pourtant pas
perturbé son éditeur, le Pére Khalifé, qui I’a édité tel quel alors que I’enchainement
des idées était de toute évidence perturbé par ce double défaut (passage manquant et
déclassement). I est vrai qu’il ne pouvait avoir en mains que R1 puisqu’il ignorait
I’existence de R2 qui ne serait découvert que trente années plus tard, et que le manuscrit

Cpl était (et est toujours) privé !

Manuscrit de Princeton (feuillet 51 [5b]) : emplacement de la partie tronquée supposée
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Les signes de ponctuation (les trois points en pyramide) encadrent une phrase
capitale de ce Traité — I’équivalent des guillemets, ou du point. L’enchainement des idées
avec la phrase suivante (soulignée en rouge sur 1’image ci-dessus) justifie selon nous
I’hypotheése d’une coupure dans le manuscrit, et ce, non seulement dans le manuscrit de
Princeton mais dans toutes les sources connues et identifiées a ce jour. Celles-ci ne sont
pas si nombreuses. Il est donc tout a fait possible que d’autres manuscrits refassent surface,
si la communication sur ce Traité se fait plus abondante. Notre hypothese se base sur
I’enchainement des idées qui le suggere ; la position de cette nouvelle partie tronquée qui
se trouverait dans la partie déja manquante de R1 ; L’impossibilité de juger a 1’ceil d’une
coupure de texte liée a la partie tronquée d’un manuscrit, car le copiste écrit le texte a la
suite, « au kilometre » sans aucun retour a la ligne ni signes de ponctuation (sauf
exception), comme cela se voit dans R2 qui, lui aussi a une partie tronquée impossible a

détecter a I’ceil (cf. image ci-dessus).

LES QUELQUES VARIANTES TEXTUELLES ATTRIBUABLES AU COPISTE

Avant d’entrer dans les ¢léments de fond qui nous permettent d’établir que le
manuscrit de Princeton est issu d’une autre famille de copie, par des modifications
essentielles du texte qui en peuvent étre que de la part de I’auteur et du retravail de son
ceuvre, présentons quelques variantes textuelles que nous avons relevées, et qui nous

semblent attribuables au copiste. Pr indique mudgha, le « noyau » du corps humain,
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terme important du premier hadith de ce Traité, trés célebre®. Seul Pr rapporte fidelement

ce hadith dont 1’auteur va expliquer le sens. D'origine coranique’! ce terme est entré dans

I'usage pour désigner « le cceur de I'homme »°2. Nous le traduisons par « noyau »°>.

L’orthographe correct de mudgha dans Pr (feuillet 76 [1b])
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Sil’on compare a R2 et aR1 :
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Comparaison avec le méme passage dans R2 (feuillet) 2 et R1 (feuillet 4)
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Ainsi, R2 et R1 indiquent le méme mot qui peut se lire bid ‘a ou bud ‘a — une erreur

d'autant plus étonnante au vu de la célébrité de ce hadith.

%0 Rapporté par Nawawi, n°6 de ses Quarante (ibid., p.29) et par deux auteurs compilateurs de recueils de
hadiths authentiques : Bukhari (livrte II al-Fath, chapitre 39, n°52, ibid. p. 356 et en ligne:
http://sunnah.com/bukhari) et Muslim (livre XXII al-Musdqa, chapitre 20, n°1599a)

o Coran (22, 5) et (23, 14), ou ce terme désigne le « morceau de chair maché » qu’est « ’embryon »
92 Kazimirski

93 Nous avons expliqué plus haut cette traduction qui laisse de 1’étranger dans le texte par rapport a la
métaphore ou il figure et que « organe » aurait trop lissée (cf. infra)
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IT — Les raisons d’une (re)traduction et les apports du
nouveau manuscrit

II — 1 : Les apports spécifiques du Manuscrit de Princeton

II - 1. 1 : Un enrichissement du texte, des recompositions de paragraphes
et des corrections de relectures significatives sur la pensée de I’auteur

L’auteur a enrichi son texte suite a un important travail de relecture dans le
manuscrit de Princeton dont nous allons montrer qu’il offre ainsi la meilleure lecon a ce

jour, tous manuscrits (publics et privés) confondus.

A) Le remaniement des citations (ajouts, suppressions...)

L’AJOUT DE VERS D’UN POEME MYSTIQUE

Les vers d’un poéme mystique a ’auteur inconnu® viennent enrichir le discours de
I’auteur en illustrant ses propos sur la facon dont les mystiques soufis congoivent le corps
et I’ame. L’auteur excelle dans le maniement de la poésie, ainsi qu’il en fait état dans la
Mugaddima ou figure un exposé brillant sur ’art de la poésie, par exemple, dans son
Additif au paragraphe consacré a la science du soufisme®”, IBN KHALDUN cite AL-HARAWI :

« Je crois utile de rapporter ici un extrait des propos que notre maitre, le gnostique, le

grand mystique de 1’Andalus, Abi Mahdi ‘Isd Ibn az-Zayyat, avait souvent tenus au

sujet de ces vers tirés du Kitdb al-Magamat d’al-Harawi »°

Il fait montre de son €rudition en matiere de poésie mystique et cite en outre, par
exemple, An-Najm Al-Isrd’ili, ou encore Ibn Al-Farid. A ce sujet, le manuscrit de
Princeton nous a surpris par une heureuse découverte : en effet, figure dans ce manuscrit

une citation poétique qui ne figure dans aucune source connue de ce Traité — ce qui va

% I31b]
95 P. 1152 et suivantes
% p. 931
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dans le sens de la filiation différente de notre manuscrit et des apports qui justifient non

seulement sa traduction francaise (et anglaise) mais aussi sa réédition arabe.

Extrait du manuscrit de Princeton avec la citation poétique (feuillet 76 [31b])
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Extrait du méme passage dans R2 (feuillet 31) sans la citation poétique présente dans Pr
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Ainsi, dans la Voie et la Loi, qui traduit R2, cette citation poétique ne figure

pas. De méme, dans I’édition Ben Tawit (qui édite Cp1l), et dans I’édition Khalifé (qui
édite R1), cette citation ne figure pas, non plus. De méme pour la traductrice anglaise
dont le travail date de 1989 édité sans réactualisation en 2017 — ce qui, rappelons-le, est

N

dommage pour elle car a cette date le manuscrit de Princeton était connu (nous-méme

I’ayant découvert 1’année précédente au tout début de nos recherches),

Le choix des vers cités est judicieux, un choix dont I’hypothése la plus simple’’
est qu’il émane D’auteur, qui aime agrémenter ses propos de vers de poésie dans la
Mugaddima, ou il cite plusieurs auteurs de poemes mystiques. Ce qu’il n’a pas pu faire
pour ce poeme, 1’auteur étant inconnu, ce qui est assez fréquent dans la tradition populaire

soufie. I est établi que ce poéme anonyme était bien connu a 1’époque de notre auteur”®.

La présence de cette citation poétique indique que le manuscrit de Princeton
est la recopie d’une source qui appartient a une autre famille de copie par rapport aux
deux manuscrits publics conservés a Rabat (R1 et R2), et au manuscrit privé (Cpl) édité

par Ben Tawit (BT), dont aucun ne porte cette citation poétique.

o7 L’hypothese la plus simple est souvent la meilleure (rasoir d’Okham) ! Ibn Khaldin a pu connaitre
directement ce poeme au cours de ses nombreuses recherches sur le soufisme (dont il fait état a plusieurs
reprises dans ce Traité), et insérer ensuite lui-méme ces vers dans ses propos. Cela confirme les autres
différences dans le texte du manuscrit de Princeton, qui t¢émoignent de sa lignée de copie différente.

% Ainsi, cela confirme I’hypothése la simple ; d’autres spécialistes forgent des scénarios « tirés par les
cheveux » (A. Cheddadi) comme supposer que ce soit le copiste de Pr qui ait inséré ses vers !
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L’AJOUT DE CERTAINES CITATIONS

« Le compagnon de voyage passe avent la route »

La citation de Rabi‘a : « Le compagnon de voyage passe avant la route »°° jointe
a la citation commune a toutes les sources « L’Hote avant la Demeure » vient renforcer
cette derniere et enrichir le discours de 1’auteur sur la fagcon de concevoir I’amour de Dieu
et la facon d’agir « pour Sa Face » et non pour les descriptions sur les ornements et les

délices du paradis. Nous en reparlons par la suite.

Autres citations ajoutées

D’autres citations présentes uniquement dans le manuscrit de Princeton,
viennent enrichir le discours de I’auteur dont la citation de ‘Issa : « N’est pas des notres

celui qui ne nait pas deux fois »'%. Nous les relevons dans nos notes de traduction.

LES CITATIONS OMISES A LA RELECTURE

Parfois, la différence entre le manuscrit que nous traduisons (Pr) et les autres
sources, suite au travail de relecture de 1’auteur, ne consiste pas en des ajouts qui viennent
enrichir le texte, comme pour les vers de poésie mystique et les paroles de ‘Issa et de

Rabi‘a — mais a en omettre.

Il est alors plus difficile de savoir si cette omission est véritablement un acte
volontaire de 1’auteur suite a son retravail ou tout simplement une erreur du copiste dans sa

recopie de la source plus ancienne qu’il recopie.

Plusieurs cas de figure existent — et il s’agit 1a d’une difficulté inhérente aux
manuscrits anciens qui appartient aux obstacles que nous avons rencontrés dans

notre travail.

En effet, distinguer ce qui reléve d’erreurs ou parfois méme d’initiatives du copiste
et de corrections de relecture de 1’auteur s’avere parfois ardu. Trois cas de figure sont
possibles : erreur manifeste du copiste, suppression issue d’un retravail manifeste de

’auteur, ou impossibilité de trancher entre I’une ou 1’autre de ces deux options.

Exemple d’omission involontaire, ou I’erreur du copiste est manifeste (saut de ligne)

Nous en avons parlé plus haut: il s’agit des sauts de ligne entre expressions
répétées a 1’identique. Ces fautes d’inattention interviennent en Partie II de ce Traité en
[27b], [32b], [39b].

9 [12b]
100 [17p]
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Exemple d’omission ot le choix de ’auteur semble a priviléger

Le commentaire d’Ibn ‘Abbas porte sur le sens de I’existence humaine dans le
verset ot Dieu a dit & propos des hommes qu’ll les a créés « pour qu’ils M’adorent »'°!. Et

Ibn ‘Abbas commente : « Ce qui signifie : pour qu’ils Me connaissent. ».

Or, ce commentaire, présent dans toutes les autres sources, est absent du
manuscrit de Princeton. Comment expliquer la suppression de ce commentaire d’Ibn
‘Abbas uniquement dans le manuscrit de Princeton ? Une erreur du copiste ? Un

choix délibéré de ’auteur ? Il est difficile de répondre a cette question.

Il est certes possible que le copiste ait fait une erreur d’inattention. Notre hypothese
se base plutdt sur le sens global du texte. Il est possible que I’auteur ait allégé son texte

d’un commentaire susceptible de porter a confusion par rapport au fond de sa pensée.

En effet, si le but de I’existence humaine est I’adoration de Dieu, sous quelle

forme cette adoration doit-elle se manifester ?

Pour Ibn ‘Abbas il s’agit de la connaissance de Dieu. Mais Ibn Khald{in ne met pas
I’accent sur la connaissance, ni au sens mystique, ni au sens philosophique, dans ce Traité.
Il insiste sur autre chose : sur les actes ou la réitération de I’intention louable passée a
I’acte par le geste méritoire permet a 1’ame de se charger des dispositions permanentes qui

seront dans 1’au-dela les dispositions du bien et de la félicité ou du mal et des tourments.

Dans ce Traité, 1’adoration de Dieu ne se manifeste pas par la connaissance que les
soufis ou les philosophes acquierent chacun a leur facon, en menant une vie contemplative.
Dans ce Traité, ’adoration de Dieu se traduit par les actes, ou tout acte devient une
adoration de Dieu, quand il est accompli conformément a ’accord (itfifdq) entre les

intentions et les gestes.

Nous pensons donc qu’Ibn Khaldiin a supprimé le commentaire d’Ibn ‘Abbas
pour ne pas établir la confusion dans ’esprit du lecteur : pour lui, le but de I’existence
humaine n’est pas d’adorer Dieu en Le connaissant comme le font philosophes ou
mystiques, en menant une vie contemplative, mais d’adorer Dieu par les actes en faisant de
chaque acte un acte d’adoration de Dieu dans 1’accord (ittifdq) qui poursuit au quotidien et
en chaque acte le pacte de I’amdna. La forme de connaissance dont il s’agit correspond
a la notion islamique selon laquelle savoir le bien conduit au bien-agir, un savoir
indélébile, inoubliable, qui marque 1’ame comme une seconde nature, qui n’est pas comme
le savoir par cceur qui se mémorise et peut s’oublier — un savoir qui implique la mise en
pratique, le savoir-agir du bon comportement de la droiture et de la bonne moralité selon

les textes de 1’islam.

01 coran (51, 56)
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Exemple d’omission ou il est difficile de trancher entre erreur du copiste et choix
délibéré de suppression par I’auteur

Voici I’exemple d’une suppression, ou il peut s’agir d’une erreur du copiste qui a

« sauté » ce passage, ou alors d’un choix délibéré de I’auteur qui a supprimé ce passage.

Les exemples portant sur le a’roit malikite présents dans R2 (feuillet 39b)

p- g
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Pl ke B0
Ces mémes exemples sont supprimés dans Pr au feuillet 85 [ 40b ]

DA s hn Mg—*n’hﬂ'ﬁ#{bhﬂ- #.:- ab-h-*&m 3,340 9
1) tg’lﬁfﬁ Lt;hﬁffnnﬂjﬁ le.‘...l.'nl- : fad jJﬂ

:4'"@4‘%’5_, h{"?'hy*}‘j’f‘.b 72} B

La portion de phrase présente dans R2 (encadrée dans I’illustration ci-dessus) et

a J.l'.a =

supprimée dans Pr (a I’endroit du soulignement ci-dessus) porte sur des questions de droit
malékite, sur ce qui s’appelle I’ardya (somme d’argent fixée arbitrairement et en dehors de

toute regle de droit, pour la récolte de quelques dattes), girdd), ou musdgqat.

En voici le texte dans les toutes autres sources avant la découverte de Pr :

Un tel homme pourrait étre comparé, en droit musulman malékite, a celui qui regoit
une somme d’argent fixée arbitrairement et en dehors de toute régle de droit, pour la
récolte de quelques dattes, a titre d’ardya, ou pour la gestion d’un certain patrimoine
financier, a titre de girdd, ou agricole a titre de musdqadt — autant de cas particuliers qui
sont des exceptions a la regle de droit et qui ne sauraient étre érigés en généralités.

Un tel homme pourrait étre comparé avec davantage de justesse encore, peut-étre, a
KHUZAYMA [dont le témoignage a été pris en compte avec la valeur d’une double
voix] . Ou encore, 3 ABU BURDA, quand il a sacrifié sa petite chévre

Tel qu’il figure dans Pr :

Un tel homme pourrait étre comparé avec davantage de justesse encore, peut-étre, a
KHUZAYMA [dont le témoignage a été pris en compte avec la valeur d’une double
voix]. Ou encore, 3 ABU BURDA, quand il a sacrifié sa petite chévre
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Certes, cette suppression pourrait étre mise sur le compte d’une erreur d’inattention
du copiste de Pr, qui a effectivement commis des « sauts de ligne » a d’autres endroits du
texte (qu’il s’agisse d’ailleurs du copiste de Pr ou de celui du manuscrit qu’il recopie,
comme nous I’avons vu). De plus, la configuration est ici la méme que dans les autres cas
ou se produisent ces sauts de ligne : entre deux expressions arabes identiques, ce qui est

bien le cas ici (expression soulignée ci-dessus « un tel homme pourrait étre comparé »).

Mais dans les trois autres cas de saut de texte entre deux expressions identiques, le

texte devient incohérent, ce qui rend I’erreur du copiste manifeste.

Dans ce cas précis, 1’erreur du copiste n’est pas manifeste. Le texte se satisfait tres
bien de cette suppression — et méme, il peut en sembler, d’un certain point de vue,
meilleur, ce qui semble pencher en gaveur d’un choix délibéré de ’auteur si 1’on se guide,
comme nous le faisons, au sens global du Traité. En effet, il est fort possible qu’Ibn
Khaldiin, grand cadi malékite du Caire, se soit rendu compte qu’il prenait des
exemples issus spécifiquement du droit malékite — et il les a abandonnés pour donner un
ton plus général a son discours en se contentant d’exemples issus de la Tradition

musulmane. Ceci n’est qu’hypothése.

Quoi qu’il en soit, la présence de ces omissions ne fait que renforcer la
différence de lignée du Manuscrit de Princeton — les omissions en disant parfois tout

autant que les ajouts.

B) Recompositions de paragraphes et variantes textuelles :

EXEMPLES DE VARIANTE TEXTUELLE: LA CITATION DE RABI‘A, LE JEU DE MOTS SUR
« IGNORANT », ET L’EMPLOI DE L’ANTONYME DU VERBE « MENTIR »

La citation de Rabi‘a

Voici ’un des exemples les plus emblématiques de variante textuelle!'%? :

Un jour, [Sufyin] al-Thawri demanda a Rabi‘a [al-‘Adawiyya] : « Quelle est la réalité
profonde de ta foi ? » Elle répondit : « Je ne sers Dieu ni par crainte de Son enfer ni
par désir de Son paradis, car alors, je Le servirais bien mal et ma foi serait bien
médiocre. Je Le sers par amour pour Lui et par désir de Lui. » On lui demanda
encore : « Qu’attends-tu du paradis ? » Elle répondit : « Le Compagnon de voyage
[passe] avant la route et ’Hote avant la Demeure ! »

Les phrases soulignées dans le texte sont des ajouts qui ne figurent que dans le

manuscrit de Princeton et qui appartiennent aux signes de sa filiation différente.

