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INTRODUCTION

Ne soyez pas comme ceux qui ont oublié Dieu
et dont Dieu a fait qu'ils s'oublient euxc-mémes.

Cor. (59, 19)

Cette mise en garde du Coran distingue deux_degrés
d’oubli : oubli de Dieu et 'oubli de soi-méme. Bien que
le premier soit la cause du second, c’est ce dernier qui a
les conséquences les plus graves et les plus définitives,
puisqu’il s’agit d’un oubli essentiel, d’une rupture avec ce
qui constitue Porigine et la signification de Phomme.
Cest cet oubli qui affecte 4 notre époque un nombre
croissant de personnes.

L’ignorance de tout ce qui ne rentre pas dans le cadre
du domaine matériel ou sensible, seul champ consideré
en général comme susceptible d’'une véritable connais-
sance « scientifique », est une caractéristique spécifique de
notre temps. Et s’il est certain que ce sont le développe-
ment de cette réalité physique et les applications des
sciences modernes qui lui cotrespondent qui expliquent
le bien-étre matériel spectaculaire des sociétés modernes,
il est tout aussi vrai qu’ils constituent également en grande
partie la cause des problémes et des souffrances de
’homme contemporain.

Cette ignorance caractéristique de notre époque
porte sur ’étre humain, sa nature et ses facultés, tout
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particuliérement s’agissant de ce qui, en lui, dépasse jus-
tement les réalités purement physiques : une telle igno-
rance exphque 1’1ncapac1te absolue de notre temps a
répondre a des questions et des nécessités permanentes
et constitutives de la condition humaine, qu’on a fini par
mettre de c6té pour les remplacer par une agitation
frenétique et artficielle, elle-méme produit d’un flux
permanent d’illusions toujours insatisfaites et de change-
ments sans fin.

Si, d’un certain point de vue, la diminution de la « foi »
en Occident n’est pas en soi une nouveauté, I’époque
actuelle est celle qui, plus que toute autre, se caractérise
parl absence totale d’aspiration collective 4 donner un sens
a la vie humaine, en dehors d’un utilitarisme jouissif plat
et a trés courte vue. Cest la conséquence de la disparition
non seulement des doctrines religieuses mais également de
leurs applications sociales, morales et pratiques, qui
perduraient encore il y a2 quelques décennies en Occident,
souvent de fagon simplement « passive » ou « laicisée ».
Nos contemporains sont pour la plupart des individus
définitivement isolés, perdus et sans attaches, habitués 2
subir toutes sortes d’interférences absurdes qui manipulent
et perturbent leur psychisme, de sorte qu’ils identifient leur
personne et associent leur liberté 2 n’importe quel désir
ou suggestion qui se présente i eux.

Malgré la généralisation de cet état de confusion men-
tale et d’ignorance envahissante, certains, au plus profond
d’eux-mémes, éprouvent encore la nécessité de donner a
leur vie une orientation qui fasse sens et transcende leur
quotidien. Mais pour cela, il leur faut au préalable échap-
per aux effets de ce conditionnement néfaste auquel ils
sont en permanence soumis, ainsi qu'aux illusions qui en
résultent, tout en clarifiant la nature de leur « quéte »,
pour ne pas voir leurs efforts compromis et en rester au
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stade des bonnes intentions, d’autant que le monde
moderne excelle 4 fournir 4 chaque génération une
nouvelle « cause sacrée » qui permet de détourner I’aspi-
ration de ceux qui pourraient se rendre compte de la
présente impasse civilisationnelle vers des objectifs
secondaires, en général d’ordre exclusivement mateériel.
Le langage religieux, normalement chargé de foutnir les
connaissances indispensables 4 une telle recherche, se
trouve aujourd’hui considérablement défiguré par des
interprétations subjectives et sectaires, chargées de forma-
lismes ou d’idéalismes purement humains. Il s’loigne cha-
que jour un peu plus de ce qu’il devrait étre, de par son
origine : une lumiére et une direction spirituelle pour les
hommes. Il n’offre plus la sécurité et la certitude, associée
4 son origine supra-humaine, provoque pour cela un
mécontentement et se transforme finalement en obstacle
pour ceux qui en ont paradoxalement le plus besoin.
L’ouvrage dont nous présentons la traduction émane
d’une autorité traditionnelle musulmane, ce qui est le gage
d’un enseignement authentiquement spitituel. 11 a le
mérite, malgré sa briéveté, de répondre 4 quelques-unes
des questions essentielles que souléve la notion de « réveé-
lation ». Il fait partic de ces.nombreux ouvrages du
soufisme qui, tout au long de ’Histoite, ont fourni sur ce
théme fondamental un enseignement véritablement uni-
versel. Malgré un contexte radicalement différent du
nbtre, leur enseignement, correctement interpreéte, n’a rien
perdu de son caractére universel et donc de son actualité.
Le langage de cet ouvrage est certes celui d’'une tradi-
tion particuliére, l'islam, mais il n’en demeure pas moins
que sa perspective transcende les limitations formelles
que tout contexte historico-culturel suppose. C’est ce qui
explique qu’un tel discours puisse heurter les convictions
de ceux-li mémes qui sont censés faire autorite en la
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matiére et s’activent en général plus 4 trouver des contra-
dictions qu’a les résoudre. Il répondra en revanche au
besoin de ceux qui ont soif d’authenticité car, bien que
cet enseignement s’adresse en principe 2 ceux qui ont un
lien avec le soufisme, il sera aussi d’un grand secours i
tous ceux qui s’interrogent sur le sens profond de la
relation de ’'homme 4 Dieu. Une fois familiarisés avec
sa logique interne et sa terminologie, ils accéderont a un
enseignement subtil qui exprime, autant que la parole et
Pécrit le permettent, la véritable signification de cette
notion de « révélation ».

L’auteur

Notre auteur est 'une de ces figures exceptionnelles
qui apparaissent périodiquement, et dont le role est de
revivifier par la parole et 'exemple la tradition 2 laquelle
ils appartiennent et de restituer aux formes révélées toute
Pampleur et la profondeur qui sont les leurs. Le cheikh
Ahmad ibn Mustafa al-‘Alawi’, mort 2 Mostaganem
(Algerie) en 1934, a été 'un des principaux représentants
du soufisme du siécle passé. Son cercle d’influence était
tres large et touchait, directement ou indirectement, les
personnes et les contextes les plus divers. En outtre, il a
laissé une importante ceuvre écrite, dont la notoriété va
aujourd’hui croissant. Son ceuvre de rénovation du sou-
fisme a également fait de lui I'un des premiers maitres
soufis comptant parmi ses disciples nombre d’Occiden-
taux.

1. Pour une biographie du cheikh, cf. M. Lings, Un saint soufi du
XX siécle, Patis, Seuil, 1990.
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Face aux changements profonds qui s’étaient pro-
duits dans le monde et a leurs répercussions prévisibles
dans les sociétés et les individus — tant en Occident que
chez les peuples de tradition musulmane eux-mémes —,
il a conduit une action multiforme de préservation de la
tradition et de la spiritualité, exercant sa fonction de
guide spirituel dans tous les ordres, aussi bien de fagon
locale que globale. Il a revivifié P'enseignement et la
pratique du soufisme tout en dénongant des les anneées
vingt du siécle detnier le danger que représentait pour
Pislam la propagation des idées du mouvement réfor-
miste salafite”.

Alliant simplicité et raffinement, disposant d’une
autorité intellectuelle et morale reconnue, il a su mettre
en lumiére les principes invariables de la religion et
montrer comment les mettre en ceuvre face a des
circonstances radicalement nouvelles, afin que celle-ci
teste une source de miséricorde et de lumiere pour tous
les croyants.

Sa présence, comme en ont témoigné de nombreuses
personnes, causait une impression inoubliable. Un repré-
sentant du soufisme marocain décédé récemment signalait
par exemple qu’il avait dans sa jeunesse accompagné son
pére 4 une rencontre organisée par les dignitaires religieux
marocains 3 Poccasion d’un déplacement du cheikh al-

2. L’Histoire ne lui a malheureusement donné que trop raison :
avec son interprétation politique et militante de l'islam, cette « inter-
nationale » a causé 2 la communauté musulmane autant voire plus
de tort que linévitable influence occidentale, et les pires consé-
quences de cette « salafisation » générale des esprits, qui n’est sem-
ble-t-il qu'une déclinaison parmi d’autres de Pindividualisme
moderne en climat musulman, restent peut-étre encore i venir, y
compris dans le monde du soufisme.
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‘Alawd 4 Fez : impressionné par la « présence » du cheikh?,
son pere aviit alors eu cette formule : « Cet homme est
le Nom de Dieu qui marche parmi les gens. »

L’ceuvre écrite du cheikh refléte sans aucun doute son
charisme. Ses paroles sont le fruit d’'une connaissance
abondante et portent d’autant plus loin qu’elles sont
mieux comptises : on peut dire 4 cet égard que, d’une
certaine fagon, ’épaisseur du voile est en rapport avec
ce qu’il dissimule.

Le commentaire de la sourate « L’Etoile »

Le cheikh a écrit de nombreux ouvrages®. Certains de
ces textes relevent de la religion en général et s’adressent
donc a tous les croyants. D’autres textes portent sur le
soufisme et admettent en fait plusieurs lectures. Il existe
également des écrits philosophiques, poétiques, cosmo-
logiques (sur 'astronomie notamment), journalistiques et
politiques du cheikh. Enfin, certains textes relévent de
’ésotérisme et traitent quasi exclusivement de « réalisa-
tion spirituelle® ». Le texte que nous avons traduit est de

3. Lors de ce voyage, le cheikh avait notamment commenté
devant des notables religieux I'un de ses ouvrages consacré a l'invo-
cation du Nom _4/zh.

4. Une liste en a été établie par M. Lings dans sa biographie.
Certains de ces livres ont été traduits et publiés en frangais, notam-
ment par les éditions La Caravane et Les Amis de I'Islam.

5. Selon I’expression de René Guénon. Esotétisme et exotérisme,
meétaphysique et théologie, initiation ou spiritualité et religion géné-
rale correspondent 4 des niveaux de connaissance différents, mais
les supports traditionnels et les symboles sont souvent communs,
comme le montre la notion méme de commentaire coranique. De
la méme fagon, un personnage unique, surtout si sa fonction est

3
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ceux-1i puisqu’il s’agit d’un commentaire ésotérique de
la sourate « L’Etoile », dont les premiers versets traitent
en des termes extrémement concis et synthétiques de la
révélation divine telle que le Prophéte Muhammad en a
fait 'expérience.

Comme l'auteur le précise en préambule, son texte
n’est en aucun cas un commentaire coranique classique,
ce quon appelle un zafsir, puisqu’il est le fruit d’une
lecture intuitive et inspirée qui restitue les significations
principielles (#2'il) que renferme la Parole divine.

Bien siit, ce type de commentaire ne s’adresse a priors
pas 4 tout le monde, puisque sa compréhension la plus
compléte présuppose une acceptation du message spiri-
tuel, ainsi qu’un attachement 4 celui qui en témoigne et,
pour tout dire, une « communion » sur la « passion » et
« Pobjectif ». Pour le disciple, cet enseignement allusif et
personnel doit déboucher sur un état de concentration
et une méditation. Cela étant, il nous semble que méme
un lecteur d’une autre aire culturelle peut tirer profit
aujourd’hui d’un tel ouvrage: celui-ci alimentera sa
méditation et lui servira de support pour approfondir sa
réflexion sur la Révélation et le fait religieux.

Selon un dicton soufi, « quiconque reconnait la verite
de cette science fait partie de I’élite ; celui qui la com-
prend fait partie de Délite de Iélite ; celui qui I’exprime
et la communique est une étoile inaccessible et un océan
indispensable’. » Il n’est donc pas 4 la portée de tout
un chacun de parler des réalités spirituelles. Seul peut
légitimement le faire celui dont les connaissances sont
inspirées parce que, comme le dit le cheikh, «ce qui

universelle, peut agir sur différents plans, et son action peut donc
relever 4 la fois de la religion et de I’ésotérisme.
6. Maxime du cheikh Saqalli extraite de son Nir al-qulib.
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provient du cceur touche les cceurs. » Du point de vue
du soufisme, 'argumentation en ce domaine est une pré-
tention injustifiée et vaine : si 'on reconnait que la vérité
appartient de droit 4 la Parole divine et 4 linspiration
propheétique, il faut laisser ces sources patler naturelle-
ment d’elles-mémes. C’est pourquoi I'auteur n’utilise pas
ses connaissances en la matiére et reste en retrait afin
que ce soit les sources elles-mémes qui s’expriment et
que chacun, selon son niveau, en extraie ce qu’il lui appar-
tient de découvrir.

On peut dire que ce commentaire se référe constam-
ment 2 la Parole divine, révélée ou inspirée au Prophéte
Muhammad’. Les significations s’enchainent, reliées
entre elles par un fil conducteur trés subtil ; elles mettent
en lumicre les possibilités herméneutiques de chaque
mot, esquissent les contours des concepts et lévent un
coin du voile s’agissant des états, dans la mesure de ce
qui est exprimable. Bien souvent, ce que le commentaire
laisse entendre est plus important que ce qu’il dit. Ainsi,
les versets coraniques se succédent les uns aux autres
laissant entrevoir, au cceur de la lettre la plus « littérale »,
les allusions les plus secrétes. Tout se passe comme si,
pour la premiére fois, on faisait subitement attention 2
des expressions qui n’avaient jusque-la jamais vraiment
retenu notre attention comme il se doit et qui étaient
restées comme recouvertes d’un voile, comme si la
richesse sémantique de chacun des mots, la portée de
leur signification et la subtlité hiéroglyphique de la

7. La Révélation, rassemblée dans le Coran, correspond i la
descente de la Parole divine dans le cceur du Prophéte. L’inspiration,
dont témoigne le corpus du hadith, est la sagesse divine qui surgit
de son cceut.
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syntaxe des phrases qui les agencent devenaient soudai-
nement des évidences.

Le commentaire ne se limite pas a un type de forme
révélée, mais intégre tous les messages divins et peut tre
appliqué 4 toute forme de manifestation du Verbe et de
la Vérité. Au début de Pouvrage, le cheikh se réfere au
cas des prophétes Jacob, Moise, Abraham et insiste tout
particuliérement sur la figure de Jésus. A cet égard, rap-
pelons que certains considérent méme le cheikh al-‘Alawi
comme un saint de type spitituel christique® et, bien que
nous ne puissions pas ici nous étendre sur cette question,
il est intéressant a ce sujet de signaler quune note de
Pintroduction qui apparait dans la premiére édition de
Pouvrage en arabe, publiée du vivant du cheikh, précise
que ce commentaire a été écrit suite 4 une vision d’un
disciple du cheikh, dans laquelle Jésus lui demandait de
solliciter ce dernier afin qu’il réalise un commentaire de
caractére allusif (#2’##) du Coran.

Dans cet ouvrage, le cheikh insiste sur la proximité des
révélations christique et muhammadienne et leur étroite
complémentarité, mettant 4 contribution les sources de
Pune et de Pautre. Dans cette perspective, '« exaltation »
du message christique, destiné 4 origine au peuple juif,
apparait comme « contenue », détaillée et étendue par le
biais du Prophéte Muhammad, chez lequel la révélation
prend un caractére de synthése et d’équilibre qui savére
intimement lié 4 la place que I'ultime envoyé occupe dans
Pensemble du cycle prophétique, tel que le congoit la

8. Depuis 'époque du Docteur Catret, médecin frangais ayant
soigné le cheikh dans les derniéres années de sa vie (dont le témoi-
gnage a été intégré 4 Pouvrage de M. Lings), qui faisait dés les années
quarante un tel rapprochement, jusqu’a aujourd’hui, divers auteurs
ont fait allusion a cette question.
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tradition musulmane. Le cheikh aborde ce théme au début
de I'ouvrage quand il traite de la nature et des effets de
I’Amour divin.

Si P'auteur insiste sur la proximité et la complémentarité
de ces deux révélations, sa perspective reste parfaitement
étrangeére a tout type de polémique de caractére religieux.
Il n’essaie pas de réfuter le contenu des affirmations de
la théologie chrétienne relatives a la nature de Jésus, mais
éclaire plutét d’un jour nouveau certains aspects obscurs
ou ambigus de la christologie, qui sont justement ceux
que 'on trouve au cceur des principales polémiques doc-
trinales en milieu chrétien. Pour lui, toutes ces divergences
sont la conséquence d’un probléme fondamental de com-
préhension de ce qui constitue le mystére méme de la
Revélation.

Voila essentiellement le but de cet ouvrage qui, bien
lu et bien compris, ne peut que conduire au respect de
toutes les formes d’expression sacrées sous lesquelles se
présente le message divin.

Remarques sur la traduction

Pour cette traduction, nous avons eu recours a deux
éditions différentes. La premiére a été publiée en Tunisie
vers 1916, du vivant de Pauteur ; elle n’est pas vocalisée
mais comporte d’utiles notes explicatives. La seconde
édition, non datée, a été publiée 2 Mostaganem, probable-
ment dans les années quatre-vingt. Cette éditon récente
est, elle, vocalisée mais n’est pas exempte d’erreurs.

Les caracteéres en italiques sont soit des citations
coraniques, auquel cas la référence est donnée entre
parentheses (sauf s’il s’agit d’'un mot ou d’un groupe de
mots isolés), soit des poémes.
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Par souci de clarté, la plupart des formules tradition-
nelles qui suivent ou précédent les mentions du Nom de
Dieu, d’un prophéte ou d’un saint ont été omises.

Nous n’avons pas systématiquement fourni les réfe-
rences des hadiths cités, qui sont en général des hadiths
connus dans la littérature soufie, dont le lecteur intéressé
pourra facilement trouver les sources dans d’autres
ouvrages.







Traduction du commenta}ire
ésotérique de la sourate « L’Etoile »






La connaissance quintessencielle
de la sourate « Par ’Etoile »

(Lubab al-im fi sira wa I-najm)

Au Nom de Dieu, le Tout-Miséricor-
dieux, le Trés-Miséricordieux !

Que la grice et la paix soient sur le
noble Prophéte !

Voici les paroles d’'un esclave de son Seigneur ayant
beaucoup de méfaits 4 se reprocher, Ahmad ibn Mustafd
al-‘AlawA.

Louange 4 Dieu, qui fait jaillir dans le cceur de Ses
saints la source de Son secret préservé, de telle sorte que
par leur bouche coulent des ruisseaux qui réjouissent
Pesprit | C’est afin que nous nous en rendions compte
qull a dit : Demandez anx gens du S onvenir’ si vous ne save3,
pas! (16, 43). C’est ainsi que les cceurs des hommes
gravitent autour d’eux, afin de découvtir les mystéres 4

1. Si le cheikh identifie les saints aux « gens du Souvenit » du
verset, c’est pour suggérer que Ces « gens » ne sont pas seulement
ceux qui se souviennent de Dieu mais également ceux qui provo-
quent ce souvenir chez les autres, comme lindiquent plusieurs
hadiths : « Fréquentez celui dont la vue vous rappelle Dieu... » « Les
meilleurs d’entre vous sont ceux dont la vue vous rappelle Dieu. »
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I’égard desquels ils sont voilés, ce qui leur permet de
recevoir la pluie des nuages de la Miséricorde et la lumiere
qui irradie des soleils des connaissances et des lunes de
la sagesse” ; aprés avoir pris 14 de quoi rassasier spirituel-
lement ’ensemble des mondes, ces cceurs reviennent vers
nous en s’exclamant: Béni soit Dieu, le plus excellent des
créatenrs’ | (23, 14).

Mon cher ami, tu m’as demandé — que Dieu nous
accorde 4 toi et 2 moi la meilleure des fins — de réaliser
un commentaire du noble Coran selon la méthode des
gens de l'intuition spirituelle et de I’expérience authent-
que. Cela n’est pas impossible... si seulement je trouvais
le temps nécessaire ! Quoi qu’il en soit, pour que ta vision
se réalise* — car je souhaite m’y conformer —, je me suis
mis a réflechir a quelle partie du Coran je pourrais me
limiter. J’ai fait abstraction de ma compréhension stric-
tement individuelle et de mes idées propres, et c’est alors
que la sourate « Par 'Etoile® » s’est emparée de moi. Je
me plongeai alors dans ses profondeurs et scrutai ses
secrets bien gardés, me rendant compte qu’elle m’offrait

2. La sagesse (hikma) consiste 4 savoir appliquer a chaque cas
une connaissance d’ordre essentiel (maifa), et c’est pourquoi on la
compare i la lumiére lunaire qui est une lumicre par reflet.

3. Autrement dit, c’est grice a la connaissance que le cceur
contemple la perfection des Attributs divins qui se manifestent dans
la Création.

4. Cf. a ce sujet notre introduction. )

5. La 53° sourate du Coran s’intitule « L’Etoile », mais le cheikh
s’y réfere toujours en citant son serment introductif. Le terme najm
s’applique 4 tout astre doué d’une lumiére propre, bien que certains
commentateurs y voient une désignation des Pléiades. Nombre de
commentateurs (notamment Ibn Kathir), se basant sur le sens de la
racine NJM, considérent que najm désigne ici les parties du Coran
et que la «descente» dont il question se référe au processus de
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un vaste champ de réflexion®. Je me dis alors en moi-
méme : « Dien me suffit ! Quel excellent Protectenr ! (3, 173).
Je m’en remets a Lui. »

[Une fois éctit,)] j’ai donné 4 ce commentaire le titre
suivant : « La connaissance quintessencielle de la sourate
Par Etoile ».

tévélation progressive de celui-ci. Le verbe ngjama signifie c_l:une
fagon générale « apparaitre », « se lever », d’ou Pidée de « lurmer§ »
et de «révélaton », mais, d’autre part, le nom commun #gm,
« étoile », signifie également « temps terminé », « saison », « heure
fixe », et donc évoque une certaine « temporalité » de I'action. Ces
deux idées se rejoignent dans I'un des sens particuliers du veer
ngjama que signale Kasimirski : « faire, achever quelque chose petit
4 petit », sens auquel se référent manifestement les commentateurs.
Cette idée de révélation progressive du point de vue historique est €ga-
lement signalée 4 propos du verset (17, 106).
6. Allusion 2 Cor. (73, 7).



Awu Nom de Dieun, le Tout-Miséricordieux,
le Trés-Miséricordieux !
1)
Pay I'étoile qui décline !

Introduire cette noble sourate par le nom de « ’étoile »
vise a attirer notre attention et nous faire prendre
conscience de I'importance de ce qui va suivre ; en effet,
[étoile] apparait et disparait, s’éléve et décline progres-
sivement. Ainsi, il y a 1a des mystéres extraotdinaires, tels
que ceux dont nous avons patlé en préambule’. De plus,
quand lauditeur réfléchit au fait que I’étoile décline,
malgré 'immensité de son volume et ’élévation de sa
position, jusqu’a se coucher puis reprendre son ascen-
sion, cela ne lui paraitra pas insolite d’entendre parler de
Pascension du Prophéte dans le ciel ou de la descente
sur terre de Gabriel qui lui sembleront alors dans ’ordre
du possible, car relevant de la toute-puissance divine. 1l
se dira que c’est ce que Dieu reéalise pour Ses propheétes ;
lorsque leur préparation est terminée, lascension se
produit : c’est la nature fonciére qu’ll leur a donnée? 11

1. L’étoile dans le macrocosme correspond, dans le microcosme,
au cceur illuminé et lumineux du saint.
2. Allusion a Cor. (30, 30).
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a dit 4 propos d’Idsis® : Nowus /'avons élevé & une place sublime
(19, 57) ; et concernant Jésus : Mais Dies l'a élevé a Laui*!
(4, 158).

Il en va de méme pour Muhammad — que la grice et
la paix divines soient sur eux tous ! —, si ce n’est’ que ce
dernier est revenu par Dieu, afin de réaliser la tiche qui
lui a été confiée, sachant que ce « retour» concerne le
«lieu» et non la « position » : autrement dit, son esprit
ne s’est alors plus jamais sépatré de /'Assemblée supréme®.
C’est 4 cette station que le Prophéte fait ainsi allusion :
«Je passe la nuit en compagnie de mon Seigneur, qui me
donne i boire et 2 manger», ce qui se référe ici au
domaine spirituel car, par ailleurs, la faim le tenaillait
souvent la nuit.

L’objet du serment divin est une expression symboli-
que qui fait allusion a une lumiére fulgurante, terme de
toutes les lumiéres, source et aliment de la capacité de
vision tant du regard physique que de l’intel].igence7. Sous

3. Ce prophéte correspond 4 ’'Hénoch biblique.

4. Le passage coranique dont est extrait ce verset traite du mys-
tére de Pascension et de la question de la crucifixion de Jésus, et
contient cette mise en garde : Ceux qui disputent d son sujet sont dans le
donte ; ils n'en ont ancune connaissance certaine et ne swivent que des conjectures
4, 157).

5. L’ascension, pour Idris et Jésus, s’est produite au terme de
leur séjour en ce monde, tandis que celle de Muhammad eut lieu un
an avant Pémigration vers Médine. Selon la tradition musulmane,
aussi bien Jésus qu’ldtds reviendront sur terre pour terminer leur
mission.

6. Cf. Cor. (38, 69).

7. Ces deux « organes » présupposent I'existence de la lumiére,
physique pour I'un et spirituelle pour l'autre. Le support de la vue
(basar, pl. absir) est I'ceil, tandis que le siége de la perception intérieure
(basira) est le cceur, centre de intelligence réelle. Le cheikh parle de
leur relation un peu plus loin.
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ce rapport, cette expression ne peut s’appliquer qu’a
I'ime muhammadienne et 4 I'Esprit éternel®. « Chaque
étre n'aura que ce quil vise’ » et chaque cceur que ce
qu’il peut contenir'.

M)

Par Uétotle qui décline !

La relation ou disons la similitude entre I’étoile et 'Ame
muhammadienne, c’est que toutes deux servent de guide,
en plus d’étre la projection d’une méme lumiére. Cest-
a-dire que ’étoile guide du fait méme de ses mouvements
— déclin et ascension —, et sans ceux-ci, elle ne pourrait
exercer cette fonction : le transit et la déclinaison sont
donc bien les conditions nécessaires de cette guidance,
etil en va de méme s’agissant de ’Ame muhammadienne :
elle peut servir de guide en raison de sa « déclivité »,
depuis son centre sublime qui consiste en une orientation
patfaite (fawajjuh) vers la Nature divine et une réception
en retour de ce qui en provient, jusqu’aux contingences
inévitables de la condition humaine et aux questions par-
ticulieres qui en sont le corollaire. C’est ainsi qu’elle peut
constituer un modéle (#swa) et une guidance pour qui la
prend pour guide'’.

" 8. Beaucoup de commentateurs s’accordent 2 dire que « I'étoile »
est une allusion au Prophéte. Par ailleurs, ’Ame est ’expression de
PEsprit, qui se manifeste au travers d’un support formel ou corporel.
Selon son degré de pureté, par rapport 4 ce support, 'ime se libére
et s'identifie 4 Esprit. L’ascension représente la purification parfaite
qui permet Pidentification a I'Esprit.

