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RESUME

Le Javidan-name de Fadlallah Astarabadi (m. 796/1394) est le texte fondateur du
mouvement hurtifi, mouvement aux sympathies shiites de tendance gnostique et messianique
apparu en Iran dans la deuxieme moiti¢ du XIV-e siécle. Le Mahram-name est un
commentaire rédigé par Seyyid Ishaq Astarabadi, disciple direct de Fadlallah. La comparaison
de ces textes, centrée ici sur deux thémes, a savoir le concept du temps et la prophétologie,
fournit quelques ¢léments de réflexion sur le rapport entre le texte originel et ses
commentaires et donc sur une lente évolution, survenue trés tot, au sein méme de la pensée

huriifi naissante.
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SUMMARY

The Javidan-name of Fadlallah Astarabadi (d. 796/1394) is the basic text of the Hurufi
movement, a Gnostico-Messianic trend with Shiite sympathies which originated in Iran in the
second half of the 14-th century. The Mahram-name is a commentary written by Seyyid Ishaq
Astarabadi, direct disciple of Fadlallah. The comparison of these texts undertaken in this
article is focused on the two topics - the concept of Time, and the Prophetology. It gives us
some elements for the reflection on the relationship between the original text and its
commentaries and, therefore, on a slow evolution of original ideas already taking place at the

early stage of the Hurufi thought.
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INTRODUCTION

Le mouvement hurifi est un mouvement de tendance gnostique et messianique qui
apparait en Iran dans la deuxieme moitié du VIII-éme/ XIV-éme siecle. La doctrine de ce
courant est fortement marquée par les sciences occultes, parmi lesquelles la science des lettres
(“ilm al-hurifj occupe une place de premiére importance, d'ot le nom du mouvement'.

Le fondateur du hurtifisme a été Fadlallah Astarabadi, né en 740/1339-40 a Astarabad
(Gorgan), une ville iranienne au sud-est de la mer Caspienne. D'apres les informations qui
nous sont parvenus, il a trés tot manifesté une disposition a la vocation spirituelle’. Encore
adolescent, il quitta sa maison et consacra sa jeunesse a la vie errante de derviche. Son
parcours fut marqué par une série de révélations surnaturelles. La derniere et la plus
importante, survenue vers 1'age de 40 ans, concernait la signification profonde des lettres
isolées figurant en téte de certaines sourates du Coran, et l'investissait du titre de "Maitre du

temps" (seyyid-e zaman) . On peut dire que c'est & partir de cette date que Fadlallah fait son

! Pour la science des lettres dans la tradition musulmane voir par exemple Gril 1988 et Lory 2004.

2 11 s'agit essenticllement des renseignements disséminés dans les écrits des disciples de Fadlallah. Ainsi,
Kh(w)ab-name contient un récit de la vie de Fadlallah depuis son enfance jusqu'au moment ou il devient un
maitre spirituel. Helmutt Ritter a consacré une étude a cet ouvrage (1954). Ces données doivent étre complétées
par 1'étude d'autres auteurs huriifi et des sources non hurifi de 1'époque, travail qui est ébauché par Sadeq Kiya
(1952, plus particuliérement pp. 9 — 33 et complément IV p. 280); et par Abdiilbaki G6lpimarli (1973).

3 Kh(w)ab-name, f. 69b. Ce titre est a distinguer de celui de sahib al-zaman (ou sihib-e zaman en persan) qui
caractérise généralement, et surtout en Islam shiite, le Mahdi, Sauveur attendu a la fin du Temps (voir par ex.
Amir-Moezzi 1992, p. 227. Pour la notion de Mahdi, voir /nfia). L'un et l'autre peuvent étre traduits comme
"maitre du temps"; mais seyyid-e zaman signifie plutot "le maitre de 1'époque actuelle”, et se rapproche en ce
sens des notions du "Mahdi du milieu" ou "Maitre de I'Heure", qui désignent, en Islam sunnite, celui qui

intervient avant la fin des temps pour délivrer la communauté de quelque désastre temporaire et rétablir



entrée sur la scéne sociale et politique comme fondateur d'un courant indépendant. Plus
précisément, il prétend inaugurer une derniere étape de la révélation, succédant a la prophétie
l1égislatrice de Muhammad (nubuwwa) et a la doctrine ésotérique des saints Imams shiites
(walaya) - et qui serait celle de manifestation directe de la Parole divine dans le monde et de
Dieu Lui-méme sous forme humaine (u/ihiyya)'. La doctrine hurafi se situe dans la
perspective de cette phase finale de la prophétie.

L'organisation hurtfi proprement dite ne survécut, selon toute évidence, que peu de
temps aprés la mort de son fondateur, exécuté en 796/1394 par Miranshah, fils de Tamerlan’.
Séverement persécutés, les hurtift furent contraints a se disperser et quittérent pour la plupart

le sol iranien®. Ils n'en ont pour autant ni oubli¢ ni abandonné I'enseignement de leur maitre, et

provisoirement la justice. Voir a ce sujet W. Madelung, "al-Mahdi", E/2, vol. V, p. 1221-1228, et Garcia-Arenal
2000, p. 10.

* La doctrine de la prophétie législatrice, destinée & établir la lettre de la religion, suivie par une période de
dévoilement progressif du sens ésotérique de cette religion par les saints Imams est commune a toutes les
branches du shiisme. Pour le réle de I'Imam dans le shiisme duodécimain (notamment son statut du "lieu de
manifestation" (mazhar) de Dieu) et son rapport au prophéte législateur voir M. A. Amir-Moezzi, op. cit. Plus
spécifiquement pour la notion de waldya voir le méme auteur (2002). Le terme wu/izhiyyat est utilisé pour désigner
la troisiéme période de la révélation par les disciples de Fadlallah — nous reviendrons plus loin sur ce terme.

> Sur I'histoire du mouvement huriifi, outre les ouvrages déja cités de S. Kiya et A. Golpmarli, voir Guluzade
1970, Kiya 1955, Azhand 1991, et Bashir 2000, 2002, 2005. Plusieurs groupements portant le nom de "huriifi"
sont signalés dans les chroniques historiques jusqu'a une époque relativement tardive, notamment en Turquie
ottomane; mais il est difficile de déterminer si ces groupements continuent la tradition huriifi originelle ou sont le
résultat de popularisation et de politisation des idées hurifi dans le milieu syncrétiste et hétérodoxe des
confréries mystiques turques. Concernant la spiritualité turque voir, par exemple, Mélikoff 1992, ouvrage qui
mentionne les hurtfi a plusieurs reprises et contient un grand nombre de références bibliographiques.

%11 semble que telle était aussi la volonté de leur maitre exprimée dans son testament, rédigé pendant la période
de captivité qui précéda son exécution. Le texte de ce testament (dont on connait deux versions) fut publié par E.

G. Browne (1907), p. 541 (version courte), et par A. Golpinarli (1958, version longue).



ont contribu¢ a la propagation de ses idées dés qu'ils se trouverent dans des conditions plus
favorables’.

De par sa finalité eschatologique, le huriifisme peut étre classé parmi les mouvements
dits "mahdistes" et "extrémistes" (ghulaf), qui occupent une place particuliere en Islam du fait
de l'importance qu'ils accordent aux valeurs de la derniére phase de I'existence de 1'humanité,
en attente de l'avénement imminent du Mahdi (Sauveur), voire de Dieu sous forme humaine,
lequel combattra l'injustice et guidera 'humanité vers sa condition originelle dans la voie du
Retour eschatologique (ma‘ad)®. On trouve par ailleurs un nombre d'éléments communs et

. . . . - 9
parfois des liens directs entre certaines de ces mouvements et le hurtifisme”.

7 C'est ainsi que ‘Ali al-A‘la, I'un des disciples les plus intimes de Fadl'allah, est allé s'établir parmi les Bektashi
en Turquie. Rapellons que c'est de cette confrérie que proviennent les premiers manuscrits hurafi acquis par les
savants occidentaux. Pour I'histoire d'acquisition des premiers manuscrits hurtfi et le lien entre les hurfi et les
bektashi, voir Browne 1898 et 1907. La doctrine huriifi fut aussi a 1'origine du mouvement Noqtavi (de nogta,
"point" en arabe) fond¢ par Mahmud Pasikhani Gilani, disciple excommunié de Fadlallah. Persécutés en Iran, les
nogtavi se réfugient en Inde ou le shah Jalal al-Din Akbar (1556 - 1605) leur réserve un accueil favorable (voir a
ce sujet Kiya 1942). Nasimi, célebre pocte et figure légendaire, surtout dans le monde turque, était lui aussi ['un
des disciples intimes de Fadlallah, et contribua par la puissance de son talent a la propagation des idées hurafi
(voir Mir-Fetrdos 1992, étude qui contient notamment une ample bibliographie critique; pour un apergu plus
sommaire, voir F. Babinger, "Nesimi" dans £72, vol. VIII, p. 8, et Gélpinarli 1960.

¥ Sur les mouvements mahdistes voir les travaux de Heinz Halm, notamment Halm 1982; et Moosa 1988. Pour
les aspects particuliers et les références bibliographiques on consultera aussi avec utilit¢ Mahdisme et
millénarisme en Islam (MMI), ouvrage réunissant d'excellentes contributions de plusieurs auteurs. Notons aussi
que le mot "extrémiste" (traduction du mot arabe ghali pl. ghulat) n'a pas ici de connotation violente qu'il a
acquis dans le contexte d'actualité politique. Au début ce terme s'appliquait a ceux que les hérésiographes
accusaient d'exagérer, dans leurs spéculations, certains aspects de la doctrine imamologique shiite (la
divinisation de ‘Ali b. Abi Talib et des Imams en général notamment), par analogie au Cor. IV:170/171, qui
accuse les chrétiens d'exagérer le rang de Jésus (voir M. G. S. Hodgson, "Ghulat", £72, vol. II, p. 1119-1121, et

Lory 2004, p. 62).



