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MIDEO 27 (2008)

2. - COMMENT UN HOMME PEUT-IL PERDRE PLUS
QU’IL NE POSSEDE?

Essais d'explication d’une sentence énigmatique dal-Junayd (m. 298/910)
concernant les progres et les dangers sur le chemin vers Dien.

par

Josef M. DREHER

Les manuscrits:

Le manuscrit n° 1929 de la collection orientale que possede la Bibliothéque Natio-
nale 2 Vienne commence par une interprétation d’un adage attribué a al-Junayd (Aba
al-Qasim al-Junayd b. Muhammad b. al-Junayd al-Khazzaz): «Dans le cas o quel-
qu'un (ahad) irait a la rencontre de Dieu durant mille ans et se détournerait ensuite
durant un (seul) instant, alors il perdrait plus que ce qu'il a gagné». Le texte ne com-
prend pas plus de trois pages in folio (f. 1a — 2a) de quinze lignes. La page 1b a noirci
a la suite d’un processus chimique et n'est pas toujours bien lisible. En marge, quel-
qu'un a ajouté une citation des Futithit al-Makkiyya d’Ibn (al-)'Arabi en date du 12
Dha al-Hijja 1039 (9 juin 1634)". Le tahrir du traité est daté du 15 Rajab 1041 (6
février 1632), la copie fut achevée dans la maison de l'auteur: «le Cheikh Effendi
‘Abdi, le commentateur des Fusiis [al-hikam d’Ibn (al-)‘Arabi]» a la mi-Jumada 1 —
'année n'est pas mentionnée®. On chercherait en vain le titre du petit écrit «Risala fi

sharh qawl al-Junayd: Law aqbala ahad ‘ali Allah alf sana» chez Hajji Khalifa:

1. FLUGEL, G., Die arabischen, persischen, tiirkischen Handschrifien der kaiserlichen und koniglichen
Hofbibliothek zu Wien, Wien, 1865, vol. 111, p. 406.
2. Ibid., p. 400.
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414 JOSEF M. DREHER

Bagdatli Ismail Pasa ne le mentionne pas non plus dans la liste des ceuvres du
Bosniaque®. C'est peut-étre  cause de son petit volume que le traité a échappé a l'at-
tention des deux bibliographes. Cependant la terminologie et le fait qu’il a été écrit
dans la maison du maitre suggerent que s'il n’était pas 'auteur, du moins l'origine est
a chercher dans son environnement.

Une deuxi¢me copie existe 2 la bibliothéque de la Siileymaniye & Istanbul. Elle est
contenue dans une collection de traités, manuscrit Carullah 2129 f. 135b (l. 22) — 136a
(I. 6). Le taprir est identique a celui de Vienne 1929, mais la date de la copie reste
inconnue. Dans les rares cas ott Carullah (dans I'édition C) differe de Vienne, il nous

semble donner la version la plus sire.

Transmission et interprétation de 'adage d’al-Junayd:

Les Tabagat al-Sufiyya, collection fameuse de vies d’hommes de Dieu, contiennent
la premitre citation de la maxime d’al-Junayd. Son auteur, al-Sulami (330-412/942-
1021), I'a ajoutée a d’autres sentences restées célebres chez les partisans du soufi
bagdadien®. Puis, sans changer le texte, al-Qushayri (376-465/986-1074) I'a reprise
dans sa Risila al-Qushayriyya, sorte de manuel de mystique’. Voici la version que
nous donnent ces deux auteurs, qui est la plus ancienne et probablement I'originale.
«Dans le cas ott un homme honnéte (s@diq) irait A la rencontre de Dieu mille fois
mille ans et s'en détournerait ensuite durant un (seul) instant, alors il perdrait plus
que ce quil a gagné». Ils se réferent aux mémes transmetteurs, Mansar b. ‘Abdallah
et Aba ‘Umar al-Anmati, que Pedersen dans son édition des 7abagat n’a pas identi-
fiés, et qui probablement ne peuvent pas I'étre. De méme le témoin immédiat d’al-
Qushayri, Muhammad b. al-Husayn, reste inconnu.

