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NOTE CSS

Un clic sur @ (hors adresse courriel) renvoie a la table des matiéres.

A tout endroit : Ctrl + Fin, ou Ctrl+End, renvoie au @ de fin d’ouvrage.
Ctrl + Pos 1, ou Ctrl+Begin, renvoie au @ de début d’ouvrage.

Les pages de 1’édition papier sont repérées par des numéros décalés vers le bas et précédés de
‘p.” On peut donc aisément atteindre une page en cliquant sur édition/rechercher ‘. xxx’.

Les pages de 1’édition de Paris du texte arabe sont repérées par des numéros décalés vers le
bas et précédés de “*’. On les atteint en cliquant sur édition/rechercher ‘*xxx’.

A savoir : les transcriptions en caractéres arabes ont été faites a 1’aide des caractéres spéciaux
de I’édition standard de Word. Ces caractéres sont trés largement suffisants, parce que le
traducteur n’utilise pas, dans la trés grande majorité des cas, les points diacritiques.
Cependant, lorsque ces points sont utilisés, leur présence interdit la liaison des caractéres liés.
Cette (rare) petite géne a été préférée au chargement d’une police compléte de caractéres.

La méme idée a prévalue pour la trascription de quelques caractéres grecs (esprits, B intérieur
rendu par le cyrillique 0).

A savoir aussi : dans I’édition-papier, 1’orthographe de la traduction d’un méme mot arabe,
principalement un nom, est quelquefois modifiée au fil des pages, et des parties, notamment
quant aux accents, aux trémas, aux tirets. Par ailleurs, ‘poéme’ dans I’édition-papier a été écrit
‘poéme’, ‘poéte’, ‘pocte’, et ‘trés-xxx’ a été écrit ‘trés xxx’.
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TABLE DES MATIERES

PREMIERE PARTIE — DEUXIEME PARTIE

Index général — Termes expliqués

Pour atteindre le sommaire analytique de :

Préface — Introduction

LIVRE I : De la société humaine et des phénoménes qu’elle présente.
Introduction

Premiére Section : De la civilisation en général.

Deuxiéme Section : De la civilisation chez les nomades et les peuples a demi sauvages, et

chez ceux qui se sont organisés en tribus.

Troisiéme Section : Sur les dynasties, la royauté, le khalifat et I’ordre des dignités dans le
sultanat. [et 3° section, 2° partie]

Quatrieme Section : Sur les villages, les villes, les cités et autres lieux ou se trouvent des

populations sédentaires.

Cinquiéme Section: Sur les moyens de se procurer la subsistance, sur I’acquisition, les

arts et tout ce qui s’y rattache.

Sixiéme Section : Des sciences et de leurs diverses espéces ; de I’enseignement, de ses

méthodes et procédés, et de tout ce qui s’y rattache.
[et 6° section, 3° partie]

TROISIEME PARTIE

SIXIEME SECTION (suite)

# De la Jurisprudence et de la science du partage des successions, qui en est le
complément.
Origine de cette science. — Les Dhaherites. — Les gens de la maison. — Les
Kharedjites. — Les Chiites. — Les gens de [’opinion (rai). — Les gens de
Hidjaz. — La coutume de Médine. — Les quatre écoles. — L’Idjtihad. — Les
Hanbelites. — Les Hanefites. — Les Chaféites. — Les Malekites. — Les traités
de droit malekite. — Les trois branches de I’école de Malek.

# De la science qui a pour objet le partage des successions (eilm el-feraid)
But et caractére de cette science.

# Des bases de la jurisprudence et de ce qui s’y rattache, c’est-a-dire la

science des matieres controversées et la dialectique.
Importance de cette science. — Ses bases. — Le Coran. — La Sonna. —
L’accord général des premiers docteurs. — La déduction analogique (kias). —
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Vérification du texte de la Sonna. — Régles a suivre dans I’examen des textes
sacrés. — Origine de la jurisprudence. — Docteurs qui s’y sont distingués.

# Les maticres controversées.
Ouvrages composés sur ce sujet.

# La dialectique (djed]).

Les deux méthodes de la dialectique.

# La théologie scolastique (eilm el-kelam).

Preuve rationnelle de 1’unité divine. — Dieu est la cause des causes. — Nulle in-
telligence ne peut comprendre la succession des causes. — L’investigation des
causes a été défendue par le 1égislateur inspiré. — Le dogme de ’unité. — Les
diverses stations qu’on atteint dans la connaissance de 1’unité divine. — La foi
est une faculté acquise. — Les divers degrés de la foi. — Ce que le 1égislateur
nous a prescrit de croire. — Vérité de ces dogmes de foi. — Certains textes de la
loi divine ont conduit a I’anthropomorphisme, parce qu’ils ont été mal entendus.
— L’exemption. — L’assimilation des attributs. — Les attributs essentiels. —
Ce fut une doctrine bien pernicieuse que celle de la création du Coran. — La
doctrine d’El-Achari. — La science de la parole. — La doctrine d’Abou Bekr
el-Bakillani. — Introduction de 1’art de la logique chez les musulmans. — Les
scolastiques n’envisagent pas le corps sous le méme point de vue que les
philosophes. — La connaissance de la scolastique n’est plus nécessaire.

# Eclaircissements au sujet des motachabeh (passages et termes de
signification obscure) qui se trouvent dans le Coran et la Sonna, et indication
de D’influence qu’ils ont eue sur les croyances des diverses sectes, tant

sonnites qu’hétérodoxes.

Comment les savants d’entre les premiers musulmans entendaient les versets
motachabeh. — La maniére d’expliquer ces versets est inconnue aux mortels. —
Opinion des Motazelites au sujet des attributs divins. — Ce furent eux qui
inventérent le systéme de doctrine appelé science de la parole. — La doctrine
d’El-Achari. — L’opinion d’Abmed Ibn Hanbel et la doctrine de ses disciples au
sujet des attributs. — Les corporalistes. — Les assimilateurs. — Diverses
phases de la nature humaine, et perceptions qu’elle éprouve dans chacune de ces
phases. — Opinion d’Avicenne au sujet du prophétisme. — Résumé.

# Du soufisme.

Le soufisme est une science islamique. — Dérivation du mot soufi. — La régle
des Soufis. — Progrés de 1’aspirant dans la voie spirituelle. — Principe qui sert
de base au systeme de pratiques adopté par les Soufis. Premiers traités du
soufisme. — Le combat spirituel et le dégagement de [’ame. — Dieu est-il
separe de ses créatures ? — Examen de cette question et des significations que
le terme séparation peut prendre. — La doctrine de 1’unification ou panthéisme.
— La théorie des apparences. — La doctrine de ’identité absolue. — Opinion
de certains Soufis, sur le dégagement. — Leur doctrine, au sujet du cotb et des
nakibs. — La doctrine de ’externe et de I’interne fut empruntée aux Ismaéliens
par quelques Soufis. — Justification d’El-Heroui, qui avait énoncé une opinion
malsonnante au sujet de 1’unité divine. — Examen des quatre points qui attirent
surtout I’attention des Soufis. — Justification des Soufis.

# La science de I’interprétation des songes.
La nature et la cause des songes. — Les songes confus et les songes vrais. —
Principes de la science de I’interprétation des songes. — Auteurs qui ont traité
ce sujet.
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# Des sciences intellectuelles (ou philosophiques) et de leurs diverses classes.
Les quatre sciences philosophiques. — Les sciences qui servent de base a la
philosophie. — Indication des peuples qui, avant 1’islamisme, cultivaient les
sciences. — Omar ordonne la destruction des livres et recueils scientifiques que
son général, Ibn Abi Ouekkas, avait trouvés chez les Perses. — Les philosophes
grecs, piliers de la sagesse. — Le khalife El-Mansour fait traduire les Eléments
d’Euclide et autres traités. — Les philosophes musulmans. — La philosophie en
Espagne, en Mauritanie et en Perse. — Les écrits de Teftazani. — « Je viens
d’apprendre », dit I’auteur, « que la culture des sciences philosophiques est trés
prospére chez les Francs. »

# Les sciences relatives aux nombres.
L’arithmétique. — Les nombres ordonnés suivant une progression arithmétique
ou géométrique. — Avicenne a traité ce sujet, I’ayant regardé comme formant

une partie intégrante de la science mathématique. — L’ouvrage d’Ibn el-Benna.

# L’art du calcul (I’arithmétique pratique).
La composition et la décomposition des nombres. — Les fractions. — Les
nombres sourds. — Cet art utile est d’une origine comparativement moderne. —
On I’a vulgarisé dans les grandes villes. — Ouvrages d’arithmétique dont on se
sert dans le Maghreb. — Les théorémes du calcul peuvent se désigner au moyen

de signes.

# L’ algebre.
Les équations du premier et du second degré. — El-Kharizmi fut le premier qui
écrivit sur cette branche de science. — L’auteur dit avoir appris qu’un des

premiers mathématiciens de 1’Orient venait de donner une grande extension a la
solution des équations.

# Les transactions (commerciales et autres).
Auteurs espagnols qui ont écrit sur ce sujet.

# Le partage des successions (feraid).
Auteurs qui ont écrit sur cette branche de science.

# Les sciences géométriques.
Objet de la géométrie. — Les Eléments d’Euclide. — De quoi cet ouvrage se
compose. — L’étude de la géométrie donne 1’habitude de penser avec justesse.

# La géométrie spéciale des figures sphériques et des figures coniques.
Les traités de Théodose et de Ménélaus. — La théorie des sections coniques. —
L’ouvrage des Beni Mouga.

# La géométrie pratique (mesaha).
# L’ optique.
# L’astronomie.

But de cette science. — La sphére armillaire. — L’Almageste.

# Les tables astronomiques
Utilité de ces tables. — Auteurs qui ont travaillé sur les tables astronomiques.

# La logique.
Comment on parvient a reconnaitre les universaux. — Les connaissances
consistent en concepts et en affirmations. — Ce fut Aristote qui régularisa les
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procédés de la logique et en forma un corps de doctrine. — Pourquoi on la
nomma la science premic¢re. — Le Kitab al-Fass. — Le traité d’Aristote
renferme huit livres. — Titres de ces livres. — Les cinq universaux et le traité de
Porphyre. — Le traité sur les définitions et les descriptions. — Modifications
que les savants d’une époque plus moderne firent éprouver a I’Organon. — Plus
tard, les docteurs traitaient la logique comme une science sui generis. — L’étude
de la logique fut condamnée par les anciens musulmans. — Ce furent El-
Ghazzali et Er-Razi qui, les premiers, se relachérent de cette rigueur. — Systéme
de raisonnement employ¢é d’abord par les théologiens musulmans pour défendre
les dogmes de la religion. — Principes qu’ils adoptérent. — Ce que les
Acharites entendaient par éfats. — Ces doctrines renversaient toutes les
colonnes de la logique. — El-Ghazzali y renonga et suivit une nouvelle doctrine
qui s’est toujours maintenue depuis.

# La physique.

L’objet de cette science. — Livres qu’on a composés sur cette matiére.

# La médecine.
L’objet et le but de la médecine. — Traités de médecine. — La médecine chez
les peuples nomades. — Les prescriptions médicales attribuées au Prophéte ne
font nullement partie de la révélation divine.

# L’agriculture.
L’agriculture chez les anciens. — L’agriculture nabatéenne. — On a composé
beaucoup d’ouvrages sur I’agriculture.

# La métaphysique (El-ilahiya)
Les personnes qui cultivent cette science disent qu’elle procure la connaissance
de I’étre tel qu’il est, et qu’en cela consiste la félicité supréme. — Dérivation du
mot métaphysique. — Les théologiens des derniers siécles ont eu tort de fondre
ensemble la scolastique et la métaphysique. — On ne doit pas chercher a
démontrer par le raisonnement les dogmes de la loi révélée. — Il ne faut pas
confondre dans une méme science la théologie et la métaphysique.

# La magie et la science des talismans.

Les Assyriens, les Chaldéens et les Coptes possédaient des ouvrages sur ces ma-
tieres. — L’agriculture nabatéenne. — Les ouvrages de Tomtom, de Djaber et
de Maslema. — La véritable nature de la magie. — Comment les ames peuvent
se dégager de l’influence des sens afin d’acquérir des notions du monde
spirituel. — Il y a trois espéces de magie, dont deux ont une existence réelle. —
Pratiquer la magie est un acte d’infidélité. — La réalité¢ de la magie est prouvée
par ce que Dieu en a dit dans le Coran. — L’ensorcellement. — Singuliers effets
de la magie. — L’art talismanique a fait connaitre les vertus merveilleuses des
nombres aimables ou sympathiques. — Le sceau du lion. — L’amulette
sextuple. — L’ouvrage de Maslema sur la magie. — Les gens qui font crever les
bestiaux. — Comment les philosophes (libres penseurs) distinguent entre la
magie et ’art des talismans. — Comment on peut distinguer entre un magicien
et un prophéte. — Prodiges opérés par des Soufis. — Le Djirefch kavian. —
L’amulette centuple formée de nombres. — La loi condamne la magie et 1’art
des talismans. — Selon les théologiens scolastiques, c’est par le tahaddi qu’on
peut distinguer entre I’acte d’un prophéte et celui d’un magicien. — Les effets
du mauvais ceil.

# Les propriétés occultes des lettres de 1’alphabet.
La simia. — Ouvrages sur ce sujet. — Selon certains Soufis, il y a quatre
¢éléments. — Selon d’autres, c’est a leur valeur numérique que les lettres doivent
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leur influence. — Influence des lettres et des mots. — En quoi la vertu secréte
des talismans différe de celle des mots. — A l’influence des noms se méle
quelquefois celle des astres. — Les invocations. — Ouvrage de Maslema sur la
magie. — La simia est réellement une branche de la magie. — Miracle opéré en
faveur d’Abou Yézid el-Bestami. — Maniére d’obtenir, au moyen de la
combinaison des lettres, la réponse a une question.

# Observations du traducteur sur la zairdja d’Es-Sibti.

# L’alchimie.

Théorie de cet art. — L’¢lixir. — La science de Djaber (Geber). — Le Retbat
al-Hakim, traité d’alchimie composé par Maslema. — Traité d’alchimie attribué
a Khaled Ibn Yezid. — Texte d’une épitre composée sur I’alchimie par Ibn
Bechroun. — Théorie de I’eeuvre ou pierre philosophale. — Conversation d’Ibn
Bechroun avec Maslenta au sujet de 1’ceuf. — Prétendue démonstration de cette
question au moyen de la géométrie. — Explication de quelques termes. — Selon
Ibn Khaldoun, I’alchimie doit étre regardée comme une espéce de magie.

# La philosophie est une science vaine en elle-méme et nuisible dans son

application.
La doctrine des philosophes. — Ils prétendent démontrer les dogmes de la foi au
moyen de la raison. — Les premiers intelligibles. — Les seconds intelligibles.
— Selon les philosophes, la perception de I’étre forme le bonheur supréme. —
Aristote, le premier précepteur, réduisit en systéme les régles de la logique. —
Toute la doctrine des philosophes est fausse. — Démonstration de cette
assertion. — Avertissement aux personnes qui étudient la philosophie.

# La vanité de I’astrologie démontrée. — Cet art est fondé sur des principes

dont la faiblesse est évidente. — Les conséquences en sont dangereuses.
Démonstration détaillée de ces vérités. — Pi¢ce de vers dirigée contre les astro-
logues.

# La permutation des métaux est impossible. — La pierre philosophale ne

saurait exister. — L’étude de I’alchimie est pernicieuse.
Motifs qui portent quelques hommes a étudier 1’alchimie. — Leurs opinions au
sujet de la pierre trés noble. — Leurs opérations. — Quelques-uns parmi eux
s’occupent uniquement a frauder le public. — Théories d’Avicenne et de
Toghrai au sujet de 1’alchimie. — Réfutation de ces théories.

# Indication des sujets qu’il convient de traiter dans des ouvrages, et de ceux

qu’il faut laisser de coté.
Explication des termes exposition du premier degré, exposition du second,
degré. — Les diverses espéces d’écritures. — Les sujets qu’on peut traiter dans
un ouvrage sont huit en nombre. — Le plagiat.

# Trop d’ouvrages sur un méme sujet nuisent a I’acquisition de la science dont
ils traitent.
Pour étudier a fond la doctrine d’une seule école de jurisprudence, il faudrait y

passer sa vie. — Le Modaouena. — Le kitab de Sibaouath. — Le Moghni d’Ibn
Hicham.

# Le trop grand nombre d’abrégés scientifiques nuit aux progrés de
I’instruction.
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# De la direction qu’il faut imprimer a I’enseignement afin de le rendre
vraiment utile.
Mode d’enseignement recommandé par I’auteur. — Systéme défectueux que les
professeurs suivaient de son temps. — Conseils aux étudiants. Utilité de la
logique.

# En traitant des sciences qui servent uniquement a [’acquisition d’autres
sciences, il ne faut pas pousser trop loin ses spéculations, ni suivre les
questions de ces sciences auxiliaires jusque dans leurs dernieres ramifications.

# Sur l’instruction primaire et sur les différences qui existent entre les

systémes d’enseignement suivis dans les divers pays musulmans.
L’enseignement au Maghreb, en Espagne, en Ifrikiya et en Orient. — Plan d’en-
seignement propos¢ par le cadi Abou Bekr Ibn el-Arbi.

# Trop de sévérité dans I’enseignement des €léves leur est nuisible.
Les enfants qu’on éléve avec sévérité perdent I’¢lasticité de leur esprit et sont
portés au mensonge et a la dissimulation. — Nombre de coups qu’on peut
infliger a un enfant dans le but de le corriger — Recommandations faites par le
khalife Haroun er-Rachid au précepteur de son fils El-Amin.

# Les voyages entrepris dans le but d’augmenter ses connaissances et de
travailler sous les professeurs d’autres pays servent a compléter I’éducation
d’un étudiant.

# De tous les hommes, les savants s’entendent le moins a 1’administration
politique et a ses procédés.

# La plupart des savants, chez les musulmans, ont été de naissance étrangere.
Exposition de ce fait et indication des causes qui I’ont produit.

# Si un individu a contracté, dans sa jeunesse, I’habitude de parler une langue
non arabe, ce défaut rend I’acquisition des sciences (arabes) moins facile pour
lui qu’elle ne I’est pour ceux dont I’arabe est la langue maternelle.

Avantage de I’enseignement qui se donne de vive voix. — L’enseignement était
gratuit chez les premiers musulmans.

# Les sciences qui se rapportent a la langue arabe.

# La grammaire (nahou).
Signes particuliers a la langue arabe. — Origine et progrés de la science
grammaticale. — Sa décadence semblait inévitable quand Ibn Hisham vint
I’arréter par la publication de son Moghni ’'I-Lebib.

# La lexicologie (logha).
Le Kitab el-Ain d’El-Khalil Ibn Ahmed. — Les abrégés de cet ouvrage. — Le
Sahah d’El-Djeuhari. — Le Mohkam d’Tbn Cida. — Le Djemhera d’Ibn Doreid.
— L’A4sds el-Belagha de Zamakhcheri. — L’Alfadh d’lbn es-Sikkit. —
L’emploi de I’induction dans les questions philologiques, est-il permis ?

# La science de I’exposition ou rhétorique.
Indication de certaines finesses de la langue arabe. — Utilité de la science de
I’exposition. — La science de la réalisation (art de bien s’exprimer). — La
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science des ornements. — Auteurs qui ont traité ces sujets. — Les Orientaux y
sont plus habiles que les Occidentaux. — Cause de ce fait. — Cette science est
trés utile, parce qu’elle nous met en mesure d’apprécier 1’élégance inimitable du
style du Coran. — Le commentaire de Zamakhcheri sur ce livre est trés beau,
mais 1’étudiant doit s’en méfier, a cause des doctrines peu orthodoxes qui s’y
trouvent.

# La littérature (adeb).
Comment on se forme le style. — Les quatre recueils qui servent de base a la lit-
térature (ou beau style). — Le chant fut cultivé dans les premiers temps de I’isla-
misme. — Eloge du Kitab el-Aghani.

# Le langage est une faculté qui s’acquiert comme celle des arts.
Comment la langue arabe s’est altérée.

# La langue actuelle des Arabes (Bédouins) est un idiome spécial, différent de

ceux des descendants de Moder et des Himyarites.
Indication de certaines finesses de la langue arabe. — La suppression des dési-
nences grammaticales ne nuit aucunement a la clarté de cette langue. —
L’idiome de Moder. — L’arabe actuel se préte a I’expression des idées tout
aussi bien que 1’arabe ancien. — Marque particuliére par laquelle se distingue

’arabe moderne. — La prononciation du caf (&).

# La langue des Arabes domiciliés et des habitants des villes est une langue

particulicre et sui generis, différente de la langue de Moder.
En Mauritanie, 1’arabe s’est berbéris¢ ; en Espagne, il s’est altéré par le contact
des musulmans avec les natifs de la Galice et les Francs.

# Comment on peut apprendre la langue de Moder.

# La faculté de parler la langue de Moder ne doit pas étre confondue avec (la

connaissance de) la grammaire. On peut 1’acquérir sans le secours de cet art.
Différence entre la théorie et la pratique. — La grande utilité du kitab de
Sibaouaih.

# Les études grammaticales en Espagne.

# Sur la signification que le mot goit comporte dans le langage des
rhétoriciens. La faculté désignée par ce terme ne se trouve presque jamais

chez les étrangers qui se sont arabisés.
Cette faculté est maintenant perdue pour les habitants des villes.

# Les habitants des villes, en général, ne peuvent acquérir qu’imparfaitement
cette faculté (de bien parler) qui s’établit dans 1’organe de la langue et qui est
le fruit de 1’étude. Plus leur langage s’¢loigne de celui des Arabes (purs), plus

il leur est difficile d’acquérir cette faculté.
Singulier exemple de I’arabe corrompu qui s’emploie dans la Mauritanie. — En
Espagne, Ibn Haiyan, I’historien, tient un haut rang comme bon écrivain. —
Déclin des études dans ce pays. — En Afrique, la langue arabe est submergée
sous les flots de I’idiome berber. — En Orient, la faculté de bien parler 1’arabe
se conserva sous la dynastie omeiade et sous celle des Abbacides, puis elle
s’altéra et se corrompit sous la dynastie des Deilemites et celle des Seldjoukides.



IBN KHALDOUN — Les Prolégomenes, troisiéme partie 11

# Le discours peut se présenter sous deux formes : celle de la poésie et celle

de la prose.
Observations sur le style du Coran. — L’emploi de la prose rimée dans les
pieces émanant du souverain est général chez les Orientaux, mais 1’auteur ne
I’approuve pas. — Raisons qu’il en donne.

# 1l est rare de pouvoir composer ¢galement bien en prose et en vers.

# Sur I’art de la poésie et la maniére de I’apprendre.

Maniére de composer un poéme. — Les tournures ou idées propres a la poésie.
— Exemples. — Description ou définition de la poésie. — Pourquoi quelques
critiques ont exclu El-Motenebbi et Abou ’1-Ala ’1-Maarri du nombre des poétes.
— Indication des poétes dont on doit étudier les ceuvres, si I’on désire acquérir
la facult¢ de composer en vers. — Pourquoi les cantiques renfermant les
louanges du Seigneur ou du Prophéte sont rarement bons. — Texte d’un poéme
didactique sur I’art poétique.

# Dans I’art de composer (avec €légance) en vers et en prose, on ne s’occupe
pas des pensées, mais des paroles.

# La faculté poétique s’acquiert a force d’apprendre par cceur beaucoup de

vers, et sa bonté¢ dépend de celle des morceaux dont on se sera orné la

mémoire.
Moyen de se former un bon style poétique. — Modg¢les a suivre. — Pourquoi les
théologiens, les grammairiens, les légistes et les philosophes deviennent
rarement bons poetes. — Entretien a ce sujet entre ’auteur et le vizir Ibn
el-Khatib. — Les poétes musulmans surpassent, par le style et I’exposition, les
poctes des temps antéislamites. — Ce fut au Coran et a la Sonna qu’ils durent
cette supériorité.

# Sur le discours (ou style) naturel (simple) et le discours artificiel (orné).
Indication de ce qui fait le mérite du discours artificiel et des cas dans lesquels
il est en défaut.
Théorie de la rhétorique. — Maniére d’orner le discours. — Le style orné com-
menga a prévaloir chez les poctes subséquemment a 1’islamisme. — Exemples
de la poésie simple ou naturelle. — Boutade d’un savant docteur contre les
auteurs qui affectent d’écrire en style orné. — On doit faire un rare emploi
d’ornements. — La prose avant et aprés 1’islamisme.

# Du dédain que les personnages haut placés montrent pour la culture de la
poésie.

# Sur la poésie contemporaine chez les Arabes (nomades) et les habitants des

villes.

Les Perses et les Grecs eurent des poétes. — Aristote a fait 1’éloge du poéte grec
Omiros (Homére). — Les Himyarites eurent aussi de grands poétes. — Le
dialecte arabe de 1’Orient différe de celui de 1’Occident, et surtout du dialecte
parlé en Espagne. — La poésie existe chez tous les peuples. — Caractéres de la
poésie chez les Arabes modernes. — Les savants ont tort de dédaigner les
poémes en arabe vulgaire. — Nombreux échantillons de la poésie en style
vulgaire, surtout celle des Arabes Maghrébins.
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# Sur les odes (mowascheha) et les chansons (ou ballades, zedjel), poemes

propres a I’Espagne.
Origine des mowascheha. — Poétes qui se sont distingués dans ce genre de
composition. — Echantillons avec la transcription en caractéres romains. — Ode
composée en langue vulgaire par le vizir Ibn el-Khatib. — Mowaschehas
composées par des poétes de I’Orient. — Origine et histoire du genre de poésie
appelé zedjel. — Un long poéme de ce genre. — Ce qu’on appelle dans le
Maghreb Oroud el-beled. — Piéce de vers dont les idées sont évidemment
empruntées a la poésie persane. — Suite des mowaschehas. — Les mewalia. —
Les Kan wa kan. — Les Haufi. — Les dou-beitein. — Exemples de la mewalia.
— Pour bien apprécier ces poemes, il faut comprendre les dialectes dans
lesquels ils sont composés. — Observations de I’auteur et fin de I’ouvrage.
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De la jurisprudence et de la science du partage des successions,
qui en est le complément .

@

».1 + La jurisprudence est la connaissance des jugements portés par Dieu a

I’égard des diverses actions des étres responsables. Ces jugements comportent
I’idée d’obligation ou de prohibition, ou bien celle d’encouragement, ou de
désapprobation, ou de permission. On les trouve dans le Livre (le Coran), dans
la Sonna, et dans les indications fournies par le législateur (divin), pour les
faire comprendre. On désigne par le terme jurisprudence les jugements (ou
décisions) tirés de ces sources 2. Les premiers musulmans y puiserent leurs
maximes de droit, sans toutefois s’accorder dans leurs déductions. Cela fut, du
reste, inévitable : la plupart des indications (d’apres lesquelles |, ils se

guidaient) avaient été énoncées verbalement et dans le langage des Arabes ; or
les nombreuses significations offertes par chaque mot de cette langue [et
surtout dans les textes sacrés], amencrent, entre les premiers docteurs, la
diversité d’opinions que tout le monde a remarquée. D’ailleurs, comme les
traditions provenant du Propheéte ., leur étaient arrivées par des voies plus ou

moins sires, et que les indications qu’elles renfermaient étaient souvent
contradictoires, ils se virent obligés de constater la prépondérance (de celles
qu’ils devaient adopter) ; ce fut encore 1a une source de dissentiments. Les
indications données par le Prophéte sans étre énoncées oralement * causerent
encore des divergences d’opinion. Ajoutons que les textes (sacrés) ne
suffisaient pas toujours a la solution des nouveaux cas qui continuérent a
surgir ; aussi, quand il fallait résoudre une question a laquelle aucun texte de
la loi ne pouvait s’appliquer, on se voyait obligé a la décider d’aprés un autre
texte n’ayant qu’un semblant de rapport avec le cas dont il s’agissait.

Toutes ces circonstances contribueérent a produire une grande diversité
d’opinions et durent nécessairement se présenter. De la résultérent les
contradictions qui existent entre les doctrines des premiers musulmans et
celles des imams (grands docteurs) qui vinrent apres eux. D’ailleurs les
Compagnons n’étaient pas tous capables de résoudre une question de droit, et
ne se chargeaient pas tous d’enseigner les principes de la loi religieuse. Ces
devoirs appartenaient spécialement a ceux qui savaient par cceur le texte du
Coran, qui en connaissaient les (versets) abrogeants, les (versets) abrogés, les
passages dont le sens était obscur (motechabeh), ceux dont la signification
¢tait certaine (mohkam), et toutes les diverses indications fournies par ce livre,
et qui, de plus, possédaient des renseignements qu’ils tenaient directement du
Prophéte ou de ceux d’entre leurs chefs qui les avaient recueillis de sa bouche.
On désigna ces personnes par le nom de lecteurs, c’est-a-dire lecteurs du livre

I'C’est dans le chapitre suivant que I’auteur parle du partage des successions.
2 Littéral. « de ces indications ».
3 C’est-a-dire, les indications fournies par ses gestes et par son silence.
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(saint), parce qu’a cette époque , 5 on voyait rarement chez les Arabes, peuple
trés ignorant, un homme capable de lire.

Cet état de choses dura pendant les premiers temps de I’islamisme ; mais
lorsque les villes fondées par les musulmans furent devenues trés grandes et
que I’ignorance des Arabes eut disparu par suite de leur application a 1’étude
du livre (saint), la pratique de la déduction analogique s’y établit d’une
maniére solide, et la jurisprudence, devenue maintenant plus compléte, prit la
forme d’un art (qu’on pratiquait), d’une science (qu’on enseignait). Dés lors
on remplaga le titre de lecteur par celui de jurisconsulte (fakih) ou par celui de
savant (ulema).

A partir de cette époque, la jurisprudence se partagea en deux voies (ou
systémes), dont 1’une était celle des docteurs qui décidaient d’aprés leur
propre jugement et au moyen de la déduction analogique !. Ceux-ci habitaient
I’Irac. La seconde voie était celle des traditionnistes, habitants du Hidjaz. Les
docteurs de I’Irac, ne possédant ., que peu de traditions, ainsi que nous 1’avons

indiqué ailleurs, firent un grand usage de la déduction analogique et y
devinrent trés habiles ; aussi les nomma-t-on les gens de [’opinion. Le chef de
cette école, ’imam qui 1’avait fondée grace a son influence personnelle et aux
efforts de ses disciples, fut Abou Hanifa. Les docteurs du Hidjaz eurent
d’abord pour chef I’imam Malek Ibn Angs et ensuite I’imam Es-Chaf€i.

Plus tard, un certain nombre de docteurs condamnerent I’emploi de la
déduction analogique et en abandonnérent 1’usage. Ce furent ceux qu’on
désigna par le nom de Dhaherites 2. A leur avis, les sources ou I’on devait
puiser les articles de droit se bornaient aux textes (du ,, Coran et de la Sonna)
et au consentement général (des anciens musulmans). Ils rattachaient
directement a un texte (sacré) les résultats les plus évidents de la déduction
analytique, ainsi que les motifs (des décisions) fondés sur des textes 3 ; « car,
disaient-ils, énoncer le motif, c’est énoncer le jugement (ou conclusion) dans
tous les cas 4. » Les chefs de cette école furent Dawoud Ibn Ali 5, son fils et

I Littéral. « celle des gens de I’opinion et de ’analogie ».

2 Les Dhaherites (extérieuristes) s’en tenaient a la signification littérale des textes sacrés,
tandis que les Batenites (intérieuristes) donnaient a ces textes un sens allégorique. Ces
derniers, appelés aussi Ismailiens, formaient une des branches les plus avancées de la secte
chiite et finirent par rejeter toutes les prescriptions positives de 1’islamisme, dont ils avaient
commencé par affaiblir les dogmes.

3 Littéral. « ils rapportaient au texte 1’analogie évidente et le motif textuel ».

4 Ce passage, bien que trés obscur, doit signifier, il me semble, que les docteurs de cette école
avaient pour principe de toujours rattacher directement a un texte du Coran ou de la Sonna
tous leurs jugements ou décisions, quand méme ils s’étaient laissé guider par un raisonnement
analogique, raisonnement dont ils supprimaient toute mention dans I’énoncé. (Voyez, du
reste, I’ouvrage de Chehrestani, p. Y1+ du texte arabe, et vol. I, p. 242 de la traduction
allemande de Haarbriicker.)

5 Abou Soleiman Dawoud Ibn Ali, natif de Koufa et fondateur de 1’école des Dhaherites,
professa ses doctrines a Bagdad, ou plus de quatre cents personnes suivaient assidiment ses
lecons. Il mourut dans cette ville I’an 270 (884 de J. C.).
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ses disciples. Tels furent les trois systémes de jurisprudence qui prévalaient
alors chez les musulmans.

Les gens de la maison (les descendants de Mohammed et leurs partisans,
les Chiites) eurent un systéme a eux, une école de jurisprudence qui leur fut
particuliére. Leurs doctrines se fondaient sur les principes suivants, savoir,
que plusieurs d’entre les Compagnons étaient des réprouvés et que les imams
(de la secte chiite) étaient non seulement incapables de pécher, mais de dire
une parole dont on pourrait contester 1’exactitude. Ces bases (comme on le
voit) sont trés faibles.

Les Kharedjites eurent aussi leur systéme ; mais la grande majorité¢ du
peuple musulman ne s’en occupa que pour le repousser et le condamner. On
ne sait plus rien de leurs doctrines particulieres !, on n’étudie plus leurs livres,
on ne trouve plus aucune trace de leurs 5 opinions, excepté dans quelques

lieux ou ces sectaires se tiennent encore 2.

Quant aux livres des Chiites, ils n’existent que dans les contrées habitées
par ces sectaires et dans certains pays de I’Occident, de I’Orient et du Yémen,
ou ils avaient autrefois fond¢ des royaumes 3. Il en est de méme des livres
composés par les Kharedjites. Les partisans de ces deux sectes avaient
cependant écrit, sur la jurisprudence, de nombreux traités renfermant des
opinions bien singuliéres.

A I’époque ou nous vivons, la doctrine des Dhaherites a disparu du monde
avec ceux qui I’enseignaient; elle a succombé sous la réprobation de la
grande communauté orthodoxe, et I’on n’en trouve ., plus rien, excepté dans

quelques livres reliés “.

Il arrive assez souvent que des gens désceuvrés s’attachent au systéme des
Dhaherites et s’appliquent a lire leurs ouvrages, dans le but d’apprendre la
jurisprudence adoptée par cette secte et le systéme de doctrine qu’on y
professait ; mais ils font 1a un travail sans profit >, travail qui les conduit a
heurter les opinions généralement recues et a s’attirer 1’animadversion

I Les doctrines professées par les Kharedjites (dissidents, non-conformistes) sont maintenant
assez bien connues. L’ouvrage de Chehrestani sur les sectes religieuses et les écoles
philosophiques renferme un exposé de leurs dogmes ; I’Histoire des musulmans d’Espagne,
par M. Dozy, nous fait bien connaitre le caractére de la secte. (Voy. t. I, p. 142 et suiv. de cet
ouvrage.)

2 L’auteur savait que de son temps il y avait des Kharedjites dans la Mauritanie. Ils se tenaient
dans le pays des Beni-Mozab, au midi de la province d’Alger, sur la frontiere du désert, et
dans le Djerid tunisien (Biledulgerid), ainsi que dans 1’ile de Djerba. Encore de nos jours, les
habitants de ces lieux professent les doctrines du kharedjisme.

3 Ces royaumes étaient celui des Fatemides en Ifrikiya et en Egypte, celui des Alides dans le
Taberistan, et celui des Zeidites dans le Yémen.

4 Je lis 431adl avec le manuscrit D, I’édition de Boulac et la traduction turque. Les livres
qu’on étudiait dans les écoles étaient toujours en cahiers détachés ; quand on ne s’en servait
plus, on les faisait relier.

3 Je lis stazavec ’édition de Boulac.
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publique. Quelquefois méme les amateurs de cette doctrine se voient traités
comme des innovateurs dangereux, parce ils ont essayé de puiser la science
dans des livres sans en avoir la clef, ¢’est-a-dire le secours de précepteurs (au-
torisés). C’est ce qui arriva pour Ibn Hazm ! en Espagne, bien qu’il tint le
premier rang parmi les traditionnistes : il embrassa le systéme des Dhaherites
et, en ayant acquis une connaissance profonde ¢ par un travail, selon lui,

parfaitement consciencieux, et par I’étude des doctrines professées par les
chefs de cette secte, il s’écarta des opinions enseignées par Dawoud, celui qui
en fut le fondateur, et se mit (de plus) en opposition avec la grande majorité
des docteurs musulmans. Le public en fut si mécontent qu’il déversa le mépris
et la désapprobation sur le systéme qu’lbn Hazm avait préconisé, et laissa
tomber ses écrits dans un oubli complet. On alla jusqu’au point d’en prohiber
la vente dans les bazars, et quelquefois méme on les déchira.

Aussi les seules écoles qui resterent furent celle des docteurs de 1’Irac,
gens de [’opinion, et celle des docteurs du Hidjaz, gens de la tradition.
L’imam des docteurs de I’'Irac, le fondateur de leur école, fut Abou Hanifa
en-Noman Ibn Thabet 2. Il tient comme légiste une place hors ligne, s’il faut
s’en rapporter aux déclarations de ses disciples 3, et surtout de Malek et de
Chaféi.

Les gens du Hidjaz eurent pour chef Malek Ibn Anes el-Asbehi 4, grand
imam de Médine. Pendant que les autres docteurs cherchaient leurs maximes
de droit dans les sources universellement approuvées, Malek puisait de plus
dans une autre dont personne que lui ne s’était servi; je veux dire dans la
coutume de Médine. (Il y puisa), parce qu’il croyait que les docteurs de cette
ville avaient di suivre de toute nécessité la pratique et les usages de leurs
prédécesseurs, s toutes les fois qu’ils énoncgaient des opinions au sujet de ce

que I’on doit faire ou ne pas faire, et que ceux-ci avaient appris ces usages des
musulmans qui, ayant été témoins oculaires des actes du Prophete, en avaient
pris connaissance et gardé le souvenir. Cette source d’indications touchant des
points de droit fut pour Malek une des bases de son systéme, bien que
plusieurs docteurs prétendissent qu’on pouvait la ramener a une autre, celle du
consentement geénéral des ; musulmans. Il n’admit pas cette opinion et fit

observer a ses contradicteurs que, par le terme consentement général, on

n’indique pas 1’accord des Médinois seulement, mais celui de tous les
musulmans.

(A cette occasion) nous ferons observer que ce consentement général est
I’unanimité d’opinion au sujet des matiéres religieuses, unanimité résultant

I ' Voyez la 1° partie, introduction, p. VIL

2 Abou Hanifa en Noman Ibn Thabet, grand jurisconsulte de Koufa et fondateur d’une des
quatre écoles de jurisprudence orthodoxes, mourut I’an 150 de 1’hégire (767-768 de J. C.), et
fut enterré a Baghdad.

3 Littéral. « aux gens de son pelage ».

4 Voy. la 1° partie, p. 32, note 4.
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d’un examen consciencieux. Or Malek ne considéra pas la pratique des
M¢édinois comme rentrant dans cette catégorie; pour lui, c’était ’acte
nécessaire et inévitable d’une génération qui imitait d’une maniére invariable !
la conduite de celle qui I’avait précédée, et ainsi de suite jusqu’au temps de
notre saint législateur. Il est vrai que Malek a traité de la pratique des
Médinois dans le chapitre consacré au consentement général, pensant que
c’était le lieu le plus convenable d’en parler, puisqu’il y avait une idée
commune a ces deux choses, savoir, 1’accord d’opinion. Observons toutefois
que, dans le consentement général des musulmans, 1’accord d’opinion
provenait d’un examen consciencieux des preuves, tandis que, chez les Médi-
nois, il résultait de leur conduite a 1’égard de ce qu’il fallait faire ou ne pas
faire, conduite fondée sur I’observance des exemples offerts par la génération
précédente. Malek aurait cependant mieux fait d’insérer ses observations sur
la pratique des Médinois dans le chapitre intitulé : De la maniére d’agir et de
décider particuliere au Prophete, et de son silence (tacrir), ou parmi les
preuves sur la force desquelles les docteurs ne sont pas tous d’accord, telles,
par exemple, que les lois des peuples qui nous ont précédés, la pratique d’un
seul d’entre les Compagnons > et I’istishab 3.

ps Aprés Malek Ibn Anes parut Mohammed Ibn Idris el-Mottelebi es-

Chaféi 4. Cet imam passa dans I’Irac apres (la mort de) Malek, et, s’y ., étant

rencontré avec les disciples d’Abou-Hanifa, il s’instruisit auprés d’eux,
combina le systéme des docteurs du Hidjaz avec celui des docteurs de I’Irac,
et fonda une école particuliére qui repoussa un grand nombre des opinions
professées dans 1’école de Malek.

I L*édition de Boulac porte = . Je lis 2=

2 Quelques docteurs pensaient que, dans le silence de la loi, on pourrait décider certaines
questions de droit civil d’apreés les indications de la loi juive ou de la loi chrétienne. D’autres
croyaient que la pratique d’un seul Compagnon avait force de loi.

3 Le terme istishab s’emploie, en droit musulman, pour désigner un jugement fondé sur
I’opinion que I’état actuel d’une chose est semblable a son état passé. Ainsi, pour en citer un
exemple : Un homme, dans le désert, veut faire sa priére et, ne trouvant pas d’eau pour se
purifier, il se sert de sable, ainsi que la loi 1’y autorise. Il commence sa priére et, avant de
I’achever, il s’apercoit qu’il y a de I’eau dans son voisinage. Doit-il recommencer sa priére en
se servant d’eau pour 1’ablution ? Les uns disent oui et les autres non. Selon ceux-ci, la partie
de la priere déja faite étant valide, ce qui restait a faire le serait de méme. Citons un autre
exemple : Il y a deux copropriétaires d’un immeuble ; I’un vend sa partie de I’immeuble a un
tiers et 1’autre réclame le droit de se substituer a ’acheteur, en sa qualité de copropriétaire.
L’autre propriétaire lui répond, « Vous n’en étes pas propriétaire, mais locataire », et il le
somme de produire ses titres de propriété. Si le réclamant ne les trouve pas, sa déclaration
doit-elle étre admise ? Selon certains docteurs, il faut supposer que le droit de propriété
existait pour cet homme, et assimiler son état actuel, comme détenteur, a son état passé
comme copropriétaire. — Le mot istishab signifie, a la lettre, associer le présent au passé. Un
jugement basé sur I’istishab laisse les choses comme elles étaient.

4 Voy. la 2° partie, p. 189.
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Ahmed Ibn Hanbel !, traditionniste de la plus haute autorité, vint apres
eux. Ses disciples, bien qu’ils eussent acquis des connaissances tres étendues
dans la science des traditions, allérent étudier sous les éléves d’Abou Hanifa,
puis ils formerent une école a part.

On s’attacha alors, dans les grandes villes, a I'une ou a I’autre de ces
quatre €coles, et les partisans des autres systemes de jurisprudence finirent par
disparaitre du monde. Depuis cette époque, la porte de la controverse et les
nombreuses voies de la discussion sont restées fermées; ce qui tient a la
réduction en systéme de toutes les diverses connaissances, aux obstacles qui
empé€chent de parvenir, au rang de modjtehed ?, et a la crainte de puiser des

renseignements auprés d’hommes incapables ou de personnes dont la piété et
le jugement ne sont pas assez grands pour inspirer de la confiance.
Reconnaissant I’impossibilité d’aller plus loin, on se borna a conseiller au
peuple d’embrasser les doctrines qui avaient été enseignées par 1’un ou par
I’autre (des fondateurs de ces quatre écoles), et professées par leurs partisans.
On défendit de passer d’une de ces écoles a une autre, vu qu’en tenant une
pareille conduite on se jouait de choses trés graves. Il ne resta donc plus (aux
professeurs) qu’a transmettre a leurs disciples les doctrines de ces imams. Les
¢tudiants s’attacherent aux opinions d’un imam, apreés avoir vérifié les prin-
cipes (de sa doctrine) et s’étre assurés que ces principes lui étaient parvenus
oralement et par une tradition non interrompue. Il n’y a donc plus d’autres
sources a consulter maintenant, si I’on s’applique a 1’étude de la loi ; il n’est
plus permis de travailler (comme autrefois) avec un zele consciencieux a
débrouiller de sa propre autorit¢ des questions de droit. Cette pratique
(idjtihad) est maintenant condamnée et tombée en désuétude; aussi les
musulmans (orthodoxes) de nos jours se sont-ils tous attachés a I'une ou a
I’autre de ces quatre écoles.

Les sectateurs d’Ahmed Ibn Hanbel étaient peu nombreux et se trouvaient,
pour la plupart, en Syrie et dans ce coin de 1’Irac qui renferme Baghdad et les
lieux environnants. Les éleves de cette école se distinguerent de ceux des
autres écoles par le soin qu’ils mettaient a garder les prescriptions de la Sonna,
a rapporter exactement les traditions [ ° et par leur habitude de chercher,
autant que possible, dans ., ces deux sources la solution des questions légales,

plutot que d’avoir recours a I’analogie. Comme ils étaient trés nombreux a

I'Voy. la 1° partie, p. 36.

2 Dans les premiers temps de 1’islamisme, plusieurs docteurs se distinguérent par les résultats
importants auxquels ils étaient parvenus par I’emploi de leur propre jugement et par les efforts
consciencieux qu’ils avaient faits pour résoudre des questions de droit. On leur donna le titre
d’imams modjtehed (qui s efforcent), et ’on désigna cette pratique par le terme idjtihad. 11
n’est maintenant plus permis de se poser comme modjtehed : « La porte de I’idjtihad, disent
les légistes, est fermée a jamais. » En Perse, le chef de la doctrine chiite porte le titre de
Modjtehed.

3 Ce passage, mis entre deux parenthéses, ne se trouve pas dans 1’édition de Boulac ni dans les
manuscrits C et D.
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Baghdad, ils se firent remarquer par la violence de leur zele et par leurs
fréquents démélés avec les Chiites qui habitaient les environs de cette ville !.
Ces rixes continuerent a entretenir le désordre dans Baghdad jusqu’a | , ce

que les Tartars s’en fussent emparés. Depuis cette époque, elles ne se
reproduisent plus, et la plupart des Hanbelites se trouvent maintenant en
Syrie.]

La doctrine d’Abou Hanifa a, de nos jours, pour partisans les habitants de
I’Irac, les musulmans de 1’Inde, ceux de la Chine, de la Transoxiane et des
contrées qui composent la Perse 2. Cela tient a ce que cette doctrine avait été
généralement adoptée dans I'Irac et a Baghdad, sicge de I’islamisme, et
qu’elle comptait parmi ses sectateurs tous les partisans des khalifes
abbassides. Les docteurs de cette école composérent un grand nombre
d’ouvrages, eurent de fréquentes discussions avec les Chaféites et
employerent, dans leurs controverses, des modes d’argumentation tres
efficaces. Leurs écrits, maintenant fort répandus, renferment de belles
connaissances et des vues d’une grande originalit¢. La doctrine d’Abou
Hanifa n’a pas beaucoup de partisans dans le Maghreb, ou elle avait été
introduite par le cadi Ibn el-Arebi ? et par Abou ’1-Ouelid el-Badji 4, lors de
leurs voyages dans ce pays.

La doctrine de Chaféi eut beaucoup plus de partisans en Egypte que dans
les autres pays, bien qu’elle se fit répandue dans I’Irac, le Khoragan et la
Transoxiane. On voyait dans toutes les grandes villes les docteurs de cette
¢cole partager avec ceux du rite hanéfite le privilége d’enseigner et de donner
des opinions sur des questions de droit. Il y eut entre les deux partis de
fréquentes réunions, dans lesquelles ils soutenaient leurs doctrines respectives,
ce qui donna naissance a plusieurs volumes de controverse remplis
d’arguments de toute espéce. La chute (du khalifat) de I’Orient et la ruine de
ses provinces mit fin ,;; a ces debats. Quand I'imam Mohammed Ibn Idris

es-Chaféi alla s’établir dans Misr (le Vieux-Caire), chez les fils d’Abd
el-Hakem 5, il y donna des lecons a plusieurs ¢léves. Parmi ses disciples dans

I On voit, par les Annales d’Ibn el-Athir, qu’il y eut, presque tous les ans, des combats entre
les Hanbelites de Baghdad et les Chiites, qui habitaient le faubourg de Karkh.

2 Le texte porte : « et toutes les contrées des Adjem ». Le mot Adjem indique ordinairement les
Perses, mais je crois qu’a I’époque de notre auteur les doctrines chiites avaient déja remplacé,
en Perse, celles de I’islamisme orthodoxe. C’est peut-étre des contrées situées entre 1’Oxus et
la Perse qu’Ibn Khaldoun a voulu parler.

3 Voy. la 1° partie, p. 442.

4 Abou ’1-Ouelid Soleiman Ibn Khalef el-Badji (originaire de Béja, en Espagne) fut un des
grands docteurs de 1I’Espagne musulmane. Il naquit a Badajoz, 1’an 403 de 1’hégire (1013 de
J. C.), et mourut a Alméria, I’an 474 (1081 de J. C.).

5 Abou Mohammed Abd Allah Ibn Abd el-Hakem, natif d’Egypte, fut un des disciples les
plus distingués de I’imam Malek. Il mourut au vieux Caire, I’an 214 de I’Hégire (829 de J.
C.). 1l eut deux fils, Abou Abd Allah Mohammed et Abd er-Rahman. Le premier fut un
disciple de Chaféi. Le second étudia les traditions et I’histoire, et composa un ouvrage sur les
conquétes faites par les premiers musulmans. Ce traité n’a pas une grande valeur.
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cette ville on remarqua El-Bouiti ! et El-Mozeni ? ; mais il y avait aussi un
nombre considérable de Malekites dont les uns appartenaient a la . famille
d’Abd el-Hakem. Les autres étaient Ach’heb 3, Ibn el-Cacem* et Ibn
el-Maouwaz 5, auxquels se joignirent ensuite El-Hareth Ibn  ,, Meskin ¢ avec

ses fils [, puis le cadi Abou Ishac Ibn Chaban 7 et ses disciples].

Plus tard, le systéme de jurisprudence suivi par les gens de la Sonna [et du
consentement général] disparut de 1’Egypte devant I’établissement de la
dynastie des Rafedites (Fatemides), et fut remplacé par celui qui était spécial
aux gens de la maison (les Alides). [Les sectateurs des autres systémes s’y
trouverent réduits a un si petit nombre, qu’a peine en resta-t-il un seul. Vers la
fin du IVe siecle, le cadi Abd el-Ouehhab ¥, se trouvant obligé, comme on le
sait 9, de quitter Baghdad afin de gagner sa vie, passa en Egypte, ou il fut

I Abou Yacoub Youcof Ibn Yahya el-Bouiti fut un des disciples les plus éminents de 1’imam
Es-Chaféi et lui succéda dans la direction de 1’école. A 1’époque ou le khalife abbasside
El-Mamoun voulait faire adopter comme dogme la création du Coran (c’est-a-dire que le
Coran n’était pas la parole incréée de Dieu), El-Bouiti fut arraché de sa chaire, chargé de fers
et conduit a Baghdad, ou 1’on essaya de lui faire accepter cette nouvelle doctrine. Sur son
refus, il fut maltraité et enfermé dans une prison, ou il resta jusqu’a sa mort. On assure que les
fers qu’on lui avait mis aux pieds, et dont on ne le débarrassa plus, pesaient quarante livres, et
qu’il portait des menottes attachées par des chaines a un bandeau de fer qui lui ceignait le cou.
Il mourut I’an 231 de I’hégire (845-846 de J. C.). Bouiti signifie originaire de Bouit, ville de la
haute Egypte.

2 Abou Ibrahim Ismail el-Mozeni, disciple de I’imam es-Chaféi et natif d’Egypte, se distingua
par son érudition et par 1’austérité de sa vie. Devenu chef des chaféites d’Egypte, il travailla
avec ardeur a répandre les doctrines de son maitre et composa un grand nombre d’ouvrages.
Son abrégé (mokhtacer) de la doctrine chaféite a toujours joui d’une haute réputation. Il
mourut au Vieux-Caire I’an 264 (878 de J. C.), a I’age de quatre-vingt-neuf ans.

3 Abou Amr Ach’heb Ibn Abd el-Aziz el-Caici, natif d’Egypte et I'un des disciples de I’imam
Malek, mourut au Vieux-Caire, I’an 204 (820 de J. C.).

4 Abou Abd Allah Abd er-Rahman Ibn el-Cacem el-Otaki, docteur de 1’école fondée par
Malek, sous qui il avait étudié la jurisprudence, est I’auteur du célébre digeste de la doctrine
malekite intitulé : El-Modaouwena. 11 mourut au Vieux-Caire 1’an 191 (806 de J. C.). Le
Modaouwena fut ensuite remanié par Sohnoun. (Voy. ci-apres, p. 16, note 4.)

5 Abou Abd Allah Mohammed Ibn Ibrahim, surnommé Ibn el-Maouwaz, fut un des plus
savants imams de 1’école malekite et en devint le président. Il laissa plusieurs ouvrages qui
traitaient de la jurisprudence et dont un a ét¢ nommé apres lui EI-Maouwaziya. 11 mourut en
I’année 281 (894-895 de J. C.).

6 Abou Amr el-Hareth Ibn Meskin, cadi du Vieux-Caire et docteur de I’école de Malek, fut au
nombre des légistes que le khalife EI-Mamoun fit emprisonner sur leur refus de reconnaitre la
création du Coran. Sa mort eut lieu I’an 250 de 1’hégire (864 de J. C.).

7 Abou Ishac Mohammed Ibn el-Cacem Ibn Chaban, savant traditionniste et mufti, devint chef
de 1’école malekite en Egypte. Il est I’auteur de plusieurs ouvrages. Sa mort eut lieu dans le
mois de djomada premier 355 (avril-mai 966 de J. C.).

8 Le cadi Abou Mohammed Abd el-Ouehhab Ibn Ali, natif de Baghdad, était trés versé dans
la jurisprudence malekite, et composa plusieurs ouvrages sur les doctrines de cette école.
Forcé par la misére de quitter sa ville natale, il alla se fixer en Egypte, ou il fut accueilli avec
un grand empressement par le gouvernement et par le peuple. Il mourut au Vieux-Caire, 1’an
422 (1031 de J. C.).

9 Voy. le Biographical Dictionary d’Tbn Khallikan, t. II, p. 166.
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accueilli avec une grande distinction par le khalife fatemide. Le gouvernement
égyptien, en lui témoignant tous les égards dus a son talent et en 1’accueillant
avec tant d’empressement, voulut faire ressortir la conduite méprisable du
gouvernement abbasside, qui n’avait pas su apprécier le mérite d’un si grand
docteur. La jurisprudence de Malek ne se maintint que trés faiblement dans le
pays jusqu’a ce que la dynastie des Obeidites-Rafedites fit renversée par
Salah ed-Din (Saladin), fils d’Aiyoub, et que la jurisprudence des gens de la
maison fit abolie. Celle qui eut pour base le consentement général y reparut
de nouveau ; les doctrines enseignées par Chaféi et ses disciples, les gens de
I’Irac, refleurirent encore mieux qu’auparavant [et I’ouvrage d’Er-Raféi ! se
répandit dans ce pays et dans la Syrie]. La phalange de | ;5 docteurs chaf€ites

qui se forma alors en Syrie sous le patronage du gouvernement aiyoubite
renfermait deux hommes hautement distingués, Mohi ed-Din en-Newaoui 2 et
Eizz ed-Din Ibn Abd es-Selam 3. Ensuite parurent en Egypte Ibn er-Refda “ et
Teki ed-Din Dakik el-Aid 5, puis Teki ed-Din es-Sobki ¢ et une suite de
docteurs, dont le dernier, Ciradj ed-Din el-Bolkini 7, est maintenant 8 cheikh
el-islam (chef docteur de 1’islamisme) de I’Egypte. Il est non seulement le
chef des Chaféites dans ce pays, mais le premier savant (ulema) de I’époque.

I Abou ’1-Cacem Abd el-Kerim Ibn el-Fadl el-Cazouini er-Raféi, imam de 1’école chaféite, fut
le plus savant jurisconsulte du Khoragan. Il composa un grand nombre d’ouvrages, dont la
plupart avaient pour sujet les doctrines chaféites. Je suppose que le traité dont il est question
dans le passage d’Ibn Khaldoun est celui qui a pour titre : Er-Rauda fi’l-foroué ’s-Chaféiya
« la prairie ou I’on traite des articles de droit qu’on a déduits des principes fondamentaux de
la doctrine chaf€ite. » Il mourut vers la fin de I’an 623 (1226 de J. C.).

2 Voy. la 1° partie, p. 392, note 2.

3 Eizz ed-Din Abou Mohammed Abd el-Aziz Ibn Abd es-Selam es-Selemi, natif de Damas,
alla s’établir en Egypte. On le regarda comme le jurisconsulte le plus savant de 1’époque. 11
composa plusieurs ouvrages et mourut au Vieux-Caire, I’an 660 (1262 de J. C.). — Dans le
texte arabe, il faut insérer L aprés bl |

4 L’imam Nedjm ed-Din Abou ’1-Abbas Ahmed Ibn Mohammed Ibn er-Refaa, le plus savant
légiste de son temps, composa plusieurs ouvrages sur la science qu’il cultivait ; I’un formait
vingt volumes et s’intitula El-Kifaia « la suffisance » ; I’autre, en soixante volumes, portait le
titre d’El-Matleb « le répertoire ». Il laissa aussi un traité sur les poids et mesures. Sa mort eut
lieu au Vieux-Caire, 1’an 710 (1310 de J. C.).

5 Teki ed-Din Abou ’1-Feth Mohammed Ibn Ali Ibn Ouelib el-Cocheiri, surnommé Ibn Dakik
el-Aid, étudia le droit sous Ibn Abd es-Selam. Il remplit les fonctions de grand cadi chaféite
en Egypte, et mourut 1’an 702 (1302 de J. C.). — Dakik el-Aid « la farine de la féte » était le
sobriquet de son grand-pére, mais les biographes ne disent pas pourquoi il fut ainsi nommé.

6 Tekied-Din Abou ’I-Hacen Ali Ibn Abd el-Kali es-Sobki, natif de Sobk, village dans la
province égyptienne nommée El-Menoufiya, étudia le droit sous Ibn er-Refda et composa
plusieurs ouvrages. Cet illustre jurisconsulte mourut en Egypte 1’an 756 (1355 de J. C.).

7 Ciradj ed-Din Abou-Hafs Omar el-Bolkini, cheikh el-islam et chef des Chaféites de
I’Egypte, fut regardé comme le plus savant jurisconsulte de son temps. Il était profondément
versé dans toutes les sciences philosophiques. Né dans un village d’Egypte appelé Bolkin, il
mourut au Caire vers 1’an 805 de 1’hégire (1403 de J. C).

8 Insérez le mot sl aprés ses .
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Le systeme de Malek est suivi spécialement par les habitants de |, 4«9 la

Mauritanie et de ’Espagne ; il y en a bien peu qui se soient attachés a ’'un des
autres systémes, bien qu’il se trouve des sectateurs de Malek dans d’autres
pays. (Le systtme malékite régne dans ces deux contrées) parce que les
¢tudiants maghrébins et espagnols, qui voyageaient pour s’instruire, se
rendaient ordinairement dans le Hidjaz, sans aller plus loin. A cette époque, la
science (du droit) avait pour si¢ge la ville de Médine (capitale du Hidjaz), et
de 1a elle s’était propagée dans 1’Irac, province qui ne se trouvait pas sur le
chemin de ces voyageurs. Ils se bornérent donc a étudier sous les docteurs et
professeurs de Médine, ville ou Malek était alors I’imam de la science, ou ses
maitres avaient tenu ce haut rang avant lui et ou ses disciples devaient le
remplacer aprés sa mort. Aussi les Mauritaniens et les Espagnols se
rallierent-ils au systéme de Malek a I’exclusion des autres, dont ils n’avaient
jamais eu connaissance. Habitués, d’ailleurs, a la rudesse de la vie nomade, ils
ne penserent nullement a s’approprier la civilisation plus avancée que la vie
sédentaire avait développée chez les habitants de I’Irac. Ils eurent bien moins
de penchant pour ceux-ci que pour les habitants ! du Hidjaz, avec lesquels ils
avaient plus de ressemblance sous le point de vue de la civilisation, qui était
celle de la vie nomade. C’est pour cette raison que la jurisprudence malékite
est toujours restée florissante chez eux et n’a jamais subi les corrections et
modifications que I’influence de la civilisation sédentaire a fait éprouver aux
autres systemes.

Comme la doctrine de chaque imam forma, pour ceux qui la suivaient,
I’objet d’une science spéciale et qu’il ne leur fut plus permis de résoudre des
questions nouvelles par I’emploi consciencieux de leur propre jugement
(idjtihad) ou par le raisonnement, ils se virent obligés a chercher, dans chaque
cas douteux, des points de similitude ou de différence qui leur permissent de
le rattacher (2 une question déja résolue) ou de I’en distinguer tout a fait. Dans
ce travail on devait commencer par s’appuyer sur les principes que le
fondateur du 5 systeme avait établis 2, et, pour I’effectuer, il fallait avoir
acquis d’une manicre solide, la faculté¢ de bien opérer cette espece d’assimi-
lation et de distinction, en suivant, autant que possible, les doctrines de son
imam. Jusqu’a nos jours, on désigne cette faculté par le terme science de
Jjurisprudence.

Toute la population de I’Occident suivit le systtme de Malek, et les
disciples de cet imam se répandirent dans I’Egypte et dans I’Irac. Ce dernier
pays posséda le cadi malékite Ismail 3, ses contemporains «;, Ibn Khauwaz !

I Pour Ja | lisez Jal

2 Var. 3,4 D et Boulac.

3 Abou Ishac Ismail Ibn Ishac, jurisconsulte de ’école de Malek, remplit les fonctions de cadi
a Baghdad. Il mourut dans cette ville I’an 202 de I’hégire (817-818 de J. C.). Il composa
plusieurs ouvrages sur les traditions, la jurisprudence et les sept legons coraniques. — Les
dictionnaires biographiques en langue arabe et les divers ouvrages qui renferment les annales
de I’islamisme, et qui se trouvent a la Bibliothéque impériale, fournissent peu de notions sur
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Mendad, Ibn el-Montab 2, le cadi Abou Bekr el-Abheri, le cadi Abou ’l-
Hacen 3, Ibn el-Cassar 4 et le cadi Abd el-Ouehhab 5, a qui succédérent encore
d’autres docteurs de la méme école. L’Egypte posséda Ibn el-Cacem,
Ach’heb, Ibn Abd el-Hakem, El-Hareth Ibn Meskin et autres docteurs . Un
¢tudiant, parti d’Espagne et nommé [Yahya Ibn Yahya el-Leithi’, fit la
rencontre de Malek (a Médine), apprit par cceur le Mouwatta, sous la dictée de
cet imam et devint un de ses disciples. Aprés lui partit du méme pays] Abd
el-Melek Ibn , ;c Habib ®. Celui-ci, ayant étudi¢ sous Ibn el-Cacem et d’autres

docteurs de la méme classe, répandit le systtme de Malek en Espagne et y
rédigea 1’ouvrage intitulé E/-Ouadeha (I’exposition claire). Plus tard, un de
ses disciples nommé E/-Otbi ° rédigea le traité intitulé, apres lui, Otbiya. Aced
Ibn el-Forat 19, quitta I’Ifrikiya pour aller écrire sous la dictée des disciples
d’Abou Hanifa ; mais, étant ensuite passé a 1’école malékite, il écrivit, sous la
dictée d’Ibn el-Cacem, une quantité de sentences appartenant a toutes les
sections de la jurisprudence. Il rapporta a Cairouan ce livre, nommé, apres lui,
Acediya, et I’enseigna a Sohnoun !!. Celui-ci, étant ensuite passé en Orient, fit

les docteurs malekites de I’Irac. Aussi me vois-je dans 1’impossibilit¢é de donner des
renseignements sur les quatre personnages dont les noms vont suivre.