Le hurtfisme fut a l'origine d'une riche tradition littéraire, essentiellement en langues
persane et turque'’. Cette tradition était apparemment trés vivante jusqu'aux temps les plus
récents, puisque, encore a la fin du XIX-éme siccle, elle suscitait I'indignation d'Ishaq Efendi,
auteur ottoman d'une réfutation véhémente contre les hurifi intitulée Kashf al-asrar wa dat™
al-ashrar (Istanbul, 1291/1874).

L'héritage écrit huriift peut étre divisé en trois grandes classes:

1. Les traités doctrinaux anciens, rédigés au XIV-éme et dans la premiére moiti¢ du
XV-eme siécle par Fadlallah lui-méme ou par ses disciples directs. Ces écrits sont pour la
plupart en persan (langue littéraire, dialecte d'Astarabad ou le mélange des deux);

2. L'ceuvre des pocetes hurtfi, dont le chef de file fut Nasimi (voir supra, note 7), en
persan et en turc, parfois aussi en arabe (un certain nombre de poétes ayant été bi- ou

trilingues);

? Pour ces mouvements taxés d"hétérodoxie" voir par exemple: Bar-Asher / Kofsky 2002, Dussaud 1900, de
Sacy 1838; Hitti 1928. Les Nusayri et les Druzes, dont I'histoire remonte respectivement au III-éme/ IX-éme et
V-éme/ XI-¢éme siecle sont les exemples des mouvements de ce type a 1'époque ancienne. Parmi les mouvements
postérieurs aux hurafi citons les Ahl-e Haqq, dont un de textes mentionne expressément Fadlallah avec le titre du
"maitre de la porte de la voie spirituelle" (zariga) (cf. W. Ivanow 1953, p. 198 du texte persan, et le commentaire
de l'auteur, p. 64). E. G. Browne (1898, p. 87-89), et S. Kiya (1952, p. 33), attirent l'attention sur les affinités
entre la doctrine hurifi et celle du Babisme et du Baha'isme (mouvements fondées respectivement par Sayyid
‘Al Muhammad Shirazi, surnommé "Bab" ("Porte", m. 1850), et par I'un des disciples de ce dernier, Mirza
Husayn “Ali Nari (Baha' Allah, m. 1892)). C'est surtout 'aspect supraconfessionel de la doctrine hurafi, son
souci d'intégrer les éléments juifs et chrétiens qui le rapproche des deux derniers mouvements. Relativement a la
tendance a se distinguer de I'Islam traditionnel, notons que, selon une tradition remontant a Ja‘far al-Sadiq
(sixieme imam des shiites duodécimains), les compagnons du Mahdi professeront une religion différente de
I'Tslam exotérique et ressembleront aux "adorateurs du soleil et de la lune" (cf. Amir-Moezzi 2000, p. 58).

11y existe aussi quelques traités et poésies hurifi en arabe.



3. Ouvrages tardifs, rédigés au XVI-¢me siecle et plus tard, généralement par les
auteurs turcs' .

Les deux ouvrages que nous nous proposons d'examiner dans cet article, le Javidan-
name de Fadlallah Astarabadi et le Mahram-name de Seyyid Ishaq Astarabadi, appartiennent
a la premiére classe.

Le Javidian-name est incontestablement le texte fondateur de I'enseignement hurifi'”.
Pratiquement tous les textes hurifi se réferent au Javidan-name, le citent et le commentent
comme un texte sacré (Javidan-name-ye ilahi).

C'est donc dans le Javidan-name qu'il faut chercher en premier lieu les informations
sur la doctrine fondamentale hurtifi. Cependant, toute démarche en ce sens se heurte a un
nombre d'obstacles. Rien n'est dit de manicre directe dans le Javidan-name - le texte est
construit non pas comme un expos¢ systématique, mais comme un ensemble parcouru
d'allusions et d'associations suggérées par des passages souvent séparés, disséminés dans le
corps du texte. L'impression générale a la lecture du Javidan-name c'est de se rapprocher

graduellement d'une compréhension, la voir se dessiner en grandes lignes, étre sur le point de

saisir 1'idée de l'auteur sans jamais y parvenir totalement. On peut pressentir une doctrine

'8l existe quelques publications de poétes hurifi les plus célébres, la majorité des ouvrages appartenant aux
deux autres classes reste en état de manuscrits. Notamment, en ce qui concerne la premiére classe, la publication
faite par Cl. Huart (1909) est, a ma connaissance, la plus importante qui existe a ce jour. L'édition de Huart
comprend neuf traités, dont Mahram-name de Seyyid Ishaq que nous étudierons dans cet article. Un autre texte
attribué a ce méme auteur, un poéme intitulé Zsharat-name fut publié par ‘Alireda Dawlatshahi (1999). Pour les
auteurs hurifi et les titres des manuscrits conservés dans les bibliothéques de Turquie voir Golpinarli 1973.

12 Texte inédit sauf quelques extraits inclus par S. Kiya dans Vizhe-name-ye Gorgani (1952, p. 210-236). La
copie du manuscrit du Javidan-name a ma disposition (484 f.) provient de British Museum, the Oriental and
India Office Collections, OC. OR. 5957. Toutes les références dans le texte correspondent aux feuillets de cette

copie.



cohérente derriére le texte du Javidan-name - on n'arrive cependant pas, en tout cas pas au
premier abord, a l'appréhender directement. Outre la composition particuliére, "brisée" du
texte, un certain nombre de passages est rédigé dans un langage technique qui reste quasiment
impénétrable sans une indication complémentaire. C'est ce que confirme la déclaration de E.
J. W. Gibb (1900, t. 1, p. 338): "The task of discovering what were the special features of
Fadl-ullah's teaching is rendered yet more difficult by the fact that the hurtfi books... are
utterly unsystematic in their arrangement."

Le style énigmatique est trés probablement volontaire. Comme beaucoup de courants
mystiques et ésotériques, les hurifi pratiquaient la zagiyya, dissimulation intentionnelle des
positions les plus profondes de la doctrine a 1'égard des non-initiés. Nous savons que, du
vivant de Fadlallah, I'organisation hurtifi avait son "cercle intérieur" constitué par les disciples
les plus rapprochés qui seuls avaient accés aux secrets de l'enseignement du maitre'”. Quant a
la fagon dont est composé le Javidan-name, nous avons probablement ici un exemple du
tabdid al-‘ilm, "dispersion de la science", méthode connue dans les milieux shiites et qui
consiste a dissocier et a disperser les ¢léments relevant d'un méme sujet dans différents

endroits du texte'.

3 Plusieurs auteurs notent que parmi les disciples de Fadlallah il y avait un petit nombre de disciples
particulierement distingués. Selon le Kursi-name de ‘Al al-A‘la, il y avait huit hommes autour de Fadlallah
avant la diffusion de sa nouvelle confession (775/1374 ou 778/1377 ) - excepté ‘All lui-méme, il s'agit de Fakhr
al-Din, Jalal, Soltan, Husayn de Khorasan, Mir ‘Abdal d'Isfahan, Gha'ib de Nayin, et Hadir de Dasht (cf. S. Kiya,
1952, p. 286 - 7). Une autre source rapporte les noms des quatre disciples intimes, les "quatre amis" (chahar yar
—1bid., p. 26, d'aprés le Daneshmandan-e Adharbayjan de Muhammad °Ali Tarbiyat).

' Pour la notion de fagiyya (et la notion proche de ketman) voir Shahrastani 1986, t. 1, p. 379, note 42. Voir
également M. A. Amir-Moezzi 1992, index, fagiyya et tabdid al-‘ilm. Les derniers feuillets de notre manuscrit du
Javidan-name contiennent quelques indications quant a la restructuration du texte, une liste des chapitres ou

devraient étre reparties les données dispersées dans le texte pour obtenir un texte cohérent.



Le Mahram-name, quant a lui, est un ouvrage rédigé dans le souci de clarifier certains
points obscurs de la doctrine hurtfi. Seyyid Ishaq le dit lui-méme dans l'introduction, une

preuve de plus que les auteurs hurafi pratiquaient volontairement la garde du secret:

... mon esprit obéit a I'ordre d'exposer par écrit sans aucun voile de dissimulation, a l'intention
des amis intimes, ce qui est contenu (entre) les débuts et les fins et résulte dans la
manifestation et les cycles, (ainsi que) la réalité des significations et les réalités profondes qui
fondent la rectitude de toute conviction, et afin de mettre en évidence ce qui n'est discuté dans
des nombreux traités et assemblées qu'au moyen d'expressions ambigués, d'allusions et de

paraboles."”

Cette intention exprimée par l'auteur, le style savant du Mahram-name, le fait qu'il est
rédigé dans le méme idiome, mélant le persan classique et le dialecte d'Astarabad, qui
caractérise le Javidan-name et quelques autres écrits de Fadlallah et de ses disciples les plus
proches nous paraissent comme autant d'indices en faveur de l'authenticité des informations
contenus dans ce traité. Le peu que nous savons de son auteur ne peut que confirmer cette
impression. Seyyid Ishiaq Astarabadi, comme son nom l'indique, était originaire de la méme
ville que Fadlallah. Nous savons que Seyyid Ishaq fut 1'un des disciples les plus intimes de ce
dernier: il détenait sans doute un enseignement de premiére main. N¢é en 771/1369-70 (il est
donc de 30 ans plus jeune que Fadlallah), Seyyid Ishaq avait probablement épousé une des

filles de son maitre; a la mort de ce dernier, il aurait pris la téte des hurtafi de Khorasan. Le

15 Textes, p. 13:
4553 33 (2 e (layaa 5 e 4S (leded Ciga Cal i 5l 5 el dgeaie 5 Clled 5 il Jlane anil 48 23 (b ) sele 8 )
Opg) i g lie 5 Al (g el Ko Jilae s diley e cle B g il b Ja gl aliie ) Ciaaa 4S GlEs 5 lee Gl g 23S i
23S paiidie Mite (53 el 5 CyliS

Traductions du Javidin-nime et du Mahram-name sont faites par 'auteur.



