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Kitab al fana' fi al muchahada

Le livre de I'extinction dans la contemplation

Au nom d'Allah, le Tout Miséricordieux, le Tres- Miséricordieux! Louange a
Allah qui prononce synthétiqguement un décret immuable et qui assigne
distinctivement un destin a toute chose, qui décide et execute Ses décisions, qui
recoit satisfaction et accorde Sa satisfaction, qui est trop Saint dans Sa
magnificence et Sa majesté pour étre contrepartie de ce qu'll transcende, de
méme qu'll est trop transcendant pour étre "substance™ ou "accident"!

Il a purifié les coeurs de ceux qu'll a préférés d'entre Ses serviteurs, et n'y a pas
mis les maladies des doutes et des illusions. Il n'a pas placé ces serviteurs
comme cibles pour les fleches de la contradiction et de I'hostilité, mais a fait
briller pour eux, par I'Essence Illuminative, le sabre dégainé de la Direction, de
sorte qu'ils envahirent toutes les étendues! Parmi eux, il y en a qui, ayant été
revétus, se sont devétus.

Ceux qui portent leurs revétements considérent ce qui leur a été ainsi conferé
comme un prét, et ceux qui les ont 6tés, leur oeuvre surérogatoire se trouve
convertie pour eux en obligatoire. Il les présente ainsi, comme un titre de gloire
devant le Plérdbme Supréme, et etablit leur autorité dans les Mondes superieur et
inférieur, en leur accordant I'héritage du Ciel et de la Terre ainsi ils parcourent
avec le pied intrepide de la précellence, I'Exaltation et I'Ampleur, et gouvernent
de leurs sieges, en liant et en déliant!

Et que la Priere (dispensatrice de Grace) soit sur celui (le Prophéte
Muhammad) auquel il fut dit: "Peut-étre ton Seigneur te fera-t-11 des dons et tu
seras ainsi satisfait” (Cor. 93,5), de sorte qu'il fut distingué de celui (Moise) qui
disait: "Je m'empresse vers Toi, 0 Seigneur pour que tu sois satisfait (Cor. 20,
84). Que cette Priere soit permanente dans la langue de I'éternité et ne
connaisse donc jamais de fin, et qu'elle s'étende aussi sur les membres de Sa
Famille, les Purs, et sur ses Compagnons, les favorisés de la Satisfaction divine,
ainsi que sur ses Freres (les autres Prophetes) qui I'ont reconnu comme
véridique, depuis leur station élevée et agréée!

La Réalité Divine Essentielle (al-Haqigatu-I-11ahiyya) est trop élevée pour étre
contemplée par I"oeil" qui doit contempler, tant que subsiste une trace de la
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condition de créature dans I"oeil" du contemplant. Mais lorsque "s'éteint ce qui
n'a pas été" - et qui est (par nature) périssant - "et reste ce qui n'a jamais cessé
d'étre™ - ce qui est (par nature) permanent- alors se leve le Soleil de la preuve
décisive pour la Vision par soi (al-'lyan). Alors se produit la sublimation absolue
(at-tanazzuhu-I-mutlaq) effective dans la Beauté Absolue (al-Jamalu-1-Mutlaq),
et c'est cela I"'OEil de la Synthese et de la Réalisation par excellence” (‘Aynu-I-
Jam'i wa-1-Wuj(d) et la "Station de la Quiétude et de la Suffisance Immuable™
(Magamu-sSukani wa-I1-Jumad). Cet OEil voit alors les Nombres comme étant
un "Unique", le nombre "Un" (Wahid), qui, cependant, voyage dans des degreés
numeéraux et qui par ce voyage manifeste les entités des Nombres. C'est a cette
station contemplative que se produit la glissade de celui qui professe (la doctrine
de) I"'unification"” (al-ittihad), Celui-ci, voyant que I'Unique voyage dans des
degrés numéraux dont I'existence est purement estimative (wahmiyya), ou Il
recoit toutefois des noms qui varient avec les degres, ne voit pas les Nombres
comme étant autre chose que I'Un (al-Ahad): alors il dit qu'il y a eu
"unification", Or (I'Unique, ou I'Un) ne parait avec son propre nom (ism), en
méme temps qu'avec son essence (dhat), dans aucun autre degré que dans celui
de I'Unité premiere (al-Wahdaniyya); toutes les fois qu'il parait dans d'autres
degreés que celui-la avec son essence, il ne fait pas paraitre son propre nom, mais
est nomme alors d'apres ce que confere la réalité des degrés numéraux
respectifs. Ainsi, par son 'nom" propre, il produit I'extinction (yufn?) et par son
"essence”, il produit la permanence : quand tu dis "un” (ou "unique") (wéahid)
s'éteint ce qui est autre que lui, par la vertu de ce nom, et quand tu dis "deux”,
I'entité du "deux" parait par la présence de I'essence de I'Un a ce degré numéral,
mais évidemment pas en raison du nom de Celui-ci, car ce nom est
contradictoire avec l'existence dudit degré numéral, alors que son essence n'y
fait aucune opposition.