102 [12b] Nous soulignons les ajouts spécifiques au manuscrit de Princeton
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Le jeu de mot avec « ignorant » au lieu de « musulman »

Le mot « musulman » muslim qui figure dans un passage du texte, commun a toutes
les autres sources avant Pr, est remplacé par «ignorant » jdhil dans Pr, ce qui permet a
I’auteur de faire un jeu de mot sur ‘arif qui signifie « gnostique » et littéralement :

« connaissant » 03 :

Il [al-Hall3j] se serait ainsi livré a des actes et des propos totalement

\

incompréhensibles, dont méme I’ignorant n’a rien a retirer et donc, a plus forte
raison, celui qui se prétend « Connaissant » (‘arif)

Dans les autres sources, le mot « musulman » empéche de faire le jeu de mot avec

‘arif (gnostique, litt. connaissant). Pr est manifestement d’une autre lignée de copie.

L’antonyme du verbe « mentir »

Dans un autre passage, c’est un verbe de sens contraire qui figure dans Pr:
« persuadé qu’il dit vrai » alors que dans les autres sources figure : « il ment »'%*, Nous
pensons que I’ironie de 1’auteur n’a pas été percue par les copistes qui, devant 1’énormité
de la chose, ont d’eux-mémes changé le verbe. Quoi qu’il en soit, Pr présente une

différence nette avec les autres sources, signe de sa lignée de copie différente.

EXEMPLE DE RECOMPOSITION DE PARAGRAPHE : LA METAPHORE DE LA SPHERE

Cet exemple est également analysé au paragraphe suivant car il appartient aux

corrections qui nous éclairent sur la pensée de 1’auteur :

En voici le texte tel qu’il figure dans les sources connues (sauf Pr) traduit dans La

Voie et Loi'” ; nous soulignons en gras la phrase supprimée dans Pr.

Wasitl a dit: « La qualité morale par laquelle les belles vertus (al-mahdsin) sont
portées a leur perfection, c’est la rectitude. » La raison qui fait d’elle une condition
requise pour le présent combat spirituel [le troisieme] es »t, selon le sens méme des
termes, la suivante : le cceur, grace a sa purification, au retrait (kashf) de son voile et
au resplendissement (tajalli) des vérités sur lui, est comparable aux corps polis lorsque
se réfléchissent sur eux les images qui se trouvent en face d’eux. Or la réflexion des
images sur les corps polis ne se produit pas n’importe comment. Les images ne s’y
réfléchissent correctement, et telles qu’elles sont, qu’a condition que le corps poli soit
en forme de cercle dans lequel les rayons partant de son centre vers la circonférence
soient égaux entre eux. Alors les images s’y réfléchissent telles qu’elles sont en elles-
mémes. Mais si le corps poli est rectangulaire, ou carré, ou concave, ou convexe,

103 [27b] Nous soulignons le terme modifié¢ dans Pr : « musulman » est devenu « ignorant ».

104 Nous renvoyons a nos notes de traduction pour davantage de précisions [25b]

105 0op. cit. p. 153.
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elles ne s’y réfléchiront guere telles qu’elles sont en elles-mémes, mais selon la
maniére d’étre de [la surface] qui les regoit, dont elles épouseront les différentes
conformations. Il en est de méme pour le cceur :

Nous avons reproduit tel quel la traduction de René Pérez, avec ses incises entre
crochets, les mots arabes translitérés, sans aucun retour a ligne — et tout cela n’est rien face
aux deux erreurs qui la rendent incompréhensibles : le « cercle » et le « ou » intempestif
dans ce qui ressemble a une liste : « rectangulaire, ou carré, ou concave, ou convexe ». Le
«ou» entre « carré ou concave » est en trop : la bonne traduction de cette phrase est «
rectangulaire ou carrée, concave ou convexe » ; et ce n’est pas par « cercle » mais par

« sphere » qu’il faut traduire ici dd 'ira qui prend les deux sens.

Et une fois ce « ou » enlevé, et la bonne traduction de dd 'ira par « sphere » et non
par « cercle » effectuée, tout s’éclaire ! Une fois de plus, René Pérez n’a pas compris le
texte et sa traduction s’en ressent : il dit dans sa note de traduction que ce passage est
« curieux » et qu’il présente « une petite difficulté » car toujours selon le traducteur, il se
« comprend mal »'% (sic) ! Or, ce n’est pas le texte d’Ibn Khladin qu’il faut incriminer
mais la compréhension qu’en a son traducteur. Voici le texte du méme paragraphe tel qu’il

figure uniquement dans Pr et selon notre traduction :
Wasiti a dit : « La qualité morale qui parfait la vertu est la droiture ».

Ce qui fait de la droiture une étape préalable au dévoilement tient au sens méme du
mot « dévoilement ». En effet, la purification de 1’ame conduit au dévoilement et a
I’illumination des vérités. L’illumination des vérités est comparable a la réflexion des
corps polis par rapport aux images qu’ils produisent. Or, ’accommodation au niveau
des corps polis ne se produit pas de n’importe quelle fagon. L’accommodation ne se
réalise correctement qu’a la condition que la surface polie soit de forme sphérique. En
effet, dans une sphere, les rayons allant du centre a la circonférence sont égaux entre
eux : de ce fait les images produites sont conformes a ce que les choses sont en elles-
mémes, et non pas a la configuration de la surface qui les recgoit et qui les produirait
alors de fagcon déformée, différente de ce qu’elles sont en réalité.

Il en va de méme pour 1I’ame humaine.

Outre les différences imputables a notre traduction par rapport a celle de La Voie te
la Loi, nous constatons que le paragraphe a été revu avec des différences qui ne sont pas
attribuables a des erreurs du copiste et qui ne peuvent avoir été réalisés que par la main de
I’auteur. La portion de phrase traduite dans La Voie et la Loi par « Mais si le corps poli est
rectangulaire, ou carré, ou concave, ou convexe » a été supprimée dans Pr ol ne subsiste

que la négation traduite par « guere » et que nous rendons : « non pas ». Ibn Khaldlin ne

196 L4 Voie et la Loi Note 92 p. 274.
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spécifie plus ce qui est « rectangulaire », ni « carré », ni « concave », ni « convexe » (ces
différents termes n’étant plus dans le texte), mais uniquement « ce qui n’est pas » comme
une sphere avec des rayons égaux et d’une valeur unique. Quant au sens de cette correction
de relecture, il est particuliérement éclairant sur I’évolution de la pensée de I’auteur,

comme nous allons le voir a présent.

C) Des corrections de relecture éclairantes sur la pensée de ’auteur

« LA DROITURE EST A L’AME CE QUE LA SURFACE COURBE EST AU MIROIR SPHERIQUE »

Au paragraphe précédent, nous avons montré les corrections de relecture apportées
par Ibn Khaldiin sur sa métaphore qui n’est pas celle du «cercle », comme dans la

traduction de La Voie et la Loi, mais de la « sphere ».

En effet, la traduction de La Voie et le Loi qui parle d’un « cercle » renvoie a une

surface plane comme 1’est un miroir.

Or, il est bien évident qu’un miroir a la surface plane reflete aussi bien, que sa
forme soit un rectangle, un cercle ou un carré ! D’ailleurs, dans une autre métaphore
reprise de Ghazali, la métaphore des artistes qui polissent avec soin le mur d’un palais, ou
se refletent ensuite parfaitement les dessins du mur d’en face!”’, la surface plane du mur

n’est pas en forme de cercle, mais bel et bien « rectangulaire ou carrée » !

Dans la Mugaddima, Ibn Khaldiin évoque en comparaison des effets sur ’ame de la
droiture (ou la rectitude), la surface plane d’un miroir sans en préciser la forme : « La
rectitude est a l’dme ce que la surface plane est au miroir en tout ce qui concerne les
choses qui s’y impriment »'%. On trouve donc dans la Mugaddima une métaphore
similaire sur la surface polie, comparée a I’ame purifiée par la droiture — ce qui, signalons-
le de nouveau, caractérise la méme pensée entre les deux ouvrages et signe la paternité du
Shifa.

Mais le texte du Livre de la Guérison, a la différence de la Mugaddima, porte la
trace d’une évolution de la pensée d’Ibn Khaldiin qui se distingue de Ghazali
notamment par une métaphore plus sophistiquée, qui devient la métaphore de la sphere

polie (ou du miroir sphérique) pour faire intervenir la_caractéristique principale de la

droiture : le juste milieu dans lequel se tiennent tous les actes accomplis selon la droiture

du bon comportement et unicité du port de la charge morale de la droiture par celui qui

107 Cf. infra et supra.

108 0Op. cit. p. 923.
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agit dans son rayon d’action. En quoi revenir a la bonne traduction éclaire-t-il sur le sens

de la métaphore, que René Pérez juge difficile a comprendre ?

Le manuscrit de Princeton nous aide a nous concentrer sur 1’essentiel, en
supprimant le superflu : la métaphore qui compare les effets de la droiture en I’ame a la
réflexion des images sur une surface polie comporte chez Ibn Khaldin dans le Livre de la
Guérison un élément qui ne figure pas chez Ghazall ni dans la Mugaddima : la surface
polie n’est pas plane, mais courbe et en forme de sphere ; elle n’est pas semblable a une
surface polie plane qui peut étre de n’importe quelle forme (circulaire, carrée ou
rectangulaire) mais a une surface polie qui doit impérativement étre de forme sphérique

pour que les effets de la droiture s’impriment en I’ame.

Ainsi, dans le Livre de la Guérison, la droiture est a ’ame ce que « la surface
courbe est au miroir sphérique » et non pas « ce que la surface plane est au miroir » comme

dans la Mugaddima.

Quelle différence importante cela comporte-t-il par rapport a 1’évolution de la
pensée de I’auteur ? Cela révele le trait caractéristique que nous discuterons en derniere
partie et qui nous a particulierement frappés : la pensée d’Ibn Khaldin dans le Livre de la
Guérison est une pensée de ['unicitée. En effet, comme le dit I’extrait suscité, la surface
polie en forme de sphere (le miroir sphérique), a pour caractéristique principale ce qui est
le trait propre a toute forme bien ronde, qu’il s’agisse d’un cercle plan ou d’une sphére :

I’égalité de valeur entre tous les rayons, qui sont de valeur unique.

D’autres subtilités peuvent se rajouter a I’interprétation de cette métaphore qui,
comme toutes les métaphores, ouvre a de multiples sens. En effet, la notion de « rayon »
vient s’ajouter a la pensée de 1’unicité : on peut ainsi établir le parallele avec le « rayon
d’action » a partir du « centre » unique de I’individu qui agit conformément a la droiture
du bon comportement. La droiture consiste pour ’homme moral a se tenir en plein milieu
de son rayon d’action, en son centre, en chacun de ses gestes, sans dévier d’un iota de la
valeur unique de ce rayon d’action qui correspond a ’unicité de sa personne et de ce que
certains appellent aujourd’hui sa « mission de vie » autrement dit ce qu’il doit faire et

accomplir dans sa vie, qui dépend de chacun.

En se tenant en chaque acte en son centre, il aura une vision exacte des choses,
ce qui, par effet de réitération, viendra purifier son ame au point que toutes les vérités lui
apparaitront clairement telles qu’elles sont en réalité et non selon ce qu’il pense ou

voudrait qu’elles soient.

Par rapport aux références a la morale islamique que cite notre auteur, dans le

Coran et la Tradition (Sunna), la métaphore du miroir sphérique évoquant ’homme moral
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qui se tient en tout acte au son centre, renvoie au verset sur le « juste milieu » qui se tient
en plein centre (au milieu) de la Sourate 2 La Vache (La Génisse)'””, ou encore au hadith
sur ’homme-berger de son troupeau (ra‘y) — le «troupeau» étant au sens des
responsabilités qu’il doit honorer au titre de son devoir moral conformément au pacte de
I’amdna. L homme-berger fait paitre ses bétes au cceur de leur paturage sans les laisser
s’approcher des bords pour ne pas risquer qu’elles les franchissent en broutant les branches
qui dépassent des limites ou en se frayant un chemin dans un trou de la cléture. Autrement
dit, ’homme moral est celui qui honore ses engagements de bonne moralité (vi ‘dya, de
méme racine arabe que « berger »), en restant en son centre sans dévier de son rayon
d’action — sans dépasser les limites que lui imposent son devoir moral, en laissant de
coté ce qui le trouble et ce qui ne le regarde pas (selon d’autres traditions citées dans ce
Traité).

La métaphore de la sphere illustre la droiture du bon comportement de I’homme
vertueux qui honore I’engagement de bonne moralité conforme a la sagesse islamique du
« juste milieu ». L’homme moral s’y soumet sans que son rayon d’action n’en dévie jamais

— un rayon d’action qui varie selon chaque personne selon I'unicité qui la caractérise.

Le rayon d’action du bon comportement égal en tout point a la dimension qui
caractérise 1’unicité de la personne qui respecte la droiture, et qui permet a son ame de se
purifier en n’offrant plus aucune déformation aux images des choses qui se reflétent en
elle, est comparé au rayon de la sphere parfaitement ronde, égal en tout point a une unique
et méme dimension. L’ceil en est le plus bel exemple. En cas de déformation de I’ceil, si
celui-ci n’est plus parfaitement rond, mais par exemple un peu ovale comme en cas
d’astigmatisme, les images sont déformées. Seul I’ceil parfaitement rond offre une vision
parfaite et sans déformation des choses — contrairement aux déformations subies en cas
d’astigmatisme, par exemple. Et, fait remarquable, 1’ceil oppose au trajet de la lumiere
trois surfaces qui agissent comme des miroirs convexes (la face antérieure de la cornée,
la face postérieure de la cornée, la face antérieure du cristallin) et une surface qui agit

comme un miroir concave (la face postérieure du cristallin)'°.

Par ailleurs et sans méme comparer a I’ceil, ni s’arréter au caractére concave ou
convexe, mais simplement sphérique, on peut lire la propriété suivante d’un miroir
sphérique : « Le miroir sphérique est astigmatique, c'est-a-dire que des rayons issus d'un

méme point source ne convergent pas. Il n'est stigmatique que pour son centre qui est sa

109 Verset 143 de la Sourate 2 qui en compte 286 (soit 143+143) selon la lecture Hafs cf. infra.

! 10https //lwww.gatinel.com/recherche-formation/optique-paraxiale-et-points-cardinaux/reflexion-miroirs-
courbes-spheriques

396



propre image »'!!. Si les miroirs sphériques ne sont stigmatiques que pour leur « centre »
qui est « leur propre image », la métaphore de la sphere a la surface polie pourrait
évoquer les propriétés de I’ame et du « centre » de I’homme qui est « sa propre
image », autrement dit une connaissance parfaite de soi et du monde conforme a sa
vérité pure. La surface polie non sphérique, de forme carrée ou rectangulaire, qu’elle soit
incurvée vers l’intérieur (si elle est concave) ou courbée vers I’extérieur (si elle est

convexe) — en aucun cas n’est plane et, en tous points, déforme les choses.

La surface polie non sphérique concave ou convexe est aux images qu’elle
déforme ce qu’est a I’ame le non-respect de la droiture : les choses sont pergues non pas

selon ce qu’elles sont, mais selon la configuration de la surface qui les percoit.

En cas de surface plane, le corps poli réfléchit les images sans déformation, qu’il
s’agisse d’un corps poli en forme de rectangle, de carré ou de cercle ! En revanche, cela
n’est pas le cas d’une sphére qui doit étre parfaitement ronde, pour que les images ne
soient pas déformées.

Ainsi, Ibn Khaldiin fait évoluer sa métaphore qui s’inspire de I’avancée
scientifique que la civilisation arabo-musulmane a cette époque et des travaux sur
I’optique dont Ibn al-Haytham (latinisé en Alhazen ou Alhaceen)!'?, et son célebre

Traité d’optique qui lui valut le surnom de Second Ptolémée! '3,

Si ’on poursuit le texte de ce Traité un peu plus loin, on se rend compte que le
texte reprend la forme carrée et rectangulaire et la mention du caractere « concave » ou
« convexe », qui figurait aussi dans la partie remaniée que nous avons analysée ci-dessus,
dans le glissement de la métaphore, mettant en scéne non seulement le rayon de la sphere
(comparé au rayon d’action de I’homme vertueux désireux de purifier son ame par la
droiture des actes du bon comportement) et I’unicité de la valeur de ce rayon (a comparer
cette fois-ci a I'unicité de ’ame a laquelle convient un unique rayon d’action susceptible
de la purifier). En effet, poursuivons le texte, dans notre traduction. Nous soulignons en
gras un nouvel apport du manuscrit de Princeton et en italiques [’évolution de la

métaphore de la sphere dans son illustration de [’unicité de [’étre :

Si I’ame est régie par la droiture, et si, en conséquence, tous les actes qui en émanent
s’effectuent dans un rayon d’action de méme unité et de valeur unique propre a
chaque individu, que ce soit pour ce qu’il fait ou pour ce qu’il s’abstient de faire, alors
[’dme devient semblable a la surface d’une sphére réflechissante qui produit des

" 1bid.,
112 Bassora, 965 — Le Caire, 1040

37 ‘apport scientifique arabe a travers les grandes figures de [’époque classique, Moulaye Ahmed, préface
du Professeur Floréal Sanagustin.
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images sans déformation, conformes a ce que sont les choses ; les représentations de
ce que I’on cherche a connaitre et les vérités essentielles de ce qui est connu,
resplendissent en 1’ame telles qu’elles sont, dans toute leur pureté. La perception est
exacte et la science parfaite.