Le manque d’équilibre entre gain et perte qui est énoncé dans cet adage — mille
fois mille ans de progres dans la vie spirituelle effacés dans un seul instant: la perte
'emporte méme sur le gain — ce déséquilibre n'est pas seulement incompatible avec
tout sentiment de justice, mais dépasse aussi les régles les plus élémentaires de la logi-
que. (La on se souvient peut-étre du logion de I'évangile de Marc 4, 25: «Car on don-
nera a celui qui a, mais a celui qui n'a pas, on étera méme ce qu'il a»). Cest pour-
quoi quelques auteurs, confrontés a cette phrase d’al-Junayd ont senti la nécessité de

chercher une explication.

3. BAGDADLI, Ismail Pasa, Hadiyyar al-Grifin asma’ al-muallifin wa athar al-musannifin, vol. s, Dar al-
Fikr, 1982, p. 476, 477.

4. AL-SULAMI, Aba ‘Abd al-Rahman Muhammad, Kitab Tabagat al-Sufiyya, p. 148 ligne 5-8, éd.
J.Pedersen, Leiden, Brill, 1960.

5. GRAMLICH. Richard, Das Sendschreiben al-Qushayris iiber das Sufitum, p. 67, Steiner, Wiesbaden,
1989.
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Ibn (al-)"Arabi (560-638/1165-1240) mentionne la sentence d’al-Junayd dans une

liste de 153 questions portant sur des thémes spirituels, dans ses Futithdt al-Makkiyya.

évidemment il cite sa source de mémoire, la Risalat al-Qushayriyya, qu'il ne rend pas

littéralement, il supprime méme le nom de l'auteur. Voici son exposé:

«La question 124 est: Quant a eux (les amis de Dieu), A quoi la divinité fait-elle atten-
tion? La réponse pour eux: La divinité regarde leur intérieur (i@ asririhim) et pas leur
apparence extérieure (i zawdihirihim), car (Dieu-glorifié soit-il) fait passer leur appa-
rence extérieure selon les temps, tandis que leur intérieur est dirigé vers une seule essence.
Alors, quand ils se détournent ou ferment les yeux, leur perte pendant ce temps corres-
pond au (gain) que le regard vers Dieu remporterait nécessairement. En effet, (la perte)
est encore plus grande que le gain qu'ils ont acquis depuis leur création jusqu'au moment
ot ils se détournent.

[Tout est toujours orienté vers son agrandissement (mazid). Ce qui vient plus tard com-
prend en lui-méme ce qui I'a précédé et augmente en plénitude intérieure (yazid)].

Un maitre de la vie spirituelle dit, comme al-Qushayri le rapporte dans sa risale: ”Dans
le cas ot quelqu'un (shakhs) irait a la rencontre de Dieu pendant toute sa vie et se
détournerait ensuite durant un moment, alors ce qu'il a perdu I'emporterait sur ce qu'il a
gagné pendant toute sa vie”. Cela veut dire que tout est orienté vers son agrandissement
et que ce qui vient plus tard comprend en lui-méme ce qui I'a précédé et encore plus que
ce que Iceil de ce qui vient apres peut offrir puisque celui qui vient apreés est quelque
chose qui englobe (min haythu huwa jami°).

Ainsi I'ceil de ce qui vient apres regarde le passé sous la loi (hukm) de I'“englobement”
(jam" de la continuité) — ce qui est contraire 2 la loi de I'isolement — tandis que dans ce
cas spécial (c’est-a-dire dans le cas ot il se détourne de Dieu) le lien avec le passé est in-
terrompu.

Or, il arrive que ce qui vient plus tard regarde ce que son ceil lui offre seulement par
égard 2 ce moment spécial comme tel (cela veut dire qu'il I'isole du passé) et non par
égard au fait qu'il est en vérité le lieu (hadra) oti il y a un lien avec le passé.