I Variantes : 35 (khounoz), s (khoueiz).

2 Variante : <l (El-Methnab).

3 Variante : EI-Hocein.

4 L’article sur la science de la controverse <3l ole. que Haddji Khalifa a donné dans son
Dictionnaire bibliographique, nous apprend qu’lbn el-Cassar, le Malekite, composa un
ouvrage intitulé Oioun el-Adilla « les sources des preuves ». La date de la mort de ce docteur
n’y est pas indiquée, probablement parce que Haddji Khalifa I’ignorait.

3 Voy. ci-devant, p. 12.

6 J’ai déja parlé de ces docteurs.

7 Yahya Ibn Yahya appartenait a la tribu berbére des Masmouda et était client de la tribu
arabe des Beni-Leith. Il étudia le droit sous Malek et contribua beaucoup a répandre en
Espagne les opinions de cet imam. Sa mort eut lieu a Cordoue, dans le mois de redjeb 234
(février 849 de J. C.). Pour I’histoire de ce docteur, on peut consulter 1’Histoire des
Musulmans d’Espagne, de M. Dozy.

8 Abou Merouan Abd el-Melek Ibn Habib es-Solemi, célébre docteur de I’école de Malek et
natif d’Espagne, mourut dans ce pays, ’an 238 (853 de J. C.).

9 Mohammed Ibn Ahmed el-Otbi étudia & Cordoue sous Yahya Ibn Yahya, et ensuite a
Cairouan sous Sohnoun (voyez ci-aprés, note 4), puis en Egypte sous Asbagh. Rentré a
Cordoue, il y acquit une grande réputation comme jurisconsulte, et mourut I’an 254 de
I’hégire (868 de J. C.).

10" Aced Ibn el-Forat, natif du Khoracan, se rendit en Afrique avec Ibn el-Achath, qui fut
nommeé gouverneur de ce pays en I’an 144 (761-762 de J. C.). Il passa ensuite en Orient, ou il
étudia la jurisprudence. Rentré a Cairouan, il en fut nommé cadi par Ziadet Allah Ibn Ibrahim,
I’ Aghlebite, qui, en ’an 201 (817 de J. C.), avait succédé a son frére, Abou ’l-Abbas, dans le
gouvernement de I’Ifrikiya. En 1’an 212, il recut de ce prince le commandement d’une
expédition contre la Sicile et, en ’an 215 (830 de J. C.), il mourut sous les murs de Syracuse,
ville dont il faisait le siege.

I Abou Said Abd es-Selam Ibn Said, surnommé Sohnoun, étudia sous les disciples de Malek
et fut ensuite nommé cadi de Cairouan. Il retoucha ou compila, dit-on, le célébre traité de
droit malekite intitulé E/l-Modauwena (le digeste) ; sa mort eut lieu en ’année 240 (854 de J.
C).
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de nouvelles études sous Ibn el-Cacem, lui soumit les questions traitées dans
cet ouvrage, et rejeta un grand nombre des décisions qu’Aced y avait insérées.
I1 avait écrit sous la dictée d’Aced et fait un recueil de toutes ses décisions,
sans omettre celles qu’il devait répudier dans la suite. Il se joignit alors a Ibn
el-Cacem pour inviter Aced par €crit a supprimer dans I’Acediya les décisions
contestées et a s’en tenir a un ouvrage qu’il (Sohnoun) venait de composer ;
mais cette démarche n’eut aucun succes. Alors le public rejeta 1I’Acediya pour
adopter le digeste de Sohnoun, bien qu’une grande confusion régnat , |, dans

la classification des matiéres contenues dans ce livre !. On donna alors a
I’ouvrage de Sohnoun le titre de El-Modauwena oua ’I-Mokhteleta (le digeste
et le mélange). Les gens de Cairouan s’appliquerent a .,; I’étude de ce

Modauwena, mais ceux d’Espagne adopterent I’Otbiya et le Ouadeha. Tbn Abi
Zeid résuma ensuite le contenu du Modauwena oua ’I-Mokhteleta dans un
trait¢ qu’il intitula le Mokhtecer (abréggé) 2, et Abou Said el-Beradai °, 1égiste
de Cairouan, en fit aussi un précis, qu’il nomma le Tehdib (refonte). Les
docteurs de D’Ifrikiya firent de ce livre la base de leur enseignement et
laisserent de coté tous les autres. En Espagne, les professeurs adoptérent
I’Otbiya et rejetérent le Ouadeha ainsi que les autres traités sur le méme sujet.
Les ulemd de 1’école de Malek ont continué a composer des commentaires,
des gloses et des recueils pour éclaircir le texte de ces livres, devenus clas-
siques. En Ifrikiya, Ibn Younos, El-Lakhmi, Ibn Mohrez, Et-Tounici, Ibn
Bechir et autres docteurs de la méme école ont composé beaucoup d’ouvrages
sur le Modauwena, de méme qu’en Espagne, Ibn Rochd “ et ses confréres ont
écrit un grand nombre de traités sur 1’Otbiya. Ibn ;3 Abi Zeid réunit en un

seul volume intitulé Kitab en-Newader (livre de choses singulicres) les
questions, les points de controverse et les opinions qui se trouvent répandues

I Littéral. « malgré le mélange des questions dans les chapitres ». Selon le traducteur turc, ces
mots signifient que les questions du recueil d’Aced s’y trouvent mélées avec celle du digeste
de Sohnoun.

2 Voyez la 1° partie, p. 227.

3 Abou Said Khalaf Ibn Abi ’l-Cacem el-Azdi el-Beradai, natif de Saragosse et docteur de
I’école malekite, est I’auteur d’une édition corrigée du célébre traité le Modauwena ; son
ouvrage, qu’il intitula le Tehdib (refonte), jouit d’une haute réputation. Il vivait au IV® si¢cle
de I’hégire et avait probablement fait ses études a Cairouan.

4 Abou ’1-Ouelid Mohammed Ibn Ahmed Ibn Ahmed Ibn Rochd, grand-pére du célébre
philosophe Averroés et cadi de Cordoue, se distingua par son z¢le pour la religion et par les
grandes connaissances qu’il déploya comme jurisconsulte et professeur de droit malekite. En
I’année 520 (1126 de J. C.), il passa en Mauritanie afin d’exposer au sultan almoravide Ali
Ibn Yougof le malheureux état de I’Espagne, et de le pousser a prendre des mesures afin de
garantir les musulmans espagnols contre les attaques du roi d’Aragon, Alfonse le Batailleur.
Rentré a Cordoue, il reprit ses legons et mourut dans cette ville, le 11 du mois de dou ‘I-kaada
520 (28 nov. 1126 de J. C.). La Bibliothéque impériale posséde un exemplaire de I’ouvrage
qui renferme les opinions juridiques d’Ibn Rochd, le grand-pére. L’ordre suivi dans ce recueil
est celui de tous les traités de droit musulman. Ce manuscrit, écrit I’an 722 de 1’hégire (1322
de J. C.), fait partie du Supplément arabe et porte le n° 398. Il forme un gros volume grand
in-4°, et offre un type parfait du caractére maghrébin-espagnol. Le dernier chapitre est du
compilateur Ibn el-Ouezzan, et renferme une notice biographique de I’auteur.
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dans les livres de jurisprudence classiques. Ce traité renferme toutes les
opinions émises par les docteurs de 1’école malekite et le développement des
principes qui se trouvent énoncés dans les traités fondamentaux. Ibn Younos
inséra la majeure partie du Newader dans le livre qu’il composa sur le
Modauwena. Aussi vit-on les doctrines malekites déborder sur les deux pays
(de ’Espagne et de la Mauritanie), et cet état de choses se maintint jusqu’a la
chute des royaumes de Cordoue et de Cairouan. Ce fut postériecurement a ces
événements que les Maghrébins adopterent (définitivement) le rite de Malek.

+12 [On remarque dans le systéme de Malek trois écoles différentes ! :

I’une, celle de Cairouan, eut pour chef Sohnoun, disciple d’Ibn el-Cacem ; la
seconde, celle de Cordoue, eut pour fondateur Ibn Habib 2, disciple de Malek,
de Motarref, d’Ibn el-Madjichoun ° et , ;o d’Asbagh *; la troisieme fut établie

en Irac par le cadi Ismail 5 et par ses disciples. Les Malekites d’Egypte
suivirent 1’école d’Irac, dont ils avaient appris les doctrines sous la direction
du cadi Abd el-Ouehhab ©, qui avait quitté Baghdad vers la fin du I'Ve siecle,
pour se rendre dans leur pays. Il est vrai que, depuis les temps d’El-Hareth Ibn
Meskin, d’Ibn Moiyesser, d’Ibn el-Lehib et d’Ibn Rechik, le systeme de droit
malekite avait existé en Egypte, mais la domination des Rafedites et de la
jurisprudence des gens de la maison I’avait empéché de se montrer. Les
légistes de Cairouan et ceux de I’Espagne eurent une forte aversion pour les
doctrines de I’école d’Irac, parce que ce pays était tres éloigné, que les sources
ou I’on avait puisé ces doctrines leur étaient restées inconnues et qu’ils
savaient a peine par quels moyens les docteurs de 1’Irac avaient acquis leurs

I Ce long paragraphe ni la premiére moitié du paragraphe suivant ne se trouvent ni dans
I’édition de Boulac, ni dans les manuscrits C et D ; on les lit dans le manuscrit A et dans la
traduction turque. Ils remplacent un autre passage beaucoup plus court dont M. Quatremeére a
donné le texte en note, et dont j’offre ici la traduction :
« Ensuite parut le livre dans lequel Abou Amr Ibn el-Hadjeb résuma les diverses
voies suivies par les sectateurs de 1’école (malekite), dans le but d’éclaircir le sujet
de chaque chapitre (du traité dont ils se servaient) ; il y fit aussi connaitre les di-
verses opinions énoncées par les docteurs malekites sur chaque question a résoudre.
Ce traité forma donc un répertoire de toutes les matiéres qui avaient attiré 1’attention
de cette école. Le systtme malekite se conserva en Egypte depuis le temps
d’El-Hareth Ibn Meskin, d’Ibn Moiyesser, d’Ibn el-Lehib, d’Ibn Rechik et d’Ibn
Ata ’llah. J’ignore a qui Ibn el-Hadjeb devait ses renseignements ; mais je sais qu’il
parut apres la chute de I’empire fatemide, a la suite de la suppression du systeme de
jurisprudence particulier aux gens de la maison, et de 1’apparition des docteurs
chaféites et malekites (dans la vie active). Vers la fin du VII® siécle, son livre fut in-
troduit dans la Mauritanie, ou. . . etc.
2 Voy. ci-devant p. 16.
3 Abou Merouan Abd el-Melek Ibn Abd el-Aziz, surnommé Ibn el-Madjichoun, était natif de
Médine. Il étudia la jurisprudence sous Malek. Sa mort eut lieu I’an 213 de I’hégire (828-829
de J. C.). —— Dans le texte imprimé, il faut lire 0 s5ald 4 la place d’cséalal
4 Abou Abd Allah Asbagh Ibn el-Feredj, natif d’Egypte et docteur malekite, étudia sous les
disciples de I’imam Malek et mourut I’an 225 (840 de J. C.).
3 Voy. ci-devant, p. 15.
6 Voy. ci-devant, p. 12.
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connaissances. D’ailleurs ceux-ci avaient pour principe de résoudre certaines
questions ! en employant d’une manieére parfaitement consciencieuse les
efforts de leur propre jugement (idjtihad), et niaient 1’obligation d’adopter
aveuglément le systéme ou les opinions de quelque docteur que ce fiit. Voila
pourquoi les Maghrébins et les Espagnols évitérent d’embrasser aucune
opinion émise par I’école d’Irac, a moins d’avoir bien reconnu qu’on pouvait
la faire remonter a I’imam (Malek) ou a ses disciples. Plus tard les trois écoles
se confondirent en une seule. Dans le courant du VIe siécle, Abou Bekr
et-Tortouchi 2 quitta I’Espagne et alla se fixer a Jérusalem, ou il donna des
lecons (du droit malékite) a des étudiants venus du Caire et d’Alexandrie. Ses
¢leves mélérent les doctrines de 1’école espagnole avec celles de 1’école
d’Egypte, ., leur propre pays. Un des leurs, le légiste Send Saheb et-Tiraz, eut

ensuite plusieurs disciples, sous lesquels on alla étudier plus tard. Parmi eux
se trouverent les fils d”Aouf ?, qui formerent aussi des disciples. |, ,, Abou Amr
Ibn el-Hadjeb # étudia sous ceux-ci, puis, aprés lui, Chihah, ed-Din el-Iraki
Cet enseignement s’est maintenu dans les villes que nous venons de nommer. ]

[Le systéme de jurisprudence suivi en Egypte par les Chaféites avait aussi
disparu a la suite de I’établissement des Fatemides, gens de la maison. Aprés
la chute de cette dynastie parurent plusieurs docteurs qui relevérent cette
école, et dans le nombre se trouva Er-Raféi >, chef jurisconsulte de Khoragan.
Apres lui, Mohi ed-Din en-Newaoui, un autre membre de cette bande illustre,
se distingua en Syrie. Plus tard, I’école malékite de Maghreb méla ses
doctrines a celles de I’école d’Irac. Ce changement commenca a partir du
temps ou Es-Chirmesahi brilla a Alexandrie comme docteur de I’école
maghrébine-égyptienne. Le khalife abbasside El-Mostancer, pére du khalife
El-Mostacem © et fils du khalife Ed-Dhaher, ayant fondé¢ a Baghdad
I’université qu’on appelle d’aprés lui El-Mostanceriya, fit demander au
khalife fatemide qui régnait alors en Egypte de lui envoyer le docteur dont
nous venons de mentionner le nom. Es-Chirmesahi, ayant obtenu
I’autorisation de partir, se rendit a Baghdad, ou il fut installé comme
professeur dans la Mostanceriya. 11 occupait encore cette place 1’an 656 (1258
de J. C.), quand Houlagou s’empara de Baghdad ; mais il put sauver sa vie
dans ce grand désastre et obtenir sa liberté. Il continua a résider dans cette
ville jusqu’a sa mort, événement qui eut lieu sous le régne d’Ahmed Abagha,
fils de Houlagou. Les doctrines des Malekites égyptiens se sont mélées avec

I Je ne sais si j’ai bien rendu le sens des mots Lals (S () 5. Le traducteur turc n’en a pas tenu
compte.

2 Voy. la 1° partie, p. 82, note 2.

3 Nous connaissons un de ces fréres: il se nommait Ibn Mekki Ibn Aouf ez-Zohri. La
réputation de ce traditionniste et docteur fut si grande que le sultan Salah ed-Din (Saladin) se
fit expliquer par lui le texte du Muowatta de Malek. Ibn Aouf se distingua par sa piété et par
la sainteté de sa vie. Il mourut ’an 581 (1185 de J. C.).

4 Voyez la 1° partie, introd. p. XX.

3 Voy. ci-devant, p. 13.

0 Pour msinall | lisez pranioal |
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celles des Malekites maghrébins, ainsi que nous 1’avons dit, et le résumé s’en
trouve dans le Mokhtecer (ou abrégé) d’Abou Amr Ibn el-Hadjeb. On voit, en
effet, a ’examen de cet ouvrage, que 1’auteur, en exposant les diverses parties
de la jurisprudence sous leurs propres titres, a non seulement inséré¢ dans | ,,

chaque chapitre toutes les questions qui se rapportent a la matiére dont il
traite, mais il y a placé, malgré leur grand nombre, toutes les opinions que les
docteurs ont émises sur chaque question ; aussi ce volume forme-t-il, pour
ainsi dire, un répertoire de jurisprudence ., malékite. Vers la fin du VIIe

siecle, I’ouvrage d’Ibn el-Hadjeb fut apporté dans la Mauritanie et deés lors] il
devint le manuel favori de la majorité des étudiants maghrébins. Ce fut surtout
a Bougie qu’ils se distinguerent par leur empressement a 1’accueillir, ce qui
tenait a la circonstance qu’Abou Ali Nacer ed-Din ez-Zouaoui, le grand
docteur de cette ville, fut la personne qui I’y avait apporté. Il venait de le lire
en Egypte sous la direction des anciens éléves de 1’auteur et en avait tiré une
copie. Les exemplaires se répandirent dans les environs de Bougie, et ses
disciples les firent passer dans les autres villes du Maghreb. De nos jours ces
volumes se transmettent de main en main, tant est grand I’empressement des
¢tudiants a lire un ouvrage qui, selon une tradition généralement regue, avait
ét¢ spécialement recommandé par ce professeur. Plusieurs docteurs
maghrébins appartenant a la ville de Tunis, tels qu’lbn Abd es-Selam, Ibn
Rached et Ibn Haroun, ont composé des commentaires sur cet ouvrage. Dans
cette bande illustre, celui qui remporta la palme fut Ibn Abd es-Selam. Les
¢tudiants du Maghreb lisent aussi le Tehdib ! (d’El-Beradai) pendant qu’ils
font leur cours de droit. Et Dieu dirige celui qu’il veut.

De la science qui a pour objet le partage ces successions (eilm el-feraid).

@

Cette science fait connaitre les portions légales (dans lesquelles il faut
diviser le montant) d’un héritage, et permet de déterminer au juste les
quotes-parts d’une succession. Cela se fait en ayant égard aux portions
primitives (fixées par la loi) et en tenant compte de la monasekha (ou
transmission de I’hérédité). Une des espéces de la monasekha c’est le déces
d’un des héritiers (avant le partage) et la ), (nécessité de procéder a la)
répartition de sa légitime entre ses propres héritiers. Cela exige des calculs au
moyen desquels on rectifie > (la valeur des parts dont la succession se
composait) en premier lieu ; puis, en second lieu, on assigne aux héritiers les
légitimes exactes .5 qui leur sont dues. Deux, ou méme plusieurs cas de

monasekha peuvent se présenter simultanément (lors du partage d’une méme

I Pour cua il | lisez cudedl

2 Comme le mot Olses est au pluriel, il faut lire z~=3 & la place de gz~ . Le manuscrit C
offre la bonne legon. Dans 1’édition de Boulac, nous lisons z~<: , mais Jlss est remplacé
par son singulier «bus |
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succession), et, plus ils sont nombreux, plus il y a de calculs a faire. Une autre
espece de monasekha est celle d’une succession a deux faces, comme, par
exemple, une succession dont un des héritiers déclare I’existence d’un autre
héritier (sur lequel on ne comptait pas), tandis que son cohéritier nie le fait.
Dans des cas de cette nature on détermine les parts sous les deux points de
vue ; ensuite on examine le montant des parts, puis on partage les biens du
défunt proportionnellement aux quotes-parts qui devaient revenir aux héritiers
qui s’étaient présentés d’abord !. Tout cela nécessite I’emploi de calculs 2.

Dans les traités de droit, le chapitre sur les successions occupe une place a
part, vu qu’il renferme non seulement des choses qui se rapportent a la
jurisprudence, mais aussi des calculs, et que ceux-ci en forment la maticre
principale. On a fait de la répartition des héritages une branche de science
distincte des autres, et 1’on a composé beaucoup d’ouvrages sur ce sujet. Ceux
qui, dans les derniers siccles, ont eu le plus de réputation chez les Malekites
d’Espagne, sont : le Kitab | ,; (ou trait¢) d’Ibn Thabet * et le Mokhtecer (ou

abrégé) composé par le cadi Abou ’l-Cacem el-Haoufi?, puis le traité
d’El-Djadi. En Ifrikiya, les musulmans des derniers temps se servent de divers
ouvrages dont I'un a eu pour auteur Ibn el-Monemmer de Tripoli>. Les
Chaféites, les Hanefites et les Hanbelites ont composé un grand nombre de
livres sur cette matiére et laissé des travaux qui, par leur masse et par la
difficulté des questions dont ils donnent la solution, offrent un témoignage
frappant des vastes connaissances que ces auteurs possédaient tant en
jurisprudence que dans 1’art du calcul. On distingue surtout parmi ces
écrivains Abou ’1-Maali, que Dieu lui fasse miséricorde ¢ !

! Voici comment j’entends ce passage : Les cohéritiers, Zeid et Omar, se présentent pour
recueillir leur 1égitime, mais, au moment du partage, Omar déclare ’existence d’un autre
héritier, lequel se nomme Ali ; mais Zeid nie le fait. En ce cas, on commence par calculer les
parts qui devraient revenir aux deux premiers héritiers seulement ; Zeid touche sa part ; puis
on fait un nouveau calcul, afin de savoir combien aurait di revenir a Ali dans le cas on il se
serait présenté tout d’abord. La somme qui lui revient est prélevée sur la part d’Omar.

2 On trouvera des exemples de ces calculs dans le tome VI, p. 416 et suiv. du Précis de
Jurisprudence musulmane de Khalil Ibn Ishac, traduit de 1’arabe par M. Perron, et publié¢ dans
le recueil intitulé Exploration scientifique de I’Algérie.

3 Abou Nasr Ahmed Ibn Abd Allah Ibn Thabet, docteur chaféite, natif de Bokhara et auteur
d’un traité des partages intitulé El-Mohaddeb (le refondu), mourut 1’an 447 (1055-1056 de J.
C).

4 Abou ’1-Cacem Ahmed Ibn Mohammed Ibn Khalef el-Haoufi, natif de Séville et auteur d’un
traité sur les feraid (portions 1égales), mourut I’an 588 (1192 de J. C.).

> Notre auteur nous apprend, dans son Histoire des Berbers, t. 111, p. 266, 267, qu’en I’an 429
(1037-1038 de J. C.) Abou ’I-Hacen Ibn el-Monemmer, légiste qui s’était distingué par sa
connaissance des régles a suivre dans le partage des successions, et qui €tait président du
conseil municipal qui gouvernait alors la ville de Tripoli, remit cette ville entre les mains d’un
membre de la famille Khazroun, qui y fit aussitot reconnaitre la souveraineté des Fatemides
de ’Egypte.

611 s’agit de I'imam El-Haremein. (Voy. la 1° partie, p. 391, note 4, et ci-apres, p. 140, dans le
deuxiéme chapitre sur le partage des successions.)
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Le partage des successions est un noble art, parce qu’il exige une réunion
de connaissances dont les unes dérivent de la raison et les autres de la
tradition, et parce qu’il conduit, par des voies slres et certaines, a reconnaitre
ce qui est dii aux héritiers quand on ignore la valeur des portions qui doivent
leur revenir, et que les personnes chargées du partage de la succession ne
savent comment s’y prendre. Les ulemd des grandes villes 1’ont cultivé avec
un soin extréme.

Quelques-uns des docteurs qui ont abordé ce sujet se sont laissé porter a
un exces dans le développement de leurs calculs; s’étant proposé des
problémes dont la solution ne peut s’obtenir que par «,, ’emploi de I’algebre,

de I’extraction des racines et d’autres branches | ,, de science ', ils en ont farci

leurs ouvrages. Des spéculations de ce genre ne sont guére a la portée de tous
les hommes et demeurent inutiles pour ceux qui ont a faire le partage des
successions, parce que les cas dont elles donnent la solution sont tout a fait
exceptionnels et se présentent trés rarement. Elles contribuent cependant a
former ID’esprit a [Dapplication et a développer la facult¢ de traiter
convenablement les affaires de partage.

La plupart des personnes qui cultivent cette partic de la science la
considerent comme une des premicres et citent, a I’appui de leur opinion, une
tradition provenant d’Abou Horeira. Selon lui, le Prophéte déclara que les
faraid composent le tiers de la science et en sont la partie qu’on oublie le plus
vite, ou, selon une autre lecon, composent la moiti¢ de la science. Cette
tradition, publiée pour la premicre fois par Abou Naim 2, leur a semblé une
preuve qui justifiait leur prétention, parce qu’ils ont cru que le terme faraid
désignait les parts d’un héritage. Cette supposition est évidemment loin (d’étre
probable) ; les faraid dont il s’agit dans la tradition sont les prescriptions
légales que les hommes sont tenus a observer et qui se rapportent non seule-
ment aux héritages, mais aux pratiques de la dévotion et aux usages qu’on doit
adopter dans la vie. Le mot, étant pris dans cette acception, désigne fort bien
des notions qui composent la moiti¢ ou le tiers (de la science), tandis que les
prescriptions touchant les successions ne forment qu’une faible partie de nos
connaissances, si on les compare avec toutes les autres sciences qui dérivent
de la loi. Pour fortifier ce raisonnement, nous ajouterons que I’emploi du mot
Jaraid avec une signification restreinte, et son application spéciale au s

partage des successions, datent de 1’époque ou les 1égistes commengaient a
systématiser les connaissances scientifiques et a se servir de termes techniques

I L’auteur aurait mieux fait d’écrire ) 05 a la place de 0s¥ . L’éditeur de 1’édition de
Boulac s’est apercu de ’erreur, mais, par un défaut d’attention, il a porté la correction sur la
particule ¢, qui precéde le mot z! 3kl |

2 Le hafedh Abou Naim Ahmed el-Ispahani es-Soufi naquit en 336 (947-948 de J. C.). 1l
composa des annotations sur les Sahihs d’El-Bokhari et de Moslem ; et, de plus, deux
ouvrages sur les Compagnons de Mohammed, une biographie d’Ispahanides, etc. Il mourut en
moharrem 403 (juillet-aott 1012 de J. C.). On le considére comme le plus grand traditionniste
de cette époque.
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pour cet objet. Aux premiers temps de I’islamisme, faraid ne s’employait que
dans son acception la plus générale, celle qu’il devait a sa racine fard, mot qui
signifie prescrire ou décider. Les anciens musulmans lui attribuérent la
signification la plus étendue, afin de s’en servir pour désigner les prescriptions
de toute nature, ainsi que nous I’avons dit, prescriptions qui forment 1’essence
de la loi. Il ne «, faut donc pas attribuer a ce mot un sens différent de celui que

les anciens lui avaient assigné, sens qui €tait bien celui qu’ils avaient voulu
exprimer .

Des bases de la jurisprudence et de ce qui s’y rattache, c’est-a-dire la
science des matiéres controversées et la dialectique 2.

@

Une des plus grandes d’entre les sciences religieuses, une des plus
importantes et des plus utiles, a pour objet les bases de la jurisprudence. Elle
consiste a examiner les indications qui se trouvent dans les textes sacrés, afin
d’y reconnaitre les maximes (de droit) 3 et les prescriptions imposées (par la
religion). Les indications fournies par la loi s’appuient sur le Livre,
c’est-a-dire le Coran, et ensuite sur la Sonna, servant a expliquer ce livre. Tant
que le Prophéete vivait, on tenait directement de lui les jugements (ou maximes
de droit) ; il donnait des éclaircissements en paroles et en actes au sujet du
Coran, que Dieu lui avait révélé, et fournissait des renseignements oraux a ses
disciples ; aussi n’eurent-ils aucun besoin d’avoir recours a la | ,¢ tradition, a

la spéculation, ni aux déductions fondées sur des analogies. Cette instruction
de vive voix cessa avec la vie du Prophete, et, dés lors, la connaissance des
prescriptions coraniques ne se conserva que par la tradition.

Passons a la Sonna. Les Compagnons s’accordérent tous a reconnaitre que
c’était pour le peuple musulman un devoir de se conformer aux prescriptions
renfermées dans la Sonna et fondées sur les paroles ou les actes du Prophéte,
pourvu que ces indications fussent parvenues par une tradition assez slire pour
donner la conviction de leur authenticité. Voila pourquoi on regarde le Coran
et la Sonna comme les sources ou il faut puiser les indications qui conduisent
a la solution des questions de droit 4. Plus tard, I’accord général (des premiers
musulmans sur certains points de droit) prit place (comme autorité) a coté de

I On trouvera plus loin un autre chapitre sur le partage des successions.

2 Dans les manuscrits C et D, dans 1’édition de Boulac et dans la traduction turque, ce chapitre
et les deux chapitres suivants n’en forment qu’un seul.

3 Littéral. « les jugements, ou décisions ». Je trouve, dans la préface de I’ouvrage arabe
imprimé a Calcutta et portant le titre de Dictionary of the technical terms used in the sciences
of the musulmans, que ces jugements aboutissaient a déclarer que telle chose était
d’obligation «s> 5, ou recommandée i, ou licite =, ou défendue <~ , ou bonne 4~a | ou
mauvaise s

4 Littéral. « I’indication de la loi (c’est-a-dire ce qui est indiqué par la loi) se trouve dans le
livre de la Sonna, sous ce point de vue. »
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ces deux (sources de doctrine ; cet accord existait) parce que les Compagnons
se montraient unanimes a repousser les opinions de tout individu qui n’était
pas de leur avis. Cette unanimité a dii s’appuyer sur une base solide, car
I’accord d’hommes tels qu’eux était certainement fondé sur de bonnes
raisons ; d’ailleurs nous avons assez de preuves pour constater que le
sentiment de la communauté (musulmane) ne saurait s’égarer. L’accord
général fut donc reconnu comme preuve authentique dans les questions qui se
rattachent a la loi.

13 S1 nous examinons les procédés par lesquels les Compagnons et les

anciens musulmans opéraient sur le Coran et la Sonna pour en déduire (des
maximes de droit), nous verrons que, tout en établissant des rapprochements
entre les cas analogues et en comparant chaque cas douteux avec d’autres qui
lui ressemblaient, ils sacrifiaient leurs opinions personnelles a la nécessité
d’étre unanimes. Expliquons-nous. Aprées la mort du Prophéte, beaucoup de
cas se présentérent dont la solution ne se trouvait pas dans les textes authen-
tiques (le Coran et la Sonna) ; les Compagnons se mirent alors a juger , ,; ces

cas en les rapprochant de cas analogues dont la solution était déja fournie, et
en les rapportant aux textes qui avaient servi a décider ceux-ci. En faisant
cette confrontation, ils eurent soin d’observer certaines régles au moyen
desquelles on pouvait bien constater [’analogie des deux cas qui se
ressemblaient ou qui avaient entre eux quelque similitude. Ils arrivaient de
cette manicre a la conviction que la décision émanée de Dieu a 1’égard d’un
des cas s’appliquait également a I’autre. Cette opération, qu’ils s’accordaient
tous a regarder comme fournissant une preuve légale, s’appelle kias (déduc-
tion analogique) et forme la quatrieme source d’indications.

Voila, selon la grande majorité des docteurs, les sources ou 1’on doit
chercher les moyens de résoudre les questions de droit; mais quelques
légistes, en treés petit nombre il est vrai, ne sont pas de leur avis en ce qui
concerne I’accord général et la déduction analogique. Il y avait aussi des
docteurs qui, a ces quatre sources, en ajoutaient une cinquieme, dont il n’est
pas nécessaire de parler, tant elle est faible dans son application et tant ses
partisans sont rares .

La premicre question a examiner dans cette branche de science est de
savoir si les quatre sources déja mentionnées fournissent réellement des
indications certaines 2. En ce qui regarde le Coran, nous dirons que le style
inimitable de ce livre et I’extréme exactitude avec laquelle la tradition nous en
a fait parvenir le texte forment une preuve de ce fait tellement décisive,
qu’elle ferme absolument la carriére aux doutes et aux suppositions. Passons a
la Sonna et a ce que la tradition nous en a conservé. (A son égard, la question
est tranchée par) I’accord général des docteurs sur la nécessité de se con-

I Je soupconne que 1’auteur fait ici allusion aux réveries et visions des Soufis.
2 Littéral. « d’examiner si ceux-ci sont des indications ». — Pour 43¥) | il faut lire 43 | avec
les manuscrits C, D, 1’édition de Boulac et la traduction turque.
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former aux indications authentiquement reconnues qu’elle nous fournit. Nous
avons déja cité cet argument qui, du reste, trouve sa confirmation dans la
conduite du Prophéte lui-méme : il expédiait en divers lieux des lettres et des
epitres renfermant des décisions sur  ,¢ des points de droit et des prescriptions

ayant force de loi, soit comme injonctions, soit comme prohibitions. Quant a
I’accord général, on démontre qu’il est une preuve décisive en citant
I’unanimité des ., Compagnons a repousser les opinions qui étaient contraires

aux leurs, et en faisant observer que la grande communauté musulmane est
incapable d’errer. La validité de la déduction analogique est confirmée par la
pratique générale des Compagnons, ainsi que nous 1’avons déja dit. Voila les
(quatre) sources d’indications (ou preuves).

Nous ferons maintenant observer que la Sonna, telle que nous 1’avons
recue par la voie de la tradition, a besoin d’étre vérifiée en ce qui regarde sa
transmission orale: il faut examiner les voies par lesquelles ces
renseignements nous sont parvenus et s’assurer de la probité des personnes
qui les ont rapportés, si 1’on veut parvenir & y reconnaitre ce caractere
(d’authenticité) qui entraine la conviction et qui est le point d’ou dépend
I’obligation d’agir conformément a ces renseignements. Voila une des bases
sur lesquelles se fonde la science dont nous traitons. Une branche de la méme
science consiste a déterminer la plus ancienne des deux traditions qui se
contredisent, afin d’y reconnaitre ! /’abrogeant et l’abrogé. 11 y a ensuite
I’obligation d’examiner la signification des mots (qui se trouvent dans les
textes sacrés). Cela exige des explications : on ne peut exprimer d’une ma-
niére bien intelligible toutes ses pensées au moyen de mots combinés de
diverses facons, a moins de s’appuyer sur la connaissance de la signification
conventionnelle des mots (isolés) et des combinaisons de mots. Or les regles
linguistiques a I’aide desquelles on se dirige dans cette étude sont celles qui
forment les sciences de la syntaxe, des inflexions grammaticales et de
I’expression des idées (la rhétorique). Tant que la connaissance de la langue
avait été une faculté innée, ces sciences et ces régles n’existaient pas ; pendant
cette période, le légiste n’en avait aucun besoin, parce que la connaissance de
la langue lui était une faculté naturellement acquise. Cette faculté, en ce qui
p2o Tegarde la langue arabe, s’altéra (avec le temps), et il fallut alors que les

critiques les plus expérimentés s’appliquassent a fixer définitivement le
langage au moyen de renseignements fournis par une tradition authentique et
de déductions tirées de saines analogies. Ces travaux servirent ensuite a la
formation de plusieurs sciences dont le 1égiste qui cherche a bien connaitre les
décisions de Dieu ne saurait se passer.

Les combinaisons de mots (dans les textes sacrés) fournissent a
I’entendement certaines notions d’un caractére particulier, c’est-a-dire des
maximes de droit, lesquelles se trouvent parmi le nombre des idées spéciales

U1l faut supprimer le s qui précéde 4i =« ; I’analyse grammaticale, le texte de I’édition de
Boulac et celui des manuscrits C et D autorisent la correction.
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exprimées au moyen de ces combinaisons et qui contribuent a former la
science de la jurisprudence. Il ne suffit pas (pour reconnaitre ces maximes) de
savoir les diverses significations qu’on a .,, assignées aux combinaisons de

mots, il faut encore connaitre certains principes qui servent d’indices aux
significations ! qui sont spéciales (a notre sujet), principes qui, ayant été posés
comme fondamentaux par les légistes et les critiques les plus habiles dans la
science de la loi, font reconnaitre (parmi ces diverses significations) celles qui
sont des maximes de droit2. Parmi les principes établis par ces docteurs
comme régles a observer dans la recherche de ce genre de connaissances, nous
trouvons les suivants : une déduction tirée de I’étymologie n’est pas valide 3 ;
dans un mot ayant deux acceptions différentes, les deux significations ne
peuvent pas étre admises a la fois; la conjonction et (s) n’indique pas

Pordre #. (Parmi les principes 3, moins certains, nous citerons ceux-ci) :

quand on supprime quelques cas particuliers dans (une proposition) générale,
peut-on se servir des cas qui restent pour en tirer une conclusion ? Le
commandement implique-t-il I’obligation de faire, ou bien est-il une simple
incitation ? Exige-t-il qu’on agisse sur-le-champ ou bien sans trop se presser ?
La prohibition implique-t-elle, ou non, que la chose défendue est mauvaise (de
sa nature) ? Est-il permis, dans une prescription générale, de prendre pour
régle un des cas particuliers que cette prescription renferme > ? L’énonciation
d’un motif (ou cause) implique-t-elle ou non 1I’énumération (des résultats ou
effets) © ? Tous ces principes servent de base a cette branche de science et,
puisqu’on les emploie dans la recherche des significations des mots, ils
rentrent dans la catégorie de la philologie (arabe) 7.

I'Je lis <¥Yall 3 la place de 4 YAl . La lecon que je préfére se trouve dans le manuscrit D et
dans 1’édition de Boulac.

2 Dans ce paragraphe et le suivant, I’auteur se sert de la langue technique de ’école ; aussi me
suis-je vu dans la nécessité de m’écarter de la lettre du texte, afin d’en rendre les idées d’une
maniére intelligible.

3 Telle, par exemple, que celle-ci: Le vin s’appelle khamr parce qu’il trouble (khumar) la
raison ; or le nebid (voy. la 1° partie, p. 35) trouble la raison ; il est donc khamr et, en ce cas, il
est défendu par la loi ; ici la conclusion est fausse.

4 C’est-a-dire I’ordre du temps dans lequel se succédent les choses désignées par les mots que
cette conjonction unit ensemble. Pour =i, lisez = avec le manuscrit D et 1’édition de
Boulac.

5 Exemple : Un texte de la loi a dit : « Celui qui tue un vrai croyant involontairement doit
affranchir un esclave » ; un autre texte porte : « Celui qui tue un vrai croyant involontairement
doit affranchir un esclave vrai croyant. » Doit-on appliquer comme loi la seconde prescription
plutdt que la premicre ?

6 11 faut lire ¥4 2l | L’édition de Boulac porte Yol 22l | ce qui revient au méme, et le
traducteur turc a eu la bonne legon sous les yeux, puisqu’il a rendu le passage ainsi : JiwslS
sddal usail gl omy pual lile 5 | ¢’est-a-dire « I’énonciation de la cause suffit-elle pour I’énumé-
ration ».

7 Pour 555 il faut lire W sS)s avec les manuscrits C et D et I’édit. de Boulac. Le traducteur
turc n’a pas rendu ce passage.
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Ajoutons que I’investigation faite au moyen de déductions analogiques
forme une des parties fondamentales de cette science, parce qu’elle sert, 1° a
fixer le véritable caractére des jugements qu’on a formés en employant
I’assimilation et la comparaison, de sorte que nous puissions distinguer s’ils
sont des principes généraux ou bien des ramifications de principe ! ; 2° a
examiner les traits caractéristiques 2 d’un texte et a en dégager celui duquel on
a la conviction que le jugement (qu’on va former) doit dépendre; 3° a
s’assurer, que ce trait caractéristique se trouve déja dans la ramification, sans
offrir quelque point faible qui empécherait de fonder sur elle un jugement. A
tout cela nous pourrions ajouter les corollaires qui résultent de ces 5

principes et qui contribuent aussi a former les bases de la jurisprudence.

Cette branche des connaissances (humaines) prit son origine pos-
térieurement a 1’établissement de 1’islamisme. Les premiers musulmans purent
s’en passer, car la connaissance de la langue, faculté qu’ils possédaient en
perfection, leur suffisait pour reconnaitre les .,, divers sens exprimés par les

mots. Ce fut d’eux qu’on tient la plupart des regles qu’il fallait observer
exactement quand on s’appliquait a (I’examen des textes afin d’en) tirer des
décisions. Rien ne les obligeait a étudier des isnads ; ils étaient contemporains
des personnes qui (les premicres) avaient rapporté des traditions, ils les
(voyaient fréquemment et les) connaissaient treés bien. Lorsque la premiere gé-
nération des musulmans eut disparu du monde, on se vit obligé d’acquérir
toutes ces connaissances par des moyens artificiels (I’étude et la pratique),
ainsi que nous ’avons dit ailleurs, et, dés ce moment, les légistes et les
modjteheds 3 se virent obligés d’apprendre les regles et les principes dont nous
venons de parler, avant de pouvoir (se livrer a 1’étude des textes afin d’en)
tirer des jugements. Ils mirent donc ces régles par écrit et en formerent une
branche de science sui generis, a laquelle ils donnérent le nom de racines (ou
bases) de la jurisprudence.

Ce fut Chaféi qui, le premier, composa un ouvrage sur ce sujet, ayant dicté
(a ses ¢leves) le texte de I’opuscule célebre dans lequel il traite des injonctions
et des prohibitions, de I’expression des idées, des renseignements
traditionnels, de 1’abrogation (d’un texte par un autre) et de cette partie de la
déduction analogique qui se rapporte aux décisions motivées par des textes.
Les jurisconsultes hanefites écrivirent ensuite sur ces matieres, et entrérent
dans de longs détails afin de déterminer exactement les principes
fondamentaux de la science. Les théologiens scolastiques écrivirent aussi sur
ce sujet; mais les ceuvres des légistes s’appliquent d’une maniere plus
spéciale a la jurisprudence , 5, et aux ramifications (ou principes secondaires)

du droit. En effet, les écrits des légistes renferment beaucoup d’exemples et
d’éclaircissements, et I’on voit que les questions dont ils s’occupent roulent

I Littéral. « en troncs ou en branches ».
2 Littéral. « les qualités ».
3 Voyez ci-devant, p. 8.
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sur des points de loi. Les scolastiques changerent la forme de ces questions en
les dépouillant de leur caractére de problémes de jurisprudence, parce qu’ils
préféraient les discuter, autant que possible, au moyen de preuves fournies par
la raison. Pour eux, la raison était le moule qui devait donner la forme aux
sciences qu’ils traitaient et régler toute la marche de leur systéme.

Les (anciens) docteurs hanefites se montrérent trés habiles dans cette
science ; ils surent en découvrir toutes les subtilités et en établir les régles par
I’examen de toutes les diverses questions de droit. Abou Zeid ed-Debouci !,
un des imams de cette école, vint ensuite et aborda la partie de la déduction
analogique, qu’il traita par écrit et avec beaucoup plus de détails que ses
devanciers. Il compléta leurs recherches, ainsi que le systeme de régles qu’il
faut suivre dans ce genre d’investigations. La science des bases de la
jurisprudence .,, s’acheva compleétement, grace au talent parfait de ce docteur,

qui, ayant mis en ordre tous les problémes qui s’y rattachent, en établit
définitivement les principes fondamentaux.

Le systeme suivi par les scolastiques en traitant cette branche de
connaissances eut beaucoup de partisans. Les meilleurs de leurs ouvrages sur
cette matiére ont pour titre le Kitab el-Borhan (livre de la preuve) et le
Mostasfi (recueil d’observations choisies). Le premier eut pour auteur I’imam
el-Haremein 2 et le second fut composé¢ par El-Ghazzali 3. Ces deux docteurs
appartenaient & ’¢cole des | ;3 Acharites. Citons ensuite le Kitab el-Omod

(livre d’appuis), dont I’auteur se nommait Abd el-Djebbar*, et le Kitab
el-Motamed (le livre bien appuyé), commentaire qu’Abou ’I-Hocein > el-Basri
composa sur cet ouvrage. Ces deux auteurs appartenaient a 1’école des
Motazelites. Les quatre traités que nous venons de nommer servirent de base
et de fondements a cette branche de science. Plus tard, deux docteurs, qui
tenaient le premier rang parmi les scolastiques des derniers si¢cles, résumerent

I Abou Zeid Abd Allah Ibn Amr, originaire de Debouciya, ville située entre Bokhara et
Samarcand, fut le premier qui donna a la controverse (—32) la forme d’une science ; et il
composa plusieurs ouvrages sur le droit et la théologie scolastique. Il mourut a Bokhara I’an
430 (1038-1039 deJ. C.)

2 Voyez la 1° partie, p. 391.

3 Le célébre théologien Abou Hamed Mohammed Ibn Mohammed el-Ghazzali mourut en 505
(1111 de J. C.). Sa vie se trouve dans le dictionnaire biographique d’Ibn Khallikan, vol. II, p.
621 de la traduction anglaise. (Voy. pour ses doctrines philosophiques I’ouvrage de M. Munk
intitulé Mélanges de philosophie juive et arabe, p. 366 ; I’Essai sur les écoles philosophiques
chez les Arabes, de M. Schmoelders, et les Mémoires de 1’Académie de Berlin, pour I’an
1858, p. 240 ; article de M. Kosche.)

4 Le cadi Abd el-Djebbar Ibn Ahmed Ibn Abd el-Djebbar el-Hemdani, natif d’Acedabad en
Perse, composa plusieurs ouvrages sur la jurisprudence. On lui attribue aussi un dictionnaire
biographique des docteurs motazelites. Il mourut ’an 415 (1024-1025 de J. C.)

311 faut lire cead a la place d” omad . Le manuscrit C, I’édition de Boulac, la traduction
turque et le dictionnaire bibliographique de Haddji Khalifa offrent la bonne lecon. — Ce
docteur, dont les noms étaient Abou ’l-Hocein Mohammed Ibn Ali el-Basri (originaire de
Basra), mourut ’an 463 (1070-1071 de J. C.).
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le contenu de ces quatre ouvrages : I’'un, Fakhr ed-Din Ibn el-Khatib !, donna
a son abrégé le titre d’El-Mahsoul (la récolte), et 1’autre, Seif ed-Din
el-Amedi 2, appela le sien le Kitab el-Ahkam (livre des décisions). Il y avait
une différence marquée entra les méthodes de vérification et de démonstration
suivies par ces deux auteurs : Ibn el-Khatib aimait & multiplier les exemples et
les preuves, tandis qu’El-Amedi s’appliquait a bien assurer ses procédés et a
fixer avec précision la ramification des problémes. Le Mahsoul de I’'imam Ibn
el-Khatib fut abrégé par plusieurs de ses disciples, tels que Ciradj ed-Din
el-Ormeoui 3, qui donna a son travail le titre d’Et-Tahcil (I’acquisition), et
Tadj ed-Din el-Ormeoui %, qui intitula le sien 3, Kitab el-Hacel (livre du

résultat). Chihab ed-Din el-Carafi’ y puisa assez de matériaux pour former
plusieurs chapitres de prolégomenes et de principes fondamentaux, et
composa ainsi un petit volume qu’il intitula le Tenkihat (dépouillement), et
El-Beidaoui ¢ en fit de méme dans son Minhadj (grande route). Ces deux
livres servent de manuels aux éléves qui commencent leurs études et ont eu
plusieurs commentaires. L’Ahkam d’El-Amedi, ouvrage beaucoup plus
détaillé que I’autre, en ce qui regarde la démonstration des problémes, fut
abrégé par Abou Amr Ibn 7 el-Hadjeb, et recut le titre El-Mokhtecer el-Kebir
(le grand compendium). Ce traité fut ensuite remanié et abrégé par ’auteur et
passa entre les mains de toutes les personnes qui s’appliquaient .,; a cette
branche d’études. Les docteurs de I’Orient et ceux de I’Occident s’occupérent
a le lire et a le commenter. Les précis que nous venons de nommer renferment
la créme de toute la doctrine des scolastiques au sujet des bases de la
jurisprudence.

I ' Voyez la 1° partie, p. 399.

2 Abou ’I-Hacen Ali Ibn Abi Ali, surnommé Seif ed-Din el-Amedi, docteur de I’école chaféite,
composa plusieurs ouvrages dont on trouvera les titres dans le dictionnaire biographique de
Haddji Khalifa. Il mourut & Damas, I’an 631 (1233-1234 de J. C.).

3 Le cadi Ciradj ed-Din Abou ’I-Thena Mahmoud Ibn Abi Bekr el-Ormeoui (originaire
d’Ormia, ville de I’Aderbeidjan) mourut en 682 (1283-1284 de J. C.). Il est auteur de
plusieurs ouvrages.

4 Selon Haddji Khalifa, le cadi Tadj ed-Din Mohammed Ibn Hocein el-Ormeoui mourut 1’an
656 (1258 de J. C.).

5> Le docteur malekite Chihab ed-Din Abou ’l-Abbas Ahmed Ibn Idris el-Carafi mourut I’an
684 (1285-1286 de J. C.).

6 Nagir-ed-Din Abd Allah Ibn Omar el-Beidaoui, I’auteur de 1’ouvrage cité par Ibn Khaldouni
est le méme qui composa le célébre commentaire coranique dont nous devons une excellente
édition aux soins de M. Fleischer. Beidaoui mourut 1’an 685 (1286 de J. C.).

7 Pour ¢#)s, lisez . — Abou Amr Othman Ibn Omar Ibn el-Hadjeb, surnommé Djemal
ed-Din, naquit dans la haute Egypte vers I’année 570 de I’hégire (1175 de J. C.). Il fit ses
études au Caire, enseigna la doctrine du rite malekite a Damas et rentra ensuite dans son pays
natal. Il mourut a Alexandrie I’an 646 (1249). — J’ai déja parlé de ce littérateur dans I’in-
troduction de la premiére partie, p. XX, note 6, mais, par une erreur bien regrettable, j’ai dit
qu’il était natif de Jaén en Espagne. Sa vie se trouve dans ma traduction anglaise du
dictionnaire biographique d’Ibn Khallikan, vol. II, p. 193.
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Le systéme suivi par les Hanefites a fait naitre beaucoup d’ouvrages, dont
les meilleurs, dans les temps anciens, furent ceux d’Abou Zeid ed-Debouci !,
et, dans les temps modernes, ceux de I’imam hanefite Seif el-Islam
el-Pezdevi 2. Ce dernier traite son sujet avec ;5 de grands détails. Ibn
es-Saati 3, un autre légiste de la méme école, combina ensemble les deux
systémes, celui du Kitab el-Ahkam et celui du livre d’El-Pezdevi, et en forma
un traité qu’il nomma E/-Bedia (la nouveauté). C’est ce qu’on a composé de
mieux et de plus original sur la maticre, et son étude, de nos jours, forme
I’occupation de nos principaux ulemd. Plusieurs savants de la Perse se sont
appliqués a le commenter, et I’on y travaille encore aujourd’hui.

Voila la véritable nature de cette branche de science, et ’indication des
sujets qu’elle traite et des ouvrages les plus remarquables qu’on a composés
pour I’éclaircir.

Les matiéres controversées.

@

Faisons d’abord observer que la jurisprudence, science fondée sur des
indications tirées des textes de la loi, offre de nombreuses questions sur la
solution desquelles les docteurs ne sont pas d’accord. Cette diversité
d’opinions provient de la maniere dont on avait choisi et envisagé (ces textes)
et devait nécessairement avoir lieu pour les raisons indiquées précédemment.
Ce défaut d’accord prit, avec le progres de 1’islamisme, une extension énorme,
et les étudiants adopterent les opinions de tel légiste qu’il leur plaisait. Cet état
de choses se prolongea jusqu’au temps des quatre imams 4 appartenant aux
corps des ulemd établis dans les grandes villes. Comme on avait |, ;; pour eux

beaucoup de considération, on finit par suivre leur autorité .,, et par refuser

son assentiment aux opinions émises par les autres légistes. Ce changement
s’opéra d’autant plus vite que les docteurs modjteheds avaient cessé leurs
travaux °, ce qui eut pour causes la difficult¢ méme de ce genre d’études et la

I ' Voyez ci-devant, p. 32.

2 Abou ’1-Yosr Ali Ibn Mohammed el-Pezdevi (en arabe, Bezdoui), auteur de plusieurs traités
sur la jurisprudence et docteur de 1’école hanefite, mourut I’an 482 (1089-1090 de J. C.). Son
ouvrage, I’Osoul, ou « principes de droit », eut un grand nombre de commentateurs. Ce savant
portait les surnoms de Fakhr el-Islam et de Seif el-Islam. 11 est rare de trouver deux surnoms
du méme genre portés par le méme individu.

3 Modaffer ed-Din Ahmed Ibn Ali es-Saati, docteur de 1’école hanefite et originaire de
Baghdad, mourut I’an 694 (1294-1295 de J. C.). Son ouvrage, intitulé Bedia 'n-Nidham,
c’est-a-dire « original par son arrangement », eut un trés grand nombre de commentateurs
parmi les Hanefites et les Chaféites.

4 Ici et plus loin I’auteur semble croire que les quatre grands jurisconsultes fondateurs des
quatre écoles de droit orthodoxes vivaient a la méme époque, ce qui n’est pas exact. Abou
Hanifa mourut 1’an 150 de I’hégire ; Malek, I’an 179 ; Chaféi, I’an 204, et Ibn Hanbel, I’an
241.

5 11 faut corriger le texte et lire il Jgia¥!
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variété de connaissances exigées ! dans ces recherches et se multipliant de
jour en jour. D’ailleurs, on ne voyait plus de ces docteurs qui entreprenaient
d’établir un nouveau systeéme, différent des systémes qu’on avait adoptés dans
ces quatre écoles. Aussi devinrent-elles les colonnes de 1’édifice religieux.
Leurs adhérents respectifs se livrérent des lors a des controverses semblables a
celles qui avaient eu lieu dans le temps ou I’on discutait les textes canoniques
et les bases de la jurisprudence. Chacun essayait de défendre le systéme de
son imam et les doctrines de I’école dont il faisait partie ; et, dans cette tache,
il s’appuyait sur les principes qui lui paraissaient les mieux établis et suivait
les voies qui lui semblaient les plus directes.

Toutes les questions de droit donnérent lieu a des controverses (parmi les
quatre écoles), et chaque partie de la jurisprudence amena des discussions :
tantot c’est Abou Hanifa, qui, dans une question agitée entre Chaféi et Malek,
s’accorde, soit avec 1’un, soit avec 1’autre ; [tantot c’est Chaféi qui est de
I’avis, soit de Malek soit d’Abou Hanifa] 2, et tant6t ¢’est Malek qui, dans des
cas semblables, se rallie a I’opinion, soit d’Abou Hanifa, soit de Chaféi. Ces
discussions ont servi @ montrer ou chaque imam avait puisé ses doctrines, les
causes de leurs dissidences et les points vers lesquels chacun d’eux avait
dirigé ses recherches zélées et consciencieuses °.

La connaissance de ces matieres forme une branche de science qui 3,

s’appelle la controverse. Celui qui en fait son étude doit savoir d’avance les
régles au moyen desquelles on opére 1’examen des textes sacrés quand on veut
en tirer des jugements ; il en a autant besoin que le docteur modjtehed en
avait, mais a cette différence prés que celui-ci s’en servait pour former des
jugements, tandis que le controversiste ne les emploie que pour défendre des
questions déja résolues et pour empécher son adversaire de les réfuter par
d’autres indications. C’est, @ mon avis, une science extrémement utile parce
qu’elle nous fait connaitre les sources ou les imams ont puisé et les preuves
qu’ils ont employées, et parce que * les personnes qui I'ont étudiée .,5 se
trouvent en mesure de produire de bons arguments pour la défense des
doctrines qu’ils veulent faire prévaloir.

Les ouvrages composés sur cette matiere par les Hanefites et les Chaféites
sont beaucoup plus nombreux que ceux des Malekites. Cela tient a ce que la
déduction analogique était, comme on le sait, trés fréquemment employée par
les Hanefites dans le développement des principes secondaires de leur systéme

I Littéral. « qui étaient la matiére ».
2 Nous voyons, par le manuscrit D, par I’édition de Boulac et par la traduction turque, que le
passage suivant a été omis dans 1’édition de Paris.

g 3l b
o= By Laaad 3l sl . o . cns szl

4 Ces mots doivent étre placés entre (x5 et (28l

3 Littéral. « les points sur lesquels était tombé leur idjtihad. »
4 Le manuscrit D et I’édition de Boulac offrent la legon ) » . Je lis &) ¢ . Le traducteur turc a
omis le passage.
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de doctrine, ce qui les avait méme fait désigner par le terme de partisans de la
spéculation et de [’investigation, tandis que les Malekites s’appuyaient
presque toujours sur les indications fournies par la tradition et n’avaient guere
d’inclination pour les recherches spéculatives. La plupart des docteurs
malékites étaient, d’ailleurs, natifs de la Mauritanie, des gens habitués aux
usages de la vie nomade et ignorant presque tous les arts (d’une civilisation
plus avancée). Parmi ces ouvrages, nous pouvons citer le Kitab el-Maakhed
(livre des sources) d’El-Ghazzali ; le Talkhis (sommaire) d’Abou Bekr Ibn
el-Arebi le Malekite, traité dont 1’auteur emprunta les matériaux aux docteurs
de I’Orient ; le Talicat (notes marginales) d’Abou Zeid ed-Debouci, et I’ Oioun
el-Adilla (sources d’indications) d’Ibn el-Cassar, docteur malékite. Le
Mokhtecer (ou compendium) des principes de la jurisprudence, ouvrage
composé par Ibn es-Saati, fournit tous les problémes servant de base a cette
»3s partie de la jurisprudence qui s’est formée a la suite des controverses ! et

offre le résumé de toutes les discussions auxquelles chaque question a donné
lieu.

La dialectique (djedl) 2.
@

La dialectique est la connaissance des convenances que les partisans des
divers systémes de jurisprudence et les autres docteurs observent dans la
discussion. L’argumentation, ayant pour but de réfuter (une opinion) ou de la
faire accepter, ouvre la porte a des discussions trés étendues, et, comme
chacune des parties adverses a toute libert¢ d’imaginer des réponses et des
arguments en faveur de son opinion, arguments parmi lesquels il s’en trouve
de bons et de mauvais, les grands maitres dans cet art se virent dans la
nécessité de poser certaines reégles de convenance et certaines lois, dans les
limites desquelles on doit se renfermer quand on veut réfuter ou soutenir .

une opinion. Ils ont prescrit la conduite a suivre par celui qui propose un
argument et par celui qui y répond ; ils ont marqué les cas dans lesquels il est
permis au premier de faire valoir ses arguments ou de céder la parole a son
adversaire ; les circonstances dans lesquelles on a le droit de I’interrompre ou
de le contredire ; celles ou 1I’on doit garder le silence et laisser la parole a son
adversaire pour qu’il produise ses arguments. C’est pourquoi 1’on a dit de cet

I Littéral. « De la jurisprudence controversible ».

2 M. de Sacy a publié le texte et la traduction de ce chapitre dans son Anthologie
grammaticale arabe, p. 473 et suiv. En reproduisant ici sa traduction avec quelques
modifications, je dois faire observer que le terme djed! est employ¢ par les scolastiques arabes
pour désigner cette branche de science qu’Aristote appela la topique ; et, en effet, c’est a la
topique que se rapportent les indications offertes par les trois derniers paragraphes de ce
chapitre. Il en est autrement du premier paragraphe, dans lequel il s’agit évidemment de la
science que les musulmans nomment Adab el-Bahth (convenances a observer dans la
discussion). L’auteur me parait s’étre trompé en confondant deux sciences qu’on regarde
comme tout a fait distinctes.



IBN KHALDOUN — Les Prolégomenes, troisiéme partie 40

art que c¢’était la connaissance des principes qui déterminent les limites et les
p30 egles a observer dans la production d’arguments destinés a défendre une

thése ou a la combattre, que cette thése appartienne a la jurisprudence ou a
toute autre science.

Ily a, a cet égard, deux méthodes : 1° celle d’El-Pezdevi, qui a pour objet
spécial les arguments tirés des textes sacrés, ou de 1’accord unanime des
docteurs ou (d’autres) arguments ; 2° celle d’El-Amidi !, qui est générale et
embrasse toute sorte d’arguments, a quelque science qu’ils appartiennent, et
qui, par-dessus tout, emploie des arguments tirés par induction.

Cette derniere méthode est ingénieuse ; mais, par sa nature méme, elle est
sujette & un grand nombre d’erreurs ; et, si ’on considére la chose de 1’ceil du
logicien, on reconnaitra que le plus souvent cela ressemble beaucoup a ce
qu’on nomme paralogismes ou arguments sophistiques ; a la seule différence
qu’on y observe la forme extérieure des arguments et des syllogismes, et
qu’on s’y conforme dans I’argumentation.

El-Amidi est le premier qui ait écrit sur cette matiere ; c¢’est pour cela que
la méthode (imaginée par lui) est désignée par son nom. Il I’a exposée d’une
maniére abrégée dans son livre intitulé : El-Irchad (la direction). Plusieurs
¢crivains plus récents, tels qu’En-Necefi 2 et autres, ont marché sur les traces
d’El-Amidi et font pris pour guide. On a composé, sur la dialectique, un grand
nombre d’écrits ; mais aujourd’hui elle est négligée a cause du discrédit ou
sont tombés la science et I’enseignement dans les villes musulmanes. Au
surplus cet art, étant un simple perfectionnement, n’est pas absolument né-
cessaire. Dieu fait tout ce qu’il veut.

La théologie scolastique.

@

p40 x27 La théologie scolastique (Eilm el-Kelam) est une science qui fournit

les moyens de prouver les dogmes de la foi par des arguments rationnels, et de
réfuter les innovateurs qui, en ce qui concerne * les croyances, s’écartent de la
doctrine suivie par les premiers musulmans et par les observateurs de la
Sonna. Le fond # de ces dogmes est la profession de 1’unité de Dieu.

I Rokn ed-Din el-Amidi Abou Hatned Mohammed Ibn Mohammed, docteur de 1’école
hanefite, natif de Samarcand et auteur d’un célébre traité sur la dialectique, mourut 1’an 615
(1218 de J. C.).

2 Hafedh ed-Din Abou ’I-Berekat Abd Allah Ibn Ahmed en-Necefi, célébre docteur de 1’école
hanefite et auteur d’un grand nombre d’ouvrages, mourut I’an 710 (1310-1311 de J. C.).

3 Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac portent <J:&eY! i, 1a bonne legon.

4 Le texte arabe porte _ (secret), mot que notre auteur emploie quelquefois avec le sens de
= ¢’est-a-dire « la nature réelle, mais abstraite, d’une chose ».
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Nous commencerons ce chapitre par donner, sous une forme digne
d’attention !, une preuve rationnelle de I’unité divine, preuve qui nous en fera
voir la réalité¢ de la maniére la plus courte et la plus simple. Nous expliquerons
ensuite le véritable caractére de la théologie scolastique, et, en parlant des
maticres dont elle s’occupe, nous indiquerons les causes qui firent naitre cette
science, et cela dans un temps ou ’islamisme était déja établi.