Ce genre de dévoilement (kashf) et de science ('ilm) doit étre caché a la plupart
des créatures, en raison de ce qu'il y a en cela de trop élevé; au-dessous de cela,
il y a un abime profond, ou la chute est beaucoup a craindre. En effet, si
guelgu'un qui ne posséde pas la connaissance des réalités propres des choses
(hag@'iq) et ignore la continuité infinitésimale des attaches universelles
(ragé’iq), en abordant cet ordre de doctrine contemplative, tombe sur quelque
propos emanant d'un étre qui a possédé effectivement une telle connaissance,
alors que lui-méme n'en a jamais eu quelque expérience directe il pourrait
(s‘autoriser &) dire (lui aussi): "Je suis Celui que j'aime, Celui que j'aime est
moi". C'est pour cette raison que nous voilons et celons ce genre
d'enseignement.
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Hasan al-Basri - qu'Allah lui fasse misericorde! - (qui donnait régulierement un
enseignement public), lorsqu'il voulait parler de ces mysteres qui ne doivent pas
se trouver sur le chemin de ceux qui n'en sont pas dignes, appelait a part Fargad
as-Sabakht et Malik Ibn Dinar, ainsi que les autres présents d'entre les gens du
"godt" initiatique (ahlu-dhawq), et fermant la porte aux autres, traitait de ces
matieres en séance intime. S'il n'y avait pas eu une nécessité d'observer le secret,
il n‘aurait pas procéde de cette facon. De méme Abl Hurayra - qu'Allah soit
satisfait de lui! - a dit, selon ce que rapporte al-Bukhari dans son Recueil de
hadiths: "J'ai porté de la part du Prophéte - qu'Allah prie sur lui et le salue! -
deux "sacs™: I'un, je I'ai dispensé entre vous tous; l'autre, si j'agissais de méme,
on me couperait cette gorge”. De son c0té, 1bn 'Abbaés, - qu'Allah soit satisfait de
lui! - en parlant du verset: "Allah qui a créé sept Voltes Célestes et autant de
Terres; le Commandement descend entre elles" (Cor. 65, 12), déclarait: "Si je
vous disais quelle en est I'interprétation (ésotérique), vous me lapideriez en
disant que je suis un infidéle". D'autre part, 'Ali ben Abi Talib - sur lui la paix! -
frappait sa poitrine et disait: "Ah! En Vvérite, ici il y a force sciences! Si
seulement je trouvais des étres qui puissent les porter!" Enfin, 'Envoyé d'Allah -
qu'Allah prie sur lui et le salue! - disait: "Abd Bakr vous est supérieur, non pas
par le nombre des priéres ou des jelines, mais par quelque chose qui est survenu
dans sa poitrine", et il n'expliqua pas ce qu'était cette chose, mais se tut la-
dessus. Toute science ne doit pas étre expliquée par celui qui la possede, et le
Propheéte - qu'Allah prie sur lui et le salue! -disait: "Parlez aux hommes selon la
capacité de leurs intelligences”.

De ce fait, quand quelqu'un trouve un livre traitant d'une science qu'il ignore et
dont il na pas pris la voie, il ne doit pas s'en méler, mais remettre le livre a ceux
qui s'y entendent, sans se considérer tenu d'y croire ou de n'y pas croire, ou
méme d'en parler.

"Tout porteur de science religieuse n'est pas nécessairement savant véritable"
(hadith).

"Mais ils traitent de mensonge ce dont ils ne possedent pas la science™ (Cor. 10,
39).

"Pourquoi disputez-vous au sujet de ce dont vous n'avez pas une science?" (Cor.
3, 66).