Ainsi le bien lui échappe nécessairement. Vraiment, I'éloignement de Dieu est funeste!
[La science est la plus noble qualité et la plus pure marque (sima)].

La noblesse de la science le montre, car tu peux la perdre et tu peux en profiter. Dieu
(glorifié soit-il), a donné l'ordre a son prophéte: Dis: "Mon Seigneur! Augmente ma
science (zidni ilman)!” (Sourate 20, verset 114), car elle est la plus noble des qualités et la
plus pure des marques®».

Autrement dit: Les qualités spirituelles que le progressant sur le chemin vers Dieu

acquiert en traversant les degrés mystiques (magamat) n’effacent pas les connaissances

qu'il a gagnées dans sa vie antérieure, mais restent présentes dans 'Ame et sunissent

avec les nouvelles pour former un ensemble organique qui est plus grand que la

somme des sciences isolées. C'est pourquoi la perte qu'il subit dans un moment

d’oubli radical — il s'agit d’une séparation de Dieu — dépasse la somme des con-

naissances isolées acquises jusqu’a ce moment.

6.

IBN (AL-)'ARABI, Futithdt al-Makkiyya, éd. ‘Uthman Yahya, t. 13, le Caire, 1990, p. 74-76.
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Al-Subki (1327-1370), plutét historien” qu'expert en mati¢re mystique, s'est adressé,
pour trouver une explication de la maxime qu'il cite sans changer un mot, a un con-
naisseur qui reste anonyme: «Voici ce que j'ai a dire: Les gens regardent cet adage
comme obscur et voudraient en avoir une explication. Or, jai demandé 2 un
spécialiste du zasawwuf. 1l m’a répondu: Le sens (de cet adage) sexplique par un
exemple. Si le plongeur A la recherche d’une perle précieuse s'enfonce dans la mer
jusqu'a ce qu'il s'approche d’elle et qu'il est sur le point d’accomplir son désir, puis se
détourne et abandonne sa recherche, alors ce moment de I'abandon serait le résultat
d’un travail de mille fois mille ans, dans le cas ot il ne se serait pas détourné. Quand
il s'est détourné, il a perdu le fruit de sa recherche qui était le but de mille fois mille
ans. Ainsi il est évident que sa perte 'emporte sur son gain®».

Les efforts et les privations supportés durant un long temps seraient vains et sa
récompense serait perdue si celui qui cherche Dieu abandonnait sa recherche
immédiatement devant son succes, la rencontre avec lui. Le résultat serait une double
perte.

Le sadiq chez al-Junayd et I'interprétation de sa maxime par ‘Abdi Effendi:

«Cest la distance effroyable entre homme et Dieu qui caractérise avant tout le sen-
timent religieux du soufi’». Déja le Coran connait le désir de franchir le gouffre qui
sépare créateur et créature pour trouver la proximité de Dieu. Il commande de ne
donner des auménes que «poussé(s) par le désir de la face de Dieur (ibtighi'a wajh
Allah — Sourate 2, 272). De son coté le croyant tourne sa face vers Dieu a I'exemple
d’Abraham (wajjahtu wajhi lilladhi fatara, etc.) en accomplissant un geste qui est 2
l'origine de la religion comme telle™®, alors que les soufis ont fait du tzwajjub ila Allih
leur unique métier. Saisis par «le désir de chercher la satisfaction de Dieu — ibtigha'a
ridwin Allah» — d’aprés ce que dit Ibn Barrajan (m. 1141) dans une courte digression
sur les ahl al-suffa qui se trouve dans son commentaire du Coran, ils ont «inventé
ibtadai» une terminologie qui décrit non seulement leurs états intérieurs (ahwil)
mais aussi les étapes (maqdamat) sur le chemin vers Dieu pour le rendre viable”. Le

7. ANAWATI, C.G. et GARDET, Louis, Mystique musulmane, Paris, 1986, 4™ &d., p. s1.

8. al-SuBki, Aba Nasr ‘Abd al-Wahhab, Tabagat al-Shafi‘iyya al-kubra, le Caire, 1964, 1™ éd., vol. 2,
p- 256.