9. Hadith bien connu.

10. Selon son degré de participation 4 la Lumiére ou a PEsprit,
duquel il procéde et dont il s’alimente.

11. 1I s’agit la d’expressions coraniques qui fondent la notion de
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A partir de ce principe, nous pouvons étre convaincus
qua chaque fois que 'dme du Prophéte «incline » vers
quelque chose, c’est qu’un tel « penchant » contient de
nombreux enseignements et d’utiles secrets pour qui sait
les «décoder » — Pignorance et le savoir ne se valent
pas'?! Gardons-nous bien de penser que ses mouve-
ments puissent résulter de penchants naturels ou de choix
individuels, ce qui est incompatible avec la «voi

droite » ! Non ! Celui qui connait secrets et conciliabules™
a dit ;

©)
Votre compagnon n’est pas égaré ;
il n’est pas dans Uerreur.

C’est-a-dire qu’il ne s’est pas égaré, malgré son inves-
tissement dans les inévitables contingences liées 2 la
condition humaine, hors de la voie pour laquelle il a été
créé, a savoir la consécration 4 Dieu et I'orientation vers
Lui. C’est pourquoi il ne s’intéresse pas aux choses en
fonction de son point de vue individuel, contrairement
aux autres. Le Prophéte a lui-méme dit: « Trois choses
de ce bas monde qui est le votre m’ont été rendues
aimables... » Il n’a pas dit : « J’ai aimé », c’est-a-dire qu’il
ne s’est pas attribué l’acte d’aimer 2 lui-méme. Il en

sunna, i savoir la description de tous les aspects de la vie exemplaire
du Prophéte, dont le but est de sacraliser le comportement humain.

12. Allusions coraniques.

13. En islam, Pimpeccabilité (‘ma) des prophétes est un article
de foi, et de ce point de vue, les récits bibliques qui leur attribuent
des péchés s’avérent incompréhensibles. Quand il y a quelque chose
qui peut ressembler extérieurement 4 un « péché », il faut compren-
dre que c’est Peffet d’un plan divin déterminé.

14. Expressions coraniques ; cf. par exemple Cor. (9, 78).
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résulte, si 'on est perspicace, qu’il a été conduit vers une
telle disposition, et que cet amour n’est pas le résultat
d’une orientation propre. Il est donc en présence de la
création de méme qu’il est en présence de la Réalité
divine ; 'une ne le voile pas de I'autre : chacun a une « pers-
pective » vers laguelle il est orienté™. Cest vraiment difficile
d’expliciter la nature d’un tel état, 4 savoir &tre avec Dieu
quand il est avec les créatures. Voild pourquoi Dieu dit :

3)
1L ne parle pas sous 'empire de la passion.

Ce qui résulte en premier lieu de ce verset, c’est que
le Coran qu’il transmet n’exprime en rien des idées indi-
viduelles ; mais de fagon plus générale, il en découle que
quels que soient ses actes, extérieurs ou intérieurs, c’est
en réalité Dieu qui en est ’Agent par son intermédiaire.
T'u ne langais pas toi-méme quand tu langais, mais c’est Dieu qui
langait™®. (8, 17). Le verset suivant va dans le méme sens :
Vois et entends par Lui ! (18, 26).

Maintenant, je dirais qu’a mon sens la meilleure inter-
prétation ici du mot hawd’, C’est celle qui en fait un équi-
valent de mahabba, « amour ». Le verset signifie alors : « Il
ne divulgue pas ce que renferme son cceur », s’agissant
des secrets de ’'amour dont il est le dépositaire exclusif :

15. Cor. (2, 148). 1l s’agit d’une possibilité de traduction parmi
d’autres, et il est difficile d’expliquer en détail toutes les possibilités
d’interprétation que permet I'emploi des termes coraniques wajk
(« face », «aspect») ou, ici, wijha (« direction », « point de vue »,
«aspect »), sans compter 'ambiguité ici du pronom huwa, « lui », qui
peut se référer 4 ’homme, au Prophéte ou i Dieu.

16. Selon les commentateurs, ce verset se réféte historiquement
au fait que le Prophéte a lancé durant la bataille de Badr une poignée
de terre ou de petits cailloux en direction de Pennemi.
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bien peu peuvent les supporter ! On a méme dit 2 propos
du verset qui mentionne le feu de Dieu allumé qui dévore
Jusqu'aux entrailles (104, 6-7) qu’il parle de 'amour. De
méme, certains disent que le verset (2, 285) : Seignenr, ne
nous charge pas d’un fardeau que nous ne pourrions supporter ! se
référe 4 'amour lorsqu’il est porté 4 son paroxysme'” ;
or le Prophéte était doté d’une immense capacité
d’amour, d’ou son surnom de « bien-aimé » (al-habib),
mais il n’en laissait rien paraitre extérieurement car
Pamour exige de ne pas divulguer le secret du Bien-Aimé
(al-Habi). D’ailleurs, méme s’il s’était imposé d’exposer
ouvertement le contenu de son cceut, la plupart des gens
n’auraient pas été capables d’entendre un tel message ni
de s’y adapter, en raison du manque général d’ardeur
spirituelle et d’intérét pour I'essentiel, sauf pour ceux qui
téussissent a établir une relation authentique et compren-
nent la nécessité du médiateur. C’est pourquoi Dieu dit :

“)

Cest seulement qu'une Révélation lui a 6té inspirée.

Autrement dit, il ne sagit pas de quelque chose qui
peut se transmettre explicitement.

Un secret ineffable unit les amants :
Rien, en parole ou en acte, ne pent le trabir.

17. Tout au long du commentaire, le cheikh alterne les points
de vue exotérique et ésotérique (ou initiatique). Le support de la
Révélation est nécessaitement exempt de passions individuelles.
L’amour est 'expression de I'unité et de I'identité avec le Bien-Aimeé,
dont les effets se propagent en plus ou moins grande mesure dans
létre a proportion de lintensité de Pamour et de la capacité de
chacun 3 le supporter.
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En Jésus resplendit la méme irradiation de la Présence
divine et survint le méme ravissement du cceur. La seule
différence, c’est que Muhammad avait une capacité
inégalable pour prendre en charge ces secrets et ne rien
exptimer qui puisse paraitre incompréhensible aux gens,
et cela, parce que c’est Dieu Lui-méme qui le lui avait
enseigné, comme 11 affirme d’ailleurs :

Q)
Celui dont la puissance est intense la lui a fait connaitre,
' (©)
Plein de rigueur.

C’est donc le Possesseur de la force inébranlable
(matin) qui 'a éduqué. La rigueur (mirra'®) indique la force
et la « consolidation » qui ont assistt Muhammad afin
quil soit capable de supporter les secrets divins. La
qualite attribuée ici 2 ’Educateur s’étend 2 celui qui est
éduqueé. Voila pourquoi le Prophéte ne divulguait rien de
cela, sauf 4 ceux qui étaient capables de comprendre.
D’ailleurs, 2 un compagnon qui lui demandait s’il devait
patler de tout ce qu’il 'entendait dire, il répondit : « Sauf

§il s’agit de quelque chose que les gens ne peuvent com-

prendre et qui troublerait certains d’entre eux. »

C’est la raison pour laquelle il n’y a rien de choquant
dans les propos qu’on rapporte des compagnons du
Propheéte, au contraire de certains des plus grands saints.

18. Ce terme, tiré d’une racine qui signifie également « amer-
tume », évoque les notions de « constance », « résolution », « téna-
cité », « détermination », « force intérieure » et « intelligence ». Les
commentateurs disent qu’il s’agit ici de 'ange Gabriel, transmetteur
de la Révélation, mais il faut tenir compte du fait que le caractére
synthétique du langage coranique permet d’autres interprétations.
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La plupart des initiés' ont dit des choses qui appellent
nécessairement une interprétation”’. Il en va de méme de
certaines paroles du Messie : C’est tellement vrai que les
apOtres eux-mémes n’arrivaient souvent pas a en décryp-
ter le sens tant que lui-méme n’en donnait pas I'explica-
tion. C’est pourquoi, si I'on prend 2 la lettre certaines de
ses paroles, sans faire Peffort de les interpréter, on ne
peut que conclure 4 sa divinité. Voici quelques exemples
tirés des Evangiles, 4 supposer que ces paroles, dans leur
présentation actuelle, n’aient pas subi une forme ou une
autre d’altération®.

Un jour qu’il s’adressait au peuple®, il leur dit : « Vous
etes d’en bas ; moi, je suis d’en haut. Vous étes de ce

19. Al-gawm : le « Peuple » ou les « gens de Dieu ».

20. Ta'wil. Ce mot d’origine coranique — cf. p. ex. Cor. (3, 7) —
équue un type de commentaire non pas historique ou grammatical
mais qui permet, conformément 4 sa racine, de « reconduire » une
expression 4 son sens premier (awwal) ou essentiel. Il s’applique donc
parfois 4 des doctrines ou des expressions dont Papparence est soit
{ncompréhensible soit scandaleuse, et dont seul un commentaire
inspiré permet de retrouver le véritable sens.

21. Les Evangiles sont en effet remplis d’expressions qui ren-
daient perplexes jusqu’aux propres disciples de Jésus. D’ailleurs, les
accusations des docteurs de la Loi et des « pharisiens » étaient dues
en grande partie au scandale occasionné par ses paroles. L’Evangile
de Jean, et plus particuliérement les chapitres VII 4 IX, sont bien
représentatifs 4 cet égard. D’un autre cbté, le cheikh se fait 'écho
des doutes qui existent, en climat musulman, sur le degré de fidélité
des Evangiles aux paroles réellement prononcées par Jésus.

22. Autrement dit, il parlait ouvertement et non i un groupe de
disciples capables de comprendre le sens de ses paroles. Dans
I'Evangile de Jean, on peut lire au verset (6, 60) : « Plusieurs de ses
disciples, aprés Pavoir entendu, dirent : “Cette parole est dure ; qui
peut I'écouter ?”” »

Et un peut plus loin (6, 66) : « Dés ce moment, plusieurs disciples
se retirérent, et ils n’allaient plus avec lui. »
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monde ; moi, je ne suis pas de ce monde®.» Il a dit
egalement selon l’Evangile «Moi et le Pere, nous
sommes un®. » Et encore, 4 quelquun qui demandait a
voir le Pére : « Celui qui m’a vu a vu le Pére ; comment
dis-tu : “Montre-nous le Pére ?” Ne crois-tu pas que je
suis dans le Pére et que le Pére est en moi ? Les paroles
que je vous dis, je ne les dis pas de moi-méme ; et le
Pére qui demeure en moi, c’est lui qui fait les ceuvres®™.

Chacune de ces expressions, a supposer qu’elles
retranscrivent exactement ses propos, appelle une inter-
prétation du sens originel (z'w7)) et un commentaire
(tafsirf°, comme C’est le cas pour les propos de certains
connaissants (‘drifin): les prendre au pied de la lettre
causerait du tort a la plupart des gens, mais les rejeter
serait encore plus préjudiciable car elles contiennent
nécessairement un enseignement profond (hikma) que
seuls ses destinataires peuvent comprendre.

Le Proph¢te Muhammad est donc un cas exceptionnel
a cet égard, dans la mesure ou il ne s’est jarnais adressé
a ses disciples dans des termes difficiles 2 comprendre.
A chacun il s’adressait en des termes choisis en fonction
de sa capacité d’assimilation des vérités divines (#zhiyyaz).
Tout le monde n’a pas les mémes capacités de compré-
hension, et par ailleurs il y a différents degrés dans les
secrets divins ; c’est pourquoi il disait : « Parlez aux gens
selon leur capacité de compréhension : vous ne voudriez
tout de méme pas qu’on traite Dieu et Son Envoyé de
menteurs ! » Sous ce rapport [de 'expression des vérités],

23. Jean (8, 23).

24. Jean (10, 30).

25. Jean (14, 8-10).

26. Une interprétation du sens de ces paroles et un commentaire
sur les circonstances dans lesquelles elles ont été prononcées.
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il a certainement été la plus noble des créatures, de fagon
absolue, a tel point que Jésus a ainsi annoncé sa mission
prophétique, selon les termes de ’Evangile dans sa partie
finale” : «J’ai encore beaucoup de choses a vous dire,
mais vous n’€tes pas en condition de les comptendre.
Quand P’esprit de la Vérité divine serfa venu, il se chargera
de vous enseigner la vérité complétement ; car il ne
patlera pas de lui-méme, mais il vous transmettra ce qu’il
entend®, et il vous annoncera ce qui doit advenir. Il me
glorifiera, parce qu’il prendra de ce qui est 2 moi et vous
le communiquera. » Dieu soit loué ! Cette bonne nouvelle

messianique est une synthése de beaucoup de qualités de
Muhammad.

©

Il s’est tenu drozt,
Alors qu’il se trouvait a I’horion supréme ;
Le sujet de « Il s’est tenu droit » n’est autre que « Celui

dont la puissance est intense® », tandis que « ’horizon
supréme » indique une situation d’exclusivité et un degré

27. Jean (16, 12-14).

28. Ces deux derni¢res propositions correspondent d’ailleurs lit-
téralement aux versets 3 et 4 de la sourate « L’Etoile » que le cheikh
vient de commenter.

29. Les commentateurs indiquent qu’il s’agit de I'ange Gabriel,
qui s’est manifesté au Prophéte sous sa forme originelle 4 deux
occasions ; la premiére au début de la Révélation, sur le mont Hira,
prés de La Mecque, et la seconde a 'occasion du voyage nocturne
auquel se référent ces versets. Le cheikh évite clairement de « per-
sonnifier » le sujet car cela limiterait les sens possibles. Ce faisant,
il «colle » 4 la lettre de-la Parole divine tout en ouvrant 4 d’autres
possibilités de compréhension plus profondes.
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transcendant®, dépourvus de toute relation ou attribut.
Cela ne signifie pas pour autant que la réalité dont il est
question ici ne soit pas incluse dans I’essence divine ; il
s’agit en fait de Pun de Ses « aspects » : ef en toute chose, i
existe un aspect dont 1l est le point de référence”’. D’autres
« aspects » existent car ils sont incommensurables, de
méme que Ses qualités sont illimitées. C’est grace a eux
que la réalité divine (#~Hagqq) « descend™ » au niveau de
Ses aimés et de Ses €lus, afin de rendre possible la matu-
ration de leur connaissance a Son égard. Quant a Le
percevoir® de la « fagon » qui est décrite ci-dessus, cela
parait extrémement difficile, sauf pour celui vers qui II
« descend », comme Il est « descendu » vers Muhammad.

@

Puzs il s’approcha

Du point de vue du degré (makina) et non en termes
de localisation (makdn), car les notions de déplacement,
de jonction ou de séparation n’ont ici aucun sens.

30. Rutba tanzibiyya. Le sujet du septiéme verset est 'ange Gabriel
pour certains commentateurs ou le Prophéte lui-méme au cours de
son ascension pour d’autres. Quant au cheikh, il y voit une descrip-
tion de la vision de Dieu, interprétation qui était déja celle de certains
des premiers commentateurs.

31. Traduction adaptée au contexte de Cor. (2, 148). Cf. note
supra.

32. S’il n’y avait un risque d’interprétation « morale », on pourrait
presque traduire #anaggala par « condescendre ».

33. ldrik. Peut-étre une allusion a la fameuse affirmation du
Calife AbG Bakr : a/-‘aj3 ‘an dark al-idrik idrik (« Se savoir impuissant
a Le percevoir, c’est déja Le percevoir »).
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®)
Et demeura suspendu.

Il s’agit d’une hyperbole qui vise 4 exprimer une
« condescendance » (fanagzul) et non une véritable des-
cente (nuzil*.

®)

11 était alors & une distance de deux arecs,
Ce qui représente la proximité maximum.

®)

Ou plus proche encore.

C’est-a-dire plus proche encore que cela, a tel point
que le Prophéte perdit conscience de la proximité du fait
d’une immense Proximité™. Sans cette approche, cette
« condescendance » et ce maintien en « suspension »,
Muhammad n’aurait pu Le connaftre selon cette modalité
exclusive, 2 savoir alors gu’il se trouvait d Ihorizon supréme”.
Cette forme de perception du mystére de I'Essence” est

34. Autrement dit, une fagon d’exprimer Pimpossible, a savoir
une « descente » sans perte de hauteur.

35. A titre d’illustration par un exemple physique, on pourrait
dite qu’il y a un degré de proximité pour I'ceil 4 partir duquel la
perspective de P’objet envahit le sujet. .

36. Tout au long de ce commentaire, le cheikh parle du Prophete
en I'appelant Muhammad, ce qui est plutdt rare, y compris dans ses
autres livres. Il y a probablement une raison subtile 4 cela, liée 2 la
nature méme du sujet traité.

37. Al-kunbiyya, mystére auquel se référe le fameux hadith:
«J’étais un trésor caché... Je voulus étre connu et créai alors les
étres. »
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inaccessible, sauf si 'on a regu au préalable la grice de
la « condescendance ». L’étre humain Le pergoit selon le
niveau de sa science et ne peut Le percevoir que dans la
création, dans la mesure ou lui-méme en fait partie. Cela
signifie qu’Il ne Se manifeste a lui que dans le miroir des
étres existenciés, alors méme qu’ll « était » déja le Mani-
feste (@l-Dhihir) : autrement dit, ’étre humain ne fait que
prendre conscience d’une manifestation qui n’a jamais
cessé, et c’est alors qu’il affirme : « J’ai vu le Vrai dans la
création. » Le Prophéte a lui-méme dit: «J’ai vu mon
Seigneur dans la forme d’un jeune homme imberbe®. »
Et aussi : « En tout ce que j’ai vu, j’ai vu Dieu ». Quant
a Abraham, il a dit : Cect est mon Seignenr (6, 76). Le Messie
I’a vu en lui-méme et a dit : « Moi et le Pére, nous sommes
un. » « Celui qui m’a vu 2 vu le Pére®. »

Il existe bien d’autres expressions du méme ordre,
meéme si la réalité divine dépasse tout ce que I'on peut
en dire. Ces expressions dépendent de la fagon dont
se produit cette perception. Il faut donc dire: «II est
ceci », mais également : Toute chose disparait [sauf Sa Face]
(28, 88). La realité dépasse en fait tout ce que I'on peut
en dire. «Si Ses attributs apparaissaient, Ses produc-
tions existenciées s’évanouiraient®. »

Clest 4 cet état de repli* du Prophéte dans I’essence

38. Rapporté par Tabarani (Kang al-‘ummdl, n° 1152).

39. Toutes ces théophanies se référent a quelque chose de créé,
quoiqu’elles indiquent différents modes de réalisation de la vision
de Dieu.

40. Derniére partie de la hikma d’Ibn ‘Atd’ Alldh n° 130.

41. Intiwd’: sur ce terme, cf. les différents versets coraniques ot
apparaissent des mots tirés de cette racine TWY, comme Cor.
(39, 67) et surtout Cor. (20, 12), qui mentionne la rencontre de
Moise avec son Seigneur dans la vallée sacrée de Tuwd (méme
racine), aprés que ce dernier eut 6té ses « sandales », que le soufisme

4
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de son Existenciateur, en vertu de sa proximité, que se
réfere le verset suivant :

(10)
Et Il révéla a Son serviteur ce qu’ll lui révéla.

Le fait de mentionner « ce qui est révélé » en le faisant
précéder du pronom relatif 74, qui sert dans ce cas 2
renforcer lindétermination du complément d’objet
direct, indique qu’il s’agit de quelque chose d’ineffable,
dont I'immensité dépasse tout ce que 'on peut en ima-
giner. Bornons-nous simplement a faire remarquer que
le langage, qui procéde par affirmation ou négation, n’a
pas prise sur une telle réalité. C’est un rapt du cceur (khatfz
qalbiyya) et un état non manifesté (hala ghaybiyya), au sujet
desquels Dieu nous donne l'indication suivante :

(11)

Le caur n’a pas simulé ce qu'il a vu®.

Ici, la révélation s’effectue sous forme de rapt (ikbitdf),
de face-a-face (muwijaba), de proximité (gurh) et de

interpréte comme P’ime ou, plus généralement, les attributs carac-
téristiques de la nature humaine.

42. Ce verset peut étre traduit de différentes fagons : Le ceur n'a
pas inventé ce qu'il a vu ; Le caur n'a pas trasté de mensonge ce qu’il a vu (il
existe méme une lecture kadbdbaba qui appuie ce sens) ; Le czur ne
s'est pas trompé (ou ne s’est pas fait d’illusions) sur ce qu’il a vu. La
traduction que nous avons retenue ici découle du commentaire qu’en
fait le cheikh et nous semble cotrespondre au sens littéral du mot
kadhaba. Comme souvent, c’est linterprétation ésotérique du Coran
qui est la plus littérale. Pour le cheikh, le caractére ineffable de la
vision est tel que tenter d’exprimer cette réalité, ce serait la « simuler »
ou la « feindre », c’est-a-dire la contrefaire.
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communication directe (mushifaba). C’est un état* (hala)
qui se caractérise par Poccultation™ et ne peut étre com-
muniqué : seule Dexpérience propre (dhawg®) peut y
conduire, car le langage humain n’est pas a sa mesure,
méme celui de quelqu’un qui a regu la « synthése des
paroles® ». En effet, le Prophéte a facilité autant qu’il est
possible de le faire la compréhension de ces choses, et
malgré cela, beaucoup de ceux dont les cceurs sont tels
des pierres?’ trouvent cela invraisemblable® : leur école
de pensée (madbhab) finit par rejoindre les convictions
des Juifs”, et c’est ainsi que Dieu les admoneste :

43. Nous avons traduit ici sdla par « état », alors méme que ce
dernier terme frangais traduit généralement la forme masculine du
méme mot (hal) : ce qu’il faut bien comprendre, c’est que cet emploi
de hdla par le cheikh vise précisément 4 s’affranchir de la distinction
classique : hdl/ magim (état passager/station permanente).

44. Autrement dit, il s’agit d’un état non manifesté.

45. Le dbawg consiste 4 savourer ou goiter quelque chose. Un
hadith proverbial dit dans le méme sens que «le oui-dire est une
chose et le constat direct en est une autre. » C’est la différence qu’il
y a entre la foi et la certitude (au sens du terme yagin).

46. Allusion au hadith : « J’ai regu la synthése des paroles (fawami
al-kalim) », qui évoque notamment la capacité du Prophéte 4 englober
et communiquer une multitude de significations dans les formes les
plus concises et les plus universelles du langage.

47. Man i‘tida Fjumid. Cette expression nous semble contenir
deux idées : celle d’inertie et de passivité spirituelle en quelque sorte
« minérale » et celle de rigidité dogmatique, d’ou notre périphrase.
Il s’agit ici de ceux des savants de l'extérieur, autrement dit des
oulémas, qui rejettent les notions mémes de réalité et de voie spiri-
tuelles comme cceur et but de Iislam. La suite montre que Pensei-
gnement du cheikh rejoint jusque dans sa forme les critiques
adressées par Jésus aux pharisiens.

48. Ou encore « inaccessible » (#sta‘bada).

49. Sur lidentification de la tradition 4 la Loi. Le cheikh ne vise
pas ici la tradition en tant que telle mais un point de vue doctrinal

‘
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(12) :
Alleg-vous donc élever des doutes sur ce qu’il voit 2

Autrement dit, vous polémiquez et récusez les révéla-
tions sur "Immensité et la Majesté dont il a été gratifié !
Or, vous n’avez pas le droit d’objecter quoi que ce soit
a cette vision de Dieu dont il vous parle, car le cceur voit
ce que les yeux ne peuvent voir | Qu’en serait-il s’il vous
parlait de ce que voient ses yeux eux-mémes, s’agissant
de la contemplation des Noms et des Attributs®?
Croyex-y on n’y croyez pas, c’est comme vous vouleg ! (18,29).

et exotérique sur celle-ci, comme le terme m# %agid (« conviction »,
« croyance » mais aussi « doctrine ») lui-méme l'indique assez claire-
ment. Ce n’est évidemment pas le conditionnement d’une tradition
par une forme d’expression exotérique de caractére fondamentale-
ment juridigue (comme d’autres traditions, en Gréce, en Inde ou
ailleurs, peuvent prendre une forme mythologigue par exemple) qui
est en cause, mais la réduction de cet exotérisme 4 un formalisme
légaliste étroit, qui constitue le « pharisaisme » proprement dit (la
«lettre qui tue » contre « P’esprit qui vivifie ») et dont on trouve le
strict équivalent en milieu musulman (Pexotérisme musulman ayant
lui aussi une forte composante juridique), comme le signale ici le
cheikh (pour bien comprendre son point de vue, cf. 4 ce sujet son
ouvrage Lettre ouverte a celui qui critique le soufisme, qui est tout entier
consacré 4 ce théme). Il est d’ailleurs assez paradoxal que lislam,
qui se définit lui-méme comme la religion de la « facilité » (din af
samdha), ne représente aujourd’hui pour beaucoup qu’un simple for-
malisme rigide et intransigeant. Ce commentaire du cheikh montre
que cette tendance formaliste, fruit de Pignorance et des limitations
intellectuelles (d’ailleurs majoritaire avjourd’hui du fait du nivelle-
ment par le bas des moyens modernes de communication), s’accom-
pagne inévitablement du rejet de idée que les contemporains du
Prophéte aient pu réaliser et transmettre les mystéres divins.

50. Si la vision du cceur parait plus acceptable du point de vue
de la foi, c’est parce qu’on a plus facilement tendance a accepter
que le cceur puisse percevoir des réalités spirituelles par rapport au
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(13)
Il Pa vu, en vérité, lors d’une autre descente,
(14)
Au jujubier de la Fin,

Lors d'une autre descente (nazla), c’est-a-dire une autre
fois. Si c’est le terme nag/a qui est employé ici, c’est parce
qu’il s’agit du point culminant du processus de condes-
cendance (fanagul), car cette vision se produit dans le
domaine sensible (ou physique), tandis que la précédente
relevait du monde subtil (ou non corporel). Le Prophéte
réunit ainsi les deux visions : l'intérieure a pour objet
PIntérieur et I'extérieure 'Extérieur’’. Le type d’annexion
dans I'expression « jujubier de la Fin (@/-muntahi) » est une
annexion de propriété : c’est comme s’I1 disait : « le juju-
bier de la Fin en Lui», car Il a dit: C'est en ton Seignear
gu’'est la Fin (53, 42).

Quant au jujubier, il désigne fondamentalement le
support de la Manifestation. Certains disent que cette
expression se référe 2 ’Arbre du monde®. La relation

regard physique. Autrement dit, celui qui a déja du mal a reconnaitre
que le Prophéte ait pu Le voir par le cceur, comment accepterait-il
quil lui dise qu’il Le voit également de ses propres yeux! Cette
seconde sorte de vision est, comme il est dit plus loin, plus extraor-
dinaire que celle du cceur et plus difficile 4 accepter pour les gens.

51. I/ est le Premier et le Dernier, 'Exctérienr et 'Intérienr (57, 3). Dans
sa lettre n° 178, le grand soufi Moulay I-‘Arabi al-Darqawi (cf. Les#res
sur la Voie spirituelle, La Caravane, 2003), évoquant sa propre expé-
rience, raconte que c’est dans la vision de ’Extérieur, dans le monde
sensible, qu’a culminé sa contemplation de la réalité divine.