Ainsi, nous sommes instruits que les hommes sont blamés quand ils parlent sur
une chose sans avoir parcouru la voie qui y mene.
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Nous avons été amene a mettre en avant tout cela, du fait que les livres des gens
de notre voie sont pleins de mysteres, et que les spéculatifs (ahlu-l-afkar) s'en
saisissent et les considerent selon leurs points de vue spécifiques, et de méme les
exotéristes (ahlu-I-Zahir) les interprétent selon les acceptions les plus littérales,
pour se mettre ensuite a en medire. Or, si on demande a tous ceux-la simplement
les acceptions veritables des termes techniques qu'emploient, d'un commun
accord, les initiés (al-Qawm) dans leurs formulations, on constate qu'ils les
ignorent! Comment s'autorisent-ils alors a se prononcer sur des questions dont
ils ne possedent pas le principe? Peut-étre méme, quand ils voient les gens de
cette voie s'entretenir a I'écart avec leurs compagnons au sujet de leurs
expériences, leur arrive-t-il de dire: "Une religion cachée est une religion
mauvaise"; or, ils ignorent les différents aspects de la Religion. Les initiés
cachent, non pas la Religion, mais certaines conséquences de celle-ci et ce que
le Vrai - qu'll soit exalté! - leur a accordé pendant leur vie sous la regle
d'obéissance et au moment méme ou ils Lui ont obéi. Ainsi, en matiere de
hadiths portant sur les régles religieuses, il se peut que pour eux soit "valide" un
hadith que les exotéristes sont d'accord pour déclarer "faible™ et de "transmission
défectueuse™; or les initiés peuvent tenir comme "valide" un tel hadith, en tant
qu'ils I'ont obtenu de leur c6té par saisie intuitive (kashf), directement de celui
qui I'a prononcé; de ce fait, ils en tiennent compte pour leurs pratiques
spirituelles, autrement que ce n'est établi chez les savants littéralistes, et ces
derniers les classent alors parmi ceux qui sont sortis de la religion, en quoi ils
sont injustes, car la veérité peut étre atteinte sous différents aspects, et celui-ci en
est un. Inversement, il se peut qu'un hadith considéré par les littéralistes d'un
commun accord comme "valide"”, ne le soit pas en fait a la lumiére du
dévoilement intuitif, et les initiés n'en tiennent pas compte pour leurs pratiques.

Alors, combien est louable celui qui, dans de telles situations, s‘abstient
d'intervenir et, cherchant la direction salutaire, s‘'occupe de soi-méme, de sorte
que chacun se tiendra a la place qui est la sienne. Un tel homme est heureux, et

s'assure la faveur de l'ordre total des réalités.

Ceux qui couvrent les mysteres sous des expressions techniques emploient celle-
ci conventionnellement, par précaution a I'égard des profanes, et ceux qui
professent I'efficacité des "aspirations (ou eénergies) spirituelles” (al himam,
sing. al-himma), ne cessent de se tenir sur leurs voies claires et précises jusqu'a
ce que des panneaux annonciateurs brillent pour eux, portés par les mains des
Esprits Supeérieurs qui résident au Degré de la Proximite a la Station de la Parole
Bouche-a-Bouche (al-Fahwaniyya), panneaux sur lesquels des "Ecritures” bien
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tracées et saintes se levent pour eux, comme "témoins" de la réalisation qu'ils
ont obtenue, et leur conferent le transfert de ce mode (wasf) a un autre mode, par
voie de sublimation (intigalan munazzahan). Alors le voile est enleve, et ce qui
avait été caché est mis a découvert! Alors est défait le bandeau, retiré le verrou,
ouverte la serrure! Alors les "aspirations-énergies™ propres a cet autre mode
s'unifient pour scruter la Réalité Une (al-Haqgigatu-I-Ahadiyya), et I'étre ne
concoit plus qu'une seule aspiration™ (hamm wahid) et rien d'autre. De cette
"aspiration” unique procedent des influences qui portent effet sur la Réalité Pure
(al-Haqiga).

Ainsi, tant6t ces influences procédent par abstraction de "l'aspiration unique”,
tantot elles procédent des dites aspirations au moment méme ou elles se
produisent, mais c'est toujours Lui qui est le Visé selon toute face, méme s'll
n'est pas connu, c'est Lui le cherché par toute aspiration, méme s'll n'est pas
atteint, de méme que c'est Lui I'énoncé par toute langue, méme s'll reste
ineffable! Et quelle formidable stupeur on éprouve et quel immense soupir de
soulagement on pousse lorsque "le bandeau est enlevé, et que la vue (basar) est
devenue pénétrante”, lorsque "le Soleil s'unit a la Lune™, et que I'Influent (al-
Mu'aththir) parait dans son Influence (effet) (al-athar) pour étre saisi par I'OEil
de I'nomme! Alors Il se montre a eux (les "spectateurs™) sous diverses Formes,
alors se produit la ruse a I'égard de ceux qui ont rusé, alors gagne celui qui a la
foi et perd celui qui ne I'a pas!