Mahram-name est rédigé aux alentours de 828/1424 (date indiquée au début de l'ouvrage),
c'est-a-dire plus de 30 ans aprés la mort de Fadlallah'.

Pourtant, a la lecture du Mahram-name nous constatons qu'il fait état de certaines
conceptions extrémement importantes dont la mention explicite est pratiquement absente du
Javidan-name. Seules quelques allusions dans ce dernier texte laissent supposer que ces idées
pouvaient en effet faire partie de la doctrine originelle de Fadlallah.

Deux possibilités s'offrent alors a la considération: ou bien Seyyid Ishaq expose dans
son traité certains ¢léments de I'enseignement qu'il détenait directement de Fadlallah et que ce
dernier n'a pas voulu, pour une raison ou une autre, inclure dans le texte du Javidan-name; ou
bien le Mahram-name représente l'interprétation personnelle de Seyyid Ishaq, enrichie
éventuellement de l'influence d'autres pensées qu'il a pu connaitre notamment pendant la
période qui sépare la date de la disparition de Fadlallah de la rédaction du Mahram-name.
C'est toute la problématique du rapport de la doctrine originelle a ses commentaires, du
dynamisme et de 1'évolution de celle-ci qui sont au centre de la comparaison de nos deux
traités.

Notre examen s'effectuera suivant deux grands thémes: la conception du Temps et la

prophétologie.

1. LA CONCEPTION DU TEMPS

La conception du Temps dans le Javidan-name s'articule autour de la réflexion sur

I'Hexaéméron et posseéde deux aspects: 1'un, "statique", est relatif au Temps absolu, tel qu'il

est aupres de Dieu, "la Science de I'Heure" coranique (XXXI:34/ XLIII:85) - et l'autre,

1o A.Golpmarli 1973 p. 83-85, et S. Kiya 1952, p. 305-307.
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"dynamique", c'est le temps chronologique qui mesure l'existence des choses créées. Le
Javidan-name semble distinguer explicitement entre "l'Heure premiére, une seule Heure dont
sont issues toutes les heures" et "le temps dans le sens plus limité en comparaison avec
I'Heure premicre" (72b).

L'idée qui sous-tend la représentation "statique" du temps dans le Javidan-name, c'est
l'identité du temps au Verbe divin. Dieu créa le monde par l'impératif KN, et les six jours de

la création correspondent aux six lettres contenues dans l'impératif (kaf+nin)'’:

L'acte créateur de: "Il créa les cieux et la terre en six jours" (Cor. VII:54) fut réalisé par la
parole de l'impératif KN (Sois!)... Cet impératif contient six lettres ("paroles" - kalime), et c'est

par cet impératif que la création fut placée dans le Temps (""dans I'Heure" — be-s4 ‘af). (71a)"®

Les six jours comprennent quatre fois vingt-huit et une fois trente-deux heures. Dans
la doctrine de Fadlallah les nombres 28 et 32 sont ceux des Attributs essentiels de Dieu, les
Paroles ontologiques primordiales correspondant a la premiére manifestation de I'Essence

(représentées par les 28 lettres de l'alphabet arabe et les 32 lettres de l'alphabet persan)'.

" KuN (¢S — Sois!) — 'Impératif divin existenciateur. La présentation devient plus claire avec la graphie arabe:
Ot stotdthhS = s+ S = ¢S
'8 Traductions du Coran sont données d'aprés I'édition bilingue d'El-Bouraq éditions, Dar al-Bouraq, Liban,
1405/1985.
' Selon I'enseignement huriifi, les 28 et 32 "paroles / lettres" ontologiques simples sont a l'origine de la création.
S'associant les unes aux autres dans des combinaisons diverses, ces paroles / lettres forment les noms composés
qui, a leur tour, aménent a l'existence les formes déterminées des choses nommées. Parmi ces formes diverses, il
y a une seule et unique forme qui réunit la totalité des paroles ontologiques: c'est la forme humaine. C'est H.
Corbin qui a caractérisé la doctrine hurifi comme une onto-logie, la parole (logos) étant ici en effet 1'origine de
1'étre (1972, vol. 11, p. 253). La doctrine de la parole est la doctrine centrale de la pensée huriifi, mais nous ne

pouvons pas nous y arréter davantage dans le cadre de cet article. Notons aussi que, dans les traités hurifi, la

série de trente-deux est parfois considérée comme le résultat d'addition des quatre éléments a la série de vingt-
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Avec le septieme jour, le nombre d'heures devient six fois vingt-huit (chacune des six lettres
de I'impératif ayant ainsi pour contrepartie I'ensemble des vingt-huit paroles ontologiques)*’.
Le nombre six étant en outre associé aux six directions que posseéde toute chose (quatre points
cardinaux, zénith et nadir), cela exprime le fait que le Temps issu de I'Impératif et structuré
sur la base de la semaine englobe et contient toute chose créée, de sorte que chacun des six
directions de toute chose se trouve en permanence en face de I'ensemble des vingt-huit

Paroles ontologiques primordiales:

Six fois vingt-huit heures (composant la semaine) viennent des six lettres kaf et nin de

l'impératif KN qui correspondent aux six directions que possede toute chose créée. (71a.)

C'est cet état qui est exprimé par le verset "ou que vous vous tourniez, 1a est la Face de
Dieu" (Cor. II:115). Les sept nycthémeéres ce sont les "sept dédoublés (sab* al-mathani) dont
parle le Coran, le "récipient" qui contient tout ce qui est créé, lui-méme contenu dans le

"récipient" du Verbe divin:

... les sept dédoublés sont les quatorze jours et nuits (de la semaine) et le récipient (zarf)
contenant I'ensemble des choses, (le récipient) dans lequel se produira la Résurrection. D'apres

la loi des prophétes de Dieu, tous les jours et nuits de ce bas monde sont contenus dans ces

huit (comme l'addition des quatre lettres du persan aux vingt-huit lettres de 'alphabet arabe), et parfois les deux
séries sont exploitées comme si elles n'avaient pas d'éléments communs et pouvaient se compléter I'une 1'autre
(la division des soixante minutes d'une heure en 28 + 32 minutes, la division des 360 degrés du cercle en six fois
vingt-huit et six fois trente-deux degrés etc.).

% Le septiéme jour est le Vendredi, le jour ot Dieu créa Adam et lui insuffla Son esprit. Le fait que ce jour
compléte la semaine jusqu'au nombre significatif de 6x28 exprime entre autres le statut symbolique d'Adam

comme figure totalisante de la Parole divine et du Temps. Nous y reviendrons plus loin.
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sept jours et nuits qui contiennent six fois vingt-huit heures... Ce sont les jours de Dieu, et la

totalité du Temps, les mois, les années et les siécles, est composée d'eux. (39a-b)

Le Vendredi englobe toute la semaine, le vendredi est I'équivalent de la semaine et contient
168 heures, soit six fois vingt-huit, au nombre de la parole divine, car celle-ci est le récipient

du Temps®'. (85b)

Le passage suivant résume les idées que nous venons de mentionner:

Les "six jours" de la Torah ne peuvent pas se référer au temps comme il est saisi
ordinairement. En effet, ce dernier est déterminé par le mouvement des corps célestes, du
soleil et de la lune, et il n'existait pas en tant que tel au début de la création. Le seul sens qu'on
peut attribuer a cette expression, c'est de la prendre comme indication d'une quantité (migdar).
"Six jours", si I'on admet que les jours sont égaux aux nuits, c'est soixante-douze heures, le
nombre des lettres contenues dans les noms des vingt-huit lettres de l'alphabet de la langue du

Prophéte; et vingt-huit coudées c'est la longueur des tentures de la Tente de la Rencontre™.
D'autre part, si 1'on considere que "six jours" désignent six nycthémeres, cela fait 6(24
= 4((28 + 32) heures, soit le (nombre de lettres) dans toutes les langues (parlées) par

les Gens du Livrel .

M gyl 4S 104 4K, Le mot 4a> (vendredi) est dérivé de la méme racine que s> (rassembler, réunir).

* Cf. Exode XXVI:2.

> D'aprés les hurifi, le nombre des lettres progresse avec les langues des révélations successives: ainsi il y a 22
lettres en Hébreu (I'Ancien Testament), 24 lettres en Grec (le Nouveau Testament), 28 lettres en Arabe (le
Coran), et 32 lettres en Persan (la Révélation finale). "Trente-deux" étant donc le nombre maximal de lettres
révélées, il exprime la totalité de la Parole divine et ne saurait étre dépassé pour des raisons eschatologiques (voir
par exemple le Hidiyat-name (attribué également a Seyyid Ishaq), 2-¢éme Direction, dans Huart 1909, p. 2 du

texte persan). L'idée selon laquelle certaines lettres ont été révélées exclusivement a Muhammad et n'entrent en
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Aussi, selon notre doctrine, c'est une période de sept jours et sept nuits, appelés "les
Sept Dédoublés" (sab* al-mathAnD) qui constitue la base des années et des mois.
Chaque nycthémere contient vingt-quatre heures... ce qui a été créé pendant les six
jours avec tous les actes (accomplis par les choses créées) se manifeste
continuellement au cours de ces sept jours et nuits. Par exemple, le vendredi est
certainement le jour ou se manifesta I'action divine consistant a créer 1'étre. Or, il se
trouve que la semaine s'acheve ce jour-1a, et la nouvelle semaine commence a partir de
samedi. Il se trouve aussi qu'un nycthémere étant composé de vingt-quatre heures, sept
nycthémeres font six fois vingt-huit heures, au nombre des vingt-huit paroles divines
représentant la nature originelle d'apres laquelle furent formés Adam et ses
descendantsl .