52. Symbole universel qui, sous cette appellation particuliére (sha-
Jjarat al-kawn), donne son nom i un petit traité attribué 4 Ibn ‘Arabi.
Cf. Ibn ‘Arabi, L Arbre du monde, trad. M. Gloton, Les Deux Océans,
1982.
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entre le jujubier et ce support, c’est qu’ils sont tous deux
constitués de trois parties : épines, fruits et feuilles pour
le jujubier, auxquels correspondent les #vis catégories en
lesquelles se répartissent tous les étres. Dien propose anx
hommes des paraboles ; peut-étre réfléchiront-ils™* ? (14, 25).

Cette vision est certainement encore plus extraordi-
naire que la précédente, du fait qu’elle réunit les essences
individuelles et rassemble ce qui est épars; elle est
pratiquement inaccessible a tout autre que Muhammad,
sauf par héritage® : « Les savants sont les héritiers des
prophétes®. » D’ou le verset suivant :

53. Azwijan thalitha ; allusion a Cor. (56, 7).

54. Le cheikh est ici, comme souvent dans ce petit traité, trés
elliptique et laisse le soin au lecteur d’approfondir les pistes de
« réflexion » qu’il lui fournit sur les rapports entre I'unité, le ternaire
et PArbre du monde, symbole de la Manifestation universelle et de
YHomme universel (al-insin al-kimil).

55. Selon le Coran et le hadith, le cycle de la prophétie se termine
avec le prophéte Muhammad, appelé de ce fait « sceau des pro-
phétes ». Du point de vue initiatique, cet enseignement signifie que
la vision totalisatrice de PHomme universel, qui correspond au fait
que Diex apprit G Adam tous les noms (2, 31), s’actualise dans le dernier
prophéte et perdure en tant que lien entre ’homme et Dieu jusqu’a
la fin du cycle correspondant : c’est cet héritage prophétique auquel
le cheikh fait ici allusion.

56. Ce hadith (cf. par exemple Aba Dawud, Sunan, 11, kitdb al-im,
bab al-hathth ‘ali tulb al-%lm, n° 3641) a deux niveaux d’interprétation,
selon le sens que I'on donne au terme « savants » Il peut s’agir des
«experts » de la Loi révélée, 2 limportante réserve prés que les
connaissances en question n’avaient pas dans Iislam traditionnel le
caractére essentiellement formel auquel on semble les réduire
aujourd’hui. Le second sens vise la connaissance de Dieu, et c’est
celui que le cheikh a le plus souvent en vue lorsqu’il cite cette tradition.
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(15)
Auprés duquel se trouve le jardin de la Demeure ;

Il représente P'objectif final de la connaissance de
Dieu. Celui qui y parvient se voit recouvert par les
lumiéres de la Présence divine. Plus encore, c’est ’univers
tout entier qui est recouvert, a tel point qu’il ne peut rien
voir sans voir Dieu dans cela méme qu’il voit, confor-
mément au hadith déja cité. C’est ce qu’indique le verset
suivant :

(16)
Au moment ou le jujubier était recouvert
par ce qui le couvrait,

Il s’agit des lumiéres divines’ qui l’enveloppent,
Penglobent et le recouvrent : ainsi disparaissent toutes les
réalités existentielles, quel que soit leur degré, quand
surgissent les lumicres des Noms et des Attributs : Diex
est la lumiére des ciewx et de la terre (24, 35).

Cest par Ieffet de cette ultime théophanie, de cette
antre descente, que Muhammad maitrisa® cette vision par
Peeil® qui venait ainsi compléter la vision par le cceur
obtenue antérieurement. Dans cet état, son regard était

57. C’est d’ailleurs linterprétation transmise par Anas et rappot-
tée par Muslim.

58. Tamakanna, qui est un terme coranique, indique ici le passage
du virtuel 2 Peffectif.

59. Basariyya. Sur cette vision par I'eil de la réalité divine, la
tradition rapporte plusieurs interprétations de ce verset. Pour Anas,
Al-Hasan et Ikrima notamment, selon le commentaire d’Ibn Kathir,

le Prophéte vit son Seigneur de ses yeux, comme lexplique ici le
cheikh.
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Peeil de sa vision intérieure®. Voild pourquoi Dieu I'a
ainsi loué :

(17)
Son regard ne dévia pas ni ne déborda.

Autrement dit, son regard ne dévia pas du champ de
sa vision intérieure ni ne déborda, c’est-a-dire n’alla pas
au-dela ni ne se détourna de ce dans quoi le Réel (a/-Hagg)
se manifestait 4 lui: en réalité, il L’observait en toute
chose. Il est celui, parmi toutes les créatures, qui connait
le mieux son Seigneur, et aucune manifestation de son
Seigneur ne lui échappe, quelle qu’elle soit. Il en résulte
que Muhammad intégre les deux visions, celle du ceeur
et celle de I’ceil, comme le montrent les deux versets : Le
caur n’a pas simulé ce gu’il a vu, pour la premiére ; Son regard
ne dévia pas ni ne déborda, concernant la seconde. Un hadith
dit dans le méme sens : « J’ai vu mon Seigneur par I'ceil
et par le cceut. »

Sache que Dieu ne s’offre pas aux regards, de quelque
maniére que ce soit®, sauf si les organes de perception
se transforment, comme ce fut le cas pour le Prophete,

60. Sur cette transformation ou mieux cette identification de la
vision oculaire 2 la vision intérieure, cf. Cheikh al-‘Alawd, Sagesse céleste
— Traité de soufisme, La Caravane, 2007, hikma n° 132. Ibn Kathir cite
dans son #4fsir (tome 4, p. 1191 de P’édition Dar al-Fikr, Beyrouth,
2002) un long hadith ou le Prophéte commente lui-méme ainsi le
verset 11 : « Il a mis la lumiére de mon regard dans mon cceur, et
je L’ai alors regardé par mon cceur ».

61. Comme la raison ne peut comprendre ce dont il retourne,
le cheikh met en garde contre certaines confusions ; il est facile de
commettre P'erreur d’assigner une localisation  la réalité divine : C’est
la pire des déviations, et c’est ce qui conduit 4 I'associationnisme
(shirk).
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au point de s’identifier a la vision intérieure. Le R#h
al-bayin®, citant Pauteur des Ta'wilit al-najmiyya®,
rapporte qu’en Muhammad s’unissent la vue du domaine
spirituel (malakit) et celle du monde physique (mulk).
Par la premiere, il voit Pintérieur de la réalité divine,
C’est-a-dire ce qui correspond a2 Son Nom IIntérieur.
Par la seconde, il voit Pextérieur de la réalité divine,
Cest-a-dire ce qui cotrespond 4 Son Nom I’Extérieur.
Il est évident que ’Extérieur ne peut étre contemplé
que par quelque chose d’extérieur, tout comme I'Intérieur
ne peut 'étre que par quelque chose d’intérieur. Mainte-
nant, tu diras peut-étre : « Pourquoi I'eeil de quelqu’un
d’autre que lui ne pourrait-il pas Le voir en ce monde,
alors méme que rien ne peut s’interposer entre le regard
et la théophanie divine ?» Pourquoi ce privilege ? Je
dirais que cette incapacité a Le voir ne résulte en rien
de la nature méme des choses. Cet empéchement chez
les autres n’est pas « congénital » mais résulte simple-
ment d’un manque de préparation®. Comme I’a dit 'un
des plus grands connaissants® : « S’ils ne peuvent voir
la Réalité divine (2/Hagq) en cette demeure, c’est parce
quils ne connaissent pas véritablement la nature du
monde créé (al-khalg). Ils voient mais ne Le voient pas. »
Autrement dit, ils ne réalisent pas que ce sur quoi se
pose leur regard, c’est la Réalité divine. Ce qui la leur
voile n’est donc rien d’autre que leur propre myopie
spirituelle.

62. Commentaire ésotérique du Coran écrit par Isma‘l Haqqi
(m. 1724).

63. (Buvre attribuée 4 Najm al-din al-Kubri (m. 1221).

64. Isti'did ne peut étre tfaduit ici par « prédisposition ».

65. Cette citation provient de la méme page des Ta'wilit al-
najmiyya.
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Le privilége [du Prophéte] s’explique par la perfection
de son discernement® (fatina). 1l savait de fagon immé-
diate que le regard ne peut percevoir quelque chose
d’inexistant, donc que ce qui est vu ne peut I'étre que
parce que la réalité divine s’y manifeste, les choses n’étant
par elles-mémes qu’un pur néant : c’est par ce chemine-
ment que se produisit la vision de I'ceil. Aussi, celui qui
regoit quelque chose de ce discernement prophétique
pourra également observer d’une certaine fagon com-
ment Il se manifeste dans les étres.

J'ajouterai que, s’il est dans la nature méme de la vision
du cceur de porter sur la réalité divine, il est en revanche
difficile pour la vision oculaite d’y arriver en réunissant
les essences individuelles et en englobant la diversite.
Cette vision synthétique n’a lieu que lorsque PExistence
est recouverte par ce qui la couvre®, par ces lumieres de
I'Unicité divine (fawhid) irradiant® de Parbre du o4 gue vous

66. Ce discernement est le fruit d’'une perception directe et non
du raisonnement, et s’oppose 4 la myopie spirituelle (le terme arabe
balida a le sens littéral de « stupidité », « apathie », « abrutissement »).
La réalité extérieure peut étre contemplée de différentes fagons,
quoique organe et le sens physique soient les mémes. Pour illustrer
cela, on peut dire qu’un enfant ne voit pas les choses de la méme
fagon qu’un adulte ou, de maniére plus radicale, que les animaux ne
voient pas la méme chose que les &tres humains, tout en regardant
la méme chose. Dans le dernier chapitre de son ouvrage Sagesse céleste
— Traité de soufisme, le cheikh souligne que cette faculté intellectuelle
de perception est une caractéristique spécifique de la prophétie.

67. Paraphrase évidente du verset n° 16.

68. Litt.: «allumées» Le cheikh fait ici allusion au verset
(24, 35) : Dieu est la lumiére des cieus et de la terre | Sa lumiére est comparable
a une niche on se trouve une lampe. La lampe est dans un verre ; le verre est
semblable G une étoile brillante. Cette lampe est allumée  un arbre béni : un
olivier qui ne provient ni de 'Orient ni de I'Occident et dont lbuile est pres
d'éclairer sans que le feu ne la touche. Lumiére sur lumiére ! Dieu guide vers
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vous tournieg, ld est la Face de Dien (2, 115). C’est le point
culminant de la réalisation, auquel Dieu fait ainsi allusion
en parlant de Muhammad :

(18)
Il a vu, parmi les signes de son Seigneur, les plus grands.

Ce qui veut dire, « les plus grands » étant une expres-
sion superlative dont le premier terme est sous-entendu :
« Il a vu les plus grands signes de son Seigneur. »

Sache que ces signes ne sont pas les mémes que
ceux dont il est question dans Sa Parole : /[...] pour gue
Nous lui fassions voir Nos signes (17, 1), en raison du qua-
lificatif «les plus grands ». Nous devons donc prendre
" conscience que ces signes ne relévent ni du domaine
existentiel, ni des théophanies des Noms et des Attributs.
Ces signes portent en fait sur la contemplation des
lumiéres de ’Essence sanctissime, et c’est pour cela qu’il
s’agit des « plus grands ». Ces « signes » étaient pour lui
supérieurs 2 tous les états qu’il avait traversés, et il y a
ainsi fait allusion : « Il vient pour moi un moment ou
seul mon Seigneur peut me contenir. » Ainsi que cet autre
hadith : « Mon Dieu, augmente mon émerveillement® en
Toi.» Si le signe en question était autre chose que la
vision elle-méme, il faudrait alors expliquer comment il
aurait pu percevoir ce signe comme étant supérieur a
tout le reste, puisque le verset le qualifie de « plus grand »,
et alors méme qu’en réalité, une satisfaction qui procéde de
Diey est plus grande”® (9, 72).

Sa lumiére qui 1] veut. Dies propose aux hommes des paraboles. Dieu connait
toute chose.

69. Tabayyur, litt. : « perplexité ».

70. Ce passage a priori obscur contient des allusions qui
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Maintenant, sache que tout ce que nous venons de
dire, concernant la contemplation de la réalité divine par
la vue, parait totalement invraisemblable 4 la plupart de
ceux qui se définissent comme « savants », et encore plus
aux autres ; parfois méme, ils considérent cela comme
incompatible avec la foi et la raison. C’est ce que disent
notamment les Mu‘tazilites”' en se basant sur le sophisme
suivant : si cela était possible, il en résulterait que 'objet
de la vision (Dieu) serait conditionné par la forme spa-
tiale’?, sans quoi le regard ne saurait se poser sur lui. Ils
pensent avoir ainsi résolu le probléme, mais ils ne se
rendent pas compte qu'un tel raisonnement doit alors
logiquement étre appliqué dans l'autre sens : il serait alors
également impossible au regard de Dieu” de s’attacher

s’appuient sur une lecture grammaticale trés précise. Cette analyse
pas 4 pas conduit 4 découvrir des significations difficiles 4 discerner
4 premiére vue, mais qui s’avérent évidentes une fois méditées. Les
deux hadiths cités montrent que P’état (hdla: il ne s’agit ni d’un bal
ni d’un magini) dont il est question ici est celui de I'Identité supréme.
Quant au «plus grand », s’agissant de la satisfaction, c’est ce qui
vient de Dieu (min Alldh).

71. 1l s’agit d’une école de pensée des premiers siécles de Iislam,
qui se caractérise principalement par son rationalisme et sa théorie
de Pautonomie des actes humains.

72. Le fahayyuz en philosophie est la condition « spatiale » dans
le sens ou Pon dit qu'un état comme celui dans lequel se trouve
actuellement I’étre humain se caractérise par des conditions telles
que le temps, P’espace, la forme, etc. Le cheikh n’entend pas toujours
ce terme dans ce sens particulier mais 'universalise en quelque sorte
4 tout ce qui peut représenter un « conditionnement », une « déter-
mination », donc une forme ou une autre de « limite ». Cf. 4 ce sujet
Sagesse céleste — Traité de soufisme, hikma n° 141, qui est particuliérement
éclairant pour comprendre ce terme et le présent passage.

73. Sous-entendu : dont nous savons sans aucun doute possible
par le Coran qu’ll voit les étres.
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aux étres de I’Existence, puisque pour que Son regard
puisse se poser sur eux, il faudrait que ce regard soit
conditionné par la forme spatiale qui est celle de I’étre
vu; ce serait donc impossible™ selon ce raisonnement,
et nous devrions alors en déduire que Dieu ne peut
petcevoir ces étres”” — gloire 2 Lui ! Il est bien au-dessus
de tout cela !

La seule fagon d’échapper a ces contradictions est de
faire confiance 4 ceux qui ont atteint cette phase de la
réalisation spirituelle, qui est bien trop profonde pour
qu’un raisonnement humain puisse en rendre compte : Ne
Yacharne pas sur ce que t4 ne connais pas ; il sera siirement demandsé
compte de tout : de l'onie, de la vue et du caur (17, 36). La vue
devra donc rendre compte pour toutes ces fois ou elle
s’est fixée sur autre chose que Dieu ; idem pour Iouie, si
elle écoute un autre que Dieu, et le cceur, si en lui survient
autre chose que Dieu. Quelquun’™ a dit en ce sens :

8%, par inadvertance, le désir-d'un autre que Toi
Me traversait lesprit, je me considérerais comme apostat.

Drailleurs, Dieu S’adresse ainsi sur le ton du reproche
a ceux dont le regard s’attache aux créatures et non a

Lui:

74. Puisque, par définition, Pattribut divin de « vue », pas plus
que Dieu Lui-méme, ne saurait étre limité ou conditionné.

75. Ce qui est encore plus exclu que ce qui précéde. Ce passage
illustre magistralement la différence entre le point de vue religieux
ou exotérique, qui est celui de la théologie rationnelle, et celui de
Iésotérisme ou Pinitiation ; il montre par ailleurs que si la « connais-
sance » dont il est question dans le soufisme est d’ordre « suprara-
tionnel » (R. Guénon parlait d’«intuition intellectuelle »), cela
n’empéche pas le connaissant de savoir « raisonner » comme les
autres voire souvent mieux qu’eux.

76. Ibn al-Farid, dans sa Té'%ya l-kubra.
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(19)

Aveg-vous vu al-Lat et al-‘Ug3a,
(20)

Et lautre, Manat, la troisiéme ?

Autrement dit, vous trouvez invraisemblable et niez le
fait que Muhammad se soit vu dévoiler la réalite des
réalités, contestant la possibilité que son regard puisse se
poser sur elle et elle seule ! Pourquoi ne pas plutdt vous
blimer vous-mémes, s’agissant de votre propre regard,
qui ne se pose que sur des objets créés, soutces de tous
vos désirs, objets qui n’ont pourtant aucune existence
vétitable et ne sont que des représentations illusoires et
des formes inconsistantes. Eux-mémes adressent ce mes-
sage sans paroles 2 ceux qui sont capables de compren-
dre : Nous ne constitnons qu'une éprenve; ne sois donc pas
inerédule” (2, 102).

Comment pouvez-vous donc vous limiter 4 cela et
vous en remettre A ces illusions au point de les convertir
en divinités” sur lesquelles votre regard se pose ? Clest
ainsi que vous aveg vu al-Lat, al-Ugza, ¢t Lautre, Manat, la
troisiéme, ainsi que bien d’autres choses incompatibles
avec la doctrine de I’Unicité divine, telles que votre

' casuistique et tous ces moyens auxquels vous recoutrez
sans cesse” : vous avez fini par vous fier bien plus a
vous-mémes qu’a Dieu, et c’est ce qu’ll vous dit :

77. Ou: « Ne sois donc pas voilé » (fa ld takfur).

78. Chaque époque a ses divinités, qui sont I'expression d’une
fagon de comprendre et de limiter la manifestation divine.

79. Les termes utilisés (%/al, ashab, wasd'it) appartiennent au lexi-
que des sciences spéculatives. L’étre humain contemple les effets de
la manifestation divine par la lunette de la vision cosmologique ou
idéologique du monde auquel il appartient.
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1)
Le madle est-il pour vous, et pour Luz, la fille 2
(22)
Quel partage inique !

Votre partage est erroné et injuste, dans la mesure ou
vous vous attribuez 4 vous-mémes plus qu’a Dieu®. Que
représentez-vous pourtant, comparés aux Noms sanctis-
simes et aux Actes divins ? Vraiment, votre égarement
est 4 son comble ! Autrement dit, ce que vous voyez et
4 quoi vous vous en remettez n’a pas d’existence réelle :

(23)
Ce ne sont vraiment que des noms que vous
et vos péres leur aveg, attribués.
Dieu ne leur a accordé aucun pouvoir.

Vous ne disposez d’aucune preuve définitive (burhin)
de leur influence intrinséque réelle sur Pexistence ni de
leur caractére permanent, en tant que sujets®.

23)
Vos péres ne suivent qu’une conjecture
et ce qui passionne les dmes,

80. Le partage en question porte sur I'essence et la substance ou
tous les couples du méme ordre (absolu/relatif, éternel/contingent,
ciel/terre, forme/substance, yang/yin, purushalprakriti, dhit/ bijab,
etc.). L'inversion consiste ici 4 attribuer au domaine créé ou mani-
festé, a lindividu et 4 ses projections et productions, une réalité et
une « solidité » usurpées, tout en reléguant la réalité divine dans le
domaine du secondaire, de I'imaginaire ou du figuré.

81. Cette phrase, qui est en phase avec les principes mémes du
relativisme moderne, est évidemment susceptible de multiples appli-
cations.
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Il est bien évident que I'dme n’apprécie que ce qui est
en phase avec ses propres représentations illusoires,
sachant quelle-méme est une représentation de cette
nature. Or, /a conjecture ne sert d rien face d la réalité (53, 28).

Je dirai par ailleurs que ’dme, par nature, refuse d’€tre
soumise 32 quoi que ce soit, pas méme 2 la réalité divine.
C’est pour cela qu’elle s’oppose autant qu’il est possible a
ce qui, dans la doctrine de I'Unicité divine, suppose son
proptre anéantissement. Le caractére de cette opposition
est variable, mais dans le meilleur des cas, elle se raccroche
quand méme 2 la nécessité des causes secondes et de
Pintermédiation, et méme si elle y renonce, elle continue
a se considérer elle-méme comme un symbole nécessaite,
toujours jalouse de ses supposées prérogatives®. Et quand
on lui signale [les implications de] la pure doctrine de
I'Unicité, a savoir que la création n’est pas une chose a
part, que Dieu seul dispose véritablement de Iétre, en
termes d’essence, de qualités et d’actes, elle toutne alors
les talons en disant : Nous #’avons jamais entendu pareils propos
cheg nos ancétres, aussi loin que nous remontions dans le temps
(23, 24). Cette doctrine conduit 4 effacer les traces de ’'ame
de la table de Pexistence, et c’est pourquoi dés quon en
patle, elle se crispe : Lorsque Dies, en Son Unité, est mentionné,

les caurs de censc qui ne croient pas d la vie future se crispent ; mais
si Lon en mentionne d’antres™, ils se réjouissent (39, 45). Cette

82. Pour traduire ce passage trés elliptique, il a fallu un peu
développer en francais. C’est un abrégé d’une explication quon
trouve bien détaillée dans Sagesse céleste — Traité de soufisme, hikma n° 2.
Cet instinct naturel de « survie métaphysique » s’explique par le fait
que ’homme est « créé i I'image de Dieu », ce qui le conduit 4 s’affir-
mer sur tous les plans.

83. Ici encore, la lecture du cheikh est aussi littérale qu’ésotérique
car le verset oppose Allih wahdabu, Cest-a-dire Dieu en tant qu’Unité
absolue, aux autres en dehors de « Lui» ou de « cela ».
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facon d’étre est une caractéristique fondamentale et incon-
testable de /'dme instigatrice du mal® (12, 53).

23)
Alors que la divection de leur Seigneur leur est parvenue.

Mais, pour celui qui est guidé, gue de signes contiennent
les cieusc et la terre ! Mais les hommes passent d coté et s'en
détournent (12, 105). C’est ainsi que les livres célestes et
les récits prophétiques® contiennent de nombreuses allu-
sions a I’'Unicité pure, mais les ames ont un penchant
pour la tetre et s’accrochent obstinément au niveau de
P'analogie et de Popposition®. Pourtant Ses Paroles : Oz
que vous vous tournieg, la est la Face de Dien (2, 115) ; I/ est
le Premier et le Dernier, 'Exctérienr et ['Intérienr (57, 3) n’effa-
cent-elles pas toute trace d’un autre que Lui? Tout
comme : Vois et entends par Laui ! (18, 26) Dieu est la lumiére
des cieux et de la terre ! (24, 35). Un hadith dit également :
« Si vous faisiez descendre une corde jusqu’a la septiéme
terre, vous tomberiez sur Dieu®”. » Il y a bien d’autres
références du méme ordre, et toutes servent 4 nous faire
prendre conscience de 'omniprésence (7hdta) divine, une
omniprésence consubstantielle [et non d’ordre spatial],
Cest-a-dire : Lui, et rien d’autre®.

84. C’est 'un des états de 1'ame, selon la typologie qu’en établit
la Révélation, typologie qui inclut par exemple: I’ame sereine
(mutma’inna), 'ime satisfaite (rddiya) de Dieu et 'ime agréée (mardiyya)
par Lui.

85. Ces livres et récits sont justement ces signes des cieux et de la
terre : les livres sont le fruit d’une « descente », tandis que les récits
prophétiques sont inspirés au cceur de ’homme.

86. C’est-a-dire aux réalités formelles.

87. Tirmidhi, Sunan, Tafsir sdra 57.

88. Allusion au fameux hadith : « Dieu était et il n’y avait rien
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Les allusions 4 cette doctrine ésotérique” de I'Unicité
ont donc bien été faites par les envoyés de Dieu, mais
leur juste compréhension dépend des facultés de chacun.
Certains se lesent enxc-mémes, d'autres restent limités et d'antres
rivalisent dans excellence par la permission de Dieu (35, 32).
Ainsi, 'ame ne peut prétexter : Personne ne nous avait avertis
(5, 19). Autrement dit, elle ne peut prétendre que pes-
sonne n’est venu lui parler de cette station spirituelle
exclusive, et cest Diew qui dispose de largnment irréfutable
(6, 149). On trouve un exemple d’un tel argument dans
les paroles d’Abraham (6, 76) : Lorsqu'il vit une étoile, # dit :
« Voici mon Seignenr ! » Mais il se rendit compte que les
cceurs n’étaient pas disposés 4 accepter les réalités spiti-
tuelles totalement brutes, et c’est pourquoi Dieu le sou-
lagea d’avoir 4 se préoccuper des limitations de son
peuple en disant : Nowus élevons qui Nous vonlons de degré en
t’fegré % (6, 83). Quelqu’un qui connaissait cette station a
€crit ces vets :

Tu te manifestes dans un antre pour réjonir ['eil,
Mais moi, je ne vois que Toi,

avec Lui », dont cet ouvrage entend montrer qu’il faut 'entendre au
_ ptésent le plus actuel.

89. Al-khass est, par définition, ce qui est réservé ou spécifique,
et s‘oppose 4 al-dmm, «ce qui est commun, général et public».
S’agissant ici de zawhid, on retrouve bien Popposition entre un zawhid
qui est celui de la théologie religieuse et un autre qui vise 2 la
connaissance directe de ’'Unicité divine.

90. Pour un commentaire plus détaillé de ce récit coranique, cf.
Sagesse céleste — Traité de soufisme, hikma n° 143. Le cheikh suggere que
les visions successives d’Abraham étaient un message « adapté» a
son peuple, dont la tradition reposait sur un socle de connaissances
astrologiques. C’est l'incapacité de son peuple 4 dépasser le point
de vue cosmologique qui 'améne i conclure : Je n'aime pas ce qui
disparait.
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Tout comme avant moi Abrabam
Scrutait les astres d'un regard attentif *'.

Tous ceux qui ont été autorisés par Dieu a appeler les
gens 4 Lui ont fait tout leur possible pour témoigner de
Lui, afin qu’aprés la venue des envoyés, les hommes n’aient ancan
argument @ opposer é Dien’” (4, 165). On en trouve beaucoup
d’exemples ; il y a notamment le cas de Jacob qui disait,
selon la Torah, dans le Livre de la Genése” : « Le Dieu
Tout-Puissant m’est apparu a Luz, dans le pays de

91. Qallaba qabli. 1l y a ici un jeu de mots difficile a rendre, 2
partir de la racine QI.B dont on tire galb, « cceur », mais également
qallaba, qui veut dire « scruter » lorsqu’il est employé avec nadbar ou
tarf comme ici, et qui signifie, dans un sens plus général, « retourner »
et donc «inverser », ce qui est une allusion 4 cette résorption ou
identification de la vision oculaire a la vision intérieure, dont il a été
question plus haut ; cf. Sagesse céleste, hikma n° 132 : « C’est pourquoi
la vision intérieure ne voit pas les étres créés (khalg), car ceux-ci n’ont
pas de réalité propre dans I’absolu ; le regard ne fait que les percevoir
en tant que surimpression figurative (mgjég) et non en tant que subs-
tance réelle, la réalité ne pouvant &tre pergue, encore une fois, que
par la vision intérieure. C’est donc elle qui apporte une connaissance
réellement profitable des choses, et lorsque la vue se résorbe dans la
vision intérieure, ’homme tout entier devient vision intérieure. »
Enfin gabl, « avant », est 'anagramme de ga/b, « cceur ».