Le Propos divin a apporté dans la langue la plus sainte la notion de "Pureté
adorative™ (al-1khlas); celui qui purifie son adoration en l'affranchissant du
pouvoir de I'idée de "rétribution”, étant ainsi de conception "hanifienne" et de
voie directe, celui-la s'acquitte du devoir de conformité au Commandement et
appartient au "monde de la Lumiére™” (*alamu-n-Nar), et non pas au "monde du
Salaire" (‘alamul-Ajr).

"Allah est la Lumiere des Cieux et de la Terre" (Cor. 24, 35).
"lls auront aussi bien leur salaire que leur Lumiére” (Cor. 66, 8).
"Leur Lumiére court devant eux" (Cor. 57, 12).

"La Lumiére leur dit: "Je suis votre Seigneur!" et il La suivent.

Les Muhagqiqgdn (les Connaissants Compétents) ont abandonné le salaire chez
Allah; il ne leur est pas possible de le Lui réclamer car le temps leur fait défaut,
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tant ils sont préoccupés de Lui - qu'll soit exalté! - Celui qui laisse lui échapper
son lot concernant Allah Lui-Méme, celui-la est le perdant. Les oeuvres, qui
sont les moyens par lequels on s'acquitte des obligations et de ce qui est proposé
par la tradition prophétique, attirent par leur simple existence la récompense: ne
te soucie donc pas de celle-ci. Les mouvements des corps auront nécessairement
leurs fruits sensibles: ne demande donc pas ce que les mouvements comportent
par eux-mémes, car tu gaspilles inutillement ton temps. Allah - qu'll soit
glorifie! - a dit au sujet de Soi-Méme: "Il est chaque jour a une OEuvre" (Cor.
55, 29), or le "jour" est I'unité de temps, et I"'oeuvre du jour™ en ce qui te
concerne fut existenciée pour toi, non pas pour Allah, car Il n'a pas de "besoins",
et rien ne peut lui revenir de la part de Ses créatures qu'll n'ait de Lui-Méme. Ce
qu'll crée, c'est pour toi qu'll le crée; tiens-toi donc ici en relation de
correspondance avec lui et occupe-toi, de ton c6té, de Lui. Sois toi-méme
chaque jour a I'oeuvre pour ton Seigneur, tout comme Lui est a I'oeuvre pour toi.
En vérité, "Il ne t'a créé que pour que tu L'adores", et pour que tu te réalises par
Lui, non pas pour que tu te soucies de ce qui est autre-que-Lui. Ce qui est autre-
que - toi et autre-que-Lui est cependant un don qui doit te parvenir. Allah a dit
au sujet de Soi-Méme: "Je ne leur demande pas des vivres! Je ne demande pas
qu'ils me nourrissent! C'est Alléh, celui qui donne les vivres!" (Cor. 51, 57-58).
Et s'll te dit: "Prends!", réponds: "C'est a Toi de prendre!” S'll te dit:
"Retourne!", réponds: "De Toi vers Toi". S'll te demande "Comment, lorsque Je
te dis: "Prends!" me réponds-tu: "C'est a Toi de prendre!™, alors que Moi Je n‘ai
pas a prendre pour moi?", réponds-Lui: "De méme, moi en Vérité, je ne saurais
"prendre”, car la prise est un acte, et moi je n'ai pas d™"acte". C'est Toi celui qui
prend, car c'est Toi I'Agent (al-F&'il). Prends Toi-Mé&me pour moi ce que Tu me
donnes, et ne me dis pas: "Prends, toi (créature) qui ne peux prendre!”, car si Tu
me parles ainsi, par l'idée de prendre de Toi Tu mets un voile sur moi. Je ne puis
rien prendre; comme Tu n'es pas a moi, et que je n'ai aucun pouvoir de prise, si
je tachais de prendre, j'obtiendrais le néant, ce qui est le pire des maux! Sinon...
mais je demande plut6t a étre exempté et pardonné de cet entretien dangereux, 6
Celui qui saisit et n'est pas saisi, qui posséde et n'est pas possédé!"