Mais, si ’ame n’est pas dirigée par la droiture, /e rayon d’action des actes qui en
émanent, par action ou inaction, varie selon qu’ils tendent plutot a se rapprocher, ou
a s’éloigner de la valeur unique du rayon d’action propre a chacun a partir de son
« centre » interne. Deés lors, [’ame devient semblable a la surface polie concave ou
convexe rectangulaire ou carrée, dont la qualité de perception n’est pas parfaite. De
ce fait, les choses se réflechissent en [’ame non pas selon ce qu’elles sont, mais selon
ce qu’est I’dme, et lui deviennent source de fatigue et de frustration.

Ainsi, le polissage de 1’ame par les actes de la droiture du bon comportement,
conformes a la loi morale, sont illustrés par la métaphore de la sphere qui en met en sceéne
outre le polissage de la surface (dont la forme importe peu pour réfléchir parfaitement les
choses), la forme sphérique dont le rayon est comparé au rayon d’action du sujet qui agit,
I’homme moral, car la valeur unique de ce rayon renvoie a 1’unicité de 1’étre nafs qui « seul

sait qui il est et ce qui lui convient pour soigner ce qui le trouble » .

Le bdtin qu’illustre la métaphore de la sphére est la sagesse morale des actes
accomplis selon la loi morale — alors que la métaphore du cercle, chez les soufis,

illustre I’ésotérisme de leur voie mystique.

LES AJOUTS QUI SIGNENT L’ERUDITION DE L’AUTEUR

Au paragraphe précédent, nous avons montré les ajouts propres au manuscrit de
Princeton dont la fin de la phrase: «et ma foi aurait ét¢ bien médiocre » et « Le
compagnon de voyage passe avant la route » dans les propos de Rébi‘a, qui sont
difficilement ceux d’un copiste ! Bien au contraire, ils témoignent de I’érudition de
I’auteur, de méme que de sa singularisation d’avec Ghazali (qu’il ne s’est pas contenté
de «recopier » puisque ces ajouts ne figurent pas chez ce dernier). Ce retravail porte sur

un point significatif de la pensée d’Ibn Khaldin, a savoir les degrés et niveaux de foi.

L’érudition de ’auteur

Notons que si la citation de Rabi‘a est trés connue, passée en proverbe, elle ne 1’est
sont pas forcément dans son intégralité : soulignons que c’est la partie la moins connue
qui ne figure que dans le manuscrit de Princeton : le proverbe devenu « Le voisin avant
la maison » est le plus célebre ; c’est celui qui figure dans le livre de Ghazali, sans mention

de I’autre : « Le compagnon de voyage avant la route », ajouté dans notre manuscrit Pr.
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Le Livre de la Guérison n’est pas une simple « recopie » de I’lhyd’

Les deux ajouts du manuscrit de Princeton, signes de 1’érudition de 1’auteur, montre
qu’il ne se contente pas de « recopier » 1’ouvrage célebre dans lequel ces propos de Rdbi‘a
figurent également : I’ouvrage de Ghazali Revivification des sciences de la religion (Ihyd’)
dont le traducteur de La Voie et la Loi pense que notre auteur s’est inspiré au point d’en

114 115 .

faire « pratiquement la copie »''* ou le « résumé ». En effet, voici ce que dit Ghazali

[Le paradis] dépasse ce qu'on peut exprimer dans ce monde [...] Quant aux belles
femmes, aux palais, aux fruits, au lait, au vin, au miel, aux bijoux et aux
bracelets, ils n'y tiennent pas et si on les leur donnait, ils ne s'en contenteraient pas et
ne demanderaient que le plaisir de contempler la Face de Dieu, le Tres Haut, qui
représente pour eux le bonheur extréme et la limite de tous les plaisirs. Pour cette
raison, quand on demanda a Rabia Al-Adaouia : "Comment désires-tu le paradis ?",
elle répondit : " Le voisin avant la maison". Car les gnostiques sont préoccupés par
I'amour du seigneur de la demeure, plutét que par 1'amour de la demeure et de
ses ornements.

Remarquons que dans la traduction ci-dessus du texte de Ghazali, la méme erreur
de contexte est commise que dans la traduction de La Voie et la Loi : « Le voisin avant la
maison ! ». Cela s’explique certainement par la célébrité du proverbe, qui est si forte
qu’aucune autre traduction n’est envisagée, alors que le contexte n’est visiblement pas le
méme ! Ce n’est pas « Le voisin avant la maison » qu’a voulu dire ici Rabi‘a mais :
« L’Hote avant la Demeure », ainsi que nous 1’avons vuu ! D’ailleurs, notons que dans la
traduction de la phrase explicative du texte de Ghazali, les deux mots arabes jar (voisin,
hote) et dar (maison, demeure), sont correctement traduits a savoir « le seigneur de la
demeure » autrement dit « ’Hote » auquel il faut mettre une majuscule parce que, par

convention, Dieu en porte une ; et la Demeure désignant le paradis doit aussi en porter une.

Les niveaux de foi

Si I’on revient plus spécifiquement a I’ajout de relecture : « et ma foi serait bien
médiocre », on constate que cet ajout n’est pas fait par hasard puisqu’il vient enrichir la
réflexion de 1’auteur sur ce qu’il appelle les niveaux de foi. Nous en parlons dans notre

discussion''®

. « La foi occupe le plus haut degré des dispositions intérieures des actes » ;
« la foi se place en téte de toutes les ceuvres, elle assure le plus haut degré de félicité. »'!7

On voit donc bien par cet exemple comment les ajouts de relecture présents dans le

114 Op. cit, p. 270, note 59

S ivre du Repentir, ibid., p. 38. Nous soulignons.
116 partie 111 du présent commentaire
117 [3b]
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manuscrit de Princeton viennent enrichir la réflexion de ’auteur. C’est en particulier
sur son niveau de foi et sur ce qu’il attend du paradis que doit s’interroger le

« questionneur » sd’il du Livre de la Guérison (shifa’ al-sd’il) a ’instar de Rébi‘a.

LE REFORCEMENT DE LA QUALITE DE LA LECON DU MANUSCRIT DE PRINCETON

Le manuscrit de Princeton comporte de nombreuses modifications plus ou moins
significatives mais qui ont toutes leur importance. On a parfois I’impression que ’auteur
s’est relu et a corrigé les petites imperfections de son précédent travail. Par
exemple dans La Voie et la Loi (selon R2) a propos de 1’aspirant soufi dans sa répétition de

la litanie choisie par son maitre!' :

«[...]; puis jusqu’a ce que I’image du mot s’efface du cceur et que seul son sens y
demeure, attaché et présent, le cceur s’étant vidé de tout ce qui n’est pas ce sens. [] et
qu’il cache tout cela a tout autre que lui, car le maitre sait mieux que quiconque la
nourriture qui lui convient. »

Dans le Livre de la Guérison avec le retravail de 1’auteur dans Pr!'? :

Enfin, le novice poursuit jusqu’a ce que I’image des mots s’efface et que seul leur sens
continue d’exister, attaché au coeur et bien présent, au point qu’il se vide de tout autre
chose hormis Dieu. [...] Il ne devra en parler a personne d’autre que son maitre, qui
est le mieux placé pour connaitre ses besoins et ce qui lui correspond le mieux en
matiere de nourriture terrestre et spirituelle.

Ibn Khaldiin a relu son texte et corrigé une petite imperfection : ce n’est pas le sens
du mot qui reste au cceur mais Dieu — ce qui est plus exact. Et il précise que la nourriture
du novice n’est pas que terrestre mais également — et méme surtout, en ’espéce —, une
nourriture spirituelle | Le retravail de ’auteur se justifie ici comme a de nombreux autres
endroits du texte : il serait trop long de les relever ici, nous renvoyons au texte et a nos

notes, dans lesquelles nous avons détaillé ces ajouts et les signes de ce retravail.

LE RENFORCEMENT DU LEXIQUE MORAL SUR LA LOI MORALE DIVINE ET LE COMBAT DANS L’AME
AU SENS MORAL

Nous insistons a plusieurs reprises sur I’'importance de I’armature conceptuelle
du Livre de la Guérison qui est a connotation essentiellement morale. Il était dans nos
projets d’insérer en annexe le lexique moral intégral de ce Traité, que nous avons
commencé — nous en avons établi plus d’une cinquantaine de pages, sans avoir eu le temps

de le terminer dans les délais impartis. Dans le lexique moral courant de ce Traité, le

18 Op, cit, p. 156. Nous soulignons 1’endroit du texte ou se trouve la modification entre R2 et Pr.

19 [17b] Nous soulignons les signes d’une autre lignée de copie.
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contexte ne se préte pas a I’emploi de termes spécialisés ou spécieux, car il s’inscrit dans
les termes de la loi morale dont Ibn Khaldin tient a montrer qu’elle s’exprime de facon
claire a la portée de tous. Nous en avons la démonstration a plusieurs reprises, que nous
signalons au fil du texte dans nos notes de traduction. Certaines occurrences sont plus
symboliques que d’autres et nous ne les relevons que dans le manuscrit de Princeton, ou
elles viennent corriger des termes trop connotés par d’autres sens que le sens moral

(connotations mystique ou philosophique).

Par exemple, le terme mafgiidat désigné « ce que I’on cherche a connaitre » et vient
remplacer, nous I’avons vu, dans le manuscrit de Princeton le terme présent dans toutes les
autres sources : mawjiidat qui appartient également au lexique des philosophes ou il est
traduit généralement par « les étants ». Ce terme ne peut se traduire ainsi dans le Livre de
la Guérison : quand 1’auteur I’emploie, c’est au sens des existants, de tout ce qui existe. Le
fait de I’avoir remplacé par un autre terme, qui n’appartient pas au registre philosophique
et ou le risque de confusion entre les lexiques n’est plus possible, manifeste la volonté de
I’auteur de mettre en évidence la loi morale de la charia, une morale purement islamique
sans aucune connotation étrangere, qu’elle soit étrangére a I’islam (en s’écartant des
connotations renvoyant a des traditions antérieures a l’islam, grecques ou perses
notamment) ou a son orthodoxie telle que la congoit Ibn Khaldin (en réattribuant un sens

moral aux termes de la mystique soufie).

Cette tendance se rencontre a plusieurs reprises, par exemple dans 1’emploi d’autres
synonymes de mawjiddt pour désigner les existants ou les choses créées!?’ avec une moins

grande connotation philosophique'?!

, ou encore le terme mabda qui appartient aussi au
registre philosophique et auquel I’auteur donne pour synonyme masdar, du registre de la
grammaire arabe, qui désigne dans le Livre de la Guérison le « principe » ou la « source »
des actes. Parfois, I’auteur supprime I’emploi de termes comme malaka ou hal, aux
connotations soit philosophique (pour malaka habitus) soit mystique (pour hdl état), pour
les remplacer par le terme hay’dt, qui signifie chez lui les dispositions permanentes de
I’ame. Certes, le méme terme au singulier (hay’a) a été utilisé par le philosophe arabo-
musulman Miskawayh dans son Traité d’Ethique traduit par « habitus psychique » par
Mohamed Arkoun (hay’a nafsaniyya) ou « disposition permanente de 1’ame » renvoyant a

ce qu’Aristote appelle « disposition intérieure » dans Ethique a Nicomaque'**.

Nous verrons en derniere partie de ce commentaire que la traduction par habitus

nous semble fortement déconseillée, car trop connotée. Contrairement a un habitus qui

120 al-makindr (<6 Sally 27b]
121 al-mukawwandt (<55 3841

122 .s . .
Nous revenons sur tout cela en derniere partie de ce commentaire.
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s’acquiert par répétition de stimuli externes, le salut de ’ame se gagne par une forme
spécifique de répétition, dans D’intériorité : la répétition des intentions dans leur
alignement avec les gestes. Cette forme spécifique de répétition dans 1’intériorité est tout
sauf une habitude ou un conditionnement car elle n’est jamais identique a elle-méme et
va en se perfectionnant au fur et a mesure de la répétition. C’est pourquoi, dans le
lexique moral d’Ibn Khaldin ce terme désigne les dispositions permanentes de 1’ame et

occupe une place de premier plan dans I’armature conceptuelle de ce Traité.

La réappropriation d’un lexique purement islamique se lit aussi, nous I’avons vu
également, dans la facon de décrire le combat dans I’ame des Compagnons uniquement par
des racines coraniques (ra ‘a, raqaba, kalifa...) contrairement aux termes des théories du
soufisme qui mélangent des notions islamiques (dont par exemple barzakh) a des termes
issus des théories des philosophes de la falsafa — dont la confusion entre ce qui est « un »
au sens d’unique selon I'unicité ou 1’unité, qui nous occupera en derniére partie. Les
modifications lexicales propres au manuscrit de Princeton allant dans le sens du retour a la
pureté de la sagesse islamique, en étant visibles d’un point de vue lexical, viennent
renforcer la volonté de 1’auteur de mettre en avant la loi morale de la charia jusque dans le

lexique employé.

La définition du combat dans I’Ame des Compagnons

A plusieurs reprises, Ibn Khaldiin montre comment ce qui s’est appelé « soufisme »
chez la premiére génération d’adeptes, équivalait a ce qu’il nomme la loi morale et sa
jurisprudence (figh al-bdtin), en sauvegardant la partie de la charia qui était en train de
tomber en désuétude au profit du droit (figh), alors que cette partie est la « plus
importante » pour I’homme moral, a I’instar des Compagnons du Prophete ou elle désigne
le combat dans I’dme qu’ils menaient et qui a pour objectif final le salut de I’ame (najar).
Le soufisme a ses débuts était le combat dans I’Ame des Compagnons. Le soufisme
avait le méme objectif que la « voie royale » (jddda) de la charia, la station de la foi (imdn)
aussi appelée « combat de la piété », sous I’égide de la conscience morale (wara‘) et dont
I’objectif est aussi le salut (najdt). C’est ainsi dans cet esprit que la lecon de Pr présente

deux variantes dans un passage important de ce Traité'** :

« A ses débuts, le soufisme avait pour objectif (ghdya) la bonne moralité (hasan
addb), fin en soi des actes (al-’amal), dans I’intériorité (bdtin) et dans les formes
extérieures (zahir), sans dépasser les limites (hudiid), en donnant la préférence aux
mouvements (‘af‘dl) de I’ame (quliib), en scrutant ses plis les reculés avec la

conscience d’€tre en permanence vu et observé par Dieu (murdqaba) dans ’espoir du
salut (najar) »

123 [7b] Nous soulignons les variantes de texte qui n’apparaissent que dans Pr.
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La premiere des deux variantes est le remplacement par ghdya du terme i ‘dya qui
figure dans la lecon des autres manuscrits. Le manuscrit de Princeton ne comporte pas ici
la répétition de ri‘dya. Cette définition du soufisme en début de Partie I de ce Traité,
s’inscrit dans un réseau de plusieurs autres passages avec des expressions similaires, qui
permettent de cerner la signification du couple (bdtin, zahir) appliqué a la charia. Ce
couple intervient ici dans la définition du soufisme a ses débuts, il est appliqué aux actes
qui ont pour fin en soi la bonne moralit¢ : nous ne sommes nullement dans le sens
(ésotérique/ exotérique). La variante textuelle ghdya induit la notion d’objectif et de fin en
soi des actes ce qui se comprend d’autant mieux avec la suppression de ma “ allah : envers
Dieu, absent du manuscrit de Princeton. Ces variantes textuelles sont d’une grande

importance par rapport a la pensée de 1’auteur.

L’autre lignée de copie dont est issu Pr, met ’accent sur la fin en soi des actes, qui
est une fin purement morale en ce monde. Le nom de Dieu ne figure plus dans la définition
du soufisme a ses débuts (autrement dit de la loi morale, dont il est synonyme selon
I’auteur), pas plus, d’ailleurs, qu’il ne figure dans la définition des trois stations (comme
nous allons le montrer dans le chapitre qui suit, consacré au lexique moral de ce Traité). Il
ne faut pas se méprendre sur cette suppression, qui signifie simplement qu’Ilbn Khaldin
isole le noyau purement moral qu’est la fin en soi des actes, sous 1’égide de la conscience
morale du sujet unique qui agit, seul responsable de ses actes et de la « charge » morale qui
lui incombe. Mais il interprete par ailleurs cette charge comme le « fardeau » dont chacun
aura a rendre compte dans ’au-dela au titre de la restitution du « dépot de confiance »
amdna de la charge morale. La fin en soi des actes se joue donc en réalité a un double

niveau, visant le double bonheur ici-bas et dans I’au-dela.

C’est pourquoi, I’emploi de la racine ragaba a la fin de la définition du soufisme a
ses débuts (autrement de la loi morale) suscitée, et qui induit 1’idée d’agir en donnant
comme fin en soi aux actes la bonne moralité, tout en se sachant constamment vu et
observé par Dieu, se retrouve également dans la définition du combat dans 1’ame des
Compagnons et dans le role de la conscience morale (wara*) a la station de I’excellence du

comportement (ihsdn) dans le combat dans 1’ame (jihdd al-nafs) des prophetes.