Toute chose qui, dans le monde sublunaire a eu un commencement 2, tant
les essences (ou individus) que les actions des hommes et celles des animaux,
doit nécessairement avoir eu des causes antécédentes; causes au moyen
desquelles cette chose arrive conformément a 1’usage établi * et auxquelles
elle doit I’achévement de son étre (evtedéyewa) 4. Chacune de ces causes, ayant
eu aussi un commencement, doit dériver d’une autre cause, et ainsi de suite,
en 4 remontant jusqu’a la cause des causes, celle qui leur donne I’existence

et qui les a créées. Cette cause, c’est le Dieu unique, gloire soit a lui !

Les causes deviennent plus nombreuses a mesure qu’elles remontent ;
elles s’étendent en ligne directe et en lignes collatérales >, de sorte que
I’intelligence (de I’homme) est incapable de les suivre et de les énumérer.
Nulle intelligence ne peut les comprendre en totalité, excepté celle qui
embrasse tout. Cela est surtout évident pour ce qui regarde les actions des
hommes et des animaux, lesquelles ont manifestement parmi leurs causes des
intentions et des volontés. En effet, la production d’un acte ne peut s’effectuer
qu’au moyen de la ., volonté et de I'intention. Or les intentions ¢ et les

volontés dépendent de I’ame et naissent ordinairement de concepts (ou
simples idées) préexistants et se suivant les uns les autres. Ces concepts sont
les causes qui produisent I’intention de faire 1’acte et ont ordinairement pour
causes d’autres concepts. On ne peut connaitre la cause (primitive) d’aucun
concept qui a lieu dans I’ame, car personne n’est capable de comprendre les
origines des choses qui se rattachent a I’ame ni I’ordre dans lequel elles se
présentent. C’est Dieu qui jette les concepts dans la faculté réflective, les uns
a la suite des autres ; aussi ’homme ne peut connaitre ni leur origine ni leur

I Littéral. « élégante ».
2 Littéral. « tout ce qui est nouveau dans le monde des existences (c’est-a-dire des étres
créés) ».
3 C’est-a-dire : a I’habitude suivie par Dieu. (Voyez la 1° partie, p. 189, note 9.)
411y a plusieurs fautes dans ce passage, I’auteur ayant mis les mots 4de | & et 455, 3 la
place de l&le | &8 et &< afin d’éviter I’équivoque que la construction réguliére aurait
présentée. Ses corrections sont pourtant malheureuses, car elles n’empéchent pas 1’équivoque
de reparaitre. Il aurait da écrire :

ol go Lg 0p I
yiKaas Q.sL;.xCiﬂ L.‘.:lp IRt

GsS R e e 8301
3 Littéral. « en longueur et en largeur ».
6 Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac remplacent le mot <33 sadll par 2 sadll | Jegon
que je préfere.
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fin. Si nous savons, comme cela arrive ordinairement, que certaines causes
naturelles et extérieures s’offrent a nos facultés perceptives dans un ordre et
un arrangement invariable, cela tient a ce que la nature (externe) est du
domaine de I’ame et peut en étre comprise. Les concepts, au contraire, se
présentent dans un ordre que I’dme ne saurait comprendre ; ils sont du
domaine de l’intelligence, lequel est plus vaste que celui de I’ame. Aussi
I’ame ne peut pas embrasser la plupart de ces concepts et encore moins leur
totalité. Voyez, a ce sujet, une marque de la sagesse du législateur inspir¢ : il
nous a défendu I’investigation des causes et prescrit de ne pas nous y arréter.
En effet, une telle , 5, occupation est, pour I’esprit, une vallée dans laquelle il

s’égare au hasard, sans rien y trouver d’utile ! et sans en découvrir le véritable
caractere. Dis(-leur, 6 Mohammed !) c’est Dieu (qui fait tout), et puis,
laisse-les se débattre a plaisir dans leur bourbier 2. L homme s’arréte souvent
a une cause sans pouvoir remonter plus haut ; le pied lui glisse alors, et il se
trouve, un beau matin, au nombre de ceux qui se sont égarés et perdus. Que
Dieu nous garde de ce qui peut tromper notre espoir et nous mener a une perte
certaine !

Il ne faut pas s’imaginer qu’en s’arrétant a une cause ou en renoncant a la
reconnaitre pour telle, on agit de son plein pouvoir et de sa libre volonté. Il
n’en est pas ainsi: (ce qu’on fait alors) est le résultat d’une couleur (ou
habitude) que 1’ame a prise, d’une teinture qu’elle a recue a force de plonger
dans I’abime des causes, en suivant un .,, systtme dont elle ne se rend pas

compte ; car, si elle le comprenait, elle se garderait bien de I’adopter. Il faut
donc I’éviter et tacher de le perdre de vue.

Ajoutons que, le plus souvent, on ignore le mode par lequel les causes
agissent sur les effets. Cela ne se connait que par 1’expérience’ et par
I’association de ce qu’on observe a ce qui est probable. Mais la vraie nature de
cette influence et la maniere dont elle agit nous sont inconnues : Et Dieu ne
vous a départi qu’une faible portion de la science. (Coran, sour. XVII, vers.
87.) Nous avons regu 1’ordre de renoncer a toute investigation au sujet des
causes, afin de pouvoir diriger nos regards vers la cause des causes, I’Etre qui
en est I’auteur et qui leur donne I’existence. (Cet ordre nous est venu) afin que
la croyance a I’unité de Dieu, telle que nous I’avons recue du législateur
inspiré, laissat dans I’ame une teinture durable. Le 1égislateur, connaissant ce
qui était au dela des perceptions recueillies par les sens, savait mieux que tout
autre les choses qui pouvaient contribuer a notre bien spirituel et les voies qui
devaient nous mener |, 45 au bonheur éternel. Il a dit : « Celui qui, en mourant,

déclare qu’il n’y a point d’autre dieu que Dieu, entrera dans le Paradis. »

I'L>édition de Boulac porte si>:, legon que j’adopte.

2 Littéral. « laisse-les se jouer dans leur étang ». — Ceci est une partie du verset 91 de la VI¢
sourate du Coran.

3 Littéral. « par I’habitude ».
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L’homme qui s’arréte aux ! causes (secondaires, sans remonter plus haut)
reste court (dans son progres) et mérite, a juste titre, I’appellation d’infidele.
Qu’il nage dans I’océan de la spéculation et de I’investigation, en étudiant ces
maticres ; qu’il en recherche une a une les causes et les influences de ces
causes, cet homme, je le déclare positivement 2, court a sa perte. Voila
pourquoi le législateur nous a défendu I’investigation des causes et ordonné de
ne croire qu’a 1’unité absolue de Dieu. « Dis? : Dieu est un,; Dieu est
I’Eternel ; il n’a point enfanté et n’a point été enfanté ; il n’a pas d’égal *. »
(Coran, sour. CXII.) Ne te fie pas a ce que ta faculté réflective te dira : qu’elle
prétende avoir le pouvoir d’embrasser la nature de tous les étres créés et leurs
causes, qu’elle se déclare capable de comprendre ce qui existe, jusque dans les
moindres détails, réponds-lui : « Ce que tu dis a ce sujet n’est que sottise ».

Celui qui est doué de la faculté de percevoir croit, du premier abord, qu’au
moyen des sens qui recueillent les perceptions il a embrassé par son esprit tout
ce qui existe, sans en laisser échapper la moindre partie : c’est 1a une opinion
bien ¢loignée de la vérité, car c’est positivement le contraire qui a lieu. Voyez
I’homme .5, qui est sourd : pour lui, tout ce qui existe se borne a ce qu’il

apercoit par les quatre sens (qui lui restent) et par I’entendement ; pour lui,
toute la catégorie d’idées qui se recueillent par 1’audition est comme chose
non avenue. Il en est de méme de I’aveugle-né: pour lui, la classe des
perceptions recueillies par la vue n’existe pas, et, si la foi qu’il ajoute aux
paroles de ses parents, de ses précepteurs et de tous ses contemporains ne le
ramenait pas a une opinion plus juste, il ne ,,, conviendrait jamais de

I’existence des choses dont, on ne s’apergoit que par la vue. Si de tels
individus admettent 1’existence de ce qu’ils n’apergoivent pas, ils n’y ont pas
¢té conduits par leur organisation ni par la nature de leurs facultés perceptives,
mais par la voix publique. Si un animal d’un ordre inférieur possédait la
parole et si on DI’entretenait de cette classe de notions qui sont purement
intellectuelles, il répondrait qu’il n’y en a pas, car, pour lui, elles n’ont aucune
existence °.

Cela étant bien reconnu, je hasarderai ici mon opinion. Il y a un genre de
perceptions différent de celles que nous recueillons (par les sens). Nos
perceptions, ayant eu un commencement, sont créées. La nature de Dieu est
supérieure a celle de ’homme et ne saurait étre comprise ; 1’étendue de la
catégorie des choses existantes est trop vaste pour que I’homme soit capable
de I’embrasser en entier. Dieu est au dela de la portée de ’esprit humain, et lui

I Le texte imprimé porte &= ; je lis 3ie avec les manuscrits C et D et I’édition de Boulac.

2 L’édition de Boulac porte 250 Y ¢ ¥, lecon que je préfére.

3 Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac portent J& Gslhaall |

4 Pour ¢+ 5, lisez e s avec les manuscrits C et D, 1’édition de Boulac et le texte du Coran.

5 L’auteur s’est exprimé ici d’une maniére peu correcte : il aurait di écrire 48w il 5 au lieu
de 48l 5. Au reste, il néglige trés souvent la construction grammaticale de ses phrases, ce qui
a de graves inconvénients quand les sujets qu’il traite exigent beaucoup de précision dans le
langage. Ce chapitre offre plusieurs exemples de 1’insouciance que je viens de signaler.
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seul embrasse tout par sa compréhension. Donc, quand il s’agit de comprendre
tout ce qui existe, il faut se méfier de ses facultés perceptives ! et des notions
qu’elles recueillent ; il faut obéir au législateur inspiré, qui, ayant plus de
sollicitude pour le bonheur des hommes qu’ils n’en ont eux-mémes, et sachant
mieux qu’eux ce qui leur serait vraiment utile, leur a prescrit ce qu’ils auraient
a croire et a faire.

(Cela devait étre ainsi, ) car le Prophéte appartenait a une classe d’étres 2
dont la perceptivité dépassait celle des autres hommes et qui agissaient dans
une sphere dont 1’étendue ne se laisse pas embrasser par la raison. Cela n’est
pas toutefois un motif pour déprécier notre intelligence et nos facultés
perceptives : D’intelligence est une balance parfaitement juste; elle nous
fournit des résultats certains, 45 sans nous tromper. Mais on ne doit pas

employer cette balance pour peser les choses qui se rattachent a 1’unité¢ de
Dieu, a la vie future, a la nature du prophétisme, au véritable caractére des
attributs divins et a tout ce qui est au dela de sa portée. Vouloir le faire, ce
serait une absurdité. Que dire d’un homme qui, voyant une de ces balances
qu’on emploie pour peser de I’or, voudrait s’en servir pour peser des
montagnes ? Cela ne prouverait pas que la balance donne ., de faux résultats.

La vérité est que la raison est limitée par certaines bornes et qu’elle ne doit
pas essayer de les dépasser dans I’espoir de comprendre la nature de Dieu et
de ses attributs. Elle n’est qu’un atome parmi ceux qui composent les choses
qui existent et qui proviennent de Dieu.

Ces considérations feront comprendre 1’erreur de ceux qui, dans ces
matieres abstruses, se fient a leur raison plutoét qu’a ce qu’ils ont entendu ;
elles feront aussi reconnaitre la faiblesse de I’intelligence humaine et la vanité
de ses jugements. Quand on a bien compris ces vérités, on doit convenir que
les causes, lorsqu’elles remontent au dela de notre compréhension et de notre
sphere d’existence, ne sont plus de cette catégorie qui se laisse apercevoir (par
la simple raison). On admettra aussi que, si la raison tachait de les saisir, elle
irait a ’abandon dans le champ des conjectures. La confession de I'unité de
Dieu est donc I’aveu implicite de notre impuissance de saisir les causes des
choses et le mode de leur opération ; elle indique que nous en laissons la
compréhension a celui, qui les a créées et dont I’intelligence les embrasse
toutes. Comme il n’y a point d’autre agent que Dieu, toutes les causes
remontent jusqu’a lui et dépendent de sa puissance. Ce que nous savons au
sujet (des causes), nous le devons au fait que nous sommes sortis de lui. Ces
observations feront comprendre la pensée d’un profond investigateur, de la
vérité, qui disait : « L’impuissance de percevoir est un mode de perception 3. »

I Littéral. « de la perception ».

2 C’est-a-dire des prophétes.

3 C’est-a-dire, I’aveu d’impuissance de comprendre est pour celui qui le fait une preuve qu’il
posséde une faculté de perception supérieure a celle qu’il possédait déja.
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pae Dans le dogme de I'unité de Dieu, ce n’est pas la foi, envisagée

seulement comme une simple déclaration affirmative, qu’il faut considérer,
car elle n’est alors qu’un accident de I’ame: ce dogme n’y est pas
parfaitement établi tant qu’il ne lui a pas communiqué une dualité, celle de la
foi, et que I’ame ne se I’est pas assimilée !. C’est ainsi que les bonnes ceuvres
et les pratiques de religion nous ont été prescrites dans le but de nous former a
I’obéissance et a la soumission, et d’éloigner de nos cceurs toute
préoccupation, excepté, (le service de) I’Etre adorable ; de sorte que nous,
simples aspirants qui essayons de marcher (dans le sentier de la vérité), nous
puissions devenir parfaits en science et en religion 2.

Il y a autant de différence entre la connaissance des dogmes de la foi et la
réalité (c’est-a-dire la croyance intime a ces doctrines) qu’entre la profession
et ’appropriation 3. Expliquons-nous : beaucoup de personnes savent que
montrer de la compassion envers les orphelins et «5, les malheureux rapproche

I’homme de Dieu. Comme la compassion est une vertu fortement
recommandée, on prétend la pratiquer ; on en reconnait I’importance et 1’on se
rappelle les passages de la loi qui I’ordonnent ; et cependant 4, si I’on voyait
un orphelin ou un pauvre malheureux, on serait plus porté a le fuir et a éviter
sa rencontre qu’a essuyer ses larmes. (On ne ressent alors ni) la compassion,
ni les sentiments, encore plus ¢élevés, de la miséricorde, de la piti¢ et de la
charité. Un tel homme, avec une telle maniére d’entendre la compassion
envers les orphelins, ne parvient qu’a la station de la connaissance
seulement ; il n’a pas atteint la station de la réalité> ni celle ,,; de

I’appropriation °. Parmi les hommes il s’en trouve qui, apreés avoir occupé la
station de la connaissance et reconnu que la compassion pour les malheureux
rapproche de la faveur de Dieu, parviennent a une station plus élevée, celle de
I’appropriation ; ils se sont approprié la charité, de sorte qu’elle est devenue
pour eux une faculté acquise. Quand ceux-la voient un orphelin ou un
malheureux, ils se hatent d’essuyer ses larmes et de mériter la récompense de
la compassion qu’ils ont montrée. On essayerait vainement de les en em-
pécher ; ils ne se laisseraient pas arréter 7 avant de lui avoir donné une portion
de ce qui se trouve sous leur main. Il en est de méme de la connaissance de la

I'Voulant éviter les périphrases, j’emploierai dorénavant le terme appropriation pour désigner
le résultat de cette opération par laquelle ’dme s assimile (<= ou <55 ) la foi, de maniére
a s’en faire une qualité acquise et réelle.

2 Le terme ' signifie (8 gl U alladl Gl 5 olal) « profondément versé dans la science (de la
vérité) et dans tout ce qui regarde la religion ».

3 Littéral. « la différence entre la réalité et la connaissance, pour ce qui regarde les dogmes,
est comme la différence entre le dire et I’appropriation. »

4 Pour s lisez 5.

3 C’est-a-dire, arrivé a la station de la connaissance, I’homme connait le précepte, mais ne
I’observe pas.

6 C’est-a-dire en faisant de la charité une qualité de I’Ame.

7 Ici le texte me parait altéré, aussi je suis la lecon du manuscrit D et de I’édition de Boulac,
qui portent & 4 la place de .
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doctrine de I’unité et de ’appropriation de cette doctrine comme qualité de
I’ame. L’appropriation en donne nécessairement la connaissance, et celle-ci
est bien plus solide que la connaissance acquise avant [/’appropriation. Pour
arriver a [’appropriation, la simple connaissance ne sert de rien ; il faut
qu’auparavant des actes aient lieu et qu’ils se répetent assez fréquemment,
pour que I’habitude de les pratiquer devienne pour 1’dme une faculté acquise
et bien établie. Alors s’est effectuée 1’appropriation et 1’action de cette faculté
est assurée ; alors 1’dme obtient la connaissance du second degré, celle qui
(est la plus élevée et qui) est la seule qui soit réellement utile a ’homme, en
lui assurant le bonheur dans 1’autre vie. La connaissance du premier degré,
celle qui s’acquiert avant I’appropriation, a peu d’utilité et ne sert presque a
rien. C’est cependant celle qui se trouve chez la plupart des théoriciens qui
s’occupent de ces matieres. La connaissance réellement utile est celle qui, née
de la piété, a des effets positifs.

Voila comment on se perfectionne dans la pratique des devoirs que le
législateur inspiré a imposés aux hommes. Nous ne possédons .;; d’une

maniére parfaite les dogmes auxquels nous sommes tenus a croire qu’apres en
avoir obtenu cette connaissance du second degre !, | 45 celle qui résulte de

I’appropriation 2 ; et, quant aux actes de piété qui nous sont prescrits, nous ne
pouvons les accomplir parfaitement jusqu’a ce que I’ame s’y soit formée et se
trouve en mesure de bien les exécuter. C’est en s’appliquant aux actes de
dévotion et en les pratiquant avec constance qu’on parvient a recueillir le fruit
précieux (pour lequel ou travaille. Le Prophéte a dit, en parlant de ce qui est la
partie fondamentale de la dévotion : « Ma plus grande jouissance est dans la
priere 3. » En effet, I’habitude de prier était devenue pour son &me une qualité
et un état réel 4, au moyen desquels il parvenait a golter un plaisir extréme et
une vive jouissance. Quelle différence entre une pri¢re de cette nature et les
prieres que font les autres hommes ! Qui pourrait les aider a en faire une
semblable ? Malheur a ceux qui sont distraits en faisant la priére ! Seigneur
Dieu ! aide-nous de ta grace et dirige-nous dans la voie droite, dans la voie de
ceux que tu as favorisés, de ceux qui n’ont pas encouru ta colere et qui ne se
sont pas égarés. Amen. (Coran, sour. 1.)

Ce que nous venons d’exposer montre qu’a 1’égard des prescriptions du
législateur 1’essentiel pour I’ame est d’acquérir une faculté qui s’y tienne
solidement et qui y produise une connaissance indispensable, celle de 1’unité

I Pour alall 4 | lisez alall 84,

2 (’est-a-dire, on n’est pas arrivé a cette perfection jusqu’a ce qu’on ait obtenu une
connaissance plus avancée, celle qui se produit chez I’homme quand son 4me s’est approprié,
comme une qualité, une profonde conviction de ce dogme.

3 Littéral. « La fraicheur de mes yeux est dans la priére. » — Selon les Arabes, I’ceil est froid
dans la joie et chaud dans la tristesse. On dit de méme en frangais : « Cela me rafraichit le
ceeur. » (Voyez la Chrestomathie arabe de M. Bresnier, p. 309, ouvrage précieux pour celui
qui veut apprendre la langue usuelle des Arabes.)

4 Pour 4 | lisez Yls | avec I’édition de Boulac et les manuscrits C et D.
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divine, dogme dont la croyance suffit pour nous procurer le bonheur éternel.
Cette (assimilation) est vraie pour toutes les prescriptions, tant celles qui
concernent I’ame que celles qui concernent le corps. On comprend alors ! que
la foi, principe et base de tous les devoirs imposés par le législateur,
représente cette faculté acquise.

pao La foi est de plusieurs degrés, dont le premier est celui ou la croyance

du cceur (la conviction interne) s’accorde avec la profession faite par la
langue. Le degré le plus élevé, c’est I’acquisition d’une certaine maniere
d’étre qui, provenant de la croyance dont le cceur est pénétré et de 1’influence
des ceuvres qui sont les conséquences de cette croyance, finit par régner sur le
cceur, par agir en maitre sur tous les membres du corps, par réduire sous sa
domination les diverses actions de I’homme, et par ’empécher de rien faire
sans sa permission. Voila le degré le plus élevé de la foi ; ¢’est la foi parfaite,
celle qui, se .y, trouvant chez le croyant, I’empéche de commettre non

seulement les grands péchés, mais les petits. En effet, cette faculté acquise est
alors si fortement établie dans 1’ame, qu’elle ne permet pas a ’homme de
s’écarter, méme pour un seul instant, des sentiers qu’elle lui a tracés. Le
Prophéte a dit : « Le fornicateur ne commet plus 1’acte de fornication quand il
est devenu vrai croyant?. » Une tradition nous apprend qu’Héraclius
(I’empereur grec), ayant interrogé Abou Sofyan Ibn Harb au sujet du
Prophéte, lui demanda si jamais un des Compagnons avait renoncé a
I’islamisme par dégott, apres I’avoir embrassé 3, et quand Abou Sofyan lui eut
répondu que non, il fit cette observation : « Tel est I’effet de la foi lorsque son
influence excitante + a pénétré dans les cceurs. » Il donnait ainsi a entendre
que, si la foi est fermement établie dans le cceur, I’dme ne peut guére lui
désobéir ; principe qui est vrai de toutes les facultés acquises, pourvu qu’elles
soient bien raffermies dans 1’ame. Elles lui tiennent lieu de naturel primitif et
de disposition innée.

Le degré le plus ¢leve de la foi correspond ° au degré infeérieur de
I’impeccabilité (eisma), état particulier aux prophétes, et dans lequel ils se
trouvent placés par suite d’une nécessité absolue et prédéterminée. Il en est

autrement dit (plus haut) degré de la foi auquel les hommes peuvent atteindre :
ils y parviennent par suite de leurs actions et de leur croyance. Cette qualité se

I Variantes : aaéiiy | aadis . Ces deux lecons sont également admissibles, mais je suis porté a
croire que la premiére est celle de 1’auteur.

2 Le traducteur turc a rendu de la méme maniére que moi cette tradition, qui, prise a la lettre,
signifie : « Le fornicateur ne fornique pas quand il fornique, étant vrai croyant. » Comme
musulman orthodoxe, Djevdet Efendi a raison, mais il faut avouer que la tradition donne a
entendre qu’un vrai croyant ne péche pas en forniquant. Mohammed ne savait pas toujours
bien exprimer sa pensée.

3 Le texte des mots « aprés 1’avoir embrassé » ne se trouve ni dans les manuscrits C et D, ni
dans ’édition de Boulac.

4 Pour 4 | lisez 48, avec C, D et Boulac.

5 Pour s, lisez 2.
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laisse parfaitement acquérir par I’ame, bien que, dans la foi elle-méme, il y ait
plusieurs caractéres distincts. On en reconnait quelques-uns ! quand on se fait
lire les paroles des premiers musulmans et quand on examine les titres des
diverses sections dont se compose le chapitre (du Sahih) dans lequel
El-Bokhari traite de la foi. On y voit, par exemple, que la foi consiste en
paroles et en actes, qu’elle peut augmenter et diminuer, que la priere et le
jetine en font partie, ainsi que la modestie et I’observation volontaire (du jeline
pendant le mois) de ramadan. En parlant de la foi parfaite, qui devient une
faculté de ’ame et un agent effectif, nous avons entendu la réunion de tous
ces caracteres.

Quant a la croyance, premier degré de la foi, elle n’offre aucune diversité
de caractere. Si 1’on tient compte de la signification primitive des mots et que
I’on prenne le mot foi (iman) dans le sens de croyance, on nie I’existence
d’une diversité de caractéres dans la foi, et telle est la doctrine des grands
théologiens scolastiques ; si, au contraire, on prend les mots dans le dernier
sens qu’on leur a assigné et qu’on se serve du mot foi pour désigner cette
faculté qui s’appelle la foi parfaite, on verra clairement qu’il implique une
diversité de .45 caractére 2. Cela n’infirme pas le fait que la croyance, premier

degré véritable de la foi, se distingue par son homogénéité : la croyance existe
dans tous les degrés de la foi, et ce fut elle qu’on désigna d’abord par le nom
de foi. C’est elle qui nous dégage de 5, I'infidelité, c’est elle qui forme la

distinction 3 entre le vrai croyant et I’infidele ; moins que la croyance ne sert
de rien. La croyance est en elle-méme une réalité simple, qui ne se compose
pas de parties. C’est dans I’état ou 1I’ame s’est mise a la suite d’actes
(fréquemment répétés) que se trouve la diversité, ainsi que nous I’avons déja
dit et que le lecteur doit le comprendre.

Le législateur a fait la description de ce genre de foi, celle qui est du degré
le moins ¢élevé et qui s’appelle croyance, car il désigna particulierement
certaines choses auxquelles il fallait croire de tout son cceur et du fond de son
ame, et qu’on était obligé d’affirmer au moyen de la langue. Ces choses sont
les dogmes établis de la religion. On 1’avait interrogé au sujet de la foi, et il
répondit : « Elle consiste a croire en Dieu, en ses anges, en ses livres révélés,
en ses apotres, au dernier jour et a la prédestination tant pour le mal que pour
le bien. » Tels sont les dogmes que les théologiens scolastiques établissent par
des preuves. Nous les indiquerons ici d’une mani¢re sommaire afin de faire

I Pour s | lisez s3S | avec I’édition de Boulac et les manuscrits C et D.
211y a ici une grave omission dans ’édition de Paris : aprés les mots slaw¥) Ji ol 4les s il faut
insérer, d’apres tous les manuscrits :
. ) A e
saly! el yay yadSCill gl JB W

u Ji .}'I' 5 s qe.t
B Ce passage se retrouve dans 1’édition de Boulac et dans

la traduction turque.
3 Je lis Js=dll avec le manuscrit D et I’édition de Boulac. Le manuscrit C porte Jwadll .
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connaitre le véritable caractere de la science scolastique et la maniere dont elle
a pris son origine.

Sachez que le législateur, en nous ordonnant de croire a ce créateur
auquel, ainsi que nous 1’avons dit, il rapporte toutes les actions (des étres
créés) et qu’il regarde comme en étant la cause unique, et en nous apprenant
que la foi serait notre salut a ’heure de la mort, ne nous a pas fait connaitre la
vraie nature du Créateur adorable, parce que de telles notions sont au-dessus
de notre intelligence et dépassent notre compréhension. Il se borna a nous
prescrire d’abord la croyance que Dieu est trop élevé, par son essence !, pour
étre assimilé aux &tres creéés ; car, en supposant cette ressemblance | 5, dans le

mode d’existence, on admettrait qu’il n’y a pas entre Dieu et les étres créés
cette différence (d’espece) qui seule pouvait lui donner le pouvoir de les créer.
Il nous apprit ensuite que Dieu était trop élevé (tenzih) pour posséder aucun
attribut imparfait, car autrement il aurait .,; de la ressemblance avec ses

créatures ; puis il nous dit que Dieu est unique par sa nature divine 2, car (s’il
y avait plusieurs dieux) la création n’aurait pas pu s’effectuer a cause du
conflit de leurs volontés 3. Il nous prescrivit ensuite de croire que Dieu sait
tout et qu’il est tout-puissant; car, sans cela, les actions (des créatures)
n’auraient pas pu s’accomplir (vu que c’est par lui qu’elles se font) ; — que
Dieu, ayant tout pouvoir de créer et de produire, est t¢émoin (de I’exécution),
de ses jugements 4 ; — qu’il possede la volonté ; car, sans elle, il n’aurait tiré
du néant aucun étre préférablement a un autre ° ; — qu’il a prédestiné tous les
événements, car autrement sa volonté ne serait pas éternelle ¢ ; — qu’il nous
ramenera a la vie aprés notre mort, afin de compléter la grace qu’il nous avait
faite en nous donnant I’existence pour la premicre fois, car, s’il nous avait
créés pour subir 1’anéantissement absolu, cela aurait été (de sa part) un acte de
dérision ; donc il nous a créés afin de nous accorder I’existence éternelle apres
la mort ; — que la mission des prophétes a eu lieu pour nous sauver d’un sort
misérable au jour ou nous comparaitrons devant Dieu, car il y aura alors du
malheur pour les uns, du bonheur pour les autres ; et, comme c’était la une

I Littér. «la croyance a son écartement, (ou a son isolement) quant a son essence ».
Jemploierai dorénavant le mot exemption pour représenter le terme tenzih, qui signifie
agnoscere ac profiteri Deum a paritate, pluralitate ac qualitatibus humanis, exemptum esse.
Pococke rend ce mot par « Amotio eorum quae de Deo non dicuntur. » (Voy. Specimen Hist.
Ar. p. 270, édition White.)

2 Le texte arabe de ce paragraphe et du suivant a subi plusieurs corrections que les manuscrits
A et B, de Constantinople, ont reproduites, mais qui ne se trouvent ni dans les manuscrits C et
D, ni dans I’édition de Boulac. Ces derniers textes portent (p. 36, 1. 1) =L | 3 la place de
4 VL (1 5) OIS 53 NL Y 4 la place de OIS 55 V) AaVL (1. 9) 43 | 4 la place de 434 et
(1. 11) 25,05, a la place de b 2 )5 . Les legons de 1’édition de Paris sont les mémes que le
traducteur turc a suivies, et, comme elles donnent un sens bien plus précis que les lecons de C,
D et Boulac, je n’ai pas hésité les adopter.

3 L’auteur emploie ici le terme temanod e\ (empéchement mutuel).

4 Pour dinxdl | lisez 4inll |

3 Littéral. « rien entre les étres créés n’aurait été distingué spécialement ».

6 Littéral. « serait neuve %a y», ¢’est-a-dire, aurait eu un commencement.
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chose que nous ne savions pas, il nous I’a 53 fait annoncer (par des

prophétes), afin de mettre le sceau a sa bonté et de nous rendre capables de
distinguer la bonne voie de la mauvaise ! ; — enfin que le paradis a été fait
pour étre un lieu de bonheur, et ’enfer pour étre un lieu de tourment.

La vérité de ces dogmes de la foi musulmane a ses preuves particuli¢res
fondées sur la raison et beaucoup d’autres tirées du Coran et de la Sonna.
Celles-ci sont les bases sur lesquelles les premiers musulmans avaient établi
leur croyance ; les savants (uléma) ont signalé ces preuves a notre attention
(comme étant les meilleures) et celles dont la certitude a ét¢ admise par les
grands docteurs de la religion.

Plus tard, cependant, il survint des différences d’opinion, au sujet des
doctrines secondaires qui se rattachent a ces dogmes, différences qui, presque
toutes, eurent pour causes ces versets du Coran dont le sens est obscur 2 : Cela
conduisit a des disputes, a des discussions et a I’emploi de preuves tirées de la
raison pour renforcer celles qui étaient basées sur la tradition, et voila
comment la théologie scolastique prit son origine.

Nous exposerons ici en détail ce que nous venons d’indiquer d’une
maniére sommaire. Le Coran attribue & I’(Etre) adorable la qualité de
I’exemption (tenzih) absolue, et cela dans un grand nombre de versets dont la
signification est si évidente qu’on ne saurait leur donner un autre sens, et qui
expriment toujours 1’idée de privation 3. Chacun de ces versets est tellement
clair dans ce qu’il énonce que nous devons I’accepter et y croire. Les discours
du Prophéte, des Compagnons et de leurs disciples montrent qu’ils ont
entendu ces versets dans leur sens littéral. Il se présente ensuite dans le Coran
d’autres * versets, |, 54 +3; mais en petit nombre, dont les uns paraissent donner

a entendre qu’il y a (entre Dieu et les hommes) une ressemblance dans
I’essence (la nature), et dont les autres semblent indiquer une ressemblance
dans les qualités (ou attributs). Aux yeux des anciens musulmans, les versets
de la privation I’emportaient sur les autres, parce qu’ils étaient plus nombreux
et plus clairs. Ils sentaient 1’absurdit¢ de D’assimilation et, tout en
reconnaissant que les versets (obscurs) faisaient réellement partie de la parole
de Dieu, et en y croyant, ils n’essayaient pas d’en éclaircir la signification par
I’emploi de la disquisition et de I’interprétation allégorique. Cela nous fait
comprendre le sens d’une parole énoncée par plusieurs d’entre eux :

I Littér. « de distinguer les deux voies ».

2 Le terme arabe est motechabeh, qui signifie équivoque. 11 désigne, en théologie musulmane,
des textes sacrés dont il est presque impossible de saisir le vrai sens. Je représente ce terme
par le mot obscur.

3 Le mot s | au pluriel < s, signifie dépouillement. En langue scolastique, il indique qu’on
doit écarter de Dieu toutes les qualités, tous les caracteéres qui appartiennent aux étres créés. Je
le rends par le terme privation. Le mot 423% (exemption) est expliqué a la page 51.

4 Pour A, lisez s A .
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« Laissez-les (ces versets) passer | comme ils viennent, y disaient-ils ; nous
donnant ainsi a entendre que nous devions croire a leur origine divine et nous
abstenir de leur trouver une interprétation, ou méme de vouloir les expliquer 2.
Il se peut (disaient-ils) que ces versets 3 aient été révélés dans le but de mettre
a I’épreuve (la foi des croyants); aussi vaut-il mieux s’abstenir de les
examiner “ et nous humilier devant Dieu. Dans les premiers temps il y avait un
petit nombre d’individus, amateurs de nouveautés, qui, prenant ces versets
dans leur sens apparent, se jetaient dans ’assimilation : les uns appliquaient
cette assimilation a la personne méme de Dieu, en lui supposant des mains,
des pieds et un visage, et cela parce qu’ils se tenaient au sens littéral de
certains versets, qui semblaient exprimer cette idée. Ils tombaient, de cette
facon, dans I’anthropomorphisme pur, et adoptaient des opinions contraires a
ce que les versets d’exemption leur imposaient ; car I’idée que le mot corps
¢veille dans I’intellect est celle d’imperfection et d’insuffisance. Il est donc
préférable de reconnaitre I’autorité supérieure des versets de privation qui
énoncent ’exemption 55 absolue, versets consultés plus souvent que les

autres, et offrant une signification plus claire, que de s’attacher au sens
apparent de certains versets dont on peut fort bien se passer, et de chercher a
concilier ces deux classes d’indications par des interprétations forcées °.

Ces gens-la, voulant éviter le reproche d’adopter une doctrine aussi
abominable (que I’anthropomorphisme), disent (que le corps de Dieu est) un
corps qui n’est pas comme les corps (ordinaires) ; mais ce subterfuge ne peut
leur servir de rien ; I’expression Dieu est un corps qui n’est pas comme les
corps renferme une contradiction, puisqu’elle énonce simultanément une
négation et une affirmation, dans le cas ou on lui attribue une des idées que le
mot corps éveille dans I’intellect ; si, au contraire, ils disent que la négation et
I’affirmation s’appliquent I’'une a un (corps spirituel) et I’autre a un (corps
matériel) et servent a nier (qu’on attache au corps de Dieu) les idées usuelles
que le mot corps éveille dans I’esprit, ils sont alors de notre avis au sujet de
I’exemption, et ils n’ont qu’a déclarer que le mot corps est un de ces termes
(qui s’emploient d’une maniere particuliére en parlant) de Dieu. Alors leur
doctrine peut étre admise.

Il y avait d’autres innovateurs qui allaient jusqu’a ’assimilation des .

attributs (en attribuant a Dieu ce qui ne convient qu’aux hommes) : ils
affirmaient la réalité du lieu (qu’il occupe), de son action de s’asseoir et de

I Variante : « lisez-les W5 ¢ 8 ». Il me semble que la bonne lecon est W | celle que j’ai
suivie dans la traduction.

2 Variantes : W _uai | W pdi | Cette derniére lecon est celle que j’ai adoptée.

3 Je lis 05 avec les manuscrits C et D et I’édition de Boulac.

4 Littéral. « I1 faut nous arréter ». Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac portent <) | 3
la place de <8 .

> Le traducteur turc a omis ce dernier passage, & commencer par les mots : « dont on peut fort
bien se passer ».
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descendre, de sa voix, de la lettre ! et autres choses semblables. Cette opinion
conduit aussi a I’anthropomorphisme, bien qu’ils eussent déclaré, a I’instar de
ceux dont nous venons de parler, que c’est une voix différente des autres voix,
un lieu qui n’est pas comme les autres lieux, une descente qui n’est pas
comme les autres, c¢’est-a-dire comme les voix, les lieux et les descentes des
corps (matériels) ; mais cette opinion se réfute par 1’argument que nous avons
oppos¢ aux premiers. Il ne nous reste donc rien a faire, en ce qui , 5, concerne

le sens apparent (de certains versets), que de nous en tenir a la croyance des
premiers musulmans et a leur pratique, et d’accepter pour vrais ces versets tels
qu’ils sont ; de cette maniére, nous empécherons que la négation de leur sens
amene la négation de leur autorité, bien qu’ils soient parfaitement
authentiques et qu’ils fassent partie du Coran. C’est vers cette opinion que
tend 2 ce que nous lisons dans la Ri¢ala (ou épitre) d’Ibn Abi Zeid 3, dans le
Mokhtecer (ou abrégé) du méme auteur, dans le livre d’Ibn Abd el-Berr # et
dans d’autres traités. Les auteurs de ces écrits ont tourné autour de 1’idée que
nous venons d’énoncer (et I’ont entrevue), et, si le lecteur ne se laisse pas
¢garer par leurs discours embrouillés , il y reconnaitra les notions accessoires
qui conduisent a ce que nous venons d’énoncer.

Les connaissances scientifiques et les arts s’étant ensuite multipliés, on se
mit a former des recueils (de notions utiles) ; on dirigea ses investigations vers
tous les sujets ©, et les théologiens scolastiques composérent des ouvrages sur
I’exemption. Alors se produisit une nouvelle doctrine, celle des Motazelites
qui, entendant de la manicére la plus compréhensive I’exemption qui est
indiquée dans les versets de privation, déclarérent qu’il fallait nier non
seulement les conclusions tirées (de 1’existence) des attributs essentiels’,
lesquels sont la science, la puissance, la volonté et la vie, mais 1’existence
méme de ces attributs. « Car, disaient-ils, cela (c’est-a-dire admettre qu’ils
existent) s, conduirait nécessairement a® (reconnaitre) la multiplicite de

1’(Etre) éternel. » Cette opinion se réfute par la déclaration que les attributs ne

I C’est-a-dire que la parole de Dieu consistait en sons formés par la combinaison de lettres.
(Voy. ci-apres, p. 73, et le Specimen historice Arabum de Pococke, p. 278.)

2 Je lis i avec le manuscrit D.

3 (Voy. la 1° partie, p. 227, note 3.) — Les deux textes imprimés portent sxée lu ) | ainsi que
les manuscrits ; mais il est certain que le mot 338 ne fait pas partie du titre de ce traité, et le
traducteur turc ne I’a pas rendu. Si notre auteur a inséré ce mot ici a dessein, il faut supposer
qu’il voulait indiquer le chapitre de 1’ouvrage qui traite des articles de foi.

4 (Voyez la 1° partie ; Introduction, p. VIII, note 1.) — Le livre dont Ibn Khaldoun parle ici,
sans le désigner par son titre, est probablement le Temhid, espéce de commentaire sur le
Mowatta.

3 Littéral. « les rides de leurs discours ».

6 Littéral. « dans toutes les directions ».

7 En arabe =<l Slia (attributs des réalités). On emploie aussi les termes 4 sixall liall et
SN SNea (attributs de 'essence).

8 Pour o=, lisez e avec les manuscrits A, D et ’édition de Boulac.
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sont ni I’essence méme (du sujet), ni une autre chose (que 1’essence) .
Comme ils niaient I’attribut de la volonté, ils étaient obligés de nier aussi la
prédestination, vu que la prédestination est I’antériorité de la volonté a 1’égard
des étres créés 2. Ils rejetaient aussi les attributs de ’ouie et de la vue, pour la
raison que ces facultés sont des accidents propres aux corps. On réfute cette
opinion en faisant observer .5, que la signification du mot (ouie et du mot vue)

n’implique pas nécessairement 1’idée d’une organisation (corporelle servant a
recueillir des perceptions) ; ces mots ne désignent que la perception méme de
ce qui peut s’entendre et de ce qui peut étre vu. Ils rejetaient 1’attribut de la
parole pour la méme raison et parce qu’ils étaient incapables de comprendre le
caractére °* de cette parole qui existe in mente (Dei). lls déclaraient que le
Coran était une chose créée, (énoncant ainsi) une nouveauté absolument
contraire a I’opinion hautement professée par les anciens musulmans.

La promulgation de cette doctrine pernicieuse fit énormément de mal ;
quelques khalifes + 1’apprirent de certains imams de la secte motazelite et
obligerent le peuple a y croire. La résistance opposée par les imams de la vraie

religion & cet ordre tyrannique leur attira, s aux uns des chatiments

corporels, et aux autres la mort. Ce fut alors que les partisans de la Sonna
s’appliquerent a démontrer la vérité des dogmes orthodoxes par des preuves
tirées de la raison, afin de réfuter ces nouveautés. Le cheikh (ou docteur)
Abou ’1-Hacen el-Achari?, le grand chef des théologiens scolastiques, se
chargea aussi de cette tache et suivit un plan qui tenait le milieu entre les
autres systemes. Il répudia ’assimilation, reconnut I’existence des attributs
essentiels et restreignit I’exemption aux mémes choses que les anciens
musulmans avaient précisées, toutes les fois que des preuves spéciales
faisaient voir qu’on devait y appliquer, d’une manicre générale, le principe de
I’exemption. 11 démontra, a I’aide de la raison et de la tradition, la réalité des
quatre attributs essentiels et celle de 1’ouie, de la vue et de la parole, qui existe
in mente (Dei). Sur tous ces points il répondit victorieusement aux novateurs
et discuta avec eux au sujet du bien, du mieux, de la connaissance du bon et

I C’est-a-dire les attributs de Dieu ne sont ni son essence, ni quelque chose en dehors de son
essence, car ils ne seraient alors que des accidents de 1’essence. (Voy. sur ce sujet le Guide
des Egarés de Maimonide, traduit par M. Munk, t. I, p. 183, 184, 185.)

2 Les scolastiques définissent, la prédestination comme I’attachement de la volonté essentielle
aux choses, dans les temps qui leur sont particuliers ; ce qui veut dire que la volonté, attribut
de I’Etre supréme, se met en rapport avec les autres étres dans les temps ou cela doit se faire,
et c’est en cela que consiste la prédestination.

3 Littéral. « la qualité ».

4 Ce fut en I’an 212 de I’hégire que le khalife EI-Mamoun professa ouvertement la doctrine de
la création du Coran. Cinqg années plus tard il voulut imposer son opinion a tous les docteurs
de la loi et punit de coups, d’emprisonnement ou de mort ceux qui refusaient d’y souscrire.
Son successeur El-Motacem continua la persécution.

5 Voy. la 1° partie, p. 192.
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du mauvais !, principes dont ils s’étaient servis afin de frayer le chemin a leur
hérésie. Il démontra complétement les dogmes qui se rapportent a la
résurrection, aux circonstances du jour du jugement, au paradis, a 1’enfer, aux
peines et aux récompenses (de 1’autre vie). Il composa, de plus, un discours
sur ’imamat, parce que les imamiens venaient de répandre leur doctrine et
d’enseigner, comme un dogme de la foi, la nécessité de croire a I’'imamat 2, et
parce qu’ils déclaraient que le Prophéte était obligé, par devoir, a préciser le
caractere de cet office et a dégager sa responsabilité en la confiant a |, 5, celui
qui y avait droit. « Le méme devoir, disaient-ils, était imposé a tout le peuple
musulman. »

Bien que I’imamat ne soit qu’une institution établie en vue de .4, I'utilité

publique et reconnue par le consentement général, et qu’y croire ne soit pas un
article de foi, on 1’a cependant classé¢ parmi les mati¢res auxquelles se
rapportent les problémes dont la discussion appartient a la science qui nous
occupe. La réunion de ces discussions forme ce qu’on appelle la science de la
parole (la théologie scolastique). On la nommait ainsi, soit a cause des
controverses qui eurent lieu au sujet des nouvelles doctrines, controverses qui
n’étaient que de pures paroles demeurées sans effet, soit parce que son
invention et son étude eurent pour cause les disputes des docteurs sur la réalité
de la parole in mente (Dei).

El-Achari laissa un grand nombre de disciples qui marchérent sur ses
traces et entre lesquels nous pouvons signaler Ibn-Modjahed. Le cadi Abou
Bekr el-Bakillani étudia sous eux et finit par devenir le chef de cette école. 11
réduisit en systeéme les doctrines qu’on y professait et fixa les principes qui
servent d’introduction a cette science, principes fournis par le raisonnement et
formant la base 4 de toutes les preuves employées par les scolastiques et de
toutes leurs spéculations. Ainsi il enseigna 1’existence des atomes et du vide ;
il déclara qu’un accident ne saurait exister dans un autre accident, et qu’un
méme accident ne saurait durer deux instants de temps>. Croyant que la
nullit¢ d’une preuve impliquait la nullit¢ de ce qu’on prétend prouver, il

I Les Motazelites professaient le libre arbitre et niaient les attributs divins. Ils enseignaient
que c’était pour Dieu une nécessité que de faire le bien aux hommes, et quelques-uns d’entre
eux prétendaient méme qu’il devait faire pour eux le mieux possible. 1ls disaient aussi que la
raison seule suffisait pour mettre I’homme en état de connaitre le bien et le mal, tandis que,
selon I’opinion orthodoxe, cette connaissance fut acquise a ’homme par la révélation. (Voy.
I’ouvrage de Chehrestani sur les sectes, éd. Cureton, p. ¥), et la traduction allemande de
Haarbruecker, p. 41 et suiv. Voy. aussi le Mewakif d’El-1dji, p. YV@, éd. Soerensen.)

2 Selon les orthodoxes, I’imamat n’est pas un dogme, mais une institution nécessaire. (Voy. 1°
partie, p. 388, 400)

3 Quelques auteurs musulmans regardent ce terme comme la traduction du mot Aoyik.

4 Je lis 4¥) 3 la place de 4Y1 5. Les manuscrits C et D et 1’édition de Boulac m’ont fourni
cette legon, qui, du reste, est indiquée par le sens.

> Pour qu’une qualité ou un accident persiste dans un sujet, il faut que Dieu le crée de
nouveau a chaque instant de temps : telle est la doctrine des philosophes scolastiques. (Voy. le
Guide des Egarés, édition de M. Munk, t. I, p. 377, 388, 399.)
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enseigna qu’immédiatement apres 1’obligation de croire aux dogmes de la foi
venait I’obligation de reconnaitre ces principes comme vrais. Ce fut ainsi que
se compléta un systeme de doctrine qui forme une des plus belles | ¢, branches

de la science spéculative et théologique. Il faut toutefois avouer que les
démonstrations dont 1’auteur se sert ne sont pas toujours conformes aux régles
de I’art. Cela eut pour causes I’extréme simplicit¢ des connaissances qui
existaient chez les (scolastiques) de cette époque, et la circonstance que la
logique, art au moyen duquel on controle I’exactitude des démonstrations et
qui prescrit 1’observation des régles syllogistiques, n’avait pas encore paru
chez le peuple musulman. Quand méme on y aurait introduit quelques
principes de cet art, les scolastiques se seraient bien gardés de les adopter : la
logique tenait de prés aux sciences philosophiques, sciences tellement
différentes des doctrines enseignées par la loi révélée, que cela seul aurait
suffi pour la faire repousser.

Apres le cadi Abou Bekr !, qui fut un des grands docteurs de cette école,
parut I’imam El-Haremein Abou ’l-Maali 2. Celui-ci dicta ., a ses €leves le

contenu d’un ouvrage qu’il avait composé sur la matiére et qu’il intitula
Chamel (le compréhensif). Ce livre, dans lequel D’auteur s’étendait trés
longuement, fut ensuite abrégé par lui et obtint, sous le titre Kitab el-Irchad
(livre de la direction), la plus haute autorité chez les Acharites, comme résumé
de leurs doctrines.

L’art de la logique, s’étant ensuite introduit chez les musulmans, devint
pour eux un objet d’étude. On I’avait excepté de la réprobation qui s’attachait
aux sciences philosophiques, parce qu’on le regardait comme une simple
régle, ou pierre de touche, au moyen de laquelle on pouvait éprouver
I’exactitude, non seulement des arguments philosophiques, mais aussi de ceux
qui s’emploient dans les autres sciences. L’on se mit alors a examiner les
principes que les anciens maitres avaient posés comme bases de la scolastique,
et I’on fut conduit, par des arguments tirés en grande partie des traités rédigés
par les anciens philosophes sur la physique et la métaphysique, a repousser
plusieurs de ces maximes. Tel fut le résultat auquel on arriva en appliquant la
logique & la scolastique. On rejeta méme le principe ¢ admis par le cadi

El-Bakillani, savoir : que la nullité¢ de la preuve impliquait celle de la chose
qu’on croyait avoir prouvée. Le systéme qu’on venait d’introduire, et que tous
les scolastiques s’accordaient a accepter, différait beaucoup de 1’ancien et était
désigné par le nom de systeme des modernes. On y introduisit la réfutation de
certaines doctrines enseignées par les anciens philosophes et contraires aux
dogmes de la foi ; on rangea méme ces philosophes parmi les adversaires de la
religion, parce qu’il y avait beaucoup d’analogie entre leurs opinions et celles
dont les sectes hétérodoxes de I’islamisme faisaient profession.

I'Voy. la 1° partie, p. 42, note sur Al-Bakillani.
2 Voy. la 1° partie, p. 391.
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El-Ghazzali ! fut le premier qui adopta ce plan dans ses écrits sur la
scolastique. L’imam (Fakhr ed-Din) Ibn el-Khatib suivit son exemple, et une
foule d’étudiants les prirent pour autorités et pour guides. Les théologiens de
I’époque suivante se plongerent dans I’étude des livres composés par les
anciens philosophes et finirent par confondre I’objet de la scolastique avec
celui de la philosophie. Ils regardérent méme ces deux sciences comme
identiques, a cause de la ressemblance qui existe entre les problémes de 1’une
et ceux de I’autre.

Sachez maintenant que les théologiens scolastiques, lorsqu’ils voulaient .4,

démontrer 1’existence et les attributs du Créateur, citaient comme argument
I’existence des étres créés et tout ce qui les concerne ; ce qui, du reste, était
leur maniere ordinaire de procéder. Or le corps naturel, considéré sous le
méme point de vue que les philosophes 1’ont regardé dans leurs traités de
physique, fait partie de ces étres. Mais leur maniére de l’envisager est
directement opposée a celle des théologiens scolastiques ; ils ne voient dans le
corps qu’un étre capable de mouvement et de repos, tandis que les autres y
voient une chose qui indique I’existence d’un agent. C’est de la méme
maniére que les philosophes procedent dans leurs traités de métaphysique : ils
ne regardent qu’a I’existence absolue (des étres) et a ces (qualités) que
I’existence exige par son essence méme ; les scolastiques, au contraire, ne
voient dans ’existence (des €tres) qu’'une preuve de I’existence d’un créateur.

»62 En somme, les scolastiques posent d’abord comme principe que la

vérité des dogmes est constatée par la loi révélée ; puis ils les considerent
comme formant 1’objet de la science qu’ils cultivent, et cela en tant qu’on peut
défendre ces dogmes au moyen d’arguments tirés de la raison. « De cette
manicre on parvient (disent-ils) a repousser les nouveautés hétérodoxes et a
lever les doutes et les incertitudes qu’on peut avoir au sujet des dogmes. »

Si I’on considére les commencements de cette science et le progres
régulier de sa marche a travers les générations successives de docteurs, qui,
apres avoir admis comme principe que les dogmes étaient vrais, mettaient en
avant des arguments et des preuves, pour appuyer leur opinion, on reconnaitra
I’exactitude de ce que nous avons déja énoncé relativement a 1’objet de cette
science, objet au dela duquel elle ne doit pas passer.

Les scolastiques des derniers siecles ont fait un mélange des deux
systémes et confondu les problemes de la scolastique avec ceux de la
philosophie, de sorte qu’on ne saurait distinguer 1’une de ces sciences de
I’autre, et ’on chercherait en vain dans leurs livres quelques indications sur ce
sujet. Le Taoualé > d’El-Beidaoui et tous les ouvrages composés par les

I'Voy. ci-devant, p. 32.

2 Le Taoualé en-Anouar (ortus luminum) eut pour auteur le méme Beidaoui qui composa le
célébre commentaire du Coran.
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savants étrangers (non arabes, persans) qui florissaient apres lui sont la preuve
de ce que nous avangons.

Un certain nombre d’étudiants se sont occupés de ce systeme (hybride),
dans le but de se mettre au courant des doctrines qui .43 s’y trouvent, et

d’acquérir une connaissance approfondie des arguments (dont on s’était servi
pour défendre les dogmes de la foi), arguments qui, en effet, s’y trouvent en
grande abondance ; mais, si I’on veut appliquer les principes de la scolastique
au systeme des anciens musulmans, il faut suivre le procédé des premiers
scolastiques, procédé basé sur les indications du Kitab el-Irchad (de I’imam
el-Haremein) et d’autres livres rédigés sur le méme plan. Je recommande a
celui qui veut défendre ses croyances en réfutant les ¢, philosophes d’étudier

les traités d’El-Ghazzali et de I’imam Ibn el-Khatib ; car, bien que leurs écrits
s’écartent du plan ! que les anciens s’étaient accordés a suivre, ils n’offrent ni
ce mélange de problémes (dont nous avons parlé), ni cette confusion d’idées
qui se remarque dans les ouvrages des scolastiques modernes relativement a
I’objet de la science qu’ils enseignent.

En somme, nous dirons que la connaissance de cette branche de science
qui s’appelle la scolastique n’est pas maintenant nécessaire pour 1’étudiant,
puisqu’il n’existe plus d’hérétiques ni d’impies, et que les livres et
compilations laissés par les grands docteurs orthodoxes sont parfaitement
suffisants pour nous guider. L’emploi de preuves tirées de la raison était bon
quand il fallait défendre la religion et en confondre les adversaires ; mais
aujourd’hui (il n’en est pas ainsi, car) il ne reste (de ces opinions dangereuses)
qu’une ombre de doctrine 2, dont nous devons repousser * les suppositions et
les assertions par respect pour la majesté de Dieu “.

El-Djoneid > passa un jour aupres d’un groupe de docteurs scolastiques qui
exposaient leurs opinions a grand flux de paroles, et il demanda qui étaient ces
gens-la? On lui répondit: « Ce sont des gens qui se servent de la
démonstration afin d’écarter de Dieu les attributs propres aux étres créés et les
indices de I’'imperfection. » Il dit alors : « Nier le défaut quand ce défaut ne
saurait possiblement exister est un défaut (de jugement). Cette science est
pourtant d’une certaine utilité pour quelques esprits d’élite et pour ceux qui
cherchent & s’instruire ; car il serait honteux pour une personne qui sait par
ceeur toute la Sonna d’ignorer les preuves spéculatives qui peuvent s’employer

I Pour s | lisez 7 aa™ avec les manuscrits C et D et I’édition de Boulac.

2 Littéral. « qu’un discours ».

3 Pour s 4, lisez s % .

4 Je crois que I’auteur veut désigner ici les doctrines d’Averrogs.

5> Abou ’1-Cacem Djoneid, célébre ascéte et soufi, naquit et fut élevé a Bagdad. Il mourut en
cette ville I’an 297 (909-910 de J. C.). Sa vie se trouve dans le dictionnaire biographique
d’Ibn Khallikan, vol. I p. 338 de la traduction anglaise, et dans le Nefehat el-Ons de Djamé.
(Voy. Notices et Extraits, t. X1, p. 426.)
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dans ¢, la défense des dogmes dont elle est la base ; er Dieu est I'ami des
vrais croyants. (Coran, sour. 111, vers. 61.) .44

Eclaircissements au sujet des motechabeh (passages et termes de
signification obscure) qui se trouvent dans le Coran et la Sonna, et
indication de I’influence qu’ils ont eue sur les croyances des diverses
sectes tant sonnites qu’hétérodoxes '.

@

Dieu envoya son Prophéte pour nous appeler au salut et a la possession du
bonheur (éternel). Il lui transmit du ciel le noble Livre (le Coran, écrit) en
cette langue arabe qui exprime si clairement les idées 2. Dans ce volume, Dieu
nous entretient des devoirs dont 1’accomplissement doit nous conduire a la
félicité. Ces discours, devant nous fournir les moyens de connaitre Dieu,
renferment nécessairement la mention de ses dualités (ou attributs) et de ses
noms. Dieu nous y parle aussi de I’dme, qui est attachée a notre (corps), de la
révélation, des anges, par I’intermédiaire desquels il communiqua aux
prophétes les messages que ceux-ci devaient nous apporter. Il y fait mention
du jour de la résurrection et des avertissements qui doivent précéder cet
événement, mais sans nous donner la moindre indication au sujet de 1’époque
ou cela aura lieu. Dans ce noble Coran on trouve, au commencement de
certaines sourates, quelques lettres de 1’alphabet, isolées les unes des autres, et
dont nous n’avons aucun moyen de connaitre la signification.

Tous les versets du Coran qui ont rapport a ces diverses matiéres sont
désignés par le terme motechabeh (équivoque, allégorique, obscur), et la
recherche de leur signification a été formellement interdite. Dieu lui-méme a
dit : C’est Lui qui t’a envoyé le Livre ; parmi les versets qu’il renferme les uns
sont mohkam (solidement établis, d’une signification précise, clairs) et
forment la base du Livre, les autres sont motechabeh (obscurs). Ceux dont les
ceeurs devient (vers ['erreur) s attachent |, ¢s aux motechabeh, par le desir de

faire du scandale ou de les expliquer,; mais personne n’en connait
[’explication excepté Dieu, et les hommes consommés dans la science diront :
Nous croyons aux motechabeh ; ils viennent tous de la part de notre Seigneur,
et il n’y a que les hommes sensés qui soient capables de réfléchir. (Coran,
sour. III, vers. 5.)

Les savants d’entre les premiers musulmans, c’est-a-dire d’entre les
Compagnons du Prophéte et leurs disciples, ont entendu par «,5 le mot mohkam

les versets dont le sens est clair et dont les indications sont positives, et c’est

I'Ce chapitre manque dans les manuscrits C et D, et dans 1’édition de Boulac. J’y ai remarqué
plusieurs erreurs de copiste, mais j’ai pu les corriger presque toutes a I’aide du manuscrit A et
de la traduction turque. Je le crois d’Ibn Khaldoun.

2 Littéral. en arabe « discernant ».
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pour cette raison que, dans le style technique des légistes, on définit comme
mohkam, « ce qui est évident quant au sens ». Ils s’expriment de diverses
maniéres au sujet des passages motechabeh : selon quelques-uns, ce sont les
versets dont le sens ne peut étre rendu clair que par un examen attentif et une
interprétation (allégorique), puisqu’ils se trouvent en contradiction avec
d’autres versets ou avec la raison ; aussi leur signification est-elle cachée et
obscure. Ce fut en partant de ce principe qu’Ibn Abbas disait : « On doit croire
aux versets motechabeh , mais ne pas les prendre pour regle de conduite. »
Selon Modjahed ! et Eikrima 2, tous les versets du Coran, excepté ceux qui
sont mohkam et ceux qui forment des narrations, sont motechabeh, et telle fut
aussi 1’opinion d’Abou Bekr (el-Bakillani) et de I'imam El-Haremein.
Thauri 3, Es-Chabi 4, et un certain nombre des premiers docteurs, disaient que
le motechabeh était ce dont il n’y avait aucun moyen d’obtenir la connais-
sance, comme, par exemple, les signes qui annoncent I’approche de la fin du
monde °, les époques ou les avertissements (& ce sujet) , ¢ auront lieu, et les

lettres de I’alphabet placées au commencement de quelques sourates.

Le verset dans lequel Dieu dit que les mohkam sont la base du livre
signifie qu’ils en forment la majeure partie, tandis que les motechabeh n’en
sont qu’une faible portion. On classe ce verset parmi les mohkam. Dieu blame
ensuite ceux qui s’attachent aux versets obscurs afin de les expliquer ou de
leur donner un sens qu’ils ne pouvaient pas avoir en arabe, langue dans
laquelle ces communications nous sont parvenues. Il désigne ces personnes
comme des gens de la déviation, ¢’est-a-dire, qui se détournent de la vérite,
tels que les infideles, les zendics (matérialistes) et les novateurs ignorants, et
déclare qu’elles ont pour but, en agissant ainsi, de faire du scandale, c’est-
a-dire, de justifier le polythéisme, ou de tromper les vrais croyants, ou bien,
qu’elles y cherchent un sens qui réponde a leurs désirs et qui serve d’appui
aux nouvelles doctrines qu’elles veulent enseigner. Il dit ensuite : — Gloire
soit & lui ! — qu’il se réserve a lui-méme 1’interprétation de ces versets et que
lui seul en connait la signification. Ses paroles sont: Mais personne n’en
connait [’explication excepté Dieu. Ensuite, pour louer les savants qui croient
a ces versets, il dit : Et les hommes consommés dans la science diront : Nous y
CrOYyOns.

Les premiers musulmans (entendaient ce dernier passage de la méme
maniére que nous : ils) regardaient les mots et les hommes consommeés dans la

' Voy. la 2° partie, p. 183, note 1. Son pére Djebr s’appelait aussi Djobeir.

2 Eikrima (ou Akerma selon la prononciation berbére) était originaire de la Mauritanie et de
race berbére. Devenu client ou affranchi d’Ibn Abbas, il s’appliqua a 1’é¢tude de 1’exégese
coranique et du droit musulman, et finit par étre regardé comme 1’homme le plus savant de
son temps. Il mourut vers I’an 106 de I’hégire (724-725 de J. C.).

3 Voy. la 2° partie, p. 163, note 2.

4 Amer Ibn Chorahil es-Chabi fut, de son temps, le docteur le plus savant de la ville de Koufa.
Il y naquit vers 1’an 20 de I’hégire. Sa mort eut lieu I’an 104 (722-723 de J. C.).