Il peut arriver que dans I'un de ces "lieux" (mawatin) on te présente la Religion
Droite instituée d'autoriteé par un organe prophétique, voie d'élection et de pureté
et la Religion Non-Droite, sapientiale, mélangée, spéculative et intellectuelle, Tu

discerneras entre les deux voies, et tu considéreras la fin ultime de chacune
d'elles, qui est le Vrai (al-Haqgq) - exalté soit-1l! -, selon ce qui fait ton bonheur

et non le malheur. Prends alors la voie de la Religion d'élection et pureté, de
mode prophétique, car elle est plus élevée et plus profitable. Bien que l'autre soit

d'une tres haute luminosité (rafi'u-I-manar), et qu'elle soit également "vraie"
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selon un aspect, cependant sa trace s'efface du fait de I'existence de la voie
prophétique. Si le fondateur d'une voie sapientiale était maintenant du monde
des vivants et présent, il rejoindrait peut-étre lui-méme la Religion d'élection
prophétique. Nous voyons déja que la "Religion d'élection” elle-méme (formulée
par les Prophétes antérieurs) peut étre ramenée a un égard ou a plusieurs égards
a la "Religion d'élection et pureté” par I'effet des abrogations (que la Loi de cette
derniere, la muhammadienne, a apportées a I'egard des lois religieuses
anterieures).

N'est-il pas vrai que les législations (ash-Shara'i’, sing. ash-Shari'a) sur
lesquelles reposaient les communautés religieuses antérieures, comme celles de
Moise et de Jésus - sur eux le salut! - ont été, a certains égards, abrogees par la
Loi de Muhammad - qu'Allah prie sur lui et le salue! - Le Prophete a méme dit:
"Si Moise était vivant, il ne pourrait faire autrement que de me suivre.”" A plus

forte raison en sera-t-il ainsi de la législation sapientiale qui procéde de

I"initiative personnelle” (ibtida'm) et qui est de mode spéculatif (fikrf), car elle
est plus propre a étre "enlevée”, bien qu'elle aussi soit "vraie" selon un aspect,
ainsi que nous l'avons dit.

Enfin, sache que le plus misérable des étres est celui qui a un "livre" (Kitab) et
qui s'égare "en suivant ses passions", quoiqu'il ait une foi dans son livre. Mais ici
il y a un point que je désire élucider, car on I'a peu relevé, et il est possible que
certains s'y soient trompés quand ils ont examine cette question sous le rapport
de la "possibilité (d'exister ou de ne pas exister) de ce qui se trouve a I'état de
potentialite” (aljawazu-I-imkant); I'état existenciel (al-wujid) s'établissant sur
I'une des deux solutions de l'alternative qui conditionne I'étre possible (al-
mumekin), il n'y a plus moyen de faire revenir I'étre existencié (a I'état de simple
possibilité indifferente). 1l en est effectivement de méme lorsque le Vrai - qu'll
soit exalté! - se révele a une chose, car alors Il ne se voile plus jamais a elle, et
également quand Il "inscrit”" (kataba) la foi dans un coeur, Il ne I'efface plus. Or
si quelgu'un dit: "1l s'est caché a moi apres qu'll s'est révélé"”, c'est qu'Allah ne
s'est aucunement révélé a lui, mais qu'll lui a seulement montré quelque clarté;
celui-ci a cru pouvoir dire alors: "C'est Lui!" (Huwa Huwa). Ensuite, comme
I'étre créé n'a aucune stabilité dans un état, lorsque I'état change, il dit qu'il y a
"voile" (hijab). Or, de méme, I' "inscription” de la Foi et I'attribution des
"Signes" (al-Ayat) et des "Evidences" (al-Bayyinat) ne cessent jamais
lorsqu'elles sont des dons faits "dans les coeurs”, et que dans ces coeurs se
dressent les Témoins de réalisation (ash-Shawahid, sing. shahid). Si des choses
qui ressemblent a ces réalités viennent a étre retirées a quelqu'un, sache que ces