L’objectif des actes est en quelque sorte a deux crans, une forme de double détente
selon les degrés de bonheur recherchés : la « belle part » ici-bas et la « belle part » dans
I’au-dela. Nous montrons par ailleurs cette stratégie gagnant-gagnant de la double détente
du bonheur ou viser la finalité de la bonne moralité ici-bas, apporte le bonheur par la paix
de I’ame en soignant ses troubles, et permet ¢galement de viser plus loin, le salut de ’ame
dans I’au-dela, par les bonnes dispositions qui impactent 1’ame durablement, et apportent la

félicité éternelle. Isoler le premier cran, qui vise la belle part ici-bas par la bonne moralité,
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donne une formulation purement morale — d’ou le c6té révélateur des corrections du
manuscrit de Princeton issu d’une autre lignée de copie, qui supprime la mention de

Dieu, et introduit la notion de fin en soi des actes (ghdya).

Le renforcement du combat dans I’Ame au sens moral dans Pr

Aux chapitres suivants, nous allons montrer comment le Livre de la Guérison vient
créer une jurisprudence morale de la loi divine. Nous montrons ici comment les
corrections de relecture apportées par D’auteur dans Pr, s’inscrivent dans le

renforcement de ce trait, en insistant sur le caractere purement moral du combat
124 .

dans I’ame. Voici I’un de ces ajouts qui ne figure que dans Pr

Dans le combat dans I’dme (jihdd al-nafs) qui recherche la droiture, il est demandé de
garder le point d’équilibre érablissant le juste milieu entre les actes a faire ou ne pas
faire, tout en veillant a ne pas aller contre [’ordre des choses voulu par Dieu. Ainsi
espere-t-on faire de la balance entre action et inaction une disposition naturelle de
I’ame. Au contraire, le soufisme exige I’extinction totale de toutes les facultés
humaines et leur mise a mort dont les capacités mentales qui contrélent I’imaginaire et
les fantasmes et régulent la réflexion, et la pensée discursive, au point de rendre
I’homme mort quant a son corps et vivant quant a son &me. Le combat de la levée du
voile exige de purger ’ame de tout ce qui n’est pas Dieu, comme si en ’homme
I’humanité avait totalement disparu et se serait effacée, comme cela arrive a un mort.

La « guérison » du Livre de la Guérison consiste a revenir au sens original non-
guerrier du terme « combat » jihdd ou mujdhada. 11 s’agit de la lutte intérieure, du
combat que I’on se livre a soi-méme non pas au sens spirituel en se détachant de tout n’étre
qu’a Dieu comme I’exige le combat de la levée du voile, ou nous dit auteur : « Le
combat de la levée du voile exige de purger I’ame de tout ce qui n’est pas Dieu, comme si
en I’homme I’humanité avait totalement disparu et se serait effacée, comme cela arrive a

un mort ».

Ce n’est pas en ce sens que le Livre de la Guérison entend le combat dans I’ame de
la droiture : « Dans le combat dans 1’ame (jihdd al-nafs) qui recherche la droiture, il est
demandé de garder le point d’équilibre établissant le juste milieu entre les actes a faire ou
ne pas faire, tout en veillant a ne pas aller contre 1’ordre des choses voulu par Dieu. Ainsi
espere-t-on faire de la balance entre action et inaction une disposition naturelle de 1’ame.
Au contraire, le soufisme exige 1’extinction totale de toutes les facultés humaines et leur

mise a mort. »

124 [17b] Nous soulignons 1’ajout et la variante de recomposition de la phrase qui ne figure également que

dans Pr.
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L’AJOUT LE PLUS MARQUANT DE LA QUALITE DE LA LECON DE PR : MUSTAWADA'’

Le manuscrit de Princeton comporte ainsi un grand nombre de corrections et/ ou
modifications textuelles qui rendent sa lecon la meilleure a ce jour parce qu’elles
témoignent d’un retravail de 1’auteur qui nous éclairent sur 1’évolution de sa pensée : nous
en avons montré quelques exemples et pour le reste, nous renvoyons a nos notes de
traduction qui les signalent au fil du texte. Le signe le plus probant qui montre que la lecon
de Pr est la meilleure et la plus proche du texte original, nous semble &étre la variante
textuelle ou D’auteur vient préciser sa pensée par le choix d’un terme coranique
extrémement délicat a comprendre : mustawada‘. Voici le paragraphe ol ce terme apparait,
dans le Livre de la Guérison'® dans lequel nous avons souligné les variantes textuelles qui

n’apparaissent que dans Pr :

Mais en réalité, tout ce qui tient a la purification de I’ame doit s’entendre d’apres le
véritable sens a accorder au bienfait divin, tel que nous 1’avons défini. Le bienfait
divin désigne ce dont I’homme est dépositaire (mustawada‘) au sein de son
armature sensible et qui se trouve soumis aux pollutions inhérentes au corps charnel
et aux caractéristiques de la nature humaine formant sur lui comme un voile.

La réécriture avec mustawada‘ (encadré) et « tout » (entouré) dans Pr (Feuillet 67 [22b])
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Dans R2 (Feuillet 23) le méme passage sans le mot mustawada ‘ ni le mot « tout »
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La complexité du terme mustawada‘ et de la portion de texte qui apparait en
variante textuelle uniquement dans Pr (encadré de I’illustration ci-dessus) contrairement a
R2 ou elle ne figure pas (2 ’endroit du second soulignement de I’illustration ci-dessus),
sera étudiée dans le chapitre de ce commentaire ou nous verrons comment 1’auteur, par lui,
précise et compléte son exégeése coranique relative au pacte originel de I’amdna, et sa

définition de ’appareil de I’ame, bienfait divin.

125 [22b] Nous soulignons
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D) Le manuscrit de la meilleure lecon a ce jour

Par rapport a la filiation différente du Manuscrit de Princeton, nous souhaitons
revenir ici sur certains éléments, en particulier, de cette filiation, dans ce qui en fait la

meilleure lecon a ce jour, parmi toutes les sources connues.

LE RETRAVAIL A L’APPUI DE L’EXEGESE CORANIQUE DE L’AMANA ASSIMILE A L’AME

Revenons sur le terme mustawada‘ ajouté par Ibn Khaldln, présent uniquement
dans le manuscrit de Princeton, et qui est, disions-nous, 1’un des termes les plus difficiles
du Coran. Les raisons en sont, d’une part, qu’il est I’un de ceux dont la traduction est la
plus difficile — et d’autre part, qu’il n’y a pas que la traduction qui soit difficile : la
compréhension de ce mot, en arabe, et méme pour des arabophones avertis, est difficile. Il
est donc impensable qu’un copiste soit a 1’origine de cet ajout : il faut un savant de la
trempe de notre auteur, d’autant que ce terme tombe & point nommé par rapport a
I’exégese qu’il donne du verset sur ’amdna, généralement traduit par « dépdt de

confiance » de la responsabilité morale, et que notre auteur appelle « le bienfait divin ».

Un terme qui renvoie a la facon proprement humaine d’adorer Dieu

Dans la pensée de d’Ibn Khaldln, la signification du terme mustawada’ dans le
Coran, est en lien avec son exégese coranique remarquable sur I’ame « bienfait divin », qui
est « I’appareil » du corps humain en charge de 1’adoration de Dieu chez I’homme. La
facon propre a chaque chose de la Création d’adorer Dieu est évoquée dans le Coran : « Et
il n'existe rien qui ne célebre Sa gloire et Ses louanges. Mais vous ne comprenez pas leur
facon de Le glorifier »'?°. Autres traductions de ce méme verset : « Et il n’est chose aucune
qui ne chante sa pureté en Le louant. Mais vous ne comprenez pas leur chant »'*” « Il n’est
pas une chose qui ne célebre sa louange ; seulement vous n’étes pas 8 méme de percevoir
’expression de leur adoration »!?%. Chaque créature a ainsi sa propre facon d’adorer Dieu,
autrement dit chaque créature est « dépositaire » mustawada’ de sa propre fagon d’adorer

Dieu (qu’on ne comprend pas forcément).

Les deux versets sur I’homme et les animaux avec mustawada’

« Et c'est Lui qui vous a créés a partir d'une personne unique (Adam). Et il y a une

demeure mustagarr et un lieu de dépot mustawada’ (pour vous.) Nous avons exposé les

126 Coran (17, 44) Trad. Méd.

127 Ham.

128 Med. revue
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preuves pour ceux qui comprennent »'?°; «Il n'y a point de béte sur terre dont la
subsistance n'incombe a Dieu qui connait son gite mustagarr et son dépdt mustawada’ ;
tout est dans un Livre explicite. »'** Le terme mustawada’ donne lieu a différentes
interprétations ainsi que le souligne Hamidullah dans sa note de traduction : « pour
certains, il signifie le ventre de la mere, le tombeau ». Cela explique sirement que la
derniére édition de Médine soit partie sur I'un de ces sens (le ventre de la mére) pour le
verset (6, 98) ; pour autant, cette méme édition a traduit le méme terme par « la derniere
demeure » au verset (11, 6) ce qui ne nous semble pas correspondre au choix des autres

traducteurs qui ont traduit de la méme facon ce terme dans ces deux versets'>!.

Le terme mustawada’ renvoie ainsi dans le Coran au « lieu de dépot » et donc a la
facon d’honorer le dépdt dont chaque étre vivant est « dépositaire » : chez Ibn Khaldiin,
pour I’homme, ce « dépdt » est I’amdna assimilé a 1’ame, bienfait divin selon I’exégése
donnée dans le Livre de la Guérison. Quant a ’autre terme auquel il est associé dans les

deux versets suscités, mustaqarr, il fait lui aussi I’objet de traductions variées.

Employé seul, il renvoie aux circonstances de temps et de lieu dans lesquelles les
choses se produisent: « Chaque annonce arrive en son temps et en son lieu
(mustagarr) »'32. Les autres traductions de mustasgarr dans ce méme verset donnent :
« aboutissement » (Médine revue), « en son temps » (Masson). Il est parfois associé a
maqgdm : « Bt il y aura pour vous sur terre séjour et jouissance pour un temps »'>3. Associé
a mustaqarr, le terme mustawada’ renvoie aux circonstances de temps et de lieu dans la
fagon d’honorer le dépot autrement dit dans le cas de I’homme, les deux termes renvoient a
la fagon proprement humaine d’adorer Dieu selon I’aboutissement qui doit €tre la sienne.
C’est pour ’homme la fagon de mener son existence selon un but fixé d’avance
(mustaqgarr) dans la facon d’honorer le dépdt dont il est dépositaire (mustawada‘). Chez
Ibn Khald@in, I’enchainement ordonné des causes (dont I’homme ne parvient a saisir que
quelques degrés, selon son degré d’humanité), renvoie a la place dévolue a I’homme dans
cet enchainement par la gestion de 1’amdna, par lequel Dieu a fait de lui Son vicaire sur
terre en le dotant de I’appareil de I’ame qui permet 1’exercice de la faculté proprement
humaine de L’adorer, tout comme ’appareil vocal permet de parler. « Ceci est aussi vrai
que le fait que vous parliez ». On voit comment un simple mot rend la « patte » de I’auteur

et en signe la qualité. Plus que les autres encore, 1’ajout du terme mustawada’ atteste que le

129 Coran (6, 98) Traduction Ham.

130 Coran (11, 6) Trad. Ham.
131 D’ou le conseil de Humboldt : « avoir sur son bureau plus d’une traduction »
132 Coran (6, 67) Ham.

133 Coran (7, 24) ; voir aussi Coran (25, 66) (25, 76)
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manuscrit de Princeton offre la lecon la meilleure de toutes celles connues a ce jour et est

issu d’une autre famille de copie que les autres sources connues avant lui (R1, R2 et Cpl).

CE QUI REND LE MANUSCRIT DE PRINCETON (PR) INCONTOURNABLE

Ce qui rend le manuscrit de Princeton incontournable tient aux modifications
et a aux ajouts qui n’apparaissent que chez lui. Certes, il est moins bien conservé que le
manuscrit privé (Cpl) édité par Ben Tawit (BT) qui reste le meilleur a ce jour par son
niveau de conservation et son intégrité ou presque aucun mot n’est illisible. En effet, aucun
passage ne manque dans Cpl, contrairement aux deux manuscrits publics conservés a
Rabat, R1 et R2, tous deux amputés d’un passage du texte, a des endroits différents. Aucun
passage ne manque, non plus, dans le manuscrit de Princeton — certains sont méme en sus,
comme nous 1’avons vu. Sa pietre conservation, en revanche, rend de nombreux mots

illisibles, surtout ceux en fin d’ouvrage, qui ont le plus subi les sévices du temps.

Malgré tout, les apports de sa lignée de copie différente rendent le manuscrit
de Princeton indispensable a toute étude sur le Livre de la Guérison et plus
généralement a toute étude sur I’évolution de la pensée d’Ibn Khaldiin sur les

questions d’ordre existentielles et sur ses intentions profondes.

II - 1. 2 : La filiation de Pr et sa lignée de copie inédite

La généalogie des manuscrits de ce Traité

Nous sommes désormais en mesure d’apporter quelques précisions en matiere de
philologie'** et d’ecdotique!* dans la représentation de la lignée de copie dont est issu
le manuscrit de Princeton dont nous avons montré qu’il offre la meilleure lecon. Nous
n’ambitionnons pas ici de nous lancer dans la construction complete de ce qui est appelé en

136

philologie et en ecdotique, le stemma codicum'>® autrement dit 1’arbre généalogique des

manuscrits représentant la filiation entre les versions de ce Traité :

13% L a démarche philologique francgaise est d’ordre historique. Elle vise a donner a lire un texte tel qu’il a été
préparé pour sa diffusion, en son temps, a la différence de « certaines tentations idéalisantes visant a
reconstruire un texte parfait, par le choix et la combinaison des meilleures legons et d’heureuses
conjectures ». Jean Balsamo, « Philologie, histoire du livre, ecdotique : le texte des Essais et son édition
critique », Essais. Revue interdisciplinaire d’Humanités, 1 novembre 2016, Hors-série 3, pp. 16-29

135 « Les questions ecdotiques portent sur la présentation du texte. Elles impliquent en premier lieu la

définition et la mise en ceuvre des critéres de transcription et d’intervention » (ibid.)

136 Marc Le Pouliquen, « Construction d’arbres a partir de relations d’intermédiarité, application au stemma
codicum », Mathématiques et sciences humaines, 30 décembre 2009, no 187, pp. 93-105. Le codex est le
nom latin du manuscrit relié¢ (d’ou le terme codicologie pour 1’étude des manuscrits relié¢ en codex)
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L’auteur a pu écrire différentes versions de son texte, les copistes ont fait des erreurs
(oubli de mot, saut de ligne, amélioration...), et les évolutions du temps et de I’espace
(trous dans le papier, paragraphe illisible, évolution de la langue...) multiplient
exponentiellement les dissemblances entre versions conservées La réalisation de
I”¢édition critique classique se fait en plusieurs étapes dont I’'une consiste a établir un
arbre de filiation des manuscrits pour savoir lequel a été copié sur I’autre et de détecter
les chainons manquants : c’est 1’établissement du stemma codicum. Le stemma
codicum se présente donc sous la forme d’un arbre généalogique des manuscrits
représentant la filiation entre les différentes versions du méme texte.

En ecdotique, les manuscrits sont ainsi identifiés dans le stemma par une lettre —
nous avons privilégié les références au lieu de conservation : Pr pour Princeton, R1 et R2
pour Rabat, Cpl pour collection privée (avec lieu de conservation indéterminée). Notre
corpus tres peu étoffé de manuscrits ne nous permet pas d’envisager un stemma trés

élaboré.

Avant Pr, nous ne disposions que de trois manuscrits, en considérant que 1’édition
de Ben Tawit nous donne acces au manuscrit privé (Cpl) qu’il édite, avec les restrictions
qui s’imposent : Ben Tawit a parfois de lui-méme corrigé ce qu’il considérait comme des
erreurs ou des imperfections, allant méme jusqu’a rétablir la version canonique d’un
hadith. Nous devons donc nous contenter de 1’édition papier, étant donné que 1’accés a ce

manuscrit privé est impossible.

Ces trois manuscrits semblent des recopies d’une source d’une méme famille
(A) : leurs variantes textuelles sont tres peu nombreuses et de faible envergure ; il ne s’agit
1a, a notre avis, que de petites variantes dues aux copistes. Dans les pages qui précedent,
les modifications qui apparaissent dans le manuscrit de Princeton ont révélé des différences
plus profondes, qui nous font penser que Pr n’est pas de la méme famille (B) que les

précédents manuscrits identifiés.

Les différences que présente Pr laissent supposer que la source qu’il recopie est
I’une des plus proches du texte original et en principe meilleure. Voici la version
simplifiée que nous proposons du stemma codicum de la filiation du manuscrit de
Princeton (Pr) issue d’une famille différente (B) de la famille de copie (A) dont sont

issus les autres manuscrits connus a ce jour (R1, R2 et Cpl1).
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Stemma codicum

Calendrier Grégorien Hégirien

Début XVe (1406) Q Début 9°™€ (808)

(A) (B)

o (1413) € (813)
R1
(1485) | (890)
Cpl |
(1664) (1075)
R2
(1730) (1143)
Fin X VIIle / Pr
Début XIXe &+1800)  Fin 12°8me
Apparat critique

L’apparat critique déroulé au fil de notre développement, a montré la filiation en
deux familles (A et B) et la datation de Pr ; nous avons repris les données des éditions et
traductions sur Cpl, R1 et R2. La ligne de filiation de Pr est discontinue car nous

ignorons de combien de recopies successives est issue la recopie du copiste de Pr.
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II — 2 : Les sources antérieures

Nous aurions pu arréter la notre travail.