9. ‘ABDEL-KADER, Dr.Ali Hassan, The Life, Personality and writings of al-Junayd, London, 1962, p. 6s.

10. NAGEL, Tilman, Der Koran, Einfiihrung, Texte, Erliuterungen, Miinchen, Beck, 1983, p. 137; pour le
Coran et 'Ancien Testament cf. BALJON, ].M.S., «To Seek the Face of God in Koran and Hadith»,
Acta Orientalia, vol. Xx1, Havniae 1953; cf. les réflexions de Saint Ambroise sur le visage du Christ,
Breviarium Romanum, vol. 111, p. 431, 432.

1. IBN BARRAJAN, Abi |-Hakam ‘Abd al-Salam, Al-juz’ al-thani min Kitab tanbih al-afham ili tadabbur
al-kitab al-hakim wa ta‘arruf al-ayit wal-naba’ al-‘azim, Bayerische Staatsbibliothek Cod. Arab 83 f.
193b — 1942, AUMER, Joseph, Catalogus codicum manu scriptorum, Miinchen, 1866, p. 15; cf. DREHER,
Josef, Das lmamdt des islamischen Mystikers Abii I-Qasim Ahmad b. al-Husayn b. Qasi (st.1151), Bonn,
1985 (dis.), p. 205.
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contexte originel dans lequel cet adage a été prononcé est difficile 4 retrouver
aujourd’hui, mais le fait que al-Subki le cite a la fin d’une série de maximes concer-
nant ces degrés (zubd, khawf, tawidu’, sabr, ikblds) suggere qu'il était autrefois pro-
noncé en rapport avec eux.

La notion sddiq qui se trouve dans le texte le plus ancien, en toute vraisemblance
choisie avec soin, porte a croire que la maxime est authentique car al-Junayd en parle
aussi ailleurs™. Il s'agit selon le traité¢ d'al-Junayd «fi al-farq bayna al-ikhlis wa al-
sidg» du croyant qui se met a la recherche de la proximité de Dieu (fi gasd Allih — ila
qurb Allah) et qui pourtant ne persévere pas encore inébranlablement dans ses bon-
nes intentions. Il peut échouer. Le sddiq remplit consciencieusement ses devoirs reli-
gieux tout en comprenant leur sens. Pourtant il est toujours contraint de combattre
les influences de 'ame charnelle qui lincite 4 arréter son zéle et a se reposer (fi talab
al-ripa). Une deuxiéme maxime d’al-Junayd transmise par al-Subki semble confirmer
cet état de choses: le sadig change quarante fois par jour, 'hypocrite persiste dans son
état quarante ans”. A cause de ce manque de fermeté et de persévérance, al-Junayd le
place au dessous du mukhlis. Quelle que soit l'occupation de celui-ci, son intérieur
(niyya, qasd) est toujours dirigé vers Dieu tout en rejetant les insinuations du diable.
Le reproche de la grande multitude ne le touche pas puisque son ame est remplie de
bonne humeur (zzi@’ — consolation). Les louanges d’autrui le dérangent de crainte
qu'il ne perde la connaissance de Dieu (ma7ifa). 11 est arrivé au dernier but auquel un
homme peut arriver: la concentration totale sur Dieu (basira).