3 Littéral. « les conditions de 1’heure ».
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science comme le commencement d’une nouvelle proposition, dont
I’influence devait ’emporter sur celle de la conjonction copulative (ef) !.
« Croire, disaient-ils, a ce qui est absent (¢’est-a-dire caché, inconnu) est ici ce
qu’il y a de plus digne d’¢loge; si la conjonction gardait sa valeur, ces
hommes croiraient a ce qui est présent ., (patent, connu), vu que le sens de
ces versets leur serait déja connu ; donc ils ne croiraient pas a ce qui leur était
caché. » Les mots, ils viennent tous de la part de notre Seigneur, corroborent
cette opinion.

p67 Ce qui montre que la maniére d’expliquer ces versets est inconnue aux

mortels, c’est que les mots de la langue (arabe) comportent seulement les
significations que les Arabes leur ont assignées et que, si nous nous trouvons
dans I’impossibilité de rattacher a une expression I’idée qu’elle sert a énoncer,
nous ignorons ce que cette expression veut indiquer. Donc, si elle nous vient
de la part de Dieu, nous devons laisser a Dieu d’en connaitre le sens, sans
vouloir engager notre esprit dans la recherche d’une signification que nous ne
possédons aucun moyen de trouver. Aicha (la femme de Mohammed) a dit :
« Quand vous verrez des gens qui se disputent au sujet (du sens) du Coran,
évitez-les ; car ce sont eux que Dieu a désignés (par ces paroles : ceux dont les
coeurs dévient vers [’erreur).» Telle fut la regle suivie par les anciens
musulmans a 1’égard des versets obscurs?; ils 1’appliquaient aussi aux
expressions du méme genre qui se présentent dans la Sonna, parce qu’elles
proviennent de la méme source que celles du Coran.

Ayant signalé les diverses especes de versets obscurs, nous reviendrons
aux différentes opinions qui ont cours a ce sujet. Parmi les versets qu’on a
spécifiés comme ayant ce caractere, sont ceux qui ont rapport a la (derniere)
heure (du monde), aux conditions sous lesquelles elle doit arriver, aux temps
ou les signes précurseurs de cet événement auront lieu, au nombre des suppodts
(de I’enfer ; Coran, sour. XCVI, vers. 18), etc. Mais il me semble que ces
versets-1a ne sont pas du nombre des obscurs, car ils n’offrent aucun mot,
aucune expression, dont le sens puisse donner lieu a des conjectures. (Ce
qu’ils renferment de vague et d’indéterminé ce ne sont pas les mots, ) mais les
temps de certains événements qui doivent arriver, temps dont Dieu s’est ré-
servé la connaissance, ainsi qu’il I’a déclaré lui-méme dans le texte du Coran
et par la bouche de son Prophete. Il a dit: « La connaissance de ces choses
n’existe que chez Dieu. (Coran, sour. VII, vers. 187.) On a donc lieu de
s’étonner que quelques personnes aient regardé ces versets comme obscurs.
Quant aux lettres isolées qui se trouvent , ¢ en téte de certaines sourates, elles

y sont comme lettres de I’alphabet (et ne désignent pas autre chose). Il est
possible (que Dieu les y ait mises a dessein (afin de marquer I’impossibilité

I Si la conjonction gardait sa valeur, le sens du verset serait : « Personne n’en connait la
signification excepté Dieu et les hommes versés dans la science. »
2 Je rendrai dorénavant motechabeh par obscur et mohkam par clair.
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d’imiter le style «,, du Coran) !. Zamakhcheri a dit ? : « Elles indiquent que le

style du Coran est porté a un si haut degré d’excellence qu’il défie toute ten-
tative faite pour I’imiter ; car ce livre, qui nous a été envoyé du ciel, est
compos¢ de lettres ; et tous les hommes peuvent les connaitre également bien ;
mais cette ¢galité disparait quand il s’agit, pour eux, d’exprimer leurs idées au
moyen de lettres combinées ensemble . » Si ’on n’adopte pas I’explication
qui donne a entendre que ces signes désignent réellement des lettres (on est
obligé de convenir qu’ils désignent quelque autre chose) ; ce qui n’a pu arriver
qu’a la suite d’un transport régulicrement fait“. (Ceux qui admettent le
transport) disent, par exemple, que fa () et ha (¢) (lettres placées en téte de la
vingtiéme sourate) sont des particules compellatives dérivées des (verbes)
taher (purifier) et hada (donner); mais le transport régulier se fait tres
difficilement et, dans les exemples dont il s’agit, ces lettres appartiendraient a
la classe des termes obscurs (ce que nous n’admettons pas) °.

Les versets dans lesquels il est question de la révélation, des anges, | 4 de

I’esprit (saint) et des génies rentrent dans la classe des versets obscurs, a cause
de I’incertitude dont leur signification réelle est entourée, signification qui
n’est pas de celles qui sont généralement connues. Quelques personnes
rangent dans la méme catégorie certains versets d’un caractére semblable a
celui des précédents et traitant, soit de ce qui se passera au jour de la
résurrection, soit du paradis, de I’enfer, du Djeddjal (I’Antechrist), des
troubles (qui auront lieu avant la fin du monde), des signes précurseurs °© (de la
derniére heure) et de toutes les autres maticres qui différent des choses aux-
quelles les hommes sont habitués. Cette opinion a une certaine probabilité,
mais la grande majorité des docteurs, et surtout les théologiens scolastiques,
ne I’admettent pas. Ceux-ci ont méme indiqué la manicre dont il faut entendre
chacun de ces versets, comme cela se voit dans leurs livres.

I'L’auteur n’explique pas son idée. Je pense, avec le traducteur turc, que le sens du passage
est ceci: « Dieu a mis ces lettres en téte de quelques sourates comme une espéce de défi ;
c’est comme s’il leur avait dit : « Voila les éléments dont se compose le Coran ; prenez-les et
faites-en un livre qui I’égale par le style. »

2 Zamakhcheri parle trés longuement de ces lettres dans son commentaire sur la seconde
sourate du Coran ; mais le passage cité ici ne s’y trouve pas.

3 Littéral. « les hommes, dans elles, égalité ; I’inégalité existe dans 1’indication d’elles, aprés
la combinaison. »

4 Détourner un nom appellalif de sa signification primitive pour lui en donner une autre, ou
pour en faire un nom propre, c’est ce que les grammairiens arabes désignent par le terme Ji
(transport). (Voy. a ce sujet ’Anthologie grammaticale de M. de Sacy, p. VI de I’avis aux
lecteurs.)

5> Je donne ici la traduction littérale du paragraphe : « Se détourner de ce point de vue, lequel
comporte la direction vers la réalité, ne peut se faire que par le transport sain, comme leur dire
au sujet de #-h, qu’il est un compellatif de faher, hada, et autres choses semblables. Or le
transport sain est trés difficile, et le motechabeh (I’obscurité) serait amené dans elles (dans ces
lettres), sous ce point de vue. »

6 Littéral. « des conditions ».
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Il nous reste a indiquer, comme faisant partie des motechabeh, les qualités
que Dieu s’attribue a lui-méme dans son Livre, et qu’il nous a fait connaitre
par la bouche de son Prophéte; qualités qui, entendues de la manicre
ordinaire, nous porteraient a mésestimer la perfection et la puissance divines.
Nous avons dit comment, a I’égard de ces versets, les premiers musulmans s’y
prenaient. Aprés leur mort, il s’¢leva des disputes a ce sujet, et 1’esprit
d’innovation alla jusqu’au point de porter atteinte au dogme. J exposerai ici
les diverses doctrines qu’on €nongait, et j’aurai soin de faire la distinction des
bonnes d’avec les mauvaises. Mettant d’abord toute ma confiance en Dieu, je
dis que le Seigneur — Gloire soit a lui ! — s’est qualifié dans son Livre
comme savant, puissant, doué de volonté et de vie, ayant la faculté d’entendre,
celle de voir et celle de parler ; qu’il se dit magnifique, généreux, libéral,
bienfaisant ; grand et glorieux. ., Il s’est méme donné des mains, des yeux, un

visage, des pieds, une langue et autres organes (propres au corps des étres
créés). Parmi ces attributs il y en a qui exigent nécessairement que le sujet , 4,

dans lequel ils se trouvent soit réellement de nature divine ! : tels sont, le
savoir, la puissance, la volonté, puis la vie, attribut sans lequel les autres
n’existeraient pas. Il s’y trouve aussi d’autres attributs qui servent a renforcer
I’idée de sa perfection, comme ceux de 1’ouie, de la vue et de la parole ; puis
d’autres qui donnent 1’idée de 1’'imperfection (qui se rattache au corps : tels
sont les actes de s’asseoir, de descendre et de venir, la possession d’un visage,
de deux mains, et de deux yeux, organes particuliers aux étres crées. Le 1égis-
lateur nous a dit qu’au jour de la résurrection nous verrons Dieu aussi
clairement que nous voyons la lune quand elle est dans son plein, et que nous
ne serons pas frustrés (de cette jouissance) 2. Je rapporte ici la tradition telle
qu’elle se trouve enregistrée dans le Sahih (d’El-Bokhari). Les premiers
musulmans, tant les Compagnons que leurs disciples, reconnaissaient a Dieu
les attributs de la divinité et de la perfection, et s’en remettaient a lui pour
I’intelligence des versets qui faisaient croire a I’imperfection de son étre ; ils
n’essayaient pas d’en expliquer le sens.

Il y eut, aprés eux, des différences d’opinion parmi les docteurs au sujet
des attributs ; les Motazelites les regardaient comme des jugements abstraits
de D’esprit et niaient I’existence des attributs dans 1’essence divine. A cette
doctrine ils donnaient le nom de tauhid (profession de ['unité). Ils
enseignaient aussi que I’homme est le créateur de ses actions et que la
puissance divine n’y est pour rien, surtout quand ces actes amenent le mal ou
se font contre les ordres de Dieu. « Il n’est pas permis, disaient-ils, au hakim
(a I’étre sage par excellence) de causer de telles actions. Ils enseignaient aussi
que Dieu était dans 1’obligation de viser 3 toujours a faire pour le mieux dans
sa conduite envers ses serviteurs, et ils désignaient cette doctrine par le terme
adl (justice). Avant cela, ils avaient commencé par nier la prédestination et par

I Pour 4 5) | lisez 4 5! |
2 Le traducteur turc a lu s i et oL, A la seconde personne du singulier.
3 Je lis 3le) », 4 la place de <ie) .
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déclarer que chaque chose doit son origine & un |, ;; savoir, a une puissance et a

une volonté créés ! (expres pour cet objet). Le Sahih fait mention de cela et
rapporte qu’Abd Allah, fils (du khalife) Omar, maudit publiquement 2 Mabed
el-Djoheni et ses disciples parce qu’ils professaient cette doctrine. Ouacel Ibn
Atd el-Ghazzal 3, un de ses sectateurs et disciple d’El-Hacen el-Basri,
accueillit I’opinion de la non-existence de la prédestination. Cela eut lieu du
temps d’Abd el-Melek Ibn Merouan (le cinquiéme khalife omeiade). .,

Mamer es-Solemi adopta ensuite la méme opinion, mais ceux qui 1’avaient
déja admise y renonceérent (pendant quelque temps) . Un autre membre de
cette secte fut Abou ’1-Hodeil el-Allaf. Il devint le chef de 1’école motazelite
apres en avoir étudié les doctrines sous Othman Ibn Khaled et-Taouil, ancien
disciple de Ouacel. (Othman) fut un de ceux qui niaient la prédestination et
rejetaient les attributs de I’existence (les attributs essentiels), suivant, en cela,
I’opinion des philosophes (grecs), dont les doctrines avaient commencé a
s’introduire parmi les musulmans. Ensuite vint Ibrahim en-Naddham. Celui-ci
admit la prédestination, et entraina les (Motazelites) dans la méme voie ; mais,
ayant ensuite étudié¢ les livres des philosophes, il se prononga de la facon la
plus énergique contre I’existence des attributs et rétablit la doctrine motazelite
sur ses anciens fondements. Il eut pour successeurs El-Djahed 5, El-Kaabi © et
El-Djobbai 7.

Ce systeme fut appelé la science de la parole (la scolastique), soit a cause
des argumentations et des controverses auxquelles il donna lieu, soit, parce
que la négation de la parole comme attribut divin en , ;, formait la base. Ce fut

a cause de cela que I’imam Es-Chaf€i disait, en parlant des Motazelites, qu’ils
méritaient d’étre fustigés avec des branches de palmier et promenés avec
ignominie a travers les rues.

Les personnes que nous venons de mentionner consolidérent le systéme.
Leurs opinions furent admises par les uns et repoussées par les autres, jusqu’a
ce qu’Abou ’I-Hacen el-Achari se mit en avant. Ce docteur eut de fréquentes
controverses avec les principaux Motazelites au sujet du bien et du mieux &, et
rejeta leur théorie. Il suivit les opinions d’Abd Allah Ibn Said Ibn Kilab,

I Littéral. « qui sont nouveaux ».

2 Ou excommunia. Le verbe arabe signifie : « déclarer qu’on ne répond pas pour un autre ».

3 Abou Hodeifa Ouacel Ibn Ata el-Ghazzal, naquit 2 Médine I’an 80 (699-700 de J. C.). 11
enseigna la doctrine motazelite a Basra, et mourut 1’an 131 (748-749 de J. C.). Dans le texte
arabe il faut lire J & 4 la place de V=) .

4 Cette parenthése est justifiée par le fait et par la traduction turque. On y lit s 3 <l ) 5,

5> Mort en 255 (868-869 de J. C.).

6 Abou ’1-Cacem Abd Allah el-Kaabi. Fondateur de la secte motazelite appelée des Kaabites,
mourut en 317 (929 de J. C.).

7 Abou Ali ’I-Djobbai, théologien motazelite, mourut 1’an 303 (916 de J. C.). Son fils Abou
Hachem professa les mémes doctrines et mourut en 321 (933). — Lisez <Vl dans le texte
arabe.

8 Voyez ci-devant, page 58.
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d’Abou ’1-Abbas el-Calaneci et d’El-Hareth Ibn Aced el-Mohacebi, tous
partisans des doctrines professées par les premiers musulmans et sincérement
attachés au systéme fondé sur la Somna. 1l fortifia! ces doctrines par des
preuves tirées de la scolastique et montra, que, dans 1’essence de Dieu, il
existe certains attributs, tels que la science, la puissance et la volonté, attributs
au moyen desquels on compléte la démonstration tirée de 1’empéchement
mutuel (pour prouver I'unité de Dieu) 2 et celle qui montre la réalité de la
puissance possédée par les prophetes d’opérer des miracles. Les Acharites
reconnaissaient pour attributs la parole, I’ouie et la vue, et voici pour quelle
raison : bien que ces mots, pris dans leur sens littéral, pussent faire croire a
I’imperfection (de Dieu), en donnant a entendre que sa parole consiste en un
son et en des lettres énoncés par des organes corporels, il n’en est pas moins
vrai que, chez les Arabes, le mot parole a une autre signification, dans
laquelle I’idée de son et celle de lettres n’entrent pas, savoir, ce qu ‘on «s, roule

dans [’esprit. Tel est (selon les Acharites) la véritable signification 3 du mot
parole (employé pour désigner I’attribut de Dieu; pour eux), la premicre
signification ne vaut rien. Ayant ainsi écarté ce qui pouvait faire supposer
qu’il y avait de I’imperfection (dans Dieu), ils reconnaissaient cet attribut (la
parole divine) comme éternel ;3 a parte ante * et comme rentrant tout a fait

dans la catégorie des autres attributs. D’aprés cette doctrine, le mot Coran
désigne également (la parole) ancienne qui existe dans I’essence de Dieu et
qui, s’appelle la parole mentale, et la parole nouvelle >, qui consiste en des
combinaisons de lettres s’énoncant au moyen de sons. Quand on emploie le
terme ancienne, on attribue au mot parole la premicre de ces deux
significations, et quand on dit que cette parole peut se lire et s’entendre, on
veut dire (qu’elle porte la seconde de ces significations et) que la lecture et
I’écriture peuvent servir a la représenter.

L’imam Ahmed Ibn Hanbel évitait, par un scrupule de conscience,
d’employer le terme nouvelle (pour désigner la parole qui se lit et qui
s’entend), et cela pour la raison qu’on n’avait jamais oui dire que les anciens
musulmans s’en fussent servis dans ce sens. Sa répugnance, a cet égard,
n’impliquait point qu’il regardat comme éternels les exemplaires du Coran
écrits a la main et les textes coraniques qui s’énoncent au moyen de la langue ;
car il voyait parfaitement bien que ces exemplaires étaient nouveaux ; elle
provenait uniquement d’un exces de piété. Dans toute autre supposition, cela
aurait ét¢, de sa part, la négation d’un état de choses dont tout le monde devait

I Pour 33 | lisez ¥4 . La traduction turque porte | ce qui justifie la correction.

2 En arabe &L . Ce terme peut aussi se rendre par conflit de volontés. (Voy. ci-devant, p. 52).
3 Pour 488s | [isez 4ds |

4 Littéral. « comme ancien ».

> De méme que chez les scolastiques, le terme ancienne s’emploie pour désigner ce qui est
éternel a parte ante, le mot nouvelle sert a désigner ce qui n’est pas éternel a parte ante, ce
qui a eu un commencement, ce qui a été crée.
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nécessairement reconnaitre la réalité ; et a Dieu ne plaise que cet imam fiit
capable (de montrer une telle faiblesse d’esprit).

Quant aux attributs de 1’ouie et de la vue, bien que leurs noms fassent
penser a la faculté perceptive exercée par certains organes du corps, ces
mémes noms s’emploient dans la langue (arabe) pour indiquer [’acte
d’apercevoir ce qui peut étre entendu ou vu. Cela suffit pour écarter 1’idée
d’imperfection que ces mots pourraient suggérer ; d’ailleurs, les significations
que nous venons indiquer appartiennent réellement a ces deux termes. Quant
aux mots se poser, venir, descendre, visage, deux mains, deux yeux, etc. on
evite , ;4 de les entendre dans leur signification ordinaire ; car elle pourrait

faire croire a de I’imperfection (dans la nature de Dieu), en établissant une
similitude (entre lui et les étres créés), et on les regarde comme des
expressions métaphoriques. C’est ainsi que les Arabes donnent un sens
allégorique a des phrases dont le sens littéral serait inadmissible. Ils ont
expliqué de cette maniére le passage du Coran (ou il s’agit d’un mur) qui
pensait s’écrouler (sour. XVIII, vers. 76). C’est chez eux une pratique admise
qui n’a jamais été repoussée ni regardée comme une innovation.

Ce qui porta les (scolastiques) a interpréter ces mots d’une maniére
allégorique, bien que cela fiit contraire au systeme des premiers .,

musulmans, qui remettaient a Dieu la compréhension des versets obscurs, ce
fut la hardiesse de quelques musulmans des temps postérieurs, — nous
voulons parler des Hanbelites anciens et modernes. — qui entendaient ces
expressions d’une maniere tout a fait étrange : ils les regardaient comme
désignant des attributs éfablis dans Dieu, mais d’'une maniére inconnue. Ainsi,
pour expliquer I’idée de Dieu qui se pose sur son trone, ils disent que I’acte de
se poser est établi en lui. Nous conservons (disaient-ils) au terme se poser sa
signification littérale pour ne pas étre obligés a le déclarer nul (zatil). Nous
n’indiquons pas la maniere dont I’acte de se poser est établi en Dieu, pour ne
pas nous laisser entrainer dans 1’assimilation (de Dieu aux créatures), choses
que les versets privatifs n’autorisent pas. Tels sont les passages : Il n’y a rien
qui lui soit semblable (Coran, sour. XLIL, vers. 9), — loin de sa gloire ce
qu’on lui attribue (sour. XXIII, vers. 93), — loin de lui ce que disent les gens
pervers |, — il n’a pas engendré et n’a pas été engendré (sour. CXII, vers.
3). » Les Hanbelites ne se doutaient cependant pas qu’ils entraient en pleine
assimilation quand ils reconnaissaient pour réel 1’acte de se poser. Chez les
philologues, se poser veut dire se tenir dans un lieu, s’y fixer; donc, il
implique I’idée de la corporéité. ;5 L’emploi de /’annulation leur répugnait 2,
mais il s’agissait ici d’annuler la signification d’un mot, ce qui n’est pas
défendu ; c’est I’annulation (des attributs) de la divinité qui est défendue. 11
leur répugnait aussi d’admettre que certaines obligations fussent inexécutables

I Ce passage, tel qu’il est rapporté dans le texte arabe, ne se trouve pas dans le Coran.
2 On avait donné aux Motazelites le sobriquet d’annulateurs, parce qu’ils niaient I’existence
des attributs divins.
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(dans le cas ou I’on s’écarterait de la signification littérale des mots) ! ; mais
cela est une illusion de leur part, car aucune obscurité ne se présente dans les
versets qui prescrivent des devoirs. Ils prétendaient que leur systeme était
celui des premiers musulmans ; mais a Dieu ne plaise (que nous admettions
leur opinion) ! Le systétme des anciens fut celui que nous avons indiqué,
savoir, de s’en rapporter & Dieu pour le sens de ces versets et de ne pas
essayer de les comprendre. Pour justifier leur opinion que Dieu se pose
réellement sur le trone, ils citent cette parole de I’'imam Malek : « L acte de se
poser est connu, mais la maniére en est inconnue.» Malek ne voulait
cependant pas dire que 1’acte de se poser attribué¢ a Dieu était une chose
connue ; a Dieu ne plaise ! il connaissait trop bien la signification du verbe se
poser pour énoncer une telle opinion ; il voulait seulement dire que la
signification étymologique de ce verbe était connue et qu’il ne se dit que des
étres ayant un corps ; mais la mani¢re de se poser (en parlant de Dieu),
c’est-a-dire, la réalité de la prise de position, était inconnue 2. En effet, ., tous

les attributs sont des manicres d’étre réelles, et 1’on ignore comment les
maniéres d’étre sont établies en Dieu. Pour démontrer que Dieu occupe un
lieu ? ils citaient la tradition de Saouda #: Le Prophéte lui demanda ou était
Dieu, et elle répondit : « Dans le ciel ». « Rends-lui la liberté, s’écria-t-il, car
elle est vraie croyante ». Mais il ne la reconnaissait pas pour telle parce
qu’elle avait dit que Dieu existait dans un lieu, mais parce qu’elle avait cru au
sens apparent des |, ;5 versets qui donnaient a entendre que Dieu était dans le

ciel. Ce fut ainsi qu’elle se trouva comprise dans la classe des musulmans
sincéres qui croyaient aux versets obscurs sans avoir essayé d’en trouver le
véritable sens. Un argument décisif contre la proposition que Dieu est dans un
lieu est fournie par la raison méme : elle nie que Dieu ait besoin (de
I’extrinséque pour exister). D’autres preuves nous sont offertes par les versets
privatifs qui impliquent I’exemption ; tels, par exemple, que : Il n y a rien qui
lui ressemble ; Il est Dieu dans les cieux et sur la terre, etc. Or aucun étre ne
peut occuper deux lieux a la fois ; aussi (ce dernier verset) ne signifie pas que
Dieu occupe un lieu quelconque, mais désigne autre chose.

Plus tard, (les Hanbelites) généralisérent leur mani¢re d’entendre les
passages (du Coran) qui donnaient & Dieu un visage, deux yeux et deux mains,
ou qui lui attribuaient I’acte de descendre et de parler en énongant des mots
composés de lettres et de sons. (Dans leur nouveau systéme) ils donnaient a
ces versets des significations plus compréhensibles que celle de la corporéite,
et exemptaient Dieu de la qualité corporelle que ces versets paraissaient
indiquer. Bien qu’un tel procédé ne soit pas autorisé par la langue (arabe) ils

I Je ne sais de quels passages du Coran il s’agit.

2 Le sens exige ’insertion du mot 4 seae aprés 4ids

3 Littéral. « pour prouver I’affirmation du lieu ».

4 Moaouia Ibn el-Hakem possédait une esclave appelée Saouda et voulait I’affranchir. 11
consulta a ce sujet le Prophéte, qui interrogea la femme afin de savoir si elle était croyante et
digne de la liberté.
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ont continué, depuis les premiers jusqu’aux derniers, a le mettre en pratique.
Ils eurent pour adversaires les scolastiques, les Acharites et les Hanefites ; en
un mot, tous les partisans de la doctrine sonnite se réunirent pour les réfuter.
On sait que les scolastiques hanefites de la ville de Bokhara eurent des
controverses a ce sujet avec Mohammed Ibn Ismaél el-Bokhari.

Les corporalistes (ceux qui donnent un corps a Dieu, les anthropo-
morphistes) procédérent de la méme mani¢re quand ils affirmeérent la
corporéité. Ils disaient que le corps de Dieu n’était pas comme les .55 (autres)

corps. Bien que le mot corps ne soit pas employé ! dans les traditions sacrées
quand il y est question de Dieu, ces hommes | ,; oscrent attribuer a Dieu un

corps, en prenant a la lettre (quelques textes d’une signification obscure). Ils
allérent méme plus loin et affirmérent la corporéité (de I’Etre supréme), mais
en y mettant les mémes réserves qu’eux (les Hanbelites). Voulant aussi sauver
la doctrine de 1’exemption, ils se servirent d’une expression renfermant une
contradiction et une absurdité : « Dieu, disaient-ils, est un corps, mais non pas
comme les (autres) corps. » (Cette distinction ne vaut rien, car) le mot corps
(djism), en langue arabe, désigne ce qui a de I’épaisseur et des limites. On en
donne (il est vrai) d’autres définitions : tantot c’est ce qui subsiste par soi-
méme et tantot c’est ce qui est composé d’atomes, etc. Mais ces formules
appartiennent aux théologiens scolastiques, qui les avaient adoptées en
laissant de coté le sens attribué¢ au mot corps dans la langue arabe. Aussi les
corporalistes se jeteérent-ils non seulement dans 1’innovation, mais dans
I’infidélité : ils assignérent a Dieu un attribut imaginaire qui ferait croire a son
imperfection et dont aucune mention ne se trouve ni dans le Coran ni dans les
paroles du Prophéte.

Le lecteur voit maintenant les différences qui existent entre le systéme des
premiers musulmans et des scolastiques orthodoxes, et celui des sectaires plus
modernes et des innovateurs, tant motazelites que corporalistes.

Parmi les théologiens des temps postérieurs?, se trouverent des
extravagants qu’on nommait assimilateurs et qui affirmaient la réalit¢ de la
ressemblance (entre Dieu et ses créatures). Cette doctrine fut portée si loin
qu’un de leurs adeptes disait, a ce qu’on rapporte : « Ne me demandez de vous
parler ni de la barbe de Dieu, ni de ses parties génitales ; quant au reste, je
saurai répondre a toutes les questions qu’il vous plaira de m’adresser. » —
Aucune interprétation donnée a cette doctrine ne peut la pallier, 8 moins qu’on
ne dise en leur faveur qu’ils avaient seulement I’intention de renfermer (dans
les limites d’une seule proposition %) toutes les idées (absurdes) que certains
versets du Coran, pris a la lettre, pourraient inspirer, et que ;5 (du reste, ) ils

entendaient ces versets de la méme manicere que les grands docteurs (du

I Pour iy | lisez < ol . La traduction turque porte : < ssal of Culis adl 5 aa dual 03 day 5 Y siie,
c’est-a-dire, « Dans les traditions sacrées le mot corps ne se trouve pas ».
2 Lisez ofiasa | sans fechdid.

3 Littéral. « de circonscrire ».
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peuple musulman). Sans cela, ce serait de la franche infidélité¢. Que Dieu nous
en préserve !

Les livres composés par les partisans de la Sonna renferment beaucoup
d’arguments destinés a réfuter ces nouveautés et fournissent en abondance les
meilleurs arguments qui puissent s’y employer. Les indications que nous
venons de donner font connaitre en gros ces diverses doctrines, ainsi que leurs
ramifications. Louange a Dieu qui «s, nous a dirigés vers ce but ! nous nous

serions égarés si Dieu ne nous avait pas dirigés. (Coran, sour. VII, vers. 41.)

Quant aux versets qui, pris a la lettre, offrent un sens dont la signification
et la portée réelle nous sont cachées, ceux, par exemple, qui regardent la
révélation, les anges, I’ame, les génies, le berzekh !, les circonstances de la
résurrection, I’ Antechrist, les troubles (qui auront lieu dans le monde avant le
dernier jour) et les conditions (ou signes précurseurs de cette catastrophe), —
tous ceux enfin qui sont difficiles a comprendre ou qui énoncent des choses
insolites, — on doit les regarder comme non obscurs si on les entend de la
manicre que les Acharites, partisans de la Sonna, les ont expliqués dans tous
leurs détails. Aussi, si nous déclarons qu’ils sont obscurs, nous sommes
obligés d’exposer nos preuves et de rendre évidente la vérité de notre
assertion. Nous disons donc que le monde (ou catégorie) de I’humanité est le
plus noble et le plus ¢élevé de tous les mondes d’étres créés. Bien qu’en lui la
nature humaine soit toujours identiquement la méme, elle passe par des phases
qui différent les unes des autres par leurs caracteres particuliers, et il en résulte
que les vérités observées dans chacun de ces états ne sont pas comme celles
qui s’apercgoivent dans les autres.

La premiere phase est celle du monde corporel, avec ses sens externes,
avec cette préoccupation d’esprit qui a pour cause la nécessité de se procurer
la subsistance et avec toutes les démarches auxquelles ;4 les besoins de

chaque jour donnent naissance. La seconde phase est celle du monde de la
vision. La vision c’est le travail de I’imagination qui forme des images en
tirant parti 2 de celles qui parcourent? son intérieur, et fait en sorte que
I’homme les apergoive par le moyen de ses sens externes. Elles lui arrivent
alors dégagées de temps, de lieu et de toutes les autres circonstances qui sont
particulieres au monde corporel. Le lieu * d’ou I’homme les voit n’est pas
alors celui ou il se trouve. Les saints obtiennent par la voie des visions
I’annonce du bonheur temporel ou spirituel auquel ils s’attendent, ainsi que
cela leur fut promis par notre Prophéte véridique. Ces deux phases sont

I'Voy. p. ci-contre, et la 1° partie, p. 202.
2 Littéral. « en rendant efficace, ou en expédiant ».
3 Je lis 4Ls)) | 3 la place de 4bs . Le traducteur turc s’est borné a dire : « Le monde de la
e
yberee 2 Jla wlsyad «(;uul:.-

<2 vision consiste en opérations faites par I’imagination. »
4 Pour &4 | lisez S«
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communes a tous les individus de I’espéce humaine, mais elles différent,
comme on le voit, en ce qui regarde les perceptions de 1’esprit. La troisieme
phase, celle du monde du prophétisme, est d’un caractére tout spécial : elle
n’existe que pour les étres les plus nobles de I’espece humaine, pour ceux que
Dieu a particulicrement favorisés en se faisant connaitre a eux, en leur
enseignant son unité, en leur envoyant du ciel des révélations par 1’entremise
de ses anges et en les chargeant de veiller au bonheur des autres hommes,
bonheur tout différent de celui dont on jouit dans la vie extérieure de ce
monde. La quatriéme phase est celle de la mort. Dans cette phase, les
individus quittent la vie extérieure, pour entrer dans un état d’existence qui
précede le jour de la résurrection. Cet état est ce qu’on appelle le berzekh. Les
hommes y jouissent du bonheur ou subissent des peines, selon la nature de
leurs actes passés, et ils y attendent le jour de la résurrection générale,
I’époque ! de la grande rétribution, quand ils iront golter le bonheur dans le
paradis ou souffrir des tourments dans I’enfer. La réalit¢ des deux premicres
phases est prouvée par le témoignage de nos sens, et celle de la troisiéme par
les miracles et g, autres signes particuliers aux propheétes. La quatrieme a

pour preuves les révélations que Dieu envoya a ses propheétes touchant 1’autre
vie, le berzekh et le jour de la résurrection. La simple raison nous montre que
cet état existe, ainsi que Dieu lui-méme nous I’a dit, dans plusieurs versets qui
se rapportent a ce jour. Une des preuves les plus claires en faveur de la réalité
de cette phase c’est que, s’il n’y avait pour les hommes, aprés la mort, un état
d’existence tout autre que celui d’ici-bas et dans lequel ils 2 trouveraient ce
qu’ils ont mérité, leur premicre création aurait ét¢ une dérision. En effet, si la
mort était la privation absolue de 1’existence, I’homme finirait par aboutir a la
non-existence, et sa premiére création n’aurait pas eu sa raison d’étre. Or il est
absurde de supposer que le hakim (1’étre sage par excellence) soit capable
d’un acte dérisoire.

Avyant établi la réalité de ces quatre phases, nous allons indiquer les divers
genres de perceptions que I’homme ressent dans chacune d’elles et montrer
combien ils différent les uns des autres, Cela mettra le lecteur a méme
d’approfondir le probléme des versets obscurs.

Dans la premiére phase, les perceptions sont claires et évidentes : Dieu lui-
méme a dit: Dieu vous a tirés du sein de vos meres, alors que vous étiez
privés de toute connaissance, et il vous a donné [’ouie, la vue et l’intelligence.
(Coran, sour. XVI, vers. 80.) Les perceptions obtenues ainsi produisent la
facult¢ d’acquérir des connaissances ; elles .55 complétent aussi la nature
humaine de I’homme et le mettent en état de remplir le devoir de la dévotion
qui doit le conduire au salut éternel.

Dans la seconde phase ; celle de la vision (ou songes), les perceptions sont
identiques avec celles qui entrent par les sens extérieurs mais elles ne

I Littéral. « la demeure ».
2 Je lis 42 4 la place de 4, et, dans la ligne suivante, je substitue asalad 3 saladl |
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s’obtiennent pas au moyen des organes du corps !, comme cela arrive dans
Iétat de veille. Le voyant 2 accepte comme ¢, certain tout ce qu’il apergoit en

songe ; il n’a aucun doute sur la réalité de ce qu’il voit, aucune incertitude a ce
sujet, bien que I’emploi ordinaire des organes du corps pour procurer des
perceptions ait discontinué. Il y a deux opinions touchant la nature réelle de
cet état. Selon les philosophes (musulmans), les images qui se trouvent dans
I’imagination sont renvoyées par elle, au moyen du mouvement de la
réflexion, jusqu’au sens commun, lequel est le point ou le sens extérieur se
rattache au sens intérieur ; et alors I’image que celui-ci vient d’apercevoir se
reproduit extérieurement dans les autres sens. Pour cette classe (de
métaphysiciens) il y a une question embarrassante : la perception des choses
présentées a I’imagination par Dieu ou par un ange est-elle plus sire et plus
certaine que celle des choses montrées a 1’imagination par le démon ? car
cette faculté, comme ils le déclarent eux-mémes, est unique (et admet
¢galement ces deux genres de perceptions *). La seconde théorie est celle des
scolastiques, qui s’expriment, a ce sujet, dans des termes généraux. « (La
vision, ) disent-ils, est une perception que Dieu crée dans les organes des sens
et qui s’y présente de la méme manicre que (les perceptions obtenues) dans
I’état de veille. » Cette théorie est plus satisfaisante que 1’autre, bien que nous
ne sachions pas comment I’opération se fait. Les perceptions qu’on ressent
pendant les songes forment un des témoignages les plus clairs en faveur de la
réalité des perceptions obtenues par les sens dans les phases suivantes.

Les perceptions sensibles qui arrivent pendant la troisieme phase, celle du
prophétisme, viennent on ne sait de quelle maniere, mais leur réalité est (pour
les prophétes) encore plus certaine que la certitude méme. Ils voient Dieu et
les anges ; ils entendent la parole de Dieu, soit qu’elle leur vienne de lui
directement ou par I’entremise de ses anges, ils voient le paradis, le feu, le
trone et le siege | g, «s7 (¢’est-a-dire le ciel qui soutient le trone) ; montés sur le

Borac 4, ils traversent les sept cieux et rencontrent les prophétes qui s’y
trouvent, ils font la priére avec eux et ressentent divers genres de perceptions
tout aussi sensibles que celles dont ’arrivée a lieu pendant les phases de la
corporéité et de la vision. (Ils les percoivent) par une science nécessaire que
Dieu crée en eux et non pas au moyen de cette faculté perceptive et usuelle
qui opere, chez les (autres) hommes, au moyen des organes du corps.

Il ne faut attacher aucune importance aux paroles d’Ibn Sina (Avicéne),
quand il abaisse la phase du prophétisme au méme niveau que celle de la
vision, et qu’il dit : « C’est I’acte de I’imagination qui renvoie une image au
sens commun. » (Cette définition est inexacte) car la perception de la parole

I'Pour z_) 5o, lisez z s .

2 Pour s\ )V, lisez 3 M .

3 Je ne sais si j’ai bien compris le sens des derniers mots de cette phrase ; le secours de la
traduction turque me fait ici défaut, puisqu’elle ne les a pas rendus.

4 Ce fut sur le Borac, animal ayant la forme d’un mulet ailé et la téte d’une femme, que
Mohammed fit son célébre voyage a travers les sept cieux.
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(de Dieu), dans la phase du prophétisme, est bien plus pénible pour les
prophétes que dans celle de la phase de la vision, ainsi que nous 1’avons
indiqué ! ; d’ailleurs, s’il en était ainsi, il en résulterait que la révélation
(orale) et la vision seraient positivement et réellement identiques. Cela n’est
pas vrai, car nous savons que le Prophéte avait eu des visions six mois avant
d’obtenir des révélations (orales). Ces visions étaient le commencement et les
préliminaires de la révélation. On voit par la que la vision est réellement
inférieure en degré? a la révélation (orale). Le caractére particulier de la
révélation elle-méme sert & confirmer ce que nous venons de dire. On sait par
le Sahih (d’El-Bokhari), combien étaient grandes les souffrances du Prophéte
quand il recevait des révélations (orales). Ce fut au point qu’il fallait d’abord
lui communiquer le Coran par versets isolés. La sourate du désaveu ? fut la
premicére qui lui arriva toute a la fois; mais il la recut a une époque
postérieure, , ¢; pendant qu’il accompagnait, a dos de chameau, I’expedition de
Tebouk. Si la révélation se faisait par la descente de la réflexion a
I’imagination et de celle-ci au sens commun 4, il n’y aurait point de différence
entre ces deux états °.

La quatrieme phase, celle des morts dans le berzekh, commence par le
tombeau quand les hommes restent dépouillés de leurs corps, et finira par ¢ la
résurrection, quand les corps leur seront rendus. Dans .;; cet état, les

perceptions des sens sont réelles : le mort, dans son tombeau, voit de ses
propres yeux les deux anges qui I’interrogent, la place qu’il doit occuper dans
le paradis ou dans I’enfer et les personnes qui assistent a son enterrement ; il
entend leurs discours, le bruit de leurs pas 7 pendant qu’ils s’éloignent, le
témoignage qu’ils portent en sa faveur comme croyant a 1’unité de Dieu, et
leur déclaration, faste en son nom, qu’il n’y a qu’un seul dieu et que Moham-
med est 1’apotre de Dieu, etc. Nous lisons dans le Sahih que le Prophéte
s’arréta au bord du puits de Bedr, dans lequel on avait jeté les corps des
Coreichites infideles qui venaient d’étre tués, et les appela par leurs noms 2.
Omar lui dit : « Prophéte de Dieu ! pourquoi parlez-vous a des cadavres ? »,
Le Prophete répondit : « Par celui qui tient mon ame entre ses mains ! ils
entendent ce que je dis aussi bien que vous.» Ensuite, au jour de la
résurrection, quand ils seront ressuscités, ils entendront et ils verront aussi
clairement que s’ils vivaient ; ils verront les divers étages de bonheur qui

' Voyez la 1° partie, p. 185. — Je ne rends pas les mots a5 4anh Jo 31l 138 ¥, parce que
I’idée qu’ils servent a exprimer est énoncée beaucoup plus clairement a la fin de la phrase.

2 Je lis 452 avec le manuscrit B et le traducteur turc.

3 Voyez la 1° partie, p. 401, note 2.

4 L’auteur ne reproduit pas ici d’une maniére exacte 1’opinion qu’il veut réfuter.

5 C’est-a-dire celles de la vision et de la révélation. Il aurait dii écrire ol G ce que le
traducteur turc a bien senti ; il rend les paroles de I’auteur par : o2iin Js S 51 « entre ces deux
états ».

6 Je lis » Al 52 la place de .

7 Littéral. « le clapotement de leurs sandales ».

8 Voyez I’Essai sur I’histoire des Arabes de M. Caussin de Perceval, t. 111, p. 67.
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existent dans le paradis et de tourments qui se trouvent dans [’enfer. Ils
verront les anges et celui qui en est le seigneur, ainsi que nous I’apprend ce
texte du Sahih : « Au jour de la résurrection, vous verrez votre Seigneur
comme vous voyez la lune dans son plein et vous ne serez pas privés de cette
psa Vue. Rien de semblable a ces perceptions ne leur était jamais arrive

pendant la vie de ce monde ; elles leur viendront alors a la maniere des
perceptions mondaines, par les organes du sens, et se présenteront dans ces
organes par I’effet d’'une connaissance nécessaire que Dieu aura créée (pour
cet objet), ainsi que nous 1’avons dit.

Tout cela, au fond, revient a ceci que ’ame ! de ’homme croit avec le
corps et avec les perceptions du corps, et qu’en quittant le corps par 1’effet
d’une vision, ou de la mort, ou d’une extase amenée par une révélation, — ce
qui arrive aux prophétes, — elle sort du domaine des perceptions humaines
pour entrer dans celui des perceptions accordées aux anges, et emporte avec
elle les facultés perceptives de I’état d’humanité, facultés qui sont alors tout a
fait indépendantes des organes (du corps). L’homme, étant entré dans cette
phase, recoit, au moyen de ces facultés, une quantité de perceptions d’une .5y

nature bien plus ¢levée que celles dont I’ame avait pris connaissance pendant
qu’elle était dans le corps. Telles sont les paroles d’El-Ghazzali, — que la
miséricorde de Dieu soit sur lui! — Il ajoute que I’dme humaine est une
forme qui, aprés avoir quitté le corps, conserve les deux yeux, les deux
oreilles et tous les autres organes servant a recevoir des perceptions ; ces
organes, dit-il, sont semblables a ceux du corps et ont la méme forme. Je ferai
observer que ce docteur veut indiquer par les termes (forme et semblables) les
facultés qui ont été acquises par 1I’opération de ces organes dans le corps et qui
sont venues s’ajouter a celles qui dérivent des perceptions (ordinaires) 2.

Le lecteur qui aura compris toutes ces observations saura parfaitement que
les perceptions dont nous parlons comme ayant lieu dans ces quatre phases
sont réelles, bien qu’elles n’existent pas de la méme manicre que dans la vie
de ce monde : elles varient aussi d’intensité ¢ selon les circonstances. Les
théologiens scolastiques ont indiqué ce fait d’une manicre générale en disant
que Dieu crée dans elle (I’ame) une connaissance nécessaire qui lui permet de
recevoir ces? perceptions, de quelque genre qu’elles soient. Par cette
définition, ils veulent désigner précisément ce que nous venons d’exposer.

Ceci n’est qu’un résumé des indications que nous avons signalées comme
pouvant servir a éclaircir la question des passages obscurs (du Coran) ; si nous
avions traité¢ le sujet avec plus d’étendue, le lecteur ne I’aurait pas mieux
compris. Nous prions Dieu de nous diriger et de nous faire bien comprendre

I'Ici et plus loin, I’auteur parait employer le mot ~<i (esprit) dans le sens de ¢ 5. (dme).

2 Selon Ibn Khaldoun, c’est en recueillant des perceptions que la perceptivité acquiert sa
perfection, de méme que I’ame se forme et se perfectionne en recueillant les formes des
choses extérieures au moyen des sens.

311 faut lire <t 3 1a place de <l .
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ce que ses prophétes et son Livre ont dit, afin que nous puissions obtenir une
connaissance réelle de 1’unité divine et arriver a la félicité éternelle. Dieu
dirige qui il veut.

Du soufisme !.

@

Le soufisme est une des sciences qui sont nées dans 1’islamisme. Voici a
quoi elle doit son origine. Le systéme de vie adopté par ces gens (les
mystiques ou Soufis) a toujours été en vigueur depuis le temps des premiers
musulmans. Les plus éminents parmi les Compagnons et (leurs disciples) les
Tabé, et parmi les successeurs de ceux-ci, le considéraient comme la route de
la vérité et de la bonne direction. .4 Il avait pour base I’obligation de

s’adonner constamment aux exercices de piété, de vivre uniquement pour
Dieu, de renoncer aux pompes et aux vanités du monde, de ne faire aucun cas
de ce que recherche le commun des hommes, les plaisirs, les richesses et les
honneurs ; enfin de fuir la société pour se livrer dans la retraite aux pratiques
de la dévotion. Rien n’était plus commun parmi les Compagnons et les autres
fideles des premiers temps. Lorsque, dans le second si¢cle de I’islamisme et
dans les siécles suivants, le golit pour , g4 les biens du monde se fut répandu et

que la plupart des hommes se furent laissés entrainer dans le tourbillon de la
vie mondaine, on désigna les personnes qui se consacrérent a la piété par le
nom de Soufis ou de Motesouwefis (c’est-a-dire aspirants au soufisme) 2.

El-Cocheiri 3 a dit qu’on ne saurait assigner a ce nom une €¢tymologie qui
soit tirée de la langue arabe et conforme a 1’analogie ; que c’est évidemment
un sobriquet et que 1’opinion de ceux qui le font dériver de safa (pureté), ou
de soffa (banquette) 4, ou de soff (rang, ordre) est trop difficile a concilier avec
les formes étymologiques de la langue pour étre admissible. Il ajoute qu’on ne
peut pas non plus le faire dériver de souf (laine), vu que ces gens-la n’avaient
pas I’habitude de se distinguer des autres en portant des vétements de laine. Je
dis, moi, que, puisqu’il s’agit d’étymologie, soufi vient trés probablement de
souf (laine), car la plupart de ces dévots portaient des vétements de cette étoffe

I' Le commencement de ce chapitre a été traduit par M. de Sacy et inséré dans la notice des
Vies des soufis, par Djamé. (Voy. Notices et Extraits, t. XII, p. 298.) Je reproduis ici cette
traduction avec quelques modifications.

2 Les deux termes s’emploient indifféremment pour désigner les mystiques. M. de Sacy en a
déja fait la remarque.

3 Jai déja parlé de ce célébre hagiographe ; voyez la 1° partie, p. 456.

4 Certains pauvres musulmans, contemporains de Mohammed, dormaient dans la mosquée de
Médine pendant la nuit, et se tenaient assis sur une banquette, a ’extérieur de la mosquée,
pendant le jour. Abou Horeira I’aveugle, ce Compagnon et protégé de Mohammed, qui nous a
transmis tant de traditions dont plusieurs sont évidemment mensonggres, était un des gens de
la banquette ou sofa (en arabe soffa).
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pour se distinguer du commun des hommes, qui aimaient a se montrer dans de
beaux habits.

Les Soufis ayant adopté pour régle de renoncer aux biens du monde, de se
tenir séparés de la société et de s’adonner a la dévotion, se distinguerent aussi
des autres hommes par des extases ! qui leur survenaient. Expliquons cela.
L’homme, en tant qu’il est homme, se distingue des autres animaux par la
perception 2, et cette perception est de deux sortes : la premiére a pour objet
les sciences et les connaissances, non seulement tout ce qui est certain, mais
tout ce qui est supposition, ou doute ou opinion ; I’autre a pour objet les états
qu’il ; ¢; éprouve en lui-méme, tels que la joie, la tristesse, le resserrement (de

cceur), I’épanouissement, la satisfaction, la colére, la patience, la gratitude et
antres dispositions semblables. L’étre réel et intelligent (I’dme) qui agit
librement dans le corps se compose de perceptions, (venues de 1’extérieur), de
volontés (intérieures) et d’états (ou modifications qu’elle éprouve) ; et c’est 1a,
comme nous 1’avons dit 3, ce .4, qui distingue I’homme. Ces états proviennent

les uns des autres ; ainsi la science vient du raisonnement, la joie et la tristesse
proviennent de ce qui fait éprouver du plaisir ou de la douleur ; I’activité est le
produit du repos, et la paresse de la lassitude.

Il en est de méme de ’aspirant (ou disciple de la vie spirituelle dans le
combat qu’il se livre a lui-méme et dans ses exercices de piété : chaque
combat qu’il livre a ses penchants produit en lui un état qui est la conséquence
de ce combat. Cet état est, nécessairement, ou un acte * de dévotion qui,
s’enracinant (par la répétition), devient pour lui une station, ou, si ce n’est
point > un acte de dévotion, ce doit étre nécessairement une qualité que
son &me acquiert ©, comme joie, gaieté, activité, paresse, etc. Maintenant,
quant aux stations, 1’aspirant ne cesse de s’¢lever d’une station a une autre
jusqu’a ce qu’il parvienne a la confession (ou la conviction) de I’unité divine 7
et a la connaissance (parfaite de Dieu), terme nécessaire pour obtenir la
félicité, conformément a cette parole du Prophéte : Quiconque mourra en
confessant qu’il n’y a point d’autre dieu que Dieu entrera dans le paradis.

L’aspirant ne peut se dispenser de s’¢lever successivement dans ces divers
degrés, ils ont tous pour fondement 1’obéissance et la sincérité (d’intention) ;
la foi les précede et les accompagne, et d’eux g naissent les éfats et les

I'Selon M. de Sacy, le mot 2/ s est le pluriel de .

2 L’auteur aurait dii écrire sS85 Sali « par la réflexion, et cette réflexion », etc. (Voy. ce qu’il
a dit a ce sujet dans la 2° partie, p. 425)

3 Voyez la 2° partie, p. 426.

4 Littéral. « une espéce ».

> 11 faut insérer ¥ entre ¢ et 0s<¢. Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac offrent la
benne legon. Le traducteur turc I’a adoptée.

6 C’est-a-dire une modification qu’elle éprouve.

7 Le terme employ¢ ici est tauhid. Plus loin on le verra prendre une autre signification, celle
de 'unification ou identité de I’homme avec Dieu.
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qualités ' qui en sont les produits et les bons résultats 2. Ces états et ces
qualités en produisent d’autres par une progression successive qui se termine a
la station de la confession de ['unité (tauhid) et de la connaissance. S’il se
rencontre quelque défaut ou quelque imperfection dans le produit, on doit
reconnaitre que cela provient d’un défaut dans ce qui a précédé. Il en est de
méme des pensées qui passent par I’esprit de ’homme et des lumiéres
surnaturelles qui arrivent spontanément au cceur 3. En conséquence de cela,
I’aspirant a besoin de demander compte a son ame de ses dispositions dans
tout ce qu’elle fait, et d’examiner jusqu’aux replis les plus cachés de son
cceur ; car les actions doivent, de toute nécessité, produire des résultats, et si
ces résultats sont imparfaits, cela provient de défauts dans les actions.
L’aspirant s’apercoit de cela par son .4, goiit * et entre en compte avec son ame

pour en découvrir la cause.

Il y a bien peu d’hommes qui imitent dans cette pratique les Soufis, car
I’indifférence a cet égard est pour ainsi dire universelle. Les hommes pieux
qui ne se sont pas €levés jusqu’a cette classe (de mystiques) ne se proposent
rien de plus que de remplir les seuls devoirs que la jurisprudence regarde
comme suffisants pour celui qui veut satisfaire (aux prescriptions de la loi) et
s’y conformer. Mais les mystiques examinent scrupuleusement les résultats
(de leur conduite), faisant usage pour cet examen des goiits et des extases >,
dans le but de s’assurer si leurs actions sont exemptes ou non de quelque
défaut.

Il est donc évident que tout leur systéme est fondé sur la pratique d’obliger
I’ame a se rendre compte de ses actions et de ses fautes d’omission, et sur les
discours dans lesquels ils traitent des goiits et des extases qui, naissant des
combats (livrés aux inclinations naturelles), , oo deviennent pour I’aspirant des

stations dans lesquelles il s’éléve progressivement en passant de 1’une a
I’autre. Mais, outre cela, ils ont certaines régles de convenance qui leur sont
particulicres, et ils emploient entre eux certains termes auxquels ils ont
assigné des significations techniques. Les mots, dans le langage ordinaire, ne
servent qu’a désigner des idées généralement connues ; mais, quand il se
présente des idées qui ne sont pas dans la circulation générale, nous sommes
obligés d’employer par convention, pour les exprimer, des mots au moyen
desquels on puisse aisément les concevoir. Par suite de cela, les Soufis se sont
fait une science particuli¢re, sur laquelle on ne trouve aucune indication chez
les personnes qui cultivent les autres sciences religieuses. Celle de la loi se
divise en deux espéces: la premicre est propre aux légistes et aux

I C’est-a-dire, les modifications durables et passagéres de 1’ame. (S. de S.) — Voy. ci-dessus,
p. 87.

2 Littéral. « les fruits ».

3 Selon I'auteur du Tarifat, le terme 32,05 désigne toutes les idées des choses du monde
invisible qui surviennent dans le cceur de I’homme sans aucun effort de sa part.

4 C’est-a-dire, par une lumiére intérieure qui est une sorte d’inspiration divine. (S. de S.)

5 Dans les extases, 1’Ame recoit des révélations ; telle est I’opinion des Soufis.
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jurisconsultes, et a pour objet les régles communes a tous et se rapportant aux
devoirs du culte, aux usages et aux transactions sociales ; la seconde est par-
ticuliére a cette classe d’hommes dont nous parlons : elle embrasse tout ce qui
concerne 1’exercice du combat spirituel et le compte qu’on doit en demander a
son ame, elle traite aussi des goiits et des extases qui surviennent dans la
pratique de ces exercices, elle parle du procédé¢ par lequel on s’éléve
successivement dans 1’échelle des gotts et donne I’explication des termes
techniques qui sont usités parmi ces gens (les Soufis).

A Tépoque ou I’on commenga a mettre par écrit les connaissances
scientifiques et a en former des recueils, les docteurs rédigerent des ouvrages
sur le droit, sur les principes fondamentaux de la jurisprudence, «;; sur la

théologie scolastique, sur 1’exégese coranique et autres sciences de ce genre.
Quelques hommes éminents dans 1’ordre des Soufis ! écrivirent alors des
ouvrages sur leur systéme. Les uns ont traité des régles de la dévotion et du
compte qu’on doit faire rendre a I’ame au sujet du soin qu’elle a apporté a se
conformer (a ces lois), soit dans ce qu’il convient de faire, soit dans ce qu’il
convient de ne o, pas faire. EI-Mohacebi > a composé sur cette matiere un

trait¢ intitulé Redia (I’observance). D’autres ont trait¢ des bienséances qui
doivent s’observer dans la pratique du soufisme, des goiits que I’on y éprouve
et des extases qui surviennent aux Soufis dans leurs états (d’exaltation). C’est
ce qu’ont fait EI-Cocheiri dans son Ri¢ala 3, Es-Sohrewerdi dans son Aouaref
el-Maaref * et d’autres écrivains. El-Ghazzali a réuni ces deux genres de sujets
dans son livre intitulé /hya > : il y a consigné non seulement les principes qui
doivent régler les pratiques de la dévotion et 1’observance (des bons
exemples), mais aussi I’étiquette des usages observés par la confrérie et
I’explication des termes qu’ils se sont accordés a employer pour exprimer
leurs idées.

Ce fut ainsi que le systéme des Soufis se présenta, dans 1’islamisme, sous
la forme d’une science rédigée méthodiquement par écrit, bien que d’abord
elle n’elt été qu'une maniere de pratiquer les exercices de la dévotion, et que
ses regles ne se trouvassent que dans le cceur des hommes. C’est de la méme
maniere que se rédigerent les ouvrages ou I’on traite de 1’exégése coranique,

I Dans le style des Soufis, le mot Jx (hommes) est souvent employé pour dire : les hommes
distingués par leur avancement dans la vie spirituelle. (S. de S.)

2 Abou Abd Allah el-Hareth Ibn Aced el-Mohacebi, auteur d’un traité renfermant la
biographie des Soufis et I’exposition de leur doctrine, mourut 1’an 243 (857-858 de J. C.).

3 Voyez la 1° partie, p. 456, note 1.

4 Abou Hafs Omar es-Sohrewerdi, grand maitre des Soufis de Baghdad et auteur du célébre
traité intitulé Aouaref el-Maaref (les dons de connaissances spirituelles), mourut dans cette
ville, I’an 632 de I’hégire (1234 de J. C.).

3> L’Ihya oloum ed-din (réanimation des sciences religieuses) remplit deux gros volumes. M.
Gosche a donné la liste des chapitres de cet ouvrage dans sa notice sur El-Ghazzali. (Voy.
Mémoires de I’Académie de Berlin pour I’an 1858.)
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des traditions, du droit, des principes fondamentaux de la jurisprudence et
d’autres sciences.

Ce combat spirituel, cette retraite et cette méditation sont suivis
ordinairement de 1’écartement des voiles des sens !, et accompagnés de la vue
de certains mondes (ou catégories d’étres) qui, étant du domaine de Dieu, ne
sauraient étre apergus, méme dans la moindre partie, par celui qui n’a pour se
servir que les organes des sens. Un de ces mondes est celui de ’ame. Ce
dégagement a lieu quand I’ame quitte , o, les sens extérieurs pour rentrer dans

le sens interne; alors les éfats (produits par [’opération) des sens
s’affaiblissent, ceux qui proviennent de 1’ame se fortifient, I’ame exerce un
empire dominant et sa vigueur se renouvelle. Or la méditation 2 aide
puissamment a cela, car elle est comme la nourriture qui donne la croissance a
I’ame, et celle-ci ne cesse pas de croitre et d’augmenter jusqu’a ce que, de
science (ou étre en puissance) qu’elle était, elle devienne présence (ou étre en
acte), et que, s’étant dégagée des sens, elle 3 acquiere la plénitude ., de cette

existence qu’elle tient de son essence et qui consiste en la perception méme.
Dans cet état, elle est susceptible de recevoir les dons divins, les
connaissances déposées pres de la divinité # et les faveurs spontanées ® de
Dieu ; enfin son essence (ou nature), en ce qui concerne la connaissance
exacte de ce qu’elle est, se rapproche de [’horizon le plus élevé, 1’horizon des
anges °.

Ce dégagement (par lequel on est délivré) des sens arrive le plus souvent
aux hommes qui pratiquent le combat spirituel ; et alors ils obtiennent une
perception de la véritable nature des étres, perception telle que personne autre
qu’eux ne saurait I’avoir. De méme, ils ont souvent la connaissance des
¢vénements avant qu’ils arrivent, et, par 1’influence de leurs désirs ardents 7 et
par les forces de leurs ames, |, ils disposent des €tres inférieurs, qui sont

contraints d’obéir a leur volonté.

I Le terme arabe est <3S (kechf). Je le rendrai dorénavant par dégagement.

2 Le terme arabe est dikr (souvenir). Il consiste maintenant chez les Soufis et derviches en la
récitation du chapelet et des litanies, accompagnée de mouvements de corps trés désordonnés.
On trouvera dans I’ouvrage de M. Lane, intitulé, Modern Egyptians, une description détaillée
de ces pratiques.

3 Jai déja fait remarquer que I’auteur emploie les termes s, et < pour désigner I’ame de
I’homme.

4 La signification du mot 3 est expliquée dans la 1° partie, p. 202, note 1.

5 Le mot 3 (ouverture) est employé dans ce langage pour désigner toutes sortes de faveurs
extraordinaires que Dieu accorde aux mystiques fort avancés dans la vie spirituelle. Cette
expression vient de ce que pour dire Dieu lui accorde des bienfaits, on dit : Dieu lui ouvre la
porte des bienfaits. (S. de S.) 1l signifie aussi des émanations subites et inattendues de la part
du premier agent, ¢’est-a-dire de Dieu.

6 Cet horizon est la station la plus élevée a laquelle I’ame puisse atteindre.

7 Le mot 4w est souvent employé dans les écrits des mystiques, pour signifier les veeux, les
prieres ou les bénédictions qu’un personnage réputé saint fait pour le succés d’une entreprise
quelconque, et qui doivent en faciliter ou en assurer la réussite. (S. de S.)
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Les plus grands personnages d’entre les mystiques ne font point de cas de
ce degagement et de cet empire (sur les €tres) ; ils ne déclarent rien de qu’ils
savent sur la nature réelle (et secréte) d’aucune chose, quand ils n’ont point
recu I’ordre d’en parler ; bien plus, ils regardent ce qui leur arrive de ces effets
(surnaturels) comme une tentation, et, quand ils les éprouvent, ils demandent a
Dieu de les en délivrer.

Les Compagnons pratiquérent aussi ce combat spirituel et se virent
abondamment comblés de faveurs surnaturelles : Abou Bekr, Omar et Ali se
distinguérent par un grand nombre de dons de ce genre, mais aucun d’eux n’y
attacha la moindre importance. Leur fagon de voir a cet égard a été suivie par
les mystiques dont les noms sont mentionnés dans le traité d’El-Cocheiri, et
par ceux qui, aprés eux, marcherent dans la méme voie.

Parmi les modernes il s’est trouvé des hommes qui ont mis beaucoup
d’intérét a obtenir ce dégagement des voiles, et a pouvoir parler des
perceptions que ces voiles leur avaient cachées. Ils ont eu recours, pour y
parvenir, a différents exercices de mortification, suivant les divers
enseignements qu’ils ont recus relativement a la manicere d’éteindre les
facultés des sens, et de nourrir, par la méditation, I’ame intelligente. On
continue ces exercices jusqu’a ce que 1’ame, ayant pris toute sa croissance et
toute la nourriture dont elle est susceptible, puisse jouir pleinement de la
faculté de percevoir qui lui appartient en vertu de son essence. Quand un
homme, disent-ils, est parvenu a ce point, tout ce qui existe est compris dans
ses perceptions ; ils .4 prétendent avoir vu a découvert 1’essence réelle de tous

les étres, et s’€tre fait des idées justes de la nature véritable de toutes ces
choses, depuis le trone (de Dieu) jusqu’a la plus 1égere pluie I. C’est ce que dit
El-Ghazzali dans son ouvrage intitule /iya, aprés avoir 45 décrit les pratiques
de mortification (dont on fait usage pour parvenir a cet état surnaturel).
D’apres eux, ce dégagement n’est réel et complet que s’il provient de la
droiture (des intentions et des dispositions) ; car il peut avoir lieu (mais d’une
manicre imparfaite) pour des gens qui s’attachent a vivre dans la retraite et a
supporter la faim, sans qu’il y ait chez eux de la droiture ; tels sont les
magiciens, les chrétiens et autres gens qui pratiquent des exercices de
mortification ; mais nous ne voulons parler a présent que du dégagement
provenant de la droiture. On peut user ici d’une comparaison prise d’un miroir
bien poli : si ’on met un miroir convexe ou concave devant un objet dont il
doit réfléchir I’image, cet objet s’y montrera sous une figure contournée qui
ne sera pas la sienne ; si, au contraire, la surface du miroir est plane, cet objet
s’y montrera tel qu’il est. Ce que la surface plane est pour le miroir, la droiture
I’est pour I’ame, relativement aux états dont celle-ci regoit I’impression.

Les modernes, ayant donc attaché une grande importance a ce dé-
gagement, ont discouru sur la nature réelle des étres supérieurs et inférieurs,

' Ce mot est mis ici pour la rime ; dans le langage des Soufis il ne parait pas avoir une
acception particuliére.
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sur celle de I’espéce angélique, de I’ame (universelle), du trone (de Dieu), du
siege (qu’il occupe) et d’autres choses semblables ; mais les personnes qui ne
sont pas leurs confréres et qui ne suivent pas leur systéme sont incapables de
comprendre les goiits et les extases qu’ils éprouvent. Parmi les casuistes, les
uns repoussent (les prétentions de ces mystiques), tandis que d’autres les
admettent ; mais, en cette maticre, les raisonnements et les arguments ne sont
d’aucune utilité, ni pour réfuter ni pour prouver, attendu qu’il s’agit de choses
dont on ne peut juger que par les sens intérieurs .