92. Chaque révélation apporte un enseignement sur ’Unicité
adapté aux conditions de temps et de lieu des peuples auxquels elle
s’adresse.

93. Genése (48, 3). Clest au chapitre 28 de la Genése qu’est
détaillée la vision de I’échelle de Jacob, symbole du cheminement
initiatique et de la traversée des états et des stations spitituels. Luz
est le nom originel de Béthel (« la maison de Dieu »). Cf. 4 ce sujet
René Guénon, Le Roi du Monde, ch. VII, « Luz ou le séjour d’immor-
talité » et, du méme auteur, « Le symbolisme de I’échelle », p. 318,
dans Symboles de la Science sacrée, Patis, Gallimard, 1986. Luz s’écrit
lawg en arabe, langue dans laquelle ce mot signifie comme en hébreu
« amande », mais désigne également, d’une fagon générale, tous les
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Canaan... » Dans le Livre de ’Exode™, Moise dit que
Dieu lui est apparu dans une flamme de feu, ce feudont
il parle également dans le Cotan : J'ai aperyu #n feu (28, 29).
Dans I’Evangile, les exemples abondent, de méme que
dans la sunna’, ou tout est dit.

Nous avons cité ces exemples afin de bien mettre en
évidence que les paroles de tous les messagers, des plus
anciens aux plus récents, indiquent qu’il faut savoir voir
au-dela de P’apparence des choses, qu'elles n’ont pas été
créées en vain’® et ont au contraire une grande impor-
tance, du fait qu’ll se manifeste en elles, ou disons 2
travers elles”, afin que notre attention ne se limite pas

ﬁ:llits 4 coque tels que les diverses noix et noisettes, ce qui rejoint
lidée dinviolabilité associée 4 ce nom mise en évidence par René
Guénon.

94. Au chapitre 3.

95. Cest-a-dire ici les «dits » du Prophéte. La swnna, pour un
musulman traditionnel, c’est ensemble des paroles, des actes et des
€tats intérieurs du Prophéte. Ce terme est tellement galvaudé que
b:’-aucoup semblent avoir perdu de vue son sens originel, sous leffet
d’un glissement sémantique résultant lui-méme d’une réduction de
la religion 4 un juridisme de plus en plus desséché.

96. Allusion 4 Cor. (75, 36).

97. En elles (ffb4) pour qui Le contemple directement, et 4 travers
elles (%ih4) pour celui dont la contemplation est indirecte. Un exem-
ple traditionnel de la facon dont il faut comprendre cette « contem-
Plation indirecte » est fourni par le hadith suivant (Muslim, Sabib,
IV, kitib al-birr wa l-sila wa l-3déb, bab fadl ‘ida l-marid, n® 43/2569) :
«Dieu dira au Jour du Jugement :

e O fils d’Adam ! Je suis tombé malade et tu ne M’as pas rendu
visite,

~ O Seigneur | Comment Te rendrais-je visite alors que Tu es le
Seigneur des mondes ?

— Ne sais-tu pas que Mon serviteur Untel est tombé malade et
que tu ne lui as pas rendu visite ? Ne sais-tu pas que, si tu lui avais
rendu visite, tu M aurais trouvé auprés de lui ?... »
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aux formes extérieures (madhihir) mais se porte d’abord
sur ce quiimplique Son Nom « ’Extérieur ». Car, enfin,
si le ciel n’était que simple ciel et la tetre que simple terre,
je veux dire: s’ils ne cachaient pas autre chose que le
langage ne peut exprimer, Dieu n’aurait pas fait ainsi
Iéloge d’Abraham : Ainsi avons-INous montré a Abrabam la
réalité spirituelle (malakQt) des cieusc et de la terre pour qu’il
acquiére la certitude (6, 75). C’est ainsi que nous savons,
comme le dit le dicton, qu’il faut « bien chercher ce qui
se cache dans les recoins », comme l'indique le verset
(10, 101) : Dis : « Considéreg ce qui est dans les cienx et sur la
terre’®. » Ces versets et bien d’autres doivent nous faire
prendre conscience que c’est Dieu g#7 surplombe chaque étre
et chacune de ses acquisitions”. Un grand connaissant
contemporain'® a dit en ce sens : « Si tu veux dépasser
le degré auquel se limitent les spécialistes de la preuve
logique et de I’argumentation, alors répete : “C'est Lui qui
surplombe chaque étre et chacune de ses acquisitions”, puis vois
si tu arrives a trouver un autre que Lui qui soit autonome
et immuable. Tu verras que tout le reste disparait et se
renouvelle 4 chaque instant, et une fois réalisé ce constat,
tu n’auras plus besoin de preuve ou d’explication : I/ est

98. Cf. Sagesse céleste — Traité de sonfisme, bhikma n° 143 : « Et s’ll
n’a pas dit: “Considérez les cieux et la terre”, c’est pour nous
dissuader de nous attacher a leur aspect corporel [...]. Le but n’est
pas de voir les récipients (awdni) mais bien plutdt les significations
(ma‘dni) qu’ils renferment... »

99. Cor. (13, 33), ou ga’im, traduit ici par « surplombe », admet
évidemment plusieurs traductions. Le terme Aasabat est souvent
interprété en théologie en fonction de la théorie de I’acquisition
(kasb) d’actes par ailleurs nécessairement créés par Dieu puisque Diex
vous a créés, vous et ce que vous faites (37, 96).

100. Selon une note de la premiére édition, il s’agissait de « 'un
de nos freres de Fes ».

i
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le Premier et le Dernier, I'Exctérienr et 'Intérieur (57, 3), a tout
stade'” et a tout moment : “Dieu était et il n’y avait tien
avec Lui'®” ; “Il est maintenant tel qu’ll était'®.” »

C’est ainsi que les enseignements allusifs des savants
par Dieu conduisent ceux qui y ptrétent attention aux
plus hauts degrés de 'excellence'”, mais Dien guide qui 1/
veut (2, 272). Comme Dieu sait qu’il est dans la nature
fonciére du guide spirituel (murshid) d’espérer guider
Pensemble des créatures, et c’est tout particuliérement le
cas de ’Elu, Muhammad, avec sa communauté, Il sou-
haite que ce dernier s’en remette, dans ’'accomplissement
de sa noble mission, aux implications de la volonté divine
et aux conditions du Décret'®, afin qu’il ne s’afflige pas
de la résistance de ceux qui s’opposent 2 son message.
Voila pourquoi 11 lui dit :

(24)
L’homme aura-t-il ce qu’il désire 2

Autrement dit, un homme, quel qu’ll soit, ne peut
réaliser, parmi ses désirs, que ce qui est conforme au
Déctet. O guide, ton vif désir'® de guider les gens ne

101. Allusion 4 Cor. (71, 14).

102. Bukhari (Sabib, 11, kitéh bad’ al-khalg, bib mé ji’a fi qawl Alldh
wa huwa lladhi yabda'u l-kbaly..., n° 3018).

103. Selon ‘Ajliini (Kashf al-khafd’, n° 2011), cette maxime ne fait
pas partie du hadith : il s’agit d’un commentaire réalisé ultérieure-
ment par les soufis. Les maitres shadhilis citent en général ces deux
phrases ensemble sans plus de précision, comme le fait ici le cheikh.

104. Selon le fameux hadith qui distingue trois degrés dans le
din : la soumission (iskim), la conviction (#mdn) et I'excellence (ihsan).

105. La Volonté (irida) s’exprime dans les conditions fixées par
la Loi révélée, tandis que le Décret englobe toute possibilité de
manifestation.

106. Allusion a Cor. (9, 128), qui exprime cette tendance fonciére



60 De la révélation

doit pas s’opposer en toi 4 la remise confiante 2 Dieu !
Car, sinon, #u soubaiterais pouvoir trouver un tunnel dans la
terre ou une échelle dans le ciel pour leur rapporter un signe, mais
si Dien ['avait vouln, 1/ les aurait tous guidés (6, 35-36) et, de
fait, Il ne I’a pas voulu'”’. Et s’Il les avait tous guidés, ce
quimplique la sagesse divine n’aurait pas de sens, a savoir
que certains d'entre enx sont dans le paradis et d’antres en enfer
(42, 7). Ceest ce que 'on peut déduire de Sa parole :

~ (25)
La vie derniére, comme la premiére,
appartient a Dieu.

Ces deux demeures appartiennent a Dieu: c’est Lui
qui agit et choisit'®. C’est la sollicitude divine envers
Muhammad qui s’est chargée de le soulager de I’affliction
que lui causait le comportement hostile des gens de son
peuple, qui le rejetaient avec brutalité et dédain, et lui
résistaient malgré tout ce qu’il faisait pour s’adapter a

du Prophéte et du guide héritier de la prophétie dont il est question
juste au-dessus.

107. Le verbe shd’a évoque I'idée de volonté, tout comme Virdda ;
mais alors que cette derniére porte sur la volonté divine en tant
quelle est conditionnée par le mandat ou lordre divin (amr), la
mashi’a n’est, elle, conditionnée par rien et peut étre mise en relation
avec le décret divin (gadar).

108. La manifestation ou la création, selon le point de vue
adopté, exprime la distinction (certains d'entre enx... d'awtres), qui se
caractérise par une dualité complémentaire déterminée par la sagesse
divine (hikma): Gloire d Celui qui crée tous les complémentaires, parmi ce
q#i surgit de la terre, parmi vous-mémes et tout ce que vous ne connaissey pas
(36, 36). La vie et la mort, ce monde et P'autre, le paradis et ’enfer
sont des créations complémentaires. Aucune n’existe sans son com-
plémentaire, ez Dien, par-deld eusc-mémes, englobe tout (85, 20).
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eux. Il leur enseignait la vérité, leur témoignait de P'affec-
tion, intercédait pour eux afin que Dieu les guide, ouver-
tement et en secret, et tout cela malgré les mises en garde
divines contre son vif désir'® [de les guidet] telles que :
Tu ne guides pas qui tu aimes, mais c’est Dien qui gnide qui 1/
veut (28, 56) ; 1/ n'appartient ni au Prophéte ni aux croyants
d'implorer le pardon de Dieu pour les polythéistes, fussent-ils leurs
proches (9, 113) ; Demande pardon pour eux on n'en fais rien
(63, 6) ; Le mandat divin ne te regarde pas (3, 128), parmi
beaucoup de ces versets qui remuent les entrailles.
Muhammad se reprochait peut-&tre 4 lui-méme de rester
en dega de sa mission lorsqu’il voyait que son peuple ne
répondait pas favorablement 4 son appel, malgré tous ses
efforts pour obtenir son assentiment. Pour le rasséréner
et Pengager a persévérer, Dieu dit :

(26)
Que d’anges dans les cieux
dont U'intercession sera inutile...

Ainsi, ce qui arrive n’est pas le fruit d’une déficience
de ta part ou de celle des autres intercesseurs, quant a
votre mission ; intercession intervient conformément a
la volonté divine (irida) :

109. Si Pon observe dans la Bible I'attitude des messagers anté-
tieurs, y compris dans un certain nombre de paroles évangeliques,
on constate qu’ils furent bien plus sévéres avec leur peuple que
Muhammad. 11 est historiquement assez évident que ce dernier a su
se concilier ses adversaires et éradiquer leur polythéisme grice a sa
générosité et a ses efforts d’adaptation. La tradition musulmane lie
cette faculté exceptionnelle 2 la fonction d’intercession universelle
du Prophéte, telle qu'elle s’exprime dans le corpus du hadith.
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(26)
Sinon aprés que Dieu I'aura permise pour qui
Il voudyra et avec Son agrément.

Autrement dit, aucune créature ne peut influer et
nul ne peut intercéder sans autorisation préalable du
Miséricordieux, autorisation de qui Il veut pour intercé-
der en faveur de qui Il veut''®. Ainsi, Iintercession
provient en réalité de Dieu lui-méme : Cenx qui obéissent
an Propheéte obéissent @ Dieu (4, 80) ; Cens qui te prétent serment
d'allégeance ne font que préter serment a Dien (48, 10). Ce qui
signifie qu’il nous faut considérer lintercession comme
provenant de Dieu directement, quand bien méme elle
se produirait par Pintermédiaire d’intercesseurs autorisés :
Ce jour-la, la décision appartiendra @ Dien (82, 19).

D’un autre c6té, cela n’empéche en rien que, lorsqu’ll
manifeste, en qui Il veut et comme Il veut, la miséricorde,
la compassion et Pintercession 2 profusion, comme dans
le cas de Muhammad, c’est précisément pour contrecarrer
les effets de la colére divine dans ce monde et dans P'autre.
En fait, C’est la réalité divine Elle-méme qui s’oppose 2
Elle-méme, selon ce quimpliquent les différents Noms
divins et Qualifications sanctissimes. Chacun d’entre eux
produit les effets quimplique Sa propre nature, et c’est
pourquoi Muhammad disait : « Je cherche refuge aupres
de Ton agrément contre Ta colére. Je cherche refuge
aupres de Toi contre Toi''".» C’est la maniére la plus
parfaite de voir Dieu comme agent et objet de I’acte 4 la
fois, pour Pensemble des manifestations d’agrément ou
de colére qui peuvent se présenter.

110. Allusion 4 Cor. (78, 38).
111. Nasa™, Sunan, 111, kitib al-iftitih, naw* ikhar.
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Mais cette fagon de voir les choses dépasse I'entende-
ment humain. Ainsi, ne t’afflige pas, 6 prophéte, de leur.
incapacité a comprendre ce que représentent les appa-
rences créées, puisque tu vois bien que :

(27)
Ceux qui ne crotent pas a la vie future donnent
aux anges des noms de femmes.

Comment espérer de la part d’intelligences aussi
mediocres qu’elles puissent recueillir les connaissances
divines et les théophanies mystérieuses, alors qu’elles
sont obnubilées par leurs superstitions inconsistantes et
qu'elles sont incapables de s’en défaire ? Et d’ailleurs,
jusqua aujourd’hui, il a toujours existé des gens dont
Pattitude est similaire : I/s discutent au sujet de Dien sans rien
J connaitre (22, 3), n’écoutant rien ni personne et ne ces-
sant d’objecter.

(28)
Ils n’en ont aucune connaissance ;
tls ne font que conjecturer.

C’est le voile qui empéche-de percevoir les réalités
spitituelles''? telles qu’elles sont; ainsi, en dehors des
gens de la certitude et de la lumiére évidente, ceux qui
se consacrent a étudier les sciences traditionnelles n’ont
aucune connaissance de ce qu’est la Réalité divine (a/-
Hagqq) : 1is ne font que conjecturer (53, 28). Cest pourquoi
leur degté de foi varie : tant6t il s’éléve, tantot il baisse,

112. La hagiga (pl. haqd’ig) est la véritable nature d’une chose
quelconque, en tant qu'elle est une expression de la vérité ou réalité
divine (a/-Hagg).
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et ’'on ne peut savoir ou ils en seront au terme de leur
vie. C’est la conséquence de leur ignorance a ’égard de
la réalité spirituelle des choses, au contraire des véritables
savants par Dieu, qui eux connaissent les choses dans

leur principe méme, étant entrés dans les maisons par la

porte d’entrée'’’: ces derniers se sont vu dévoiler les

réalitéts de I’Essence synthétisant tous les Noms et
Attributs et connaissent donc Dieu d’une fagon qui est
conforme 2 ce que Sa Majesté exige''*. Leur connaissance

provient d’un dévoilement et d’un constat direct, et non

d’arguments ou de preuves'” : voild ceux que I'on peut

véritablement qualifier de «savants», car la science
consiste a percevoir I'objet tel qu’il est, sans voile ; ils
témoignent donc de I'Unicité de Dieu tout comme Dieu
Lui-méme en a témoigné : Dieu, les anges et les détenteurs de
la science témoignent qu’il n’y a pas de divinité si ce n’est Dien
(3, 18). Ainsi, celui qui n’a pas atteint ce degré ne peut
étre qualifié de savant; autrement dit, il n’est pas un

113. Allusion a la parabole contenue dans le verset (2, 189).
L’idée générale de cette expression arabe idiomatique, c’est qu’il faut
faire les choses selon I'ordre prévu et/ou respecter les responsables
qui les ont en charge. Ici, comme c’est trés souvent le cas dans ses
ouvrages (cf. notamment Sagesse céleste — Traité de soufisme, hikam n° 38,
39 et 57), il s’agit pour le cheikh de rappeler que la connaissance
des réalités spirituelles ne s’acquiert qu’auprés des « gens de Dieu »,
qui en sont la porte d’entrée indispensable, et non par I’étude exté-
rieure, qui représente, selon les cas, une simple fenétre ou pire un
accés dérobé (quand les régles de base de transmission du savoir
extérieur n’ont elles-mémes pas été respectées). Ce type de parabole
est fréquent dans la culture arabe, comme on le voit, par exemple,
dans le hadith bien connu : « Je suis la cité de la science et ‘ALl en
est la porte. »

114. Cf. Cor. (2, 30-33).

115. C’est-a-dire qu’elle n’est pas le fruit du raisonnement, fon-
dement de toutes les sciences extérieures.
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savant par (ou au sujet de) Dieu, méme s’il peut éven-

tuellement étre considéré comme un expert des régles’

religieuses établies par Dieu. Ot, le rang d’une science
dépend de son objet; celui qui ne distingue pas les
secrets immuables et les lumiéres éternelles qui se cachent
derriére les &tres existenciés n’est pas 4 I'abri des sugges-
tions psychiques, des doutes, des illusions et des conjec-
tures, et si, parmi tout cela, la conjecture''® représente un
moindre mal, elle ne vaut rien en comparaison de la
certitude :

(28)
La conjecture ne sert a rien face & la Vérité.

1l est vraiment étonnant que ces gens'"’, vu leur situa-
tion, ne désirent awcun changement (18, 108), malgré les
doutes et les suggestions qui les assaillent. Ils ont en fait
tourné le dos a Dieu et ne se préoccupent absolument
pas de se concentrer intégralement et comme Elle le
mérite sur I’Essence sanctissime, en oubliant le reste.
Comme c’est tout le contraire qu’ils font, remplagant le

116. En effet, al-dbann est la seule de ces quatre dispositions de
‘Pame qui peut s’avérer positive, comme lorsque I'on a bonne opinion
d’autrui « priors. Cf. par exemple Cor. (24, 12) ou le fameux hadith
qudsi: « Je suis conforme a opinion (dbann) que Mon serviteur se
fait de Moi ; qu’il pense donc du bien de Moi. »

117. Comme on le voit tout au long de ce commentaire, le cheikh
distingue fermement,  partir des termes % (traduit par « science »)
et ‘wlama’ (traduit par « savants »), la connaissance directe des réalités
spitituelles, qu’il réserve aux « gens de Dieu», de la connaissance
extérieure qui est celle des différents corps de savants dans le monde
musulman ou ailleurs (cf. 4 ce sujet Sagesse céleste — Traité de soufisme,
hikma n° 51). Bien siir, ’'une n’exclut pas 'autre, mais le « ton » assez
sévére du cheikh mérite réflexion.
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spirituel par le sensible et le cceur par 'Ame'’?, il faut
éviter de les fréquenter, conformément a ce que Dieu dit
a Son Propheéte :

] (29)
Ecarte-toi donc de celui qui tourne le dos a Notre
Souvenir (dhikr) et qui ne désire que la vie de ce monde.

Autrement dit, évite-le totalement et ne te préoccupe
absolument pas, en ton cceur, d’essayer de le faire chan-
ger: « Les voies permettant 4 chacun d’accomplir son
destin lui seront facilitées'’. » Qe tu les avertisses ou non,
ils ne croiront pas; tu n'avertis en réalité que celui qui suit le
Rappel™ (36, 10-11), et non celui qui s’en détourne et
prend comme divinité ses propres passions (45, 23). Cela
concerne tout particuliérement celui dont le cceur est
totalement subjugué par 'amour de ce monde'?, car il

118. Le cceur, en tant qu'organe de contemplation, par I'ame
soumise aux désirs individuels : cf. Cor. (2, 61).

119. Bukhari, Sabib, 111, kitdb al-tafsir, bab fasanuyassirubu li I-‘usra,
n° 46606.

120. Litt. : « qui suit le dbikr» : en citant ici ce verset (36, 11),
en commentaire d’un autre verset qui patle de No#re dbikr, le cheikh
suggére que ’écoute véritable et I'assimilation compléte du sens des
paroles prophétiques dépendent d’abord de la capacité de concen-
tration (dbikr) sur Dieu.

121. Le point de vue exotérique limite souvent la notion de dunya
4 une simple criique de ’accumulation des « biens de ce monde ».
Dans le soufisme, elle vise essentiellement les prétentions et 'ambi-
tion dans le domaine spitituel. Cf. Sagesse céleste — Traité de soufisme,
bikma n° 96 : « Abandonner ce monde pour mieux I'obtenir est
encore pire que de s’y consacrer » et le commentaire qu’en donne
le cheikh al-‘Alawi : « Il s’agit ici du cas de la personne qui renonce
extérieurement 4 quelque avantage de ce bas monde en vue d’en
obtenir beaucoup plus. C’est donc bien pire que de s’y consacrer
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n’y 2 aucun moyen de le guider, vu son état d’extinction
et d’absorption pat ce monde qu’il chérit, dont il fait son
unique objectif et qui lui fait oublier tout le reste : « On
est esclave de ce qu’on aime.» C’est donc sa nature
fonciére qui le conduit 2 ne rien voir ou ne rien entendre
d’autre que ¢a, de méme qu’elle Paméne 2 sous-estimer
ceux qui suivent une autre voie et patlent d’une autre
realité. J’ai moi-méme testé nombre de ces personnes
intérieurement dominées par 'amour de ce monde, et
j’ai vu qu’elles n’étaient qu’une enveloppe extérieure sans
contenu : Ils ont des caurs mais ils ne comprennent pas, des
oreilles mais ils n'entendent pas (22, 46). Us disent : « Nous
entendons bien ! », alors qu’il n'en est rien (8, 21). Leurs caurs
sont distraits (21, 3). J’ai donc compris qu’ils étaient des
sortes d’allégories destinées a nous faire méditer : Alors
médite3 cela, vous qui étes doués d'intelligence ! (59, 2) Ils sont
semblables aux: bestiaux ou plus égarés encore : voild ceux qui sont
insouciants ! (7, 179).

La Révélation ayant fortement critiqué ces gens-13, elle
appelle alors P'auditeur 4 faite preuve de modération, afin
qu’il évite tout extrémisme dans sa conception des créa-
tures, extrémisme qui le conduirait 4 leur refuser toute

_ ouvertement, c’est-a-dire susceptible d’appeler un chitiment plus

terrible, car une telle personne fait du renoncement un moyen pour
artiver 4 ses fins. La piété extérieure devient ainsi un véritable péché,
puisqu’il s’agit alors d’un simple moyen pour arriver 4 un objectif
qu’il serait impossible d’atteindre autrement ; c’est, par exemple, le
cas de celui qui veut atteindre une certaine renommée (spirituelle),
se faire de la publicité ou réaliser ses ambitions. Malheur 4 lui, il
aurait mieux fait de se consacrer 4 ce monde ouvertement ! » Enfin,
le sens 4 la fois métaphysique et littéral de ce superlatif, a/-dunya, est
«ce qui est le plus bas ou le plus proche » : il ne s’agit donc pas du
support en tant que tel, mais d’une fagon de percevoir la réalité en
la limitant 4 ses apparences immédiates.
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excuse et 2 ne pas prendre en compte la sagesse du
Décret :

(30)
Voila, dans la science, le niveau qu’ils ont atteint.

Il est donc nécessaite pour celui qui jette un regard
intellectif (basira) sur les €tres de les contempler, toutes
catégoties d’étre humain confondues, par I'eil de la com-
passion. Cela signifie que nous devons comprendre
qu’aucune créature ne peut agir en marge de la sagesse
divine et qu’en fait tout ce qui existe, sous quelque mode
que ce soit, s’insére nécessairement dans un ordonnan-
cement divin qui lui donne son véritable sens'?. C’est
cela le point de vue de I’élite des témoins de I’Unicité, et
P'un d’eux disait en ce sens :

1] ne s’agit pas d’un jen, les hommes n'ont pas été créés en vain,
Quand bien méme leurs actes manqueraient de droiture.

Toute leur existence est rigie par les Noms divins,

Mais la sagesse par laguelle V'essence qualifie le statut s'accomplit,
Ses denxc Poignées les manipulent et les controlent,

L’une des Poignées conduit aux bienfaits et lautre d la perdition.
Cest ainsi, que l'ame le sache on qn'elle lignore,

Qnand on lui lit le Furqan'® chaque matin !

122. Ne pas comprendre cela, c’est supposer qu’il puisse y avoir
un dualisme irréductible dans la manifestation divine. René Guénon
disait en ce sens que « les désordres possibles ne sont tels qu’en tant
qu’on les envisage en eux-mémes et “séparativement”, et que ces
désordres partiels s’effacent entiérement devant P'ordre total dans
lequel ils rentrent finalement, et dont, dépouillés de leur aspect
“négatif”, ils sont des éléments constitutifs, au méme titre que toute
autre chose. »

123. Le Furgdn distingue le vrai du faux. C’est 'un des noms du
Coran en tant que Livre universel. Ses versets sont appelés signes
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Tout se passe comme si Dieu disait 2 Son prophete :
« Ecarte-toi donc de celui qui tourne le dos & Notre Souvenir, mais
dans ton cceur n’objecte rien, et ne t'oppose pas a ce qu’il
est, car sinon tu perdrais de vue le secret du Deécret. »

Maintenant, je dirai que ’homme ne peut arriver a s’en
remettre totalement et patfaitement 4 Dieu qu’une fois
que les secrets cachés de I'Arrét (gadd’) et du Décret'™
(gadar) lui ont été dévoilés. Méme la réflexion la plus
profonde ne peut lui permettre de percevoir la guidance
divine (hidiya) au milieu de I’égarement, 'ordre pur au sein
du chaos ; méme si cela lui parait clair d’un certain coteé,
il éprouve toujours une difficulté 3 le comprendre d’un
autre point de vue, sauf quand le décrété se résorbe dans
la réalité du Décret, et le Décret dans la réalité de Celui
qui décréte : c’est seulement 2 ce moment-la qu’il n’a plus
la moindre incertitude sur tout ce qui est du ressort de la
volonté divine (irdda). 1l voit alors toute chose comme
résultant d’un dessein excellent et douée d’un développe-
ment parfait'”. Mais attention! La sagesse divine est

(@a), terme qui s’applique également 4 la Création : Parmi Ses signes,
il y a la création des cieux et de la terre, la diversité de vos langues et de vos
races.... (30, 22) : Ses signes peuvent donc étre lus dans le Livre de
Pexistence. :

" 124. La notion de qadé’ peut étre illustrée par le verset (2, 117) :
Lorsqu’ll arrite une chose, 1l lui dit simplement « Sois ! » et elle est. Le qadar
correspond i Passignation a chaque réalité de ses conditions spéci-
fiques d’existence : Le solei/ qui chemine vers un lieu de séjour qui est sien :
cest le décret (taqdit) du Tout-Puissant, du Savant ! La lune d laquelle Nous
avons fixé (qaddarna) des phases... (36, 38-39). D’ou le lien avec le mot
de méme racine qadr: Dies a établi une mesure (qadt) pour chague
chose (65, 3).