Ibn al-‘Arabi et ‘Abdi Effendi ne s'adressent pas 4 une personne précise dans la
hiérarchie mystique comme cest le cas chez al-Junayd; ils parlent plus généralement
a chacun (shakhs — apad) parmi les awliya’ ou des abl al-sabil qui, sur la route vers
Dieu, amassent a chaque moment un surplus de connaissance (ziydda) tout en unis-
sant (jam") le passé a la vie actuelle. ‘Abdi Effendi cependant transforme cette idée en
un appel a 'héroisme du salik d’agir avec toute concentration du cceur et décision
parfaite (al-tawajjub al-jam al-qalbi wal-‘azmi al-kulli al-‘al7). Tant qu'il est sur la
route, il est soumis 2 la réalité dpre de ce monde et doit faire ses preuves en se sou-
mettant au domaine du possible (imkdn: le contingent, le contraire de I'absolu) qui
est le lieu du deuil et du chagrin (al-imkin mahall al-kurib). En agissant ainsi, il
réalise le destin infligé & chaque homme d’étre esclave de Dieu (ubadiyya, fagr). Se-
lon le nombre des degrés de I'étre qu'il a traversés vers Dieu (gat” maratib al-wujid) il
augmente sa capacité a recevoir les dons et les réconforts divins (al-quwwat al-
ilahiyya, al-quwwat al-qudsiyya) devenant ainsi le lieu ot ils se rassemblent (majma’)

12. ABDEL-KADER, The Life, cf. le chapitre fi farq bayna l-khalds wa l-sidg, texte arabe p. 47-51, et trad.
anglaise p. 167-171.
13. AL-SUBKI, Tabagat, vol. 2, p. 265.
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et se manifestent (mazhar). Laide du Trés Haut va au secours du progressant sur le
chemin. ‘Abdi Effendi cite un hadith qui rappelle Jc 4, 8 «Approchez-vous de Dieu,
et il sapprochera de vous»: ”Si quelqu’un va vers moi, je cours a sa rencontre. Qui
sapproche de moi d’une aune, je vais 2 sa rencontre d’'une toise'”. Dans un de ces
moments de la plus grande proximité, Dieu se manifeste en devenant présent (hudir
al-Haqq wa shuhidubu fi tilka al-lahza). Que les gens du chemin mystique s'en ren-
dent compte et restent vigilants tout au long de leur vie pour ne pas manquer le bon-
heur (s2'dda) de cette rencontre. Dans le cas contraire, les efforts et peines de toute
une vie et les bonnes graces de la part de Dieu auraient été vains. ‘Abdi Effendi croit
devoir ajouter une derniére exhortation: Que ’'homme a qui un tel bonheur échoit
ne se surestime pas de maniére 4 ne pas confondre son rang avec celui du prophete,
car lui seul est 'homme parfait et comme tel une entité cosmique, le lieu ot Dieu
manifeste sa révélation moyennant la raison universelle.

Contrairement 4 Ibn (al-)‘Arabi qui donne une explication purement philosophi-
que s’adressant surtout 2 la raison du lecteur, ‘Abdi Effendi sait changer son interpré-
tation en une lecon engagée A tous ceux qui cherchent 4 approfondir leurs relations
avec Dieu au dessus des moyens que la pratique religieuse ordinaire préte au croyant.

Serait-il trop hasardeux de citer, dans ce contexte, un théologien chrétien expli-
quant Mt 25, 27 (et Mc 4, 25) [«Car on donnera 2 celui qui a, et il sera dans I'abon-
dance, mais 2 celui qui n'a pas on 6tera méme ce qu'il a»], par ces mots?: «La ot le
don de Dieu a déja porté des fruits, Dieu augmente sa grace. La ou il est resté sans
résultat, il disparait complétement. Cela veut dire que le don de Dieu ne sera jamais
une possession tranquillisante, Il doit vivre et agir'».

TEXTE
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14. cf. RITTER, Helmut, Das Meer der Seele, Leiden, Brill, 1978 p. 336; (Wensinck, Concordance 2/176a)
GraHAM, William A., Divine Word and Prophetic Word in Early Islam, Mouton, 1977, Saying 12,
phiaz

15.  SCHWEIZER, Eduard, Das Evangelium nach Matthius, Gottingen, 1981, p. 308.
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TRADUCTION

Dissertation concernant I'explication de I'adage d’al-Junayd: Dans le cas ot quel-
qu’un irait & la rencontre de Dieu mille ans...