[Examen détaillé et appreéciation (de ces matiéres). — Les savants, o,

parmi les traditionnistes et les jurisconsultes qui se sont occupés des dogmes
(de la foi), ont trés souvent énoncé I’opinion que Dieu . est séparé (mobain)

de ses créatures ; les scolastiques ont dit qu’il n’en est pas séparé et qu’il n’y
est pas joint (motassel) ; les philosophes ont enseigné qu’il n’est ni dans le
monde ni en dehors du monde, et les Soufis des derniers temps ont déclaré
qu’il est identique (mottahed) avec les étres créés, soit parce qu’il s’est établi
(holoul) dans eux, soit que ces étres soient lui-méme, et qu’ils ne renferment,
ni en totalité ni en partie 2, aucune autre chose que lui. Nous allons examiner
ces propositions d’une manicre détaillée et les apprécier a leur juste valeur,
afin qu’on comprenne clairement ce qu’elles énoncent.]

[Le terme séparation s’emploie pour exprimer deux idées (que nous
aurons a discuter successivement). Il signifie d’abord étre séparé quant au
lieu et la place, idée dont 1’idée opposée est étre joint. Si I’on entend le mot
séparation avec la restriction (de lieu et de place) et si ’on admet cette
corrélation, on est obligé d’y reconnaitre 1’idée de localité, soit explicitement,
ce qui serait affirmer la corporéité (de Dieu), soit par une conséquence
nécessaire, ce qui serait assimiler (Dieu aux créatures), doctrine qui rentre
encore dans la catégorie de la doctrine qui assigne une place a Dieu.]

[On rapporte que certains docteurs parmi les premiers musulmans
professérent ouvertement la séparation ; mais, en ce cas, on ne saurait
assigner a ce mot la signification dont nous parlons. L’emploi de ce terme a
¢été condamné par les théologiens scolastiques, parce qu’il impliquait I’idée de
lieu. Voici leurs paroles : « Qu’on ne dise pas que le Créateur est séparé de
ses créatures, ou qu’il leur est joint ; car de pareils attributs ne conviennent
qu’a des choses qui sont dans un lieu. Qu’on ne dise pas qu’un sujet doive
nécessairement avoir un attribut exprimant une certaine idée ou bien 1’opposé

I Selon I'auteur du Tarifat, le mot 4l signifie ce qui s’apercoit au moyen des sens
intérieurs b (4 alb 4S50 & L — Ici finit extrait publié par M. S. de Sacy. Tout ce
qui suit dans I’édition de Paris, a partir du mot <lilasdl | jusqu’au mot Ls , dans
I’avant-derniére ligne de la page 68, ne se trouve que dans le manuscrit A. Le traducteur turc a
reproduit cette addition sans aucune observation ; j’ai mis entre des crochets les paragraphes
dont elle se compose.

2 Lisez Suati,
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de cette idée, car cela dépend d’abord ! d’une condition, a savoir, que 1’ad-
Jonction d’un attribut a un sujet soit de rigueur ; si cette condition , o5 n’est pas

admise, la nécessité de I’adjonction n’existe pas. Il est méme possible qu’un
sujet se passe d’attribut exprimant une idée particuliere ou le contraire de cette
idée 2. Aussi peut-on trés bien dire d’un corps inorganique qu’il n’est ni savant
ni ignorant, ni puissant ni faible, ni écrivant ni sans instruction. L’emploi du
mot séparé comme attribut (d’un sujet) n’est autorisé que sous la condition
qu’on veuille indiquer I’existence (du sujet) dans un lieu ; cela est certain, a ne
considérer que le sens de ce mot. Mais le Créateur, — Gloire soit a lui ! — est
bien au-dessus de pareils attributs. » Ce passage est cité par Ibn et-Tilimgani
dans son commentaire sur les Lomd (les éclairs) de I’'imam el-Haremein. Il dit
ailleurs : « Qu’on ne dise pas que le Créateur est séparé du monde ou qu’il y
est joint ; qu’on ne dise pas qu’il est en dehors ou en dedans du monde. » .,

Cela est conforme a la doctrine des philosophes ; ils enseignaient que Dieu
n’est ni dans le monde ni en dehors du monde ; mais ils fondaient leur opinion
sur le principe qu’il existe des substances qui ne sont pas dans un lieu,
principe repoussé par les théologiens scolastiques, parce qu’il nous obligerait
a convenir que certaines substances possedent un des attributs qui sont
particuliers au Créateur. La question que nous examinons ici est traitée en
détail dans les livres de théologie scolastique.

[Passons a la seconde idée exprimée par le terme séparation, et qui est
celle de différence et d’opposition. Quand on prend le mot séparé dans ce
sens, on peut fort bien dire que Dieu est séparé de ses créatures quant a son
essence, a son individualité 4, a son existence et a ses attributs. L’idée opposée
a celle-ci s’exprime par les termes unification, combinaison et mélange. Cette
signification du mot séparé a 4 €té systématiquement adoptée par ceux qui

¢taient dans le vrai 3, ¢’est-a-dire, par la totalité des premiers musulmans, par
les hommes savants dans la loi, par les théologiens scolastiques, par les Soufis
des temps anciens, ceux, par exemple, dont les noms sont cités dans la Ricala
(d’El-Cocheiri) °, et par tous les docteurs qui ont marché dans la méme voie.
Mais une fraction des Soufis modernes, celle qui a fait des perceptions
recueillies par le sens interne un objet de science et d’investigation, est allée
jusqu’a déclarer que le Créateur est identique (mottahed) avec ses créatures,
quant & son individualité, a son existence et a ses attributs. Ils ont méme dit

I Je lis ¥ 5 a la place de ¥/ , comme 1’a fait le traducteur turc, qui a rendu ce mot par le terme
équivalent, 134,

2 Lisez ici o'~ | ainsi que dans la ligne qui précéde.

3 Hadji Khalifa ignorait la date de la mort de ce docteur, qu’il appelle Abd Allah Ibn
Mohammed el-Fihri et-Tilim¢ani (natif de Tlemcen) ; mais il nous apprend qu’outre le
commentaire sur le Lomd il en composa un autre sur le Maalem de Fakhr ed-Din er-Razi.

4 Le terme arabe est 45 ; pour le rendre en francais, il faudrait inventer un mot comme
ipséite.

3 Littéral. « les gens de la vérité ».

6 Voy. 1° partie, p. 456, note 1.
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que c’était 1a "opinion des philosophes qui précéderent Aristote, savoir, de
Platon et de Socrate. Telle est la doctrine que les théologiens scolastiques ont
en vue quand ils parlent, dans leurs écrits, d’une certaine opinion des Soufis
qu’ils prennent a tache de réfuter : « C’est, disent-ils, un contre-sens manifeste
que de supposer la réunion de deux essences dont I'une est totalement
différente de 1’autre, ou dont I’une est renfermée dans I’autre, comme la partie
(dans le tout). » Aussi, repoussent-ils cette doctrine. L’unification (ittihad)
dont nous parlons est identique avec 1’établissement (de la divinité dans
I’homme, c’est-a-dire 1’incarnation), dogme professé par les chrétiens au sujet
du Messie, et dont la bizarrerie est manifeste, parce qu’il suppose I’éta-
blissement d 'un ancien dans un nouveau (c’est-a-dire d’un étre éternel dans
un étre créé), ou lunification de ces deux étres. Cela est encore la méme
doctrine que celle des Chiites imamiens ! a I’égard de leurs imams.]

Quand ils (les Soufis) parlent de Iunification ?, ils I’entendent de | 4, deux
manieres. Selon la premicre, ’essence éternelle est cachée dans .4 les étres

qui ont eu un commencement, tant dans ceux qui se laissent apercevoir par les
sens que dans ceux qu’on aperc¢oit par I’entendement, et elle est identique
avec ces deux classes d’étres. Tous (ces étres, disent-ils, ) sont des
manifestations externes de (I’étre) éternel, et celui-ci en est le recteur,
c’est-a-dire, il les maintient dans 1’existence. Cela signifie que, sans lui, ils
n’existeraient pas. Telle est la doctrine de ceux qui croient a 1’établissement.
La seconde opinion est celle des partisans de unité absolue
(el-ouehda ’l-motlaca). Il semblerait que ceux-ci s’étaient apercus que la
doctrine des partisans de 1’établissement renfermait 1’idée de la non-identite,
idée tout a fait opposée a celle qui est indiquée par le terme unification ; aussi
ont-ils rejeté la non-identité de (I’étre) éternel et des créatures, en ce qui
concerne I’essence, I’existence et les attributs; et ils ont regardé comme
erronée la doctrine qu’il y avait non-identité (entre 1’étre éternel) et les
manifestations extérieures qui se laissent apercevoir par les sens et par
I’entendement. « Ces manifestations (disent-ils) sont des perceptions
humaines, lesquelles sont des ouehm (c’est-a-dire des illusions). » Ils ne
veulent pas exprimer par ouehm 1’idée que ce terme comporte en tant qu’il
entre dans la catégorie dont les mots eilm (savoir), dhann (opinion) et chekk
(doute) font partie ?; au contraire, ils veulent déclarer que toutes (les
perceptions humaines) sont réellement des non-étres qui ont seulement une

I'Voy. ibid. p. 104.

2 L’idée d’unification s’exprime en arabe par le mot taouhid, qui signifie aussi confesser
['unité de Dieu. Les Soufis adoptérent ce terme précisement a cause de sa double signification
et parce que, pour les profanes, il n’impliquait aucune autre idée que celle de la conviction de
I’unité de Dieu. Ce fut 1a une supercherie qui déja se laisse entrevoir dans les observations
d’Tbn Khaldoun et qui est maintenant bien constatée. Djamé, le célébre poéte mystique, a
évidemment compris la signification que les Soufis des hauts grades assignaient au mot
taouhid, mais il s’est efforcé de la déguiser. (Voy. Notices et Extraits, t. XII, p. 345 et suiv.)
Cette équivoque ne saurait se rendre dans une traduction.

3 Voy. la 1° partie, p. 199.



IBN KHALDOUN — Les Prolégomenes, troisiéme partie 82

existence (apparente) ! dans la faculté perceptive de I’homme. Il n’y a
réellement point d’existence (disent-ils), soit externe, soit interne, excepté
pour (I’étre) éternel. Plus loin, nous tidcherons d’expliquer cela autant que
nous le pourrons ; car on essayerait en vain de s’en rendre raison a 1’aide de la
spéculation et de la démonstration, comme cela se fait dans 1’examen des
perceptions purement , o humaines. En effet, la connaissance de ces matieres

(si obscures) provient des impressions regues dans le monde des anges, et il
n’y a que les prophetes et les saints venus aprés ceux-ci qui tiennent — les
premiers de leur naturel primitif, et les seconds d’une direction qu’ils ont
recue, — la facult¢ de les obtenir. Celui qui chercherait a en prendre
connaissance en se servant des sciences humaines se tromperait tout a fait 2.

Quelques auteurs ont entrepris de dévoiler la nature des choses existantes ?
et de fixer ’ordre véritable dans lequel elles ont paru, et dans cette tache ils
ont adopté la théorie des partisans des apparences . Les notions qu’ils
fournissent a ce sujet sont plus obscures les unes que .4 les autres, surtout si

on les compare avec (les indications fournies par les docteurs orthodoxes),
qui, dans leurs recherches spéculatives, s’en tenaient a la terminologie recue et
aux sciences déja établies. El-Ferghani ° nous est un exemple des premiers ;
dans la préface qui accompagne son commentaire du poéme (mystique) d’Ibn
el-Fared ¢, il expose la maniere dont ce qui existe a émané de 1’agent (qui est
poo Dieu, et indique 'ordre (dans lequel tout a paru) : « Ce qui existe émane

(dit-11, ) de I’attribut de 'unitisme 7, lequel fait émaner 8 I'unéité, et tous deux
émanent ensemble de la noble essence (1’Etre supréme), qui n’est ni plus ni
moins que 'unité méme. Les mystiques désignent cette émanation (sodour)
par le terme manifestation. La premiére des manifestations, selon eux, est

I Pour rendre le texte arabe intelligible il faut insérer le mot &l avant 2s>).

2 Fin de ’addition fournie par le manuscrit A, et adoptée par le traducteur turc.

3 Pour <asa sall CaiS A elld | fisez 2on sl oIS b b

4 Quelques Soufis regardaient comme des apparences »Yas ( @atvopeva) tout ce qui compose
le monde sensible. — Dans 1’édition de Paris la méme phrase se trouve répétée sous une autre
forme plus simple ; mais cela provient du copiste, qui a reproduit, sans y faire attention, le
texte de la rédaction primitive que I’auteur avait supprimée ; aussi faut-il biffer les derniéres
lignes de la page, a commencer par le mot L5, dans I’avant-derniére ligne, et a finir par
488 dans la derniere ligne. Le traducteur turc n’a reconnu que la nouvelle rédaction.

> Selon Hadji Khalifa, Mohammed Ibn Ahmed el-Ferghani mourut postérieurement a ’année
700 (1300). Ce fut lui qui, le premier, composa un commentaire sur le 7aiya d’Ibn el-Fared.

6 Le grand poéte mystique Omar Ibn el-Fared mourut au Caire, I’an 632 (1235 de J. C.). Sa
célébre cacida ou poéme sur le soufisme, intitulée Taiya, a été publiée par M. de Hammer en
1854. M. Grangeret de Lagrange a publi¢ d’autres poémes du méme auteur dans son
Anthologie arabe, et M. de Sacy eu a donné d’autres dans le troisiéme volume de sa
Chrestomathie arabe. La collection compléte des poémes d’Ibn Fared, avec un double
commentaire, a été imprimée a Marseille en 1855, par les soins de Rochaid Dahdah ; 1 vol,
in-8° de 608 pages.

7 J’ai di inventer les mots unitisme et unéité pour représenter les termes 4~ s (ouahdaniya)
et Laal (ahdiya) ; le mot 52> 5 (ouehda) signifie unité.

8 Je lis e avec les manuscrits C et D, 1’édition de Boulac et la traduction turque.



IBN KHALDOUN — Les Prolégomenes, troisiéme partie &3

celle de I’essence (qui se montre) a elle-méme ; elle renferme la perfection,
qui implique la faculté de faire exister et de faire paraitre ; ce qui est conforme
a une parole qui a cours parmi eux et qu’ils attribuent a Dieu, savoir : J étais
un trésor caché, et, voulant étre connu, j’ai créé les créatures afin qu’elles me
connussent. Cette perfection consiste dans la faculté de faire exister, laquelle
est descendue d’en haut (pour se manifester) dans ce qui existe et jusque dans
les détails de la nature réelle des choses existantes. Cela forme, selon eux, le
monde des réalités, la présence amaienne ! et la vérité mohammédienne.
La-dedans se trouvent les vérités (ou caractéres réels des attributs du tableau
(sur lequel sont inscrits les décrets divins, de la plume (qui a servi pour les
écrire), de tous les prophétes et envoyés (célestes et de la perfection du peuple
mohammédien 2. Tout cela forme des parties distinctes de la vérité
mohammédienne. De ces vérités il en émane d’autres qui concernent la
présence hébaienne ®, qui (dans cette cchelle) est le degre de la o

représentation. De 1a procedent le trone, puis le siege, puis les sphéres, puis le
monde des éléments, puis le monde de la combinaison. Tout cela forme le
monde de [’assemblage (retec), ce qui, étant manifesté, s’appelle le monde de
la séparation (fetec). » — Fin de I’extrait. — Cela s’appelle le systeme des
manifestations, ou des apparences, ou des présences. Ceux «,, qui procedent

par la voie de la spéculation (et du raisonnement) ne sont pas faits * pour
comprendre ce genre de langage, tant le sens en est obscur et impénétrable ;
combien le style des hommes aux extases et a la contemplation mystique’
différe de celui des personnes qui se guident par (le raisonnement et par) la
démonstration ! Il nous semble méme que la loi divine condamne ce systéme,
puisqu’elle ne renferme aucune disposition qui puisse nous faire soupgonner
une telle suite de manifestations.

I Selon El-Djordjani, la hadra, ou présente amaienne, est le degré de 'unité (ouehdiya),
c’est-a-dire, probablement, le plus haut degré de 1’échelle des manifestations divines. Selon
un auteur cité dans le Dictionary of technical terms, cette présence est la vérité des vérités,
qui n’a pour attribut ni la nature de I’Etre divin (hakkiya) ni celle des étres créés (khalkiya).
C’est une essence simple, etc..... et, sous un certain rapport, elle est la contre-partie de l'unité.
Le terme amaienne (8«e) dérive de amd (se) « nuage élevé ».

2 Pour 4l | lisez dudenall |

3 Par le mot présence (hodour) doit s’entendre une manifestation de la divinité. Il y a plusieurs
degrés de présence, selon la doctrine des Soufis exaltés. Le terme hébaienne () est dérivé
de hebd, mot servant a désigner les atomes ou grains de poussiére qui flottent dans
I’atmosphére d’une chambre éclairée par un rayon de soleil. Il est employé par les mystiques
pour désigner la manifestation par laquelle Dieu crée les choses avec la matic¢re abstraite
(OAn), qu’il convertit en substance par 1’adjonction de la forme. « Le hebd, dit I'auteur du
Tarifat, est cela dans lequel Dieu a ouvert (a produit a ’improviste) les corps de I’univers,
bien qu’il (ce hebd) n’ait aucune existence propre, excepté par les formes que Dieu a ouvertes
en lui. On le désigne par le mot anca (phénix), parce qu’on en parle, bien qu’il n’ait pas une
existence réelle. »

4 Pour L, lisez i .

3 Selon les Soufis, le terme 3Ll | car c’est ainsi qu’il faut lire dans le texte arabe, désigne
I’acte de contempler les choses en suivant les indications de la confession de I'unité ; ce qui
parait signifier : « voir les choses en Dieu, de méme qu’on voit Dieu dans les choses. »
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Quelques Soufis d’une autre classe sont allés jusqu’au point d’affirmer
I’identité (ouehda) absolue (de Dieu avec le monde), principe plus difficile a
concevoir que le précédent et plus étrange dans ses résultats. Ils prétendent
que tout ce qui existe renferme dans ses diverses parties certaines puissances
(ou facultés) dont la nature réelle des étres dépend, ainsi que leur forme et leur
maticre. Les ¢léments tiennent leur existence des puissances qu’ils
renferment, et la matiére de chaque élément renferme en elle-méme une
puissance qui la fait exister. Dans les étres composés se trouvent encore les
mémes puissances jointes a celle qui a opéré la composition de ces étres.
Ainsi, pour en donner des exemples, les minéraux renferment leur puissance
p.101 constituante jointe & celle des €léments et de la maticre (hioulé, HAn) des

¢léments ; la puissance qui constitue les animaux est jointe a celle des
minéraux ; la puissance qui constitue le caractére de 1I’espece humaine est
jointe a celle qui fait ’animalité ; ensuite vient la sphére (du monde), qui
renferme la puissance de I’humanité et (une autre puissance) de plus. Il en est
de méme des essences spirituelles et de la puissance qui réunit en elle-méme
celle de tous les étres sans exception, ¢’est-a-dire la puissance divine, celle qui
s’est répandue dans la totalité et dans les parties de tous les étres et qui les
réunit tous. Elle les entoure, non pas (seulement) dans leurs états de
manifestation et de recélement, dans leurs formes et dans leur mati¢re, mais
aussi de tous les cotés. Tout cela n’est cependant qu’un seul étre, la
personnalit¢é méme de ’essence divine. Cette essence est un étre réel, unique
et non composé ; c’est seulement en la considérant qu’on est amené a y voir
des parties. Que 1’on examine la nature humaine mise en rapport avec celle de
I’animalité, n’y voit-on pas que la premicre renferme en elle-méme la
seconde, et que son existence dépend de celle de I’autre ? ., Aussi, a-t-on

assimilé ce rapport, tantot a celui du genre a I’espece et tantot a celui du tout a
la partie ; mais ce n’est la qu’une simple assimilation. On voit que dans tout
cela ces Soufis évitent a dessein ce qui pourrait donner I’idée de combinaison
et de pluralité ; «car, disent-ils, ces deux idées sont les produits de la
supposition et de I’imagination. » Il parait, d’aprés un discours dans lequel Ibn
Dehhac ! traite de ce systéme, que leur doctrine au sujet de I'unité (ouehda)
est absolument semblable a celle des philosophes au sujet des couleurs. « Leur
existence, disent-ils, dépend de la lumicre ; si la lumicre n’existait pas, il n’y
aurait pas de couleurs. » De méme, chez ces mystiques, I’existence de tous les
étres perceptibles dépend de celle de la perceptivité des sens, et, ce qui est
encore plus fort, I’existence des étres pergus par ’intellect et de ceux qu’on
peut imaginer dépend de celle de la perceptivité de ’intellect. De 1a résulterait
que toute I’existence séparable (c’est-a-dire les étres qui se distinguent les uns
des autres) dépendrait de I’existence de la perceptivité¢ humaine. Donc, si nous
supposons que cette perceptivité n’existe pas, il n’y aurait pas de distinction
entre les choses qui existent, et elles seraient, alors comme une seule chose

I'1¢dition de Boulac et la traduction turque portent Dikican (&2 . J’ai cherché inutilement les
deux noms dans les listes de Hadji Khalife et de Djamé.
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simple et unique ; le chaud et le froid, le dur et le mou, la terre méme, et I’eau
et le feu, et le ciel et les étoiles, n’existeraient que par I’existence des sens
faits pour les apercevoir : car la perceptivité a la faculté de reconnaitre, dans
les étres, des différences qui n’y sont pas ; cette faculté n’existe que dans les
organes de la perception, et si ces organes, doués de la faculté de distinguer,
n’existaient pas, il n’y aurait qu’une perception unique, celle du moi. Ils
comparent cela a ce qui se passe pendant le sommeil : quand ’homme dort,
les sens extérieurs, et tout ce qu’ils apercoivent, n’existent plus, et ’homme,
dans cet état, est incapable de distinguer entre les étres, excepté par le moyen
de I’imagination (agissant dans les songes). L’homme qui veille est,
disent-ils, dans un état semblable : il ne reconnait les différences entre tous les
étres dont il s’apergoit «,, qu’au moyen de la perceptivité humaine, et, si elle

lui manquait, la différence entre eux n’existerait pas. C’est 1a ce qu’ils
désignent par le terme ouehm (illusion), qu’il ne faut pas confondre avec le
méme terme (qui signifie opinion, 66&n) et qui fait partie de ceux qui dési-
gnent les modes perceptifs de ’homme .

Tel est le sommaire de leur doctrine, autant qu’on peut la comprendre,
d’apres les indications d’Ibn Dehhac 2. C’est une doctrine bien chancelante ;
car nous avons la conviction intime que le pays vers lequel nous voyageons
existe, bien qu’il soit hors de notre vue ; nous sommes positivement certains
de I’existence du ciel, déployé au-dessus de nos tétes, des étoiles et de bien
d’autres choses qui sont cachées a nos regards. Puisque I’homme a réellement
cette conviction, personne ne doit faire violence a ses propres sentiments et se
roidir contre o5 ce qui est certain. Ajoutons que les plus avancés ° parmi les

Soufis modernes disent que 1’aspirant, au moment ou les voiles (des sens
s’écartent (devant son intelligence), obtient quelquefois une perception vague
de cette unite. 11 est alors dans ce qu’ils appellent la station de ['union. Ensuite
il monte plus haut, jusqu’a ce qu’il acquiere la faculté¢ de distinguer entre les
étres, ce qu’ils nomment la station de la séparation, celle a laquelle parvient
I’initié trés avancé 4. « L’aspirant, disent-ils, doit de toute nécessité franchir le
seuil de (la station de) ['union, ce qui est un pas treés difficile, car il
s’exposerait autrement a rester court et a perdre sa peine. » Telles sont les
indications que nous avons a donner au sujet des diverses classes des Soufis °.

Les mémes Soufis, ceux qui, dans les temps modernes, ont disserté sur le
deégagement (de I’ame du voile des sens) et sur ce qui est derriére le voile, se
sont tellement enfoncés dans cette maticre, que plusieurs d’entre eux sont allés
jusqu’a professer la doctrine de I’établissement (de la divinité dans le corps de

I'Voy. 1a 1° partie, p. 100.

2 Variante : « Dihcan ».

3 En arabe (sésd) (vérificateurs), terme qui parait désigner, dans le langage des Soufis, les
personnes qui sont arrivées a la connaissance des grandes vérités.

4 Littéral. « le connaissant vérificateur ».

3 Littéral. « les degrés des gens de cette voie ». Dans le texte arabe il faut lire 4& Ll 4 la place

de Gkl |
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I’homme) et de I’identité (de Dieu avec le monde), ainsi que nous en avons
déja fait la remarque, et en ont rempli leurs livres. C’est ce que tirent El-
Heroui !, dans son Kitab el-Macamat (livre des stations), et d’autres écrivains.
Plus tard, Ibn el-Arebi 2, Ibn Sebain 3 et leurs disciples marcherent dans la
méme voie. Leur exemple fut suivi par Ibn el-Afif, par Ibn el-Fared # et par
En-Nedjm el-Ismaili, dans les poémes qu’ils composerent (sur la vie
spirituelle). Il est vrai que les aieux de ces gens-la avaient eu des relations
avec les derniers Ismacliens rafedites (hérétiques), qui , ;o4 +7; Croyaient aussi a

I’établissement et a la divinité de leurs imams, doctrines ignorées des premiers
(Ismaéliens).

Chacune de ces sectes puisa des notions dans les doctrines de I’autre, d’ou
résulta un mélange d’opinions et une assimilation de croyances. Ce fut alors
que commenca dans les discours des Soufis I’emploi du terme coth (axe),
servant a désigner le chef des connaissants (initiés a la vie spirituelle). « Aussi
longtemps, disent-ils, que ce personnage vit, il reste sans égal dans la
connaissance (du monde spirituel), et, quand il quitte le monde pour paraitre
devant Dieu, il laisse en héritage a un autre individu des gens de la
connaissance, la station qu’il occupait. » Ibn Sina (4vicenne) fait allusion a
cette opinion dans un des Chapitres de son Kitab el-Icharat 5 qu’il a consacrés
au soufisme : « La majesté de la vérité (c’est-a-dire de Dieu) est trop exaltée
pour servir d’abreuvoir a tous les passants ; on ne doit y arriver que I’un apres
I’autre. » En effet, cette opinion ne s’appuie sur aucune preuve tirée de la
raison ou de la loi divine; elle n’est en réalité qu’une simple figure de
rhétorique. Au reste, c’est la méme doctrine que professent les Médites au
sujet de leurs imams, dont 1’un, selon eux, doit hériter de 1’autre. Voyez
comment ces gens-la (les Soufis) se sont laissés porter par leur disposition
naturelle a dérober des opinions aux Rafedites et a s’en faire des articles de
foi. IIs arment aussi I’existence des abdals ¢, placés a la suite du cotb. Cette
doctrine est identique avec celle des Chfites au sujet des nakibs 7. Ils sont allés
si loin dans cette voie, qu’apres avoir posé comme regle fondamentale de leur
ordre et de leur communion (obligation de porter la guenille (ou froc qui
distingue maintenant les professeurs) du soufisme, ils ont fait remonter cet

' Abd Allah Ibn Mohammed Ibn Ismail el-Ansari, surnommé EI-Heroui (natif ou originaire
de Herat), soufi célébre et docteur de 1’école hanbelite, mourut 1’an 481 (1088-1089 de J. C.).
Son ouvrage intitulé Menazil es-Sairin (lieux de halte pour ceux qui marchent (dans la voie de
la dévotion) jouit d’une grande réputation et a eu plusieurs commentateurs.

2 Voy. la 2° partie, p. 191.

3 Voy. ibid. p. 192.

4 Voy. ci-devant, p. 98.

5 Le Kitab el-Icharat oua 't-tenbihat (livre d’indications et d’avertissements), petit manuel de
logique et de métaphysique composé par le célébre Avicenne, a eu un grand nombre de
commentaires. L’auteur mourut I’an 438 (1037 de J. C.). La vie d’Avicenne se trouve dans
Ibn Khallikan, tome I de ma traduction, page 440.

6 Voy. la 2° partie, p. 168.

7 Ibid. p. 191.
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usage jusqu’a Ali. C’est encore 1a une opinion du ,y; méme genre (que celle

des Rafedites). Ali ne se distinguait pas des autres Compagnons par une
doctrine particuliére, ou par une régle qui I’obligeat a porter un certain genre
d’habillement, ou par aucune autre chose. Je dirai de plus qu’aprés le Prophete
les hommes dont la vie fut la plus austere, et dont les actes de dévotion furent
les plus fréquents, étaient Abou Bekr et Omar. Aucune tradition n’a conservé
le moindre trait d’'un Compagnon qui se soit distingué par des pratiques
religieuses d’un genre particulier ; je dirai méme de plus que tous les
Compagnons étaient égaux en piété, en dévotion, en austérit¢ de moeeurs et
dans la pratique du combat spirituel. Leur ., conduite et I’histoire de leurs

actes sont la preuve de ce que j’avance !. Il est vrai que les Chiites se sont
imaginé, d’aprés certaines traditions qu’ils rapportent a ce sujet, qu’Ali se
distinguait des autres Compagnons par ses mérites transcendants ; mais, en
cela, ils ne font que se conformer aux croyances hérétiques qu’on leur connait.

[A I’époque ou la secte chiite des Ismaéliens 2 publia ce que nous savons
de sa doctrine au sujet de I’imamat et de ce qui s’y rapporte, les Soufis de
I’Irac lui empruntérent probablement 1’idée du parallélisme entre 1’externe
(dhaber) et I’interne (baten) 3. (A D’instar des Chiites), qui avaient posé en
principe qu’il fallait un imam pour maintenir les hommes dans la soumission a
la loi divine et que cet imam devait €tre unique, afin de prévenir les conflits
signalés par cette loi 4, les Soufis enseignérent qu’il y avait un cotb chargé, en
sa qualit¢ de chef des connaissants > et a I’exclusion de tout autre individu,
d’enseigner aux hommes la connaissance de Dieu : comme I'imam |, était

institué pour les choses externes, ils lui donnérent un égal, dans la personne du
cotb, institué pour les choses internes. Ils le nommerent cotb (axe), parce qu’il
¢tait le pivot sur lequel roulait la connaissance (de la vérité). Poussant ensuite
cette espéce d’assimilation jusqu’a ses dernicres limites, ils imaginérent des
abdals pour répondre aux nakibs.]

On peut reconnaitre ces (emprunts) dans ce que les Soufis de cette classe
disent du Fatemide (attendu) et dans les dissertations dont ils ont rempli leurs
livres et qui ont rapport a ce sujet ; opinions que les anciens Soufis n’avaient
ni avancées ni repoussées. Tout cela est certainement emprunté aux discours
tenus par les Chiites et les Rafédites, et aux doctrines qu’ils ont consignées
dans leurs écrits. C’est Dieu qui dirige vers la vérite.

I La conduite de la plupart des Compagnons, et surtout celle de leurs chefs, prouvent
directement le contraire. Par leur ambition et leur cupidité ils plongérent les musulmans dans
une guerre civile, qui fut le salut du christianisme.

2 Ce passage manque dans les manuscrits C et D, et dans 1’édition de Boulac. 11 se trouve dans
le manuscrit A et dans la traduction turque.

3 C’est-a-dire entre le sens littéral et le sens allégorique des textes sacrés.

4 Voyez la 1° partie, p. 89, et Coran, sour. 11, vers. 252.

5 C’est-a-dire de ceux qui connaissaient la vérité, des initiés dans I’ordre.
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Appendice. — Je crois devoir insérer ici un extrait d’un discours tenu par
un de mes professeurs, le connaissant (I’initié aux plus hautes vérités), le plus
grand des ouélis (saints) de I’Espagne, Abou Mehdi Eica Ibn ez-Zeiyat !. 11 lui
arrivait trés souvent de se rappeler quelques vers qu’il avait lus 2 dans le Kitab
el-Macamat (livre des stations) d’El-Heroui, qui semblaient énoncer, ou peu
s’en faut, I’identité absolue (de Dieu avec le monde). Citons-les d’abord 3 :

Personne n’a (réellement) confessé 1’unité de I’Etre unique, attendu que tous
ceux qui I’ont confessée sont des mécréants.

La confession de I’unité faite par quiconque essaye de décrire Dieu d’apres ses
attributs est un acte de dualisme dont 1’Etre unique a déclaré lui-méme la
fausseté.

«La confession qu’il (I’homme) fait lui-méme de sa propre unité, c’est la
véritablement la confession de 1’unité de Dieu ; I’acte de celui qui tache de le
désigner (Dieu) par des attributs est un acte d’impiété.

Voici ce qu’a dit Abou Mehdi pour justifier I"auteur de ces vers : |4,

«Le public fut tellement choqué de D’application du terme
mécréant a tous ceux qui confessaient 1’unité de 1’Etre unique, et
du terme impie a ceux qui le désignaient par des attributs, qu’il se
déchaina contre celui qui 1’avait dit et le traita de fou. Mais je dirai,
moi, en me plagant au point de vue de cette classe de Soufis, que la
confession de 1’unité signifie la négation de la réalit¢ des choses
créées, négation résultant de I’affirmation de I’existence de I’Etre
éternel 4, et que, (pour eux), tout ce qui existe n’est qu’un seul étre
réel, une seule chose dont on peut dire seulement qu’elle est>.
Abou Said el-Djezzar, un des principaux Soufis, avait déja dit :
« La verité (ou Dieu), c’est la chose méme qui a paru et la chose
méme qui est cachée.» Ils croient aussi que la pluralité qui
survient dans cette vérité et 1’existence de la dualité¢ (Dieu et le
monde) sont, si on les compare avec les présences du sens©,
comme des ombres, des échos et des images réfléchies dans un
miroir 7. Ils ajoutent qu’en faisant une recherche suivie a ce sujet,
on reconnaitra que tout ce qui n’est pas 1’Etre éternel lui-méme est
le néant. « Telle, disent-ils, est 1’idée exprimée par cette parole :

I Ce personnage m’est inconnu ; El-Maccari, I’historien de 1’Espagne, n’en parle pas.

2 Le mot e est de trop.

3 Djamé a donné ces vers, avec une seule variante de peu d’importance, dans son Nefehat
el-Ins. M. de Sacy les a reproduits dans sa notice sur ce traité. (Voy. Notices et Extraits, t. XII,
p- 352, 391).

4 Littéral. « la négation de la réalité (ain) de la nouveauté par I’affirmation de la réalité de
I’Eternel. »

5 Le terme employé ici est &3 ; (Voy. le Maimonide de M. Munk, vol. 1, p. 241.)

6 Le terme présence du sens sert a désigner ces manifestations de la divinité, dont ’homme ne
s’apercoit qu’au moyen de son sens intérieur. (Voy. ci-devant, p. 99.)

711 faut lire, dans ce passage, 25552 la place de 25>, ~ a la place de #45, et Sl 3 ]a place
de Sl
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Dieu était, et rien n’était avec lui ; et il est maintenant ce qu’il
était auparavant. » lls retrouvent aussi cette méme idée dans la
parole de Lebid !, dont le Prophéte reconnut la vérité : « Certes, di-
sait ce poete, toute chose, a I’exception de Dieu, n’est que néant. »
« D’ailleurs, disent-ils, celui qui confesse I’unité de Dieu et le dé-
signe par des attributs déclare, par ce fait méme, qu’il y a un étre
unique ayant un commencement et qu’il est lui-méme cet étre ; (il
montre aussi) qu’il y a une confession de 1’'unité ayant un com-
mencement, c’est-a-dire son propre acte (de la confesser), et qu’il y
plog @ un €tre unique ? et éternel, c’est-a-dire I’Etre qu’il doit
adorer 3. » Or nous venons de dire que la confession de I’unité est
la négation de la réalit¢ des choses créées, et cependant nous
trouvons ici cette réalité positivement affirmée et méme déclarée
multiple ; nous y voyons la confession de 1’unité repoussée ; la
déclaration est donc mensongére. C’est comme le cas de deux
individus qui se trouveraient .;; dans la méme maison et dont I’un

dirait a I’autre : « Il n’y a personne dans la maison excepté toi. » A
ceci I’autre n’aurait besoin de répondre que par sa présence méme,
ce qui équivaudrait a ces paroles : « Cela n’est pas vrai, & moins
que tu n’y sois pas. »

« Quelques investigateurs minutieux ont dit que la proposition
Dieu créa le temps implique une contradiction, parce que la
création du temps a di précéder le temps, et cependant cette
création est un acte et n’a pu se faire que dans le temps. (A cela on
a répondu qu’) il fallait s’énoncer ainsi 4, a cause de la difficulté
avec laquelle le langage se préte a 1’expression des vérités
(abstraites), et de son impuissance de les énoncer et de les faire
comprendre. Donc, si I’on reconnait que I’étre déclaré unique est
véritablement unique et que tout ce qui n’est pas lui est néant, la
confession de I’'unité est réelle. Cette idée se retrouve dans une
maxime énoncée par les Soufis, a savoir que Dieu seul connait
Dieu. Aucun blame ne peut donc s’attacher a celui qui confesse
I’unité de la vérité (c’est-a-dire de Dieu) pendant que les traces et
les vestiges (du monde matériel) restent encore imprimés (sur son
esprit) ; mais son acte rentre dans la catégorie des (actes qui ont
donné lieu a cette maxime): Les bonnes actions des hommes
vertueux sont les mauvaises actions des hommes qui se trouvent
rapprochés (de Dieu). En effet, cet acte est une conséquence
nécessaire de la contrainte et de la servitude (que cet homme

I Poéte célebre et auteur d’une des sept Moallacas.

2 Pour 2a s« lisez 2> s« 5, correction autorisée par les manuscrits C et D.

3 Pour 2sxs , lisez o354 . Toutes ces corrections sont autorisées par le manuscrit C et par la
traduction turque. Le paragraphe entier est omis dans 1’édition de Boulac.

4 Pour &l Jes | lisez <ld e Jas avec les manuscrits C et D, et la traduction turque.
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souffre dans |, ;oo le monde materiel) et de I’(idée d°) appariement !

(dont il n’a pas encore pu se délivrer). Mais, pour celui qui est
monté jusqu’a la station de [’'union et qui a la connaissance du
grade auquel il est parvenu, (une telle confession n’est pas permise,
car elle) porterait atteinte a son droit (de se trouver dans ce grade).
En effet, (cette idée d’appariement) est une illusion résultant
nécessairement de la servitude (dans laquelle cet homme se trouve
encore, illusion) que la vue (du monde spirituel) fait disparaitre, et
qui, étant une nouveauté (une chose ayant un commencement), est
une souillure dont I’ame n’est purifiée que par (sa présence dans la
station de) 1’union. De ces diverses classes (de Soufis), ceux chez
lesquels cette doctrine est la plus enracinée, ce sont les partisans de
l’identité absolue. De quelque facon qu’on envisage leurs opinions
a ce sujet, on verra que tout roule sur un point, savoir : que, pour
obtenir la connaissance (de Dieu), il faut parvenir jusqu’a 1’Etre
unique. Le pocte ne prononga ces vers (p. 106) que pour
encourager (les hommes), pour les avertir et pour leur faire sentir
qu’il y avait une station trés €levée dans laquelle I’appariement
disparaissait et la confession de I'unité absolue se faisait, non pas
en discours et en paroles, mais en réalité. Qu’on admette cela et
I’on aura I’esprit tranquille (au sujet de ces vers) ; celui a qui la
vérité de ce principe inspire des doutes peut se rassurer en pensant
a cette parole (du Prophéte) : J'étais son ouie et sa vue 2. Donc,
quand on comprend les idées, on ne doit pas chicaner sur les
termes qui s’emploient pour les exprimer. Tout ce (que renferment
ces vers sert uniquement a constater qu’il y a au-dessus de la phase
(d’existence .., dans laquelle nous sommes) une chose ineffable,

inexprimable. Les indications que je viens de donner suffiront ;
chercher a pénétrer plus avant dans le sujet, ce serait plonger dans
les ténebres ; et c’est ce qui a donné lieu a tant de dissertations que
I’on connait. »

Ici finit |, ;4 le discours du cheikh Abou Mehdi. Je I'ai extrait du traité que
le vizir Ibn el-Khatib 3 composa sur I’amour (de Dieu ?) et qu’il intitula : Ez-
taarif bit-mohabb es-cherif (moyen qui fait connaitre le noble bien-aimé). Je
I’avais entendu plusieurs fois de la bouche du cheikh lui-méme ; mais, ne
I’ayant pas vu depuis longtemps, il m’a semblé que ce livre devait conserver
plus exactement que ma mémoire les paroles de ce savant docteur.

I En arabe 443 . Ce terme signifie, dans le langage des Soufis, que Dieu et le monde font la
paire. Il désigne donc une espece de dualisme.

2 C’est-a-dire « Dieu entendait par mes oreilles et voyait par mes yeux. » A la place de <<
414 on lit dans les manuscrits <%, ce qui signifie la méme chose.

3 Celui-ci est le personnage dont notre auteur parle si souvent dans son autobiographie.
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Un grand nombre de légistes et de casuistes se sont appliqués a réfuter les
Soufis modernes, qui professent ces doctrines et d’autres opinions du méme
genre. Ils comprennent dans une méme condamnation tout ce que les Soufis
ont appris pendant qu’ils se livraient aux pratiques de leur ordre. Il est
cependant certain qu’une discussion avec les Soufis doit porter sur plusieurs
points. En effet, leurs dissertations roulent sur quatre sujets: 1° le combat
spirituel, les goiits et les extases qui leur surviennent, le compte qu’ils font
rendre ! a leur &me au sujet de ses actes, afin de se procurer ces goiits, qui
deviennent enfin une station de laquelle ils peuvent monter a une autre, ainsi
que nous 1’avons dit ; 2° le dégagement (du voile des sens), les vérités (ou
étres) qui s’apercgoivent dans le monde invisible, telles que les attributs divins,
le trone, le siége, les anges, la révélation, le prophétisme, I’ame (universelle),
les natures réelles de chaque étre visible ou invisible et I’ordre dans lequel les
choses émanent de celui qui leur donne I’existence et I’étre ; 3° les actes
d’autorité (exercés par certains hommes) sur les divers mondes et sur les étres
au moyen de graces que Dieu leur a accordées ; 4° les expressions qu’on est
porté a prendre dans leur sens littéral et qui ont été employées par plusieurs de
leurs grands docteurs, expressions qui, dans la terminologie de ’ordre, sont
désignées par le terme chatehat (paroles en 1’air), et qui, prises a la lettre, ne
donneraient pas des idées vraies de leurs .., pensées. Il y en a qu’on a blamées,

d’autres qu’on a acceptées et d’autres qu’on a expliquées par une
interprétation allégorique.

p111 Quant, a ce qu’ils disent de leurs combats spirituels, de leurs stations,

des goiits et des extases qui en sont le fruit, de leur usage de faire rendre
compte a leur ame de la négligence qu’elle aurait montrée pour les actes qui
sont les causes (de ces golits et extases), tout cela est d’une vérité
incontestable : les gouts qu’ils y ressentent sont réels et c’est dans la
réalisation de ces goiits que consiste la supréme félicité. Leurs récits au sujet
des faveurs (divines) accordées a leurs confréres (et qui leur permettaient
d’opérer des prodiges), les renseignements que ceux-ci ont donnés
relativement aux étres du monde invisible, les actes d’autorité qu’ils exercent
sur les choses qui existent, tout cela est parfaitement vrai et personne n’a le
droit de le nier. Si quelques légistes ont été portés a condamner ces récits,
c’est un tort qu’ils ont eu. Le célebre docteur acharite Abou Ishac el-Isferaini 2
avait objecté a la réalité (des prodiges opérés par les hommes saints) que ces
prodiges pouvaient étre confondus avec des miracles (et I’on sait que le don
des miracles n’appartient qu’aux prophetes). Mais quelques docteurs sonnites,
investigateurs z¢lés de la vérité, ont fait observer que le miracle peut toujours
se distinguer du prodige par le fahaddi, c’est-a-dire la déclaration qu’un
miracle exactement conforme a ce qu’on annonce va avoir lieu 3. Ils ajoutent :
« Il n’est pas possible qu’un miracle ait lieu a la suite d’une annonce faite par

I Pour daulas | lisez dlaa 5,
2 Voy. la 1° partie, p. 191.
3 L’explication du mot s 223 se trouve dans la 1° partie, p. 190 et suiv.
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un imposteur ; car la raison nous dit qu’un miracle démontre une vérité, vu
qu’il possede en lui-méme la qualité de confirmer la vérité. Or, si un miracle
avait lieu a la suite d’une annonce faite par un imposteur, cette qualité
essentielle serait changée dans son opposé, ce qui est absurde '. D’ailleurs, la
réalité des faits atteste que des prodiges en grand nombre ont été opérés (par
des saints) ; ce serait donc un acte de présomption que de les nier. Tout le
monde sait que , |, les Compagnons en ont fait beaucoup, ainsi que plusieurs

autres musulmans des premiers temps. Ce que les Soufis disent au sujet du
dégagement, de la communication des vérités qui se trouvent dans les mondes
supérieurs, de 1’ordre dans lequel a eu lieu I’émanation des étres, la plupart de
ces renseignements rentrent, dans la catégorie des (choses obscures qui se
désignent par le terme) motechabeh? ; car c’est, de leur propre aveu, une
(chose spirituelle) dont on ne peut juger que par le sens interne ; or, celui qui
n’a pas 1’'usage de ce sens est dans I’impossibilité¢ de comprendre les gofits au
moyen desquels ils apercoivent ces mysteres. D’ailleurs, les locutions dont ils
se servent ne suffisent pas pour rendre ce qu’ils veulent exprimer, ., parce

qu’elles n’ont été instituées que pour représenter des idées usuelles, dont la
plus grande partie provenait des objets pergus par les sens extérieurs.

Il ne faut donc pas se formaliser des expressions dont ils se servent en
parlant de ces matieres ; il faut passer la-dessus sans s’y arréter, ainsi que cela
se fait pour les termes obscurs (motechabeh) des textes sacrés. Celui qui a
obtenu de Dieu la faveur de comprendre une partie de ces termes en leur
assignant un sens qui soit conforme a la lettre de la loi (peut dire) : « Quelle
noble jouissance que celle-1a ! »

Quant a certaines expressions dont ils se sont servis, et qui (prises a la
lettre) donneraient des idées fausses, je veux parler des termes qu’ils désignent
eux-mémes par le mot chatehat (paroles en I’air), et dont ’emploi leur est
vivement reproché par les docteurs de la loi, je dirai que, pour étre équitable a
I’égard des Soufis, il faut se rappeler qu’ils sont des gens dont I’esprit est
souvent absent du monde sensible et se laisse dominer par les sentiments
surnaturels qui viennent se présenter a leurs coeurs. Aussi parlent-ils de ces
communications dans des termes qu’ils n’avaient pas I’intention d’employer.
A celui qui a ’esprit absent on n’adresse pas la parole, et celui qui subit une
force majeure n’est pas responsable. Le Soufi qui s’est | 5 fait connaitre par
son mérite et par son z¢le a suivre (les bons exemples peut laisser échapper de
ces expressions ; mais, ) en pareil cas, on doit dire que ses intentions étaient
bonnes. (Il faut aussi se rappeler) combien il est difficile de parler d’extases,
puisqu’il n’existe pas de termes faits expres pour les dépeindre. Voyez I’em-

I Ceci fait voir que, dans la premiére partie, les mots (il <lia ont été mal rendus par les
attributs de ’ame. (Voy. p. 192, 1. 11 de la traduction. J’aurais da écrire : « les qualités
essentielles du miracle seraient changées en leurs contraires. » Le mot v est employé 13
pour 5 jaxdl Ludi ¢’est-a-dire I’individualité du miracle, le miracle méme.

2 Voy. ci-devant, p. 64 et suiv.
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barras d’Abou Yezid el-Bastami ! et de ses confreéres (quand ils essayaient
d’exprimer leurs sensations). Le Soufi dont le mérite n’est pas généralement
connu est digne de blame s’il laisse échapper des expressions de cette nature,
car nous ne possédons pas assez de renseignements sur son compte pour
pouvoir donner a ses paroles une interprétation favorable. Le Soufi qui se sert
de telles expressions pendant qu’il a I’esprit présent dans le monde des sens et
qu’il n’est plus sous I’influence d’un de ses états extatiques, mérite aussi
d’étre blamé.

Ce fut probablement pour cette raison que les légistes et les chefs de
I’ordre des Soufis ? autoris€rent, par une décision juridique, I’application de la
peine de mort a El-Halladj, (illumin€) qui s’était permis des expressions
(insolites) 3 pendant qu’il avait I’esprit présent et qu’il était parfaitement
maitre de lui-méme.

Les anciens Soufis, ceux dont les noms figurent dans la Ricala (d’El-
Cocheiri), ces fanaux de la foi, dont nous avons déja parlé, ne recherchaient
jamais le dégagement des voiles (des sens) ni aucune autre perception de ce
genre. Leur seule pensée était de suivre les bons exemples et de s’y conformer
autant que cela leur était possible. Celui d’entre eux a qui (une de ces
manifestations surnaturelles) arrivait, s’en détournait aussitot et n’y faisait
plus attention. A vrai dire, , ;4 1ls fuyaient tous (cette espéce de faveurs) et les

regardaient comme .g, des tentations et des obstacles (a leur progrés dans la

vie spirituelle). (Pour eux), de telles perceptions de I’ame n’étaient que des
choses créées, des choses non éternelles a priori; ils croyaient que la per-
ceptivité humaine était incapable de les embrasser toutes, que la connaissance
possédée par Dieu était infinie, que ce qu’il a créé est immense et que sa loi
(révélée) suffit pour nous diriger. Aussi ne parlaient-ils jamais des perceptions
(spirituelles) qu’ils avaient obtenues ; ils défendaient méme de les examiner,
et ne permettaient a aucun de leurs confréres qui aurait vu écarter les voiles de
s’y arréter pour y regarder. « Tenez-vous-en, disaient-ils, aux régles de
I’ordre, en imitant et en suivant (les bons exemples), ainsi que vous le faisiez
avant d’avoir assisté a I’écartement et pendant que vous étiez dans le monde
des sens. » Voila comment doit se conduire celui qui aspire (a la sainteté).
C’est par le concours de Dieu qu’on réussit .

I'Soufi célébre qui mourut en 261 (874-875 de J. C.). Ibn Khallikan lui a consacré un article
dans son dictionnaire biographique. (Voy. ma traduction de cet ouvrage, vol. I, p. 662.)

2 Les manuscrits C et D et 1’édition de Boulac portent 4 s=iall | 3 la place de 4 pall,

3 El-Halladj fut mis & mort ’an 309 (922 de J. C.). Une de ses paroles était : Je suis la vérité,
c’est-a-dire, je suis Dieu. 11 disait aussi : Quand tu me vois, tu le vois, et quand tu le vois, tu
nous vois. On trouvera I’histoire de son procés dans la traduction d’Ibn Khallikan, volume I.
p. 423.

4 Je lis Gisal 45 avec les manuscrits C et D, I’édition de Boulac et la traduction turque.
L’édition de Paris donne la lecon du manuscrit A, laquelle signifie : Dieu connait la vérité de
la chose. Mais cette expression ne s’emploie qu’en parlant des choses au sujet desquelles on
entretient des doutes ; et Ibn Khaldoun, qui avait des idées bien arrétées au sujet du soufisme
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La science de I’interprétation des songes.

@

L’interprétation des songes est une des sciences qui se rattachent a la loi et
qui prirent naissance dans I’islamisme. Elle parut a 1’époque ou 1’on avait
ramené les diverses connaissances a une classification artificielle et
scientifique, et qu’on commencait & composer des livres sur ces matieres. 11
est vrai que les songes et I’art de les interpréter existaient chez les hommes
des temps anciens, de méme que chez ceux qui vécurent dans les siecles
postérieurs ; mais, bien que cet art se pratiquat avant (I’islamisme) dans
quelques sectes et chez quelques peuples ; il ! ne nous est pas parvenu, parce
que, depuis lors, on s’en ;5 est tenu uniquement aux doctrines émises a ce

sujet par les musulmans. Quoi qu’il en soit, les songes sont naturels a I’espéce
humaine et ont besoin d’étre interprétés (pour étre intelligibles). Joseph, le
patriarche et favori de Dieu, expliquait les songes, ainsi que nous 1’apprenons
par le Coran ; le Prophéte et Abou Bekr interprétaient les songes, ainsi que
nous le lisons dans le Sahih.

Les songes sont une des voies (par lesquelles ’homme arrive) aux g,

perceptions du monde invisible. Le Prophéte a dit : « Les bons songes forment
une des quarante-six parties du prophétisme. » Il a dit aussi : « De toutes les
annonces (qui viennent du ciel), il ne reste que les bons songes ; I’homme
saint les voit, ou bien ils se montrent a lui. » La premiére révélation que (le
Prophete) recut lui vint sous la forme d’un songe, et chaque songe qui lui
arrivait était comme 1’éclat de I’aurore. Quand il sortait de la priére du matin,
il avait I’habitude de demander aux Compagnons si quelqu’un d’entre eux
avait eu un songe cette nuit, espérant trouver dans cette manifestation quelque
bon présage poux le triomphe de la religion.

Les songes sont un des moyens par lesquels on obtient des ., perceptions

du monde invisible, et voici comment: I’esprit cardiaque, c’est-a-dire la
vapeur subtile qui est renvoyée de la cavité du cceur, avec le sang, a travers les
artéres jusque dans toutes les parties du corps, et qui compléte 1’action des
facultés animales et des sens ; quand cet esprit s’est fatigué a force d’agir sur
la sensibilité par le moyen des cinq sens, et de diriger 1’opération des facultés
externes, et que la fraicheur de la nuit enveloppe la surface du corps, il se
retire de tous les membres et rentre dans son point central, qui est le coeur, afin
d’y réparer ses forces et de se mettre en état de pouvoir recommencer son
travail. Par cette retraite, il suspend 1’opération de tous les sens extérieurs, et

et qui croyait aux perceptions recueillies dans le monde invisible, ne pouvait terminer son
chapitre sur ce sujet par une phrase de ce caractére
I C’est-a-dire I’ancien systéme.
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voila en quoi consiste le sommeil, ainsi que nous I’avons déja dit dans la
premiére partie de cet ouvrage .

Cet esprit cardiaque est le véhicule de ’esprit (ou dme) intelligent |, ;5 de

I’homme. Or ’esprit intelligent tient de son essence la faculté d’apercevoir
tout ce qui est dans ce monde-ci 2, puisque, par sa nature et par son essence, il
est la perceptivité méme. Si les perceptions du monde invisible se dérobent a
la connaissance de I’esprit .¢, intelligent, ce sont ses occupations avec le corps,

les facultés (du corps) et les sens, qui en sont la cause. S’il pouvait écarter le
voile des sens et s’en débarrasser, il reprendrait alors sa véritable nature, la
perceptivité méme, et saisirait toutes les perceptions.

Quand il (I’esprit intelligent) se dégage d’une partie de ces obstacles, il a
moins de préoccupations pour le distraire et ne saurait manquer d’entrevoir
quelque chose de son propre monde (du monde spirituel). Plus il se dégage
des préoccupations que lui donnaient, les sens externes et qui formaient le
principal obstacle a son progres, plus il est disposé a recueillir dans le monde
spirituel les perceptions qui lui conviennent le mieux, parce que ce monde-la
est le sien. Ayant alors ramassé des notions dans les divers mondes dont se
compose le monde spirituel, il les rapporte avec lui dans le corps. Mais, tant
qu’il reste dans le corps matériel qui I’enveloppe, il ne peut agir qu’au moyen
des instruments de perception propres au corps. Or les instruments du corps
qui servent a procurer des connaissances ont leur si¢ge dans le cerveau, et
I’instrument qui agit sur ces perceptions est I’imagination ; il enléve aux
formes (ou images) recueillies par les sens les formes qui lui sont spéciales et
les renvoie a la mémoire. Celle-ci les garde jusqu’au moment ou 1’esprit en a
besoin, soit pour les examiner, soit pour en tirer des conclusions. L’esprit, de
son coté, tire de ces mémes formes celles qui sont spirituelles et Intel-
lectuelles, de sorte qu’il remonte du sensible a I’intellectuel par la voie de
I’abstraction et par I’entremise de I’imagination.

Il en est de méme de I’esprit quand il recueille des perceptions dans le
monde qui lui est propre (le monde spirituel) : il les renvoie a I’imagination,
qui leur donne des formes en rapport avec sa propre , ;;; nature et les passe au
sens commun. Il en résulte que ’homme plongé dans le sommeil voit ces
formes de la maniere dont il apercoit celles qui se recueillent par les organes
des sens. Voila comment les perceptions obtenues par 1’esprit intellectuel se
trouvent abaissées au degré de celles qui s’acquiérent par les sens
(extérieurs) ; et, dans tout cela, I’imagination joue le réle d’intermédiaire.
Voila la vérité en ce qui regarde les songes.

Ces indications suffiront pour faire distinguer entre les songes vrais et les
songes confus et faux. Ces deux classes de manifestations .¢; se composent de

formes (ou images) et se présentent a I’imagination pendant le sommeil : si

I'Voy. la 1° partie, p. 215.
2 Littéral. « le monde de la chose ».
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elles descendent de 1’esprit intelligent et perceptif, elles sont des songes vrais ;
mais si elles proviennent de formes que 1’imagination avait transmises a la
mémoire ! dans I’état de veille, ce sont des songes confus (et indignes
d’attention).

[Sachez maintenant que les songes vrais portent en eux-mémes des
marques 2 qui attestent leur vérité et leur réalité, et qui autorisent celui a qui
une de ces manifestations arrive a y reconnaitre une annonce venue de la part
de Dieu. Une de ces marques, c’est la promptitude avec laquelle celui qui a eu
un songe 3 se réveille. On dirait qu’il a hate de rentrer dans le domaine des
sens. Quelque profond que soit son sommeil, ’impression que la perception
du songe lui fait est tellement forte qu’il se dépéche de sortir de cet état pour
rentrer dans un autre, celui du monde sensible, ou I’ame reste engagée dans le
corps et soumise a I’influence de tous les accidents qui affectent le corps. Une
autre de ces marques, c’est la persistance et la durée de (I’impression laissée
par) la perception du songe. Il s’imprime avec tous ses détails dans la
mémoire, et cela si profondément qu’il ne saurait &tre négligé ou oublié .

L’homme se le |4 rappelle sans étre oblige d’avoir recours a sa réflexion ou

a sa mémoire. Quand il s’éveille, son esprit en garde le souvenir jusque dans
les moindres particularités. ]

[La raison en est que la perception mentale (ou spirituelle) n’est pas de
celles qui se font dans le temps et qui consistent dans une suite d’idées 5 ; au
contraire, elle se fait tout d’un coup et, dans un seul instant de temps. Les
songes confus ont besoin du temps (pour se déployer), car ils se trouvent dans
les facultés du cerveau ; c’est de la mémoire que 1’imagination les tire pour les
renvoyer au sens commun, ainsi que nous venons de le dire. Or, comme tous
actes du corps se font dans le temps, la perception des songes confus est celle
d’une succession (d’idées dont les unes précedent et les autres suivent ; elle
subit aussi 1’accident de 1’oubli, accident commun a toutes les (perceptions
obtenues par les) facultés du cerveau. Il en est autrement des perceptions
recues par I’ame raisonnable : elles se font en dehors du temps, n’offrent pas
une suite .g, d’idées et laissent leur impression sur I’esprit en moins d’un clin

d’ceil, en un seul instant de temps. Quand I’homme s’éveille, le songe lui reste
présent dans la mémoire pendant une partie de sa vie ; il ne se dérobe jamais
aux recherches de la faculté réflective, si, au premier moment de se laisser
apercevoir, il fait (sur I’ame) une impression trés forte. Si I’homme, en
s’éveillant, occupe sa faculté réflective et son esprit dans le but de se

I Le mot 4w est inutile et ne se trouve ni dans 1’édition de Boulac ni dans les manuscrits C et
D.

2 Les deux paragraphes suivants ne se trouvent que dans le manuscrit A et dans la traduction
turque.

3 Lisez ici et dans la ligne précédente 3 1 (le voyant) a la place de ' V. Cette correction est
justifiée par la traduction turque.

4 Littéral. « que la négligence et ’oubli ne sauraient 1’effacer ».

5 Littéral. « et n’est pas soumise & un ordre ».
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ressouvenir d’un songe qu’il a eu et dont il a oublié¢ trop de détails pour
pouvoir se le rappeler en entier, il n’a eu qu’un songe confus. Les mémes
marques servent a faire reconnaitre les révélations qui sont vraies. Dieu lui-
méme a dit en parlant au Prophete : « N'agite pas la langue avec trop
d’empressement (afin de répéter les paroles divines),; c’est a nous de les
rassembler et de les réciter. Quand nous (te) les lirons, suis-en la lecture, puis
ce sera a nous de (te) les expliquer. (Coran, sour. LXXV, vers. 16, 17, 18.)
Les songes ont donc un certain rapport avec le prophétisme ;4 et la

révélation, comme le Sahih le donne a entendre ; nous y lisons : « Le Prophéte
a dit: Le songe est une des quarante-six parties du prophétisme ! ». Il est
méme assez probable que cette proportion (une quarante-sixiéme) existe entre
les caractéres qui distinguent les songes et ceux qui appartiennent au
prophétisme. |

De [interprétation des songes. — L’ame intelligente, ayant obtenu
(pendant le sommeil de I’homme) une perception (du monde spirituel), la
transmet a 1’imagination afin que celle-ci lui applique une forme. La forme
que I’imagination choisit a toujours quelque analogie avec cette perception.
Ainsi, si I’ame a eu I’idée d’un puissant souverain, I’imagination donnera a
cette idée la forme qui est propre a la mer ; si elle a apergu I’idée d’inimitié,
I’imagination attribuera a cette idée la forme appartenant a 1’idée de serpent.
Aussi, quand I’homme s’éveille, il sait seulement qu’il a vu la mer ou un
serpent. Celui qui interprete les songes se rappelle d’abord que la forme de la
mer est sensible, et que 1’idée apercue par I’ame se trouve cachée derricre
cette forme; il examine ensuite (la question) au moyen de sa faculté
assimilante, et, se guidant par des circonstances accessoires, «gs il parvient a

découvrir la véritable perception. Il dira, par exemple, qu’il s’agit du
souverain parce que la mer est un étre trés grand auquel on est autorisé, par
I’analogie, a assimiler le souverain. On peut de méme représenter un ennemi
par un serpent, parce qu’un ennemi et un serpent sont tous les deux tres
nuisibles, et assimiler les femmes a des vases, parce que celles-1a sont aussi
des réceptacles.