Toute chose possede six directions, et chaque direction recoit l'instruction (tarbiya) des
vingt-huit heures qui sont divisées conformément aux vingt-huit paroles divines, de
sorte que cette chose est gouvernée dans les six directions par les vingt-huit heures
venant du Réel le Tres-Haut. Dans quelque direction que soit tournée cette chose, elle
fait toujours face aux vingt-huit heures, et elle est divisée conformément aux vingt-
huit paroles divines qui sont venues au Prophete. C'est cela la signification des propos:
"dans quelque direction que vous vous tourniez, la Face de Dieu se trouve 1a" (Cor.

II:115). (298a-299a)

composition d'aucun livre sacré outre le Coran est également présente chez les ismaéliens (voir Guyard 1874,

Fragment II, p. 115). Dans le shiisme duodécimain, la distribution progressive des lettres du Nom Supréme de

Dieu aux prophétes exprime probablement une intuition analogue (voir Amir-Moezzi 1992, p. 230).

# Clest-a-dire que les vingt-quatre heures du Vendredi complétent les heures des six autres jours de la semaine

jusqu'a 6x28, ce qui en quelque sorte rend possible la manifestation de l'acte de la création associé au chiffre

vingt-huit.
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La Parole inhérente au Temps se manifeste également dans la division de I'heure en 60
= 28 + 32 minutes conformément au nombre des paroles ontologiques, et la méme
observation est valable pour la division des minutes en secondes et ainsi de suite; aussi, le
calcul des mois est réglé sur les mansions de la lune qui sont au nombre de vingt-huit. La
"science de 1'Heure" est relative au fait que le Temps est structuré conformément aux vingt-
huit et trente-deux Paroles ontologiques qui sont aussi les Noms que Dieu enseigna a Adam —

la Science de 1'Heure est donc en quelque sorte identique a la Science de la Parole (cf. 413a-

b).

L'aspect dynamique du temps est exprimé par la répétition des mois et des années

associés au mouvement du soleil et de la lune:

Ce monde qu'll (Dieu) (créa) dans six jours "alors que Son trone était sur 1'eau" (Cor. XI:7), Il
I'a rendu manifeste dans l'univers créé¢ et soumis a la corruption dans une semaine,
conformément au "chaque jour, Il accomplit une ceuvre nouvelle" (Cor. LV:29). Ensuite Il
revint au Samedi, et (l'ceuvre reprit) jusqu'au Vendredi suivant. Chaque fois que Dieu
parvenait a un Samedi, les dispositions qu'll avait prises lors de la toute premicre Semaine
située dans le Sans-Commencement se manifestaient de nouveau en se réactualisant dans la

semaine en cours. Ce qui se répétera ainsi jusqu'a la venue de I'Heure... (65b-66a)

Le soleil parcourt trois cent soixante degrés, et la lune parcourt vingt-huit mansions et trois
cent soixante degrés, aprés quoi ils recommencent (leurs cours) en une nouvelle année...
Quand la lune achéve de parcourir ses vingt-huit mansions, le nouveau mois commence...
quand une semaine s'achéve, une autre commence a partir du samedi... tel est le cours du

temps. (81b)
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Le lien entre ces deux aspects s'appuie sur certains versets du Coran tels que "le jour
équivalent a 1000 ans de votre calcul" (XXXII:5), "jour dont la durée est de 50000 ans"
(LXX:4) etc. Le temps mesurant 1'existence des créatures est issu des "six jours de la création”
pour étre résorbé a la fin dans 1'Heure eschatologique, lorsque le Verbe contenu dans le

Temps sera en quelque sorte restituée et toute chose deviendra parlante:

"au jour ou la terre sera remplacée par une autre, de méme que les cieux" (Cor. XIV:48) - les
sept jours qui contiennent six fois vingt-huit heures seront remplacés en ce jour par une autre

terre et par les autres cieux qui seront le Verbe divin®. (102b)

L'Heure (il s'agit évidemment de I'heure eschatologique) est le temps ou Dieu fera parler toute
chose, conformément au verset: "C'est Dieu qui nous a fait parler, Iui qui fait parler toute

chose" (Cor. XLI:21). (86b)

Nous constatons que, dans le Javidan-name, 1'aspect absolu, "statique" du temps est
prépondérant. Notamment, toute la symbolique des nombres notamment qui établit le lien
entre le Temps et le Verbe (et, comme nous le verrons plus bas, avec la figure d'Adam) se
rapporte au Temps absolu. Le temps "dynamique" en est issu avec la création et ne peut que
se résorber dans I'Heure immuable a la fin du monde. La démarche de Seyyid Ishaq dans le
Mahram-name va dans le sens exactement inverse: ici, I'aspect dynamique est au premier

plan, avec la notion de cycle (dawr), quasiment absente du Javidin-nime™. D'aprés le

» ('est-a-dire, le Temps sera remplacé par le Verbe.
*% L'importance de la notion, notamment chez les Ismaéliens, est bien connue. Voir a ce sujet Corbin 1982.
Coincidence intrigante, H. Corbin remarque, parlant de la doctrine mazdéenne, que le Verbe (Logos) d'Ohrmazd

était identifi¢ a une époque tardive avec le Temps personnifié, Zervan, qui existait avant la création du monde; et
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Mahram-name, 'Univers tout entier est ordonné selon le principe cyclique qui est, a toutes les
échelles du monde, de l'atome jusqu'aux spheres célestes, la manifestation fondamentale de

'existence:

L'existence du monde a été¢ depuis toujours basée sur le mouvement cyclique, tant dans ses

ro.t . . . 2
apparences extérieures que dans sa signification profonde®’.

Le mouvement cyclique des sphéres détermine la structure cyclique du temps. Les
cycles temporels peuvent étre plus rapides ou plus lents®. Ainsi, le cycle journalier est plus
rapide que celui de la semaine, celui-ci plus rapide que celui du mois, etc. La fin d'un cycle
coincide avec le début du cycle suivant, comme la fin d'une saison signifie le début d'une
autre. Les cycles du méme ordre sont compris dans les cycles plus vastes, comme les cycles
journaliers sont compris dans le cycle annuel, etc. Le cycle total de 1'existence de 'univers est
celui du huitiéme ciel, le ciel des étoiles fixes, qui dure 1360 ans®. Il y a, en outre, un
principe de récurrence, qui affirme, en général, que tous les événements qui se sont produits
dans un cycle doivent nécessairement se reproduire dans le cycle suivant. Cette reproduction

peut étre exacte ou partielle:

que la robe d'Ohrmazd possédait son Temps illimité (pp. 15 et 17). Dans le Javidan-name nous avons la méme
idée d'identité¢ du Temps et du Verbe, associée a la représentation du Temps comme le Récipient ou Vase (zar?)
qui contient (comme une robe?) tout ce qui est créé. Par contre, en ce qui concerne le terme dawr (cycle), je n'en
ai relevé qu'une seule occurence dans le Javidin-name, dans un passage relatif a 1'Ascension céleste de
Muhammad (256a), ou rien ne laisse supposer qu'il est utilisé avec un sens technique particulier.
T Textes, p. 13:

e 35 G sea ad 3o 050 A (asd 5 S Aduad e
* Textes, p. 13.

¥ Textes, p. 14. A ma connaissance, ce chiffre ne figure pas dans Javidin-name.
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Tout corps qui est apparu dans un cycle (total), réapparaitra dans un autre cycle (total) de
maniére identique. Mais dans les autres cycles, comme ceux dont le temps est réglé sur la
révolution des planétes situées au septieme ciel sous le huitiéme, bien que les choses
apparaissent et disparaissent selon la loi de répétition, et qu'il n'y ait pas de différence (entre
les apparitions successives) quant a leur quiddité (mahiyya), il n'en va pas de méme dans leur

qualité (keyfiyya) et leurs caractéristiques particuliéres (khdsiyya)>’.

Ainsi, les saisons d'une année ne sont pas absolument identiques a celles d'une autre,
mais leur quiddité qui correspond a l'un des quatre tempéraments (12iz4)) reste la méme’".
Selon Seyyid Ishaq, le principe cyclique est la seule solution qui permet de résoudre la

contradiction entre la quiddité immuable, "statique", et I'actualisation temporelle des choses:

Excepté l'essence de I'étre nécessaire (dhat wajib al-wujid) dont la condition est I'éternité et
I'unité absolue, toute chose que I'on puisse imaginer a un commencement et une fin... cette
chose doit nécessairement étre en mouvement et passer d'un €tat a l'autre quant a sa forme

(stira), non pas quant a sa quiddité (mahiyya) qui maintient la forme™.

Seules sont éternelles et exemptes des permutations cycliques les choses qui existaient
dans la prééternité, qui coexistaient avec le Créateur, et qui sont, de ce fait, identiques a leur

quiddité. En d'autres termes, ce qui est sans commencement, est également sans fin - c'est la

0 Textes, p. 14.
31
Textes, p. 14.

32 Textes, p.15.
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particularité des Attributs et des Noms divins™. Tout le reste, c'est 4 dire tout ce qui a été créé
a un moment donné, périra a un autre moment donné, et ne peut exister que soumis a un
mouvement cyclique.