choses n'avaient pas éteé "inscrites” dans la Table (al-Lawh) de son coeur, et
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I'étre ne les "enveloppait™” pas, mais était "enveloppé” par elles comme par un
manteau; cet étre n'avait recu que les formules opératives et le droit de les
prononcer et n'avait pas recu leurs "réalités” mémes; de tels dons peuvent étre
repris et ils peuvent donc cesser. C'est ainsi qu'Allah a mentionné: "Récite-leur
I'affaire de celui auguel Nous avons donné Nos Signes et qui s'en est dépouillé”
(Cor. 7, 174). Les paroles "s'en est dépouillé” (insalakha min-h&) expriment un
fait analogue a I'enlévement de I'habit par I'homme ou a I'abandon par le serpent
de sa vieille peau. Les Signes en question étaient comme un habit sur le
personnage (anonyme auquel se rapporte la mention coranique), dans le sens que
nous venons de préciser; celui-ci ne détenait que le pouvoir de “prononcer”
certaines formules opératives; quand il pronongait celles-ci, paraissait I'aspect
caché du Nom (makndnu-I-1sm) qui entrait dans ces formulations, ainsi que son
effet produit par vertu spéciale (bi-l-khassiyya). Dans le cas des moyens
exceptionnels a vertu opérative, il n'est requis aucune condition de pureté
rituelle, ou de sainteté personnelle, ni de conscience, ni de concentration, pas
plus qu'il n'est question de foi ou de manque de foi: il ne s'agit que d'une simple
prononciation de lettres déterminées, et I'effet se produit méme si celui qui les
prononce est distrait par rapport a ce qu'il articule. Une chose analogue arriva a
I'un de nos compagnons qui, récitant le Coran et parcourant un certain verset,
constata que ce verset lui occasionnait un certain effet; il s'en étonna sans
pouvoir se I'expliquer. Alors il reprit la récitation depuis les versets antérieurs, et
lorsqu'il arriva au dit verset il constata de nouveau lui-méme l'effet. Et chaque
fois qu'il le répétait, il observait cet effet. Ainsi, il connut que ce verset qui
s'était "ouvert™ par hasard, pendant sa récitation, est un des "lieux" coraniques a
vertu speciale; par la suite, il le prit comme "nom™ (& invoquer opérativement) et
produisait I'effet respectif chaque fois qu'il le voulait. Toutefois, une chose de ce
genre ne séduit pas un Connaissant Véritable (Muhaqqiq), car celui-ci ne saurait
se rejouir que de ce qu'il réalise effectivement en soi. C'est ainsi que lorsqu'on
demanda a Abd Yazid (al-Bistami): "Quel est le Nom Supréme (al-l1smu-I-
A'zam) d'Allah?", il répondit: "C'est la Sincérité! Sois sincere et prends n'importe
quel nom divin que tu voudras!" Par cette réponse, il engagea a la réalisation
effective (at-tahqiq), non pas a une simple prononciation de formule.

Allah a dit: "Ceux-la, Il a inscrit dans leurs coeurs la Foi (al-Iman)" (Cor. 58,
22). Mais le coeur a deux "faces" I'une exterieure, l'autre intérieure. La face
intérieure ne comporte pas I""effacement” (al-mahw), elle est pure et sdre
"fermeté” (ithbat). La face extérieure, par contre, comporte I'effacement: c'est
proprement "la Tablette de I'Effacement et de I'Etablissement” (Lawhu-I-Mahwi
wa-lIthbat); un temps, Allah y établit une certaine chose, ensuite "Il efface ce
qu'll veut, et établit (une autre chose qu'll veut), et chez Lui se trouve la Mére du
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Livre (Ummu-I-Kitab)" (Cor. 13, 39)

Si 'hnomme attaché au "Livre" avait la foi dans la totalité de son Livre, il ne
s'égarerait jamais, mais lorsqu'il croit en une partie du Livre et ne croit pas en
l'autre partie, il est mécréant pour de vrai (al-kafiru haqgan), car Allah a dit: "lls
disent: "Nous croyons en une partie du Livre et ne croyons pas en l'autre! Et ils
cherchent a se trouver une voie intermédiaire. Ceux-la sont les mécreants pour
de vrai". (Cor. 4, 150-151). Or "les mécréants d'entre les Gens du Livre... sont
les pires créatures” (Cor. 98, 5). Sous le rapport qui nous intéresse ici, ces
mécréants d'entre les Gens du Livre sont les "littéralistes™ (ashabu-r-rusim) et la
plupart des “gens de spéculation rationnelle™ (ahlu-n-nazari-I-fikri) d'entre les
philosophes et les théologiens, qui reconnaissent une partie seulement de ce que
les Saints d'Allah (Awliya'uLlah) apportent en conséquence de ce qu'ils ont
réalisé en fait de stases spirituelles (mawajid) et de secrets (asrar) qu'ils ont
contemplés et trouvés. Ce qui s'en accorde avec leurs propres opinions et
connaissances, ces littéralistes et ces spéculatifs I'acceptent comme vrai et ce qui
ne s'en accorde pas, ils le repoussent et le contestent, en déclarant: "Ceci est faux
en raison de son désaccord avec notre preuve a nous!” Or il se peut que la
"preuve” de ces pauvres ne jouisse pas de parfaites assises, alors gqu'ils se
I'imaginent parfaitement établie. Dans ces conditions ne vaudrait-il pas mieux
s'abstenir de s‘occuper de la parole en question et de la laisser a la responsabilité
de son auteur, sans d‘ailleurs que cela implique qu'on la reconnaisse comme
vraie? S'ils procédaient ainsi ils recueilleraient le fruit de la non-ingérence.