Parmi les choses qui se voient? en songe, les unes n’ont pas besoin
d’interprétation parce qu’elles sont parfaitement claires, ou parce qu’elles
fournissent des perceptions ayant une analogie frappante avec les formes
(adoptées par I’imagination) pour les représenter. Voild pourquoi nous
trouvons dans le Sahih qu’il y a trois espéces de songes : ceux qui viennent de
Dieu, ceux qui viennent d’un ange et ceux qui ,,, viennent du démon. Le
songe qui vient de Dieu est celui qu’on nomme clair, parce qu’il n’a point
besoin d’interprétation ; celui qui vient d’un ange est le songe vrai, mais qu’il
faut interpréter ; celui qui vient du démon est le songe confus.

I L’auteur a déja cité cette tradition dans ce chapitre et dans la 1° partie, p. 213.
2 Pour & |, lisez ‘s s .
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Sachez maintenant que 1’imagination, a qui I’ame transmet la perception
qu’elle recoit, faconne cette perception dans un des moules dont le sens
(intérieur) a I’habitude de se servir ; si le sens ne possédait pas de ces moules,
il serait incapable de rien faconner. L’aveugle-né ne saurait se figurer le
sultan, un ennemi ni les femmes, sous les formes de la mer, du serpent et des
vases, parce que les perceptions fournies par ces choses lui sont tout a fait
¢trangeres ; mais son imagination travaille pour lui et donne a ces perceptions
des formes qui s’accordent par leur ressemblance ou par quelque analogie
avec les formes provenant des espéces de perceptions qu’il est capable de
recevoir, ¢’est-a-dire de celles qui lui arrivent par I’audition ou par 1’odorat. Si
la personne qui interpréte le songe ne fait pas attention a ces circonstances,
elle s’embrouillera dans son explication et gatera les regles qu’elle doit
employer.

La science de l’interprétation des songes consiste en certaines regles
générales auxquelles on doit se tenir quand on entreprend d’expliquer ce que
le songeur, raconte. Aussi (les maitres dans cet art) disent que la mer signifie,
tantot le souverain, tantdt la colere, .q tantot le souci et tantot une affaire

grave. Le serpent, disent-ils, désigne tantdt un ennemi, tantot la vie et tantot
celui qui garde un secret. L’interpréte des songes doit savoir par cceur toutes
ces regles, afin de pouvoir en appliquer, a chaque cas, celle que les circons-
tances accessoires désignent comme la plus convenable. De ces circonstances,
les unes se présentent dans 1’état de veille, d’autres dans celui de sommeil, et
d’autres encore dans les pensées qui passent par I’esprit de I’interpréte et qui
lui arrivent grace a une faculté innée. Un homme explique les songes avec
plus ou moins de facilité, selon ses dispositions naturelles.

L’interpretation des songes nous est venue des anciens musulmans : 5,

Mohammed Ibn Sirin !, un des grands maitres dans cet art, en a enseigné les
régles, et ses disciples, qui les ont mises par écrit, nous les ont transmises.
Aprées lui, El-Kermani > composa un livre sur cette maticre, et des écrivains
plus modernes ont rédigé beaucoup d’ouvrages sur le méme sujet. Parmi les
traités d’onéirocritique, celui qui, de nos jours, est le plus répandu dans le
Maghreb, porte le titre d’El-Momettd (1’usufruit) et a pour auteur Abou Taleb,
savant (uléemd) de Cairouan. L’Ichara (I’indication) d’Es-Salemi3 est un

I Célebre traditionniste et interpréte de songes. I1 mourut 1’an 110 (729 de J. C.). Le traité
d’onéirocritique qui porte son nom ne me parait pas authentique.

2 Haddji Khalifa nous apprend, dans son dictionnaire bibliographique, articles El-Eichara ila
eilm il-eibara, et Kitab et-Tabir, que cet auteur portait le surnom d’Abou Ishac. Il parait avoir
ignoré la date de sa mort. Selon M. Wiistenfeld, dans son Histoire des médecins arabes (en
allemand), page 11, Abou Ishac el-Kermani vivait vers le commencement du III¢ siécle de
I’hégire.

3 Selon Haddji Khalifa, ce personnage se nommait Abou Abd Allah Mohammed Ibn Omar
es-Salemi, mais il n’indique pas ’année de sa mort. Es-Salemi avait refondu I’ouvrage
d’El-Kermani dans un volume renfermant cinquante chapitres.
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ouvrage trés satisfaisant [et assez concis !. Le Kitab el-Mercabat-el-Aliya (le
haut observatoire), composé par notre professeur le savant Ibn Rached, de
Tunis, est aussi un trés bon ouvrage].

L’interprétation des songes forme une science dont la lumicre est un reflet
du prophétisme, avec lequel elle a beaucoup de rapport ; [en effet, 'un et
I’autre ont pour objet les perceptions provenant de la révélation, ] ainsi que
nous le lisons dans le Sahih. Et Dieu sait tout ce qui est caché.

Des sciences intellectuelles (ou philosophiques) et de leurs diverses classes.

@

Les sciences intellectuelles, étant naturelles & I’homme en tant .g; qu’il est

un étre doué¢ de réflexion, n’appartiennent pas spécialement a une seule
nation ; on voit que tous les peuples civilisés se sont adonnés a leur étude et
ont connu, aussi bien les uns que |5, les autres, quels en étaient les principes

et quelles étaient les questions dont elles traitaient. Ces sciences ont existé
pour I’espece humaine depuis qu’il y a eu de la civilisation dans le monde.
Elles s’appellent aussi sciences philosophiques et philosophie (hikma ?). 1l y
en a quatre: 1° la logique, science qui garantit I’esprit contre les faux
jugements et enseigne comment on dégage I’inconnu que I’on cherche des
principes que I’on possede et que I’on connait. Son utilité ° consiste a faire
distinguer le vrai du faux dans les questions qui se rattachent aux concepts et
aux notions affirmées*, tant essentielles qu’accidentelles, pour que
I’investigateur parvienne a constater le vrai en toute chose par la puissance de
sa faculté réflective [et sous la forme d’une affirmation ou d’une négation °] ;
2° la science de I’investigation, qui, chez les philosophes, a pour objet, soit les
choses sensibles, telles que les éléments et les corps qui en sont composés,
savoir : les minéraux, les plantes, les animaux ; les corps célestes et (leurs)
mouvements naturels, ou bien I’ame, d’ou procédent les mouvements, etc.
cela s’appelle la science de la nature (la physique) ; 3° la science, qui sert
pour I’examen des choses surnaturelles, telles que les €tres spirituels, et qui
s’appelle la métaphysique (ilahiya) ; 4° la science qui examine les quantités.
Celle-ci se partage en quatre branches, qui forment les mathématiques
(teallm). La premicre est la géométrie (hendeca), au moyen de laquelle on
examine les quantités prises absolument, tant les quantités nommées

I'Je lis W _p=dl 5 | avec le traducteur turc, qui a rendu ce mot par =i« . Le passage manque
dans ’édition de Boulac et dans les manuscrits C et D.

2 Le terme arabe hikma est I’équivalent exact du terme exotique filsefya (philosophique).
L’auteur les emploie ici tous les deux.

3 11 faut lire < 36 | 4 la place de & 3, Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac offrent la
bonne legon.

4 Voy. la 1° partie, p. 201, note 3.

5 Le passage mis entre parenthéses ne se trouve que dans le manuscrit A.
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discretes !, parce qu’elles peuvent se compter, que les quantités continues 2,
savoir : celles d’une seule dimension, .g¢ celles de deux dimensions et celles

de trois, c’est-a-dire, la ligne, la surface et le (solide ou) corps géométrique.
La géométrie examine ces quantités et les changements qu’elles éprouvent,
soit dans leur essence (ou nature), soit dans leurs rapports mutuels. La | s

seconde branche est I’arithmétique (aritmatiki). Elle donne la connaissance
des changements que subit la quantité discréte, c’est-a-dire le nombre, des
propriétés qui s’y trouvent et des accidents qu’elle éprouve. La troisiéme
branche est la musique (mouciki) ; elle nous fait connaitre les rapports des
sons entre eux et les rapports des tons aux tons, ainsi que la maniere de les
apprécier numériquement. Son utilité consiste a faire connaitre les lois de la
modulation dans le chant. La quatriéme branche est la science de la forme (du
ciel, ¢’est-a-dire I’astronomie). Elle détermine la configuration des spheéres et
leurs positions, indique les positions de chaque étoile [soit] errante [soit fixe],
et s’occupe d’obtenir la connaissance de ces choses en étudiant les
mouvements réels et évidents de chacun des corps célestes, leurs
rétrogradations et leurs mouvements directs.

Voila les sciences qui servent de base a la philosophie. Il y en a sept : la
logique d’abord, puis arithmétiqgue et la géométrie, branches des
mathématiques ; puis I’astronomie ; puis la musique, puis la physique, puis la
métaphysique. Chacune de ces sciences se partage en plusieurs branches : de
la physique dérive la médecine ; de I’arithmétique dérivent la science du
calcul, celle du partage des successions et celle dont les hommes ont besoin
dans leurs transactions commerciales ou autres ; I’astronomie comprend les
tables, c’est-a-dire, des systémes de nombres au moyen desquels on calcule
les mouvements des astres, et qui fournissent des équations servant a faire
reconnaitre les positions des corps célestes, toutes les fois qu’on le désire. Une
autre branche de 1’astronomie, c’est I’astrologie judiciaire . Nous parlerons
successivement de toutes ces sciences jusqu’a la derniere inclusivement.

Il parait, d’aprés nos renseignements, qu’avant I’établissement de .g

I’islamisme, les peuples les plus dévoués a la culture de ces sciences furent
ceux des deux puissants empires, celui de la Perse et celui de Roum (la
Grece). Chez ces peuples, m’a-t-on dit, les marchés de la | ;,, science ¢étaient
bien achalandés, parce que la civilisation y avait fait de grands progres et
qu’antérieurement a la promulgation de I’islamisme ils exercaient chacun une
domination vaste et trés étendue 4. Aussi ces sciences débordérent-elles,
comme des océans, sur leurs provinces et dans leurs grandes villes.

I Littéral. « séparées dlaiiay,

2 Littéral. « conjointes 4laia y,

3 Littéral. « une autre branche de I’observation des étoiles, c’est la science des jugements
stellaires. »

4 Littéral. « ’empire et le sultanat étaient a eux ».
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Les Chaldéens, et les Assyriens (Seryaniyin) avant eux, et les Coptes, leurs
contemporains, s’appliquaient avec ardeur a cultiver la magie, I’astrologie et
ce qui en dépend, savoir la science des influences (planétaires) et celle des
talismans. Les Perses et les Grecs apprirent d’eux ces sciences, et les Coptes
se distingueérent particuliérement dans cette étude; aussi (les sciences
occultes) inonderent-elles, pour ainsi dire, leur pays !. Cela s’accorde avec ce
qui se lit (dans le Coran) au sujet de Harout et Marout 2 et des magiciens (de
Pharaon), et avec ce que les hommes savants (dans cette partie) racontent des
berbi 3 de la haute Egypte.

Plus tard, chaque religion imita celle qui ’avait précédée en défendant
I’étude de ces sciences, de sorte que celles-ci finirent par disparaitre presque
entierement. Rien ne s’en est conservé, — qu’elles soient vraies ou non ; Dieu
le sait | — excepté quelques restes que les gens adonnés a cette étude se sont
transmis les uns aux autres, bien que la loi en ait défendu la pratique et qu’elle
tienne son glaive suspendu sur les tétes des contrevenants.

Les sciences intellectuelles acquirent une grande importance chez les
Perses, et leur culture y fut trés répandue ; ce qui tenait a la grandeur de leur
empire et a sa vaste étendue 4. On rapporte que les Grecs les apprirent des
Perses a I’époque ou Alexandre tua Darius et se rendit maitre du royaume des
Caianiens. Alexandre s’empara alors de leurs livres et (s’appropria la
connaissance) de leurs sciences. Nous s savons cependant que les

musulmans, lors de la conquéte de la Perse, trouvérent dans ce pays une
quantité¢ innombrable de livres et de .o, recueils scientifiques, et que (leur

général) Saad Ibn Abi Oueccas demanda par écrit au khalife Omar Ibn
al-Khattab s’il lui serait permis de les distribuer aux vrais croyants avec le
reste du butin. Omar lui répondit en ces termes : « Jette-les a I’eau ; s’ils
renferment ce qui peut guider vers la vérité ; nous tenons de Dieu ce qui nous
y guide encore mieux ; s’ils renferment des tromperies, nous en serons débar-
rassés, grace a Dieu ! » En conséquence de cet ordre, on jeta les livres a I’eau
ou dans le feu, et dés lors les sciences des Perses disparurent au point qu’il ne
nous en est rien parvenu.

Passons aux Roum (les Grecs et les Latins). Chez ces peuples 1’empire
appartint d’abord aux Grecs, race qui avait fait de grands progrés dans les
sciences intellectuelles. Leurs hommes les plus célebres, et surtout (ceux
qu’on appelle) les piliers de la sagesse >, soutenaient tout le poids de ces
doctrines, et les péripatéticiens ©, gens du portique !, s’y distinguaient par leur

L Pour aeis, lisez ases .

2 Pour I’histoire de ces deux anges déchus, qui enseignérent la magie aux hommes, on peut
voir le Coran, sour. II, vers. 96, et la note de Sale dans sa traduction de ce livre.

3 Les temples de 1’ancienne Egypte. (Voy. la 2° partie, p. 331.)

4 Les manuscrits C et D et 1’édition de Boulac portent Jusil 5 (connexité).

3 Selon le traducteur turc, ces sages étaient Pythagore, Empédocle, Socrate, Platon et Aristote.
6 Lisez, dans le texte arabe, (s Ul |
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excellent systéeme d’enseignement. On dit qu’ils donnaient des lectures sur ces
sciences a I’abri d’un portique qui les garantissait contre le soleil et le froid.
Ils prétendaient faire remonter leur doctrine a Locman le sage, qui 1’aurait
communiquée a ses disciples, qui 1’auraient transmise a Socrate 2. Celui-ci
I’enseigna a son disciple Platon, qui la transmit a Aristote, qui la passa a ses
disciples Alexandre d’Aphrodisée ?, Themistius, et autres. Aristote fut le
précepteur d’Alexandre, roi des Grecs, celui qui vainquit les Perses et leur
enleva ’empire. De tous les |, philosophes, Aristote €tait le plus profond et

le plus célebre. On 1’appelle le premier des instituteurs (el-moallem
el-aouwel), et sa renommée s’est répandue dans [’univers.

Aprées la ruine de la puissance des Grecs, I’autorité souveraine passa aux
Césars, qui, ayant embrassé la religion chrétienne, défendirent 1’étude de ces
sciences, ainsi que cela se fait par les lois de tous les peuples. Dés lors, les
sciences intellectuelles restérent enfermées dans des livres et dans des
recueils, comme pour demeurer éternellement dans les bibliothéques. Quand
les musulmans s’emparerent de la Syrie, on trouva que les livres de ces
sciences y ¢, étaient encore restes.

Dieu donna ensuite I’islamisme (au monde). Ceux qui professent cette
religion obtinrent un triomphe sans égal et enleverent I’empire aux Roum (de
la Syrie), comme ils le firent a bien d’autres peuples. Habitués a la simplicité
(de la civilisation nomade), ils n’avaient jamais tourné leur attention vers les
arts ; mais, lorsque leur domination se fut affermie # ainsi, que leur empire,
lorsque I’adoption de la vie sédentaire les eut conduits a un degré de
civilisation que jamais aucun peuple n’avait atteint, lorsqu’ils se furent mis a
cultiver les sciences et les arts dans toutes leurs ramifications, ils congurent le
désir > d’étudier les sciences philosophiques, parce qu’ils en avaient entendu
parler aux évéques et aux prétres qui administraient les peuples tributaires, et
parce que I’esprit de ’homme aspire naturellement a la connaissance de ces
maticres ; aussi (le khalife abbacide) Abou Djafer el-Mansour fit-il demander
au roi des Grecs de lui envoyer les ouvrages qui traitaient des mathématiques,
traduits (en arabe). Le roi lui expédia le livre d’Euclide et quelques ouvrages
sur la physique. Quand les musulmans en eurent pris connaissance, ils souhai-
terent ardemment de posséder les autres ecrits composés sur ces , ,; matieres.

El-Mamoun arriva ensuite (au pouvoir). Ce prince, était grand amateur des

I'L>auteur a confondu les péripatéticiens avec les stoiciens, le Lycée avec le Portique.

2 Le texte porte : « a Socrate du tonneau ». Ibn Khaldoun, a I’exemple de Djemal ed-Din
el-Kifti, auteur du dictionnaire biographique des philosophes, attribue a Socrate ce qu’on
raconte de Diogéne. Le traducteur turc a passé par-dessus le mot ¢ (le tonneau). Il a connu
trop bien I’histoire de la philosophie grecque pour se laisser tromper.

3 Ibn Khaldoun ne parait pas s’étre douté qu’Alexandre d’Aphrodisée était venu au monde
plus de cinq siecles aprés Aristote.

4 La traduction turque porte ,s\S WS 4x 3 (arriva au degré de la perfection.)

5 Je lis | #8535 | avec le manuscrit D et ’édition de Boulac. Le traducteur turc a suivi cette legon
puisqu’il I’a rendue par le mot (sl |
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sciences, parce qu’il les avait cultivées et, ressentant une vive passion pour les
sciences (intellectuelles), il envoya des ambassadeurs aux rois des Grecs, afin
de faire mettre en arabe les ouvrages scientifiques de ce peuple et de les
introduire dans son pays. A cet effet, il fit partir (avec eux) plusieurs
interprétes, et parvint ainsi a recueillir la totalité de ces traités. Dés lors les
musulmans qui s’occupaient des connaissances spéculatives s’appliquérent a
¢tudier ces sciences dans toutes leurs branches et y devinrent trés habiles. Ils
portérent leurs investigations si loin qu’ils se mirent en état de réfuter un
grand nombre d’opinions émises par le premier instituteur (Aristote). Ce fut
aux doctrines de celui-ci qu’ils s’attacherent particulierement !, soit pour les
réfuter, soit pour les soutenir, parce qu’il était le plus célebre (d’entre les
philosophes) 2. Ils composerent de nombreux traités sur ces sciences et (par
leur grand savoir ils) surpasserent tous leurs devanciers.

Ceux d’entre les musulmans qui arriverent au premier rang dans .y, ces

¢tudes furent Abou Nasr el-Farabi? et Ibn Sina (Avicenne), tous les deux
natifs de I’Orient, et le cadi Abou ’1-Ouelid Ibn Rochd (Averrog¢s), et le vizir
Abou Bekr Ibn es-Saigh 4, natifs d’Espagne. Je ne parle pas des autres. Ces
hommes monterent au degré le plus élevé dans la connaissance des sciences
intellectuelles et acquirent une grande réputation.

Beaucoup de personnes se bornerent aux mathématiques et aux g
sciences qui en dépendent, telles que 1’astrologie, la magie et la confection des
talismans. Parmi ceux qui se distinguerent le plus dans cette partie furent
[Djaber (Geber) Ibn Haiyan, natif de 1’Orient’], Maslema Ibn Ahmed
el-Madjriti ¢, natif d’Espagne, et les disciples de celui-ci. Les sciences dont
nous parlons s’introduisirent, avec ceux qui les cultivaient, chez le peuple
musulman et fascinérent tellement les esprits que beaucoup de monde s’y
laissa attirer et y ajouta foi. Ceux qui ont commis (ce péché) doivent subir les

I Les manuscrits, 1’édition de Boulac et la traduction turque fournissent la legon o saial s |
celle qu’il faut substituer a | »=33) | legon de 1’édition de Paris.

2 Littéral. « auprés de qui la rénommée s’était arrétée ».

3 Voy. la 2° partie, p. 418.

4 Tbn Khallikan a donné une notice d’Ibn es-Saigh (Ibn Baddja, connu en Europe sous le nom
d’Avenpacé) dans son dictionnaire biographique, vol. III de ma traduction. M. de Gayangos a
publié dans sa traduction de I’histoire d’Espagne d’El-Maccari, vol. I, appendice, p. 12, la vie
de ce philosophe, traduite de 1’arabe d’Ibn Abi Osaibiya. M. Munk a donné des notices sur les
philosophes nommés ici par Ibn Khaldoun. (Voyez son savant ouvrage intitulé Mélanges de
philosophie juive et arabe.)

> Djaber Ibn Haiyan, natif de Tarsus, s’établit dans la ville de Koufa et compila dans un grand
ouvrage les doctrines de ’imam Djafer es-Sadec, dont il fut le disciple. Cette indication
montre qu’il était encore vivant au milieu du VIII® siécle de notre ére. Il composa plusieurs
traités sur 1’alchimie. En Europe, les adeptes du moyen age faisaient le plus grand cas de ses
écrits : Geber, c’est-a-dire Djaber, était pour eux le premier des alchimistes. — Le passage
mis entre des parenthéses manque dans les manuscrits C et D et dans ’édition de Boulac.

6 Voyez plus loin, p. 172, une note sur Maslema.
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conséquences de leur faute, et, si Dieu [’avait voulu, ils ne I’auraient pas fait.
(Coran, sour. VI, vers. 112.)

Lorsque le vent de la civilisation eut cessé de souffler sur le Maghreb et
I’Espagne, et que le dépérissement des connaissances scientifiques eut suivi
celui de la civilisation, les sciences (occultes) disparurent de ces deux pays !
au point d’y laisser a peine une trace de leur existence. On, en trouve
seulement quelques notions, chez de rares individus, qui doivent se dérober a
la surveillance des docteurs orthodoxes.

J’ai appris qu’une forte provision de ces connaissances s’est trouvée, de
tous les temps, dans les pays de I’Orient et surtout dans I’Irac persan et la
Transoxiane. On m’a dit qu’on y cultive avec un grand empressement 2 les
sciences intellectuelles et les sciences traditionnelles (religieuses). Cela
provient du haut degre de civilisation auquel ces |, peuples sont parvenus et

de leur longue habitude de la vie sédentaire. J’ai trouvé en Egypte plusieurs
ouvrages sur les sciences intellectuelles composés par un personnage trés
connu sous les surnoms de Saad ed-Din et-Teftazani 3, et qui est natif de
Herat, une des villes du Khoragan. Ses traités sur la scolastique, sur les bases
de la jurisprudence et sur la rhétorique, montrent qu’il possede des
connaissances .o, trés profondes dans ces branches de science et indiquent, par

plusieurs passages, qu’il est trés versé dans les sciences philosophiques et
intellectuelles. Et Dieu aide celui qu’il veut. (Coran, sour. 111, vers. 11.)

Je viens d’apprendre que, dans le pays des Francs, région composée du
territoire de Rome et des contrées qui en dépendent, c’est-a-dire celles qui
forment le bord septentrional (de la Méditerranée), la culture des sciences
philosophiques est trés prospére. L’on me dit que les sciences y ont refleuri de
nouveau, que les cours institués pour les enseigner sont trés nombreux, que les
recueils dont elles font le sujet sont trés complets, qu’il y a beaucoup
d’hommes les connaissant a fond, et beaucoup d’étudiants qui s’occupent a les
apprendre. Mais Dieu sait ce qui se passe dans ces contrées. Dieu crée ce qu’il
veut et agit librement. (Coran, sour. XXVIII, vers. 68.)

Les sciences relatives au nombre 4.

I Je suis I’édition de Boulac, qui porte Wa: 4 la place de 4, et Laica ala place de 4.

2 La lecon du texte imprimé n’est justifiée ni par 1’édition de Boulac ni par les manuscrits C et
D. Je crois qu’il faut lire z<£5 , nom d’action d’un verbe qui signifie s accroupir, se tenir prét
pour sauter sur sa proie ou pour éviter un danger, guetter, se tenir sur ses gardes, et qui se
construit avec la préposition (= . Notre auteur a déja employé ce mot dans la 1° partie des
Prolégomenes, p. 24, 1. 17 du texte arabe. Je le regarde comme 1’équivalent de 38 5i |,

3 Saad ed-Din Messaoud Ibn Omar et-Teftazani, auteur de plusieurs traités sur les sciences
religieuses et philosophiques, mourut I’an 792 (1390 de J. C.). Les ouvrages de Teftazani sont
trés estimés et ont fait le sujet de plusieurs commentaires.

4 Feu M. Weepcke inséra dans un ouvrage publié 2 Rome en 1856, et intitulé Recherches sur
plusieurs ouvrages de Léonard de Pise, la traduction de ce chapitre et des sept chapitres
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@

La premicére de ces sciences est (la théorie de) 1’arithmétique, c’est-a-dire
la connaissance des propriétés des nombres, en tant qu’ils sont ordonnés
suivant une progression arithmétique ou géométrique. Par exemple, si des
nombres forment une suite dont chaque terme surpasse le terme précédent du
méme nombre, alors la somme des deux termes extrémes est égale a la somme
de deux termes quelconques également distants des deux termes extrémes.
Cette somme est égale, en méme temps, au double du terme moyen, lorsque le
nombre des termes est impair ; cela a lieu pour les nombres (naturels) pris
suivant leur ordre, et pour les nombres pairs et les nombres impairs, pris
¢galement suivant leur ordre. Il en est de méme des nombres qui se suivent en
proportion continue, de maniére que le premier soit la moiti¢ du second, le
second la moitié du troisiéme et ainsi de suite jusqu’au dernier terme, ou que
le premier soit le tiers du second, le second le tiers du troisieéme, et ainsi de
suite jusqu’au dernier terme: dans ces cas, le produit des deux termes
extrémes est égal au produit de deux nombres quelconques (de la méme suite),
x4 quI soient également distants des deux termes extrémes, et ce produit est

¢gal en méme temps au carré du terme moyen, si le nombre des termes est
impair. L ’arithmétique traite aussi des nombres pairement pairs qui forment la
série deux, quatre, huit, seize, etc. et des propriétés qui se présentent dans la
formation des triangles numériques (nombres triangulaires) ainsi que (dans la
formation) des carrés, des pentagones, des hexagones, lorsqu’ils sont disposés
en lignes (selon leur caractére particulier) et qu’ils se suivent dans un ordre
régulier . On additionne (d’abord les nombres naturels) depuis ['unité
jusqu’au dernier 2, et I’on obtient ainsi un triangle, puis une suite d’autres
triangles (qu’on range) sur la méme ligne et qu’on place (chacun) sous son
coté. On ajoute ensuite a chaque triangle le triangle correspondant au coté
précédent et I’on obtient un carré. En ajoutant de méme a chaque carré le
triangle du coté précédent %, on obtient |5, un pentagone, et ainsi de suite. Ces

polygones, ordonnés suivant leurs cotés, forment une table qui s’étend en
longueur et en largeur. Suivant sa largeur, elle présente (d’abord la suite des
nombres (naturels), puis la suite des nombres triangulaires, puis celle des
carrés, puis celle des pentagones, etc. Suivant sa longueur on y trouve chaque
nombre et les polygones qui y correspondent, a une étendue quelconque. En
additionnant ces nombres et en les divisant les uns par les autres, dans le sens
de la longueur et de la largeur (de la table), on découvre des propriétés
remarquables dont on a reconnu une partie en les examinant les unes apres les

suivants. Il me permit d’adopter son travail et donna son approbation aux modifications que
j’avais cru devoir y apporter.

I Pour les questions dont il s’agit ici, voyez ’Algébre d’Euler, édition de Paris, 107, t. I, p.
201 et suiv. Les Arabes les ont prises dans le second livre de 1’arithmétique de Nicomaque.
2«1l faut sous-entendre qu’on prendra pour dernier numéro, successivement, chacun des
nombres de la suite des nombres naturels. » (Weepcke.)

3 A la place de sl & g 5, il faut lire s alaall Eifie a3 50, Cette legon nous est donnée par
1’édition de Boulac.
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autres ! ; on a méme consigné dans des recueils les problémes qui s’y
rapportent. Cela a eu lieu également pour les nombres pairs, impairs,
pairement pairs, pairement impairs, et pairement pairs-impairs 2 ; chacune de
ces différentes espéces de nombres possede des propriétés qui la caractérisent
et qui sont traitées exclusivement dans cette branche de science qui (du reste)
forme la premicre et la plus évidente des parties des mathématiques et
s’emploie pour démontrer les régles du calcul.

Quelques savants (parmi les musulmans) des temps anciens et modernes
ont compos¢ des ouvrages sur ce sujet, bien que la plupart des docteurs,
I’ayant regardé comme une partie intégrante de la science mathématique, aient
cru qu’il ne devait pas étre 1’objet d’un traité¢ spécial. Ainsi firent Ibn Sina
(Avicenne) dans I’ouvrage intitulé Es-Chefa oua’n-Nedjat (la guérison et le
salut 3) et d’autres parmi les anciens (musulmans). Les modernes ont négligé
cette branche de science parce qu’elle n’est pas d’un usage commun et qu’elle
sert uniquement pour démontrer les procédés du calcul. Ils la mirent de coté
p.132 @PIes en avoir pris ce qui €tait essentiel * pour la démonstration des

procédés du calcul. C’est ce que firent Ibn el-Benna >, dans son ouvrage
intitulé Refa ’I-Hidjab (le soulévement du rideau), et d’autres. Dieu, qu’il soit
glorifié et exalté ! connait parfaitement (la vérité).

L’art du calcul (I’arithmétique pratique).

@

C’est un art pratique ayant pour objet les calculs au moyen desquels on
opére la composition et la décomposition des nombres. La composition se fait
avec des nombres pris séparément et s’appelle [’addition, ou par
redoublement, c’est-a-dire, en répétant un nombre autant de fois qu’il y a des
unités dans un autre nombre, et cela s’appelle multiplication. La
décomposition des nombres s’opere avec des nombres pris séparément
comme, par exemple, quand on retranche un nombre d’un autre nombre afin
d’en connaitre le reste, ce qui est la soustraction, ou quand on divise un
nombre dans un nombre déterminé de parties égales, ce qui est la division.

' Voy. pour la signification du terme technique & 1’Anthologie grammaticale de M. de
Sacy, p. 42.

2 Ces trois derniéres classes de nombres sont: 1° les nombres qui s’expriment par les
puissances de 2 ; 2° les nombres qui sont les doubles d’un nombre impair ; 3° les nombres qui
sont les produits d’un nombre impair multiplié par un nombre pairement pair.

3 Le Chefa et le Nedja forment deux ouvrages distincts, dont le second est I’abrégé de 1’autre.
— Dans le texte arabe il faut lire sls3 3 la place de ¥ . Le Nedjat se trouve a la suite de
I’édition du texte arabe du Canoun imprimé a Rome.

4 Littéral « la créme ».

5 Abou ’1-Abbas Ahmed Ibn Mohammed el-Azdi, surnommé /bn el-Benna, était originaire de
la ville de Grenade. Selon M. Woepcke, il publia un de ses traités de mathématiques a Maroc,
I’an 1222 de J. C.
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Cette composition et cette décomposition ont lieu également pour les nombres
entiers et pour les fractions. Le terme fraction s’emploie pour désigner le
rapport d’un nombre a un autre. La composition et la décomposition ont lieu
également pour les racines. On se sert du mot racine pour désigner un nombre
qui, multiplié par lui-méme, produit le nombre carré. [Le nombre ! qui peut
s’énoncer (c’est-a-dire le nombre entier) s’appelle rationnel et son carré
pareillement, et (pour I’exprimer) on n’est pas obligé d’exécuter (de longs)
calculs ; le nombre qui ne peut pas s’énoncer .y, (avec une exactitude absolue)

s’appelle sourd. Le carré de celui-ci est, soit rationnel, comme cela a lieu pour
la racine de 3, dont le carré est 3, soit sourd comme cela a lieu pour la racine
de la racine 2 de 3, dont le carré est la racine de 3. Cette racine est un nombre
sourd, et, pour la trouver, on est obligé de faire de (longs) calculs.] Donc
toutes ces racines sont susceptibles de composition et de décomposition.

L’art du calcul.

Le calcul, art d’une origine (comparativement) moderne, est d’une
nécessité réelle dans les transactions (commerciales ou autres) et forme le
sujet d’un grand nombre d’ouvrages.

On I’a vulgarisé dans les grandes villes par ’enseignement premier ° et on
le regarde méme comme le meilleur point de départ de cet enseignement,
parce qu’il fournit des connaissances parfaitement évidentes, qu’il offre un
systéme régulier de démonstrations et qu’il a presque toujours pour résultat de
rendre [’esprit clairvoyant et de [’habituer a raisonner juste. Voila pourquoi on
a dit des personnes qui entreprennent de 1’apprendre 4 : « La premicre chose
qui leur arrivera sera qu’elles se laisseront dominer par la vérité. » En effet, le
calcul, offrant un systéme bien établi 5 et donnant a I’esprit une exactitude qui
lui devient une seconde nature, 1’habitue a la vérité et le porte a s’y attacher
méthodiquement.

Parmi les ouvrages qui traitent de cet art d’une maniere étendue et qui
s’emploient dans le Maghreb, un des meilleurs est celui qui a pour titre
El-Hisar es-Saghir ©. Ibn el-Benna le Marocain 7 en a fait un abrégé %, qui
renferme les régles des opérations, ceuvre utile ; puis il a commenté le méme

I' Ce passage manque dans les manuscrits C et D et dans 1’édition de Boulac. Le traducteur
turc en a reproduit le commencement et a supprimé le reste.

2 11 faut certainement lire &35 Jaa 3 Jia | et remplacer le mot 445, qui est au commencement
de la ligne suivante, par 36,

3 Littéral. « en I’enseignant aux enfants ».

4 Je lis il . Au reste, notre auteur emploie quelquefois le mot ~b3 dans le sens
d’apprendre.

5 Littéral. « a cause de ce qui est dans le calcul en fait de siireté des constructions. »

6 Ce titre signifie, soit la petite selle, soit le petit chdteau. Peut-étre faut-il le prononcer
Hassar « calculateur. » Le nom de ’auteur est inconnu.

7 Voy. ci-devant, p. 132.

8 M. A. Marre vient de publier 2 Rome une traduction de cet abrégé (talkhis).
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traité¢ dans son ouvrage intitule Refd 'I-Hidjab. Ce | 3, livre est trés difficile

pour les commencants a cause de la rigueur et de I’enchainement des
démonstrations qu’il renferme. C’est un ouvrage trés estimé; j’ai vu nos
professeurs en faire beaucoup de cas, et en effet il en est digne. L’auteur y a
expos¢ simultanément le contenu de deux traités dont 1’un, composé par Ibn
Monaém !, s’appelle Fikh el-Hisab (les lois du calcul) et dont I’autre, intitulé
El-Kamel (le complet) a pour auteur ElI-Ahdeb. Il résuma les démonstrations
de ces .y, deux ouvrages, et changea les lettres (ou signes) conventionnelles

qui s’employaient dans ces (démonstrations), en y substituant des indications
significatives et claires ; exposant ainsi le secret et I’essence du procédé par
lequel on désigne (les théorémes du calcul) au moyen des signes 2. Toute cette
matiere est fort obscure, mais la difficulté ne provient que des démonstrations,
particularité propre aux sciences mathématiques; car, bien que leurs
problémes et leurs opérations soient faciles a comprendre, il en est autrement
quand il s’agit de les expliquer, c’est-a-dire de donner les raisons de ces
opérations ; c’est 1a que I’entendement rencontre des difficultés qu’il ne
trouve pas dans la résolution des problémes. Ce que nous venons de dire
mérite ’attention du lecteur. Dieu guide par sa lumiere celui qu’il vent.

L’algébre 3.
@

p.135 L7algebre est un art au moyen duquel on tire le nombre inconnu de

celui qui est connu et donné, lorsqu’il existe entre I'un et 1’autre un rapport
qui permet d’obtenir ce résultat. Dans le langage technique de cet art on
assigne aux quantités inconnues différents degrés (puissances) suivant leur
répétition par multiplication. Le premier de ces degrés est le nombre, parce
que c’est au moyen du nombre donné que I’on détermine I’inconnue cherchée,
en la déduisant du rapport qui existe entre elle et le nombre. Le second de ces

I El-Kifti a donné un court article sur Mohammed Ibn Eica Ibn el-Monaém dans son
dictionnaire biographique, mais il n’y indique pas I’époque ou il vivait.

2 M. Weepcke nous apprend (Journal asiatique d’oct.-nov. 1854, p. 365, note 1) que le terme
<5~ s’emploie par les algébristes arabes pour signifier signes de notation. Dans sa traduction
du passage d’Ibn Khaldoun (ibid. p. 372), il a suivi le texte des deux manuscrits de Leyde,
texte qui difféere en deux points de celui des manuscrits de Paris et des deux édifions
imprimées. Ainsi, les manuscrits de Leyde portent (= & &5, a la place de o= W e 5, et
w25, alaplace de ,= » . Cette derniére variante est peu importante, mais la premiére change
complétement le sens de la phrase, sans toutefois le rendre plus clair. J’ai traduit comme si
Ibn Khaldoun avait écrit o= W _2& 5, et je crois avoir exprimé la pensée de ’auteur. En ce cas,
il faut admettre qu’lbn Monaém et el-Ahdeb avaient employé des signes de notation
algébrique dans leurs ouvrages, et qu’lbn el-Benna remplaca ces signes par les termes et
expressions qu’ils servaient a représenter, et rendit ainsi son ouvrage plus intelligible. M.
Fliigel a lu et entendu ce passage comme moi. (Voy. son édition du Dictionnaire
bibliographique de Haddji Khalifa, t. V, p. 74.)

3 En arabe, El-Djebr oua’l-mocabela (restauration et opposition). On trouvera I’explication de
ces termes au commencement de la page suivante.
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degrés est la chose, parce que toute inconnue, en tant qu’elle est cachée, est
une chose ; on I’appelle aussi racine parce qu’on obtient, en multipliant ce
degré par lui-méme, un résultat qui forme le second (/isez le troisiéme) degré.
Le troisieme de ces degrés est le capital (mal), qui est le carré de ’inconnue !.
Les degrés suivants sont déterminés d’aprés 1’exposant (dss) des deux degrés
qu’on multiplie ensemble. Ensuite se fait I’opération qui est exigée par le
probléme et qui conduit a une équation entre deux termes 2 différents ou entre
plusieurs termes : ;5 on oppose les uns aux autres, on restaure ce qui s’y

trouve en fait de terme fractionnaire, de maniére a le rendre entier, et 1’on
abaisse, ¢ S’il est possible, les degrés (de I’inconnue), de maniere a les

réduire aux exposants les plus petits, afin qu’ils soient ramenés a ces trois
(termes) qui constituent, selon les algébristes, le domaine de leur art, a savoir :
le nombre, la chose (la racine) et le capital (le carré), Lorsque 1’équation a lieu
entre deux termes seulement, (la solution) est déterminée ; lorsque le capital
(le carré) ou la racine est égal a un nombre, ils cessent d’étre inconnus et leur
valeur est déterminée ; et lorsque le capital est €gal a sa racine prise un certain
nombre de fois, il est déterminé par le nombre (ou coefficient) de la racine 3.
Lorsque 1’équation a lieu entre un terme et deux termes, la valeur (de
I’inconnue) est déterminée par le procédé¢ géométrique qui consiste a
retrancher le produit par deux ; ce qui €tait inconnu se trouve déterminé par
cette soustraction du produit 4. L’équation entre deux termes et deux termes
est impossible a résoudre °. On ne parvient pas, selon les algébristes, a plus de
six problémes au moyen d’équations (résolubles); car I’équation entre le

I Je suis ici le texte imprimé des éditions de Paris et de Boulac ; celui des manuscrits C et D et
d’un des manuscrits de Leyde y correspond exactement. Le passage offre cependant un
double contre-sens 1° que le nombre donné est le premier degré ou puissance de 1’inconnue ;
2° que la multiplication du terme du second degré par lui-méme donne un terme du second
degré. On voit que 1’auteur n’entendait pas bien son sujet. Ce passage en remplace un autre
que je vais citer et qui ne laisse rien a désirer, si ce n’est I’indication du nombre donné. Le
voici, d’aprés un manuscrit de Leyde et la traduction turque :
O e LR R
o g o Ll 2 o e
2y JUH gy sl iyl 3 aiaas

ool Uy pae e
Le premier de ces degrés est la chose, parce que, toute inconnue, en tant qu’elle est cachée, est
une chose ; on ’appelle aussi racine, a cause du résultat donné par la multiplication de ce
degré en lui-méme et qui forme le second degré. Le second de ces degrés est le capital (mal),
qui est le carré d’une inconnue, et le troisieme degré est le cube (kaab). »
2 Littéral. « espéces ».
3 Voici les trois équations dont ’auteur parle ici : x> = a, x = a et x2 = ax. Ce sont celles que
les algébristes arabes appelaient les équations simples. Leurs équations composées étaient
x%+ax =b, x2 +b = ax et x> = ax + b. (Woepcke.)
4 M. Woepcke offre une explication conjecturale de ce passage, qu’il regarde comme fort
obscur.
> (C’est-a dire une équation renfermant trois degrés différents de I’inconnue et un terme
constant. (Woepcke.)
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nombre et la racine et le capital (le carré) pouvant étre ou simple ou
composée, il en résulte six especes.

Le premier qui écrivit sur cette branche (de science) fut Abou Abd Allah
el-Kharezmi !, aprés lequel vint Abou Kamel Chodjaa Ibn ,3; Aslem. On a
généralement suivi la méthode (d’El-Kharezmi) et son traité sur les six
problémes de 1’algebre est un des meilleurs ouvrages composés sur la maticre.
Plusieurs auteurs, parmi les musulmans espagnols, ont écrit sur ce traité
d’excellents commentaires, dont un des meilleurs est celui d’EI-Corechi 2.

Nous avons appris qu'un des premiers mathématiciens de 1’Orient a
¢tendu le nombre des équations au dela de ces six espéces, qu’il I’a porté a
plus de vingt et qu’il a découvert pour toutes ces especes des procédés (de
résolution) sirs, fondés sur des démonstrations géométriques 3. Dieu ajoute a
ce qui est créé tout ce qu’il veut .y,

Les transactions (commerciales et autres).

@

Cette branche de science consiste dans I’application du calcul aux
transactions qui ont lieu dans la vie sédentaire 4, telles que ventes et achats,
mesurages de terrains, impdts et toutes les autres opérations dans lesquelles il
se présente des nombres. On y emploie les deux branches du calcul, celle qui
traite des inconnues et des connues (/’algebre), et celle qui a pour objet les
fractions, les nombres entiers, les racines, etc. (I 'arithmétique). Si I’on a posé
un treés grand nombre de problémes relatifs a cette matiere, cela a été dans le

I Abou Abd Allah Mohammed Ibn Mouga el-Kharezmi fut attaché a la bibliothéque des
sciences fondée a Baghdad par El-Mamoun, et jouissait d’une haute faveur aupres de ce
khalife, qui régna depuis 813 de J. C. jusqu’a 833. On le regardait comme un astronome
habile et comme un bon observateur. Les tables astronomiques qu’il publia sous le titre de
Hindmend, et qui reproduisent les données du célébre ouvrage indien le Siddanta, firent
autorité chez les Arabes. Il composa aussi un traité sur I’astrolabe et un autre sur la chrono-
logie. Son Abrégé d’algébre a été traduit en anglais et publi¢ a Londres en 1831, par les soins
de M. Rosen. Il ne faut pas confondre ce Mohammed Ibn Mouga avec un autre astronome qui
mourut en 259 (873 de J. C.), et qui s’appelait Abou Djafer Mohammed Ibn Mou¢a Ibn
Chaker. (Voyez le Dictionnaire biographique d’Tbn Khallikan, vol. III, de ma traduction.
Voy. aussi ci-apres, p. 144.)

2 El-Corechi signifie le Coraichite. Le célébre mathématicien El-Calasadi a porté ce titre,
mais il était a peine venu au monde quand Ibn Khaldoun écrivait.

3« Nous connaissons maintenant 1’ouvrage arabe qui contient cette extension de ’algébre a
laquelle Ibn Khaldoun fait ici allusion. C’est 1’algebre d’Omar Alkhayyami (El-Kheiyami),
qui ajoute aux six problemes de Mohammed Ben Mouga, c’est-a-dire aux équations du
premier et du deuxiéme degré, les équations du troisiéme degré, dont il construit les racines
géométriquement par les intersections de deux coniques. » (Weepcke.) (Comparez 1’ Algebre
d’Omar Alkhayydmi, traduit et accompagné d’extraits de manuscrits inédits, par F. Weepcke,
Paris, 1851.)

4 Littéral. « les transactions des villes ».
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but de créer chez I’¢leve I’habitude de ces opérations et de le familiariser |34

avec elles a force de les répéter, de sorte qu’il parvienne a posséder d’une
maniere stre la faculté de calculer.

Les (musulmans) espagnols qui se sont appliqués a 1’art du calcul ont
composé sur les transactions (commerciales) de nombreux traités. Parmi les
plus célebres nous pouvons citer les Moamelat (transactions) d’Ez-Zehraoui !,
celles d’Ibn es-Semh 2, celles d’Abou Moslem Ibn Khaldoun 3, disciple de
Maslema el-Madjriti, et d’autres encore.

Le partage des successions (feraid *).

@

Le partage des successions fait partie de I’art du calcul et s’occupe de la
détermination exacte des parts qui reviennent aux héritiers dans une
succession. Ainsi, par exemple, s’il y a plusieurs parts et qu’un des héritiers
meure (avant le partage), de sorte que sa part doive étre répartie entre ses
propres héritiers, ou s’il arrive que la somme des parts (déterminées par la loi)
dépasse la masse de la succession, ou si un des héritiers affirme (I’existence
d’un héritier jusqu’alors inconnu) et que ses cohéritiers (la) nient, dans tous
ces cas on a besoin d’un procédé qui serve a déterminer d’une manicre exacte
le montant des parts telles qu’elles sont fixées par la loi et celui des parts qui
doivent revenir aux héritiers appartenant aux divers membres de la famille ;
on peut alors faire en sorte que les parts revenant aux héritiers soient a la
masse entiere de la succession, comme les parts aliquotes représentant leurs
droits a la succession sont a la somme de toutes ces parts.

p.139 *100 Dans ces déterminations on emploie une partie considérable de

I’art du calcul, notamment le calcul des nombres entiers et fractionnaires, ainsi
que celui des racines, des connues et des inconnues.

On a rangg > les notions dont se compose cette science dans le méme ordre
que celui des chapitres de la législation relative aux héritages et des questions
auxquelles cette législation donne lieu. Il résulte de la qu’elle comprend
premiérement une partie de la jurisprudence, a savoir, les maximes qui réglent
les héritages en ce qui concerne les portions dues, 1’aoul (réduction

I'Le célebre médecin Albucasis ou Bou Cacis, ¢’est-a-dire Abou ’1-Cacem, portait le surnom
de Zehraoui. Il exerga son art a Cordoue et mourut 1’an 500 (1106 de J. C.). Peut-&tre s’était-il
occupé des sciences mathématiques, a I’instar de plusieurs de ses confréres et compatriotes.

2 Abou ’1-Cacem Asbagh Ibn es-Semh, natif de Grenade, se distingua comme médecin et
comme mathématicien. Il mourut ’an 426 (1034-1035 de J. C.).

3 Voy. la 1° partie, introduction, p. IX, note 1.

4 L’auteur a déja (p. 2 de ce volume) traité cette matiére sous le point de vue des prescriptions
imposées par la loi divine. Il ’examine ici comme formant un branche de la science
mathématique.

5 Pour < i, lisez < 5
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proportionnelle des parts héréditaires fixes '), ’affirmation et négation (au
sujet d’un héritier sur lequel on ne comptait pas 2), les dispositions testamen-
taires, I’affranchissement testamentaire et autres questions de cette nature.
Elle comprend, en second lieu, une partie du calcul, a savoir la détermination
exacte des parts, en ayant égard aux prescriptions de la loi. C’est donc une
science tres noble, et les personnes qui la cultivent citent plusieurs paroles du
Prophéte dans lesquelles elle croient voir un témoignage en faveur de
I’excellence de leur art. Telles sont les traditions suivantes : Les feraid sont un
tiers de la science entiere, et Les feraid sont la premiere entre les sciences qui
seront exaltées. Je crois cependant que toutes ces sentences se rapportent aux
feraid (ou obligations) imposées par la loi sur tout individu, comme j’en ai
déja fait la remarque, et non pas aux feraid des héritages seulement ; en effet,
celles-ci sont trop peu étendues pour former le tiers de la science enticre,
tandis que les feraid proprement dites sont trés nombreuses.

p.140 On a écrit, dans les temps anciens et dans les temps modernes sur cette
branche (des mathématiques) et on I’a traitée a fond.

Parmi les ouvrages qui exposent cette science sous le point de vue de
I’école malékite les meilleurs sont celui d’Ibn Thabet, I’abrégé du cadi
Abou ’I-Cacem el-Haoufi et les traités d’Ibn el-Monemmer 3, d’El-Djadi et
d’Es-Soudi 4. El-Haoufi mérite toutefois le premier rang, et son traité est
préférable 5 a tous les autres. Un de mes professeurs, le cheikh Abou Abd
Allah Mohammed Ibn Soleiman es-Sitti ¢, qui était chef du corps des docteurs
de la ville de Fez, a commenté d’une maniére claire et compléte I’ouvrage
d’El-Haoufi. L’imam EIl-Haremein’ a composé, sur le partage des
successions, plusieurs ouvrages dans lesquels il envisage son sujet sous le
point de vue de la jurisprudence chaféite ; ces traités offrent un témoignage
frappant des vastes ., connaissances possédées par l'auteur et de la
profondeur de son érudition. Les Hanefites et les Hanbelites ont aussi
compos¢ des ouvrages sur cette maticre. Les hommes occupent dans les
sciences des stations diverses, et Dieu dirige celui qu’il veut.

I« Lorsque, par exemple, un légitimaire a droit aux deux tiers et un autre a la moitié de la
succession, on doit faire le partage au prorata de ce qui revient a chacun, de la méme manicre
que pour les dettes et les legs. » (Voyez le tome VI, p. 371, du Précis de jurisprudence
musulmane traduit du texte de Sidi Khalil par le docteur Perron.) Dans le cas indiqué ici, le
montant des parts serait égal a 2/3 + 1/2 =4/6 + 3/6 = au montant de la succession et a un
sixieme de plus. Il faut donc diminuer proportionnellement le montant de chaque part, afin de
donner au premier quatre septiémes de la succession et au second trois septiémes.

2 Voyez ci-devant, p. 22.

3 Voyez ci-devant, p. 23, note 3.

4 Variantes : Es-Souri, Es-Sordi.

S Lisez adia

6 Voy. la 1° partie, introd. p. XXIIL

7 Voy. la 1° partie, p. 391.
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Les sciences géométriques.

@

La géométrie a pour objet les quantités, soit continues, telles que la ligne,
la surface et le solide, soit discrétes, telles que les nombres. Elle considere les
propriétés essentielles de ces quantités ; par exemple, que les angles de chaque
triangle sont égaux a deux angles droits; que deux droites paralleles ne
peuvent se rencontrer, quand méme elles seraient prolongées jusqu’a I’infini ;
que lorsque deux lignes (droites) se coupent, les angles opposés sont égaux ;
que, lorsqu’on a quatre quantités proportionnelles, le produit de la premiere
par la troisieéme est égal au produit de la seconde par la quatrieme .

p.141 Le traité grec sur cette science qui a été traduit (en arabe), a savoir, le

trait¢ d’Euclide, intitulé le Livre des éléments et des fondements?, est
I’ouvrage le plus étendu qui ait été écrit sur cette maticre a 1’'usage des éléves,
et en méme temps le premier livre grec qui ait été traduit chez les musulmans.
Cela eut lieu sous le régne d’Abou Djafer el-Mansour.

I1 existe plusieurs éditions de ce traité, provenant chacune d’un traducteur
différent. On en a une traduction par Honein Ibn Ishac 3, une autre par Thabet
Ibn Corra 4 et encore une par Yougof Ibn el-Haddjadj °. L’ouvrage d’Euclide
se compose de quinze livres, dont quatre sur les figures planes, un sur les
quantités proportionnelles, un autre sur la proportionnalité des figures planes,
trois sur les (propriétés des) .o, nombres, le dixieme sur les quantités
rationnelles et sur les quantités qui peuvent ¢ les quantités rationnelles,
c’est-a-dire, leurs racines, enfin cinq livres sur les solides. On a fait beaucoup
d’abrégés de ce traité : Ibn Sina (Avicenne) en a inséré un dans la partie de
son ouvrage, le Chefa, qui est consacré aux mathématiques. Ibn es-Salt 7 en a
donné un résumé dans son livre intitulé Kitab el-Ictisar (1’abrégé). Beaucoup

I Cette étrange bévue se retrouve dans nos manuscrits et dans les deux éditions imprimées. Le
traducteur turc lui-méme ne I’a pas relevée. L’auteur a voulu dire que le produit du premier
terme multipli€ par le quatrieéme est égal a celui du deuxiéme terme multiplié par le troisieme.
2 [css : cf. la traduction frangaise sur Gallica]

3 Honein Ibn Ishac, médecin chrétien a la cour de Baghdad, traduisit en arabe les ouvrages
d’Aristote, d’Euclide, d’Hippocrate, de Dioscoride et de Ptolémée. Il mourut 1’an 260 (873 de
J.C)).

4 Thabet Ibn Corra, médecin et mathématicien, traduisit en arabe les ouvrages de plusieurs
médecins et mathématiciens grecs. Il mourut en 288 (901 de J. C.).

5 11 faut lire El-Haddjadj Ibn Youcof. 11 traduisit les Eléments d’Euclide et I’Almageste de
Plolémée, et vécut sous le régne de Haroun er-Rechid et d’El-Mamoun.

6 Les expressions : une droite qui peut une rationnelle, une droite qui peut deux médiales, une
droite qui peut une surface, etc. H pntov dvvapévn, n dvo péoo dvvapévn, mn yopiov
dvvapévn, k. 1. A. , s’emploient fréquemment dans le dixiéme livre des Eléments. (Voyez
I’¢édition et la traduction des ceuvres d’Euclide par Peyrard, t. I1, p. 223, 225, 250, 254, etc. Le
mot fournir est sous entendu.)

711y avait un mathématicien et traducteur appelé Ibrahim Ibn es-Salt, qui vivait sous le régne
d’El -Mamoun.
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d’autres savants ont fait des commentaires sur le traité d’Euclide. Il forme la
base indispensable des sciences géométriques.

p.142 L utilité de la géométrie consiste a éclairer I'intelligence de celui qui

cultive cette science et a lui donner I’habitude de penser avec justesse. En
effet, toutes les démonstrations de la géométrie se distinguent par la clarté de
leur arrangement et par I’évidence de leur ordre systématique. Cet ordre et cet
arrangement empéchent toute erreur de se glisser dans les raisonnements ;
aussi I’esprit des personnes qui s’occupent de cette science est-il peu exposé a
se tromper, et leur intelligence se développe en suivant cette voie. On prétend
méme que les paroles suivantes se trouvaient écrites sur la porte de Platon :
« Que nul n’entre dans notre demeure s’il n’est géometre ». De méme, nos
professeurs disaient : « L’étude de la géométrie est pour I’esprit ce que
I’emploi du savon est pour les vétements ; elle en enleve les souillures et fait
disparaitre les taches ». Cela tient a I’arrangement et a 1’ordre systématique de
cette science, ainsi que nous venons de le faire observer.

La géométrie spéciale des figures sphériques et des figures coniques.

@

Deux ouvrages grecs, I'un composé par Théodose et 1’autre par
Meénélaus !, traitent des surfaces et des intersections des figures sphériques.
+103 Dans I’enseignement, on fait précéder I’ouvrage de Ménélaus de celui de

Théodose parce qu’un grand nombre des démonstrations du premier sont
fondées sur le second. Ces deux livres sont indispensables a quiconque veut
faire une étude approfondie de I’astronomie, parce que les démonstrations de
cette science reposent sur celles de la géométrie des figures sphériques. En
effet, la théorie de 1’astronomie tout entiére n’est autre chose que la théorie
des sphéres célestes et de ce qui y arrive en fait d’intersections et de cercles
qui résultent des mouvements (des corps célestes), ainsi que nous
I’exposerons ci-apres ; elle est donc fondée sur la connaissance des propriétés
des figures sphériques, en ce qui regarde leurs surfaces et leurs intersections.

».143 La théorie des sections coniques forme ¢galement une partie de la

géométrie : c’est une science qui examine les figures et les sections produites
dans les solides coniques et détermine leurs propriétés par des démonstrations
géométriques, fondées sur les €léments des mathématiques (exposé€s dans le
livre d’Euclide). Son utilit¢ se montre dans les arts pratiques qui ont pour
objet des corps, tels que la charpenterie et I’architecture ; elle se montre aussi
lorsqu’il s’agit de fabriquer des statues qui excitent 1’étonnement et des
temples merveilleux 2, de trainer des corps pesants au moyen d’artifices mé-

' Les manuscrits et les éditions imprimées portent _iswe Milaouch. Il faut lire sstic
Menelaous. [css : Theodose : cf. Gallica]

2 M. Weepcke a entendu ce passage d’une autre maniére et 1’a rendu ainsi : « Fabriquer des
figures merveilleuses et des temples extraordinaires. » Il ajoute en note : « L’auteur veut
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caniques, et de transporter des masses volumineuses a 1’aide d’engins et de
machines !, et autres choses semblables.

Un certain auteur a traité cette branche des mathématiques a part dans un
ouvrage sur la mécanique pratique, contenant tout ce qu’il y a de merveilleux
en fait de procédés curieux et d’artifices ingénieux. Ce traité est trés répandu,
bien qu’il ne soit pas facile a comprendre, a cause des démonstrations
géométriques qu’il renferme. On I’attribue aux Beni Chaker 2.

La géométrie pratique (mesaha).

@

On a besoin de cette science pour mesurer le sol. Son nom signifie .,

déterminer la quantité d’un terrain donné. Cette quantité est exprimée en
empans ou coudées ou en autres (unités de mesure, ou bien par le rapport qui
existe entre deux terrains, lorsqu’on les compare 1’'un avec l’autre. (Ces
déterminations) sont nécessaires quand il s’agit de répartir les impots sur les
champs ensemencés, sur les terres labourables et sur les plantations, ou de
partager des enclos et des terres entre des associés ou des héritiers, ou
d’arriver a quelque autre résultat de ce genre. On a écrit sur cette science de
bons et nombreux ouvrages.

L’optique.
@

Cette science explique les causes des illusions optiques en faisant
connaitre la manicre dont elles ont lieu. L’explication qu’elle donne est fondée
sur ce principe que la vision se fait au moyen d’un cone de rayons ayant pour
sommet la pupille de I’ceil de 1’observateur et pour base I’objet vu 3. Une
grande partie des illusions optiques consiste en ce que les objets rapprochés
paraissent grands et les objets €¢loignés petits, que des objets petits vus sous
I’eau ou derriére des corps transparents paraissent grands, qu'une goutte de
pluie qui tombe fait I’effet d’une ligne droite, et un tison (tourné avec une
certaine vitesse) celui d’un cercle, et autres choses semblables. Or on explique

parler ici de la construction d’automates et d’artifices semblables, dans le genre des
Pneumatiques d’Héron et des horloges du moyen age. J’ai examiné un traité arabe sur cette
matiére, contenu dans le manuscrit n® 168 de la bibliothéque de Leyde. » — Je crois qu’il
s’agit ici des statues colossales et des temples énormes qui se voient encore en Egypte.

I'Voy. 1a 2° partie, p. 242.

2 Mouga, fils de Chaker, eut trois fils qui se distinguérent comme mathématiciens, astronomes
et ingénieurs. L’un nommé Abou Djafer Mohammed Ibn Mouga, mourut 1’an 259 (873 de J.
C.). Les autres se nommaient, I’un Ahmed et I’autre El-Hacen.

3 Pour *s_l | lisez e <) . Les mots dérivés des verbes hamzés sont, en général, mal
orthographiés dans 1’édition de Paris.
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dans cette science les causes et la nature de ces phénoménes par des
démonstrations géométriques. Elle rend raison des différentes phases de la
lune par ses changements de longitude !, changements qui servent de bases
(aux calculs) qui font connaitre (d’avance) I’apparition des nouvelles lunes,
I’arrivée des éclipses et autres phénoméenes semblables.

Beaucoup de Grecs ont traité de cette branche des mathématiques. Le plus
célebre parmi les musulmans qui aient écrit sur cette science est Ibn
el-Heithem 2, mais il y a aussi d’autres auteurs qui ont composé des traités
d’optique. L’optique fait partie des mathématiques, dont elle est une
ramification.

L’astronomie.

@

p.145 +10s Cette science considére les mouvements (apparents) des étoiles

fixes et des planétes, et déduit de la nature de ces mouvements, par des
méthodes géométriques, les configurations et les positions des sphéres, dont
les mouvements observés doivent étre la conséquence nécessaire. Elle
démontre ainsi, par I’existence du mouvement en avant et en arriere
(relativement au mouvement moyen), que le centre de la terre ne coincide pas
avec le centre de la sphére du soleil ; elle prouve, par les mouvements directs
et rétrogrades des planétes, I’existence de petites sphéres déférentes qui se
meuvent dans I’intérieur de la grande sphére de la planete ; elle démontre
pareillement 1’existence de la huitiéme sphére par le mouvement des étoiles
fixes ; elle déduit enfin le nombre des spheres, pour chaque plancte
séparément, du nombre de ses déflexions (inégalités), et autres choses
semblables. C’est au moyen de 1’observation qu’on est parvenu a connaitre les
mouvements existants, leur nature et leurs espéces; c’est ainsi que nous
connaissons les mouvements d’en avant et d’en arriére 3, ’arrangement des
spheres suivant leur ordre, les mouvements rétrogrades et directs, et autres
choses de ce genre.

I'L’auteur a écrit =2l « latitudes » a la place de J sk¥) « longitudes ».

2 Voyez la 1° partie, p. 111, fin de la note.

3 Le terme LY s JW8 | que je rends ici par mouvement en avant et en arriére, a une autre
signification plus précise : il était employé par les astronomes arabes pour désigner ce que
nous appelons le mouvement de la trépidation, et, en ce cas, il doit se rendre par les mots :
mouvement d’acces et de reces. Quelques astronomes, cités par Théon, ont pensé que le zo-
diaque avait un mouvement par lequel il s’avancait d’abord de dix degrés et rétrogradait
ensuite de la méme quantité, a raison d’un degré en quatre-vingts ans. « Ce systéme, introduit
dans I’astronomie arabe par Thabet Ibn Corra, infecta les tables astronomiques jusqu’a Tycho,
qui le premier sut les en débarrasser. » — (Delambre, Hist. de [’astronomie du moyen dge, p.
73, 81 et 82. Voy. aussi une lettre de Thabet, rapportée par Ibn Younos et insérée dans le t. 111,
p. 116 et suiv des Notices et Extraits.)
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Les Grecs s’appliquérent a 1’observation avec beaucoup de zcle, et
construisirent, dans ce but, des instruments devant servir a observer le
mouvement d’un astre quelconque et appelés chez eux 4 instruments aux

cercles (spheres armillaires, dhat el-halac). L’art de les construire et les
démonstrations relatives a la correspondance de leurs mouvements avec ceux
de la sphére étaient bien connus chez eux. Les musulmans ne montrérent pas
beaucoup de zele pour les observations astronomiques !. On s’en occupait
quelque peu dans le temps d’El-Mamoun, alors qu’on construisit 1’instrument
connu sous le nom de sphére armillaire (dhat el-halac); mais ce
commencement n’eut ., aucune suite. Aprés la mort d’El-Mamoun, la

pratique de I’observation cessa, sans laisser de traces de son existence ; on la
négligea pour se fier aux observations anciennes. Mais celles-ci furent in-
suffisantes, parce que les mouvements célestes se modifient dans le cours des
années. Au reste, la correspondance du mouvement de 1’instrument, pendant
I’observation, avec le mouvement des sphéres et des astres, n’est
qu’approximative et n’offre pas une exactitude parfaite. Or, lorsque
I’intervalle de temps écoulé est considérable, ’erreur de cette approximation
devient sensible et manifeste.