L'aspect "statique" des choses est illustré par le verset coranique (XXX:29): "La
création de Dieu ne peut supporter aucun changement"; son aspect "dynamique" - par le
verset (XXXV:17): "Il peut vous faire disparaitre et former une création nouvelle"**,

Si toute quiddité engendre un cycle temporel d'existence, l'inverse est également
valable: a tout cycle, correspond nécessairement une essence, une quiddité qui représente la
totalité du cycle, et qui est la raison de son renouvellement. Cette quiddité est hors du temps,
¢ternelle, parce qu'elle renferme la totalit¢ du temps de la chose, son cycle complet

d'existence®. Cette conception n'est pas sans rappeler celle du Javidin-name selon laquelle le

temps de chaque chose est le "récipient" qui la renferme. L'analogie entre ces deux

3 En Islam sunnite, c'est la thése des courants que Shahrastani regroupe sous l'appellation Sifatiyya, notamment
de l'école d'al-Ash‘ari, contre les Mu‘tazilites qui nient les Attributs éternels (Shahrastani 1986, t. 1, p. 308 et
59q.)

3 Cf. Textes, p.13.

»La quiddité immuable est ainsi mise en rapport, dans la dimension temporelle, avec la totalité des états que la
chose, qui est l'actualisation de cette quiddité, traverse tout au long de son existence. L'actualisation d'une
quiddité immuable dans une existence temporelle serait donc une série fixe et déterminée d'états; et inversement,
a toute chose, dans la totalité des états compris dans son cycle d'existence temporel, correspond une quiddité
immuable. Le principe de récurrence parait étre la conséquence logique de cette représentation: c'est parce que la
quiddité est absolument stable que rien ne peut étre changé dans la série des états que traverse la chose au cours
de son existence temporelle, sinon la somme de ces états serait différente de la quiddité qui lui est préposée, ce
qui est impossible. Pour la méme raison, cette existence temporelle ne peut que se renouveler a l'infini dans les
cycles successifs, reproduisant toujours la méme quiddité. Cette conception d'une quiddité immuable qui sous-
tend toute manifestation temporelle rappelle sans doute les Idées platoniciennes et, dans la philosophie

musulmane, les "essences immuables" (a ‘yan thabita) d'Tbn ‘Arabi (cf. Corbin 1977).

19



représentations du Temps peut étre illustrée par la maniére dont nos deux auteurs traitent le
rapport de 'Homme Parfait, figure centrale dans les deux ouvrages, au Temps.
L'exposé¢ du Javidan-name a ce sujet est fondé sur la tradition selon laquelle Dieu

36
"> Le nombre d'heures

"pétrit l'argile d'’Adam de ses deux mains pendant quarante jours
contenu dans les quarante jours, multiplié par les "deux mains" de Dieu peut étre présenté
comme 2x40x24 = 32x(28+32). Les quarante jours qui constituent "le récipient" temporel

d'Adam sont ainsi équivalents aux vingt-huit et trente-deux Paroles ontologiques. Adam est

une figure qui représente a la fois la totalité du Temps et la totalité de la Parole divine®’:

3% Hadith qudsi. 11 est souvent cité par les auteurs mystiques mais ne figure pas dans les recueils de hadith
"orthodoxes". Les propos semblables sont attribués au Prophete et a Salman al-Farisi (cf. D. Gimaret, note 32 p.
343 dans Shahrastani 1986, t 1.)

7 L'idée de I'équivalence de I'Homme au Verbe divin créateur est extrémement ancienne, présente sous les
formes variées dans un bon nombre de traditions religicuses a travers le monde. Elle va souvent de pair avec
l'intuition d'un parallélisme profond entre le monde créé, compris comme émanation du Verbe ou écriture de
Dieu, et 'homme, autrement dit entre le macrocosme et le microcosme. C'est probablement dans la pensée
indienne, et notamment dans la branche tantrique de celle-ci, qu'on trouve les théories les plus élaborées a ce
sujet. Par exemple, l'enseignement concernant le mantra comprend entre autres la description des
correspondances entre les lettres, sons, syllabes et les parties du corps humain (voir Padoux 1963, en particulier
p- 293 sqq. et Tucci 1974, en particulier pp. 109-130). Dans la mystique juive, le Sefer Yezira, "Livre de la
Création", un des textes fondateurs qui marqua profondément la pensée ésotérique, parle du role ontologique des
lettres de l'alphabet hébreu et les met également en correspondance avec les parties et les organes du corps
humain (cf. Scholem 1998, p. 72-76). Dans le christianisme et l'islam la figure de Jésus est la personnification
par excellence de la Parole devenue Homme (cf. le début de 1'Evangile de Jean; Cor. IV:171). Au sein de l'islam,
l'idée évolue surtout dans la branche shiite et parmi les ghu/at. On peut observer ses manifestations dans les
doctrines extrémistes comme celle d'al-Mughira ibn Sa‘id (m. 737), qui affirmait entre autres que Dieu est un
homme de lumiére dont les membres sont composés des lettres de l'alphabet arabe (voir Tucker 1975, en
particulier p. 39-40, et Lory 2004, p. 62-65). Dans le shiisme duodécimain, I'ITmam est le "Coran Parlant", et la

connaissance de toutes les langues des hommes, des oiseaux et des animaux fait partie de ses pouvoirs
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J'ai pétri l'argile d'’Adam de mes deux mains pendant quarante jours". Adam était dans un
récipient, et les quarante jours sont ce récipient. La division de la création d'Adam, de sa
forme corporelle et de ses membres qui furent amenés a l'existence par la parole, entraine
nécessairement la division du temps consistant en "quarante nuits"; tandis que tous les autres
étres (créés) sont contenus dans le récipient représenté par les jours de: "alors que son Trone
était sur l'eau” (Cor. XI:7)**. ... En vérité, Dieu dit: "J'ai pétri l'argile d'Adam de mes deux
mains pendant quarante jours"; du point de vue de division en heures, deux fois quarante jours
fait trente-deux fois vingt-huit et trente-deux paroles™... Mais aussi, le récipient d'Adam est
formé par les trente-deux et les vingt-huit paroles. En vertu de: "La nature créatrice (fitra) de
Dieu selon laquelle il a créé les hommes - pas de changement a la création de Dieu"

(XXX:30), (cette nature créatrice est identique) aux trente-deux et vingt-huit paroles (79a-b).

Le Temps a été formé et structuré d'aprés les mémes principes que le visage et le corps
d'Adam, ce qui entraine une analogie entre le mouvement du temps et la forme corporelle

d'Adam:

La semaine est faite a I'exemple (du visage humain avec les) deux yeux, deux oreilles, deux
narines et une bouche qui est analogue au Vendredi, (tous les deux étant) le lieu d'apparition
des trente-deux et des vingt-huit paroles. Ainsi, le Temps avec les jours et les nuits et tout ce
qui a été créé (dans le temps) et constitue les parties du corps d'Adam évolue conformément a

la forme d'Adam (104a).

miraculeux (voir Amir-Moezzi 1992, p. 200 et 234). Dans la pensée d'Ibn ‘Arabi également les réflexions sur la
forme humaine sont associ¢es a celles concernant les lettres de l'alphabet, notamment les lettres isolées en téte
des sourates coraniques (cf. Gril 1988, pp. 385 — 438).

3 Clest-a-dire, les six jours de la Création ("Et c'est Lui qui a créé les cieux et la terre en six jours — alors que
Son trone était sur l'eau...").

¥ Clest-a-dire, 2x40x24 = 32x(28+32).
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Le Mahram-name soutient fondamentalement la méme thése, a savoir Adam comme
figure archétype du Temps universel et comme l'homme qui a intégré la dimension
temporelle. Mais, au lieu de mettre I'accent sur les correspondances entre le corps d'Adam et
la division du Temps et sur 1'analogie Adam - Verbe — Temps, le Mahram-name poursuit sa
logique des rapports entre la quiddité immuable et le cycle d'existence temporelle. Adam,
Homme cosmique, est ici cette quiddité particuliere qui engendre le cycle d'existence
universel et qui contient donc le Temps de ce cycle. Dés lors, la rotation des spheéres célestes
et la conjonction de leur flux avec la matiere et les natures élémentaires sont ordonnées de

maniere a produire I'Homme Parfait a la fin du cycle total:

Comme le cercle de 'ordre et de la création s'est établi selon le principe cyclique, et que la fin
d'un cycle doit étre nécessairement le début du cycle suivant et inversement, et comme Adam
est le point initial (du cycle universel de la création) en ce sens qu'il est la cause finale ( ‘7//at-e
2ha'i) de la création des étres en général et du genre humain en particulier, et que c'est lui qui
est la manifestation parfaite de la signification de la qualité humaine (ma ‘na-ye insaniyya), il

doit donc étre aussi le point final (de ce cycle)*.

La roue (de I'Univers) tourne de telle facon que la terre, qui est la demeure d'Adam, se trouve
en son centre, et le résultat de cette rotation est l'apparition d'Adam... lorsque le cycle de
rotation de ce ciel, qui est le huitiéme, arrive a son terme, il est nécessaire que ce méme
résultat soit reproduit dans le cycle suivant, et qu'Adam apparaisse de nouveau. S'il n'en était
pas ainsi, ce cycle céleste serait vain, il ne produirait aucun résultat, ce qui n'est pas conforme

a la raison*.

¥ Textes, p. 18.