125. Clest 'un des sens d’une formule célébre de Ghazili: « 1l
0’y a rien de plus merveilleux, dans le domaine du possible, que ce
qui est. » Pour un développement de I'idée exposée ici par le cheikh,
cf. Sagesse céleste — Traité de soufisme, hikma n° 152.
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trop sublime pour que ’lhomme ordinaire la comprenne
clairement ou que Pentendement puisse 'embrasser : ces
. réalités spirituelles ne sont dévoilées qu’a P’élite de Pélite
des témoins de 'Unicité : Louange @ Dien'™, le Seignenr des
mondes ! (1, 2).

Ces notions dont nous patlons, 4 savoir la connaissance
intime de Dieu que recélent les élus a lintérieur d’eux-
mémes, le « comment » de leur extinction en Dieu et la
fagon dont ils L’ont rejoint, ne sont pas faciles a expliciter,
et celui qui prétend expliquer leurs connaissances et leurs
secrets sans s’€tre préalablement engagé dans leurs rangs'”’
ne fera que s’éloigner encore plus de Dieu. Aujourd’hui
encore, les gens continuent a discuter de leurs connais-
sances et a débattre de la nature de leur objectf, ce qui
faisait dire a 'un d’entre eux :

Les gpinions varient grandement @ notre sujet,

Mais ce sont de pures conjectures sans fondement.

Les gens ne cessent d’exprimer leur opinion indivi-
duelle au sujet de ces élus, certains pour les louer, d’autres
pour les blimer, mais la réalité dépasse tout cela ou

126. Méme si cette louange est une fagon pour le cheikh d’expri-
mer indirectement son appartenance au groupe cité, il y a également
ici une allusion (ishdra) assez extraotdinaire et bien digne de méditation
dans le fait de citer le verset coranique le plus récité par les musulmans,
s’agissant du premier verset du Coran et de la fF#ha, aptés la basmala,
pour illustrer une doctrine par ailleurs définie comme relevant de
Pésotérisme le plus restreint.

127. Le cheikh emploie ici cutieusement une expression assez
« administrative » pour exprimer tout le contraire, 4 savoir un enga-
gement sincére au service des gens de la voie. La compréhension
des mysteres divins ne peut se baser sur des spéculations théoriques
et nécessite fondamentalement une reconnaissance de ceux qui
témoignent de ces mystéres 4 partir de la Révélation.
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disons qu’elle est inconcevable pour eux. Il est évident
que ’homme, en tant que tel, ne peut concevoir que
rejoindre Dieu, pour le connaissant (‘4rjf), c’est se rejoin-
dre lui-méme, et rien d’autre. Méme celui qui reconnait
cela ne le fait généralement que d’une facon théorique,
par foi et adhésion formelle, mais en quoi cela consiste,
il Iignore. La Révélation y fait ainsi allusion : Celui gui est
guidé ne lest que vers lui-méme (10, 108), indiquant ainsi que
le but vers lequel est guidé le cheminant n’est rien d’autre
que lui-méme'®, c’est-a-dire la connaissance de son dme,
car « celui qui connait son 4me connait son Seigneur'”. »
Inversement, le pire qui puisse atriver au cheminant, c’est
de s’égarer hots de lui-méme, c’est-a-dire d’ignorer son
ame (nafs), conformément 4 la parole divine : Ils ont oublié
Dies, et Dien a fait qu'ils s'oublient eux-mémes (59, 19). Voila
pourquoi nous disons que la voie qui conduit 2 Dieu
dépasse absolument tout ce que 'on peut en concevoir,
déja pour les gens de I’élite' et a fortiori pour le commun
des croyants, et ce, malgré tous les efforts que peut faire
le guide spirituel pour éclaircir le chemin et fournir des
preuves : cela ne fait méme qu’amplifier le caractére insai-
sissable de ces choses pour l'intelligence commune. Clest
pourquoi Dieu dit :

128. En arabe, « son ime » et « lui-méme » se disent de la méme
fagon : nafsabu.

129. Clest Pun des hadiths les plus cités dans le soufisme, méme
si les spécialistes du hadith le considérent comme apocryphe
(mawdi’).

130. Al-kbusis, ce sont ici non seulement les « savants de Pexté-
rieur » en général, mais également tous les disciples qui disposent
d’une connaissance théorique authentique de la voie spirituelle (i
al-yagin) sans la réalisation effective correspondante.
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(30)
Ousi, ton Seigneur sait mieux que personne qui s’égare
hors de Son chemin et qui est bien dirigé !
Sous ce rappott'’', nous pouvons voir que cet égare-
ment et cette guidance dont Dieu nous patle dans ce
verset ne se rapportent pas au domaine des prescriptions
religieuses (a/-tarig al-shar%) car, dans ce cas, il ne serait pas
nécessaire de s’en remettre a la science de Dieu, s’agissant
de quelque chose de parfaitement clair: Preneg ce que
UEnvoyé vous a apporté, et abstenex-vous de ce qu’il vous interdst
(59, 7). Non, le sens est ici beaucoup plus spécifique, et
c’est pourquoi ce dont il est question n’est connu que de
Dieu et de ceux qui sont enracinés dans la science'?. Il y
a encore autre chose de bien digne d’attention dans ce
verset et qui va dans le méme sens, c’est qu’il y a ici une
annexion du « chemin » a2 Dieu : nous savons donc que
ce chemin (5abil) est celui qui conduit a la Présence divine
et non un autre. Qui le suit a Dieu pour objectif ; quant
aux autres, Dieu a dit a leur sujet : Nows Lorienterons vers ce
vers quoi lui-méme s'oriente™ (4, 115). C’est patce quil n’a

131. La connaissance initiatique n’est pas constatable de Pexté-
rieur, car il n’en existe pas de « preuve » externe définitive, en dehors
de Pexpression allusive. La connaissance théorique peut devenir un
voile pour la réalisation spirituelle, une sorte de projection mentale
servant de succédané de connaissance sans susbstance réelle. D’un
autre c6té, les « preuves » apportées par la Révélation ou le guide
spirituel ne sont pas susceptibles de «spéculaton» ou de
« développements » ; elles ne sont « opératives » que pour ceux qui
s’engagent sincérement et fidélement dans la quéte spirituelle : cf.
Cor. (2, 2).

132. Allusion a Cor. (3, 7).

133. Ce qui signifie que I'objectif d’une voie initiatique n’est rien
d’autre que la réalité divine, et que la réalisation correspondante
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rien de manifeste que ce chemin rend nécessaire la
présence d’un guide spitituel : Suis le chemin de celui qui s'est
tourné vers Moi (31, 15), au contraire de la voie'* du paradis,
qui est patfaitement claire pour tout le monde, se distin-
guant sans ambiguité de la voie de 'égarement : « le licite
et lillicite sont patfaitement clairs'” », sauf pour celui que
domine sa disgrice™ et gui a pris sa passion pour Dien
(25, 43), étant lui-méme de toute fagon conscient'” qu’il
a dévié de la voie droite.

Au contraire, la voie qui conduit 2 Dieu peut prétet 4
confusion si celui qui s’y engage n’a pas de compagnon'”.
1l arrive d’ailleurs fréquemment quon la confonde avec
la voie du paradis, que certains, dans leur quéte spirituelle,
lui préférent, conjecturant que cette voie du paradis est la
meilleure de toutes celles qui ménent 4 la présence de
Dieu parce qu’on y regoit toutes sortes de récornpenses139 :
Qui accomplit une bonne action recevra en récompense dix fois antant
(6, 160). IIs la suivent donc jusqu’au terme, ou la demenre
de la Paix (dar al-salém) se présente 2 eux. Cest alors quils

éctient : « Ce n’était pas toi mon objectif ! »

dépend de P’aspiration de celui qui la suit. Toute déviation ou « dis-
traction » vers un objectif autre la fait changer de nature.

134. Le mot farig fait référence 2 une route ou une voie, donc a
quelque chose de plus « large », c’est-a-dire plus largement parcoury,
qu'un simple chemin (sabi)).

135. Hadith cité par Bukhad (Sabib, Imin, n° 52).

136. Allusion a Cor. (23, 106). '

137. ‘Al lm: allusion 2 la suite de ce verset (25, 43).

138. Le rafig est ici le nécessaire guide spitituel, conformément au
hadith : « Trouvez un compagnon avant de prendre la route. »

139. Une note de la premiére édition précise opportunément
qu'une autre raison pour laquelle certains préférent cette voie du
paradis, C’est que la voie de Dieu contient parfois des choses qui les
génent ou qui ne sont pas conformes 4 leurs idées précongues.
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C’est pourtant moi ta récompense et ton lot! leur
répond-elle'®, v

Et bien que cette récompense ne les satisfasse pas, ils
y sont conduits par des chaines conformément au
hadith : « Ton Seigneur s’é¢tonne qu’il y ait des gens que
Pon conduit au paradis par des chaines, paradis qui les
dégoit lorsqu’ils y entrent'*’. » Le Prophéte a également

dit que les habitants du paradis y gémissent, comme les

habitants du feu le font, ou quelque chose en ce sens'*,

140. Dans certains hadiths et versets eschatologiques, paradis et
enfer sont personnifiés et établissent un dialogue avec ses habitants.

141. La encore, aussi insolite qu’elle puisse paraitre, cette inter-
prétation du hadith cité (auquel on donne généralement un tout
autre sens, de caractére moral, et dont la premiére partie au moins
se trouve dans beaucoup de recueils, notamment Bukhiri, Jjihad,
n° 3047) colle exactement 4 sa lettre. Le terme « chaines » (sa/dsil)
évoque une succession ininterrompue, en 'occurrence d’actes, qui
conduit irrémédiablement a I’état correspondant.

142. Cette restriction vient du fait que cette maxime est proba-
blement plutét un &babar qu’un hadith bien établi, et c’est d’ailleurs
ainsi que le cheikh le cite dans son commentaire Sagesse céleste — Traité
de soufisme, hikma n° 108 : « Et si tu rejoins la réalité divine, c’est
certainement le paradis qui viendra i toi, te servira, obéira i tes
ordres, comme tout le reste, sans que tu n’en aies nul besoin. A
quoi te serviront les houris et le paradis, si tu es en présence de
Celui devant qui se prosternent les palais et tout ce qu’ils contien-
nent ? Et méme si tu entres au paradis, tu n’y seras que par ton
cotps, ton cceur lui restant extérieur, ne voyant en toute forme
extérieure que la manifestation de /’Extérienr. Les gens trouveront
leur félicité dans des réalités créées, tandis que toi, tu trouveras la
tienne dans leur Créateur. Quelle différence entre le créé et la réalité
divine ! Voila les authentiques serviteurs de Dieu et Ses véritables
bien-aimés. Le connaissant n’entre au paradis que lorsqu’il a un
moment de distraction, et c’est un chitiment pour lui, de méme que
le feu est le chatiment du transgresseur. On dit que “les habitants
du paradis y gémissent, comme les habitants du feu le font”, et ce,
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et cela, du fait quiils n’ont pas obtenu ce qu’ils cher-
chaient, 2 moins que Dieu ne leur ouvre finalement la
porte de Son agrément. Dans le méme sens, on rapporte
cette histoire de quelqu’un qui, 2 P'agonie et voyant la
station qui lui était destinée dans le paradis, lui qui voulait
tout autre chose, s’écria :

Si ma demeure dans l'amour auprés de vous

Est ce que j'ai vu, alors que de temps perdu !

Ces désirs dominasent mon esprit,

Mais, aujourd’hui, je vois qu’ils n’étaient qu’sn tissu de réves.

Pour finir, il s’exclama :

Cest donc la demenre de la Paix d laguelle je suis armivé,
En prenant les chemins des portes de ma foi et de ma soumission.
O notre S eignenr, 13, fais que je Te voie'®

Quand j'arrive et accorde-moi Ta bonté'** !

En conclusion, « Dieu place Son serviteur au niveau
ou celui-ci Le place dans son cceur», et «celui dor}t
lintention est d’émigrer vers Dieu et Son envoye emi-

. . £145
grera bien vers Dieu et Son envoye ™. »

lorsque Dieu leur est voilé. Le regard du connaissant ne se porte
sur le paradis que s'il est distrait de la réalité divine. S’il est (_:lans un
état de présence, son regard tombe sur le Seigneur du paradis ava.nt
méme de voir le paradis : voili pourquoi nous disons que le connais-
sant n’entre au paradis qu’en cas de distraction. »

143. Cor. (7, 143). )

144. Tous ces vers sont d’Ibn al-Farid (Diwin, nasharty fi mawkibi
L‘ushshiq).

145. Hadiths bien connus.
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(31
Tout ce qui existe dans les cieux et sur la terve
appartient a Dieu, afin qu’ll rétribue ceux qui font
le mal d’aprés leurs actes et qu’ll rétribue ceux qui font
le bien en leur accordant la trés belle récompense.

Autrement dit, ton Seigneur ne lése personne, et celui
qui suit un chemin arrive ou celui-ci conduit : qui a pour
lot ce bas monde n’en sera pas privé; qui a pour lot
Pautre monde sera bien-récompensé par Dieu.

Quant a celui qui n’a aucune part ni dans 'un ni dans
Iautre, ni dans le ciel ni sur la terre, Dieu (a/-Hagq) fait
que son lot 4 lui ne soit rien d’autre que lui-méme'* et
lui donne en échange une réalité émanant de Sa propre
réalité : S'ils sont indigents, Dien les enrichira de Sa grice
(24, 32).

Il est fréquent d’entendre les gens se demander s’il
reste vraiment aujourd’hui des personnes dont la vie est
aussi extraordinaire et la position aussi sublime ; ils affit-
ment qu’en fait cette voie est trés difficile 4 suivre et que
nous ne devons pas y prétendre car nous manquons des
qualifications nécessaires. Voila ce que disent la plupart
des gens de piété (salih) sans méme patler des autres,
mais ce n’est rien d’autre qu’un piége de Satan pour

146. « Lui-méme » est ici ambivalent. A premiére vue, min nafsihi
se référe 4 Dieu, et le sens rappelle alors celui d’un hadith gudsi
concernant le jetine : « Toute acte du fils d’Adam lui appartient sauf
le jetine, qui est 2 Moi, et dont la récompense n’est rien d’autre que
Moi-méme. » Mais §’il vise ’dAme humaine, cela signifie que le
connaissant ne trouve la connaissance qu’en lui-méme et i partir
d’un travail sur lui-méme ; c’est pourquoi, en échange de cette ime
qu’il abandonne, il regoit une réalité supérieure conformément 3
Cor. (2, 207) : Certains hommes ont vendu a Dieu leur propre dme afin de
Lui plaire ; Dieu est bienveillant avec Ses servitenrs.
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empécher ceux qui cherchent Dieu de sortir de leurs
habitudes de pensées. :

Dieu facilite ’existence de ceux qui Le cherchent et
prend soin des cheminants en effagant chez eux lidée
quils ne sont pas aptes 4 Le rencontrer. Chaque fois
qu'ils constatent leurs propres défauts, Il leur rappelle les
caractéristiques de ceux qui méritent de se tenir devant
Sa porte, du fait de Sa largesse :

(32)
A ceux qui évitent les péchés
et les turpitudes les plus graves',
ne commettant que des fautes légeres,

Autrement dit, les fautes mineures d’un tel homme ne
sauraient constituer un obstacle au cheminement sur la
voie car :

(32)
Ton Seigneur accorde largement Son pardon.

C’est donc Dieu qui rectifiera son comportement a
Pextérieur et putifiera son intérieur, en y projetant les
lumiéres de PUnicité divine : Quand les rois pénétrent dans
une cité, ils la saccagent et font de ses plus puissants habitants les
plus bumiliés des hommes ; c'est ainsi qu’ils agissent®® (27, 34).

147. Du point de vue religieux, le droit musulman spécifie ce
qu’il faut entendre par « péchés les plus graves ». Dans un sens plus
général, et du point de vue de linitiation, il faut comprendre qu’un
comportement désordonné, fantaisiste et passionnel est incompati-
ble avec la voie spirituelle.

148. Autrement dit, les passions et 'dme instigatrice du mal, qui
s’en donnaient 4 cceur joie avant entrée dans la voie, sont neutra-
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Drailleurs, comment arriverait-on a se débarrasser de tous
ses défauts afin de se concentrer exclusivement sur la
quéte de Dieu ? Ibn ‘Ata’ Allah dit dans ses Aphorismes'® :
« S’ fallait d’abord, pour Le rejoindre, que tu te débat-
rasses de tes défauts et prétentions, tu ne pourrais jamais
Le rejoindre ; en réalité, lorsqu’ll veut t’amener a Lui, 1l
recouvre tes attributs et tes caractéristiques par les Siens ;
C’est grace a ce qui vient de Lui et non ce qui vient de
toi que tu pourras Le rejoindre. »

Parmi ceux qui cherchent Dieu, on en trouve qui font
beaucoup confiance a la science (%) qu’ils ont acquise
et aux rites qu’ils pratiquent dans la voie : or, tout cela
peut conduire 4 une régression spirituelle, sans méme
qulils ne s’en rendent compte. C’est pourquoi Dieu, par
bonté et générosité, voulant les sauver du péril d’une telle
disposition d’esprit, s’adresse a eux :

(32)

11 vous connaissait parfaitement lorsqu’ll vous a créés
de la terre et lorsque vous étieg encore des embryons
dans les entrailles de vos méres. Ne vous croyez
Dpas capables de vous purifier vous-mémes'™ ;

11 sait bien qui, parmi vous, se préserve.

lisées par l'influence spirituelle et la remise en ordre qu’elle suscite.
Ce verset est bien siir susceptible de multiples applications mais son
sens le plus général est que, quels que soient l'ordre de réalité
concerné et les circonstances, ce qui parait le mieux établi peut du
jour au lendemain se voir affecté et remis en cause, du fait de
Pintervention d’une force supérieure.

149. Hikma n° 122.

150. Autrement dit, si la création originelle de ’homme, de méme
que le processus continu et indéfini de sa reproduction sont indé-
pendant de la volonté de Iindividu, comment celui-ci pourrait-il
contr8ler le processus de retour et de purification ?
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Autrement dit, ne déclarez pas que vos dmes sont
pures avant quelles n’aient été purifiées. Ce discours
sadresse — et Dieu est plus savant ! — a ceux qui n’ont
pas réalisé pleinement la station de I'extinction (fand).
Quant 4 ceux qui ont réalisé pleinement, une éventuelle
déclaration en ce sens de leur part doit se comprendre
comme un remerciement adressé 4 Dieu pour avoir puri-
fié leur 4me. Le Prophéte a dit : « Je suis le suzerain des
enfants d’Adam, et je ne dis pas ¢a par vantardise' ! »
Bien des propos des connaissants sont du méme ordre,
a savoir qu’ils ont été prononcés depuis un état d’extinc-
tion dans lequel ce n’est pas le connaissant lui-méme qui
patle et s’exprime mais la réalité divine (a/-Hagqq) 4 travers
lui, et ceci bien siir ne concerne donc pas les gens de la
catégorie précédente. D’ailleurs, cette station est trés loin
d’étre accessible a tous les cheminants, et la plupart
d’entre eux finissent par revenir sur leur engagement
initial dans la voie'*%. C’est pourquoi Dieu prend la peine
d’attirer ’attention du cheminant sur ce risque de retour
en arriére :

151. Tirmidhi, Sunan, tafsir al-qur'an, n° 3441. L’expression wa /4
Jakhr indique que le moi individuel n’a ici aucune part, cette affir-
mation étant articulée depuis I’état d’extinction.

152. 1l y a toutes sortes d’échec, car il ne faut pas perdre de vue
que ce dont il est question juste au-dessus, c’est de extinction. L’aban-
don en question porte sur le combat intérieur et la recherche de
Pextinction en Dieu et n’implique donc pas nécessairement P’abandon
du soufisme en tant que forme. 1l est d’ailleurs fréquent que Paspirant,
4 son entrée dans la voie, fasse preuve d’un certain dynamisme sous
Pemprise de certitudes relativement théoriques fraichement acquises,
et attiré qu’il est par la vérité qu’il pergoit dans la voie, puis commence
i se relacher au contact d’un milieu dont il constate 'impuissance
spirituelle ou, ce qui est beaucoup plus grave, commence a affirmer
son ego en s’appuyant sur ses actes.
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(33)
As-tu vu celui qui est reparti en arriére ?
(34)

1l a donné un petit peu et s’est réservé.

Par ces paroles, Dieu fortifie le cceur du cheminant et
le met en garde afin qu’il ne soit pas abusé par 'exemple
de celui qui, apreés s’étre engagé dans la voie de la gui-
dance divine, I’a abandonnée plus ou moins rapidement.
QOun’il ne se crote pas a l'abri de la ruse divine (7, 99). Ce type
d’échec est le fruit d’une négligence 4 ’égard de Dieu, et
c’est bien ce qu’ll nous dit : I/ a donné un petit pen et s'est
réservé. Cest-a-dire qu’il est avare de lui-méme et régresse
donc spirituellement sans méme s’en rendre compte. Ceci
est la cause unique de tous les échecs dans la voie, car
I'ame refuse en général de s’abandonner complétement
a Dieu, alors méme que ce qu’elle aspire 3 acquérir est
d’une valeur incomparablement supérieure i ce qu’elle
paye en échange'®.

Les vers suivants sont de bon conseil :

Efforce-toi de lui consacrer toute ton ime, frére de la passion !
Et si elle laccepte de toi, quel bel effort !

QOui n'est pas capable de confier son dme dans l'amour,

Nest qu’un avare, méme s'il offrait par aillenrs le monde entier !

Qu’a donc réussi celui qui s’est détourné de la voie ?

153. Les termes commerciaux sont trés courants dans le Coran.
Tout commerce est un pacte en fonction d’'un bénéfice escompté.
La racine BY“évoque la vente et I’achat ou, ce qui revient au méme,
Paccord sur une marchandise. Cette racine est également utilisé pour
désigner un serment (bgy‘a) liant seigneur et vassal, ou maitre et
disciple dans le domaine initiatique.
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(35)
Détient-il la science du mystére
qui lui permettrait de voir 2

Cette interrogation est une figure rhétorique marquant
le désaveu d’une intention aussi vaine et d’un parcours
aussi mesquin qu’inutile. Autrement dit, tout ce quil a
réussi, c’est de se voir privé des sciences mystérieuses et
des secrets auxquels goitent les élus. Dieu signale au pas-
sage que le disciple qui se détourne de la voie prouve ainsi
qu’il ignore 'exemple des anciens qui surent endurer toutes
sortes de difficultés dans leur quéte de la réalité divine :

(36) .
N’a-t-il pas été informé de ce que contiennent
les récits de Moise
37
Et d’Abraham, qui fut fidéle a son engagement ?

1l est évident que 'l avait fait attention 4 I'exemple
des prophétes et des plus grands témoins de I'Unicite, sa
résolution spirituelle n’aurait pu ainsi faiblir. C’est pout-
quoi Dieu précise a2 propos d’Abraham qu’il fur fidele a
son engagement, ce qui revient a dire que la réalisation
spitituelle exige d’étre fidéle 4 son veeu et de remplir ses
engagements : C'est la tradition de votre pére Abrabam
(22, 78). Cette fidélité transparait notamment lorsqu’il se
laisse jeter dans le feu ou qu’il accepte sans hésiter de
sacrifier son fils bien-aimé : En vérité, Abrabam étast patient
et plein de mansuétnde™ (9, 114).

154. Tl nlest pas facile de traduire simplement ces deux qualifi-
catifs. Awwih évoque quelqu’un qui soupire, gémit et invoque la
miséricorde divine. Dans son Qaw/ al-ma‘rif, le cheikh, citant des



82 De la révélation

Al-Hasan explique a ce sujet qu’Abraham exécu-
tait tout ce que Dieu lui ordonnait. ‘Atd’ ibn al-S3’ib
dit quant a lui qu’Abraham avait fait le veeu de ne
rien solliciter des créatures ; lorsqu’il fut jeté dans le feu,
I’ange Gabriel lui apparut et lui dit: « As-tu besoin de
moi ? »

— De toi, non, répondit simplement Abraham.

Ainsi, un simple coup d’ceil sur la vie exemplaire des
hommes véridiques (s7ddigéin) et la force du désir ardent
des amants suffit pour comprendre que nos capacités
sont tres limitées et que notre ime est insignifiante en
regard de la réalité divine que nous cherchons ; ainsi, la
seule chose a faire pour elle est de savoir s’abandonner
a la mort™. Pour les gens de Dieu, cette mort initiatique
est une exigence de la mort physique'®® : Quant ausc morts,

sources bien établies, montre qu’il s’agit de quelqu’un qui s’absorbe
dans I'invocation (dhikr). Quant a la seconde qualité, le 4ilm, il sagit
d’une mansuétude patiente et en quelque sorte « tactique » 4 I'égard
des autres, en 'occurrence du pére d’Abraham. Enfin, pour bien
comprendre pourquoi le cheikh cite ici ce verset, il faut en rapporter
le début : Abrabam ne demanda pardon pour son pére qu'en vertu d’une
promesse qu’il lui avait faite... Rappelons que la fidélité était déja, bien
avant le début de la Révélation, 'une des principales vertus du jeune
Muhammad (d’ou le surnom al-amin, le « fidéle », le « siit », que lui
donnaient les Qurayshites), auquel on avait souvent recours pour
garder des objets de valeur ou rendre un arbitrage impartial.

155. Car Ismaél représente sous un certain rapport Abraham
lui-méme comme P’exprime ’aphorisme suivant : « Le fils est le secret
du pere. » La mort initiatique (cf. note ci-dessous) est d’ailleurs le
fond symbolique de tout rite sacrificiel.

156. Ce passage serait difficilement compréhensible sans les
explications que donne le cheikh sur la différence entre la mort
physique (fan2), simple changement d’état individuel, et la mort ini-
tiatique (maw?), rupture définitive avec le domaine créé, dans Sagesse
céleste — Traité de soufisme, hifkma n° 133 : « Il y a deux sortes de mort :
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Dieu les ressuscitera (6, 36). Cest la réalité divine (a/-Hagqq)
qui mérite le plus (ahaqqu) d'étre suivie'> (10, 35), et la’
Présence divine est beaucoup trop précieuse pour qu’on
puisse I’acheter avec de la fausse monnaie : attention !
Celui qui contrdle les piéces voit tout ! Il agira avec toi
comme tu agis avec Lui.