Bien que ’astronomie soit un noble art, elle ne fait pas connaitre, comme
on le croit ordinairement, la forme des cieux ni I’ordre des spheres tels qu’ils
sont en réalité ; elle montre seulement que ces formes et ces configurations
des spheres peuvent résulter de ces mouvements. Nous savons tous qu’une
seule et méme chose peut étre le résultat nécessaire, soit d’une (cause), soit
d’une autre tout a fait différente, et, lorsque nous disons que les mouvements
(observés) sont une conséquence nécessaire (des configurations et des
positions des spheres), nous concluons de I’effet ’existence de la cause 2,
manicre de raisonner qui ne saurait, en aucune fagon, fournir une conséquence

I Cela est vrai jusqu’a un certain point ; les musulmans orthodoxes réglent le commencement
du jeline d’aprés ’apparition de la lune du mois de Ramadan ; aussi n’ont-ils pas besoin de
calculs astronomiques pour fixer le moment précis de la nouvelle lune ; mais, chez les
Fatemides, qui se servaient du calcul pour déterminer le commencement de ce mois,
I’astronomie théorique et pratique était trés cultivée.

2 Littéral. « Nous concluons du (résultat) nécessaire a (la cause) nécessitante. » Le terme a_¥
indique le résultat nécessaire, et le terme a5 signifie la cause nécessitante, ou ce a quoi un
résultat est nécessairement dii. El-Djordjani dit dans son Tarifat: Le terme conjonction
nécessaire et absolue ikl 4. B ge dit de deux choses quand I’existence de ’une implique
nécessairement 1’existence de I’autre. La premicre de ces choses s’appelle la nécessitante
~sk et la seconde la nécessitée »J¥ . Ainsi I’existence du jour est conjointe nécessairement au
lever du soleil ; car le lever du soleil implique nécessairement I’existence du jour. Le lever du
soleil est la nécessitante (la cause) et I’existence du jour la nécessitée (1’effet). » Nous lisons
dans le Dictionary of technical terms : « a3 et 4Dl et o33 et o 35Y) signifient qu’un
certain jugement (ou proposition) entraine nécessairement un autre jugement ; c’est-a-dire,
qu’au moment ou [’exigeant .o=%s a lieu, [’exigé =3« doit avoir lieu aussi. Tels sont, par
exemple, le soleil est levé et il fait jour. En effet, ’énoncé du premier jugement implique
nécessairement le second. La premiére proposition, qui est !’exigeante, s’appelle asilel
(nécessitante) ; et la seconde, ou exigée, se nomme »)¥ (nécessitée). Dans certains cas,
chacune des deux propositions peut étre en méme temps nécessitante et nécessitée. »
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».147 €Xacte et vraie. L’astronomie est cependant une science trés importante et
forme une des principales branches des mathématiques.

Un des meilleurs ouvrages qui aient été composés sur cette science est
I’ Almageste (El-Medjisti), que 1’on attribue a Ptolémée . Cet auteur n’est pas
un des rois grecs du méme nom ; cela a été établi par les commentateurs de
son ouvrage. Les savants les plus distingués de 1’islamisme en ont fait des
abrégés. C’est ainsi qu’lbn Sina (Avicenne) en inséra un dans la partie
mathématique de son Chefa. Ibn Rochd (Averro¢s), un des grands savants de
I’Espagne, en a donné un résumé, et pareillement Ibn es-Semh 2. Ibn es-Salt 3
en a fait un compendium qu’il a intitulé El-Ictisar (1’abrégé). Ibn el-Ferghani 4
est I’auteur d’un résumé d’astronomie dans lequel il a rendu la science facile
et accessible, en supprimant les démonstrations géométriques. Dieu enseigna
aux hommes ce qu’ils ne savaient pas. (Coran, sour. XCVI, vers. 5.)

Les tables astronomiques.

@

p.148 x107 L art de construire des tables astronomiques forme une branche du

calcul et se base sur des régles numériques. (Au moyen de ces tables) on
détermine, pour chaque astre en particulier, la route dans laquelle il se meut,
ainsi que ses accélérations, retardations, mouvements directs et rétrogrades,
etc. tels qu’ils résultent, pour le lieu que I’astre occupe, des démonstrations de
I’astronomie. Ces indications font connaitre les positions des astres dans leurs
spheres, pour un temps quelconque donné ; elles s’obtiennent par le calcul des
mouvements des astres d’apres les régles susdites, régles tirées des traités
astronomiques. Cet art possede, en guise de préliminaires et d’éléments, des
régles sur la connaissance des mois, des jours et des époques passées ; il
possede, en outre, des éléments siirs pour déterminer le périgée, I’apogée, les
inégalités, les espéces des mouvements et les maniéres de les déduire les uns
des autres. On dispose toutes ces quantités en colonnes arrangées de fagon a
en rendre 1’usage facile aux ¢éléves et appelées tables astronomiques (aziadj,
pluriel de zidj). Quant a la détermination méme des positions des astres, pour
un temps donné, au moyen de cet art, on D’appelle équation (tadil) et
rectification (tacouim).

I'[css : cf. Gallica]

2 Voy. ci-devant, p. 138.

3 Voy. ci-devant, p. 141.

4 Ahmed Ibn Kethir el-Ferghani, natif de Ferghana, ville de la Sogdiane, et auteur d’un abrégé
d’astronomie dont le texte et la traduction ont été publiés par Golius en 1669, vivait sous le
régne d’El-Mamoun. Il mourut I’an 215 (830). Dans une ancienne traduction du méme traité,
le nom de I’auteur est écrit Alfragani.
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Les anciens, ainsi que les modernes, ont beaucoup écrit sur cet art, par
exemple, El-Bettani !, Ibn el-Kemmad ? et autres. Les |4 modernes, dans

I’Occident, s’en rapportent, jusqu’a ce jour, aux tables attribuées a Ibn Ishac 3.
On prétend que celui-ci se fonda, pour la composition de ses tables, sur
I’observation, et qu’il y avait en Sicile un juif trés versé dans I’astronomie et
les mathématiques qui s’occupait a faire des observations et qui communiquait
a Ibn Ishac les résultats exacts qu’il obtenait, relativement aux mouvements
des . (g astres et a tout ce qui les concernait. Les savants de I’Occident ont fait

beaucoup de cas de ces tables, a cause de la solidité des bases sur lesquelles
elles sont fondées ; a ce qu’on prétend, Ibn el-Benna 4 en fit un résumé dans
un livre qu’il appela El-Minhadj (le grand chemin). Cet ouvrage fut trés
recherché a cause de la facilité qu’il donna aux opérations.

On a besoin des positions des astres pour fonder sur ces positions les
prédictions de [Dastrologie judiciaire. Cette science consiste dans la
connaissance des influences que les astres, suivant leurs positions, exercent
sur ce qui arrive dans le monde des hommes relativement aux religions et aux
dynasties, sur les nativités humaines et sur les événements qui s’y produisent,
ainsi que nous I’expliquerons dans la suite, en faisant connaitre la nature des
indications d’aprés lesquelles les astrologues se guident.

La logique.
@

La logique est un systeme de régles au moyen desquelles on discerne ce
qui est bon d’avec ce qui est défectueux, tant dans les 5, definitions

I Mohammed Ibn Djaber Ibn Sinan el-Bettani (natif de Bettan, lieu dans le voisinage de
Harran, en Mésopotamie) et auteur d’un traité d’astronomie, mourut en 317 (929 de J. C.).
Une traduction latine de ce traité parut en 1537. Les écrivains européens du moyen age
appelaient cet astronome Albategnius.

2 Variantes fournies par le Dictionnaire bibliographique de Haddji Khalifa et par le
Dictionnaire biographique de Djemal ed-Din el-Kifti : El-Hammad, El-Djerwad. — Ce
personnage, que 1’on désignait aussi par le titre d’observateur ou astronome tunisien, se
nommait Abou 'I-Abbas Ahmed Ibn Ali et-Temimi et appartenait a la classe des jurisconsultes.
Il dressa un corps de tables astronomiques d’aprés les observations d’Abou Ishac Ibn
ez-Zercala (Arzachel). Dans cet ouvrage il cite, parmi d’autres dates, celle de 679 de I’hégire
(1280-1281 de J. C.) ; d’ou il faut conclure qu’il mourut postérieurement a cette époque.

3 « 11 parait qu’Ibn Khaldoun veut parler du célébre astronome Arzachel. » (W.). Selon Haddji
Khalifa, Arzachel se nommait Abou Ishac Ibrahim Ibn Yahya ibn ez-Zercala V&,
en-Naccach. 11 observait a Toléde, ’an 453 (1061 de J. C.) — (Traité des instruments
astronomiques des Arabes par Abou ’1-Hacen Ali de Maroc, traduit par J. J. Sedillot pére ;
vol. I, p. 127, et le manuscrit arabe de la Bibliothéque impériale, ancien fonds, n° 1147, fol.
232.) Dans le Dictionnaire biographique d’EI-Kifti, le nom de cet astronome est écrit Jui_
(Ez-Zerkial). Telle est aussi la lecon que donne I’exemplaire de ce dictionnaire biographique
dont Casiri s’était servi. (Voy. Bibliotheca arabico-hispana, t. 1, p. 393.) Abou ’l-Hacen
Pécrit U& 3 | ainsi que I’a fait Haddji Khalifa.

4 Voy. ci-devant, p. 132.
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employées pour faire connaitre ! ce que sont les choses?, que dans les
arguments qui conduisent a des propositions affirmatives (ou jugements).
Expliquons cela : la faculté perceptive a pour objet les perceptions obtenues
par les cinq sens ; elle est commune a tous les animaux tant irrationnels que
doués de raison, et, ce qui fait la différence entre les hommes et les autres
animaux, c’est la faculté¢ d’apercevoir les universaux, idées qui s’obtiennent
par le dépouillement (ou abstraction) de celles qui proviennent des sens. Voici
(comment cela se fait) : I’imagination tire, des individus d’une méme classe 3,
une forme (ou idée) qui s’applique également a eux tous, c’est-a-dire un
universel ; ensuite I’entendement compare cette catégorie d’individus avec
une autre qui lui ressemble en quelques points et qui est composée aussi
d’individus d’une méme classe, et apergoit ainsi une forme .y, qui s’adapte a

ces deux catégories, en ce qu’elles ont de commun. Il continue cette opération
de dépouillement jusqu’a ce qu’il remonte a I’universel, qui ne s’accorde avec
aucun autre universel, et qui est, par conséquent, unique.

Ainsi, par exemple, si I’on dépouille I’espéce humaine de la forme qui
I’embrasse en entier, afin de pouvoir envisager I’homme comme un animal ;
puis, si on enleve a ces deux classes d’étres leur forme commune afin de
pouvoir les* comparer avec les plantes’, et que 1’on poursuive ce
dépouillement, on arrivera au genre le plus élevé (de la série), c’est-a-dire a la
matieére qui n’a rien de conforme avec aucun autre universel. L’intelligence,
ayant poussé jusqu’a ce point, suspend I’opération de dépouillement.

Disons ensuite que Dieu a créé la réflexion dans ’homme afin que celui-ci
ait la faculté d’acquérir des connaissances et d’apprendre les arts. Or les
connaissances consistent, soit en concepts (ou simples | 5, idées), soit en

affirmations (ou propositions). Le concept, c’est la perception des formes des
choses (littéralement : des formes des quiddités), perception simple qui n’est
accompagnée d’aucun jugement. L’affirmation, c’est, 1’acte par lequel on
affirme une chose d’une autre. Aussi, quand la réflexion essaye d’obtenir les
connaissances qu’elle recherche, ses efforts se bornent a joindre un universel a
un autre par la voie de la combinaison, afin d’en tirer une forme universelle
qui soit commune a tous les individus qui sont du dehors, forme recueillie par
I’entendement et faisant connaitre la quiddité (ou nature) de ces individus, ou
bien elle (la réflexion) juge d’une chose en la comparant avec une autre. Cette
derniére opération s’appelle affirmation et revient en réalité a la premicere ;
car, lorsqu’elle a lieu, elle procure la connaissance de la nature réelle des
choses, ainsi que cela est exigé par la science qui s’occupe des jugements. Ce
travail de I’entendement peut étre bien ou mal dirigé ; aussi a-t-on besoin d’un

I Pour 4é5_ =) | lisez 4 ol avec les manuscrits C et D, I’édition de Boulac et la traduction
turque.

2 Littéral. « pour faire connaitre les quiddités ».

3 Littéral. « conformes ».

4 Je lis ez avec 1’édition de Boulac.

5 Pour Wil | lisez <Lill avec les manuscrits, I’édition de Boulac et la traduction turque.
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moyen qui fasse distinguer la bonne voie de la mauvaise, de sorte que la
réflexion .;,, prenne la bonne quand elle cherche a obtenir! des

connaissances. Ce moyen se trouve dans le systéme de (régles qui se nomme)
la logique.

Les anciens traitérent d’abord ce sujet par pi¢ces 2 et par morceaux, sans
chercher a en régulariser les procédés et sans essayer de réunir ni les questions
qu’il traite ni les parties dont il se compose. Ce travail ne se fit qu’a I’époque
ou Aristote parut chez les Grecs. Ce philosophe I’accomplit et placa la logique
en téte des sciences philosophiques, afin qu’elle leur servit d’introduction.
Elle s’appela, pour cette raison, la science premiere. L’ouvrage qu’Aristote lui
consacra s’intitule Kitab el-Fass (le joyau) 3 ; il se compose de huit livres, 5,

dont quatre ont pour sujet la forme (ou théorie) et cinq* la matiere (ou
application) du syllogisme.

Pour comprendre cela, il faut savoir que les jugements qu’on cherche a se
former sont de plusieurs especes 7 : les uns sont certains, par leur nature, et les
autres sont des opinions plus ou moins probables. On peut donc envisager le
syllogisme (sous deux points de vue: d’abord) dans ses rapports avec le
probléme dont il doit donner la solution, et alors on examine quelles sont les
prémisses qu’il doit avoir dans ce cas, et voir si la réponse qu’on cherche
appartient a la catégorie de la science ou a celle de la spéculation ; ou bien on
le considére, non pas dans les rapports qu’il peut avoir avec © un certain
probléme, mais dans le mode de formation qui lui est particulier. Dans le
premier cas, on dit du syllogisme qu’il s’envisage sous le point de vue de la
matiere, c’est-a-dire de la matiére qui donne naissance au résultat qu’on
cherche, résultat qui peut étre, soit une certitude, soit une opinion. Dans le
second cas, on dit que le syllogisme s’envisage sous le point de vue de la
forme et sous celui de la maniere de sa construction en général.

Voila pourquoi les livres de la logique (I’Organon) sont huit en nombre.
Le premier traite des genres supérieurs, genres au-dessus desquels il n’y en a

I Les manuscrits C et D, 1’édition de Boulac et la traduction turque nous autorisent a
remplacer gusasi par Juasi
2 Je suis de I’avis du traducteur turc ; il a rendu les mots Sea Ses par 4L 4L « piéce par
piece ».
3 Ce titre n’est pas indiqué dans le Dictionnaire bibliographique de Haddji Khalifa. On verra
plus loin qu’il servait a désigner une collection de traités d’ Aristote dans laquelle on avait fait
entrer tout 1’Organon et I’Isagoge de Porphyre.
4 L’auteur aurait dii écrire quatre, mais il a tenu compte de I’Isagoge. C’est probablement par
mégarde qu’il a compté huit livres seulement dans le kitab el-Fass ; d’aprés ses propres
indications, il y en avait neuf.
3 11 me semble que I’auteur aurait dd écrire de deux espéces.
6 11 faut insérer, entre les mots _lie¥! et caslha | le passage suivant :
Sl o=

o3y ol e ] r*-’j o U

sl ¥ sl gy
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point d’autre, et que 1’on parvient a connaitre en écartant les (formes des)
choses sensibles qui se trouvent dans I’entendement. Ce livre a pour titre
Kitab el-Macoulat (1e livre des prédicaments ou catégories). Le second a pour
sujet les jugements affirmés et leurs espéces. Il se nomme Kitab el-Eibara
(livre de I’expression, hermeneia). Le troisieéme traite du syllogisme (kias) en
general +;; et du mode de sa formation. Il s’appelle Kitab el-Kias (livre de 55

I’analogie ou premiers analytiques). 11 est le dernier de ceux dans lesquels la
logique s’envisage quant a sa forme. Le quatrieme est le Kitab el-Borhan
(livre de la démonstration, les derniers analytiques). 1l traite du syllogisme qui
produit la certitude, montre pourquoi les prémisses du syllogisme doivent étre
des vérités certaines, et fait connaitre d’une maniére spéciale les autres
conditions dont I’observance est de rigueur quand on veut arriver a la
certitude. Ces conditions y sont nettement indiquées : ainsi, par exemple, les
prémisses doivent étre (des vérités) essentielles et premiéres. Dans ce méme
livre, il est question des connaissances et des définitions. Selon les anciens
(philosophes), ces matieres y ont été traitées spécialement parce qu’elles (les
prémisses) s’emploient pour obtenir la certitude, et cela dépend de la
conformité de la définition avec la chose définie, conformité qu’aucune autre
condition ne saurait remplacer. Le cinquiéme livre s’intitule Kitab el-Djedl
(livre de la controverse, les fopiques). 1l indique le genre de raisonnement qui
sert a détruire les propositions captieuses, a réduire au silence 1’adversaire et a
faire connaitre les arguments probables dont on peut faire usage. Pour mener a
ce but, le méme livre spécifie quelques autres conditions indispensables. 11
indique aussi les lieux d’ou celui qui s’engage dans une discussion doit tirer
ses arguments, en désignant le lien qui réunit les deux extrémes du probléme
qu’il s’agit de résoudre, lien qui s’appelle le ferme moyen. On trouve dans ce
méme traité ce qui regarde la conversion des propositions. Le sixiéme livre est
intitulé Kitab es-Sofista (livre du sophisme, réfutation des sophistes). Le
sophisme est I’argument dont on se sert pour démontrer ce qui est contraire a
la vérité et pour tromper son adversaire ; il est mauvais quant a son but et a
son objet, et, si on 1’a pris pour le sujet d’un traité, cela a été uniquement pour
faire voir ce que c’est que le raisonnement sophistique et pour empécher
I’auditeur de donner dans ce piege. Le septieme livre est le Kitab el-Khatiba
(livre de I’allocution, la rhétorique). 1l indique le (genre de) raisonnement que
I’on doit employer dans le but de passionner son auditoire et de I’entrainer a
faire ce qu’on veut s, obtenir de lui. I fait aussi connaitre les formes du
discours qu’il faut lui tenir pour cet objet. Le huitieme livre est le Kitab
es-Chiar (livre de la poésie, la poétique). 11 montre le procédé analogique qui
fait trouver des comparaisons et des similitudes servant, d’'une maniére .,
spéciale, a porter les hommes vers une chose ou a les en €loigner ; il indique
aussi les raisonnements qui s’y emploient et qui se tirent de I’imagination.
Voila les huit livres de logique reconnus par les anciens.
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Plus tard, quand on eut ramené cet art a un systéme régulier et bien
ordonné, les philosophes ! d’entre les Grecs sentirent la nécessit¢é d’un
ouvrage traitant des universaux, au moyen desquels on acquiert la
connaissance des formes qui correspondent aux choses (littéral. « aux
quiddités ») du dehors, ou bien aux parties de ces choses, ou bien a leurs
accidents. Il y a cinq universaux : le genre, I’espéce, la différence 2, la
propriété et I’accident général. Pour réparer cette omission, ils composérent
(c’est-a-dire Porphyre composa) un trait¢é spécial qui devait servir
d’introduction a cette branche de science. Ce fut ainsi que le nombre des livres
(qui forment 1’Organon) se trouva porté a neuf. On les traduisit (en arabe)
quand I’islamisme était déja établi, et les philosophes musulmans entreprirent
d’en faire des commentaires et des abrégés. C’est ce que firent El-Farabi, Ibn
Sina (Avicenne) et, plus tard, Ibn Rochd (Averroe¢s), philosophe espagnol 3.
Le Kitab es-Chefa d’Ibn Sina renferme 1’exposition compléte des sept
sciences philosophiques “.

Les savants d’une ¢époque plus moderne changérent le systéme
conventionnel de la logique, en ajoutant a la partie qui renferme 1’exposition
des cinq universaux les fruits qui en dérivent, c’est-a-dire le traité sur les
définitions et les descriptions °, traité qu’ils ;55 détachérent du Livre de la

Démonstration. 1ls suppriméerent le Livre des Prédicaments pour la raison que
ce traité n’est pas spécialement consacré aux problémes de la logique et qu’il
ne les aborde que par hasard. Ils insérérent dans le Livre de [’Expression le
traité de la conversion des propositions, bien que, chez les anciens, il fit partie
du Livre de la Controverse. Cela eut lieu pour la raison que ce traité est, a
quelques égards, une suite du livre qui a pour sujet les jugements. Ensuite ils
envisagerent le syllogisme sous un point de vue général, comme moyen
(pratique) d’obtenir la solution des problémes, et abandonnérent I'usage de le
considérer quant a sa matiere (c’est-a-dire comme une simple théorie). Aussi
laisseérent-ils de coté cinq livres: ceux de la Démonstration, de la
Controverse, de I’Allocution, ., de la Poétique et du Sophisme. Quelques-uns

d’entre eux ont pris connaissance de ces livres, mais d’une maniére tres
superficielle ; (et nous pouvons dire qu’en général) ils les ont négligés au

I Pour ¢S | Jisez slesa |

2 Je lis Jill 5 ¢ sl savec le manuscrit C et la traduction turque et tous les traités de logique.

3 [css : cf. sur Gallica, les ceuvres d’Aristote avec le commentaire d’Averroés, en latin].

4 Notre auteur a déja indiqué quelles étaient les sept sciences philosophiques. (Voy. ci-devant,
page 123.)

> Selon les logiciens arabes, on désigne une chose par le genre et la différence les plus
proches, ou par la différence la plus proche, soit seule, soit jointe au genre le plus €¢loigné, ou
par le genre le plus proche joint a une propriété, ou par une propriété, soit seule, soit jointe a
un genre éloigné. La définition <& =5 de la premiére classe s’appelle définition parfaite 22
sl ; celle de la deuxiéme classe, définition imparfaite =83 31 ; celle de la troisiéme classe,
description parfaite 3 w3V | et celle de la quatriéme classe, U=l au ) description
imparfaite.
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point qu’ils semblent en avoir ignoré I’existence. Ces traités forment
cependant une partie importante et fondamentale de la logique.

Plus tard, (les docteurs) commencérent a discourir trés longuement sur les
ouvrages de cette classe, et, dans leurs dissertations prolixes et diffuses, ils
envisagerent cet art, non pas comme 1’instrument au moyen duquel on obtient
des connaissances, mais comme une science sui generis. Le premier qui entra
dans cette voie fut Fakhr ed-Din Ibn el-Khatib ; le docteur Afdal ed-Din
el-Khouend;ji ! suivit son exemple dans plusieurs écrits qui font aujourd’hui
autorité chez les Orientaux. Son Kechf el-Asrar (secrets dévoilés) est un
ouvrage ,sq tres etendu, et son abrégé du Moudjez (ou compendium de la

logique d’Avicenne) est bon comme livre d’enseignement. Son abrégé du
Djomel 2, remplissant quatre feuillets et embrassant le systéme entier de la
logique et les principes de cet art, continue jusqu’a nos jours a servir de
manuel aux étudiants et a leur étre d’un grand secours. L’¢tude des livres des
anciens et de leurs méthodes fut alors abandonnée ; ce fut comme si ces
ouvrages n’avaient jamais existé, et cependant ils renfermaient tous les fruits
et toutes les connaissances utiles que la logique peut fournir. C’est la une

remarque que nous avons faite plus haut. Au reste, Dieu dirige vers la vérité.

Les anciens musulmans3 et les premiers docteurs scolastiques
désapprouverent hautement I’étude de la logique et la condamnérent avec une
sévérité extréme ; ils la prohibérent comme dangereuse et défendirent a qui
que ce fat d’apprendre cet art ou de I’enseigner. Mais leurs successeurs, a
partir d’El-Ghazzali et de I’imam Ibn el-Khatib, se relachérent un peu de cette
rigueur, et des lors on s’y appliqua avec ardeur. Un petit nombre de docteurs
continue toutefois a pencher vers 1’opinion des anciens, & montrer de la
répugnance pour la logique et a la repousser de la maniere la plus formelle.
Nous allons exposer les motifs qui portaient les uns a favoriser cette étude, et
les autres a la désapprouver, et nous ferons ainsi connaitre les résultats
auxquels ont abouti les doctrines professées par les savants (des deux classes).

+114 Les théologiens qui inventérent la scolastique, ayant eu pour but de
défendre les dogmes de la foi par I’emploi de preuves intellectuelles,
adoptérent pour bases de leur méthode un certain nombre d’arguments d’un
caractere tout particulier, et les consignerent dans , 5, leurs livres. Ainsi, pour
démontrer la nouveauté (ou non-éternité, a parte ante) du monde, ils
alarmérent 1’existence des accidents et leur nouveauté; ils déclarérent

I Abou Abd Allah Mohammed Ibn Namaouar el-Khouendji, docteur chaféite et grand cadi
d’Egypte, remplit les fonctions de professeur au collége Salehiya, et composa plusieurs
ouvrages sur la logique. Il mourut en 642 (1245 de J. C.) ou en 649, selon Haddji Khalifa.

2 Je suis porté, a croire qu’il faut lire dans le texte arabe » »<iss i la place de _r=iis et
traduire : « Son abrégé, le Djomel. » (Voy. le Dictionnaire bibliographique de Haddji Khalifa,
tome I, p. 623 et tome VI, p. 399).

3 Ce paragraphe et les paragraphes suivants portent en téte le mot Jwaé section, tant dans le
manuscrit A que dans la traduction turque, et sont précédés par le mot 338 renseignement
utile, dans le manuscrit C. Ils ne sont pas dans 1’édition de Boulac.
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qu’aucun corps n’en ¢€tait dépourvu, et en tirérent cette conséquence, savoir,
que ce qui n’est pas dépourvu de nouveautés (ou d’accidents non-éternels) est
lui-méme nouveau (non-éternel). Ils mirent en avant [’argument de
["empéchement mutuel pour démontrer ['unité de Dieu ! ; ils se servirent des
quatre liens qui attachent I’absent au présent > pour démontrer 1’éternité des
attributs.

Leurs livres renferment plusieurs autres arguments de cette nature.
Voulant ensuite appuyer leurs raisonnements sur une base solide, ils
dressérent un systéme de principes qui devait leur servir de fondement et
d’introduction. Ils affirmérent, par exemple, la réalité¢ de la substance simple
(des atomes), l’instantanéité du femps (c’est-a-dire que les temps se
composent d’une série d’instants), et 1’existence du vide 3. Ils rejeteérent
(’opinion que) la nature (formait une loi immuable) et (celle de) la liaison
intelligible des quiddités entre elles (niant ainsi la causalité). Ils déclarcrent
que I’accident ne dure pas deux instants de temps (mais qu’il est créé de
nouveau a chaque instant par la puissance toujours active de Dieu), et
enseignaient que [/’éfat, envisagé comme une qualité propre a tout ce qui
existe, n'est ni existant s ni non existant *. C’€tait sur ces principes et sur

quelques autres qu’ils fondaient les arguments spéciaux dont ils se servaient.

I Voyez ci-devant, page 52.

2 Les Acharites enseignaient que Dieu était savant au moyen d’un savoir, puissant au moyen
d’une puissance et voulant au moyen d’une volonté qui lui étaient propres. Les anciens
docteurs de cette école employaient, pour démontrer ce principe, plusieurs arguments dont
I’un était de juger de ce qui était absent ou invisible, par ce qui était présent, ou visible. Ils
disaient, selon I’auteur du Mewakef, édition de Leipsick, p. ¥V, que la cause, la définition et la
condition du présent s’appliquent sans différence aucune a ’absent ; car il est certain que la
cause qui rend savant un étre présent, c’est le savoir, et qu’il en est de méme pour 1’étre
absent ; que la définition qui constate qu’un é&tre est savant s’applique également a 1’étre
présent et a 1’étre absent, et que la condition qui assure la certitude de I’origine d’un homme
présent, c’est la certitude de la racine d’ou il sort, et cela est également vrai pour ’homme qui
est absent. — Nous avons ici, il me semble, trois des /iens dont parle Ibn Khaldoun ; quant au
quatriéme, je ne 1’ai pas trouvé.

3 Voyez le Guide des Egarés de Maimonide, édition de M. Munk, vol. I, p. 376 et suiv.

4 Le terme états s’employait par certains Motazelites et par quelques docteurs de I’école
acharite pour désigner les universaux. « Ces docteurs admettaient, sinon comme étres réels,
du moins comme étres possibles ou en puissance, certains types universels des choses créées.
Ces types offrent quelque analogie avec les idées de Platon ; mais les docteurs musulmans, ne
pouvant admettre I’existence d’étres réels entre le Créateur et les individus créés, leur
attribuent une condition intermédiaire entre la réalité et la non-réalité. Cet état possible, mais
qu’il faut bien se garder de confondre avec la hylé d’Aristote, est désigné par le mot hal, qui
signifie condition, état ou circonstance. lls appliquaient aussi leur théorie aux attributs divins
en général, en disant que ces attributs ne sont ni I’essence de Dieu, ni quelque chose en dehors
de son essence : ce sont des conditions ou des états qu’on ne reconnait qu’avec l’essence
qu’ils servent a qualifier, mais qui, considérés en eux-mémes, ne sont ni existants ni non
existants et dont on ne peut dire qu’on les connait ni qu’on les ignore. » — (Mélanges de
philosophie juive et arabe par M. Munk, p. 327. Voy. aussi le Guide des Egarés, vol. 1, p. 375
et suiv.) La définition qu’ils donnent des universaux et qu’Ibn Khaldoun reproduit ici est
longuement expliquée dans le Dictionary of technical terms, p. 10Y.
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Cette doctrine était déja établie quand le cheikh Abou ’1-Hacen (el-Achari)
et le cadi Abou Bekr (el-Bakillani) et 1’ostad (ou maitre) Abou Ishac
(el-Isferaini) enseignérent que les arguments servant a prouver les dogmes
¢taient inverses (rétroactifs), c’est-a-dire que, si on les déclarait nuls, on
admettait la nullité¢ de ce qu’ils devaient démontrer. Aussi le cadi Abou Bekr
regarda-t-il ces arguments comme tout aussi sacrés que les dogmes mémes, et
déclara-t-il qu’en les attaquant on attaquait les dogmes dont ils formaient la
base.

Si nous examinons, toutefois, la logique, nous voyons que cet art roule
entiecrement sur le principe de la liaison intelligible (c’est-a-dire que
I’intelligence apercoit d’'une maniére évidente qu’il y a liaison réelle entre la
cause et I’effet) et sur celui de la réalit¢ de 'universel naturel du dehors (les
universaux objectifs), auquel doit correspondre 1’universel (subjectif) qui est
dans I’entendement et qui se partage en cinq parties bien connues, savoir : le
genre, I’espéce, «;,5 la différence, la propriété et I’accident général. Mais les
théologiens scolastiques regardaient cela comme faux et enseignaient que ;5o

I’'universel et I’essentiel étaient de simples concepts !, n’ayant rien qui leur
correspondit en dehors de I’entendement ; ou bien, disaient-ils, ce sont des
¢états 2. La derniére opinion était, celle des scolastiques qui admettaient la
doctrine des états. De cette maniére se trouvaient anéantis les cing universaux,
les définitions dont ils sont les bases, les dix catégories et 1’accident essentiel.
Cela entrainait la nullit¢ des propositions nécessaires et essentielles (les
axiomes ou premiers principes), celles dont les caractéres sont spécifiés, selon
les logiciens, dans le Livre de la Démonstration (les derniers analytiques). La
cause intelligible 3 disparaissait aussi, ce qui Otait toute valeur au Livre de la
Démonstration et amenait la disparition des lieux qui forment le sujet
principal du Livre de la Controverse (les topiques), et dans lesquels on
cherche le moyen qui sert a réunir les deux extrémes du syllogisme. Ainsi rien
ne restait (de la logique), excepté le syllogisme formel (I’enthyméme). D’entre
les définitions (disparut) celle qui est également vraie pour tous les individus
de la (catégorie) définie; définition qui, n’étant ni trop générale ni trop
restreinte, n’admet pas des individus étrangers a cette catégorie et n’en exclut
aucune qui y appartienne. C’est la définition que les grammairiens appellent
réunion et empéchement, et que les scolastiques désignent par le terme
geénéralisation et conversion *. De cette fagon on renversait toutes les colonnes
de la logique.

I Littéral. « des considérations de I’entendement ».

2 Voy. la note de la page précédente.

3 La cause intelligible est celle dont une chose a besoin pour exister.

4 Notre auteur n’a pas rapporté exactement ces termes techniques qui, du reste, sont employés
€galement par les logiciens et par les grammairiens. Le terme généralisation et empéchement
indique que ce qui est affirmé par la définition doit étre identique avec ce que la chose définie
donne a entendre, et le terme réunion et conversion signifie que ce qui est vrai de la chose
définie doit étre également vrai de la définition de cette chose. Dans le premier cas, c’est
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p.160 Ol (au contraire) nous admettons ces principes avec les logiciens, nous

anéantissons une grande partie des principes que les scolastiques adopterent
pour servir d’introduction a leurs doctrines, et cela aménerait nécessairement
la ruine des preuves ! au moyen desquelles ils cherchérent & démontrer la
vérité des dogmes, ainsi que nous I’avons déja dit. Aussi, les anciens
scolastiques condamnérent-ils absolument 1’étude de la logique et déclarerent
que I’emploi de cet art était, soit une hérésie, soit un acte d’infidélité, selon le
genre de preuve que 1’on détruisait par son moyen.

Les scolastiques plus modernes, a partir d’El-Ghazzali, (changérent
d’opinion) ; ayant consenti a reconnaitre que les preuves des dogmes n’étaient
pas inverses, et que la nullité de la preuve n’entrainait pas celle de la chose
prouvée, s’étant aussi convaincus que «;,, les logiciens avaient raison en ce qui

regarde la liaison intelligible, 1’existence des catégories > naturelles et
I’existence des universaux en dehors de I’entendement, ils déclarérent que la
logique n’était pas contraire aux dogmes de 1’islamisme, bien qu’elle n’admit
pas certaines preuves qui avaient servi a démontrer ces dogmes. Ils allérent
meéme plus loin, et trouverent des arguments pour détruire un grand nombre
des principes, qui formaient la base de la scolastique (ancienne). Aussi
finirent-ils par nier I’existence de la substance simple (les atomes) et du vide,
et par admettre la durée de ’accident, etc. Pour remplacer les principes qu’on
avait employés (jusqu’alors) dans le but de prouver la vérité des dogmes, ils
en adoptérent d’autres dont ils avaient reconnu 1’exactitude par la spéculation
et par le raisonnement. Ils déclarérent méme qu’en faisant ainsi ils ne por-
taient aucune atteinte aux dogmes orthodoxes. El-Ghazzali professait la
nouvelle doctrine, et ses disciples, jusqu’a nos jours, ne 1’ont pas abandonnée.

Quand le lecteur aura considéré ce que nous venons d’exposer, il pourra
distinguer & quelles sources les hommes savants (dans cette 4, partie) ont

puisé leurs doctrines et de quels lieux ils les ont tirées. Dieu est le guide dont
le concours mene a la vérité.

La physique.
@

La physique est une science qui a pour objet le corps en tant qu’il éprouve
du mouvement et du repos. Elle examine les corps célestes, les corps
¢lémentaires et leurs produits, tels que 1’homme, ’animal (irrationnel), le

I’accord de la définition avec la chose définie, et dans le second, c’est ’accord de la chose
définie avec sa définition. — En attribuant au verbe 2k le sens de généraliser, je suis
I’autorité du commentateur des Séances de Hariri, p. oYY 1. 8 et 10 de I’édition de M. de
Sacy. Ibn Khaldoun I’emploie aussi dans ce sens ; voy. Proléegomeénes, texte arabe, t. I, p. 354,
L 3.

I Pour &9 | lisez agild .

2 Littéral. « des quiddités ».
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végétal, le minéral, ce qui se produit dans le sol en fait de sources et de
tremblements de terre, ce qui a lieu dans le ciel en fait de nuages, de vapeurs,
de tonnerre, d’éclairs et d’ouragans, etc. Elle s’emploie aussi pour faire
reconnaitre 1’agent qui donne le mouvement aux corps, agent identique avec
I’ame dans ses diverses espeéces, savoir : ’ame humaine, 1’dme animale et
I’ame végétale.

Les livres composés sur cette matiere par Aristote se trouvent entre les
mains du public, ayant été traduits (en arabe) sous le régne d’El-Mamoun et a
la méme époque que les autres traités sur les sciences philosophiques (des
Grecs). (Les musulmans) composeérent ., ; ensuite des livres sur le méme plan,

[a I’aide d’éclaircissements et d’explications (qu’ils avaient recueillis)] !, et
celui d’entre eux qui traita ce sujet de la maniere la plus compléte fut Ibn Sina
(Avicenne). Nous avons dit qu’il avait réuni, dans son Kitab es-Chefa, les sept
sciences philosophiques. Il dressa ensuite (deux) sommaires du méme
ouvrage, I'un intitulé Kitab en-Nedja, et I’autre Kitab el-Icharat (livre des
indications). Il parait y avoir eu pour but de combattre la plupart des doctrines
émises par Aristote et de faire valoir ses propres opinions. Ibn Rochd
(Averroés, suivit une autre marche ; il) abrégea les traités d’Aristote et les
commenta sans se mettre en opposition avec lui. On composa ensuite
beaucoup d’ouvrages sur ce sujet ; mais ceux dont nous venons de parler sont
Jusqu’a présent ¢, les mieux connus et les plus estimés. En Orient, on étudie

surtout le Kitab el-Icharat d’Tbn Sina, traité sur lequel 1’imam Ibn el-Khatib a
composé un bon commentaire. Nous avons d’autres commentaires sur le
méme ouvrage, dont ’'un a pour auteur EI-Amedi, et I’autre Nasir ed-Din
et-Tousi surnommé El-Khodja et natif d’Irac. Cet auteur eut des discussions
avec I’imam sur plusieurs questions qui se présentaient (dans I’/charat) et
I’emporta sur son adversaire par I’ampleur de ses vues et la profondeur de ses
investigations.

La médecine.

@

Cette science a pour objet le corps humain, sous le point de vue de la
maladie et de la santé. Ceux qui la cultivent ont pour but de préserver la santé
et de guérir les maladies au moyen de remedes et d’aliments ; mais ils doivent
connaitre auparavant les maladies particulieéres a chaque membre du corps, les
causes de ces maladies et les remedes qu’il convient d’employer pour chacune
d’elles. Pour juger d’un remede, il faut en connaitre le tempérament et les
vertus ; pour connaitre une maladie, il faut en juger d’apres les indices offerts
par la couleur de la peau, par la surabondance des humeurs et par le battement
du pouls, symptomes qui font reconnaitre que la maladie est arrivée a sa
maturit¢ et qu’elle est susceptible ou non susceptible d’un traitement

I Ce passage manque dans les manuscrits C et D et dans 1’édition de Boulac.
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thérapeutique. Dans le traitement qu’on emploie .4 alors !, on tache de

seconder les forces de la nature ; car la nature préside aux deux états, celui de
la santé et celui de la maladie ; aussi le médecin doit-il I’imiter et la seconder
autant qu’il le faut 2, en ayant égard a la nature de la maladie qu’il doit traiter,
a la saison (de I’année) et a I’age (du malade).

La science qui embrasse tout cela s’appelle la médecine. On a cependant
composé des traités concernant les (maladies spéciales a certains) organes du
corps, et fait ainsi, pour chaque organe, une , ;¢; science a part. Cela est arrivé

pour I’ceeil, pour ses maladies et pour les collyres. On a ajouté a cette science
la connaissance des fonctions des membres, c’est-a-dire du but pour lequel
chaque membre du corps a été formé 3. Bien que ces connaissances soient en
dehors de 1’objet de la médecine, on les a regardées comme formant un com-
plément et une suite de cette science.

[Galien a composé sur cette matiere un ouvrage trés important et tres
instructif 4] ; ce grand maitre de I’art laissa des livres sur la médecine qui ont
¢té traduits (en arabe). Il fut contemporain, dit-on, de Jésus, sur lequel soit le
salut 5 ! et mourut en Sicile, pendant qu’il parcourait le monde, apres avoir
quitté volontairement son pays natal. Ses écrits sur la médecine ont servi de
manuel a tous les médecins venus apres lui. Il y eut, parmi les musulmans, des
médecins d’un talent hors ligne, tels qu’Er-Razi ¢, El-Madjouci 7, Ibn Sina
(Avicenne) et autres. L’Espagne a produit un grand nombre de médecins, dont
le plus illustre fut Ibn Zohr 8. De nos jours, la médecine a beaucoup décliné
dans les villes musulmanes, ce qui parait avoir eu pour cause le déclin de la
civilisation ; car c’est un art produit par les exigences du luxe et de la vie
sédentaire.

Section. Les peuples nomades pratiquent une espéce de médecine

fondée ordinairement sur une expérience trés limitée et sur (1’observation d’)
un petit nombre de cas particuliers. Ces connaissances, qui leur sont venues
comme un héritage de la part des anciens de la tribu et des vieilles femmes,
peuvent étre vraies jusqu’a un certain point, mais elles ne forment pas un
systéme (régulier et) naturel, puisqu’elles ne dérivent pas de principes
conformes au tempérament ¢, de I’homme. Les anciens Arabes possédaient

I Pour &l | lisez <Y avec les manuscrits C et D et 1’édition de Boulac.
2 Littéral. « a un certain degré ».

3 Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac portent Gls 4la¥ 3 ; cette legon me parait plus
correcte, mais elle ne change rien au sens de la phrase

4 Ce passage est omis dans I’édition de Boulac et les manuscrits C et D.

3 On sait que Galien naquit vers I’an 131 de I’ére chrétienne.

6 Fakhr ed-Din er-Razi est le Rasis ou Rhases des anciens traducteurs européens.

7 Ce nom m’est inconnu.

8 Abou Merouan Abd el-Melek Ibn Zohr (Aven-Zohar mourut a Séville) en 557 (1161-1162
de J. C.). Il y avait six autres médecins de la méme famille et portant tous le surnom d’/bn
Zohr.
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beaucoup de ces notions médicales et avaient parmi eux plusieurs médecins
célebres, tels qu’El-Hareth Ibn Kileda ! et autres.

Les prescriptions médicales qui se rencontrent dans les recueils de
traditions relatives au Propheéte rentrent dans cette catégorie (incompléte) et ne
font nullement partie de la révélation divine ; elles appartiennent a cette classe
de connaissances ordinaires qui ont toujours eu cours chez les Arabes. On
trouve dans les traditions plusieurs traits concernant le Prophéte et qui
correspondent a ses habitudes et a sa constitution naturelle ; mais on ne nous
les offre pas comme des régles auxquelles nous soyons tenus de nous
conformer. Le Prophéte eut pour mission de nous faire connaitre les prescrip-
tions de la loi divine et non pas de nous enseigner la médecine et les pratiques
de la vie usuelle. On sait ce qui lui arriva quand il s’agissait de féconder des
dattiers 2, et qu’il dit (& cette occasion) : « Vous savez mieux que moi ce qui
se rattache a vos intéréts mondains. » On n’est donc pas obligé de croire que
les prescriptions médicales rapportées dans les traditions authentiques nous
aient été transmises comme des régles qu’il fallait observer ; rien dans ces
traditions n’indique que cela soit ainsi. Il est vrai que si I’on veut employer
ces remedes dans le but de mériter la bénédiction divine, et qu’on les prenne
avec une foi sincere 3, on pourra en retirer un grand bénéfice ; mais ils ne font
pas partie de la médecine proprement dite 4; ils sont tout au plus des
indications qui attestent la vérité de la parole (du Prophéte). Considérez, par
exemple, I’emploi du miel pour guérir le mal de ventre °. Dieu dirige vers la
vérité.

L’agriculture.

@

p.165 *120 L agriculture, branche de la physique, est un art qui a pour objet

les plantes, en tant qu’on peut employer des moyens pour les faire pousser et
croitre ; moyens qui consistent en arrosages, en soins assidus, en

I Tbn Kileda, de la tribu de Thakif, étudia la médecine en Perse et mourut 8 Médine, A. H. 13
(634 de J. C.).

2 Mohammed, ayant vu des Arabes poser des fleurs du dattier male sur les fleurs du dattier
femelle afin de les féconder, défendit cette pratique et ordonna de laisser faire a Dieu. Cette
année-la les arbres ne produisirent point de fruits, et Mohammed révoqua son ordre.

3 Je lis 3xas 5 avec le manuscrit D.

4 Littéral. « tempéramentale », ¢’est-a-dire fondée sur les tempéraments du corps.

5> Un Arabe vint dire 8 Mohammed que son frére souffrait d’un violent mal de ventre. « Qu’il
avale du miel », Iui répondit le Prophéte. Quelques jours aprés le méme Arabe vint lui
annoncer que son frére allait plus mal. « Qu’il avale du miel », fut encore la réponse. L’ Arabe
revint le trouver une troisiéme fois, en déclarant que le ventre du malade était toujours
dérangé et que le miel n’y faisait rien. « Son ventre en a menti, répliqua Mohammed, Dieu
lui-méme a dit (Coran, sour. XVI, vers. 71): Il y a dans [ui (le miel) un reméde pour les
hommes. Le miel fut encore administré, et le malade finit par guérir.
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améliorations des terrains, [dans le choix des saisons convenables !] et dans
I’application réguliére des moyens qui les fassent prospérer et arriver a la
perfection.

Les anciens s’appliquaient beaucoup a I’agriculture et étudiaient les
plantes sous le point de vue le plus général ; ils s’occupaient de leur mise en
terre, de leur multiplication, de leurs vertus, de leurs esprits (c’est-a-dire des
esprits qui présidaient a leur croissance) et de la correspondance de ces
(esprits) avec ceux des astres et de certains temples; connaissances qui
s’employaient dans I’art de la magie. Ce fut pour ce motif que les anciens
attachaient une si grande importance a 1’agriculture.

Le livre dont on attribue la composition aux savants du peuple nabatéen,
celui qui a pour titre 1’Agriculture nabatéenne et qui fut un des ouvrages des
Grecs que 1’on traduisit (en arabe), renferme une foule de renseignements
(touchant ces matiéres) ; mais les musulmans en ayant pris connaissance, et
sachant que la porte de la magie était fermée pour eux et que I’étude de cet art
leur était défendue, se bornerent a en accepter la partie qui traitait des plantes
sous le point de vue de leur mise en terre, des soins qu’on doit leur donner et
de ce qui se présente dans de pareils cas ; aussi rejeterent-ils les | ¢; passages
qui traitaient de 1’autre art (la magie). Ibn el-Aouwam 2 fit un abrégé de ce
livre, en se conformant au plan (que les musulmans avaient adopté), et des
lors I’autre branche de cet art 3, (c’est-a-dire la magie) tomba dans 1’oubli.
Maslema “ en a cependant reproduit, dans ses écrits, les principaux problémes,
ainsi que nous I’indiquerons dans le chapitre ou nous parlerons de la magie.

Les modernes ont composé beaucoup d’ouvrages sur 1’agriculture, mais ils
se sont bornés a parler de la mise en terre, du traitement .,,, des plantes, des
moyens qu’il faut employer pour les garantir contre les maladies et les
accidents qui nuisent a leur croissance, etc.

On trouve de ces livres partout.

La métaphysique (El-ilahiya).
@

Les personnes qui cultivent cette science disent qu’elle a pour objet
I’existence (ou 1’étre) absolue. Elle traite d’abord de ce qui est commun aux

I Littéral. « dans la bonté de la saison ». Ces mots sont omis dans les manuscrits C et D et
dans 1’édition de Boulac.

2 Tbn el-Aouwam vivait dans le VI® siécle de I’hégire. Son traité d’agriculture (texte arabe et
traduction espagnole), formant deux volumes in-folio, parut a Madrid, en 1802, par les soins
de J. A. Banquieri. M. Clément Mullet vient de publier le premier volume d’une traduction
francaise de cet ouvrage.

3 Le mot (4 est de trop.

4 Voy. ci-apres, p. 172.
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étres tant corporels que spirituels, c’est-a-dire des quiddités, de 1’unité, de la
pluralité, de la nécessité, de la possibilité, etc. puis elle examine les principes
d’ou dérivent les étres, principes qui sont spirituels ; ensuite elle cherche
comment les étres émanent de ces principes et dans quel ordre ils se
présentent. Apres cela, elle s’occupe des circonstances dans lesquelles I’ame
se trouve lorsqu’elle a quitté le corps et est retournée a son origine. A les
entendre, c’est une noble science qui procure la connaissance de 1’étre tel qu’il
est, ce qui, selon leur opinion, est la source de la félicité supréme. Plus loin,
nous réfuterons ces opinions.

La métaphysique tient, dans ’ordre que ces personnes ont assigné aux
sciences, une place qui suit immediatement celle de la physique, ¢, et c’est

pour cette raison qu’elles ’ont nommée (la science) qui vient apres la
physique. Les traités composés sur ce sujet par le premier instituteur
(Aristote) se trouvent entre les mains du public. Ibn Sina (Avicenne) en a
donné un précis dans son ouvrage intitulé Kitab es-Chefa oua’n-Nedja ! et Ibn
Rochd (Averroés), un des grands philosophes espagnols, en a fait aussi un
résumé 2.

Quelques auteurs plus modernes avaient composé des traités sur les
sciences enseignées par ces (philosophes) quand El-Ghazzali réfuta leurs
opinions, en méme temps qu’il attaqua d’autres doctrines philosophiques.

Les scolastiques des derniers siécles mélérent les problémes de la
théologie scolastique avec ceux de la philosophie, parce que les mémes
questions se présentaient dans les deux sciences, que 1’objet de la scolastique
leur paraissait identique avec celui de la philosophie «,,, et que les problémes

de I’'une ressemblaient a ceux de 1’autre 3. De cette maniére, les deux sciences
en formérent pour ainsi dire une seule. Aprés avoir changé I’ordre adopté par
les philosophes pour la disposition des problemes de la physique et de la
métaphysique, ils les mélérent ensemble de manic¢re a en former un systéme
unique. Ils y ajoutérent une introduction traitant, en premier lieu, des choses
générales (des universaux), puis des étres corporels et des choses qui en
dérivent ; puis, des étres spirituels et de ce qui s’y rattache, et continucrent
ainsi jusqu’a ce qu’ils eussent épuisé la matiere. C’est ainsi que firent I’imam
Ibn el-Khatib dans ses Mebaheth el-Mochrikiya (investigations
illuminatives ), et tous les grands docteurs de la |, ;45 scolastique venus apres

I'J’ai déja fait remarquer que notre auteur regarde le Chefa d’Avicenne et le Nedjd comme un
seul ouvrage. Je soupgonne qu’il ne les avait jamais vus ni 1’un ni ’autre.

2 Bien plus, il a développé et commenté I’Organon d’ Aristote.

3 Pour 4llus | lisez 4blse s, avec le manuscrit C et 1’édition de Boulac.

4 Le mot rendu ici par illuminative est 4 s . Je le regarde comme le participe actir du verbe
&4 (illuminer), dont le nom d’action & & (ichrac) a donné naissance au terme ichrakiyoun,
lequel s’emploie pour désigner une certaine classe de philosophes. Le traducteur turc de ces
Prolégomeénes a une note sur ce sujet, dans laquelle il dit qu’il y a deux voies pour arriver a la
connaissance du monde spirituel et de Dieu ; dans la premiére, on se sert de la spéculation et
du raisonnement, et, dans la seconde, on a recours aux exercices spirituels et a la
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lui. Il en est résulté que les problemes de la scolastique se trouvent confondus
avec ceux de la philosophie et que les livres scolastiques sont tellement

remplis de questions philosophiques qu’on serait porté a regarder les deux
sciences comme identiques dans leurs objets et dans leurs problémes.

Cette ressemblance n’est toutefois qu’apparente ; mais elle suffit pour
tromper le public. En effet, les questions agitées par la scolastique consistent
en dogmes puisés dans la loi révélée et (parvenus jusqu’a nous) tels que les
anciens musulmans les avaient transmis. Les premiers croyants ne
s’adressérent pas a la raison pour acquérir la certitude de ces dogmes ; ils ne
penserent pas que I’emploi du raisonnement fiit nécessaire pour en prouver la
vérité et qu’ils devaient s’y fier comme a un appui indispensable. A leur avis,
la raison n’avait rien a faire des dogmes ni des prévisions de la loi.

L’établissement des preuves (fondées sur la raison) fut adopté par les
(premiers) scolastiques pour le sujet de leurs traités, mais il ne 4 fut pas,

comme chez les philosophes, une tentative pour arriver a la découverte de la
vérité et pour obtenir, au moyen de la démonstration, la connaissance de ce
qui était ignoré jusqu’alors. Les scolastiques recherchaient des preuves
intellectuelles dans le but de confirmer la vérité des dogmes, de justifier les
opinions des premiers musulmans et de repousser les doctrines trompeuses,
que les novateurs avaient émises. Ceux-ci prétendaient | que, pour constater la
vérité des dogmes, on n’avait besoin que de preuves fournies par la raison, et
cela apres avoir reconnu que la vérité de ces dogmes était déja établie par des
preuves tirées de la foi, preuves qui avaient porté les anciens musulmans a les
accueillir et a y croire.

Il y a donc une grande différence entre les deux systemes. En effet, les
perceptions recueillies par le 1égislateur inspiré appartiennent a une sphére si
vaste qu’elles I’emportent de beaucoup sur celles que les spéculations de la
raison peuvent nous fournir ; elles leur sont bien supérieures et les embrassent

contemplation. « Il y a, dit-il, deux sectes qui suivent la seconde voie, celle des personnes qui
tiennent compte de la loi révélée, c’est-a-dire, les Soufis, et celle des personnes qui ne s’at-
tachent a aucune loi révélée, se bornant a suivre leurs propres inspirations dans le but
d’obtenir les révélations et 1’illumination, qui sont les fruits des exercices spirituels. On
appelle ceux-ci philosophes illuminés et Platon en faisait partie. » Haddji Khalifa (t. III, p. 87
de son Dictionnaire bibliographique) parle aussi des deux voies qui ménent a la connaissance
de la vérité et dit : « Ceux qui suivent la premiére voie sont sectateurs d’une loi révélée ou ne
le sont pas ; les premiers sont ses scolastiques, et les seconds, les philosophes péripatéticiens.
Ceux qui suivent la seconde voie se livrent a des exercices spirituels, fondés, soit sur les
prescriptions de la loi divine, soit sur aucune loi. Les premiers sont les Soufis et les seconds
les illuminés. » Nous lisons dans le Dictionary of terms, a ’article &S~ | que les illuminés
(ichrakiyoun) regurent ce nom parce que la pureté de leur intérieur fut illuminée par ’effet de
leurs exercices spirituels. Feu le docteur Cureton a examiné cette question dans les notes et
corrections du Catalogue des manuscrits de la Bibliothéque Bodleyenne (t. II, p. 532) et il
conclut que I’expression 48 il &8sl signifie la philosophie des illuminés et ne doit pas se
rendre par philosophie orientale.

L Pour ¢see 3, lisez | s« 3 avec les manuscrits C et D et 1’édition de Boulac.
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toutes, parce qu’elles se puisent «,; dans les lumicres de la divinité. Donc elles

ne se laissent pas soumettre a une regle aussi étroite que celle de la
spéculation, ni classer parmi les perceptions que tous les hommes peuvent
obtenir. Aussi, quand le législateur nous a dirigés vers une perception (ou
croyance), nous devons la préférer aux perceptions que nous avons recueillies
nous-mémes, et nous y fier a leur exclusion ; nous ne devons pas chercher a en
démontrer la vérité au moyen de la raison ni (a la concilier avec la raison)
quand celle-ci la repousse. Au contraire, nous devons croire avec une foi
sinceére a ce que le législateur nous a prescrit, admettre ses doctrines comme
des connaissances certaines, nous abstenir de parler au sujet de dogmes que
nous ne comprenons pas, nous en rapporter (pour leur vérité) au sentiment du
législateur et mettre la raison de coté.

Ce qui porta les scolastiques a faire autrement, ce furent les nouveautés
spéculatives, ¢mises par des gens impies dans les discours |, qu’ils

dirigeaient contre les croyances que nous tenons des premiers musulmans.
Cela décida les scolastiques a les réfuter par des arguments de la méme espece
que ceux qu’ils avaient employés ; aussi se trouverent-ils obligés de se servir
de raisonnements tirés de la spéculation pour appuyer les croyances que les
anciens nous ont transmises. Mais la scolastique n’a pas pour objet de
rechercher la vérit¢é ou la fausseté des problémes qui appartiennent a la
physique ou a la métaphysique ; de telles recherches ne sont pas de sa
compétence. Quand on est bien convaincu de cela, on reconnait clairement la
différence qui existe entre la scolastique et la philosophie, bien que les
modernes les aient confondues en une seule science, tant dans la théorie que
dans leurs écrits. La vérité est que chacune d’elles différe de I’autre par son
objet et par les problémes dont elle s’occupe. La confusion que nous venons
de signaler provient de ce que (dans les deux sciences) les problémes capables
de démonstration sont les mémes. L’esprit d’argumentation fut porté chez les
scolastiques a un tel point qu’il semblait &tre un stimulant qui les poussait a
chercher dans la raison les preuves de nos croyances. Mais ce n’est pas la le
but de la scolastique ; elle ne doit servir qu’a réfuter les impies, car les
doctrines dont elle s’occupe nous sont imposées par la loi comme vraies, et
nous devons les reconnaitre comme telles.

Il y avait dans les derniers siecles quelques Soufis a 1’esprit exalté qui ne
parlaient que de leurs extases et qui mélaient les problémes de la philosophie
et de la scolastique a leurs propres doctrines de maniére a en faire un seul
systetme !. Voyez, par exemple, leurs discours «;,, sur le prophétisme, sur

I’unification (de I’homme avec Dieu), sur 1’établissement (de la divinité dans
le corps de ’homme), sur I’identité (du monde avec Dieu), etc. Mais le fait est
que chacune de ces sciences a son domaine spécial et distinct, Les notions
fournies par le soufisme se prétent encore plus difficilement que les autres a
une classification scientifique. Cela tient a ce que les Soufis prétendent | 5,

I Littéral. « un seul discours ».
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résoudre tous les problémes au moyen de perceptions obtenues par eux dans le
monde spirituel, et qu’ils évitent I’emploi de la démonstration. Mais on sait
combien les inspirations de ce genre différent des notions fournies par les
sciences ; elles ne s’accordent avec celles-ci ni dans leurs tendances ni dans
leurs résultats. Nous avons déja exposé ce fait et nous y reviendrons plus loin.
Dieu dirige vers la vérite.

La magie et la science des talismans.

@

Ces sciences consistent en la connaissance de la maniére dont on fait
certains préparatifs au moyen desquels I’dme humaine acquiert le pouvoir
d’exercer des influences sur le monde des éléments, soit directement, soit a
I’aide de choses célestes. Cela s’appelle, dans le premier cas, magie ,; et dans
le second, science talismanique. Comme ces genres de connaissances ont été
condamnés par les lois des divers peuples a cause du mal qu’ils produisent et
de la condition imposée a ceux qui les cultivent de diriger leur esprit vers un
astre ou quelque autre objet plutot que vers Dieu, les ouvrages qui en traitent
sont extrémement rares. Ce qui reste de ces sciences ne se trouve que dans les
livres composés par les Nabatéens, les Chaldéens et autres peuples qui
existaient avant la mission du prophéte Moise ; car les prophétes qui parurent
avant lui ne promulguerent pas de lois et n’apportérent pas aux hommes des
maximes de droit ; ils se bornérent, dans leurs écrits, a faire des exhortations,
a enseigner ’unité de Dieu et a parler du paradis et de I’enfer.

La magie et la talismanique existérent chez les Assyriens et les Chaldéens
qui habitérent Babel, et chez les Coptes de 1’Egypte. Ces peuples et d’autres
encore possédaient des ouvrages qui en traitaient et laisserent des monuments
(qui s’y rapportent), mais un trés petit nombre seulement de leurs écrits a été
traduit (en arabe). Nous n’en possédons que le livre de D’Agriculture
nabatéenne, rédigé par Ibn Ouahchiya d’aprés des traités composés par les
gens de Babel !. Ce fut 7, «155 @ cette source qu’on puisa la connaissance de

ces arts, et ce fut 1a qu’on les suivit dans leurs diverses ramifications. Plus tard
on composa des ouvrages, sur cette matiere, tels que les Volumes des sept
astres, les livres de Tomtom 1’Indien sur les Figures des degrés et des astres,
etc. Ensuite parut en Orient Djaber Ibn Haiyan, le plus savant musulman qui
ait étudi¢ la magie. Il feuilleta les écrits composés par les gens du métier,
obtint la connaissance de leur art, et, I’ayant bien approfondi, en tira la partie
essentielle. On a de lui plusieurs ouvrages, dans lesquels il s’étend
longuement sur la magie et méme sur ’alchimie, parce que cet art est une
branche de la magie. En effet, les corps dont se composent les especes ne se
laissent transmuer d’une forme en une autre que par des puissances

I'Voy. ci-devant, p. 165.
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psychiques ; 1’art pratique n’y sert de rien. L’alchimie est donc une branche de
la magie, ainsi que nous le ferons voir encore dans un chapitre spécial.

Aprés Djaber Ibn Haiyan parut Maslema Ibn Ahmed el-Madjriti (de
Madrid), le plus grand maitre, en fait de mathématiques et d’opérations
magiques, qui ait existé chez les musulmans espagnols. Il résuma le contenu
de tous ces livres, en rédigea les principes dans un ordre systématique et réunit
ensemble les divers procédés qu’ils renferment. De cette maniére il forma le
volume qu’il intitula Ghaiat el-Hakim '. Personne apres lui n’a écrit sur ces
matieres.