! Textes, p. 33.
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Malgré la similitude évidente, il semble que les raisonnements de nos deux auteurs
s'appuient sur des conceptions quelque peu différentes. Cette différence est-elle synonyme de
complémentarité? En effet, le Mahram-name insiste beaucoup plus sur l'aspect "dynamique"
du Temps qui, justement, est peu développé dans le Javidin-name. D'autre part, étant donné
que le Mahram-name ne contient aucune indication précise sur le lien entre Adam, le Temps
et le Verbe qui est essentiel dans Javidin-name, on comprendrait mal sans ce dernier le
postulat de Seyyid Ishdq selon lequel Adam est le "point de départ" du cycle universel.
L'exposition de la théorie des cycles par Seyyid Ishaq fait-elle partie de la divulgation des

aspects de la doctrine de Fadlallah cachés jusque 1a par le voile de la tagiyya?

2. ADAM ET LES DEGRES DE LA MISSION PROPHETIQUE

Si la figure d'Adam représente chez les penseurs hurifi la totalit¢ du Temps, elle
représente aussi la totalité de prophetes dont les missions rythment le temps "spirituel” de
I'humanité. Ici encore, comme dans l'exposé au sujet du Temps, le Javidan-name est fondé sur
la notion du Verbe originel. Dieu confia la science de la Parole a Adam, en lui enseignant les
Noms des choses (Cor. II:31). Ces Noms sont identiques aux paroles ontologiques originelles
qui, comme nous l'avons mentionné auparavant, sont au nombre de trente-deux et de vingt-
huit. La science de ces paroles, c'est la Science la plus haute accessible a un étre humain, la
Science par excellence, et sa transmission constitue la raison d'étre de toute mission

prophétique. C'est cette Science qui fait d'’Adam le premier des prophétes. Sa premiere
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mission a été aupres des anges lorsque, obéissant a un ordre de Dieu, il leur annonce les Noms
des choses (Cor. II:33). La science de la Parole est ensuite transmise dans une lignée
ininterrompue allant d'Adam jusqu'a ses "héritiers légitimes": ses fils spirituels et les

prophétes jusqu'a Muhammad, Sceau de la prophétie™.

(Lorsque Dieu dit aux anges): "Je vais établir un lieutenant sur la terre" (11:30), I'héritage (qu'll
a légué a son lieutenant) furent les Noms que Dieu "enseigna a Adam" (II:31). Ces Noms
furent ensuite transmis par Adam (aux anges) en vertu de (I1:33): "Informe-les de ces noms"

(53b).

En vertu de (I1:33): "Informe-les de ces noms" Adam est le prophéte de tous les prophétes et le
prophete de tous les anges. Les anges qui sont les porteurs des messages aux propheétes se sont

prosternés devant Adam (car c'est d'Adam qu'ils détenaient initialement leur message) (37a).

Selon un hadith attribué¢ 8 Muhammad, le nombre total des prophétes serait cent vingt-
quatre mille. Le Javidan-name divise ce nombre en trois groupes de 32000 et un groupe de
28000 prophetes. Ces quatre groupes sont mis en correspondance avec les quatre éléments,
tandis que le nombre de prophétes composant chaque groupe rappelle le nombre des paroles

divines originelles, chaque prophéte étant ainsi la contrepartie d'une Parole de Dieu:

Il (Dieu) fixa l'accomplissement de la prophétie a 3 fois 32000 et 1 fois 28000, de fagon a
manifester en elle la noblesse des vingt-huit paroles et la grandeur des trente-deux. Comme
l'argile qui servit a la création des prophétes, ainsi que leur assemblage, reviennent aux quatre

¢léments, il les rassembla en quatre fois: trois fois 32000 et une fois 28000 (prophétes). Or, il

2 Pour I'évolution de la notion de "Sceau de la prophétie" voir Stroumsa 1986. Sur la transmission de la Science

initiatique (sous forme de lumicre) d'Adam jusqu'aux Imams dans le shiisme voir Amir-Moezzi 1992, p. 96-112.
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est maintenant évident qu'ils furent tous les paroles de Dieu, associés au Verbe d'Unicité, au
Retour eschatologique et au monde de rétribution. Entre Adam et le Sceau (Muhammad), il en

vint 124000, soit trois fois trente-deux mille et une fois vingt-huit mille... (42a)

L'exposé du Mahram-name a ce sujet est beaucoup plus détaillé. Les 124000 prophétes

forment ici un cycle complet de la prophétie™:

Comme le point initial de tout cycle total est I'apparition d'Adam, celle-ci doit avoir lieu a la
fin du cycle aussi... Par exemple, en tragant un cercle, on s'éloigne progressivement du point
initial d'un co6té, et on s'en rapproche de l'autre... Il n'y a aucune rupture entre le
commencement et la fin... L'achévement d'un cycle consiste en ce que la plume, partant du
point initial, trace un cercle complet et revient au méme point. En vertu du propos: "Il est le
point du commencement, et vers lui sera le retour, de la pré-éternité jusqu'a la post-éternité"**,
(ce point) est Adam, qui est également le point final. C'est la signification de I'expression citée

dans le Javidan-name divin a propos d'Adam: "(Il y a auprés de) Dieu 124000 prophétes"®. A

la fin de chaque cycle advient la résurrection majeure™.

Selon le Mahram-name, les grands cycles d'existence sont absolument identiques entre

eux et se succéderont a l'infini:

Lorsque les forces de la nature évolueront (une autre fois) et parviendront au plus haut degré

de perfectionnement, viendra le tour de la mission prophétique. Comme auparavant, les

3 Rappelons encore que la notion de cycle (L) est quasiment absente du Javidan-name.
ol Y 3 e Al Ty 4t
45 LV e Wl o e el Al A DY)

* Textes, p. 19.
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prophétes seront les descendants d'Adam. Ils auront la méme apparence, la méme forme, le
méme nom et la méme constitution; ils apparaitront dans le méme lieu, diront les mémes mots
et établiront le méme ordre religieux (que dans le cycle précédent); la facon de vivre et les
gens seront les mémes que dans le cycle précédent. Qu'ils le veuillent ou non, suivant 'ordre
des choses qu'ils ne peuvent pas changer, les prophétes dirigeront les gens de leur époque dans
la voie de la justice, conformément aux exigences propres a leurs temps, jusqu'au moment ou
arrivera le sceau de la prophétie, qui sera le prophéte "maternel"*’. Encore une fois la
révolution (du cycle) aboutira a son point final qui est l'apparition d'Adam et la résurrection
majeure. La sonnerie de la trompette, le rassemblement des morts, le jugement des actes
(littéralement: "l'établissement de la balance", 0w @=as), le passage du pont Sirat et la
résurrection des morts auront licu aussi bien sur le plan spirituel (2= 55 JY), que sur le plan
physique (<= 550 ). Tous les prophétes antérieurs seront ramenés a la vie, en vertu du
verset: "(Il peut vous faire disparaitre et former une création nouvelle" (Cor. XXXV/17)...
Comme il est dit dans le Javidan divin, il y aura des milliers de mondes, qui se succéderont de
cette maniére a l'infini, avec la méme forme d'Adam, le méme ordre de la création, la méme
profession de foi sur l'unité de Dieu, le méme équilibre et le méme centre, créés de la méme

maniére®®,

7 Le terme ummi (=) peut étre traduit de plusieurs maniéres. Les huriifi font dériver ce surnom de Muhammad

du mot ‘umm ('), "mére": il serait le prophéte "maternel" parce qu'il symbolise le retour a 1'Origine qui est la

Mere métaphysique.

* Textes, p. 32. Le passage cité¢ du Javidin-name se trouve au ff. 337b-338a de notre manuscrit:

S5ns O E B Ored 5 S pe (ped g )il aed 5 s g ned 4g 5 ABIR (pred 4 pdl B e (s el G s Al Dl Ol Ul Cpia

o,

Il est au milieu d'un court passage assez obscur et sans aucun rapport avec la question des cycles dont fait état le

Mahram-name.
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Mais le Mahram-name va plus loin encore en établissant une distinction qualitative
entre trois types de révélation prophétique, introduisant ainsi une classification totalement

absente du Javidan-name. Le Mahram-name attribue en effet un caractere particulier a chaque

degré de la prophétie a l'intérieur du cycle total®:

Le cycle de la révélation du Réel (hagg) comprend trois degrés. Le premier, c'est la prophétie
législatrice (nubuwwa): la réalité dont les prophetes-législateurs sont les lieux de manifestation
se présente sous forme de la science prophétique qui établit les normes de la loi religieuse. Le
deuxiéme degré, c'est la sainteté (waldya); les saints dévoilent les aspects (cachés) de la
prophétie. Le premier des saints était ‘Ali, en vertu de cette tradition (de Muhammad): "O
‘Ali, tu accompagnais les prophétes antérieurs secrétement et avec moi tu es devenu
manifeste"™. Ses successeurs étaient Hasan, Husayn et ainsi de suite jusqu'a Hasan ‘Askari’,
que Dieu honore leurs faces... Le troisieme degré est celui de la divinité (u/izhiyya), c'est-a-dire
que le Réel se manifeste sous forme d'Adam et dans la totalité¢ de ses Noms et Attributs qui est
le Deuxiéme Sceau™... De méme que la fin et le sceau de la prophétie est le début d'apparition
de la sainteté, la fin et le sceau de la sainteté est le début de manifestation de la divinité. Le
Sceau des prophétes (Muhammad) était en méme temps le Maitre de la prophétie et de la
sainteté. Pourtant, la prophétie s'achéve dans sa personne, et son héritier et lieutenant dans le

degré de sainteté est ‘Ali. Quant au Sceau de la sainteté qui est le Maitre de 7a'vi/”, il est en

* Les degrés de la prophétie sont comparés aux saisons d'une année: chacune correspond & un tempérament
déterminé, différent des autres, et doit nécessairement se répéter 1'année suivante - cf. 7extes, p. 14.