En effet, ce que nous venons de présenter des apports du manuscrit inédit de
Princeton justifierait nos travaux, compte tenu de la grande qualité de la lecon de ce
manuscrit, issu d’une filiation différente des autres sources connues — la meilleure lecon a
ce jour. Nous aurions pu nous arréter la, mais cela aurait été trahir notre intention de
départ. En effet, notre découverte du manuscrit de Princeton, méme si elle intervenue au

début de nos travaux de recherche de Doctorat, n’en n’a pas ¢été I’élément déclencheur.

L’élément déclencheur qui nous a fait nous intéresser a cette ceuvre au point d’en
faire d’abord 1’objet de notre sujet de Mémoire de Master II, puis de Doctorat, a été la
facon dont la trilogie (isldm, imdn, ihsan) était présentée, méme sous la couche d’une
traduction que nous pressentions des le départ sinon infidele, pour le moins tres maladroite.
Depuis, nous n’avons eu de cesse de déméler le vrai du faux a propos de cette ceuvre

passionnante.

II - 2. 1 : Déméler le vrai du faux a propos d’une ceuvre passionnante

A) La paternité du Livre de la Guérison enfin établie : notre découverte du
signe autographe

Dans le monde arabe comme en Occident, le travail le plus récent sur ce Traité
date de 1991'%. 11 était temps de s’intéresser enfin a cette ceuvre sous son véritable jour.
La paternité du Livre de la Guérison a été I’objet d’une reconnaissance, certes longue a
venir, mais désormais bien établie, ainsi que nous I’avons évoqué en introduction. Les

soupcons initiaux rapportés sur sa paternité'*8

, se sont aujourd’hui révélés infondés de
I’avis quasi général. Et pourtant, certains laissent encore planer le doute comme 1’article

sur Ibn Khald(in dans 1’édition de /’Encyclopédie de I’Islam'*, datée de 2010 :

Notons que le probléme de D’authenticité du Shifa’ al-sa’il, si important pour
Phistoire de la pensée de I’auteur, n’est pas encore aujourd’hui définitivement
résolu

Or, pour nous, le doute n’est plus permis, ainsi que nous allons le montrer !

137 Hormis I’édition anglaise de 2017 mais de la theése de PhD de 1989, non réactualisée cf. supra.

138 « Un traité [ ...] qui est peut-étre de lui » Henry CORBIN, op. cit, p. 387.

139 Encyclopédie de [’islam, article sur Ibn Khald{in par M. Talbi. Nous soulignons.
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CE TRAITE EST CONSTRUIT SUR UN CHAPITRE REPRIS DE LA MUQADDIMA

Il s’agit d’une importante découverte de notre travail, que nous avons pu faire
en comparant les deux ouvrages de 1’auteur. Au lieu, comme 1’ont fait bon nombre de nos
prédécesseurs, de chercher des références a d’autres auteurs, ou de croire trouver des
inspirations extérieures, dans le texte de ce Traité, nous sommes partis de la conviction
que le grand esprit qui s’exprimait dans le texte de ce Traité était le méme grand
esprit qui avait composé la Mugaddima (entre autres). Nous avons donc cherché des
similitudes, ou des signes d’évolution de sa pensée, entre ce Traité et la Mugaddima. Nous

en avons trouvé un certain nombre, que nous présenterons dans le chapitre suivant.

Mais le plus important de tous, que nous présentons ici, est le chapitre entier
présent dans les deux ouvrages de I’auteur — et qui n’est seulement « présent », mais

qui sert carrément de pilier sur lequel est bati ce Traité!

Il s’agit du chapitre sur le « secret des lettres ».
Le changement de titre de ce chapitre dans le Livre de la Guérison

Nous avons retraduit le titre de ce chapitre pour des raisons qui tiennent a la fois a

sa position dans chacun des deux ouvrages, et aux objectifs poursuivis.

Dans le but scientifique qu’il poursuit dans La Mugaddima, Ibn Khaldlin ressence
de facon objective tout ce qui se fait appeler « science » dont en particulier « La science

des secrets des lettres », titre de ce chapitre dans la Mugaddima.
Le contexte est différent dans ce Traité. Ce titre ne se justifie plus.
Notre auteur ne se cite pas lui-méme

La question qui d’emblée, nous est venue, est la suivante : comment expliquer
qu’un chapitre entier de la Mugaddima se retrouve au beau milieu du texte du Livre de la
Guérison, sans mention aucune de son auteur, si ce dernier n’était pas 1’auteur lui-méme ?
Si Ibn Khald(in reprend sans le signaler un chapitre entier de I’un de ses Livres, pour le
mettre dans 1’autre, alors qu’il prend par ailleurs bien soin de citer ses sources des grands
auteurs connus, c’est parce qu’il ne se cite pas lui-méme. Telle a été notre hypothese, que
nos travaux nous ont permis de valider, en trouvant une incise ai cceur du texte de ce

chapitre, portant le « nous » du locuteur, qui est le signe autographe que nous présentons.

Nous en profiterons pour commencer a répondre a cette deuxieme question :
pourquoi fait-il cela!¥® ? Pour quelle raison Ibn Khaldin prend-il la peine de recopier
quasiment a I’identique dans le Livre de la Guérison ce long extrait de la Mugaddima — un

extrait assez long puisqu’il représente sept pages du texte arabe imprimé de la Mugaddima

140 . £ .s . .
Nous poursuivrons cette réponse dans la dernicre Partie : ferveur morale vs ferveur mystique cf. supra.
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dans I’édition arabe que nous avons retenue'*' ? Pour répondre a cette question, il faut
commencer par examiner avec précision les différences qui existent entre les deux
ouvrages — ou un signe vient confirmer notre hypothese : le signe autographe, signe

manifeste de la paternité du Livre de la Guérison.

LE SIGNE AUTOGRAPHE, SIGNE MANIFESTE DE LA PATERNITE DU LIVRE DE LA GUERISON

Nous avons donc comparé le texte arabe des deux ouvrages. Nous donnons en
annexe le détail des sept pages du texte arabe de la Mugaddima de ce chapitre que nous
comparons aux trois feuillets du manuscrit de ce Traité ot figure ce méme chapitre!**. De

notre étude, il ressort les choses suivantes :

Il existe tres peu de différences de rédaction entre les sept pages imprimées de la
Mugaddima et les trois feuillets de ce Traité qui leur correspondent dans le manuscrit de
Princeton — le nombre de feuillets plus réduit comparé au nombre de pages n’étant pas
significatif et s’expliquant par 1’écriture manuscrite extrémement concise du copiste, qui

¢tait d’usage dans ce genre de manuscrits.

Ainsi, entre les sept pages et les trois feuillets, il n’existe que des différences tres
minimes de formes verbales ou d’accord (singulier ou pluriel) que nous pointons
précisément en annexe et qu’il n’est pas significatif d’étudier ici (méme si cela constitue un
travail intéressant a mener) — peu de différences donc, sauf une petite phrase, sous forme

d’incise, qui figure dans I’'un des deux ouvrages, et pas dans 1’autre.

L’ouvrage d’ou I’incise est absente est la Mugaddima. Et 1’ouvrage ou figure
I’incise est ce Traité. Nous avons bien évidemment vérifié qu’il ne s’agissait pas d’une
erreur dans 1’édition arabe de la Mugaddima que nous étudions ! Le texte arabe que nous
avons pris dans nos travaux et qui figure en annexe est bien le texte arabe intégral de la
Mugaddima du moins en ce qui concerne ce chapitre. Nous I’avons vérifié dans d’autres
éditions arabes de la Mugaddima, ou cette incise ne figure pas, non plus. Nous avons
également vérifié dans les deux traductions frangaises de la Mugaddima dont nous
disposons (de V. Monteil et A. Cheddadi), ou les traducteurs ne 1’ont pas traduite, et pour

cause — puisqu’elle ne figure pas dans les manuscrits de la Mugaddima !

Cette incise est doublement intéressante, dans la forme et sur le fond. En effet, dans

la forme, contrairement aux différences minimes de syntaxe, elle ne peut pas étre

141 Benjamin Duprat, 1858 texte disponible en ligne sur le web arabophone. cf. annexe. Nous avons bien

évidemment vérifié dans les éditions arabes papier dont nous donnons la liste en biblio. C’est le coté
pratique d’un texte déja numérisé qui nous a conduit a I’utiliser dans le présent mémoire.

142 Cf. Annexe 1.
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imputable aux copistes. Ensuite, sur le fond, dans ce qu’elle dit, elle signe la paternité de ce

Traité dont elle constitue le signe autographe.

Les copistes peuvent changer un singulier en pluriel, ou une préposition par une
autre, ou ce genre de « détails » qui ne prétent pas a importance — méme s’ils sont
intéressants pour aider a déterminer une famille de copie et établir le stemma codicum.
Mais d’une phrase, qui plus est portant le «nous» du locuteur, un copiste peut
difficilement étre a 1’origine ! Qui plus est, en considérant ce que dit cette phrase, ou
I’auteur s’exprime avec le «nous» du locuteur ! D’ou la qualification de « signe

autographe » que nous donnons a cette incise, ou I’auteur s’exprime en tant que locuteur.

I1 est temps de I’examiner plus en détails. Cette petite phrase insérée dans ce Traité
au milieu du texte repris quasiment a I’identique, sur sept pages, de la Mugaddima est

accolée a une expression du texte («la levée du voile »), dont cette incise dit (nous

soulignons) :
« que nous mettons en avant dans nos propos »
(allati nugaddimu al-kalam ﬁha)l-e-,é adsl) e:\ii A

« [La levée du voile] que nous mettons en avant dans nos propos » est donc
I’incise absente de la Muqgaddima et ajoutée dans ce Traité au milieu des sept pages du

chapitre repris quasiment a I’identique dans les deux ouvrages.

La question de savoir pourquoi 1’auteur reprend dans le Livre de la Guérison sept
pages de la Muqgaddima tout en ajoutant « [La levée du voile] que nous mettons en avant
dans nos propos » prouve la paternité du Livre de la Guérison tout en éclairant a la fois sur
la raison de cette reprise, et sur la raison pour laquelle Ibn Khald{in a entrepris la rédaction

de ce dernier Livre, a la fin de sa vie.

L’intention du Livre de la Guérison se manifeste dans cette phrase et ainsi que
la raison de la reprise de ces sept pages de la Muqaddima — et donne la preuve de la

paternité du Livre de la Guérison.
La « levée du voile » en question dans les propos de |’ auteur

Dans cette phrase, 1’auteur releve le point principal du chapitre présent dans ses
deux ouvrages et qu’il relie plus spécialement a ce qui le préoccupe dans le Livre de la
Guérison par le « nous » du locuteur. Ce point concerne ce qu’il appelle « la levée du
voile ». Ce point fera 1’objet d’une grande partie de notre discussion, en dernic¢re Partie de
ce commentaire. Il est en lien également avec le travail de relecture que nous avons mis en
évidence plus haut sur le terme mustawada® « dépositaire » qui qualifie le bienfait divin,

autrement dit ’appareil de I’ame. La levée du voile dont il est question dans le Livre de la
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Guérison dans les propos de 1’auteur qui portent sur la loi morale et sa jurisprudence (figh
al-bdtin) n’est pas la levée du voile métaphysique de la gnose soufie mais le voile des
apparences mondaines et des formes extérieures qui masquent a I’homme moral, vicaire de
Dieu, le soin a porter a son intériorit€ dans son devoir moral de mener le combat dans
I’ame (jihdd al-nafs).
Le « nous » du locuteur inséré dans le texte repris de la Mugaddima

Le signe de la paternité du Livre de la Guérison est dans le « nous » du locuteur qui
vient s’ancrer dans le texte des sept pages du chapitre repris de la Mugaddima, chapitre

qui, rappelons-le, est intégré dans le flux général du texte du Livre de la Guérison et

absolument pas trait€é comme une citation.

Le «nous » du locuteur inséré dans ce chapitre est le siene autographe que nous

mettons en évidence

Le rédacteur du Livre de la Guérison s’approprie ces sept pages de la Mugaddima
comme les siennes, et mieux encore, il vient insérer au cceur méme de ces pages une phrase
ou il s’exprime par le « nous » du locuteur en renvoyant a ’ensemble de ses propos dans le
Livre de la Guérison sur la nature de la « levée du voile » dont il question. La preuve est
ainsi faite que les deux ouvrages sont écrits d’'une méme main, autrement dit le Livre de la

Guérison est de la main d’Ibn Khaldin.
La question du Livre de la Guérison

Les sept pages du chapitre repris de la Mugaddima parlent de la quéte de la levée
du voile chez les soufis extatiques (qualifiés aussi de « soufis extrémistes »). Cette vision
mystique permise par la levée du voile, est celle que I"auteur du Livre de la Guérison
releve par le « nous » du locuteur : [la levée du voile] que « nous » mettons en avant dans
I’ensemble de « nos » propos. Car le Livre de la Guérison discute la nature de ce voile
ainsi que Peffort sur soi qu’il faut mener, le type de travail & accomplir, pour lever ce
voile. La question du Livre de la Guérison, explicitement formulée en conclusion par
I’auteur, concerne 1’extatique soufi arrivé au stade de la vision mystique — et demande :
comment une telle personne, arrivé au stade de I’extase, autrement dit au stade ou plus rien
ne 1’attache a ce monde, arrivée a saisir la « vision de la Face de Dieu », comment une telle
personne peut-elle étre considérée comme un « ami de Dieu » ? En effet, pour I’auteur, un
« ami de Dieu » doit au contraire €tre en pleine possession de ses moyens et de son libre-
arbitre pour se consacrer en pleine conscience au culte de Dieu et a I’exercice des
responsabilités qui font de lui Son vicaire sur terre — des responsabilités qu’il place au titre
du devoir moral de ’homme dans la reprise du pacte originel de la « charge morale » de

I’amdna. Les sept pages du chapitre sur les théories du secret et sur la pensée magique
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rejoignent ainsi la réponse a cette question. Si le soufi n’est pas sincere (et il y a fort peu de
chances qu’il le soit, étant donné I’extréme difficulté d’atteindre la vision mystique, et les
grands dangers qu’elle fait courir a la santé mentale de celui qui tente de 1’obtenir) — donc,
si le soufi n’est pas sincére, il se situe plus bas que terre, aussi condamnable qu’un
magicien, et méme pire encore!'*. 11 utilise les « outils » que les soufis gratifiés de la vision
de la Face de Dieu utilisent, comme le « secret des lettres », mais pas de la facon qui leur
permet d’accéder réellement a ces secrets puisqu’il n’aura pas été gratifi¢ d’une telle
vision, parce que la levée du voile qu’il attendait n’aura pas eu lieu!**. Il devient alors
comme un magicien ou un utilisateur de talismans, et se comporte méme encore moins
dignement qu’eux, qui ont au moins pour eux de se prévaloir de lois physiques, par
exemple sur les forces d’attraction des planctes. Dans ce chapitre présent dans ses deux
ouvrages, notre auteur condamne la magie. Il condamne ’attitude du chercheur de
trésors ou du chercheur de secrets (les révélations obtenues par la voie de la vision
mystique étant en quelque sorte les trésors de I’ame) car il s’agit d’une attitude qui
consiste a chercher une chose qui ne se recherche pas, et qui arrive spontanément par
la grace de Dieu, si elle doit arriver'*’. Ce n’est la bonne fagon d’employer ses efforts.
C’est un gaspillage de temps et d’énergie qu’il attribue «a I’impuissance et a la
paresse »'*® de ceux qui n’ont pas le courage de se retrousser les manches pour gagner leur

vie de la bonne fagon, ici-bas et dans 1’au-dela.

Il en va de travailler a gagner sa vie dans I’au-dela comme de travailler a gagner sa
vie ici-bas : fournir les efforts adaptés a ce que Dieu attend de Son vicaire, autrement dit
travailler et agir pour Sa Face dans le monde des hommes, comme une personne dit a une

autre «je t’aime en Dieu » ou «je t’aime pour la Face de Dieu »'¥’

, signifiant par-la
qu’elle met de coté son propre ego pour satisfaire ou pour étre en paix avec autrui dans la
mise en perspective de I’au-dela de toutes les affaires de ce monde. Ce que Dieu attend de
Son vicaire n’est pas de rechercher la vision de Sa Face des ce monde par la vision
mystique que cherchent a provoquer les soufis extrémistes, mais d’agir de fagon morale, en
appliquant Sa loi : la loi morale et sa jurisprudence (figh al-bdtin). C’est mener le combat

dans I’ame (jihdd al-nafs) au nom de Dieu, pour Sa Face, et non pas I’ascese du soufisme

143 A . L . " .
Le méme raisonnement est appliqué envers les philosophes de la falsafa dont les soufis appliquent les
conclusions dans leurs théories mais sans avoir pour eux les raisonnements rationnels.

144 Ces gréces divines ont pour exemples celles des Compagnons (karamdt) qui étaient des « soufis » au sens
moral du terme, au sens ou ils appliquaient la loi morale de la charia (figh al-bdtin) dont le terme
« soufisme » a ses débuts était le synonyme : argument important de ce Traité : cf. infra et supra.