I Tbn Khaldoun attribue encore a Maslema Ibn Ahmed le traité d’alchimie qui a pour titre
Retbat el-Hakim. J’avais cru cependant reconnaitre d’une maniére positive que 1’auteur du
Retba n’était pas celui du Ghaia, et, dans la premiére partie de cette traduction, page 217, note
4, je les avais signalés comme deux personnages différents. En rédigeant la note que je viens
d’indiquer, je m’étais appuyé sur un renseignement fourni par le texte méme du Retba,
manuscrit arabe de la Bibliothéque impériale, supplément n° 1078. Dans la préface de ce

traité, fol. 7 v°, j’avais lu ces paroles :

J_’I o “-"2' J;L' Uld-_n_,

eyl it ialayly iUy gud plo

« et je m’étais mis a rassembler les matériaux de cet ouvrage au commencement de 1’année
quatre cent trente-neuf de I’ére des Arabes. » Ces nombres y sont écrits en toutes lettres. Or,
comme Djemal ed-Din el-Kifti, ’auteur du Tabekat el-Hokema, appelle I’auteur du Ghaia
Maslema, fils de Mohammed, et place sa mort en 1’an 398, et comme Haddji Khalifa nous dit
qu’il mourut en 395, il m’avait semblé impossible de reconnaitre I’auteur du Ghaia et celui du
Retba pour le méme individu. J’avais donc admis I’existence de deux personnes portant le
méme nom, originaires toutes les deux de Madrid, natives de Cordoue, et s’occupant des
mémes études. Je me trouvais obligé a regarder comme vraie une circonstance aussi peu
probable, parce que, d’aprés les sources que j’avais consultées, I’'un de ces savants mourut
vers la fin du V€ siécle de ’hégire, et que 1’autre florissait vers le milieu du siécle suivant. La
déclaration si nette d’Ibn Khaldoun m’ayant ensuite amené a examiner cette question de
nouveau, je trouvai, dans la Bibliotheca ar. hist. de Casiri, que 1’exemplaire du Retba
conserve dans la bibliothéque de 1’Escurial offrait la date 339. Un second manuscrit du Retba,
appartenant a la Bibliothéque impériale, ancien fonds arabe n°® 973, confirme cette legon : le
passage déja cité se trouve au fol. 4 v° de ce volume ; la date y est écrite en toutes lettres,
mais, a la place du mot 4~y ) quatre cents, on lit &0 trois cents. Ce chiffre fait disparaitre
toutes les difficultés que j’ai signalées ; il est évidemment la bonne legcon, et montre qu’Ibn
Khaldoun ne s’est pas trompé en déclarant que ’auteur du Retba est le méme que celui du
Ghaia. Maslema fut un savant d’un grand mérite, si nous devons en croire les renseignements
fournis par Ibn Abi Osaibiya, 1’auteur de 1’Histoire des médecins. Nous lisons dans cet
ouvrage :

« Abou ’I-Cacem Maslema, fils d’Ahmed, surnommé El-Madjriti (originaire de Madrid) et
natif de Cordoue, vivait sous le régne d’El-Hakem (el-Mostancer, neuviéme souverain
omeiade d’Espagne, mort I’an 366 (976 de J. C.) Le cadi Saéd (b=, mort I’an 417 de
’hégire, 1026-7 de J. C.) parle de lui dans son ouvrage intitulé : ae¥) Cilida & iy il S
(Notices des divers peuples). « A cette époque, dit-il, Maslema fut le premier mathématicien
de I’Espagne. Il surpassa tous ses prédécesseurs en la connaissance des sphéres célestes et des
mouvements des astres. Il s’occupa avec soin a observer les étoiles et mit beaucoup de zéle a
expliquer le livre de Ptolémée intitulé El-Medjesti (I’ Almageste). Il a laissé un bon ouvrage
sur cette partie de I’arithmétique que 1’on désigne chez nous par le terme <Owlzs (modmelat,
c’est-a dire transactions commerciales et autres). On lui doit aussi un abrégé du traité intitulé
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p173 Je dois maintenant soumettre au lecteur quelques observations
préliminaires, afin qu’il comprenne la véritable nature de la magie. 7, Les

ames humaines, bien qu’elles forment une unité quant a I’espéce, se
distinguent les unes des autres par leurs qualités individuelles. On peut donc
les classer par catégories ayant chacune son caractére spécial et devant a une
organisation naturelle et primitive les qualités qui la distinguent. Dans la
classe des prophétes, les ames ont la faculté de pouvoir [se dégager de la
spiritualité humaine !, afin d’entrer dans la spiritualité angélique et de devenir
ange pendant I’instant passager que dure cet état de dégagement. Voila en
quoi consiste la révélation, ainsi que nous 1’avons indiqué en son lieu 2. L’ame
qui se «,, trouve dans cet état posséde la faculté de] participer aux connais-

sances propres a Dieu 3, de converser avec les anges, et d’obtenir, par une
conséquence nécessaire, le pouvoir d’exercer une certaine influence sur les
étres créés. Chez les magiciens, I’ame a pour caractére distinctif la faculté
d’influer sur ces étres et d’attirer en bas la spiritualité des astres afin de s’en
servir pour I’accomplissement de ses desseins. Cette influence s’exerce soit
par une puissance appartenant a 1’adme 4, soit par une puissance satanique :
tandis que, chez les prophétes, elle dérive du Seigneur et se distingue par son
caractere divin. Quant aux gens qui pratiquent la divination, leurs ames ont, de
méme, un caractere spécial, celui de connaitre les choses du monde invisible
au moyen d’une puissance satanique. Ainsi chacune de ces classes a sa
marque distinctive.

Les ames de ceux qui pratiquent la magie peuvent se ranger en trois
classes : la premicre comprend celles qui exercent une | ;s influence par la

seule application de la pensée, sans avoir recours a aucun instrument ni a

SIS Qs (rectification des étoiles) et faisant partie du Zidj (collection de tables
astronomiques) composé par El-Bettani (A4/bategnius). 11 s’occupa aussi du Zidj de
Mohammed Ibn Mouga el-Kharizmi, et réduisit a I’ére des Arabes les dates de 1’¢re persane,
employée dans cet ouvrage. Il (y) indiqua les positions moyennes des astres, a partir du
commencement de 1’ére de 1’hégire, et y ajouta de bonnes tables ; mais il adopta les erreurs de
cet astronome et ne songea pas a les signaler. C’est 1a une tache que j’ai remplie dans mon
traité intitulé <SSV S ja ~Sal (Correction des mouvements des étoiles) en faisant connaitre
les erreurs qui ont été commises par les observateurs. » Maslema mourut 1’an 398 (1007-8 de
J. C.), avant le commencement des troubles (qui amenérent la chute des Omeiades
espagnols.). Il forma un grand nombre d’éléves ; jusqu’alors I’Espagne n’avait pas produit de
savants aussi distingués. Parmi les plus marquants, nous pouvons indiquer Ibn es-Semh (mort
a Grenade I’an 420, 1029 de J. C.), Ibn es-Saffar, Ez-Zehraoui (Abou ’I-Hakem), El-Kermani
et Ibn Khaldoun Abou Moslem Omar. » (Ms. arabe de la Bibliothéque impériale, suppl. n°
673, fol. 183 v°.) El-Kifti n’a fait que copier Ibn Abi Osaibia, et, chose remarquable, ni I’un ni
I’autre ne parle des ouvrages composés par Maslema sur la magie et sur I’alchimie.

I Le passage mis entre parenthéses manque dans 1’édition de Boulac et dans les manuscrits C
et D.

2 Voy. la 1° partie, p. 202.

3 Littéral. « aux connaissances seigneuriales (rabbdniya)» ; ce qui parait signifier : aux
connaissances du degré le plus élevé.

4 Littéral. « psychique ».
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aucun secours (extérieur). C’est 1a ce que les philosophes désignent par le
terme magie. Les ames de la seconde classe agissent au moyen des secours
qu’elles tirent du tempérament des sphéres célestes et des éléments, ou bien au
moyen des propriétés des nombres ; cela s’appelle ['art talismanique ; il
occupe un degré inférieur a celui de la magie. Les ames de la troisiéme classe
exercent une influence sur les facultés de I’imagination : I’homme qui possede
ce talent s’adresse a I’imagination du spectateur, et, agissant sur elle jusqu’a
un certain point, lui fournit des idées fantastiques, des images et des formes
ayant toutes quelque rapport avec le projet qu’il a en vue. Ensuite il fait
descendre ces notions de I’imagination aux organes des sens, et cela au moyen
de I’influence que son ame exerce sur ces (organes). Le résultat en est que les
spectateurs voient ces formes paraitre en dehors d’eux, bien qu’elles n’y
soient pas. On raconte qu’un magicien faisait paraitre des jardins, des
ruisseaux et des kiosques dans un endroit ou il n’en existait pas. Les
philosophes désignent cette branche de 1’art par les noms de prestige et de
fantasmagorie.

Les qualités distinctives que nous venons d’énumérer existent vir-
tuellement chez les magiciens, de méme que toute facult¢ humaine existe
virtuellement dans chaque homme ; mais, pour les mettre . ,; en activité, il

faut avoir recours a des exercices préparatoires. Dans la magie, ces exercices !
se bornent a diriger la pensée vers les spheres, les astres, les mondes
supérieurs et les démons, en leur donnant diverses marques de vénération,
d’adoration, de soumission et d’humiliation. Cette direction de 1’esprit vers un
objet qui n’est pas Dieu, ces marques d’adoration qu’on donne a cet objet,
sont des actes d’infidélité. Pratiquer la magie est donc un acte d’infidélité, car
I’infidélité est une des maticres, un des moyens que cet art met en ceuvre.

p176 D’apres ce que nous venons d’exposer on comprendra une question

que les casuistes ont souvent agitée: « La peine de mort infligée a un
magicien est-elle la conséquence de I’infidélité qui précede 1’acte de magie,
ou bien de la conduite perverse qu’il a tenue et du mal qui en est résulté pour
les étres ? » Car le magicien commet également ces deux crimes. Une autre
question a suscité une diversité d’opinions chez les casuistes, savoir, la réalité
de la magie. On sait que cet art, tel que les personnes des deux premicres
classes I’exercent, a une existence réelle et extrinseque, tandis que celle de la
troisiéme classe est sans réalité. Or quelques docteurs, ayant regardé aux deux
premicres classes seulement, ont admis la réalit¢ de la magie ; d’autres,
n’ayant observé que la troisiéme classe, ont été d’avis que cet art n’était
qu’une illusion. Dans le fond, ils avaient tous raison, puisque la différence de
leurs opinions provenait d’un 2 malentendu ; ils n’avaient pas bien reconnu les
caracteres distinctifs de chaque classe.

I Pour 41y 5, lisez 4=l 5 avec les manuscrits C et D et I’édition de Boulac.
2 Je lis J18 o= avec les manuscrits C et D et I’édition de Boulac.
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Nous assurons le lecteur que les hommes les plus intelligents n’ont jamais
eu le moindre doute relativement a I’existence de la magie. Ils ont remarqué
les effets qu’elle produit et que nous avons indiqués. D’ailleurs, il en est
question dans le Coran (sour. II, vers. 96), ou Dieu parle en ces termes : Mais
les démons furent infidéles : ils enseignerent aux hommes la magie et ce qui
avait été revelé aux deux anges de Babel, Harout et Marout. Ceux-ci
n’instruisent personne sans dire : « Certes, nous sommes ici pour te tenter ;
ne sois donc pas infidele. » On apprend d’eux les moyens de mettre la
désunion entre . ,4 la femme et son mari, mais ils sont incapables de nuire a

personne sans la permission de Dieu. Nous lisons aussi dans le Sahih que le
Prophéte avait été ensorcelé au point de s’imaginer qu’il faisait ce qu’en
réalité il ne faisait pas. Pour le fasciner ainsi on avait mis un charme dans un
peigne, dans un flocon de laine et dans une spathe de dattier, et on ’avait
caché dans le puits de Derouan (a Médine). Dieu envoya alors au Prophete les
deux sourates préservatrices (la CXIII® et la CXIVe), |, ;, avec le verset : Et

contre la méchanceté des (sorcieres) qui soufflent sur des nceuds. — « Il
prononga cette formule, dit Aicha, sur chacun des nceuds qui avaient servi a
I’ensorceler, et chaque nceud se défit aussitot de lui-méme. »

La pratique de la magie était treés répandue chez les Chaldéens de la race
nabatéenne et chez les Assyriens, peuples qui formaient la population de
Babel. Le Coran en parle souvent, ainsi que I’histoire. Lors de la mission de
Moise, la magie jouissait d’un grand crédit a Babel et en Egypte ; aussi les
miracles opérés par ce prophete étaient-ils du méme genre que ceux dont les
magiciens s’attribuaient la faculté et dont ils s’occupaient a I’envi. Les Berbi
(anciens temples) de la haute Egypte offrent encore des traces de cet art et
fournissent de nombreux témoignages de son existence. Nous avons vu, de
nos propres yeux, un de ces individus fabriquer I’image d’une personne qu’il
voulait ensorceler. (Ces images se composent) de choses dont les qualités ont
un certain rapport avec les intentions et les projets de ’opérateur et qui
représentent symboliquement, et dans le but d’unir et de désunir, les noms et
les qualités de celui qui doit étre sa victime. Le magicien prononce ensuite
quelques paroles sur 1’image qu’il vient de poser (devant lui), et qui offre la
représentation réelle ou symbolique de la personne qu’il veut ensorceler ; puis
il souffle et lance hors de sa bouche une portion de salive qui s’y était
ramassée et fait vibrer en méme temps les organes qui servent a énoncer les
lettres de cette formule malfaisante ; alors il tend au-dessus de cette image
symbolique ! une corde qu’il a apprétée pour cet objet, et y met un nceud, pour
signifier 2 (qu’il agit avec) résolution et persistance, qu’il fait un pacte avec le
démon qui était son associé dans . ,, I’opération, au moment ou il crachait, et

pour montrer qu’il agit avec I’intention bien arrétée de consolider le charme.

I Les manuscrits C et D et 1’édition de Boulac portent =<l , 4 la place de cpeall . Cette
derniére lecon me parait inadmissible.
2 Littéral. « présageant ».
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A ces procédés ! ;¢ et a ces paroles malfaisantes est attaché un mauvais

esprit qui, enveloppé de salive, sort de la bouche de 1’opérateur. Plusieurs
mauvais esprits en descendent alors, et le résultat en est que le magicien fait
tomber sur sa victime le mal qu’il lui souhaite 2.

Nous avons vu une personne qui pratiquait la magie, et qui n’avait qu’a
diriger son doigt vers un habit ou une peau et marmotter quelques paroles,
pour que cet objet se déchirat en morceaux. S’il faisait le méme signe a des
moutons dans un champ, leurs ventres crevaient a I’instant et les intestins
tombaient par terre. On m’a raconté qu’il y a maintenant dans 1’Inde des gens
qui n’ont qu’a désigner un homme avec le doigt pour lui enlever le cceur ; cet
homme tombe mort, on ouvre le corps pour y chercher le cceur ; mais il a
disparu. Ils font le méme geste en regardant une grenade ; on ouvre ensuite le
fruit et I’on n’y trouve pas un seul grain. Nous avons entendu dire aussi que,
dans le pays des Noirs et dans celui des Turcs, il y a des enchanteurs qui
obligent les nuages a verser leurs pluies sur tel endroit qu’on veut.

Disons encore que la pratique de I’art talismanique nous a fait reconnaitre
les vertus merveilleuses des nombres amiables3 (ou sympathiques). Ces
nombres sont <, et 2, dont le premier est deux cent vingt et le second deux
cent quatre-vingt-quatre *. On les nomme amiables parce que les parties
aliquotes de 1’un, c’est-a-dire la moitié, le quart, le sixieme, le cinqui¢me, etc.
¢tant additionnées, donnent une somme égale a I’autre nombre>. Les
personnes qui s’occupent des talismans ;o assurent que ces nombres ont une
influence (particuliere, celle) d’établir une union et une amitié étroite entre
deux individus. Pour cela, on dresse un théme pour chaque individu, I’un sous
I’ascendant de .5, Vénus, pendant que cette planéte est dans sa maison © ou
dans son exaltation 7 et qu’elle présente a la lune un aspect d’amour et de
bienveillance. Dans le second théme, I’ascendant doit étre dans le septieme

I Littéral. « a cet édifice ». Peut-étre devons-nous lire 4 « I’intention ».

2 La description que notre auteur donne de ce procédé magique est faite d’une maniére trés
confuse et parait renfermer plusieurs termes techniques, propres a 1’art. J’ai taché de la rendre
aussi littéralement que possible.

3 Littéral. « qui s’entr’aiment ».

4 On sait que les Arabes représentent quelquefois les nombres par des lettres de 1’alphabet.
Dans un de leurs systémes, celui qu’on a suivi ici, la lettre _ vaut 200, < vaut 20, <80 et 2 4.
5 Les parties aliquotes de 220 sont 110, 55, 44, 22, 20, 11, 10, 5, 4, 2 et 1. La somme de ces
nombres est 284. Les parties aliquotes de 284 sont: 142, 71, 4, 2 et 1. Ces nombres
additionnés donnent 220. Thabet Ibn Corra fut le premier qui signala cette propriété de
certains nombres ; Descartes en a parlé et Euler y a consacré un traité spécial dans son recueil
intitulé Opuscula varii argamenti, t. II. M. Weepcke a abordé le méme sujet dans le Journal
asiatique d’octobre-novembre 1852.

6 Vénus a deux maisons, ’une située dans le signe du Taureau, et ’autre dans celui de la
Balance.

7 Vénus est dans son exaltation et jouit de toute son influence quand elle est dans le
vingt-septieme degré du Poisson.
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(de I’ascendant) du premier individu !. Sur chacun de ces thémes on inscrit un
des nombres déja indiqués, mais en attribuant le nombre le plus fort? a la
personne dont on cherche a gagner I’amitié, c’est-a-dire a 1’objet aimé. Je ne
sais si, par le nombre le plus fort on veut désigner celui qui énonce la plus
grande quantité ou celui qui renferme le plus de parties (aliquotes). Il en
résultera une liaison si étroite entre les deux personnes qu’on ne saurait les
détacher I’une de I’autre. L’auteur du Ghaia et autres grands maitres en cet art
déclarent que cela * s’est vu confirmer par I’expérience.

Le sceau du lion, autrement appelé le sceau du caillou, produit le méme
effet. Pour le fabriquer, on dessine sur un moule (ou coin fait avec) du hind
asba * la figure d’un lion qui dresse la queue et qui mord sur un caillou de
manicére a le casser en deux morceaux ; un serpent glisse d’entre ses jambes de
devant et se retourne, la gueule béante, vers la bouche du lion ; sur le dos du
quadrupéde on met la |, ¢, figure d’un scorpion qui rampe. Pour fabriquer ce

talisman, on attend que le soleil soit entré dans la premiére ou dans la
troisiéme face > du (signe du) Lion, et que les deux grands luminaires se
trouvent en bonne disposition et soient dépourvus de toute influence sinistre.
Quand le moment favorable se présente, on frappe (avec ce coin) un (flan
d”)or gros comme un mithcal © ou méme d’une moindre dimension ; on plonge
(ensuite cette piece) dans de I’eau de rose saturée avec du safran, (puis) on (la)
retire (apres I’avoir enveloppée) dans un chiffon de soie jaune. Selon les gens
du métier, celui qui tient 7 ce talisman (dans la main) acquiert sur 1’esprit du
prince qu’il sert une influence sans bornes, s’empare de son affection et
I’assujettit a sa volonté ; les princes acquierent, par le méme moyen, une
influence énorme sur leurs sujets. Il est fait mention de ce talisman dans le .5,
Ghaia et dans d’autres ouvrages qui traitent de ces matieres. L’exactitude du
fait est, du reste, constatée par I’expérience.

Il en est de méme de 1I’amulette ® sextuple qui se rapporte spécialement au
soleil. Voici ce qu’en disent les maitres de I’art talismanique : « On le dresse

I' L ascendant est le premier signe a partir de 1’horizon oriental ; son septiéme est le signe qui
est alors a 1’horizon occidental, son dixiéme est celui qui est au zénith et son quatrieme celui
qui est au nadir.

2 1l faut remplacer st par JSYL . Cette correction est justifiée par la concordance
grammaticale, par les manuscrits C et D, et par 1’édition de Boulac.

3 Pour J& | lisez 48

4 Le mot hind s’emploie dans le dialecte arabe marocain pour désigner ’acier. Le mot ashd
signifie doigt. Je ne sais a quelle substance les alchimistes ont donné le nom de Aind asbd. 11
désigne peut-étre 1’espece d’acier indien qui, dans le commerce, s’appelle wootz.

5 Les astrologues partagent chaque signe du zodiaque en trois faces, de dix degrés chacune.
Les trente-six faces sont assignées, chacune, a une des planétes, ou au soleil, ou a la lune.

6 Le mithcal d’or peut valoir de huit a douze francs.

7 Je lis 4Swad) 3 la place de %wd) . Les manuscrits C et D et I’édition de Boulac donnent la
bonne lecon.

8 Le mot s « ouifk », que je rends ici par amulette, désigne plus particuliérement ces
tableaux numériques qui s’appellent carrés magiques. Chacune des sept planétes avait son
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au moment ou le soleil, arrivé dans son exaltation !, est dépourvu de toute
influence nuisible, et que la lune, dépourvue aussi de toute mauvaise
influence, est dans un ascendant royal, ou 1’on remarque que le seigneur du
dixieme 2 regarde le seigneur de ’ascendant avec un aspect d’amour et de
bienveillance. (C’est le moment) ou les ¢, nobles indications, celles qui

concernent les nativités royales, sont exactes. Qu’il (I’amulette) soit plongé
dans de I’eau parfumée et enlevé dans un chiffon de soie jaune. » — « Cet
amulette, disent-ils, influe sur les courtisans d’un souverain, sur ses serviteurs
et sur ceux qui ont des rapports avec lui. »

Il y a beaucoup d’autres charmes de ce genre. Le Kitab el-Ghaia de
Maslema Ibn Ahmed el-Madjriti en offre le recueil le plus complet : il indique
les amulettes de toutes les especes et discute les divers problémes qui s’y
rattachent. Nous avons entendu dire que 1’imam Fakhr ed-Din Ibn el-Khatib
composa, sur ce sujet, un ouvrage qu’il intitula Es-Sirr el-Mektoum (le secret
caché). Ce volume, que nous n’avons jamais pu rencontrer, est, dit-on, d’un
emploi général en Orient, chez les gens qui s’occupent de talismans. On croit
que I’imam n’était pas trés habile dans cet art, mais il est possible qu’on se
trompe.

On trouve dans le Maghreb une classe de gens qui se livrent aux pratiques
de la magie et que 1’on désigne par le nom de baadjin (creveurs). Nous avons
déja mentionné que, pour déchirer un habit ou une peau, ils n’ont qu’a les
désigner avec le doigt. Ils crévent de la méme manicre le ventre des moutons.
Il y a, de nos jours, un de ces hommes ; on 1’appelle El-Baadj, parce qu’il
emploie ordinairement la magie dans le but de tuer le bétail. Il cherche ainsi a
se faire craindre, afin d’obtenir des propriétaires une part du produit de leurs
troupeaux. Ceux qui lui font des cadeaux se gardent bien d’en parler pour ne
pas encourir la sévérit¢ du magistrat. J’ai rencontré plusieurs de .5, ces
sorciers ; j’ai €té témoin de leurs méfaits et je tiens d’eux-mémes qu’ils
donnent a leur pensée une direction particuliére et se livrent a des exercices
d’un genre spécial 3, tels que des invocations impies et des tentatives pour
associera leur ceuvre la spiritualité des génies et des astres. Ils étudient un livre
qui traite de leur métier et qui porte le titre d’El-Khanzeriya (porcinarium) *.
Au moyen de ces exercices , g, et de la direction qu’ils donnent a leur pensée,

ouifk particulier. Le Chems el-Maaref d’El-Bouni fournit un grand nombre d’indications sur
cette matiére et sur les procédés de la magie.

I Le soleil est dans son exaltation quand il entre dans le dix-neuviéme degré du Bélier. Les
équivalents frangais des termes astrologiques employés dans ce chapitre m’ont été fournis par
I’ouvrage intitulé I’ Usage des Ephémérides par Villon, 2 vol. petit in-8°, Paris, 1624.

2 Voyez page 179, note 3.

3 La legon 4s=l; ne vaut rien ; il faut lire 4bs avec les manuscrits C et D, 1’édition de
Boulac et la traduction turque.

4 Je ne reléve pas les nombreuses variantes offertes par ce titre dans les divers manuscrits ; et
je me borne a suivre la lecon de I’édition de Paris, et de la traduction turque. Haddji Khalifa
n’a pas indiqué ce traité dans son dictionnaire bibliographique.
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ils parviennent a faire les actes dont nous venons de parler. Leur pouvoir ne
s’étend pas sur ’homme libre, mais il atteint les effets mobiliers, les bestiaux
et les esclaves. Ils désignent ces objets par 1’expression les choses pour les-
quelles l’argent a cours, c’est-a-dire les diverses especes de propriétés qui
peuvent se vendre et s’acheter. Je tiens ces renseignements de quelques-uns de
ceux que j’ai interrogés. Leurs actes sont manifestes et réels ; en ayant vu un
grand nombre, je ne conserve pas le moindre doute a cet égard. Voila pour ce
qui regarde la magie, les talismans et leur influence sur les choses de ce
monde.

Les philosophes distinguent la magie de I’art talismanique, tout en
affirmant que (les effets de I’un et de 1’autre) sont également des impressions
produites par ’dme humaine. Pour démontrer que la facult¢ de faire ces
impressions existe dans les ames, ils font observer que I’ame agit d’une
maniére surnaturelle, et sans I’emploi d’aucun moyen matériel, sur le corps
qui la renferme. « Et de plus, disent-ils, la nature de ces impressions dépend
de I’état de I’ame ; tantdt, c’est la chaleur qui se produit dans le corps par suite
d’un acces de joie et de gaieté ; tantot, ¢’est la formation de certaines pensées
dans I’esprit, ainsi que cela arrive par I’opération de la faculté qui forme des
opinions. Ainsi I’homme qui se promene sur le haut d’un mur ou d’une
montagne escarpée tombera bien certainement si I’opinion que ce malheur va
lui arriver prend chez lui une certaine force. Aussi voyons-nous beaucoup de
gens se livrer a des exercices périlleux, .55 afin de s’habituer au danger et de

se garantir contre 1’influence de 1’imagination. On les voit marcher sur le haut
d’un mur ou sur le bord d’un précipice sans crainte de tomber. Il y a donc 1a
une impression faite par ’ame qui, en subissant 1’influence de la faculté qui
forme les opinions, s’est figuré 1’idée de tomber. Or, puisque I’ame peut agir
de cette maniére sur le corps auquel elle est jointe, et cela sans employer des
moyens matériels et naturels, il est permis de croire | 53 qu’elle exerce une

influence semblable sur d’autres corps que le sien. En effet, le rapport de
I’ame a tous les corps, en ce qui regarde ce genre d’impression, est un et le
meéme !, car elle n’est pas fixée et scellée dans son propre corps (de maniere a
ne pas s’en détacher). Donc elle peut agir sur les autres corps. »

Voici, selon les philosophes, comment la magie se distingue de [’art
talismanique : le magicien n’a pas besoin, dans ses opérations, d’un secours
(extérieur), tandis que le talismaniste est obligé de se faire aider par les
spiritualités des astres, les vertus occultes des nombres, les qualités
essentielles des étres et les positions de la sphére céleste, qui, selon les
astrologues, exercent des influences sur le monde des ¢éléments. « Dans la
magie, disent-ils encore, c’est un esprit qui s’unit a un autre, et dans D’art
talismanique, ¢’est un esprit qui s’unit a un corps. » Par ces mots, ils donnent
a entendre que les natures supérieures et célestes se lient avec les natures
inférieures. Les natures supérieures, ce sont les spiritualités des astres ; aussi,

I Pour saal g, lisez 32al 5 .
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les personnes qui composent des talismans ont-elles ordinairement recours
aux pratiques de 1’astrologie.

Les mémes philosophes enseignent que 1’art de la magie ne s’acquiert
pas ; au contraire, disent-ils, le magicien est créé avec une disposition spéciale
pour I’exercice de ce genre d’influence. « Voici, ajoutent-ils, comment un
miracle opéré par un propheéte peut se distinguer d’un effet de magie : chez le
prophéte, la puissance divine excite dans .5, I’ame la faculté de faire (sur les

étres) une impression miraculeuse ; il est donc aidé, dans cette opération, par
I’esprit de Dieu. Le magicien, au contraire, agit de lui-méme, par la puissance
de sa propre ame, et, dans certains cas, avec le secours des démons. Il y a donc
entre ces deux (classes d’hommes) une différence intelligible, réelle et
essentielle.

De notre cdté, nous indiquerons comment on peut distinguer entre un
prophéte et un magicien au moyen de signes extérieurs. Un miracle ne peut
s’opérer que par un homme de bien et dans une bonne , ¢, intention ; il ne

peut procéder que d’une ame prédisposée a la vertu et doit €tre annoncé
d’avance par le prophéte comme preuve de sa mission. Quant a la magie, elle
ne s’exerce que, par des hommes méchants, des ames portées naturellement
vers le mal !, et elle produit ordinairement des effets nuisibles, comme, par
exemple, la désunion mise entre deux époux ou le préjudice porté a ceux dont
on est I’ennemi. Voila, selon les philosophes théologiens, comment le miracle
se distingue de I’acte de magie 2.

On trouve quelquefois chez les Soufis qui operent des prodiges par la
faveur de Dieu, la faculté d’exercer une influence sur les choses de ce monde,
influence qu’il ne faut pas confondre avec la magie. Elle se manifeste avec le
concours de la divinité, vu que la profession et la voie (ou pratique) du
soufisme est un reste et une suite du prophétisme. Dieu accorde aux Soufis un
abondant secours ; il les aide selon la hauteur qu’ils ont atteinte dans la vie
mystique, selon I’intensité de leur foi et leur attachement a la parole divine .
Si quelqu’un d’entre eux avait le pouvoir de mal faire, il ne I’exercerait pas :
soit qu’il agisse, soit qu’il s’abstienne, il est 1i¢ par I’ordre de Dieu. Le Soufi
ne fait jamais rien sans en avoir recu 1’autorisation ; s’il agissait autrement, il
s’¢carterait du sentier de la vérité et, décherrait trés probablement du degré de
spiritualisme auquel il était parvenu.

Puisque tout miracle s’opére avec le secours de I’esprit de Dieu et au
moyen des influences divines, aucun effet de magie ne peut . ;5 lui résister.

Voyez, par exemple, ce qui arriva aux magiciens de Pharaon dans leur lutte
avec Moise : Son bdton avala ce qu’ils avaient contrefait. (Coran, sour. VII,

I'Les mots que je traduis ici se trouvent a la fin de la phrase arabe.

2 On voit par ce paragraphe qu’lbn Khaldoun se comptait lui-méme au nombre des
philosophes théologiens.

3 Pour x5 | lisez 4l avec I’édition de Boulac et les manuscrits C et D.
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vers. 114). Leur magie disparut, anéantie comme si elle n’avait jamais existé.
Pensez aussi au ! verset que le Prophéte regut de Dieu avec les deux sourates
préservatrices 2 : Et |, g5 (délivre-nous) de la méchanceté des (sorcieres) qui

soufflent sur des neeuds. — « 1l récita cette formule, dit Aicha, sur chacun des
nceuds qui avaient servi a 1’ensorceler, et chaque nceud se défit de lui-méme. »
La magie ne tient pas devant le nom de Dieu, pourvu qu’on I’'invoque avec
une foi sincere.

Les historiens racontent que, sur le Direfch Kavian3, ou oriflamme de
Chosroés (roi de Perse), on voyait [ ’amulette centuple forme de nombres *. On
y avait brodé ce symbole sous certains ascendants de la sphere céleste,
ascendants dont on avait attendu 1’apparition avant de commencer le travail.
Lors de la déroute totale de ’armée persane a Cadéciya et la mort de Rostem
sur le champ de bataille, on trouva I’étendard, qui était tombé par terre. Selon
les personnes qui s’occupent de talismans et d’amulettes, cette figure avait
pour but d’assurer la victoire a I’étendard qui la porterait ou qui serait aupres
d’elle ; jamais cet étendard ne devait reculer. Cette fois-ci, il rencontra un
obstacle dans la puissance divine, dans la foi qui animait les anciens
Compagnons du Prophete et dans leur attachement a la parole de Dieu. Par
cette parole, chaque nceud de la magie fut brisé et ce qu’on avait opéré
demeura anéanti. (Coran, sour. VII, vers. 115.)

La loi divine ne fait aucune distinction entre la magie, I’art talismanique et
celui des prestiges ; elle les range tous dans la catégorie des choses défendues.
Le législateur autorise tout ce qui dirige nos pensées vers la religion, parce
qu’elle nous assure le bonheur dans I’autre vie ; il permet les actes qui, en
nous procurant la nourriture, |, ;¢; assurent notre bien-€tre en ce monde. Quant

aux actes qui ne nous regardent pas sous ces deux rapports, ils peuvent se
classer ainsi «;3, ceux qui sont plus ou moins nuisibles, la magie, par exemple,

qui produit réellement le mal; I’art des talismans, dont les effets sont
identiques avec ceux de la magie; et I’astrologie, art dangereux par son
caractére parce qu’il enseigne a croire aux influences (des astres) et porte
atteinte aux dogmes de la foi en attribuant les événements (de ce monde) a un
autre que Dieu. Toutes ces pratiques sont condamnées par la loi a cause de

leur affinité avec le mal. Quant aux actes qui ne nous intéressent pas et qui ne

I Pour V! | lisez Vst

2 Voy. ci-devant, p. 176, a la derniére ligne.

3 Ces mots sont persans et signifient 1’étendard de Gavé, forgeron qui délivra la Perse de la
tyrannie de Zohdk. (Voy. les mots Dirfech et Gao dans la Bibliothéque orientale de
d’Herbelot.)

4 La lecon (it se trouve dans le manuscrit D, dans 1’édition de Boulac et dans la traduction
turque. Je suppose que c’est un adjectif relatif formé de ¢« ou de ¢ pluriel de 4 (cent).
Cet amulette, ou carré magique (ouifk), se composait probablement des mille premiers
nombres. Je dois faire observer, pour justifier la signification assignée au mot e, que le
carré magique a base de trois s’appelle, dans le Chems el-Maaref, 2320 &bl 38 ) « le ouifk
ternaire numérique », et celui qui est de quatre 3=l gl 34 « le ouifk quaternaire nu-
mérique », etc.
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renferment rien de mal, ’"homme qui s’en abstient ne s’¢loigne pas de la
faveur divine : le meilleur t¢émoignage qu’on puisse donner de sa soumission a
la volonté de Dieu, c’est de s’abstenir des actes qu’on n’a aucun intérét a
accomplir. La loi a donc rangé la magie, les talismans et les prestiges dans une
seule catégorie, a cause du mal qui leur est inhérent ; elle les a spécialement
défendus et condamnés.

A la maniére dont les philosophes prétendent distinguer entre un miracle et
un effet de magie, on peut opposer celle des théologiens scolastiques :
« Voyez, disent-ils, s’il y a un tahaddi », ¢’est-a-dire une déclaration préalable
de I’arrivée d’un miracle conforme a ce qu’on annonce '. Ils enseignent aussi
I’impossibilit¢ d’un miracle qui viendrait confirmer un mensonge : « La
simple raison, disent-ils, nous indique que la qualité essentielle d’un miracle,
c’est de confirmer une vérité ; si un miracle avait lieu pour appuyer un
mensonge, le (prophéte) véridique serait changé en menteur; ce qui est
absurde. Il faut donc admettre, comme un principe absolu, qu’un miracle ne
peut jamais s’opérer pour accréditer un mensonge. »

Nous avons déja mentionné que les philosophes (musulmans) mettent
entre les miracles et les effets de la magie la méme distance qui sépare les
deux extrémes du bien et du mal. Le magicien est donc incapable de produire
le bien ou d’employer son art dans une bonne g, intention; celui, au

contraire, qui fait des miracles n’a pas le pouvoir d’opérer le mal, ni de faire
usage des moyens qui puissent le causer. Donc les prophétes et les magiciens
se trouvent placés, par leur caractére inné, a deux extrémités opposées, dont
I’une est le bien et I’autre le mal.

(Section.) « 537 Les effets produits par le mauvais ceil se rangent parmi les

impressions qui résultent de I’influence de 1’ame. Ils procédent de 1’ame de
I’individu doué de la facult¢ du mauvais ceil et ont lieu quand il voit une
qualité ou un objet dont ’aspect lui fait plaisir. Son admiration devient si forte
qu’elle fait naitre chez lui un sentiment d’envie joint au désir d’enlever cette
qualit¢ ou cet objet a celui qui le possede. Alors paraissent les effets
pernicieux de cette faculté, c’est-a-dire du mauvais ceil, faculté innée, qui tient
a ’organisation de I’individu. Ces effets différent de tous les autres qui se
produisent par I’influence de I’ame : ils dérivent d’une faculté innée qui ne
reste pas inerte, qui n’obéit pas a la volonté de celui qui la posséde, et qui ne
s’acquiert pas. Les autres impressions produites par ’ame dépendent de la
volonté de celui qui les opére, bien qu’elles procédent d’une faculté non
acquise (c’est-a-dire innée). La disposition innée (de I’individu) est (donc)
capable de produire certaines impressions, mais elle n’est pas (toujours) la
puissance qui les effectue. Voila pourquoi ’homme dont le mauvais ceil a
caus¢ la mort de quelqu’un n’encourt pas la peine capitale, tandis que celui
qui oOte la vie a son semblable par ’emploi de la magie ou des talismans 2 est

I'Voy. la 1° partie, p. 190.
2 Je lis <ilaulily avec le manuscrit D.
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condamné au dernier supplice. En effet, un malheur causé par le mauvais ceil
ne provient pas de I’intention de ’individu, ni de sa volonté, ni méme de sa
négligence ; cet homme est formé par la nature ! de mani¢re que ces
impressions procedent de lui (sans le concours de sa volonté). Au reste, Dieu
le Trés Haut en sait plus que nous.

Les propriétés occultes des lettres de I’alphabet.

@

p1ss Cette science s’appelle de nos jours simia ?, terme qui, employé

d’abord dans I’art talismanique, fut détourné de son acception primitive pour
étre introduit dans la technologie employée par cette classe de Soufis qu’on
appelle les gens qui ont le pouvoir (d’agir sur les étres créés). On I’a employé
de cette maniére, ainsi qu’on emploie 1’universel pour désigner le particulier.
Cette science prit son origine, apres la promulgation de I’islamisme, quand les
Soufs exaltés commencérent a paraitre dans le monde et a montrer leur
inclination .5, pour les pratiques qui servent a dégager I’ame des voiles des

sens. Ils firent alors des choses surnaturelles et exercérent un pouvoir dis-
crétionnaire sur le monde des ¢éléments; ils composerent des livres,
inventérent une technologie et prétendirent reconnaitre comment et dans quel
ordre les étres qui existent procédérent de (1’Etre) unique. Ils enseignérent que
la perfection (de la vertu) des noms provient du concours des esprits qui
président aux sphéres et aux astres, que la nature des lettres et leurs propriétés
secrétes se communiquent aux noms (qui en sont formés) ; que les noms font
sentir de la méme maniere leurs vertus (secrétes) aux étres créés, et que
ceux-ci parcourent, depuis leur création, les diverses phases de 1’existence ? et
peuvent en indiquer les mysteres. De 1a est sortie une science, celle qui traite
des vertus secrétes des lettres et qui forme une subdivision de la magie
naturelle (simia). 11 est impossible de désigner exactement son objet ou
d’énumérer tous les problémes dont elle s’occupe.

p.1so Nous devons & El-Bouni 4, & Ibn el-Arebi ! et & d’autres €crivains qui
ont marché sur leurs traces, un grand nombre d’ouvrages traitant de cette

I La bonne lecon est Jsms .

2 Le mot simia s’emploie ordinairement pour désigner la magie naturelle et la fantasmagorie.
L’auteur a déja parlé de cet art, qu’il regarde comme une branche de la magie proprement
dite. (Voy. p. 175.)

3 Littéral. « ses diverses phases ». Le pronom parait se rapporter a ¢ (création).

4 Abou ’1-Abbas Ahmed Ibn el-Bouni composa un grand nombre d’ouvrages sur la magie, les
talismans et les sciences occultes. Son ouvrage, intitulé El-Anmat et cité plusieurs fois par Ibn
Khaldoun, ne nous est pas parvenu, mais tout ce que ce livre renfermait d’important se trouve
dans un autre livre du méme auteur, le Chems el-Maaref (soleil des connaissances), dont la
Bibliothéque impériale posséde plusieurs exemplaires. Cet auteur mourut, selon Haddji
Khalifa, I’an 622 (1225-1226 de J. C.). A en juger par son surnom, il était natif de Bone, ville
de I’ Afrique septentrionale.
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science, et, d’aprés ce qu’ils y exposent, nous voyons qu’elle a pour fin et
pour résultat de donner, aux ames parfaites en science et en religion 2, le
pouvoir d’agir sur le monde 3 de la nature, et qu’elles y parviennent a I’aide
des noms excellents (ceux de Dieu) et de certains mots a vertus divines,
(mots) qui se composent de lettres renfermant des qualités occultes lesquelles
se communiquent aux étres (créés).

Ils (les Soufis) ne s’accordent pas entre eux quand il s’agit d’expliquer
comment il se fait que les vertus secrétes des lettres puissent donner a I’ame le
pouvoir d’agir (sur les étres). Les uns, supposant que cette qualité dépend du
tempérament méme des lettres, les rangent en quatre classes, correspondant
aux (quatre) ¢léments. A chacun des tempéraments naturels, ils assignent une
partie de ces lettres, lesquelles donnent (a 1’ame) la faculté de s’immiscer, soit
comme agent, soit comme patient, dans la nature de 1’élément qui leur cor-
respond. D’aprés ce systeme artificiel, qu’ils nomment feksir (fractionnement)
et qui correspond aux (quatre) espéces d’éléments, ils divisent les lettres en
quatre classes 4 : les ignées, les aériennes, les aqueuses et les terrestres. Ainsi
ils attribuent 1’élif (') au feu, le ba (<) a Iair, le djim (z) a I’eau, et le dal (2) a
la terre. Prenant alors les « 54 autres lettres, ils continuent 1’opération jusqu’a la
fin de I’alphabet. De cette manicre, I’élément du feu obtient sept lettres : 1’¢lif
(), le hé , 199 (o), le tha (L), le mém (p), le fa (<), le sin (o) et le dhal (). L air
en recgoit autant ; ce sont : le ba (<), le ouaou (s), le ya (), le noun (), le
dhad (u=), le ta () et le dha (5). L’élément de ’eau en obtient sept : le djim
(@), le za (), le kaf (9), le sad (u=), le caf (&), le tha (&) et le ghain (&). A la
terre en appartiennent sept : le dal (9, le ha (), le lam (J), 'ain (¢), le ra (),
le kha () et le chin (U5) 5.

Les lettres ignées ¢loignent les maladies froides et doublent, au besoin, la
force de la chaleur, soit effectivement ©, soit virtuellement ; de méme qu’elles
donnent a (I’influence de la planéte) Mars une double force pour guerroyer,
pour tuer et pour attaquer. Les lettres aqueuses chassent les maladies chaudes,
telles que fievres, etc. et doublent, au besoin, soit effectivement, soit
virtuellement, les forces froides, comme celles de la lune.

I'Voy. la 2° partie, p. 191.

2 Le texte porte 4k, . (Voy. ci-devant p. 46, note 2.)

3 11 faut lire alle, au lieu de ale.

4 Pour e 518 | lisez e 5,

5 Dans I’édition de Paris, la classification de ces lettres offre un grand nombre de fautes et
quelques omissions. J’ai corrigé toutes ces erreurs dans la traduction, en me conformant aux
lecons des manuscrits C et D, et a celles de 1’édition de Boulac. Les résultats auxquels je suis
arrivé s’accordent parfaitement avec les indications de la traduction turque. D’ailleurs, en
suivant ’ordre de I’alphabet arabe, tel qu’il est admis dans les Etats barbaresques, on trouve
sur-le-champ les vraies legons. (Voy. la-dessus la page 84 du Cours de langue arabe de M.
Bresnier, I vol. in-8 Alger, 1855 ; ouvrage trés instructif et d’un grand mérite sous tous les
rapports.)

6 Littéral. « sensiblement ».
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Selon d’autres, la puissance mystérieuse au moyen de laquelle les lettres
font agir I’ame (sur les étres créés) dérive d’un rapport numérique : les lettres
de I’alphabet désignent certains nombres qui leur correspondent et dont la
valeur a été déterminée conventionnellement, ou par leur propre nature . Or,
puisque les nombres ont un rapport les uns avec les autres, les lettres doivent
en avoir aussi entre elles. Il y a un rapport entre le ba, le kaf et le ra, vu qu’ils
indiquent les deuxiémes des trois premiers ordres ; car ba exprime deux dans
I’ordre des unités ; kaf indique deux dans celui des dizaines, et ra représente le
deux de ’ordre des centaines. Ces lettres ont encore un rapport avec le dal, le
min et le ta, puisque celles-ci désignent | |4, les quatriemes (des trois premiers

ordres), et entre les deuxieémes et les quatriémes il y a un rapport du double.

Les noms ainsi que les nombres ont servi a former des amulettes ; .4

chaque classe de lettres en fournit un qui lui correspond en ce qui regarde le
nombre, soit des chiffres 2, soit des lettres. Le rapport qui existe entre les
vertus secrétes des lettres et celles des nombres donne a la faculté d’agir sur
les étres un tempérament particulier. On saisit difficilement les rapports
cachés qui existent entre les lettres et les tempéraments des étres, ou entre les
lettres et les nombres ; de tels problémes ne sont pas du domaine des sciences
(positives) et ne se laissent pas résoudre au moyen de raisonnements
syllogistiques. Selon les Soufis, il faut s’en rapporter au gotit ° et au sentiment
éprouvé par ’ame quand elle se dégage du voile des sens (pour avoir la solu-
tion de ces questions). « Il ne faut pas s’imaginer, dit El-Bouni, qu’on puisse
connaitre les vertus des lettres en se servant du raisonnement ; on n’y arrive
que par la contemplation et par la faveur divine. »

Les mots, ainsi que les lettres dont ils se composent 4, procurent a I’ame la
facult¢ d’agir sur le monde de la nature et, par conséquent, de faire des
impressions sur les étres créés. C’est la une influence qu’on ne saurait nier,
puisque son existence est constatée par des récits authentiques qui nous sont
parvenus relativement a (des prodiges opérés par) beaucoup de Soufis. On
s’est imaginé, mais a tort, que 1’action exercée (sur les étres de ce monde) par
I’ame est identiquement la méme chez les Soufis et chez les gens qui opérent
avec des talismans. S’il faut s’en rapporter aux vérifications que ceux-ci ont
faites, 1’influence des talismans dépend en réalité de certaines puissances
spirituelles (provenant) de la substance de la force . Elle fait sentir sa
domination et sa puissance a tout ce qui consiste en une 9, combinaison

d’¢léments ¢, et cela au moyen des vertus occultes qui se trouvent dans les
spheres célestes, des rapports qui existent entre les nombres et des fumigations

I Cela veut probablement dire, par leur ordre alphabétique.

2 En arabe chekl. Ce terme doit désigner ici les chiffres qui servent a exprimer les nombres.

3 Voy. ci-devant, page 88, note 4.

4 Je lis e & le place de s .

5 Je traduis ici mot & mot, ne comprenant ni la théorie ni les termes techniques des
talismanistes. Le traducteur turc a conservé les termes arabes, sans essayer de les expliquer.

6 Littéral. « elle fait, sur ce qui a une combinaison, I’effet de la domination et de la force ».
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qui attirent (en bas) la spiritualité¢ a laquelle le talisman est consacré. On lie
(cette spiritualité) au talisman par la puissance de la pensée, et I’on attache
ainsi les natures du monde supérieur a celles du monde inférieur. « Le
talisman, disent-ils, est comme un levain composé des (mémes) éléments
terrestres, aériens, aqueux et ignés qui se trouvent dans la totalité des (étres
+14; composés, levain) capable de changer toutes (les substances) dans les-

quelles il entre, et d’agir sur elles de maniére a les convertir en sa propre
essence et leur donner sa propre forme. On peut I’assimiler a la pierre
philosophale !, levain qui transmue en sa propre essence les corps minéraux
dans lesquels on le fait entrer 2. »

Partant de ce principe, ils enseignent que 1’objet de 1’alchimie est (de faire
agir) un corps sur un autre, puisque toutes les parties élémentaires de 1’¢élixir
sont corporelles, et que I’objet de I’art talismanique est (de faire agir) un esprit
sur un corps, puisque, par cet art, on lie les natures du monde supérieur a
celles du monde inférieur ; or les premicres sont spirituelles et les dernicres
corporelles.

Il y a, entre les gens qui pratiquent I’art talismanique et ceux qui mettent
en ceuvre les vertus secretes des noms, une différence réelle en ce qui regarde
la manicre de faire agir ’ame (sur les étres). Pour I"apprécier, il faut d’abord
se rappeler, que la faculté d’agir dans toute I’étendue du monde de la nature
appartient a I’ame humaine et a la pensée de I’homme. Cette ame tient de son
essence le pouvoir d’embrasser la nature et de la dominer, mais son action,
chez ceux qui opérent au moyen des talismans, se borne a tirer d’en haut la
p.103 Spiritualité des spheres et de la lier a certaines figures ou a certains rap-

ports numériques. De 1a résulte une espéce de mélange qui, par sa nature,
change et transmue (ce qu’il touche), ainsi qu’opere le levain sur les matiéres
dans lesquelles on I’introduit. (Nous disons ensuite qu’) il en est autrement de
ceux qui, pour donner a leur ame cette faculté¢ d’agir, se servent des propriétés
secretes des noms ; ils n’y parviennent qu’a la suite d’une grande contention
d’esprit ; ils doivent étre éclairés par la lumicre céleste et soutenus par le
secours divin. La nature (externe) se laisse alors dominer, sans offrir de la
résistance et sans qu’on ait recours aux influences des sphéres ou a d’autres
moyens, vu que le secours divin est plus puissant qu’une influence
quelconque. Ceux qui operent avec des talismans n’ont besoin que d’un trés
léger exercice préparatoire quand ils veulent procurer a leur ame le pouvoir de
faire descendre la spiritualité des sphéres. Combien il leur est facile de donner
a leur esprit la direction convenable! Combien leurs exercices sont peu
fatigants, si on les compare avec les .4, exercices transcendants des hommes

(les Soufis) qui emploient les vertus mystérieuses des noms! (Les

I En arabe el-iksir, ¢’est-a-dire 1’élixir.

2 Les phrases dont se composent ce paragraphe et le suivant offrent plusieurs fautes de
construction, ce qui en rend le sens trés obscur. Je ne réponds pas de I’exactitude de ma
traduction, mais je crois avoir reproduit les idées de I’auteur. Le traducteur turc a passé
par-dessus toutes les difficultés et n’en a tenu aucun compte.
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talismanistes) ne cherchent pas a agir sur les étres au moyen de leur ame,
parce qu’un voile s’y interpose (celui des impressions des sens) ; et, si cette
faculté leur arrive, ce n’est que par accident et comme une marque de la
faveur divine. S’ils (les Soufis) ignorent les secrets de Dieu et les vérités du
royaume céleste, — ce qui ne s’apprend que par la contemplation et apres
[’écartement (des voiles des sens) ; — s’ils se bornent a étudier les rapports
qui existent entre les noms, les qualités ! des lettres et celles des mots ; si,
dans le but qu’ils se proposent, ils emploient (uniquement) ces rapports,
c’est-a-dire s’ils font comme les personnes que 1’on désigne ordinairement par
le nom de gens de la simia (ou de la magie naturelle), — alors, rien ne les
distinguera de ceux qui opérent au moyen de talismans ; et, en ce cas, nous
devrions accorder plus de confiance a ceux-ci, parce qu’ils s’appuient sur des
p.104 Principes justifiés par la nature (des choses) et par la science, et qu’ils

suivent un systéme de doctrine bien ordonné.

Quant a ceux qui operent au moyen des vertus secretes des noms, s’ils
n’ont pas pour les seconder la faculté¢ d’écarter (les voiles des sens), afin
d’obtenir la connaissance des vertus réelles qui existent dans les mots et des
effets résultant des rapports (qui existent entre les noms, etc.), — ce qui leur
arrive quand ils n’y donnent pas toute leur attention 2, — s’ils n’ont pas étudié
les sciences d’aprés un systéme de régles qui soit digne de confiance, — ces
hommes occuperont toujours une place trés inférieure.

Celui qui opére au moyen de noms méle quelquefois les influences des
mots et des noms a celles des astres ; il assigne aux noms excellents (ceux de
Dieu), ou aux amulettes qu’il a dressés avec ces noms, ou méme a tous les
noms (indistinctement), des heures 3 (favorables a leur emploi, heures qui
participent aux) qualités bienfaisantes de I’astre qui est en rapport avec le nom
(dont il s’occupe). El-Bouni a suivi cette pratique dans son ouvrage intitulé
El-Anmat #. Selon (les Soufis), ces rapports émanent de la présence
amaienne 3, laquelle est la méme que celle du berzekh de la perfection
nominale °, et ces « 45 (vertus) ne descendent (des sphéres) que pour étre

distribuées aux étres 7, selon les rapports qu’elles peuvent avoir avec eux. Ils
disent aussi que, pour apprécier (les vertus des mots), on doit avoir recours a

I Littéral. « les natures ».

2 Littéral. « quand il y a absence de la sincérité dans la direction ».

3 El-Bouni n’a pas manqué d’indiquer ces heures dans cet énorme recueil de folies qu’il a
intitulé le Chems al-Maaref.

4 Cet ouvrage n’est pas mentionné dans le dictionnaire bibliographique de Haddji Khalifa,
mais son contenu se trouve résumé dans le Chems al-Maaref. (Voyez ci-devant, p. 189, note.)
3 Voyez ci-devant, p. 99.

6 Cette expression parait désigner le lieu (berzekh) qui est situé entre le monde matériel et le
monde spirituel, et dans lequel se trouve en puissance la vertu compléte et parfaite de chaque
nom. C’est encore la un résultat des réveries auxquelles les Soufis se livrent en poursuivant
des chimeéres. L’auteur a déja indiqué, page 79 de cette partie, ce que les théologiens en-
tendent par le mot berzekh.

7 Littéral. « aux vérités ».
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la contemplation ; donc toute tentative faite dans ce but par une personne qui,
¢tant dépourvue de la faculte contemplative, accepterait 5 les opinions

d’autrui a 1’égard de ces rapports, doit se mettre sur la méme ligne que les
opérations d’un talismaniste. On peut méme dire que celles-ci méritent plus de
confiance, ainsi que nous 1’avons déja fait observer.

Les personnes qui dressent des talismans combinent quelquefois dans leurs
procédés les vertus des astres avec celles des invocations, composées de
paroles qui ont avec les astres un rapport spécial. Mais, a leur avis, les
rapports de ces paroles (aux astres) ne sont pas du méme genre que ceux dont
les individus qui étudient les (vertus secretes des) noms prennent connaissance
lorsqu’ils sont absorbés dans la contemplation. « Ils dépendent (disent-ils) des
principes fondamentaux du systeme des procédés magiques que nous
employons dans le but de déterminer la manic¢re dont les (influences des)
astres se répartissent parmi les diverses catégories des étres créés, c’est-a-dire
les substances, les accidents, les essences et les minéraux ! ; a ces catégories il
faut ajouter les lettres et les mots. A chaque astre appartient spécialement une
partie de ces étres.

On a fondé¢ sur cette base un édifice aussi singulier que répréhensible : les
chapitres et les versets du Coran s’y trouvent distribués (et placés) comme tout
le reste (sous I’influence des astres). C’est ainsi qu’a fait Maslema el-Madjriti
dans son Ghaia. El-Bouni a évidemment suivi le méme systeme dans son
Anmat ; parcourez ce livre, examinez les invocations qu’il renferme ; observez
que I’auteur les a distribuées entre les heures des sept astres 2 ; prenez ensuite
le Ghaia et voyez-y les kiama des astres, c’est-a-dire les invocations qui leur
sont particuliéres, et qui sont nommées ainsi parce qu’on les prononce en se
+144 tenant debout? : quand vous aurez examiné ces ouvrages, VOuS Serez

convaincu que le fait est ainsi. (Cet accord entre les deux ouvrages) a da
résulter, soit de I’identité¢ des matieres dont ils traitaient, soit 4, du rapport

qui existait entre la formation primitive et le berzekh de la connaissance *.

Il ne faut pas s’imaginer que toute science > réprouvée par la loi doive étre
regardée comme non existante ; la magie est défendue, mais sa réalité n’en est
pas moins certaine. Quoi qu’il en soit, les connaissances que Dieu nous a
enseignées suffisent a tout, et vous n’avez regu, en fait de science, qu 'une bien
faible portion. (Coran, sour. XVII, vers. 87.)

I Je lis ¢2\xe , avec le manuscrit D et la traduction turque.

2 Nous venons de dire que, dans le Chems el-Maaref du méme auteur, se trouve un chapitre
qui renferme 1’indication des heures auxquelles président les planétes.

3 Le mot kiama désigne I’acte de se lever et de se tenir debout.

4 Le traducteur turc n’a pas tenu compte de ces termes. Ils paraissent désigner ’analogie qui
existe entre les principes fondamentaux des deux systémes, et procédent évidemment de
I’école du soufisme le plus exalté.

5 Pour LK | lisez L JS .
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Etablissement d’une vérité et discussion d’un point subtil . — La simia
(ou magie naturelle) est réellement une branche de la magie, ainsi que nous
I’avons montré, et la faculté de s’en servir s’acquiert par I’emploi d’exercices
que la loi ne condamne pas. Nous avons déja fait observer que, chez deux
classes d’hommes, 1’ame peut agir sur le monde des étres créés. Les
prophétes, qui formaient une de ces classes, y agissaient au moyen d’une
faculté¢ divine que Dieu avait implantée dans leur nature ; les magiciens (qui
composent 1’autre classe) operent au moyen d’une faculté psychique qui leur
est innée. Les hommes saints peuvent acquérir cette faculté par la vertu de la
profession 2 de foi; c’est, chez eux, un des résultats amenés par le
dépouillement (des sentiments mondains qui préoccupent 1’ame) ; elle leur
nait sans qu’ils aient cherché a I’obtenir et leur arrive comme un don
inattendu. Ceux qui sont bien affermis (dans les habitudes de la vie ascétique)
tachent d’éviter cette faveur quand elle se présente a eux ; ils prient Dieu de
les délivrer d’une faculté qu’ils regardent comme une tentation. On raconte
qu’Abou Yezid el-Bestami 4, €tant 4, dans un ¢tat trés misérable, arriva un

soir au bord du Tigre. (Ayant voulu traverser le fleuve, ) il vit les deux rivages
se rapprocher jusqu’a se toucher devant lui. (Au lieu de profiter de cette
faveur, ) il pria Dieu de le délivrer de la tentation : « Non ! s’écria-t-il, je ne
veux pas abuser de mon crédit auprés du Seigneur dans le but d’économiser
un liard. » S’étant alors embarqué dans le bateau de passage, il traversa le
Tigre avec les bateliers.

La faculté innée d’exercer la magie ne passe jamais de la puissance a
I’acte, tant qu’on ne I’excite pas au moyen d’exercices préparatoires. Celle qui
n’est pas innée, mais acquise, est inférieure a ’autre, et ’emploi d’exercices
préparatoires est encore nécessaire pour l’activer. .45 La nature des exercices
magiques est bien connue ; Maslema el-Madjriti en a indiqué, dans son Ghaia,
les diverses especes et la maniere de les (accomplir). Djaber Ibn Haiyan les a
mentionnés aussi dans ses traités, et quelques autres écrivains ont laissé des
ouvrages sur le méme sujet. L’étude de ces livres occupe une foule de gens
qui espeérent acquérir une connaissance de la magie en apprenant les régles et
les conditions # (qui doivent s’observer dans la pratique) de cet art. Nous
ferons observer qu’autrefois les exercices magiques étaient un tissu
d’impiétés : on tournait son esprit vers les astres et on leur adressait des
prieres appelées Hama, avec I’intention d’attirer en bas les spiritualités des
corps célestes. On croyait a des impressions provenant d’un autre que Dieu et
servant a établir une liaison entre I’acte (de la magie) et les ascendants

I Ce chapitre additionnel ne se trouve ni dans le manuscrit C, ni dans I’édition de Boulac. Le
manuscrit D nous le donne en le tronquant, mais le copiste 1’a placé a la suite du chapitre qui
précede, celui qui traite de la magie et des talismans. Le traducteur turc 1’insére ici.

211 faut lire %W 3 la place de 414, sur I’autorité du manuscrit D et de la traduction turque.
3 Ce célébre thaumaturge mourut en ’an 261 (874-875 de J. C.). (Voyez le Biographical
Dictionary of Tbn Khallikan, vol. I, p. 662.)

4 Pour Lk s »d 5 i 8 | lisez 4kas »5 543 8 avec le manuscrit D et la traduction turque.
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stellaires ; on observait les positions des planetes dans les signes du zodiaque,
afin d’obtenir I’influence dont on avait besoin.

Bien des personnes, ayant voulu procurer a leur ame la faculté d’agir sur le
monde des €tres créés, entreprirent d’acquérir cet art en suivant une voie qui
devait les éloigner des pratiques entachées d’impiété ; et, dans ce but, elles
donnérent a leurs exercices un , ;g caractere légal, en y remplagant (tout ce qui

blessait la religion) par des litanies et des cantiques a la louange de Dieu, et
par des invocations tirées du Coran et des traditions sacrées. Ces individus,
voulant connaitre les priéres qui convenaient a leur but, se guidaient d’apres
une considération que nous avons déja indiquée, savoir, que le monde, avec
tout ce qu’il renferme d’essences (€tres), de qualités et d’actes, est partagé
entre les sept planctes et soumis a leurs influences. Avec cela, ils
recherchaient scrupuleusement les jours et les heures qui correspondaient aux
influences ainsi réparties, et, par I’emploi d’exercices autorisés par la loi, ils
s’abritaient contre les imputations auxquelles les pratiques de la magie
ordinaire les auraient exposés, pratiques qui, si elles ne sont pas des actes
d’infidélité, doivent nécessairement y porter. Ils s’attachaient a suivre la voie
légale, parce qu’elle était assez large et n’offrait rien de répréhensible. C’est
ainsi que fit El-Bouni dans plusieurs de ses ouvrages, tels que 1’Anmat, et
d’autres écrivains adoptérent le méme plan. Evitant avec un soin extréme de
donner le . 4, nom de magie a I’art qu’ils cultivent, ces gens I’appellent simia

(magie naturelle) ; mais, bien qu’ils le pratiquent en suivant la voie 1égale, ils
ne peuvent s’empécher de tomber dans I’emploi de la magie véritable. Malgré
la direction licite qu’ils donnent a leurs pensées, ils ne s’¢loignent pas tout a
fait de la croyance en certaines influences qui ne proceédent pas de Dieu ; ils
cherchent aussi a se procurer la faculté¢ d’agir sur