La plupart des chercheurs, quelle que soit leur caté-
gorie'®, se font des illusions (wahm). Certains conjectu-
rent que leur généalogie (nasab) leur permettra d’avancer
plus vite dans la voie, parmi toutes sortes d’idées
illusoires que ’on peut rencontrer. C’est pourquoi Dieu
léve toute ambiguité A ce sujet, pour que le cheminant
ne se repose pas sur les mérites des autres, comme le
font la plupart des gens rattachés au soufisme (muntasibin)
en s’appuyant sur leurs ancétres et/ou leur généalogie

la mort en tant que créature et la mort a2 ce monde, cette derniére
n’étant quune modification de la condition de Pexistence créée,
opérée par le Réel. L'une est immédiate, et 'autre vient 4 terme. La
mort immédiate concerne Iélite des croyants, tandis que la mort 4
terme s’applique 4 la généralité des créatures : Towte dme godtera la
mort (3, 185). La mort des connaissants est une véritable mort (maws),
celle des autres n’étant qu'une simple perte (faw#) d’état. » Cf. éga-
lement la hikma n° 134.

157. Le terme hagq désigne le droit naturel relatif de chaque
chose. Quand il est précédé d’un article, il désigne souvent Dieu en
tant quabsolue réalité, dont toute chose dépend : ainsi, rien ni per-
sonne ne peut s’affirmer, si ce n’est par la réalité divine. Le jeu de
mots exprime l'idée que seule la réalité divine détient réellement tous
les droits ou, autrement dit, qu’il n’y a pas de droit supérieur a celui
de la Vérité.

158. Le cheikh est ici volontairement trés large: il y a toutes
sortes de « chercheurs », puisque le mot #/ib s’applique 4 Iétudiant
en religion ou au lecteur du Coran, au méme titre qu’au chercheur
de Dieu. Toutes les catégories de savants exotériques et tous les
types de groupes spitituels sont donc inclus ici.
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religieuse ou spirituelle’™ ou encore d’autres liens, alors

méme que tout cela ne les fera pas bouger d’un iota dans
la voie de Dieu et risque méme dans la plupart des cas de
constituer un obstacle pour eux :

(38)
Nul ne sera chargé du fardeau d’un autre.
(39)
L’homme ne possédera que ce qu’il aura acquis
Dar ses efforts.

Ce verset nous montre que dans la voie spirituelle un
fils pécheur n’est pas plus un obstacle qu’un pére
vertueux n’est un moteur. Le cheminant vers Dieu ne
peut s’appuyer sur rien d’autre que ce qu’il a lui-méme
acquis : Le sort (t3’ir) de chaque homme, Nous le lui attachons

159. Le lignage est une notion fondamentale dans la civilisation
arabo-musulmane : comme dans toute civilisation traditionnelle,
C’est-a-dire par définition non individualiste, I'individu n’y existe
Socialement que par ses liens : sa généalogie de sang (sa famille et donc
son éventuel degré de noblesse ou de prestige), sa corporation, son
lignage religieux (ses maitres en sciences exotériques), son lignage
spirituel (sa s#ila, la chaine ininterrompue de maitres spitituels qui le
relient au Prophéte), etc. Ce conditionnement social, qui non seule-
ment ne refléte pas toujours Iislam originel mais se trouve parfois
méme en contradiction avec lui, est tel que méme le milieu soufi
s’avére souvent incapable de s’y soustraire. Plus généralement, ce pas-
sage met en garde contre le risque de réduire un rattachement initia-
tique et la voie spirituelle elle-méme 4 des questions formelles. Par
ailleurs, il y a quelque chose de véritablement extraordinaire ici dans
la fagon dont le cheikh sélectionne ses exemples dans la tradition pour
illustrer son propos par une analogie inverse, en opposant ’exemple
d’Abraham, prét a sacrifier son fils bien-aimé, a la coutume de ceux
qui pensent bénéficier « gratuitement » du prestige spirituel de leurs
péres.
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a son con'® (17, 13), et il ne possédera donc gue ce qu’il
aura acquis par ses efforts. '
Cette interprétation du verset que nous venons
d’exposer reléve du point de vue spirituel, car Iobjet le
plus parfait de cet effort (5z%) dont parle le verset ne
peut étre que la quéte de Dieu, puisque de ce point de
vue tout le reste est vain et illusoire. Il me semble que
Cest en priorité ainsi quil faut « lire » ce verset, si I'on
veut comprendre son véritable sens. Maintenant, si 'on
considére que P’effort en question porte ici sur 'obtention
d’une récompense divine, il est alors nécessaire de le
justifier par une interprétation (#2'wil), car il est par ailleurs
bien attesté par la tradition que I'homme bénéficie des
priéres des autres en sa faveur, de méme que de Pinter-
cession de ceux qui sont autorisés a intercéder, entre
autres'®’. Or, ce que dit ce verset, C’est tout le contraire.
1l est donc clair que l'objet de effort ne peut étre ici
que la quéte de Dieu, parce que ’homme ne peut tirer
absolument aucun avantage, s’agissant de son propre
cheminement, de résultats spirituels acquis par d’autres :

160. Le mot #3’r, qui signifie aussi bien « oiseau » que « présage »
ou, comme ici, « sort », « destinée », provient d’une racine qui signifie
«voler ». Cette citation du cheikh contient une indication subtile et
profonde sur Pétroite relation qui existe entre la prédestination et la
réalisation initiatique. Comme le cheikh le précise immédiatement
apres, ce point de vue ne peut s’appliquer de la méme fagon dans
le domaine exotéfique, s’agissant du « salut de 'ame », qui reste
suspendu 4 la transformation post mortem. C'est parce qu’il existe dans
ce cas un délai et un terme que on peut recourir 4 la médiation et
aux moyens correspondants.

161. Le cheikh se référe notamment 4 la priére en faveur des
défunts et a tous les rites que ’on peut accomplir pour leur compte,

aprés leur mort, quand eux-mémes n’ont pu s’en acquitter de leur
vivant.
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seule son absolue sincérité lui permettra d’atteindre son
but, conformément au hadith : « Lorsque Mon serviteur
s’approche de Moi d’'un empan, Je M’approche de lui
d’une coudée ; et s’il vient vers Moi en marchant, Je viens
vers lui en couraﬂt162 » Cest le sens du verset suivant :

(40)
Et son effort, on le verra bientét.

C’est-a-dire qu’il verra immédiatement le résultat de
ses efforts, contrairement a celui qui a l’autre monde
pour objectif et ne I'atteindra qu’aprés la mort ; et méme
si la mort est toujours proche, la réalité divine I’est encore
plus : Nous sommes plus proche de lui que sa veine jugulaire
(50, 16). La distance ne parait longue qu’a celui qui est
reparti en arriére, a donné un petit peu et s'est réservé, comme
on I'a vu plus haut. S%s étaient sincéres avec Dien, ils en
retireraient le plus grand profit (47, 21).

Ils se satisfont des désirs; @ cause de leurs intéréts, ils se voient
[épronveés.

Iis prétendent que les océans de 'amonr les ont submergés,

Alors qu’ils n'en sont méme pas humectés !

Alors qu’ils n’ont méme pas bongé d’un pouce, ils disent voyager !

Ils n’ont pas commencé @ lever le camp qu’ils sont déja fatigués'® !

Ce poéme nous décrit ceux qui ne sont pas fidéles a
leurs engagements. Quant a celui qui a pris Jengagement'®*
devant Dien (12, 66) de ne pas se tourner vers un autre

162. Bukhari, Sabib, IV, kitib al-tawhid, bib qawl Allih wa yubadhd-
birukum Allih nafsabu, n° 6970.

163. ‘Umar Ibn al-Fairid, Dzwan, huwa l-hubb.

164. Cette citation contient une « allusion subtile » (ishdra), puis-
que le verset complet est: Je ne lenverrai pas avec vous tant que vous
n'aureg, pas pris d'engagement devant Diex.
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que Lui ou gui est fidéle au pacte avec Dien (48, 10), le Tout-
Miséricordienx lui accordera Son amour (19, 96), '

(41)
Et il sera ensuite pleinement récompensé.

C’est-a-dire au-dela de tout ce qu’il peut imaginet. L’un
d’eux disait en ce sens :

J'ai réalisé mon désir au-dela de toute espérance !
QOuel ravissement ! Puisse-t-il étre parfait et durer a tout jamais'® !

Et ce qui est auprés de Dien est meillenr pour les dmes pures'®
(3, 198).

L’ime patfaite refuse tout effort dont la récompense
serait autre chose que le Réel (a/-Hagg) lui-méme et frémit
de terreur a I'idée d’obtenir autre chose que Sa contem-
plation.

Par nature, ce genre d’Ame désire toujours entendre la
promesse divine'® (12, 66) qui la rendra toujours plus
sereine, afin que son aspiration reste purement centrée
sur Lui. C’est pourquoi Dieu répond 4 cette dme-la, par
Peffusion sanctissime de Sa grice :

(42)
C’est en ton Seigneur qu’est la Fin.

165. ‘Umar Ibn al-Farid, Dawin, ushihidu ma'na.

166. Abrar. La encore, pour saisir I’allusion, il faut se reporter au
texte complet du verset (3, 198), dont on peut comprendre qu’il
établit une distinction entre le paradis, mugwlan min ‘indi Lldh
(«demeure qui émane de chez Dieu »), et ce qui est nda Llah, auprés
de Dieu.

167. Mawthiqan min Aléb : cette expression coranique a déja été
citée ci-dessus, mais le contexte appelle ici une traduction différente.
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Entendant cela, les cceurs s’apaisent'®, certains qu’ils
sont de agrément (7id3) du Bien-Aimé : Qu'ils s'en réjouss-
sent donc! Cela vaut bien mienx que tout ce qu’ils amassent
(10, 58). C’est cela I'objectif final du serviteur quant 4
son Seigneur, et c’est ce que l'on appelle 'extinction
(fand) en Dieu, parce que /& Fin en Lui exige obligatoi-
rement de s’éteindre en Lui. Ce qui est adventice (ou
contingent) ne peut se maintenir face 4 ce qui est éternel :
Mais lorsque son Seigneur se manifesta d la montagne, 11 la mit
en miettes (7, 143). A ce moment-13, il ne reste plus que

Lui, et il n’y a plus rien de créé: « Je suis son ouie, sa

V11(3169 ee M

Puis lui est dévoilée la réalité spirituelle de ce qui existe,
et il comprend alors que rien ne coexiste avec Dieu et
quil n’y a pas d’Extérieur si ce n’est Lui'™ : A/leg-vous
donc attester qun’il existe une autre divinité en méme temps que
Dien 2 Dis : « Moi, je ne l'atteste pas ! » Dis : « Il est en réalité

168. Allusion 2 Cor (13, 28) : Les caurs ne s'apaisent-ils pas d la
mention (dhikr) de Dien ? Le dbikr est ici celui de Dieu et non celui
du serviteur.

169. La fagon dont le cheikh « contracte » ce hadith connu est
a la fois caractéristique de P’approche adoptée dans cet ouvrage et,
sur le fond et quant aux termes retenus in fine, bien digne d’étre
méditée. Voici le hadith complet : « Dieu proclame : “Qulconque
nuit 4 'un de Mes saints, _]e lui déclare la guerre. Mon serviteur ne
se rapproche de Moi par rien de meilleur que les actes obligatoires
que Je lui ai imposés. Puis, il ne cesse de se rapprocher de Moi grice
aux ceuvres surérogatoires jusqu’a ce que Je I'aime ; et lorsque Je
Paime, Je suis 'ouie par laquelle il entend, la vue par laquelle il voit,
la main avec laquelle il saisit et le pied avec lequel il marche ; s’il Me
demande, Je lui donne, et s’il cherche Ma protection, Je la lui
accorde” » (Bukhari, Sabib, IV, kitib al-rigig, bab al-tawidu’, n° 6137).

170. Dans tout ce paragraphe, le cheikh cite certaines sources
scripturaires trés évocatrices pour un milieu traditionnel, permettant
ainsi au lecteur de découvrir le fil herméneutique qui les relie.
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un Dien nnigue... » (6, 19), autrement dit, cest Lﬂl qui
maintient chague étre (13, 33) en ce qu’il doit etre'”. Ce
principe fondamental se décline en de multiples aspects
détaillés par Ses paroles :

(43)
Et c’est Lui qui fait rive et pleurer ;
(44) ,
Et c’est Lui qui fait vivre et mourtr.
(45)
Et c’est Lui qui a créé le couple, male et femelle,
(46)
D’une goutte de sperme, aprés qu’elle a été semée ;
(47)
Et c’est & Lui qu’incombe aussi la seconde création.
(48) ‘
Et c’est Lui qui pourvoit aux besoins de ’homme
et qui Uenrichit.
(49)
Et c’est Lui le Seigneur de Strius.

Et cest Lui qui est Lui, PIpséité (huwiyya) dans la mani-
festation 4 Pinfini du Moi divin (innsyya) : 1/ est le Premier
et le Dernier, 'Exctérieur et Intérieur (57, 3).

C’est 1a qu’arrive celui qui a rejoint Dieu ; 2 ce niveau,
la réalité metuel/e des cieusc et de la terre (6, 75) lui apparait
et il n’y voit rien qui ajoute quoi que ce soit 4 lUmque
(al-Wihid), 3 VExclusif (al- Fara) Dieu est la lumiére des cienx
et de la terre (24, 35). Il n’y a donc rien d’étonnant a ce
quil dise : « Voici mon Seignenr ! » (6, 76). Clest la doctrine
(milla) de votre pére Abrabam (22, 78), qui n'était pas an nombre

171. Huwa l-qi'im ‘ali kulli nafs bima hiya ‘alaybi.
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des associatenrs (2, 135). Lorsqn’il vit une étoile, il dit : « Voict
mon Seigneur!» (6, 76). Et cette phrase, il I’a formulée
alors qu’il se trouvait en pleine contemplation (wushi-
hada). Que lenrs propos ne tattristent pas (10, 65), lorsqu’ils
prétendent par ignorance qu’Abraham a dit cela avant de
connaitre la science des réalités divines. Ce n'est gu’une
parole en Lair (9, 30) ; ils n'en savent strictement rien en réalité
et ne font que conjecturer ! (53, 28).

Quelqu’un de mal informé sur ce dont il retourne en
réalité dira peut-étre : « Pourquoi Dieu aurait-Il besoin
de mentionner ici des choses créées alors que le connais-
sant ne les pergoit pas lorsqu’il est plongé dans I’état
d’extinction ? » Réponds : « Mon Seignenr les réduira en pon-
dre; I/ en fera un fond aplani, od tu ne verras ni accident de
terrain ni rien d’irrégalier. » (20, 105-107).

Ne crois pas que cela soit impossible car Dieu en est
tout a fait capable. Il a dit:

(50)
C’est Lui qui a anéantt les anciens ‘Ad,
D)
Les Thamiid— Il n’en a rien laissé.
(52
Et, avant cela, le peuple de Noé —
ces gens étaient injustes et rebelles.
(3
11 a fait tomber les cités renversées'’?,

C’est-a-dire qu’ll a détruit et précipité tout cela dans
des profondeurs abyssales, et Il fait de méme avec tout

172. Sodome et Gomorrhe, du point de vue du commentaire
historique.
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le reste de la création aux yeux du connaissant (Zrf), au
moment ou 'immensité divine (a/‘adhama) se manifeste
a lui, immensité qui exclut la moindre altération'”. C’est
a cela que fait allusion le « ce qui» de Sa parole :

(54)
De sorte qu’elles furent recouvertes par
ce qui les recouvrit.

Autrement dit, les lumiéres de la contemplation recou-
vrent les étres et les englobent ; ils ne sont donc plus
vus en tant qu’entités individuelles : le connaissant ne
voit rien d’autre que Dieu en tant qu’ll Se manifeste en
eux.

L’homme rejette en général I'idée qu’ll puisse Se mani-
fester dans les choses, qu’elles soient sublimes ou
insignifiantes, grandes ou petites, jaloux qu’il est de sa
propre importance et parce qu’il sous-estime les produc-
tions de son Seigneur. Dieu lui dit donc:

(55)
Laquelle des grdces de ton Seigneur
vas-tu mettre en doute ?

C’est-a-dire : « Quelle chose, parmi toutes les grices
de Dieu, sous-estimes-tu ? », de sorte que tu en viens 2
douter que cette chose puisse étre le support de la
théophanie divine, alors méme qu’elle est fondamentale-
ment repliée dans l’attribut de son Existenciateur : /...]
et les ciewx repliés dans Sa droite (39, 67), et que tout le cours

173. L’Immensité est un attribut de I’Essence, illimitée et incon-
ditionnée.
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de l'univers est régi par Ses Noms et Ses Attributs. L'un
d’eux disait en ce sens :

87 tu reconduis au principe ce qui te parait laid,
Tu en comprendras bien vite les belles significations.

Dieu nous a donc fourni dans tout ce qui précéde une
clarification (bayin'™) totale et universelle de ces choses
auxquelles la plupart des gens n’ont pas accés'”. Clest
pourquoi il attire maintenant notre attention sur l’impor—
tance de cette question, afin que nous ne la prenions pas
a la legere :

(56)
Voici un avertissement parmi les anciens avertissements.

C’est-a-dire parmi les arcanes conservés au plus pro-
fond d’eux-mémes par les prophétes et les envoyés des
générations passées, arcanes que Dieu a fait parvenir
aux derni€res générations, pour ennoblir leur Prophéte,
Muhammad — sur lui la grice et la paix! —, et afin
que les savants de sa communauté soient 3 P’égal des
prophétes des enfants d’Israél : « Les savants sont les
héritiers des prophétes'™. »

174. Ce terme apparait trois fois dans le Coran : (3, 138), (55, 4)
et (75, 19). 1l désigne notamment le Coran lui-méme, mais en tant
qu’explication détaillée de toutes choses, alors que le mot gur'in
évoque plut6t les idées de « réunion » et de « synthése ».

175. Le cheikh se référe ici au mystére de la Révélation dont
traite ’ensemble de la sourate commentée.

176. Hadith déjé cité. L’islam ne se présente pas comme un mes-
sage nouveau, mais comme la réactualisation d’un message primordial.
L’idée exprimée ici, qui apparait également dans les Evangl.les [voir
notamment Marc (4, 22) et Luc (8, 17)], c’est que tout ce qui est caché
doit finalement apparaitre en pleine lumiére. Ce que le cheikh semble
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Dans la mesure ou les cceurs rechignent a reconnaitre
I'Unicité divine et ont sans arrét besoin qu’on les rappelle
a Pordre, malgré toutes ces vérités secrétes et ces subti-
lités spirituelles auxquelles nous avons fait allusion, Dieu
les intimide ainsi :

7
Celle qui doit approcher'”’ approche ;
. (58)
Nul, en dehors de Dieu, ne peut en dévoiler le mysteére.

Et le plus étonnant, c’est que :

9
Vous vous étonneg, de cette nouvelle ;

Refusant de la constater dans les faits.

(60)
Vous rieg,

Prenant 2 la légere celui qui en patle et vous moquant
de lui, qui agit pourtant sur la base d’une preuve évidente
venue de son Seignenr (11, 17).

sous-entendre, C’est que les arcanes de cette « doctrine » primordiale
relevaient antérieurement d’un type de connaissance réservé aux pro-
phétes, mais qu’au travers de la révélation coranique, « clarification
universelle », ils se sont manifestés de fagon explicite, dans la forme
méme de la Révélation, dont les connaissants de la communauté
muhammadienne sont les interpreétes.

177. « Celle qui approche » est « 'Heure » au sens macrocosmi-
que et apocalyptique mais également la « rencontre » au sens micro-
cosmique et initiatique, conformément au hadith : « Celui qui meurt,
sa résurrection i lui a déja lieu. »
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(60)
Et vous ne pleure pas.

Sur ce qui vous échappe, de la part de Dieu, et sur
tout ce temps et toute cette vie que vous avez gicheés.
Quelqu’un disait :

Q'] pleure donc sur lui-méme, celui qui a gaché sa vie,

Par elle, il n’a pu acquérir ni part ni lot '8,

(61)

Vous étes complétement insensibles ;

C’est-a-dire inattentifs 4 toutes ces allusions que I'on
vous fait ainsi qu’aux signes qui vous sont « lus'” ».
Quoi qu’il en soit :

(62)
Prosterne-vous donc devant Dieu
et soyeg, ses serviteurs...

Autrement dit, méme si vous n’avez pas obtenu la
connaissance, cela ne vous empéche pas de Le servir :
« Certains ont été spécialement affectés a Son service!®

et sont devenus ainsi dignes de Son paradis ; d’autres ont

178. ‘Umar 1bn al-Farid, D#wdin, sharibni ‘ali dhikr al-habib.

179. Expression coranique ; cf. Cor. (17, 107), (28, 53), (29, 51)
et (33, 34).

180. Pour traduire un mot tiré de la racine ‘BD, on est malheu-
reusement toujours obligé de choisir entre les notions de « service »,
terme un peu « froid » par rapport a ce qui est visé, et d’« adoration »,
mot qui « empiéte » sur le registre de 'amour et occulte I'idée sous-
jacente de cette racine, 4 savoir I'état d’esclave de celui qui ne s’appar-
tient pas lui-méme.
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été spécialement gratifiés de Son amour et sont devenus
ainsi dignes de Sa Présence'®. Dieu a dit : A censc-ci comme
@ ceux-la, Nous apportons quelque chose des bienfaits de ton
Seignenr. Les bienfaits de ton Seigneur sont illimités'® (17, 20). »

O mon Dieu, Toi qui donnes sans limite, je Timplore
par le cceur et par la langue d’étre avec nous selon Ton
immensité'®®, de nous faire bénéficier de Ta mansuétu-
de'™, de ne pas nous voiler par ce qu’il y a en nous de
ce quil y a en Toi, Toi qui es Celui qui surplombe chague
étre et chacune de ses acquisitions (13, 33) | Ne nous aban-
donne pas 4 nous-mémes, fais que nos intér€ts ne nous
masquent pas nos obligations, sauf pour un intérét
venant de Toi : dans ce cas, fais-en, mon Dieu, un intérét
immense !

Elimine tous les voiles qui nous limitent, rameéne-nous

facilement a Toi'®, et augmente en nous par Toi la joie

et la gaieté.

O mon Dieuy, ptie sur notre suzerain Muhammad,
magnifie son degré et muldplie sa lumiére, 2 la mesure
de Ta propre priére en sa faveur et non de la mienne !

O mon Dieu, accorde Ton agrément a ceux qui 'ont
suivi, depuis son époque jusqu’a la notre !

181. Paraphrase d’un aphorisme d’Ibn ‘Atd’ Alldh.

182. Le commentaire proprement dit finit ici. Le point de vue
du cheikh était jusqu’ici essentiellement ésotérique mais, souhaitant
que son lecteur ne perde pas de vue 'importance du point de vue
exotérique, il termine par une conclusion qui englobe les deux.

183. Was‘: 4 la fois « largesse » extérieurement et « immensité »
intérieurement.

184. Laffsignifie « bonté » extérieurement et « subtilité » intérieu-
rement.

185. Allusion a Cor. (25, 46).
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O mon Dieu, fais miséticorde 4 ceux qui les ont imités
et se sont efforcés de l’assister !

O mon Dieu, accorde Ta paix et fais sentir son parfum
a tous ceux qui se préoccupent de la Veérité et la respec-
tent'® |

Ici finit cet ouvrage que Dieu nous a permis d’écrire
pour ceux qui font effort vers Lui. Que Dieu nous donne
a tous lumicre sur lumiére |

Ouvrage terminé dans la matinée du 15 du mois de dbé
l-ga‘da de 'année [hégirienne] 1333 (soit le 26 septembre 1915).

186. Dans cette pricre finale, le cheikh distingue trois groupes.
Les deux premiers sont inclus dans la bénédiction divine sur le
Prophéte : il demande pour les uns la satisfaction ou Pagrément divin
(ridd’) et, pour les autres, la miséricorde divine. Le troisiéme groupe
bénéficie du parfum de la paix divine sur le Prophéte: y sont
englobeés, sans exception, tous ceux qui se préoccupent sincérement
- de Dieu (a/-Hagqq).




Sublime Présence






Introduction

Le poéme Sublime Présence’

Nous avons choisi de faire suivre le commentaire de
la sourate « L’Etoile » du poéme le plus long du Diwin
du cheikh al-‘Alawi, poéme rédigé par le cheikh en tant
que support d’enseignement accessible a tous les fugard’
(les «adeptes » du soufisme), quelles que soient leurs
capacités et leurs origines.

Il nous a en effet semblé intéressant de lire ces deux
textes ensemble parce que les vers du second deviennent
beaucoup plus intelligibles 4 la lumiére des explications
du premier, et aussi parce que ce poéme?, méme s’il traite
des mémes thémes, ne met pas forcément l'accent sur

ceux-ci de la méme fagon : ce sont donc bien deux textes
complémentaires’.

1. Al-mabdar al-a’s.

2. Appelé également Limiyya (de la lettre arabe /im) parce que
tous ses vers riment en /3.

3. 1l existe différents modes d’expression écrite de I'enseigne-
ment traditionnel en climat musulman selon le public qui est visé :
le livre encyclopédique, le résumé, le poéme didactique, les quatrains
trés concis, la lettre, etc. Dans une civilisation ou la transmission
orale reste essentielle, les poémes présentent I'avantage de faciliter
la diffusion dans les différentes strates de la société des idées
fondamentales du soufisme, grice a la richesse et au caractere
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Traduire un poéme est un exercice difficile car le génie
propre et I’éloquence d’une langue ne sont par définition
pas transposables dans une autre, d’autant plus quand le
sujet traité est des plus subtils et ne peut, selon le
soufisme lui-méme, étre pleinement assimilé qu’au
travers d’une expérience personnelle.

Si nous avons finalement essayé de faire rimer en
frangais les vers de cette traduction, notre objectif essen-
tiel était de retranscrire, le plus fidélement possible dans
la limite de nos moyens et de notre propre compréhen-
sion, lenseignement que véhicule ce poéme et ses
allusions, dont beaucoup s’éclaireront grice a I'ouvrage
précédent et 4 d’autres écrits plus « didactiques » du cheikh
auxquels nous renverrons parfois en note le lecteur®.

Il nous a paru utile de fournir un plan qui fera office
d’index et de résumé introductif, tout en mettant en
évidence la structure de ce poéme, qui est un abrégé de
la doctrine et de la voie soufies.

Une dernicre précision : en patlant de lui, le cheikh
utilise tout au long du poéme alternativement les pre-
micres personnes du singulier et du pluriel, « circulant »
par ailleurs assez librement entre ce « je » ou ce « nous »
et le «nous» qui désigne collectivement les soufis ou,
parmi eux, les connaissants. Ce procédé volontairement
ambigu est d’usage courant chez les auteurs du soufisme.
Il peut étre parfois une question de convenances tradi-
tionnelles (adab), mais sert également 4 exprimer de fagon
subtile ’évanouissement imperceptible des contours de
Pétre lié a certains états impersonnels.

synthétique du symbolisme et 4 Puniversalité des formes d’expres-
sion populaires.