145 Argument récurrent dans les deux ouvrages de 1’auteur ; les Compagnons ne se vantaient jamais des
grices divines dont ils bénéficiaient (karamadrt) et refusaient méme d’en parler

146 Selon une tradition implicite, citée en intertextualité dans les deux ouvrages : cf. infra et supra.

147 . . . s
Expression courante dans le monde musulman, dont notre auteur donne ici son interprétation.
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du dévoilement recherchant la vision mystique de la Face de Dieu. Et c’est pour expliquer
tout cela — et constituer les bases de la jurisprudence morale — qu’Ibn Khaldiin a entrepris

la rédaction du Livre de la Guérison, en guise de testament moral, a la toute fin de sa vie,

Ibn Khaldlin souhaite dans le Livre de la Guérison mener une réflexion personnelle
libérée des contraintes qu’il s’était imposées a lui-méme dans I’ouvrage a visée scientifique

8 il a voulu « selon une voie

quest la Mugaddima, ou selon ses propres dires!*
démonstrative » se consacrer a « une science indépendante avec un objet et des problemes
propres : la civilisation humaine et la société humaine ». Ce n’est pas 1’objet de ce Traité
qui souhaite développer une réflexion plus personnelle sur son métier et sur le sens de sa
religion — sur le sens de la vie, en quelque sorte, sur le sens de sa vie, puisque cette
réflexion se combine a la faveur d’une réponse dont il ne disposait pas encore En effet,

également selon ses dires, cette fois-ci dans le Livre de la Guérison'®

, il souhaite partager
la réponse a la question qui, dit-il « I’a hanté sa vie durant » et dont Dieu ne lui en «

inspire » la réponse qu’a la fin de sa vie.

Voila pourquoi ce chapitre sur « la science du secret des lettres » et qui explicite en
quoi consiste « la maladie de 1’esprit magique », est si important pour Ibn Khaldin, qu’il le
recopie en entier d’un Livre sur I’autre. La guérison de ce Traité est la guérison de la
maladie de 1’esprit magique qui empéche I’homme de se concentrer sur son devoir moral

en essayant de faire de lui un chercheur de secret (dont le secret des lettres).

B) Les autres éléments en faveur de la paternité de I’ceuvre

LE SIGNE DE L’CEUVRE POSTHUME

Et si Ibn Khaldiin n’avait pas cité ce Traité dans sa bibliographie, tout
simplement parce que cette ceuvre n’était pas encore finie ? Au-dela de la boutade, cet
argument nous semble fort plausible. Ibn Khaldlin ne cite pas ce Traité dans la liste des
ceuvres qui méritent de figurer dans son autobiographie. C’est d’ailleurs le meilleur
argument, selon nous, pour expliquer pourquoi personne en semble avoir accordé a ce
traité I’importance qu’il mérite : si Ibn Khald@in lui-méme ne lui en a pas accordé, pourquoi
le faire ? Et si, au contraire, ce traité était tellement important pour lui, qu’Ibn Khaldin

attendait de I’avoir terminé pour en parler, ce qu’il n’a pas eu le temps de faire, la mort I’en

148 Ibid.

149 L’inspiration dont Dieu I’a favorisé, il en fait état aussi bien dans le Livre de la Guérison que dans la
Mugaddima (« Quant a Nous, Dieu nous a favorisé de Son inspiration » ibid. p. 259 et en Introduction du
traducteur p. XLIII) ; comme nous le reverrons a maintes reprises, 1’inspiration joue un grand réle dans la
pensée de I’auteur, en lien avec les aspects les plus inaccessibles de I’intention et le « vouloir vouloir »
dont parleront apres lui certains philosophes : cf. infra et supra.
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ayant empéché ? La rédaction de la Mugaddima n’a été arrétée que par la mort de son
auteur. De méme, il travaillait a la finalisation du Livre de la Guérison, quand la mort 1’a
saisi. Le Livre de la Guérison serait ainsi I’ceuvre dernicre de 1’auteur, parue a titre

posthume, et par laquelle il tenait a mettre un point d’orgue a ses réflexions.

La datation posthume

Aucun travail hormis notre thése n’est intervenu sur ce Traité depuis 2002.
L’¢édition anglaise de 2017 ne doit pas induire en erreur quant a la date du travail qu’elle
édite : il s’agit d’une these de PhD de philosophie datant de 1989, éditée au mot pres sans

changement ni réactualisation'°,

Le traducteur de La Voie et la Loi pour dater ce Traité, se base sur la date a laquelle
aurait eu lieu la polémique entre savants de Fes et de Cordoue, qui sert de prétexte
introductif, et dont il a essayé de retrouver la trace. L’ essentiel de sa présentation consiste
d’ailleurs en 1’étude de cette polémique, ses dates supposées, les savants impliqués, etc.
Or, il faut se détacher de cette polémique — car en elle ne se trouve ni la clé de la
grande question de ce Traité, ni celle de sa datation ! Le paragraphe qui figure dans les
deux ouvrages, mais uniquement dans les manuscrits dits « tardifs » de la Mugaddima'",

est un rapprochement que nous sommes les premiers a effectuer :

Trois périodes ont été identifiées par les historiens : primitive, moyenne et tardive.
Or, le chapitre qui figure a 1’identique sans les deux ouvrages ne figure que dans les
manuscrits de la Mugaddima de la période tardive'>2. Par cette découverte, nous sommes

en mesure de dater ce Traité comme une ceuvre tardive de la vie d’Ibn Khaldin. Cela vient

confirmer ce qu’il dit de sa motivation a révéler au plus grand nombre la réponse a la
question qui, dit-il dans ce Traité, « I’a hanté sa vie durant ». On ne s’exprime pas ainsi

quand on est jeune.

LES MARQUES DE PATERNITE COMMUNES AVEC LA MUQADDIMA

Il apparait aujourd’hui qu’un fait n’a pas été assez mis en avant, par rapport a la
paternité du Livre de la Guérison: ses marques de paternité communes avec la
Mugaddima particuliérement remarquables car elles témoignent d’'une méme pensée, dans
une dynamique identique, posant des traits dans 1’un et [’autre livre qui se complétent, se

répondent.

150 ¢y, infra et supra.
5! Mugaddima, Pléiade p. 935 et note p. 1371.

152 Dans B [le manuscrit de la version primitive de la Mugaddimal], les chapitres « La science des secrets
des lettres » et « La science de I’alchimie n’y figurent pas ». Muqaddima Pléiade, p. 1377
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Les marques de paternité communes particulicrement remarquables que nous

mettons en évidence entre le Livre de la Guérison et la Mugaddima, sont :

- La citation de Platon mais qui doit étre certainement de Plotin (a une
époque ou les deux sages étaient souvent confondus), présente dans les
deux ouvrages a I’appui d’'une méme idée dans le Livre de la Guérison et

la Mugaddima et relevant de sa « méthode par approximation » ;

- Des allers-retours révélateurs entre les deux ouvrages : entre des
passages plus ou moins elliptiques dans 1’'un, que la lecture de 1’autre
permet de compléter portant notamment sur des citations de tradition
(legs d’Abu Bakr, sermon d’Omar a Médine) ou des citations de Ghazali
(métaphore des artisans, métaphore de la citerne enterrée) ; mais aussi
entre des idées qui se répondent: le «seul fruit» de la falsafa qui
consiste a « aiguiser 1’esprit » ; 1’attitude des Compagnons du Prophete
qui « s’interdisaient de parler » de leurs expériences religieuses intenses ;
les deux versants de I’ame ; ou encore la méme petite erreur commise sur
une tradition, comme si celle-ci était rapportée de téte, en commentant
dans les deux ouvrages la méme faute exactement au méme endroit

(adjuger une chose a quelqu’un « au détriment du droit de son frére ») ;

-Le remaniement constant du paragraphe sur le soufisme dans les
différents manuscrits de la Mugaddima, au fil des ans, montre que cette
question était en constante évolution. Et ce, jusqu’a ce qu’elle trouve son
point d’orgue dans ce Traité, venant apporter la réponse a la question qui
a hanté D’auteur « sa vie durant » et que Dieu lui a enfin « inspirée »,
relative aux cas particuliers de 1’extatique, des idiots et aux fous —
compargs au cas général de ’homme moral (mukallaf). C’est la question
de ce Traité, dont la guérison procede de la facon de comprendre
comment bien gagner sa vie — ici-bas et dans 1’au-dela — et de la mise en

ceuvre des bons moyens pour y parvenir ;

- Les idées en germe dans la Mugaddima développées dans le Livre de la
Guérison : sur la différence entre déclaration verbale et disposition
permanente de 1’ame ; sur I’erreur de se comporter en « chercheur de
trésors » ; sur la distinction entre les idiots et les fous ; sur ce qui doit étre
« bien compris » dans la mise en relation avec 1’au-dela des choses de ce
monde ol « toutes les affaires terrestres doivent €tre considérées en

relation avec les intéréts de 1’autre monde » ;
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- Le talent de I’auteur qui se livre a des exégeses originales (de certains
versets du Coran, de certains hadiths) et porte « un point de vue
inaccoutumé », cette fois-ci sur I’éthique, ce qui rend ce Traité unique
en son genre, tout en s’inscrivant dans une dynamique identique a celle
de la Mugaddima de «rupture » avec l’influence des deux traditions
grecque et perse. Cette rupture se fait cette fois non pas dans la réflexion
sur la société et I’histoire, mais sur la morale, ce qui confere au Shifa’

une importance capitale dans I’histoire des idées morales, en Islam.

Tout cela nécessite un travail d’enquéte passionnant que nous n’avons pu

accomplir que partiellement dans le temps imparti, déja bien rempli par la traduction.

LA MEME REFERENCE A PLATON DANS LES DEUX OUVRAGES

La similitude de la pensée sur ce point entre les deux ouvrages n’a pas encore été
relevée. Elle est pour nous un signe clair de la paternité de 1’ceuvre, provenant du fait que
les deux ouvrages ont été écrits d’une méme main. Le Livre de la Guérison introduit une
notion propre a son lexique — une de plus: «le sens figuré du figuré par proximité »,
notion que nous voyons directement inspirée de la méthode par approximation de Plotin,
qu’il attribue a Platon, le seul « sage » de 1’Antiquité a trouver grace a ses yeux, et qu’il

s’attache a soigneusement distinguer d’ Aristote!'>* :

Ils [les philosophes de la falsafa] se référent a des propos qu’on rapporte sur
P’autorité d’Aristote, d’al-Farabi et d’Ibn sini, selon lesquels celui qui est
parvenu a la perception de ’intellect agent et a fait sa jonction avec lui au cours
de sa vie d’ici-bas obtient sa part de bonheur [...] On a vu que cela est faux.
Aristote et ses adeptes entendent par cette jonction et cette perception la perception
de I’ame [...] Quant a "opinion des philosophes selon laquelle la joie née de cette
perception est identique au bonheur promis, elle est également fausse.

Contrairement a de nombreux penseurs de son époque qui tentent de faire une sorte
de synthése des théories de Platon et d’Aristote tout en établissant des rapprochements
avec I’islam, notre auteur les distingue nettement. Seul Platon a ses faveurs, qu’il qualifie,
dans ses deux ouvrages, de « grand philosophe », ou de « plus grand des sages et des

ascetes de I’ Antiquité » :

Dans I’édition de La Pléiade* :

« Le grand philosophe Platon a dit qu’on ne peut parvenir a la certitude en maticre
de sciences divines, et que tout ce que I’on peut en dire est de Iordre du ‘plus

153 Op.cit., p. 1040 chapitre « Réfutation de la philosophie » (nous soulignons)

154 Ibid. p. 1038 (nous soulignons)
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convenable et du plus approprié’ - c’est-a-dire du conjectural. Si, aprés tant de
peine et de malheur, on ne parvient qu’a des conjectures, autant nous en tenir a nos
conjectures premieres »

Dans notre propre traduction'” :

« En ce sens, Platon, le plus grand des sages et le plus grand des soufis'>® de
I’ Antiquité, ne voyait pas de preuve décisive dans les moyens de connaissance de la
science acquise qui reste, selon lui, a la surface du monde spirituel. Il disait que, par
elle, on ne parvient ‘a posteriori qu’au plus probable’. Et il établit entre la science
acquise et la science infuse le méme rapport qu’entre la conjecture et la vérité. »

Platon distingue en effet ce qu’il appelle «les différents genres de connaissance,
leurs degrés de vérité et leurs objets propres » > :

A Dopinion, qui a pour objet les choses sensibles, appartient une forme de
connaissance partielle et imparfaite ; a la science véritable, la connaissance
intellectuelle, qui a pour objet les Formes intelligibles, appartient en revanche une
forme de connaissance vraie, éternelle et parfaite.

Et voici ce que dit & son tour Plotin'>® :

Et dans I’ame rationnelle, les sciences des choses sensibles — si I’on peut parler de
sciences pour la réalité sensible, car le terme d’« opinion » lui convient mieux — ,
parce qu’elles sont postérieures a leurs objets, n’en sont que des images. Mais les
sciences des intelligibles, qui sont, elles, des véritables sciences, parviennent a 1’ame
rationnelle depuis I’Intellect, et elles n’ont certainement pas pour objet de pensée le
sensible

A la lumiére de ces extraits, s’éclaire le paralléle entre « la science acquise », qui
chez Platon ou Plotin, «recouvre les sciences des choses sensibles » et «la science
infuse » assimilée a ce qu’ils appellent «les sciences des intelligibles ». Quant a la
différence entre la conjecture et la vérité, cela signifie, en leurs termes : « entre 1’opinion et
les sciences véritables » auxquelles appartiennent « une forme de connaissance vraie,
éternelle et parfaite ». Il convient de traduire avec précaution 1’expression arabe souvent
traduite par « science infuse » opposée a « science acquise », expressions que le traducteur

de La Voie et la Loi a utilisées, comme si le contexte €tait celui des sciences de 1’1slam.

155 Sl alall & jlae s 5 Y aeBY) A paiall 5 eleSall HuS sa s skl S inall 13g)
o oSl alall Jand 3l S N e Jea s L) ;d)gjwuuﬁ@uﬁ\gu\& Aalal)
[10]ebe)l o ol Ay ol

156 Nous reviendrons sur cette différence d’avec le Livre des Exemples dans notre discussion (Partie III)

157 Platon, République, VII, 533e8-534a2 cité en notes de traduction dans les Traités de Plotin (ibid., p.
220, note 61) Nous soulignons.

158 Plotin, Traité 5 (V, 9), 7, 1. (ibid., p. 206). Nous soulignons.
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Le rapport entre la conjecture et la vérité, dans le Coran, s’évalue a la fagon ou « la
conjecture ne sert a rien contre la vérité » Coran (10, 36). Ce parallcle avec 1’expression
platonicienne « le méme rapport qu’entre I’opinion et la science véritable » pourrait
indiquer que, comme Saint Augustin croyait par endroits lire la Bible dans les livres
platoniciens', il serait possible que notre auteur pense lire le Coran dans les mots de
Platon. Cela nous parait néanmoins peu probable. Au mieux le voyons-nous, peut-étre,
s’inspirer de la méthode par approximation de Platon (ou Plotin) dans ses développements
sur le «sens figuré du figuré de proximité ». Chez Platon, de la connaissance « vraie,
éternelle et parfaite » on ne peut penser ni parler autrement que par « approximation », car

elle releve ce qui est au-dela de la pensée, et qui est ineffable : 1’'Un'®

C’est que nous parlons d’une chose ineffable et que nous la nommons afin de la
désigner le mieux possible a nous-mémes.

L’un est le « Premier Principe » qui « rend raison de 1’ensemble du réel » %! :

Le cceceur de notre intériorité n’est donc en rien une subjectivité, fiit-elle
transcendantale, c’est I’unité ineffable de I’Un qui, de rien, et par conséquent de
nous en particulier, n’est jamais absent.

L’Un ne s’appelle pas Dieu, ni chez Plotin, ni chez Platon qui, rappelons-le, croyait
en la métempsychose autrement dit en la réincarnation de I’ame. Illustrée par le mythe de

Iattelage ailé!®?

, ’ame humaine arrivée au stade ultime de la contemplation, vole
contempler son Premier Principe avant de redescendre sur terre habiter un autre corps et
recommencer son ascension. La vie sur terre est une vie vouée a la purification « qui
cherche a se consacrer la contemplation » en accomplissant une « conversion soutenue vers

I’Intellect » sans cesse renouvelée de I’ame.

LES NOTATIONS ELLIPTIQUES DANS UN LI/VRE, ET QUE L’AUTRE COMPLETE

Pour comprendre certaines notations du Livre de la Guérison, portées de fagon
elliptique, nous avons di nous aider de la facon dont elles figurent dans la Mugaddima. En
voici deux d’entre elles (les autres étant signalées dans nos notes de traduction) : le leg

d’Abu Bakr a sa fille Aicha et I’injonction d’Omar. L’intérét pour notre démonstration

159 Saint Augustin, Confessions.

160 Op. cit., p. 15, note 1 (nous soulignons)

161 Ibid., note du traducteur, p. 63. Nous soulignons.

162 Phedre (246 a — 248c) ; ce mythe illustre la nature de I’dme chez Platon. Nous en reparlons dans

notre discussion par rapport a la traduction de M. Arkoun par « ailée » dans 1’expression « ame ailée » en
contexte philosophique d’inspiration platonicienne (Traité d Ethique de Miskawayh, p. 146) de ’adjectif
arabe dont nous traduisons la forme nominale par « bienfait » dans 1’expression « bienfait divin » ( latifa )
rapporté a I’ame dans le contexte de ce Traité cf. supra
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consiste également dans le fait que, dans les deux ouvrages, ces deux histoires figurent

toutes les deux a la suite, et a I’appui d’une méme idée.
Le leg d’Abu Bakr a sa fille Aicha
Voici la notation elliptique dans ce Traité, en mot-a-mot :

« Abl Bakr dit a “‘A’isha : ‘Ce sont tes deux sceurs’. Et sa femme, qui était enceinte,
accoucha d’une fille. »

Le traducteur de La Voie et la Loi essaye de I’expliciter'®* :

Abl Bakr dit [un jour] a ‘A’isha : ° [Les héritiers ne] sont [autres que] tes deux
sceurs !’ Or, sa femme était alors enceinte, et elle accoucha [effectivement] d’une fille.