Moi, par Allah, je crains beaucoup pour ceux qui contredisent les Gens de notre
Ordre (at-T&'ifa)! L'un d'entre eux (vraisemblablement Ru'aym) a dit: "Celui qui
siege avec eux - c'est-a-dire avec les Connaissants des réalités essentielles
d'entre les Soufis - et les contredit en quelque chose qu'ils ont réalisé srement
(mimma yatahaggaq(na bihi), Allah lui enléve du coeur la lumiére de la foi!"
L'un des gens de spéculation rationnelle qui avait des prétentions a la sagesse
vint poser une question a I'un des Muhaqqgiq(n. J'étais présent, et les disciples de
celui-ci assis. Le Muhagqig commenca a traiter de la question posee. Le
dialecticien dit: "Ceci n'est pas une chose valable selon moi. Explique-moi, peut-
étre suis-je dans I'erreur”. Le Muhaqgqiq vit que sa parole serait vaine et se tut,
devant la contradiction et I'hostilité rencontrée, car les étres de cette condition
n'acceptent pas des situations pareilles en raison de lI'impolitesse ainsi que de la
privation de baraka qui en résulte. C'est ainsi que le Prophéte - qu'Allah prie sur
lui et le salue! - dit a ses Compagnons qui se trouvaient chez luii, et entre
lesquels venait de se produire une contestation: "Chez moi, la contestation est
inadmissible!" Une autre fois, il avait dit: "On me faisait voir la Nuit du Destin
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(Laylatu-1-Qadr), mais a ce moment-la deux hommes se disputaient (a cote de
moi), et la "Nuit" fut enlevee™. La voie de dévoilement et de contemplation
n'admet pas qu'on contredise et réfute celui qui parle au nom de celle-ci. Un tel
sacrilége se retourne contre le contestateur, alors que I'homme de réalisation
reste heureux avec ce qu'il connait. - Un des disciples de ce cheikh se releva et
dit a I'importun: "Le point dont parlait notre maitre d'une facon si claire est
certain, méme si je ne puis en donner moi-méme I'explication”. Le juriste (al-
faqih) répliqua: "Une bonne parole, exprimée dans une bonne forme, les
intelligences peuvent la recevoir des le premier moment. Si, quand on I'examine
avec la pierre de touche de la logique, et qu'on la sonde avec les preuves
existantes, elle s'en va sans consistance, c'est qu'elle est purement fausse, comme
cette question qu'a exposee notre maitre tout a I'heure”. Le cheikh ne parla plus
de cette question, le spéculatif n'ayant pas compris ce qu'il avait formulé et ce
que sa langue avait exprimé. Ce fut pour le Muhaqgiq une instruction au sujet de
ce qu'il y avait dans I'ame de ce spéculatif, et il vit qu'il convenait de s'abstenir
de parler avec lui de ce genre de choses.

Ensuite, sache que la Foi (al-Iman) appuyée sur les oeuvres vertueuses se tient
dans la Main de la Présence Tres-Sainte (al-Hadratu-l1-Mugaddasa), et pendant
qu'elle s'y applique a sa tache (‘inda igamati-hi fiha), elle voit jaillir entre les
Doigts de cette Main les rivieres des sciences et des connaissances, des regles de
sagesse et des secrets, et elle voit ce que détient cette Main pour les compagnons
des stations initiatigues muhammadiennes. C'est de la que se nourrit la
spiritualité (rGhaniyya) du résident au niveau de cette Présence qui est une des
quatre Présences fondamentales, car les résidents des différentes Présences sont
tous associés (quoiqu'a des degrés différents) a cette Station Sanctissime (a
laquelle ils puisent les graces correspondantes).

La premiere est la susmentionnée Présence de I'Application a la Tache
(Hadratu-I-lgama);

La lle est la Présence de la Lumiére (Hadratu-n-Nar);
La Ille est la Présence de I'Intellect (Hadratu-I-'Agl);
La IVe est la Présence de 'Homme (Hadratu-I-Insan) qui est la plus complete
sous le rapport existentiel (wujldan).