4. Notamment Pouvrage que nous avons traduit sous le titre :
Sagesse céleste — Traité de soufisme (éd. La Caravane).
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Plan du poéme

1-15: Le cheikh se présente aux disciples comme
I'héritier de son maitre ; il leur rappelle que Dieu fait
toujours apparaitre, parmi les soufis, des maitres chargés
de guider ceux qui Le cherchent ; ainsi, celui qui n’a pas
encore atteint 'union peut reprendre son chemin sous
sa direction. .

16-34 : Description des qualités du maitre : choisi par
Dieu et autorisé par le Prophéte 4 conduire a la Présence
divine, possesseur d’une science ésotérique révélée direc-
tement par Dieu et témoin privilégi¢ de Son Unicité ;
allusions des vers 29 4 34 i certains hadiths qui confir-
ment Pimportance de cette fonction.

35-45 : Description des états et des qualités spirituelles
de ceux qui réalisent 'Identité suptéme, grice a quoi ils
deviennent une manifestation de la grice divine et
peuvent transmettre le message divin, percevant la réalite
spirituelle en toute chose.

46-61 : Eloge de ceux qui ont eu la faveur d’étre choisis
comme médiateurs entre Dieu et Ses créatures.

62-92 : Dénonciation des prétentions et des carences
spirituelles des faux maitres, afin que tout chercheur
sincére sache les reconnaitre.

93-106 : Description des qualités nécessaires au veri-
table aspirant (murid) 4 la connaissance divine.

107-110: Contempler la réalité divine, unique et
absolue, est 'objectif de celui qui Le cherche.

111-128 : La rencontre avec le maitre authentique ; les
moyens et méthodes grice auxquels ce dernier facilite le
cheminement spirituel de ses disciples; les résultats
extraordinaires et manifestes obtenus en les appliquant.

129-132 : Le disciple doit profiter de ce moment et ne
pas laisser passer 'occasion qui se présente a lui.
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133-149 : Le vin de I'Unicité divine et le type d’ébriété
qu’il provoque chez celui qui en consomme.

150-169 : Ce vin a débordé de la coupe qui le contient .

et enivré toute ’existence, qui se « meut » sous l’effet de
Pattraction et de 'amour résultant de cette ivresse, mou-
vement qui conduit aux différents états, des plus élevés
aux plus bas, dans lesquels les étres Le pergoivent.

170-190 : L’Unité s’exprime par ’Unicité divine, qui
se reflete dans chacune des possibilités de manifestation
et exclut de ce fait I’existence méme de P’altérité ; Son
Essence unique se manifeste dans la multiplicité sans que
cela ne L’affecte en rien ; rien ne peut La limiter ou la
conditionner.

191-197 : Neécessité de respecter les formes imposées
par la Loi révélée, expression de la Sagesse divine, et de
ne pas dévoiler le secret de la Vérité ; nécessité de res-
pecter le pacte relatif au « dépot » regu et transmis par
le Prophete.

198-205 : Panégyrique du prophéte Muhammad, mani-
festation parfaite de la Vérité.

206-215 : Bénédictions et invocations.

o




Traduction du poéme Sublime Présence

1

O vous qui désirez ardemment la Présence sublime,
Renouvelez votre pacte avec nous et cherchez en nous
’ [Punion’ ;
Clest le moment de se ressaisir, en vue de la plus illustre
[station,
Que Dieu soit louangé, Lui qui nous en a rendus dignes !

3

Avant méme notre existence, le héraut de Diéu nous a
[convoques,

Et lorsque nous existimes, nous 'entendimes nous appeler ;
Aprés la séparation, le cri langoureux de la colombe de Punion
[a retenti,

Et nous nous sommes trouvés réunis : par Dieu, point de
[force si ce n’est par Lui !

1. Méme s’il n’a pas le méme sens, ce premier vers fait écho au
p(?émc de Sidi Ab& Madyan : Td# ilayya l-wisél. Wasl, habituellement
« jonction », « union », signifie, selon le Lisan al-arab, également insi-
sab, « affiliation », « rattachement ».
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J

Nous sommes les rois de la Terre, du point de vue de Sa
[proximité,
Pour Son amour, nous faisons don de nous-mémes et de
[nos familles ;
Nous sommes dans la lumiére du soleil, quand d’autres vivent
[dans I'obscurité ;

Notre vue est pergante quand il s’agit de Sa théophanie.

7

Nous disposons d™une lumiére sur lumicre, s’agissant de la Vérite ;
Dieu guide vers la lumiére du saint celui qui est qualifié.
Que cela ne t’étonne pas car il a toujours existé
Des guides vers la réalisation, dans les communautés qui
[nous ont précédés.

9

Ils ont regu I’héritage du Peuple, mais leurs paroles n’étaient
[pas écoutées,

Et depuis, les gens vivent dans I'insouciance et le temps a
[passé.

Mais lorsque meutt le Maitre, un autre semblablé vient le rem-
[placer,

C’est une coutume pérenne de Dieu, et rien ne saurait la
[modifier’ :’

2. Allusions a Cor. (42, 11) et (2, 106).

3. Allusions a Cor. (2, 106) : Dés gue Nous abrogeons un signe, ou dés
gue Nous le faisons oublier, Nous le remplagons par un autre, meillesr ou
semblable. Ne sais-tu pas que Dien est puissant sur toute chose 2 Ne sais-tu
pas que la royauté des cieux et de la terre appartient a Dieu et qu'en dehors
de Lui, il ne saurast y avoir pour vous ni patron ni défenseur ? et (35, 43).
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11

Si, de son vivant, 'union tu as manque,
Tu peux encore te rattraper aprés la succession,
Alors prends ton courage 4 deux mains et suis ses instructions ;
Acquiers par lui 4 bon prix des sciences qui valent trés cher
[en réalite.

13

Tout connaissant en dispose nécessairement,
Et appeler 4 ’aide les Nobles* est une marque d’intelligence.
Qu’il dise : « Malheur 2 moi ! J’ai perdu mon temps ! »
Et se ressaisisse : il trouvera la Vérité, bien qu’elle soit une
[évidence.

1’5

Qu’il dise : « Je me noie, je n’ai plus rien ni personne pour
[m’aider ! »
Et il veut l'union, qu’il appelle au secours les maitres de
[Punion,

Car ce sont les mieux placés pour désaltérer P’assoiffé,
Disposant du débord (faydd) du Miséricordieux et d’une
[suave boisson.

17

Celui dont la simple vue n’est pas pour P’aspirant un ensei-
[gnement en lui-méme

Se trouve prisonnier de lignorance et opte pour elle ;
N’est véritablement cheikh que celui qui communique son
[secret spirituel,

4. ‘aqli signifie ici ‘agila: cf. Lisin al-‘arab, tome 11, p. 463. Le
cheikh se référe ici vraisemblablement aux « gens de la voie » en
général et au maitre éducateur en particulier.
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Se montre profondément soucieux® du disciple et s’en
[occupe plus que de lui-méme,

19

Fait disparaitre les voiles qui recouvrent le cceur de ce dernier,
Lui masquant la station sublime, ’empéchant d’arriver,

D’entrer dans la Présence divine aprés en avoir été séparé,
De voir ou qu’il se tourne® la manifestation de la Vérité,

21

De s’éteindre intégralement au monde tout entier, y comprls
A la passion de celles qui ne lévent pas le regard” et aux intimes
[amis.

Par Dieu, un tel étre est un cheikh sans équjvalents,
Unique pour son époque, seul au milieu des gens.

5. Allusion a Cor. (9, 128).

6. Allusion a Cor. (2, 115).

7. Qdsirdt al-tarf est 'une des appellations coraniques (37, 48) des
houris : le premier sens de ce vers est donc que le maitre fait perdre
au disciple tout intérét pour ce qu’il y a de meilleur dans ce monde
(les amis intimes) et dans I'autre. Mais il y a également plusieurs
allusions : les houris, pour les soufis, représentent les états non
manifestés parce qu’elles sont dites « recluses dans des tentes » et
appclées également bér ‘%n, ce dernier terme se référant extérieure-
ment 4 P'ceil et intérieurement a ’Essence (“gyn). Par ailleurs, gdsirit
al- ta(f peut se traduire littéralement de bien des fagons ; I'une d’entre
elles évoque ces étapes qui, tout en étant d’authentiques étapes
spirituelles, n’en réduisent (sens littéral de la racine gasara) pas moins
Phorizon spirituel du disciple : c’est ce qu'on appelle des « voiles de
lumiére » conformément au hadith : « Son voile, c’est la lumiére. »

8. Allusion a Cor. (42, 11).
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23

1l est J%étoile étincelante’ ; si tu désires t’en approcher,
Et méme si ton dme est précieuse, lui vaut encore p}u§ en
[réalité ;
, . . 10 2
L’envoyé de Dieu de la robe de lieutenance™ I'a revetu,
Robe dont il s’est paré une fois de ses vices dévétu.

2J

Que demander de plus, puisqu’il est I’héritier du secret de son
[Seigneur ?

Pur, au cceur net, paré de I'excellence, ) ,
I a regu du Prophéte une science dont il suffit de dire qu'elle
[est la science

De /Intérienr, suspendue'’ dans le cceur ;

27

Une science qui a ensemble des créatures'? reste cachée,

9. Allusion a Cor. (86, 3). .

10. Kbilifa, « lieutenance », « califat », fonction du khalifa, « lieu-
tenant », « calife », « remplagant », est un terme polysémique. Dans
le Coran, le terme &balifa n’est pas politico-historique, d’autant que
le premier homme 2 y étre appelé « calife » est Adam, avant meme
sa création [cf. Cot. (2, 30)]. L’homme est ainsi considéré comme
le lieutenant de Dieu sur terre, c’est-a-dire celui qui est dépositaire
de Son autorité quant 4 la gestion du domaine d’existence dans lequel
il se trouve actuellement. Dans le hadith, Dieu Lui-méme est appelé
kbalifa, en tant qu’ll « remplace » P’homme en son absence, au sens
ou Il assure la sauvegarde de sa famille et de ses biens. Ici, <‘:’est de
la fonction de «lieutenant» du Prophéte dont il est question, au
sens du fameux hadith : « Les savants de ma communauté sont les
héritiers des prophétes. »

11. Tadalld : allusion a Cor. (53, 8).

12. Allusion au hadith : « La science est comme un secret pré-
servé : seuls les savants par Dieu la connaissent; et lorsqu’ils la
manifestent, ceux qui se trompent au sujet de Dieu les bliment. »
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Un secret incommunicable et donc bien préservé ;
Un étre puissant dont le cceur contient quelque chose de
[puissant en abondance,
Et c’est Dieu, le Prophéte et ceux qui en sont proches qu1
[détiennent la puissance®.

29

Ils sont les substituts des envoyés dans toutes les commu-
[nauteés,

Ce sont eux qui appellent les gens a Dieu, et leur supériorité
[est bien méritée ;

IIs ont éclairci le sens de la voie vers la Vérité, et leur mission

A [est de témoigner
De I’'Unicité divine, comme le firent les anciens par le passé.

31

Heureux soient ces gens gratifiés par Dieu !
Il leur témoigne Sa satisfaction et leur accorde Sa proximité.
« Celui qui les fréquente ne sera jamais malheureux ! »
Comme I’a dit leur prophéte dans le Sab#", et il dit toujours
[la veérite !

33

Ils sont ['anse la plus solide'®, alors cramponne-toi 4 eux !
IIs sont une protection pour les gens de la terre en pubhc
[et en privé,
Leur cceur voit ce que les autres ne sauraient distinguer ;
Ils sont en éveil et, méme en dormant, ils restent avec Dieu.

13. Allusion a Cor. (63, 8).

14. Phrase finale d’un hadith figurant dans les recueils de Bukhari
et Muslim, relatif aux majélis al-dbikr, les « assemblées du Souvenir ».

15. Cor. (2, 256).
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35

Par Dieu, rien que le sommeil du connaissant'® le dispense
[@invoquer !
Alors que dire de la priere du connaissant, lorsqu’il se met
[a prier!

1l se trouve alors sur la voiite du Trone, dans une situation
De proximité, en arrét devant la Divinité : quelle sublime

[situation !

37
Une situation qui m’aménerait, si état s’interposait entre elle
[et moi,
A dire : « C’est impossible ! Cet état n’a rien d’agréable pour
[moi'’ I'»
Une situation dans laquelle le puissant s’installe aprés avoir
[nomadisé'®,
Et ou, aprés la distinction, nous voyons 'union se mani-
[fester.

16. Cf. Sagesse céleste, commentaire de la bikma n° 74.

17. Tres joli vers rempli d’allitérations a partir des racines HWL
et HLY : Halatun law hila I-bil bayni wa baynahi, laguitu hédba mubal
wa l-hilu li yabli. Le sens est que la proximité (gur) n’est comparable
i rien d’autre et qu'aucun état spirituel, quel qu’il soit, ne doit s’y
substituer. Ce vers suit logiquement la mention de la « priére » du
connaissant, car celle-ci est essentiellement « prosternation» et,
comme le dit le hadith i propos des phases de la priére canonique :
«Clest dans la prosternation que le serviteur est le plus proche de
son Seigneur. »

18. _Al-nawi est I'état de déplacement du bédouin et s’oppose au
fait de se fixer, de s’installer (halla) dans un campement ; a/- @37, qui
est un nom divin, est ici, comme dans d’autres poémes, volontaire-
ment ambigu.
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39

Nous fiimes alors comme nous avions été — en réalité, cela
[n’avait jamais cessé —,
Et nous revinmes, comme au premier moment'’, au degré
[de P'Unicité ;

Un Bien-Aimé qui Se manifeste 2 nous par Sa lumiére,
Et nous avons obtenu, malgré son éminence, quelque chose
[de cette lumiére ;

41

La lumiére du soleil a irradié la lune de I'obscurité,
Tout comme elle-méme était mon principe, j’en fus comme
[une ramification ;
Mais la passion nous a fait perdre la raison,
Méme s’il n’en est rien, c’est comme si nous étons déranggs.

43

Tu nous vois parmi les hommes, mais nous ne sommes pas
[ce que tu penses ;
Par Dieu, c’est au-dessus de I'altitude que nos esprits ont

[émigre |
Nous avons saisi I'intellect des intelligences,
Substance d’une unique et inestimable beauté.
2
Un intellect qui n’a rien d’autre que Dieu pour objet — je Le
[loue!

Voild une corde qui saisit, et peu c’est déja beaucoup? !
q > ]

19. Allusion a la réalité non manifestée de ’homme : cf. Cor.
(76, 1), (19, 9), (6, 94) et (18, 48).

20. Tout ce passage s’articule autour des divers sens de la racine
‘QOI, d’ou 'on tire les mots « intellect », « raison », et dont le sens
initial est celui de « saisir», « retenir », « entraver », d’ot le mot
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Bienheureux les gens de la passion : par leur Seigneur, ils ont
[réussi !
Ils sont prosternés devant Lui, et leur gzbla c’est Lui !

47

Vous qui avez été élus par votre Seigneur, soyez bienheureux !
Vous qu’ll a fagonnés pour Lui-méme?, d’'une fagon magis-
[trale ;

De la nature profonde de Son Essence, 1l a pour vous retiré
[le voile ;

Votre gratitude pourrait-elle compenser cette grice ? Non,
[elle ne le peut!

49

(Euvrez pourtant pour remercier Celui qui vous a gratifiés de
[ce qu’il y a de plus puissant

Et qui est Lui-méme le plus digne d’étre qualifié de Puis-
[sant !

“«corde », I'idée de base étant que C’est intelligence qui « entrave »

en 'homme les tendances passionnelles. Concernant le mot ‘@g/, qui
revient plusieurs fois, il désigne habituellement la raison, c’est-a-dire
une faculté spécifiquement humaine, mais également Pintellect ou le

- logos, au sens oy, selon le hadith, « la premiére chose que Dieu créa,

Cest Pintellect » et, 14, il s’agit d’une réalité par définition non indi-
viduelle. C’est cette ambivalence que mettent a profit ces vers, com-
parant lintellect universel aux intelligences humaines particuliéres
qui en sont le reflet dans le plan humain. Le dernier vers, qui est
peut-€tre une allusion au hadith : « La meilleure ceuvre est celle qui
est constante, méme si c’est peu (wa law qalld) » signifie que Pintel-
ligence du connaissant est profonde et qualitative. Autrement dit, la
«saisie » du connaissant, c’est-i-dire son intuition spirituelle, est
supérieure 4 n’importe quel raisonnement purement humain, quelle
que soit la complexité de ce dernier.
21. Allusion 2 Cor. (20, 41).
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Alors pavanez-vous devant 'Univers? et la tetre,
Car vous étes les véritables serviteurs de Dieu, les autres
[ne le sont guére!

J1

C’est une part respectable que la Divinité vous a conférée,
Et de /anse /a plu.r solidf, vous vous étes emparés ;

Grice 4 vous revivent des corps qui s’étaient decomposes
Des corps mis en piéces et brisés, au crible passés™.

J3

C’est comme si vous étiez cet esprit de Dieu en Adam placé,
Tout comme le souffle de Gabriel avec Marie.
Remuez® donc sous emprise de Iextase, pavanez-vous et
[d’émotion vibrez !
Et marchez fiérement car vous en &tes dignes !

5

Qu’il est agréable d’écouter vos paroles, quel bonheur !
On dirait une louange® émanant de /’Assemblée supréme |
C’est en fait un enchantement de Dieu par lequel il ravit le
[cceur:
Grice 4 Dieu, la réalité apparait comme telle et l’1llu51on
[évanescente de méme?

22. Litt. : le « Trdne », qui symbolise 'ensemble de 'Univers créé.

23. Allusion a Cor. (2, 256).

24. Allusions a Cor. (34, 7) et (17, 49).

25. Litt.: « Dansez ! » (fa-rqusé) ; allusion a la hadra ou ‘%imira,
invocation rythmée par le mouvement du corps.

26. Tasbih ; allusion a Cor. (17, 44).

27. Paraphrase de Cor. (8, 8).
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7

Oui! Vous avez en vous une puissance, une valeur et une
[force impétueuse,

Votre pouvoir est splendeur et votre puissance victorieuse.
La louange que je chante est bien faible, et je louerais méme
[simplement qui vous loue ;

Car vous en étes dignes et il fait bon chanter un panégyrique
[pour vous.

J9

La paix de Dieu se maintiendra par vous, tant que vous direz :
«Que Dieu récompense celui qui appelle les hommes au
[Seigneur ! »

Et si je suis votre serviteur et le petit serviteur de votre ser-
[viteur,

Jen tite une fierté et une force parmi Pensemble de vos
[protéges.

61

Celui qui vous chérit aime Dieu, grice 4 son amour pour vous,
Car c’est vous la porte de Dieu !

Eh toi! As-tu regu quelque chose de leur goiit ?
Oui, tu disposes d’une force si tu es comme eux !

63

Mais si en toi tu ne trouves rien de ce qu’ils ont,

Alors reconnais-le objectivement, et voici pour toi un test :
As-tu replié toute P’existence en une seule vision ?

As-tu contemplé le Miséricordieux, ou qu’ll Se manifeste ?



114 De la révélation

6J

En un clin d’ceil, les créatures ont-elles disparu devant toi ?
As-tu perdu la trace des plus viles comme des plus hautes
[entités créées?
T’es-tu mis a tourner autour des étres de tous cotés ?
Et lexistence s’est-elle mise 4 tourner autour de toi, qui
[devins sa gibld®?

67

As-tu regu la grice de cesser d’étre voilé ?
As-tu soulevé la cape puis le voile” ?

T’a-t-on alors dit : « Approche, voila Notre beauteé :
Profites-en ! Sois le bienvenu, tu es chez toi ! »

69

Le héraut t’a-t-il interpellé ? A son ordre t’es-tu conformé ?
As-tu fait preuve d’éducation dans ton cheminement ? Tcs
[sandales as-tu déchaussées® ?
La vénération t’a-t-elle envahi mtegralement ?
Et lorsque vint le moment de P'union, t’y es-tu abandonné
[totalement ?

71

As-tu préservé le secret de Dieu aprés qu’il te fut dévoilé ?
Es-tu devenu un confident de confiance ? As-tu revétu la

[toge d’union® ?

28. La gibla au sens littéral est 'orientation vers La Mecque dans
la priére canonique.

'29. Ridi’ et sadl; quoique le hadith contienne le mot izdr, c’est
probablement une allusion au hadith guds7: « La Grandeur est Ma
cape, et 'Immensité Mon pagne ! »

30. Allusion a Cor. (20, 12).

31. Cf. Sagesse céleste, hikma n° 167 : « Ainsi, la connaissance exige

——
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Voili quelques signes attestant de ta proximité, mais sache
[sinon

Qu’il y a encore bien d’autres secrets qui ne peuvent étre
[divulgués.

73

Alors, si tu réponds 4 cette description, tant mieux pour toi,
, Mais sinon, tu es bien éloigné de la Présence du Seigneur ;

Ecarte-toi de la science du Peuple, tu n’es pas des leurs !
N’approche pas du bien de Porphelin®, ce serait un désastre
[pour toi !

)

Susciter la haine divine : quel malheur !
Remplacer les actes par des discours trompeurs™ !
A quoi sert-il de faire des phrases et de louer ?
Pour guérir la maladie, point ne suffit de pérorer !

Paffirmation exactement comme elle requiert Pextinction. Elle Pexige
sans cesse jusqu’a obtenir du connaissant qu’il se stabilise dans les
formes légales’ auquel le serviteur est assujetti, de la méme fagon
qu’il doit se stabiliser dans ’'Unité divine. C’est alors seulement qu’il
pousse harmonieusement. Dans une bonne terre, les plantes poussent a
profusion, avec la permission de leur Seigneur (7, 58). 1l ne peut y avoir de
stabilité sans cette affirmation. C’est alors qu’il est investi de la robe
d’honneur de agrément divin et de la toge (b#/la) d’union. »

32. Allusion i Cor. (6, 152). L’orphelin est ici le Prophéte, tandis
que son « bien » est la connaissance spirituelle. Mais les récits cora-
niques relatifs aux orphelins et 4 leurs biens se prétent a d’autres
interprétations plus spécifiques : cf. par exemple Sagesse céleste, bikma
n°® 142,

33. Allusion a Cor. (61, 3).
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77

Le malade a-t-il besoin d’autre chose que d’étre soigné ?
Est-il heureux d’étre exilé, de sa famille séparé ?

Tant qu’il n’a pas trouvé de boisson, I'assoiffé ne peut s’arréter,
Pas plus que I'affamé tant qu’il n’a rien 2 manger !

79

En essayant d’imiter leurs enseignements, tu inventes des his-
[toires 4 merveille,

Mais ce n’est que cire de guépes : ou est le miel d’abeilles ?
J’aimerais connaitre sa caution et savoir ce qui a bien pu
[Pamener

A supporter le poids d’'un mensonge aussi éhonte !

81

Quelle folie !| Comment peut-il passer inutilement sa vie
A tenter de saisir les étoiles de sa main paralysee !

1l vaudrait mieux pour lui étre sincére avec la Divinité
Plut6t que de perdre tout le bénéfice de sa vie !

83

- Quil mette donc en pratique le savoir théorique qu’il a acquis !
Dieu lui fera connaitre le reste, comme le Prophéte nous

[I’a dit.

Qu’il entre donc dans les maisons de Dieu en passant par
[devant !

Qu’il cesse donc de mentir et de croire que cela n’est pas
[important !

8
Ne craint-il pas le jour de la rencontre avec le Seigneur,

Lui qui prétend €tre arrivé, alors qu’en réalité il n’en est
[rien ?
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Qu’il craigne donc le Miséricordieux, afin de préserver son
[honneur,

. Et protége la lumiére de sa propre foi, de peur qu’elle ne
[s’en aille au loin !

87

N’a-t-il pas peur de Dieu, celui dont les propos font allusion
A la réalisation spitituelle et 2 la supréme station ?
Tu Pentends citer des paroles [des saints] qui n’ont pas pénétré
[son cceur,
Comme s’il en maitrisait tous les sens intérieurs.

89

1l déclare &tre un connaissant, qui en sait plus qu’il n’en dit™,
Celui qui est avec Dieu, qu’il soit seul ou avec les autres !

Il embobine le peuple, prétendant étre un saint accompli,
Mais, du point de vue de Iélite, il ne fait que commettre
[une faute.

91

Et si Dieu ne m’avait dévoilé son véritable fond,
Le principe de la bonne opinion m’aurait obligé 2 croire 4
[sa revendication.
Et si ce n’était par peur d’6ter le voile par lequel Dieu les a
[protéges,
Nous énuméretions leur nom 2 tous, du premier au dernier !

34. Cf. Sagesse céleste, hikma n° 158 : « Cela étant dit, les paroles
du disciple sincére sont inférieures 4 son état spirituel, au contraire
des autres. Voili pourquoi P'on dit que “le niveau du connaissant
dépasse celui de ses paroles (al-Grif fawqa ma yaqil)’, tandis que les
autres ne sont méme pas au niveau de ce qu’ils disent. »
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93

Celui qui recherche Dieu peut-il se satisfaire d’&tre éloigné ?
Certainement pas, il ne peut attendre, il est pressé ;

Son visage respire la quéte de spiritualité®
On peut voir une lumiére sur son front scintiller.

95

Il baisse les yeux, son état parle pour lui, s’avangant téte baissée
Vers la rencontre, un abaissement incluant un abaissement ;

Accessible, plein de retenue, digne de confiance, éduqué,
Il fait grand cas de ses amis et reste avec ceux qui le criti-
[quent toujours clément.

97

Son aspiration spirituelle est d’une intensité aux autres supé-
[rieure,
Rien ne peut lui barrer la route, les difficultés sont négli-
[geables pour lui;

H n’a absolument qu’un seul désir, n’éprouvant d’envie
Pour personne, pas plus qu’il ne tient compte des censeuts.

99

L’une de ses belles qualités est qu’il aspire a la Vérité :
Que c’est bien ! Quel beau degré !

Celui qui se veut aspirant doit mettre son aspiration
Sous ses yeux puis renoncer sans condition

101

A tout défaut qu’il aura en lui-méme repére ;
Une fois affranchi de ses vices, il revétira les qualités ;

35. Allusion a Cor. (48, 29).
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Il sera le serviteur de Dieu en toute situation,
Faisant cas du surérogatoire et s’acquittant de ses obliga-
[tions,

103

Jusqu’a ce que la réalité divine soit son ouie et sa vue,
Sa langue, son langage, ses mains et ses pieds™.
Qu’il meure avant de mourir et vive par son Seigneur car
[sais-tu
Que ce qu’il y a aprés la mort n’est quun changement
[d’état” en réalité ?

105

«

Qu’il se demande avant cela des comptes 4 lui-méme ;
Qu’il soit le délégué de la Vérité et s’interroge lui-méme.
Qu’il considére d’abord la Vérité, avant méme de se considérer
[lui-méme,
Avant et méme aprés, et méme vers quelque direction qu’il
[s’oriente lui-méme™,

107

«Dieu était », seul, « et rien ne -coexistait avec Lui»,
. .. . , \ 3
Et 1l est maintenant tel qu’ll était, au début comme 2 la fin®.