On voit bien qu’un certain nombre d’explications ont semblé indispensables au
traducteur, mises entre crochets. Pour autant, celles-ci ne sont pas suffisantes pour une
bonne compréhension. Le lecteur francophone ne comprend toujours pas ce dont il est
question. Notons également la faute d’accord, en frangais, sur « héritiers » dans la
mention entre crochets ajoutée par le traducteur: dans ce contexte ce devrait Etre
« héritieres », puisque seules sont nommeées « tes deux sceurs », donc de sexe féminin.

Voici I’histoire plus compléte, racontée dans la Mugaddima'®* :

Abil Bakr connut également un épisode analogue, au moment ou il exprimait ses
dernicres volontés a sa fille ‘A’isha. Avant cela, il avait promis a celle-ci le don de
quelques charges de chameau de dattes de son jardin. Etant prés de mourir, il lui
conseilla donc de les récolter pour les soustraire aux autres héritiers. ‘Ce sont, lui-dit-
il, tes deux fréres et tes deux sceurs.” “A’isha s’étonna : ‘Il y a bien Asma’, mais quelle
est autre 7> Abl Bakr répondit : ‘Je vois que ’enfant qui est dans le ventre de Bint

Khaérija est une fille.” Et ce fut une fille. Cette anecdote est citée dans le Muwatta, au
chapitre des dons non permis.

Nous comprenons mieux a présent le texte du Livre de la Guérison ! C’est comme
si auteur n’y avait porté que quelques bribes : « Abli Bakr dit a4 ‘A’isha : ‘Ce sont tes
deux sceurs’ et elle accoucha d’une fille » pour se rappeler de quoi il voulait parler, en tant
que rédacteur des deux ouvrages. Notre traduction tente d’améliorer la compréhension du

lecteur par rapport a cette prémonition du sexe de I’enfant a naitre'® :

[En livrant ses derniéres volontés], Abl Bakr dit a [sa fille] ‘Aisha : « [Outre tes fréres
et toi, mes deux autres héritieres] sont tes deux sceurs ! ». Et sa femme, qui était
enceinte, accoucha d’une fille.

163 Ibid., p. 133
164 TIbid., p. 354
165 [10b]
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Cet exemple illustre la difficulté de traduction d’un texte concis a I’extréme, quand
I’auteur ne se donne méme pas la peine de rédiger, posant parfois, comme ici, seulement

des bribes, quelques mots, dont il nous faut ensuite reconstituer la phrase complete !

Il en va méme pour I’anecdote accolée a celle-ci dans les deux ouvrages.
L’injonction d’Omar a Sariya

L’anecdote accolée a la précédente se trouve portée dans un style encore plus

télégraphique :
O Sariya, la montagne !

Le traducteur de la Voie et la Loi ne I’explicite pas davantage et laisse!® :

‘O Sariya ! la montagne !’

Méme si ’auteur déclare ensuite cette histoire « trés célebre »'%7, il n’en prend pas
moins la peine de la rapporter davantage dans son autre Livre'® :
‘Umar s’était crié un jour : © O Sariya, attention a la montagne !’ Sariya Ibn Zunaym
était a la téte des troupes musulmanes en Irak, a I’époque des conquétes. Lors d’un
combat contre les polythéistes, il s’était trouvé en grande difficulté, sur le point d’étre
battu. Il y avait, & proximité, une montagne vers laquelle il se dirigeait. ‘Umar qui
préchait 2 Médine, en fut informé. Il s’écria : ‘O Sariya, attention a la montagne !’
Sariya I’entendit 14 ou il se trouvait, et il vit ‘Umar lui apparaitre en personne. Cette
histoire est trés connue.
Autre traduction'® :
Telle I’histoire de ‘Omar s’écriant ‘O Sariya, attention & la montagne !’ Sariya b.
Zunaym commandait une armée musulmane en Irdq, pendant la conquéte. Il
combattait les polythéistes et pensait a battre en retraite. Une montagne lui barrait la
route. ‘Omar qui préchait ce jour-1a & Médine, eut une prémonition. Il cria : ‘O Sariya,
attention a la montagne !” Sériya I’entendit, 1a ou il se trouvait, et vit aussi ‘Omar lui
apparaitre en personne. Cette histoire est tres célebre.

Rester en mot-a-mot et omettre « attention a » dans la traduction francaise, comme
le fait le traducteur de La Voie et la Loi est une faute. Tomber sur cette exclamation : « O
Sariya ! la montagne ! » sans autre explication, la rend totalement incompréhensible.

Ajouter « attention a » la rend intrinsequement plus compréhensible.

166 Ibid. p. 143
167 Rapportée notamment par At-Tabari, Tdrikh, Le Caire, Ddr al-ma’arif, 1967, t. IV, p. 178-179
168 Ibid., p. 354 précisé par une note indiquant la référence (note 51 p. 1318)

169 Sinbad, ibid., p. 170
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Voici le texte complet de notre traduction'”® :

‘Umar langa [un jour] au cours d’un préche qu’il pronongait [& Médine], une
interjection [a Sariya b. Zunaym, chef de I’armée musulmane en Irak] : « O Sariya !
Attention a la montagne ! » [et son message fut recu en Irak par Sariya qui eut la
vision de *Umar], selon I’histoire bien connue.

IBN KHALDUN, dans ses deux ouvrages, met ensemble (méme si I’ordre en est
inverse) 1’anecdote sur SARIYA averti de prendre garde a la montagne du champ de bataille
ou il se trouvait en Irak, par ‘UMAR qui préchait a Médine, et I’anecdote de la
prémonition du sexe de I’enfant a naitre, dans 1’échange entre ABU BAKR et sa fille AISHA.
Ces marques de paternité communes entre les deux textes donnent I’impression d’un

aller-retour, comme si I’auteur menait de front I’écriture de ses deux ouvrages.

LE RETRAVAIL INCESSANT DU CHAPITRE SUR LE SOUFISME

L’étude de la composition du chapitre sur le soufisme dans la Mugaddima est
éloquente quant aux éléments de datation du Livre de la Guérison, mais aussi sur sa
paternité. En effet, contrairement aux chapitres sur les secrets des lettres et sur 1’alchimie,
qui ne sont présents que dans les versions tardives des manuscrits, le chapitre sur le
soufisme, lui, est bel et bien présent depuis le début ! Nous avons la un indice probant
quant a la paternité de ce Traité, qui est pour ainsi dire le point d’orgue de cet incessant
retravail. Quand Ibn Khaldin évoque dans ce Traité la question « qui n’a de cesse de le
hanter sa vie durant » il s’agit de la question qui a nécessité un retravail constant des
manuscrits de la Mugaddima au point que les versions « diffeérent totalement ». Cette
question est celle du livre qu’il a entrepris a la fin de sa vie une fois que Dieu lui en eut
enfin inspiré la réponse, en rapport avec 1’extatique soufi et la vision mystique, qui lui
permet de préciser la nature avant tout morale de la loi musulmane et de constituer les

bases d’une jurisprudence morale.

LA MEME PENSEE BRILLANTE ENTRE LES DEUX OUVRAGES

En lisant la Mugaddima, nous avons I’impression de nous trouver en terrain connu,
de voguer pour ainsi dire dans les mémes eaux que celles du Livre de la Guérison, mais

avec une orientation différente, tenant a la différence d’objectif de 1’auteur.
L attitude des Compagnons du Prophete envers les karamat

Ce point est particulierement troublant dans la similitude entre les deux ouvrages

d’autant qu’il se trouve dans le chapitre sur les théories du secret et la pensée magique par

170 [10b]
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lequel nous donnons 1’élément le plus probant de paternité du Livre de la Guérison : dans

ses deux ouvrages, I’auteur fait porter sa critique sur I’attitude du chercheur de trésor.
L attitude du chercheur de trésor (ou de secret)

L’attitude du « chercheur de trésor » se trouve déja 1’objet de critiques dans la
Mugaddima'™'. Si les karamat sont comme des trésors, pour I’Ame, ces trésors, « c’est

par hasard qu’on les trouve, et non en les cherchant a dessein »'7* :

Certes, on peut trouver des trésors. Mais c’est trés rare et par hasard, et non a la
suite de recherche délibérées [...] ¢’est par hasard qu’on les trouve et non en les
cherchant a dessein.

Autrement dit, ceux qui font une ascese systématique et organisée, par la voie
mystique, de ce genre de trésors pour I’ame que sont les karamdt, sont comme les
chercheurs de trésors qui n’ont pas compris que le bon moyen de « gagner sa vie » au
sens de gagner le bonheur, aussi bien ici-bas que dans I’au-dela, n’est pas celui qu’ils
ont choisi. Comme le dira Saint Exupéry, I’illumination intervient sur un « terrain
soigneusement préparé ». La Mugaddima a préparé le terrain a 1’éclosion de ce Traité ou
I’auteur réalise que Dattitude des aspirants mystiques n'est pas la bonne attitude a
rechercher, tout comme D’attitude du chercheur de trésor n’est pas la bonne — qui est une
attitude élitiste réservée a certains, que notre auteur voit comme 1’exception qui confirme
la regle « a la fagcon dont le particulier s’apprécie par rapport au général » : point important

dont nous reparlons dans nos travaux sur les cing critéres d’évaluation des actes!”.

Notre auteur entend décourager les vocations d’apprentis mystiques et de novices
qui voudraient se lancer dans ce genre de miroirs aux alouettes dangereux pour la plupart
des gens, qui ne sont pas doués de la sensibilité mystique adéquate. Ce Traité s’adresse a
celui qui s’interroge (al-sad’il) sur le devoir moral de I’homme moral (qui s’appelle dans ce
Traité le mukallaf) concerné par I’intériorité de la charia, la loi morale et sa jurisprudence
(figh al-bdtin) laquelle s’adresse a tous, de facon compréhensible par tous. Ce n’est pas un
sens ésotérique que seule une élite peut décoder, mais une loi impérieuse qui s’impose a
tous, car la nature humaine en porte le sceau depuis le pacte originel de I’homme, qui a
accepté la charge de ’amana, le dépot de confiance de la responsabilité morale. La bonne
attitude, le bon comportement consiste a fournir des efforts dans la voie morale, qui est la

donc voie «des moyens naturels » et non pas celles des voies « tortueuses et non

171 5. 890-896 et 768-769

172 Mugaddima, Pléiade., p.769. Nous soulignons.

173 [38b] nous soulignons « Le golt spirituel des soufis se situe par rapport aux criteres d’évaluation des
actes a la fagon dont le particulier s’apprécie par rapport au général. Il s’avere tres difficile de
comprendre comment appliquer ces criteéres a leur cas, par manque de public averti ».
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naturelles », des chercheurs de trésors ou de secrets. Voici ce que dit I’auteur de cette voie

dans la Mugaddima'™ :

On trouve dans les villes beaucoup de faibles d’esprit qui esperent trouver des trésors
[...] incapables de gagner leur vie par des moyens naturels [...] ainsi les faibles
d’esprit [...] Outre la simplicité d’esprit, la conduite des chercheurs de trésors
s’explique par leur impuissance a gagner leur vie par des moyens naturels [...]
aussi empruntent-ils des voies tortueuses et non naturelles. Incapables de faire
des efforts pour gagner leur vie [...] ils ne voient pas qu’en employant de mauvais
moyens, ils tombent dans des fatigues et des maux bien plus grands, tout en
s’exposant a des chatiments. »

Et plus loin'” :

Les gens qui sont sujets a ce genre d’obsessions devraient chercher refuge aupres
de Dieu pour qu’ll les préserve de ’impuissance et de la paresse.

Si I’on compare maintenant avec le Livre de la Guérison'’ :

Nombreux sont les désceuvrés qui perdent leur temps dans 1’obsession pour la
littérature mystique, signe de « I’'impuissance et de la paresse » contre lesquelles le
Prophete a cherché refuge aupres de Dieu. Ils croient trouver, caché dans les pages
de ces ouvrages, le secret du bonheur de I’au-dela, sans se douter a quel point ils
sont loin du compte !

Dans ses deux ouvrages, ’auteur exprime le pendant de la stratégie gagnant-

gagnant du double bonheur ici-bas et dans 1’au-dela : la double peine ici-bas et dans 1’au-

dela. Les chercheurs de trésors, ou de secret, sont « loin du compte » car ils ne se rendent

pas compte que leurs efforts sont mal employés : « en employant de mauvais moyens, ils

tombent dans des fatigues et des maux bien plus grands » ce qui signifie qu’ils sont dans la

peine ici-bas, et ce (double peine) « tout en s’exposant a des chatiments » autrement dit, ils

sont dans la peine dans I’au-dela. Dans ses deux ouvrages, I’auteur renvoie implicitement

a la méme tradition'”” :

«Mon Dieu, je cherche refuge auprés de Toi contre 1’anxiété et la tristesse,
I’impuissance (‘ajza) et la paresse (kasal), 1a lacheté et I’avarice, le poids des dettes
et I’asservissement des hommes »

174
175
176
177

Ibid., p. 766. Nous soulignons
Ibid., p. 770. Nous soulignons.
[27b] Nous soulignons.

Nous I’avons trouvée chez Bukhari (n°6369) qui précise que kasal équivaut a kusal Coran (4, 142)

et relevée dans le LE (ibid., p. 770) ; kasal « paresse » est (mal) retraduit « accablement » par Pe (ibid. p.
192 et note 147, p. 281) ; ce hadith est relevé dans I’édition en ligne de Damas rapporté par ‘Anas Ibn
Malik (p. 119).
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Le bonheur dans I’au-dela comme ici-bas est le salaire honnétement gagné par le
travail, ce n’est pas un « secret » a découvrir dans des pratiques ¢loignées de la loi morale
divine. Dans ses deux ouvrages, ’auteur assimile au genre d’impuissance et de paresse
jugées blamables au sens de la Tradition, I’attitude de chasseur de trésor ou de secret, qu’il
s’agisse du « genre d’obsession » des chasseurs de trésor ou de « I’obsession pour la
littérature mystique » des chasseurs de secret autrement dit des aspirants soufis qui pensent
trouver ainsi « le secret du bonheur de I’au-dela ». Dans ses deux ouvrages, pour combattre
I’attitude du chercheur de trésors, ou de secrets, ’auteur conseille de « chercher refuge

aupres de Dieu pour qu’ll les préserve de I’impuissance et de la paresse »

La bonne fagon de travailler pour gagner sa vie, aussi bien sa vie ici-bas que la vie
de I’au-dela, autrement dit de gagner le bonheur aussi bien ici-bas que dans 1’au-dela,
consiste a accomplir des efforts dans la vie active dans la droiture du bon comportement, et
non pas a suivre la voie de « ’impuissance et de la paresse » d’autres expédients, qui selon
I’auteur relévent de la pensée magique, qu’il s’agisse de la chasse au trésor ou de la voie de

N

la mystique contemplative qui cherche a provoquer volontairement des expériences
religieuses intenses sans y parvenir. L’exemple a suivre est celui des Compagnons qui
s’interdisaient de parler de ce genre d’épisodes, qui étaient pour eux comme des trésors

pour I’ame ne devant pas faire 1’objet d’une recherche systématique.
Les idiots et les fous

La question du Livre de la Guérison touche a la facon de comprendre la bonne
facon de gagner sa vie ici-bas et dans ’au-dela, et a la mise en ceuvre des bons moyens
pour y parvenir, ce que n’ont pas compris les chercheurs de trésors, ou de secrets, parce
qu’ils n’ont pas compris les termes de la loi morale — ce que ne peuvent pas comprendre,
non plus, les idiots et les fous. Car «les simples d’esprit ne sont pas légalement
responsables (mukallaf) »'’® Dans la Mugaddima, le terme mukallaf est traduit a la Pléiade
par : « I’homme légalement responsable » et chez Sindbad par : « juridiquement capable
(compos mentis : mukallaf) » ou « tout musulman, 1également capable (mukallaf) ». Dans
le lexique de ce Traité et au regard de la loi morale, il devient ’homme responsable au
regard de la loi morale : il est celui que nous traduisons « homme vertueux », « homme
moral », en lien avec le sa’il du titre, « celui qui s’interroge sur la facon de parfaire sa
vertu » Il s’agit de la question ce Traité, la réponse a la question que I’auteur dit avoir

attendu sa vie durant!”’

, mais que se trouvait déja en germe dans la Mugaddima dans les
deux themes des idiots et des fous, et de I’extatique soufi. En rapprochant les deux

ouvrages, on a I’impression de suivre le cheminement de sa pensée, ou, dans 1’un, il dit se

'8 Mugaddima, Pléiade., p. 355..

179 [44p]
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livrer a des digressions sans bien savoir ou elles le menent ; dans I’autre, sa pensée évolue
et se réassemble, au point qu’il en arrive a la « réponse » tant attendue.

Dans les deux ouvrages, le theme des idiots et des fous est lié au theme de

Pextatique soufi. Voyons ce qu’il en est dans la Mugaddima' :

«Ce qui leur manque, c’est D’intelligence qui fonde la responsabilité légale.
L’intelligence est un attribut particulier de I’ame. C’est un ensemble de connaissances
nécessaires qui permettent a I’homme de bien diriger son jugement, et de savoir ce
qu’il Iui faut pour sa subsistance et sa vie domestique. Si I’homme, pourrait-on dire,
est capable de savoir ce qu’il lui pour assurer sa subsistance, il ne peut pas se dérober
a I’accomplissement de ses devoirs religicux pour bien se préparer a ’au-dela. »

Si I’on compare maintenant au Livre de la Guérison'®! :

« L’homme est considéré légalement responsable de ses actes, s’il est doué de raison
— autrement dit s’il posséde la faculté intellective qui lui permet de réaliser qu’il doit
subvenir a ses besoins et mettre en ceuvre ce qu’il faut pour s’en acquitter dans la
conduite de sa vie domestique ».