1. Al-Junayd (que Dieu sanctifie son mystere) dit: «Dans le cas ot quelqu’un irait
a la rencontre de Dieu mille ans et puis se détournerait de lui durant un instant, sa
perte sera plus grande que son gain». Or, la question se pose pour le temps: Com-
ment est-il imaginable que les dons de la divinité & son serviteur qui se tourne vers
Dieu mille ans soient inférieurs a la perte qu'il subit quand il se détourne (de Dieu)
un instant. Ainsi la perte qu'il éprouve dans ce moment devrait I'emporter sur son
gain bien que ce moment soit sans importance comparé aux mille ans durant lesquels
il a tourné ses regards vers Dieu et malgré le fait que de nouveau apres ce moment il
regarde vers Dieu.

Aidés par Dieu qui nous donne le succes & découvrir et a étudier ce mysteére com-
plexe nous disons:

}.a\ll ooy 1l 6! 2%
T o dasle gl (Lo 22,
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2. Dans le cas ol quelqu’un (#had) irait  la rencontre de Dieu mille ans, dans une
orientation concentrée et intérieure et dans une décision absolue et magnanime (4i-
tawajjuh al-jam’i al-qalbi wa al-‘azmi al-kulli al-‘ali) et en réalisant la servitcude (de
Dieu, ubidiyya) et I'annihilation de son étre et de ses attributs, et dans le cas ou la
divinité se manifesterait a cet homme avec ses plus beaux noms et ses plus beaux at-
tributs de maniére que chez lui se montrent les signes et les dispositions de Celle-ci et
dans cas ol les noms divins deviendraient la demeure de ses facultés selon le hadith
qudsi: Je suis son ouie et sa vue etc.”, alors la divinité lui donnerait continuellement
des secours par la force sainte 4 partir des régions divines correspondant a la capacité
de la disposition a laquelle il arrive dans la mesure ot il arrive 2 réaliser la servitude
(de Dieu), la pauvreté et selon (le nombre) des degrés de I'étre qu'il franchit dans les
mille ans.

3. Or, 4 chaque moment o il se tourne vers I'étre nécessaire — aprés avoir réalisé
la servitude exigée de lui par soumission au contingent, le lieu de I'affliction, et apres
étre devenu le lieu ou laide divin (al-mumidd al-ilihi) et I'émanation surabondante
(fayd) sortie de la transcendance absolue paraissent — il se tourne vers Dieu, glorifié
soit-il, par la force divine que Dieu lui a donnée dans cet espace de temps en
récompense pour son orientation (vers Dieu) parfaitement résolue.

4. S'il se tourne vers Dieu dans cette force divine et dans la qualité de lieu parfait
ot (les choses divines) se montrent, Dieu lui accorde des lieux plus nombreux de Sa
proximité et des degrés (mystiques) (mina al-qurithat wa al-darajat) que mille ans ne
lui donneraient pas. Dans ce moment il gagne plus qu'en mille ans parce qu'il se
tourne dans ce moment vers Dieu avec tous les dons de grice (tanazzulit al-ilahiyya)
et avec toutes les forces sacrées dont il a été le receptacle (majma’, lieu de rassemble-
ment) et le lieu ot ils se manifestent pendant mille ans. Car rien ne lui manque du
gain qu'il a requ pendant cette (longue) période quand il se tourne vers Dieu en ce
moment. C’est comme s'il accomplissait son mouvement vers Dieu dans cette con-
centration universelle (a/-jam'iyyat al-kulliyya)** qu'il s'est acquise pendant mille ans.
Dieu se manifeste a lui dans cet instant dans une maniére plus large qu'il n’a fait 4 ce
degré (c’est-a-dire pendant les mille ans) car il dit: «Si quelqu’un va vers moi, je cours
a sa rencontre. Qui sapproche de moi d’une aune, je vais A sa rencontre d’une

toise®».