T sen e G 5 1o Gl o i€ e

*! Le XI-éme Imam des shiites duodécimains.

%2 Muhammad est le 1-er Sceau, celui de la prophétie; la personne qui ouvre le degré de la divinité est en méme
temps le sceau du degré précédent, celui de la sainteté, donc, le 2-¢me.

33 Sahib-e ta’vil (b5 sla) — "maitre du za'vil' - selon toute probabilité, ce titre désigne Fadlallah. 7z ’vil

signifie a la fois "retour a l'origine", et "exégese spirituelle, interprétation ésotérique". Maitre du 7a'vil, c'est le
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méme temps le Maitre de Sainteté et le lieu de manifestation de la Divinité. Le degré de la

sainteté s'achéve en sa personne; il détient "la parole de Dieu la plus haute" (Cor. IX/40)*.

Ce passage se présente comme une extension de la vision shiite selon laquelle a la
période de la prophétie législatrice succede celle des Imams, détenteurs de l'enseignement
ésotérique de la religion instaurée par le Prophéte-législateur. Seyyid Ishaq reconnait donc
explicitement dans le Mahram-name les 11 des 12 Imams des shiites duodécimains mais
rajoute que la période des Imams sera close a son tour et une troisieme période, celle de la
"manifestation directe" achevera la Révélation. S'il représente la doctrine hurtfi authentique,
ce passage serait un complément important au Javidan-name qui ne contient aucune

indication directe sur les changements qualitatifs accompagnant le passage entre les

détenteur de la signification réelle de I'ensemble des révélations d'un cycle total, et en tant que tel il est le guide
qui ramene 'humanité a ses origines — c'est le role du Mahdi, Sauveur attendu a la fin des temps. Nous avons
hésit¢ a choisir un équivalent francais fixe de ce terme. L'expression "maitre du favi/' ("maitre de
I'herméneutique spirituelle") apparait dans certaines versions de la Khutbat al-bayan de ‘Ali ibn Abi Talib (voir
Amir-Moezzi 1996, p. 212). Rappellons que, selon un hadith célébre, ‘Al est le "combattant du ta'vil', de la
"remontée" ou de "l'esprit" de la Révélation, au méme titre que Muhammad est le "combattant du tanzil', de la
"descente", ou de la "lettre" (pour les références a cette tradition, voir, par exemple, Shahrastani 1986, t. 1, p.
543, note 231 (par D. Gimaret); plus particuliérement, sur l'expression "le combattant du fa'wil' voir Amir-
Moezzi 2004, surtout p. 341). Le secret du fa'vil fait partie de la Science initiatique des saints Imams shiites,
reconnus comme les maitres de 'herméneutique par excellence (voir Amir-Moezzi 1992, p. 200). Dans la gnose
ismaélienne, le fa'vil est le mouvement de 1'Ame universelle vers la science parfaite de la Raison universelle
(voir Guyard 1874, p. 12). Plus généralement, le fa'vil est en quelque sorte l'instrument qui permet de passer de
'exotérique (zahir) a 1'ésotérique (batin) des choses — en Islam, ceux qui avaient recours a cette pratique étaient
souvent désignés par le terme batiniyya, avant que cette appellation ne soit réservée spécifiquement aux
Ismaéliens (voir D. Gimaret, note 91 dans Shahrastani 1986, p. 492).

* Textes, p. 21-22.
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différentes étapes de la révélation, sur le role des Imams ou sur I'époque du "deuxieme
Sceau"”.

Dans le Javidan-name, i1l n'y a que quelques indices vagues justifiant les
développements de Seyyid Ishaq™®. Le Javidin-nime réserve une place particuliére a “Ali, le
"Livre parlant” de Dieu’’. De nombreuses traditions soulignant I'éminence de ‘Ali sont citées

, . - 58 P .
et commentées tout au long du Javidan-name". Aussi, a deux reprises nous trouvons la

mention de Husayn, dans un contexte plutot énigmatique:

% L'expression méme du "deuxiéme Sceau" est, 4 ma connaissance, absente du Javidin-nime. Si toutefois on
admet le Mahram-name comme le "porte-parole" de la doctrine hurGfi originelle, celle-ci serait a rapprocher des
mouvements inspirés par la gnose ismaélienne mais divergents des ismaéliens "orthodoxes" quant au nombre et
la filiation des Imams, comme, par exemple, les Nusayri ou les Druzes (cf. les références bibliographiques supra,
note 9). Shahrastant (1986, pp. 500-505) cite onze sectes shiites qui reconnurent I'imamat de Hasan al-‘Askarl
mais se divisérent quant a sa succession.

%6 Cette réticence de Javidan-name vis-a-vis de tout ce qui est spécifiquement shiite parait d'autant plus frappante
que les sources biographiques ne laissent pas de doute quant aux sympathies shiites de Fadlallah. II est lui-méme
un seyyid - descendant de Muhammad et des Imams, sa généalogie remonte a ‘Ali b. Abi Talib par le septieme
Imam, Miusa al-Kazim; la vision du huitiéme Imam, ‘Ali Rida, précéde I'annonce de sa vocation spirituelle; son
entourage immédiat est composé de 400 seyyids, etc. (Kha(w)ab-name, f. 9b-10a, Golpmarlt 1973, p. 4, 14 — avec
des références aux plusieurs manuscrits des auteurs huriift; et Ritter 1954, p. 8-9, 11-12). Les témoignages ne
manquent pas dans les ouvrages de Fadlallah lui-méme: comme nous le verrons plus bas, il connait bien et cite,
discréetement il est vrai, les traditions spécifiquement shiites. Précisons toutefois que cette considération pour la
doctrine shiite ne signifie pas nécessairement que Fadlallah y adhérait entiérement.

7 3kl IS 3kl IS (cf. par exemple 185a) — l'expression est typiquement imamite, ITmam étant appelé le
"Livre/ Coran Parlant" (a/-kitab al-natiq/al-Qur'an al-natig), tandis que le Coran est désigné comme "I'lmam
Silencieux" (a/-imam al-samit) (cf. Amir-Moezzi 1992, p. 200 et 2002, p. 729).

*¥ Les propos de Muhammad comme "Je suis la Cité de la Science et ‘Ali en est la porte", "Il y a 14000 ans moi
et ‘Al1, nous n'étions qu'une seule lumicre", "*All combattra pour le sens allégorique du Coran (fa2'wil), comme

j'ai combattu pour son sens littéral (zanzil)"; et les locutions théopathiques attribuées a ‘Ali comme "Je suis le

29



Chaque fois que l'esprit de Husayn se met en mouvement, les esprits de tous les prophétes en
font autant en se tenant du coté de son bras droit, c'est-a-dire, du coté de ses quatorze
paroles”. Et chaque fois qu'il s'immobilise, tous s'immobilisent, car il est le lieu de

manifestation des Racines. Quand les racines s'ébranlent, les branches en font autant (194a)

Et j'ai fait ce réve ou j'ai vu 124000 prophetes accomplir leur priere a droite de Husayn (42a)

Un passage obscur au f. 220a semble également faire mention d'une vision de

Husayn60.

Verbe Parlant de Dieu" (kalamullah al-natiq), "Je suis le Livre parlant”, "... et Je suis le point sous le 63" etc. A
I'exception de la premiére tradition dont on peut trouver les variants dans les compilations sunnites
traditionnelles (al-Tirmidhi, Manaqib 20; al-Baghawi, Masabih al-sunna, chapitre Manaqib ‘Ali bin Abi Talib,
n° 2679 — "maison de la Sagesse" (dar al-hikma) au lieu de "cité de la Science" (madinat al-‘ilm)), et de la
troisieme tradition (cf. les références supra, note 53), ces propos sont tous tirés des recueils des traditions
spécifiquement shiites: pour le deuxiéme voir Amir-Moezzi 1992, p. 75 note 154; pour le troisiéme, le méme
ouvrage, p. 189, note 381. Notons aussi que Fadlallah ne donne jamais les références des traditions shiites citées
en le Javidan-name, alors que les sources des propos reconnus par les sunnites sont souvent indiquées, comme
Ahmad Ibn Hanbal ou Masabih al-sunna d'al-Baghawi.
* Les "quatorze paroles" sont ici mises en correspondance avec les quatorze phalanges de la main droite de
Husayn.
% Nous trouvons également dans le Testament de Fadlallah ce distique ou il se compare lui-méme a Husayn et sa
captivité au martyr de Karbala: "Je suis Husayn de ce temps, et les non-initiés, ce sont mes Yazid et Shimr / Mon
existence toute entiére est ‘Ashiira (jour de I'assassinat de Husayn), et Shirvan est mon Karbala":

Gr a5 2 QAU 5 Sy (s e

S Ols b s sdle alea a8 55 )

(texte édité par A. Golpmarli (1958, p. 54). Mais, comme pour écarter tout soupcon de l'appartenance au shiisme,

Fadlallah cite également les traditions attribuées a ‘A'isha (f. 314b, 342b, 402a) détestée des shiites.
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Le terme walaya figure dans le Javidan-name, et les awliya' (saints) y sont associés
aux anbiya (prophétes) - mais rien ne laisse supposer que l'auteur attribue a ce terme un sens

shiite spécifique, excepté peut-étre de courtes allusions comme celle-ci:

La discussion venant sur la question de prophétie (nubuwwa) et de sainteté (waldya), les étres
de réalisation spirituelle (muhaqgqigan) qui sont "enracinés dans la science"®' sont d'avis que la
sainteté d'un prophéte (waldyat-e nabi) 1'emporte sur sa qualité de prophéte en tant que tel

(nubuwwat-e nabi) (232a).