Le premier rouage de la réponse est donc bien présent des la Mugaddima dans le
parallele a établir entre « bien gagner sa vie ici-bas » et « bien gagner sa vie dans I’au-
dela ». Contrairement aux idiots et aux fous, mais aussi a I’extatique soufi, le mukallaf est
celui qui réalise qu’il doit subvenir a ses besoins ici-bas, et agir en conséquence — car ainsi
il est mesure de réaliser qu’il doit faire de méme en vue de sa subsistance dans I’au-
dela et mener le combat dans I’ame selon la loi morale. Mais, dans la Mugaddima, les
différences ne sont pas bien établies entre ce qui caractérise, entre eux, les idiots ou les
simples d’esprits, les fous, les extatiques — et le mukallaf ; le lien n’est pas fait avec ce qui
constitue la fameuse « réponse » que Dieu a inspirée a I’auteur la fin de sa vie, et pour
laquelle il a composé le Livre de la Guérison afin de la communiquer a son lecteur, le sa i/

du titre original.
Voici ce que dit I’auteur dans son excursus de la Mugaddima'®* :

« Il y a parmi les adeptes du soufisme des simples d’esprit et des aliénés qui sont
plus pres des fous que des étres raisonnables. On doit reconnaitre pourtant qu’ils ont
réalisé la sainteté et les états des véridiques [...] souvent, on confond le cas de ces
gens avec celui des fous, dont I’ame rationnelle est atteinte et qui doivent étre classés
avec les bétes. Voici quelques signes qui permettent de les distinguer ».

180 Mugqaddima, Pléiade p. 355. Nous soulignons.
181 [44b] Nous soulignons.

182 Op.cit., p. 355. Nous soulignons.
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L’auteur se livre ensuite a un certain nombre d’explications, tout en ajoutant « il
n’y a rien d’absurde a cela », comme s’il essayait de se convaincre lui-méme, ce que

confirme la fin de ce passage qui apparait donc comme un excursus dans sa pensée!8? :

« Toutes ces considérations ont été amenées par la discussion »

Et cela, comme si 1’auteur avait suivi le fil de sa pensée sans bien avoir ou cela le
menait. Effectivement, parmi « toutes ces considérations », figurent celles ou il essaye de
distinguer entre eux les idiots et les fous sur la base de signes assez étranges, parfois, il
faut bien le reconnaitre. Premier signe : les simples d’esprit peuvent se livrer a une forme
de dévotion envers Dieu alors que «les fous n’ont aucune sorte de penchant a la
dévotion ». « Autre signe : les simples d’esprits sont tels de naissance, alors que les fous
deviennent aliénés a un certain age, a la suite d’un accident naturel d’ordre physique ». Et
enfin, dernier signe : les simples d’esprits seraient en mesure « d’accomplir de nombreux
actes surnaturels, bons ou mauvais » alors que « les fous, au contraire, n’ont aucun pouvoir
de ce genre »!3*, Tout cela part de I’idée initiale sur I’extatique soufi assimilé a un fou que
I’auteur n’arrive pas vraiment a expliquer dans la Mugaddima en se livrant a un excursus
ou il compare les fous et les simples d’esprit — un excursus, ou il semble se parler a lui-

méme sans trop savoir ol cela le menera, comme si sa réflexion avait besoin de mrir.

Maintenant, si 1’on compare avec le Livre de la Guérison, on constate

qu’effectivement, la réflexion a évolué. Ce n’est plus un excursus mais le sujet principal

d’un livre. De thémes qui peuvent sembler marginaux, sur les idiots et les fous, et sur
I’extatique soufi, I"auteur en arrive au cceur de sa problématique : ce qui caractérise la
responsabilité 1égale du mukallaf autrement dit sa responsabilit¢é morale envers la loi
morale et son application, selon cinq criteres d’évaluation des actes au regard de la loi
divine'®. Dans le Livre de la Guérison, les idiots et les fous en sont exemptés, sans
distinguer entre eux les signes qui justifient cette exemption : ils sont tous les deux
relégués «au plus bas degré de la condition humaine »'%, en dehors du champ
d’application de la charia et de ses criteres. Et I’extatique soufi en est également exempté,
mais pour une autre raison, qui tient a ce que I’auteur considére comme I’exception qui
confirme la regle : ’extatique soufi n’est pas au plus bas niveau de 1’échelle humaine, a
I’¢égal des bétes, mais au plus haut niveau, a I’égal des saints : « le niveau de la foi chez lui

s’est élevée et il est méme possible de parler pour lui de sainteté ».

183 Ibid.
184 Ibid.

185 ce point a été mal compris, source de confusions : cf. infra et supra.
186 144
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L’objet du langage et la réflexion sur la langue

La réflexion sur la langue, et sur I’objet du langage, trés présente dans le Livre de la
Guérison, est a rapprocher de passages présents également dans la Mugaddima, ou, dans

un méme esprit, 'auteur conseille de « considérer la science indépendamment des

187

terminologies » °’ et de ne pas se laisser prendre « au filet des arguments » ni au « voile

des mots »'8. Sur I’objet du langage, dans la Mugaddima'® :

Aucune langue ne peut rendre la signification que ces choses [relevant du gofit des
soufis] ont pour eux, car les langues n’ont été instituées que pour exprimer les
notions courantes, dont la plupart concernent les choses sensibles.

Sur I’objet du langage, dans le Livre de la Guérison'™ :

Les mots du langage, dans toutes les langues du monde, n’ont été institués que
pour exprimer les notions courantes et qui concernent les choses sensibles, ou
I’imaginaire, ou le conceptuel, et que tout le monde connait. Les langues présentent
comme caractéristique d’étre d’un usage accessible a tous, en respectant des
conventions communes [...] il serait inexact d’espérer pouvoir élargir ’emploi des
mots jusqu’a leur donner un sens dont on pourrait ensuite s’accorder a dire qu’il
refleterait parfaitement ce que ces mots veulent dire par la voie métaphorique. Car ce
type d’élargissement ne se pratique qu’aprés avoir pris en compte une signification
perceptible par tous, ou bien une certaine forme de rapport direct. Or, il n’existe
absolument aucune proportion, ni aucune regle analogique possible, entre le
Monde de I’Ordre et le monde sensible, entre I’inconnu de 1’au-dela et ce qui est
connu ici-bas. C’est pourquoi, les mots adéquats pour exprimer les différents états du
Monde de I’Ordre sont malaisés a trouver, voire hors de notre portée. Comment donc
les adeptes du soufisme pourraient-ils arriver a parler de ce qu’ils ne parviennent
méme pas a comprendre ? Et, a plus forte raison, comment pourraient-ils écrire des
livres qui en parlent ?

Ainsi, dans les deux ouvrages, la formulation est la méme : I’objet du langage
«dans toutes les langues du monde », est «exprimer les notions courantes » qui
concernent « pour la plupart les choses sensibles » c’est-a-dire, précise le Livre de la
Guérison, aussi bien « I’imaginaire », ou le « conceptuel », a condition qu’il s’agisse de
notions « que tout le monde connait » ou est susceptible de connaitre parce qu’il existe
« une signification perceptible par tous, ou bien une certaine forme de rapport direct » qui
permet de donner aux mots un sens « élargi ». En effet, « les langues présentent comme

caractéristique d’étre d’un usage accessible a tous, en respectant des conventions

187 Op. cit., p. 1080 : cf. infra et supra
188 Ibid., p. 1071 : cf. infra et supra
189 Ibid., p. 934 : cf. infra et supra. Nous soulignons.

190 [23b] Nous soulignons.
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communes ». Or, précise notre auteur dans une remarque lourde de conséquences : « Il
n’existe absolument aucune proportion, ni aucune régle analogique possible, entre le
Monde de I’Ordre et le monde sensible, entre I’inconnu de I’au-dela et ce qui est
connu ici-bas ». Une telle affirmation suppose que le langage fonctionne par association et
par analogie, pour élargir le sens des mots. Cette réflexion sur 1’¢élargissement du sens des
mots par analogie se retrouve dans 1’expression « sens figuré du figuré de proximité »
créée par I’auteur a propos du « port » de la « charge » de I’amdna. En conséquence, s’il
existe quelque chose de spécifique sans aucune analogie possible avec des notions

courantes, il devient impossible d’en parler'®!

. Ainsi, ce que vivent les soufis est tellement
spécifique « qu’aucune langue ne peut en rendre la signification » (Mugaddima), ni leur
permet « d’en parler » et « a plus forte raison », d’en « écrire des livres qui en parlent »

(Livre de la Guérison). L’ aller-retour entre les deux ouvrages est ici parfait, dans le méme

mouvement de la réflexion entre les deux ouvrages, signe gu’ils sont issus d’un méme

esprit et composés d’une méme main — signe de la paternité du Livre de la Guérison.

LA MEME MODIFICATION D’'UNE MEME TRADITION
Voici ce dont il s’agit!%?

Le Prophete — que la priere et le salut de Dieu soient sur lui — n’a-t-il pas dit : « Celui
a qui j’ai adjugé une chose au détriment du droit de son frére, en vérité, je lui ai
adjugé une part de ’enfer » ?

Voici la plus compléte des deux variantes de cette tradition, chez Bukhari'®® :
« Je ne suis qu’un humain. Et vous plaidez devant moi ; mais il se peut que quelques-
uns d’entre vous soient plus éloquents que d’autres a exposer leurs arguments ; or, les
jugements que je rends reposent sur ce que j’entends. Donc, celui qui bénéficie d’un
jugement que je rends au sujet d’une chose, qu’il ne la prenne pas ; car, en
réalité, je lui ai coupé un morceau du Feu [pour le lui donner] ».

Et dans le Livre de la Guérison* :

« Vous m’avez demandé d’arbitrer vos différents. Mais en plaidant leur cause, certains

d’entre vous ont pu se montrer plus éloquents que d’autres dans I’exposé de leurs

191 Nous discuterons le lien entre les appareils les plus subtils du corps humain : la faculté de parler
(I’appareil phonatoire) et I’ame (bienfait divin, « appareil » composé de quatre « organes » : le cceur,
I’intellect, I’esprit, I’unicité de 1’&tre) : cf. supra.

192 Autobiographie. Pléiade p. 170 (nous soulignons)

193 Ibid., Tome VIII, p. 446 n°7169 ; ’autre tradition similaire au n°7169 (et non a la version qu’en donne
Ibn Khald{in dans ses deux Livres) figure au Tome III n°2680 (nous soulignons).

194 ¢, supra (nous soulignons)
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arguments. De ce fait, celui a qui j’ai adjugé une chose au détriment du droit de
son frere, en vérité, je lui ai adjugé une place en enfer. »

Il est rare qu’une modification de la version canonique d’un hadith intervienne,
surtout de la part d’un grand parmi les oulémas, comme notre auteur. En partant du
principe qu’il s’agit bien d’une modification personnelle (et non pas d’une autre version
canonique que nous n’aurions pas su identifier), il serait encore plus rare que cette
modification personnelle se produise dans des ouvrages de deux oulémas — a moins que ces
deux ouvrages ne soient tous deux écrits d’une méme main, comme c’est le cas, justement,

des deux ouvrages de notre auteur !

Dans les deux ouvrages de I’auteur, la tradition est citée ainsi : « celui a qui j’ai
adjugé une chose au détriment du droit de son frere, en vérité, je lui ai adjugé une place
en enfer » ; alors qu’il s’agit d’une modification de la tradition qui figure chez Bukhari en
ces termes : « celui qui bénéficie d’un jugement que je rends au sujet d’une chose, qu’il ne

la prenne pas ; car, en réalité, je lui ai coupé un morceau du Feu [pour le lui donner] ».

Cette différence dans le verbe (adjuger/ couper) et dans une partie de la phrase (au
détriment du droit de son frére/ qu’il ne la prenne pas) se trouve a I’identique dans les
deux ouvrages de I’auteur, signe qu’ils sont tous les deux d’'une méme main, d’un méme
esprit qui mene la méme réflexion a propos des formes extérieures sur lesquelles les juges
se basent, par la force des choses, parce qu’ils n’ont qu’elles a leur disposition. En effet,
dans les deux ouvrages, ce hadith est cité a ’appui de la méme idée, a savoir I’accord a

trouver entre ’intériorité et les formes extérieures :
Voici le texte qui préceéde ce hadith dans la Mugaddima'®

Quand le cadi malikite fut destitué, le sultan me choisit pour cette fonction [...]. Je
m’acquittai dignement de la tache dont le souverain m’avait chargé, mettant tous mes
efforts a I’application des lois de Dieu [...] je ne voulais pour juge que Dieu Lui-
méme dans la tiche qui m’étais confiée. Tournant le dos aux ignorants, je persistais
[...], frappant durement ceux qui, par un signe d’intelligence, cherchaient a
m’influencer par leur prestige ou des intéréts privés. Comme cette conduite n’était
guere partagée par les autres cadis, mes collegues, ils me la reprocherent et
m’invitérent a suivre leur exemple dans I’attitude qu’ils étaient convenus d’adopter :
donner satisfaction aux grands, avoir des égards pour les notables, trouver des formes
extérieures pour juger en faveur des puissants [...]. Je voudrais bien savoir quelle
pourrait étre leur excuse pour s’en tenir aux formes extérieures, conscients qu’il
en était tout autrement. Mais, de cas semblables, le Prophéte... (hadith)

Et voici le texte qui précede ce hadith dans le Livre de la Guérison'* :

195 1pid. (nous soulignons)

433



Le plus bas niveau des responsabilités consiste a s’acquitter parfaitement de ses
obligations, mais uniquement par les formes extérieures, en négligeant totalement
Pintériorité ; aussi, ces obligations ne peuvent étre considérées comme réellement
accomplies et ne sont d’aucune utilit¢é pour atteindre le salut dans 1’au-dela.
Cependant, ni Dieu ni Son Prophéte n’ont prévu de sanction, en ce cas — ni blame, ni
chatiment corporel, ni peine de mort — parce qu’il n’y n’existe aucun moyen de juger
autrui en son for intérieur. C’est pourquoi, tout homme vertueux se trouve renvoyé a
lui-mé&me, en son ame et conscience, car il est le mieux placé pour savoir qui il est ;
c’est lui le plus apte a connaitre la nature de ses maux et savoir comment y remédier,
en s’attachant a restaurer la pérennité de ’accord entre ’intériorité et les formes
extérieures, selon ces deux traditions : « Aurais-tu fait une fente dans son cceur [pour
voir ce qu’il recele] ? » ... (hadith)

Ainsi, ce qui releve du for intérieur et de ’intériorité, personne d’autre que
Pintéressé (et Dieu) n’y a accés, puisqu’aucun homme ne peut « lire a D'intérieur du
cceur » d’un autre homme. Le Prophéte était un homme comme les autres (« je ne suis
qu’un humain » ; « les jugements que je rends reposent sur ce que j’entends »), il n’a pas

acces, plus que les autres, au contenu des consciences, ni a ce que renferment les coeurs.

Ce hadith est donc cité dans les deux ouvrages, a ’appui de la méme idée a propos
des prophetes et donc des oulémas, dont en particulier les cadis, qui, pour notre auteur
(selon une tradition au rang faible), en sont les « héritiers » : compte-tenu des dispositions
de la nature humaine qui ne permettent pas de lire a cceur ouvert dans les intentions
d’autrui, les oulémas, a I’instar des prophétes, sont contraints de s’en tenir aux formes
extérieures pour juger, alors qu’un jugement réellement juste et équitable devrait reposer,
en parfaite connaissance de cause, sur les données de I’intériorité, et sur la nature de son

accord avec les formes extérieures.

LA MEME SATISFACTION D’UN GENIE QUI SE SAIT PRECURSEUR

Enfin, nous terminons ce tour d’horizon de nos nouveaux éléments relatifs a la
paternité du Livre de la Guérison par la derniere, mais non la moindre, des marques de
paternité communes que nous relevons avec la Mugaddima, un élément probant tenant a la
manifestation d’un méme génie, appliqué cette fois-ci non plus a la société et a
I’histoire, mais a I’éthique et a l1a morale.

Nous assistons a la démonstration d’un talent de méme envergure dans les deux
ouvrages, n’hésitant pas a braver les idées établies, au point de défier les institutions et ses
pairs, en s’attaquant a la forteresse qu’est le droit musulman, le figh de la charia. Ibn

Khaldiin fait preuve dans ce Traité d’une ambition a la hauteur de I’un de ses plus illustres

196 1bid. (nous soulignons)
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prédécesseurs et qu’il cite d’ailleurs trés souvent dans ses deux ouvrages : Ghazali, auteur
d’un monument des sciences de I’islam : Revivification des sciences de la religion. C’est a
sa propre revalorisation des sciences de la religion — et du métier des officiers du culte
musulman, les oulémas, auxquels il appartient en tant que 1’un des plus grands — que
s’attele Ibn Khaldin dans ce Traité. Dans le Livre de la Guérison, I’auteur prend des
libertés avec toutes formes de traditions — et c’est peut-étre le trait le plus

caractéristique de sa pensée, qui se retrouve a I’identique dans la Mugaddima'®’ :

« Ibn Khaldiin était parfaitement conscient q