36. Allusion 4 un fameux hadith gudsi déja cite.

37. Le cheikh distingue ici la mort « spéciale » des connaissants
de la mort au sens habituel : cf. Sagesse céleste, hikma n°® 133.

38. Allusion 2 divers passages coraniques, ainsi qu’a un kbabar
concernant les stations des quatre califes, dont voici 'une des ver-
sions : « Je n’ai jamais vu une chose sans voir Dieu avant elle » (Abd
Baks) ; «Je n’ai jamais vu une chose sans voir Dieu apres elle »
(Umar) ; «Je n’ai jamais vu une chose sans voir Dieu avec elle »
(‘Uthman) ; « Je n’ai jamais vu une chose sans voir Dieu dans cela
méme que je voyais » (‘Ali).

39. Allusion a un hadith et une maxime soufie.
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1l est qualifié par I’'Unicité de Son Essence, et rien n’existe en
[dehors de Lui,

Il est intérieur, extérieur, éternel et sans fin®’!

109

Alors ou que porte ton regard, c’est Son Etre que tu vois,
Et C’est ainsi que dans le zawhid absolu®, de « si ce n’est » il
[n’est pas.

40. Allusions 4 Cor. (112, 1) et (57, 3).

41. Au sens courant, le fawhid est Paffirmation qu’il n’y a qu’un
seul Dieu. Dans les sciences exotériques, c’est un autre nom de la
théologie (%m al-kalim), qui constitue un discours religieux fondé
essentiellement sur une interprétation rationnelle des sources révélées.
Dans Pésotérisme, il s’agit 4 la fois de la doctrine formelle et de la
réalisation de Pétat spirituel correspondant dont parle le fameux
hadith : « Mon serviteur [...] ne cesse de se rapprocher de Moi grice
aux ceuvres surérogatoires jusqu’a ce que Je P'aime; et lorsque Je
P’aime, Je suis 'ouie par laquelle il entend, la vue par laquelle il voit,
la main avec laquelle il saisit et le pied avec lequel il marche... » C’est
pourquoi, la traduction du terme fzwhid (« Unité », « Unicité », voire
« unification » qui est son sens littéral) est fonction du contexte. Cf.
Sagesse céleste, bikma n° 53 ; « La plus élevée des sciences est celle de
I’Unicité (#awbhid) » et le commentaire qu’en donne le cheikh : « Effec-
tivement, elle est la plus élevée des sciences et la plus pure, la plus
grande et la plus haute. Comment en serait-il autrement, alors qu’elle
porte sur Celui auquel nu/ n'est semblable (42, 11) ? Tous les savants
s’accordent 4 dire que la valeur d’une science dépend de son objet,
et donc, vu 'Objet de cette science, il n’y a pas de doute qu’elle est
la plus élevée. Mais, ici, c’est i la réalisation de PUnicité propre i
Pélite que se rapporte cette sentence de Pauteur, celle qui s’obtient
par la contemplation et le constat direct, et non celle qui découle de
preuves et de démonstrations rationnelles. Il est vrai que cette seconde
sorte de science compte également parmi les plus nobles, mais elle
ne dépasse pas le stade de la raison, laisse subsister le voile et, méme
a son degré limite, ne saurait Le saisir tel qu’ll est : ce n’est donc pas
de cela dont veut patler 'auteur. Il vise bien la réalisation de I'Unicité
propre 4 I’élite, celle 4 propos de laquelle le maitre de cette commu-
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Comment un sourcil pourrait-il restreindre ’Essence de Dieu
[1llimitéc42 ?
Il n’y a la aucun voile, si ce n’est une lumiére manifestée®.

111

Mais tu ne pourras réaliser cela sans fréquenter
Un cheikh d’une grande valeur, détenteur d’une haute station ;
Si tu tombes sur quelqu’un qui prétend détenir la vérité,
Parle de réalisation spirituelle et de la plus haute station,

nauté (#3’fa), Abd 1-Hasan al-Shadhili, disait : “Nous, nous contem-
plons Dieu par le regard de la foi et de la certitude, ce qui nous
dispense des preuves et des raisonnements. Nous ne voyons aucune
créature devant nous. D’ailleurs, existe-t-il autre chose que le Roj, le
Réel ? S’il doit y avoir quelque chose, ce n’est quune sorte de pous-
siére dans Patmosphére et, si tu y regardes de plus prés, tu verras quil
n’y a rien”, » Voila ce dont il est question lorsqu’on parle de réalisation
de I'Unicité propre aux gens de Dieu : cela n’a donc rien 4 voir avec
ce que le commun des croyants entend par le mot tawhid. »

42. Le cheikh joue sur les mots Agjib (« chambellan », « portier »,
mais également « sourcil ») et Ajjiab (« voile »). Dans le premier vers, il
¥ a deux sens distincts : le « chambellan » est celui qui est chargé de
« filtrer » les entrées, de protéger son maitre de la présence des autres,
bref de le dérober aux regards indésirables. C’est, transposé au domaine
de la foi, le rdle de la transcendance. Or, du point de vue du fawhid
absolu, il ne saurait y avoir de réalité qui puisse jouer cette fonction,
car cela reviendrait 3 « restreindre » la réalité divine en lui assignant
une place et une limitation : comme le dit ailleurs le cheikh, c’est
Perreur typique de ceux qui exagérent la « transcendance » divine, atti-
tude qui conduit finalement 2 « reléguer » Dieu et 4 une forme parti-
culiére d’agnosticisme, en considérant faussement qu’ll est absent de
certains ordres de réalité. Le deuxiéme sens, étroitement lié au premier,
traite du théme de la vue (suggérée par le terme sourcil) comme
modalité de connaissance spirituelle ; cf. Sagesse céleste, hikma n° 132.

43. Allusion au hadith : « Son voile, c’est la lumiére ».
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113

Alors n’en reste pas li; ses affirmations doivent étre corro-
[borées.
Demande-lui il connait 'union et Parrivée ;
S’il patle de difficultés, c’est qu’il en est lui-méme éloigné ;
Sil se référe 4 la proximité, déduis-en qu’il est qualifié.

115

Il éclaircira pour toi le chemin vers la Vérité,
Agissant pour Dieu uniquement.

Ta rencontre avec lui taménera 4 te ressaisir spirituellement™,
1l saura sur le chemin qui conduit au Seigneur te placer.

117

Grice 4 la fixation des lettres®, tu recevras Sa grice,
Jusqua les voir apparaitre sur les horizons* ;

Ce n’est que dans ton ceeur qu'elles font leur apparition,
Mais en s’y installant, c’est Pinsouciance qu’elles chassent.

119

Alors magnifie les lettres autant que tu le peux en ton cceut,
Et dessine-les sur toutes choses, supérieures ou inférieures.
Cette fixation du Nom par sa lumiére t’élévera
Jusqu’au point ou les étres existenciés disparaitront pour toi.

44. Allusion 4 P'aphorisme suivant d’Ibn ‘Atd’ Allih : « Ne fré-
quente que celui dont I'état ameéne 3 te ressaisir spirituellement et
dont les propos t’orientent vers Dieu. »

45. Du Nom A/lih, dans le cadre d’une technique particuliere
d’invocation.

46. Allusion au verset (41, 53) : Nous leur montrerons Nos signes dans
les horizons et en eusc-miémes, jusqu’ ce qu'ils voient clairement que c'est la Venite.
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121

Mais c’est par ordre du cheikh et non par toi que viendra ce
[moment,
Car C’est lui le guide de Dieu, alors fais-en ton garant !
De Pétroitesse de tes prisons vers espace il saura te diriger,
Vers P’espace du cosmos, vers le premier des premiers,

123

Jusqu’au moment ol tu verras que Punivers n’est par lui-méme
[qu'un néant,
Plus insignifiant que ce quil y a de plus petit, dans la glorifi-
[cation du Seigneur ;
Et si cette glorification surgit, tu disparaitras en elle car, toi,
Dés les premiers temps, tu n’étais pas™ ;

125

Et tu ne savais pas qui tu étais : tu étais, mais non toi.

Tu subsisteras alors, mais sans toi, sans force ni puissance,
Et apres ton extinction, tu acceéderas a la subsistance,

A la subsistance de la subsistance, 2 la limite au-dela®.

127

Sois avec Dieu en toute situation !
Et qui pourrait éprouver de I'aversion pour une telle station® ?
N’est-ce pas dans la contemplation de la Vérité que s’installent
[nos montures ?

Quel malheur pour celui dont les vains jeux perdurent !

47. Allusion a Cor. (76, 1).
48. Allusions a Cor. (53, 14) et (53, 42).
49. Allusion 4 Cor. (2, 130).
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129

Il giche une vie précieuse : quelle excuse lui trouver ?
Il reste en dega de ses possibilités®, comme si des chaines
[Pentravaient ;
Tout cela n’est que P'effet d’'une conception illusoire a laquelle
[i craint de renoncert,
Mais, s’il faisait preuve d’énergie, la souillure il éviterait.

131

Alors qu’il se ressaisisse et cherche, avant qu’Elle ne lui échappe,
[la Veérite,
Car un authentique chercheur de Dieu ne doit rien neégliger,
Et celui qui a bien compris Pobjectif s’évertue 4 Le chercher,
Méme §’il devait pour cela la mort braver !

133

Qu’elle est douce la boisson du Peuple : de sa saveut, j’informe !
Et je ne parle ni de vin ni de miel !

Une boisson indescriptible d’une nature trés ancienne,
Et d’une essence si grande quelle se conforme 4 la forme®.

135

Sa coupe est du méme genre qu’elle : cela aide 4 consommer®? |
Une autre boisson ne saurait la remplacer !

Cette coupe est incroyable : elle se sert elle-méme !
Et circule parmi ceux qui aiment.

50. Allusion 4 la question de la supériorité de ’Homme universel
sur les anges.

51. Allusion au hadith : « Dieu a créé Adam 3 Son image », litt.
«dans Sa forme ».

52. Cette partie du poéme est citée dans Sagesse céleste, hikma
n° 142, dont le théme est celui de I'Identité supréme. La traduction
de trois vers a été revue. Dans son commentaire, le cheikh al-‘Alawi
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137

Elle se caractérise par une magie inscrite dans son extrémité ;
Qui regarde son empreinte perd toute force sur le champ.
Que j’aie réussi 4 ne pas divulguer son sectet, c’est bien éton-
[nant!

Si elle avait abreuvé un autre que moi, il aurait cessé de
[jetiner et prier.

139

Si 'imam avait regardé la lumiére de sa beaute,
Cest devant elle plutdt quen direction de La Mecque qu’il
[se serait prosterné !
Si les savants avaient senti son parfum pendant leurs études,
Is auraient perdu la téte et abandonné immédiatement leurs
[études.

141

Sile pelerin avait vu son éclat, il aurait cessé de venir et d’aller,
De tourner autour de la Kz%a et d’embrasser le coin

De la pierre noire ou plutdt il aurait ordonné d’en embrasser

[tous les coins,

Voyant tout ce qu’il cherchait se manifester en lui-méme !

dit ceci: « Les &tres, en tant que tels, sont des récipients destinés 4
recueillir le secret de la Divinité (wléhiya): les individus sont des
calames, leurs esprits des tables, tandis que PEcrivain maniant le
calame n’est autre que Celui gui a enseigné d [homme ce qu'il ne savait
pas (96, 5). » Le symbolisme du récipient est d’'un emploi trés fréquent
dans le soufisme (exemple : « 'eau a la couleur du récipient »), ou le
couple liquide/récipient symbolise les rapports de P'essence et dela
substance.
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143

Comment pourrait-il cacher sa joie, celui qu’on disait n’étre
Qu’un esclave asservi et qui devient lui-méme le maitre ?
Comment poutrait-il rester pondéré
Celui qui, de vil, est devenu honoré ?

145

Oui, un tel étre ne peut cacher sa fierté, sa satisfaction et sa
[gloire,
Son émotion, sa passion et sa joie, de fagon exubérante !
Il s’agit d’un vin ancien qu’il est rare de boire ;
Il ne conduit pas 4 lancer des piques ni 4 des coléres vio-
[lentes.

147

Il ne contient pas de chaleur mais il n’est pas non plus froid,
1l n’affaiblit pas Pintelligence ni ne rend indolent :
Fin, d’une qualité subtile, nous sommes incapables de le
[décrire, et je crois
Que méme le meilleur écrivain y perdrait son temps.

149

Une seule goutte de ce vin suffirait 4 tous ceux qui sont sous
[terre

Et 4 ce qui se trouve au-del3, jusqu’a la limite de laltitude
[extréme ;

Oui, une seule goutte dégoulinant d’une fine bouteille de verre
Suffit 4 enivrer les créatures, 4 les faire évoluer hors d’elles-
[mémes !
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U1

Leur amour les rend ivres comme tu peux le voir,
Chacun d’eux a une passion qu’il ne changerait pour rien
[d’autre.
Tu vois certains lieux de manifestation se prosterner devant
[d’autres,
Iy a 13 un secret subtil que le globe oculaire ne saurait voir ;

13

Et si ce n’était parce qu’en toute forme Se manifeste la Vérite,

Par le désir de Layla, Qays n’aurait pu &tre éprouve,
Pas plus que les élégantes nauraient pu éveiller le désir des
[amants,

Ni les belles®® prendre des airs et éprouver un penchant.

s

Sans Celui qui préte la beauté, si fiere d’elle-méme,
Tu verrais cette beauté ressembler 2 un abcés, si jolie soit-
[elle ;
Méme un abcés peut &tre une beauté évidente pour un autte,
1l est Pobjet du désir des mouches et des fourmis™, entre
[autres.

157

Pas un seul lieu de manifestation dans cet univers n’est dénué

[d’un secret

Qui constitue I’objet du désir d’un autre, pas méme un grain

[de sable !

Bien siir que cet amour provoque en eux une ivresse insatiable !
Cest ainsi que leur but les distrait du reste 4 tout jamais.

53. Allusion a Cot. (55, 70).
54. Allusions a Cor. (22, 73) et (27, 18).
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159

Ils ont été enivrés par la coupe de 'amour avant méme de
[naitre :
Celui-ld se préoccupe de choses sérieuses, celui-ci préfére
[les frivolités.
S’ils n’avaient bu de ce vin prééternel, ils ne sauraient étre
Tels que tu les vois : ahuris et ensorcelés.

161

Celui-ci recéle un désir mais ne peut véritablement aimer ;
Celui-ld voudrait voyager mais il marche 4 cloche-pied ;
Un tel manque de résolution spirituelle : quel gichis !
Tel autre pleure comme une mére qui aurait perdu son fils.

163

Celui-ci s’¢merveille lui-méme de sa valeur glorieuse ;
Celui-1a a de grandes idées, et quelle éloquence !
Tel autre ressemble 4 un roi, siir de sa force victorieuse,
Car les gens accourent auprés de lui et lui jurent obéissance.

165

La resolution de celui-ci, dés qu’il en a bu, s’est émoussée,
Tandis que celui-li s’en est saisi fermement et s’élance vers
[elle ;

Un tel savoure la proximité, absent 4 sa propre proximité,
Comme ¢'il était dans la distinction, mais ce n’est rien de tel.

167

Tous les serviteurs de Dieu dans son amour se sont évanouis,
Ils n’ont ni but ni penchant hormis Lui,
Si ce n’est que P'existence conditionnée réduit leur envergure.
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Lorsqu’ils prirent conscience, par bonté”, de Punivers dif-
[férencié, ils furent

169

Affligés, en raison de ce qu’ils avaient perdu,
Regrettant ce que, avant que leur esprit n’intégre ce corps, ils
[avaient eu ;
Mais le héraut de la proximité les a interpellés :
«]Je suis avec vous! Ma lumiére se manifeste ou que vous
[vous tourniez™ !

171

Car Mon Essence est une, Elle apparait en toute réalité ;
Quelque chose d’autre que Moi peut-il se manifester ? Non
[et encore Non !
Ceest pour protéger la Réalité que J’ai établi le voile de la création,
Cette création qui est une source de secrets manifestés.

173

Celui qui M’ignore demande ou Je suis, voilé qu’il est pars_,le
[“0“1 ”’

55. Latfan, « pat bonté », est peut-étre une allusion 4 la perspective
du soufisme selon laquelle la « chute » d’Adam, C’est-i-dire le passage
de P'union 4 la distinction, reléve en réalité d’un plan divin, effet de la
Miséricorde, conformément au hadith gudsi: «J’étais un trésor
caché... »

56. Allusion a Cor. (2, 115).

57. Pour bien comprendte ce vers et les principaux termes qu’il
contient, il faut se référer a ouvrage Sagesse céleste — Traité de soufisme.
Le ‘gyn, « ol », est une allusion au O gue de Cor. (2, 115), tandis que
‘ayni’ correspond 4 la Face de Diew du méme verset : cf. Sagesse céleste,
hikma n° 88: « En résumé, c’est la réalité divine qui est la réalité
essentielle (hagiga) de toute Pexistence, comme on Ia vu, parce qu’il
n’y aucune réalité semblable 2 la sienne. Les connaissants s’accordent
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Mais rien n’est séparé de Moi*®, et Moi, Je ne suis pas soumis
[au “Oﬁ”
Alors déplace le point du gayz sur le rayn et regarde bien :

tous sur le fait que tout ce qui est autre que Dieu n’est en soi qu’un
pur néant, auquel on ne peut attribuer d’étre, 'acte d’étre appartenant
a Dieu. Sinon, ce serait une forme d’associationnisme (shirk) et de
dualisme, en contradiction avec la pute doctrine de I'Unicité divine.
Dieu a dit : Toute chose périt sauf Sa Face (28, 88), c’est-a-dire: il n’y a la
tien d’autre que Son &tre ; O4 gue vous vous tonrnie3, ld est la Face de Dien
(2, 115). Eh toi qui es voilé par le « Oz gue», ne vas-tu pas élever le
regard vers Sa Parole : /i est la Face de Dien ? Elle est pourtant on ne
peut plus claite | Nous leur montrerons Nos signes dans les horigons et en
eux-mémes, jusqu’a ce qu'ils voient clairement que c'est la Viérité. »

58. Ce vers est difficile 4 traduire sans se référer 4 la hikma n® 141
de Sagesse céleste — Traité de sonfisme, qui en éclaire chacun des mots, et
d’ailleurs Martin Lings, qui le cite p. 138 d’Un saint soufi du XX siécle,
ne semble pas avoir vu le sens de baynéina. Tout d’abotd, il faut noter
que, selon le Lisan al-‘arab, bina et bayniina qui en dérive peuvent avoir
deux sens contraires : celui de jonction comme dans le mot bayna,
«entre », et celui de séparation, et c’est dans ce sens que Pemploie ici
le cheikh. Comme on le verra dans le commentaire, le 43 ‘ayni corres-
pond 2 Ia négation de P’assujettissement de I'Essence 4 la condition
spatiale ; mais si Dieu n’est nulle part du point de vue de Son Essence,
1l n’est en revanche séparé de rien du point de vue de Sa Science, qui
est 'un de Ses attributs, et Cest le sens exact de : wa Lbayniina lé. Voici
la bikma de Sidi Ab& Madyin : « Du point de vue de Sa science, rien
ne peut Lui échapper (wd bina ‘anbu). Du point de vue de Son Essence,
tien ne coexiste avec Lui» et le commentaire du cheikh avec une
traduction légérement retouchée pour certains termes 4 sens mul-
tiples : « La science divine est inséparable de PEssence. Elle est 4 la
mesure de I'immensité de celle-ci. Qui dit Essence dit Science, car
I'Essence englobe IAttribut [de Science], tandis que linverse n’est pas
vrai. L’Essence englobe ’Attribut en ce sens qu’ll est inclus en Elle ;
mais l'inverse n’est pas vrai du fait de Pirréductibilité de PEssence a
la specificité que P'Attribut représente, ou disons que le fait que
Essence soit irréductible au particularisme (fahayyaz) que suppose la
Science, qui se caractérise justement par Pexhaustivité et la compré-
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Tu verras que le shin n’est rien d’autre que le rzyn, rendu
[patfait par les points®.

175

Alors hite-toi de considérer 'union originelle : elle a un
[antagoniste, tu penses ?

hension de détail, est justement ce qui en fait I'universalité et lindeé-
termination. Du point de vue de la Science, tien ne peut donc Lui
échapper (al-bayniina), tandis que du point de vue de Pimmensité de
PEssence dénuée de forme ou de direction, rien de particulier ne
saurait coexister avec Lui. Si quelque chose pouvait étre réputé coexis-
ter, d’'une fagon ou d’une autre, avec I'Essence, cela impliquerait
nécessairement qu’il y ait 1a direction et limite, contact et séparation ;
or, tout cela est absolument impossible. Nous avons déja patlé plus
haut de cette question de 'immensité de 'Essence : si elle était sou-
mise 4 la forme spatiale (fabayyug), Pexistence de laltérite serait alors
possible ; c’est ce qu'implique le domaine de la forme et de I'espace :
la réalité divine est bien trop élevée pour qu’Elle puisse avoir une
direction ou se trouver dans une direction. Personne ne peut connaitre
ce dont nous parlons ici, si ce n’est par dévoilement et connaissance
directe de ce que représente 'immensité divine, illimitée, et que P'exis-
tence du ciel ou de la terre ne peut conditionner: La grandesr Lui
appartient, dans les cieux et la terre (45, 37). Comment le ciel pourrait-il
subsister face 4 Son immensité ? Gloire 2 Celui qui fait subsister les
choses alors que Lui-méme n’est pas une chose, restant absolument
indéterminé et Unicité pure ! »

59. Exemple d’application de la « science des lettres ». Le zayn
(également zay, %) est la lettre arabe qui correspond au z du frangais,
tandis que le rayn (ra) correspond au r et le chin d la diphtongue
francaise « ch ». Le gayn s’éctit comme un rd’si ce n’est qu’il dispose
en plus d’un point diacritique. Enfin, chacune des racines trilittéres
concernées a un sens qui explique le passage : la racine ZYN évo-
que la beauté tandis que CHYN évoque la laideur et RYN la souillure.
Autrement dit, si Pon arrive 2 voir au-dessus de ce qui se pré-
sente extérieurement comme quelque chose de laid ou de mauvais le
point de IEssence, C’est-i-dire son principe in divinis, on ne peut
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De méme que la créaton est la réalisaion méme, réalité
[reconduite a son principe ;

Alors reconduis au principe par une exégése de proximité, et
[tu auras Sa proximité,

Et il n’y a la aucune sorte d’incarnationnisme : c’est une
[pure impossibilité !

189

Alors affirme la transcendance de I’Essence de la Divinité 2
_ [Pégard de tout,
Car Elle n’engendre pas et la gestation n’est pas dans Sa
[nature du tout;

Elle est intérieure 4 toute chose et y transparait,
Mais Elle masque Sa splendeur par des voiles superposés.

191

Alors fais attention : le voile ne doit pas étre déchiré !
Car ce sont les limites fixées par Dieu®, serrures et sanc-
. [tuaire,
Et celui qui divulgue le secret de Dieu s’expose 1 Sa colére,
Tandis que celui qui occulte les secrets se verra honoré :

193

Préserver le secret n’est-il pas source de grice, de dignité,
De considération et d’estime aux yeux des siens, et méme
[de fierté ?
Celui qui est la meilleure des créatures n’a-t-il pas de la part
[de Dieu apporté
Le secret en P'occultant, tel un trésor oblitéré.

65. Cor. (2, 187).
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195

O vous qui étes ses héritiers, conservez le secret qui vous 2
[été confié!

Par égard et vénération pour lui, il vous faut le préserver !
Cette noblesse, cette proximité et ce bienfait ne vous suffi-
[sent-ils pas ?

L’Envoyé vous a donné une boisson suave et pure, n’est-ce

[pas?

197

Alors suivez la religion de la Vérité® et portez secours 4 sa loi ;
En paroles et en actes”, conformez-vous 4 son enseigne-
[ment !
Cet envoyé a-t-il un équivalent ?
A-t-il son pareil ? Mais non, et 4 Dieu ne plaise !

199

Son excellence est singuliére car en lui-méme il rassemble
Tout ce que contiennent les serviteurs de Dieu, prophétes
[et envoyés ;
11 est un océan qui, tel une vague, tout rassemble ;

1l est une lumiére étincelante de la Présence du Seigneur
[émanée.

201

O toi qui es cet envoyé, mon panégyrique a ta mesure n’est
[pas,

Car tu dépasses immensément chacune de mes descriptions !

66. Allusion a Cor. (9, 33).
67. Allusion au hadith : « Nul d’entre vous n’a la foi tant que sa
passion s’écarte de I'enseignement que j’ai apporté. »
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J’ai suivi les traces de ta réalité la plus profonde afin d’en faire
[mention,
Mais alors que je visais la cime, je me suis retrouvé au plus

[bas ;

203

Et jai alors été contraint de reconnaitre mon incapacité :
«Quel panégyrique ? Quelle louange ? De splendeur et de
[cime peut-on parler ? »
1l suffit de dire que tu es le lieu de manifestation de la lumiére
[de la Vérite,
La Divinité ne t’a ni abandonné ni détesté®,

205

Dieu t’a accordé Sa miséricorde et magnifié® |
_ Le Maitre prie sur toi, 6 beauté de la Vérité™ !
O Seigneur, Ta paix et Tes bénédictions, accorde-les-lui !
Magnifie-le, glorifie-le, honore-le et multiplie les priéres sur
[lui !

207

Depuis son sectet, ses entrailles et son esprit, réalise Ta priére
Et'bénis sa totalité, y compris sa famille et ses compagnons !

Suscite-lui, parmi les gens de son « clan », des auxiliaires ;
Réunis-les, de par sa dignité, et établis entre eux Punion !

209
Nous T’implorons i la fagon d’un fou dont amour embrase

[le cceur,

68. Allusion a Cor. (93, 3).
69. Allusions a Cor. (68, 4) et (11, 73).
70. Allusion 4 Cor. (33, 56).
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ils plongent dans les

Auquel ses ennemis font mal et qu
[tourments !

Tu sais bien ce que je recéle en moi, 6 Seigneur !

Car le dernier mot Te revient, tout comme le controle,
[Pautorité et le commandement !

211

Alors affermis ton petit serviteur, al-‘Alawi, fils de Mustafa,
})Our qu’il en réchappe, malgre ses nombreuses fautes !
Préserve-le également par une protection adaptée i son état!
Accepte ses excuses, car nul n’y est plus enclin que Toi !

213

Que la grice et la paix, en premier comme en dernier,
En détail comme en général, 4 la fin comme au début,
Soient sur celui dont la Divinité se montre fiére, devant Ses
[créatures,

Tant qu’il y aura un oiseau pour fondre sur sa proie, faire
[retentir son cti et chanter !

21

Que la satisfaction divine, les honneurs et la Miséricorde s’éten-
' [dent

Aux gens de la Présence divine, qu'il s’agisse d’hommes
[mirs ou d’enfants !
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