23. Hadith qudsi, H. RITTER, Meer der Seele 27/18, p. 559, GRAHAM, Divine Word, Saying 49, p. 173.

24. Jamiyya: érat de lunité essentielle acquise par des pensées qui se présentent i lesprit
(BewufStseinsinhalte - khawatir), cf. PTOFITLICH, Manfred, Die Terminologie Ibn ‘Arabis im “Kitib
wasd'il as-sa'il” des Ibn Saudakin, Text, Ubersetzung und Analyse, Freiburg im Breisgau, 1973, p. 132.

25.  Hadith qudsi, Sapih de Bukhari, Kitab al-tawhid 15, 5o, cf. ‘Abd al-Razzaq al-Kashani, Ltilihat al-
Sufiyya, éd. ‘Abd al-‘Ali Shahin, Le Caire, 1992, p- 203, note 5. La se trouvent aussi les paralleles
H. RITTER, Meer der Seele, p. 336; GRAHAM, W.A., Divine Word, Saying 12a, p. 129.
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5. Et puisque le gain que le mystique remporte pendant un seul instant a I'aide de
cette concentration (jamiyya) et de ces forces sacrées (al-quwi al-qudsiyya) acquises
par lui pendant mille ans est plus grand que celui (remporté) pendant mille ans (sans
ces forces), la perte subie pendant ce moment-la de I'oubli de Dieu est plus grande
que le (simple) gain pendant mille ans. Car la perte pendant le moment de
I'éloignement correspond exactement au gain (qu'il aurait remporté) dans le cas ou il
ne se serait pas éloigné; et pourtant elle est plus grande que le gain, car il s’agit ici de
rien moins que la présence et la vision de la divinité dans ce moment.

6. Clest pourquoi tu dois faire des efforts pour arriver a ce degré ol tu regardes
vers Dieu pendant tous les moments sans interruption et sans partage de Iattention
afin que tu gagnes pendant chaque moment isolé tout ce que tu as gagné pendant la
vie toute enticre quand tu te tournes vers Dieu. De méme tu dois éviter
I'éloignement de lui, méme si ce n'est que pendant un seul moment afin de ne pas
étre privé de ce bonheur (sa'dda) qui se présente alors A toi dans chaque instant. (Cela
est dit) par égard aux gens de la voie (#h/ al-sabil) qui est la maniére la plus parfaite
pour parcourir le cercle de I'étre et qui permet de se plonger dans la mer de 'union
avec Dieu et dans sa bonté.

Le cas de 'homme parfait (al-insin al-kimil) cependant en differe®. Il n’est ja-
mais — en union ou séparation — privé de la vision de la divinité. Les pensées divi-
nes (al-khawatir al-ilihiyya)*’ surviennent en son cceur moyennant le souffle du tres
miséricordieux qui sort de la couche de I'étre ou se trouve l'unitude (divine, al-
abadiyya) et de la jonction (al-ratg)™.

Dieu donne le succes.

Le taprir date du 15 Rajab de 'année 1040.

(terminé au milieu de Jumada 1. dans la maison de son excellence le cheikh ‘Abdi
Effendi, le commentateur des Fusiis).

26. Clest-a-dire le prophéte Muhammad comme un étre cosmique.

27. Hadrat al-ahadiyya, «unitude divine» CORBIN, [magination créatrice, p. 233: Le souffle de Dieu le
miséricordieux, «al-nafas al-rapmaini» émanant de la transcendance absolue fait connaitre au pro-
phete la sphere cosmique ol se trouve I'unitude divine et les noms divins.

28. ratq: d’apres le Coran, Sourate 21, verset 30: «Les cieux et la terre formaient autrefois une masse
compacte — ratq — », ensuite Dieu les a séparés; rataga: «couder; zusammenflicken, Wehr v. reqy.
Ceest lesprit du prophete, nous dit Abdi Effendi dans ses Matali* al-niir al-sani (ms Aya Sofya 2077,
f. 2b (ligne 10-13), qui fait maintenant le razg, le lien entre ciel et terre, entre la transcendance abso-
lue de Dieu et sa premiere manifestation dans les noms divins:
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