Quand le serviteur accede a la Hadratu-I-Igama, il boit a la riviére de la
Permanence (nahru-d-Daymimiyya), et la résidence a cette "présence” lui
confere le magam de la "crainte du Seigneur” (al-Khashyatu-r-rabbaniyya), la
crainte sous le rapport spécial du nom divin "le Seigneur", (ar-Rida'u-1-ilahi),
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car pour ce qui est du magam de la "crainte de Dieu" (al-Khashyatu-I-ilahiyya
sous le rapport du nom supréme "Allah™), celui-ci lui résulte d'une autre
"présence” différente de celle dont il est question ici, et qui sera traitée parmi les
Demeures Initiatiques (al-Manazil, sing. al-Manzil) exposées dans nos
"Révélations de la Mecque™ (al-Futdhéatu-1-Makkiyya). Nous y parlerons
également de la "crainte du Soi" (Khashyatu-I-Huwwiyya, sous le rapport du
Pronom divin Huwa = Lui), dont nous ne pouvons traiter ici.

La Demeure initiatique dont nous avons parlé dans le présent écrit inclut les
"Demeures de I'Extinction et du Lever des Soleils” (Manazilu-I-Fana'i wa
Tul@'i-sh-Shumdas): c'est a cette Demeure que correspond le degre de I'lhsan
(I'Accomplissement parfait de I'adoration). Il s'agit de I'lhsan par lequel "Lui te
voit" (yara-k, 2' Ihsan) non de celui par lequel "tu Le vois™ (tara-H, lér lhsan),
L'Ange Gabriel - sur lui le salut! - avait demandeé au Prophéte - qu'Allah prie sur
lui et le salue! - "Qu'est-ce que I'lhsan?" Il répondit: "Que tu adores (ou serves)
Allah comme si tu Le voyais (IEr Ihsan dont il ne sera plus question ici); car si
tu ne Le vois pas, Lui te voit (fa-in lam takun tara-H, fa-inna-Hu yara-k, 2e
Ihsan qu'il s'agira seulement d'interpréter d'une fagon spéciale): cette derniére
phrase comporte une acception a I'intention des Gens qui saisissent les
significations subtiles (Ahlu-1-Ishérat), car découpée ainsi: fa-in lam takun: tara-
H, elle signifie: "si tu n'es pas: tu Le vois (effectivement)”, ce qui revient au
sens: ""Sa vision n'a lieu que par ton extinction a toi-méme".

L'alif du mot tara-H (représenté dans la transcription par le seul accent
circonflexe) a été maintenu (car, dans la phrase découpée comme on le propose,
on devrait avoir, compte tenu de la régle de l'attraction modale, tara-H, sans
I'alif), afin que la vision (ar-ru'ya) s'appuie sur lui: si I'alif avait été retranché, la
"vision" n'aurait pas été possible, car la lettre 1 (= H de tara-H) est un symbole
de ce qui est "absent™" (kinayatun ‘ani-l-ghayb), et I'absent n'est pas vu; en
retranchant I'alif, on devrait "voir sans vision", ce qui est une idée contradictoire.
Telle est la raison de son maintien.

Quant a la sagesse qui a présidé a la présence du ha dans tara-H (car la phrase
aurait pu étre: fa-in lam takun: tard = "si tu n'es pas: tu vois"), c'est qu'on voulait
signifier: "Lorsque tu vois" par I'existence de l'alif, tu ne peux dire: "J'ai
enveloppé (tout) (ahattu)!", car Allah est trop majestueux et trop glorieux pour
étre "enveloppe™; alors le H (= Lui), qui est pronom de ce qui t'échappe (ou de
ce qui reste "absent” pour toi) en fait de Réalité du Vrai, lors de la Vision, se
tient 1a pour te prouver I'irréalité de I'Enveloppement (al-1ha.ta).
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C'est Alléh qui est le Guide. Pas de Seigneur autre que Lui.
Ici finit ce qui nous fut destiné a rapporter au sujet de cette Demeure initiatique.

Le Livre est fini dans la louange du Roi Donateur.

Le sheikh al Akbar, Muhi-Din Ibn 'Arabi.

Extrait de I'ouvrage traduit de I'arabe, présenté et annoté par Michel Valsan.
Paris, Les Editions de I'Oeuvre, 1984.

http://www.daarayweb.org
Ce document est la propriété de Miftaah’Graph et est soumis aux régles de droits d’auteurs, tout usage
commercial est & cet effet banni.




	Kitab al fana' fi al muchahada 
	Le livre de l'extinction dans la contemplation 