Les mémes observations peuvent étre appliquées aux termes "divinité" (u/idhiyya) et
"station de divinité" (magam-e uliihiyya). lls se rencontrent aussi dans le texte mais soit dans
un contexte tout a fait neutre, soit dans des passages trop courts, interdisant toute conclusion
définitive. Rien donc ne permet d'établir un rapport avec le sens que donne a ce terme le

passage cit¢ du Mahram-name. Le Javidan-name se limite a des expressions comme celle-ci:

Hormis la station de divinité, il n'y a pas de station plus élevée que celle mentionnée par le
Prophéte ummi®™ dans son propos: "J'ai avec Dieu un temps que ne partagent avec moi ni un

ange rapproché ni un prophéte envoyé"® (37a).

Enfin, le terme "imam" est également utilisé¢ dans le Javidan-name en dehors de toute
acception shiite du terme. Le lien ne peut étre établi qu'en extrapolant certaines allusions ou
ambiguités du texte. Ainsi, dans certains passages ce terme désigne I'imam qui préside a la

priére - notons toutefois un enseignement de 1'auteur:

1 Allusion au Coran I11:7 et IV:162.
2 Voir ci-dessus note 47.

0 e 10 Y 5 e Sdadd iy ¥ g alll e ]
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On se prosterne non pas devant l'imam tel quel, mais devant /a réalité divine qui se manifeste

en fui (S G128 5 534S 401aa 488a 1) (150a)

Dans d'autres passages imam est interprété comme étant le pluriel de umm, "mere".
Nous avons aussi une troisieme acception selon laquelle zmam désigne bien le Guide, mais ce
Guide désigne plutot un Livre qu'une personne - ce qui n'empéche pas l'auteur de faire des

allusions a ‘Ali et a Jésus:

"Le jour ou Nous appellerons chaque groupement d'hommes par leur /mam" (Cor. XVIIL:71).
"imam" peut désigner ici "leur livre", qui est leur Guide (/mam) sans commencement et sans
fin; ce mot peut étre interprété aussi comme le pluriel de umm, "leurs méres"®. En ce cas, il
s'agit du retour vers leurs méres, c'est-a-dire a la nature originelle (k#Arlgat) d'Eve a partir de

laquelle il est possible de parvenir & la nature originelle d'Adam®. (439b)

64 alal = o) ake, Le pluriel correct en arabe est el (zmmahat), que Fadlallah utilise par ailleurs couramment dans
les contextes similaires. Ce dernier terme fait également partie du vocabulaire ismaélien, ou il désigne les
Eléments, les Principes de la création, en correspondance avec les (sept) lettres de l'alphabet arabe (cf. Halm
1978, p. 41).

% Selon le Javidan-name, la figure de la femme, Eve, représente en quelque sorte le fondement et le concentré de
la science sans laquelle il est impossible de parvenir a la connaissance totale représentée par 'homme, Adam.
Eve est dans le méme rapport 8 Adam que la sourate al-Fatiha, "Celle qui ouvre le Livre" (appelée aussi la "Mére
du Livre", I'expression qui désigne dans le Coran I'archétype céleste dont est issu le Livre, cf. Cor. XLIII:4), est a
I'ensemble du Coran: selon une tradition, attribuée a ‘Ali b. Abi Talib, le Coran tout entier est contenu dans cette

sourate.
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Le Coran est I'lmam® - il faut se tourner vers lui car il est "la suie" (diide), "l'encre" (siyahi) et
la science (7/m)®’. Et puisque la suie et I'encre sont une allusion a la parole écrite, alors 1'Imam
peut déclarer: "Je suis le Verbe parlant de Dieu"®; et étre "Son Verbe qu'll envoya a Marie"
(Cor. IV:171)®. Le verbe est donc 1'Imam, et toute personne morte sans avoir connu ce Verbe
est morte dans l'ignorance: "celui qui meurt sans connaitre 1'lmam de son temps est mort de la
mort des ignorants”70. "Je suis le Verbe parlant de Dieu", "Nous avons dénombré toute chose

dans un registre (imam) explicite" (Cor. XXXVI:12), c'est-a-dire "dans une parole explicite".

(189a-b)

Le Prophéte a dit: "celui qui meurt sans avoir connu I'mam de son temps est mort de la mort
des ignorants". Comme le Prophéte lui-méme le disait, le critére d'authenticité de ses propos
est leur conformité au Coran. Or, on peut conclure de ce hadith qu'aucune époque n'est privée

d'Imam, et I'lmam de toute époque est le Livre sacré de cette époque. (Il est dit en effet dans le

% Rappellons que 7mam signifie le chef, le guide spirituel, mais aussi le code, le livre, le registre.

07 eale 5 Al 50350 K bl o 3 Dans le Javidin-name, "suie" et "encre" représentent I'écriture et, plus
généralement, la parole écrite et la science qu'elle véhicule. Voici, par exemple, un passage du f. 60a.: "En ce qui
concerne les questions relevant de la religion et de 1'au-dela, la suie et I'encre des trente-deux lettres contiennent
la voie menant vers Dieu et vers (la connaissance de la réalité de) toute chose. Il est possible d'atteindre tout cela
par 1'écriture. Il convient donc que, (de tous les moyens offerts par le monde) extérieur pour parvenir a la vérité
et a la compréhension de toute chose, on choisisse la voie des lettres". Note en marge: "Toute personne
manifestant négligence ou refusant d'accepter ne soit-ce qu'une seule lettre ou un seul point de la forme
extérieure du Coran est infidele a la Loi du prophéte. L'écriture au moyen des lettres et des points mérite cette
estime et cette gloire du fait qu'elle représente la science de la Parole divine. C'est le doigt d'’Adam qui traca les
28 (lettres) formées par la composition de l'encre, de la suie, de la terre, de l'air, de l'eau et du feu. Tu dois
respect a terre, suie, eau, air et feu, car ce sont eux qui forment 1'écriture qui est le corps d'Adam".

68 3Ll ) 23S Ul - Clest un propos attribué a “Ali (cf. supra, note 58).

% C'est-a-dire Jésus.

70 dlals At e 388 43Le ) alal oy o) 5 Sl (e - vOIr Amir-Moezzi 1992, p. 301, note 671.
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Coran): "et avant lui (le Coran) il y avait le livre de Moise, comme Imam et comme
Miséricorde..." (XLVI:12), et "Nous avons dénombré toute chose dans un /mam explicite"
(XXXVI:12)"". Cet Imam, c'est donc le Coran et tous les autres livres sacrés, car ce sont eux
qui expliquent 1'essence et les attributs (de Dieu), (qui parlent) de 'origine et du retour, de la

science sans commencement et sans fin, du passé et du futur. (430a-b)

Nous avons déja abordé ci-dessus la question d'identit¢ d'Adam au Verbe divin
représenté par les vingt-huit et trente-deux Paroles ontologiques. Selon le Javidan-name, cette
identité est fixée définitivement dans la forme corporelle humaine: le corps et les traits du
visage de I'homme et de la femme sont I'expression de la totalité de la Parole divine originelle.
La science des noms que Dieu confia a Adam lui permit de comprendre pleinement la
signification de sa propre forme. Le passage suivant du Mahram-name semble corroborer

cette conception:

Comme la perception (dark) d'Adam englobait et contenait cette forme (c'est-a-dire, sa propre
forme corporelle), et qu'il contemplait les trente-deux paroles divines originelles tant sous leur
aspect exotérique que sous leur aspect ésotérique, cette forme était sa forme essentielle (sirat-

e dhati)”.

Seyyid Ishaq développe ensuite cette idée dans le cadre de sa théorie des cycles. Si la
Science de la Parole s'est réalisée en Adam, il en est autrement pour I'humanité, a cause d'un

en retard (¢2'kAir) que les hommes ont pris par rapport & leur propre forme”. Le but ultime des

! On traduit couramment cette expression comme "registre explicite" — voir supra, note 66.
72 Textes, p. 17.
7 Le terme "retard" correspond plus précisément a la pause entre l'enseignement du texte du Coran a

Muhammad et l'explication de sa signification. Selon Seyyid Ishaq, ce retard serait annoncé dans le texte
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missions prophétiques consiste a rattraper ce retard pour que la science des Noms, contenue
en puissance dans la forme humaine puisse passer en acte, afin que les hommes puissent
regagner leur condition originelle en reprenant la conscience de leur identité au Verbe divin
originel™. Ce but sera nécessairement réalis¢, pour I'ensemble de la race humaine, a la fin du
cycle total, lorsque le cercle du temps reviendra a son point du départ en réactualisant la

figure d'Adam.

Cette notion de "retard" est absente du Javidan-name. Cependant, nous y trouvons des
allusions a une condition particuliere, celle de 'homme qui a atteint la conscience de son

identité avec le Verbe divin:

coranique lui-méme, notamment dans les versets "Le Miséricordieux a enseigné le Coran/ Il a créé 'homme/ 11
lui a enseigné sa signification" (Cor. LV:1-3) (la signification était donc enseignée aprés l'enseignement du
Coran), et "C'est a Nous qu'appartient de le réunir et de t'en apprendre la lecture/ Quand Nous te lirons le Coran
par la bouche de Gabriel, suis la lecture avec Nous/ Nous t'en donnerons ensuite I'explication" (Cor. LXXV: 17-
19) (Textes, p. 16). Seyyid Ishaq affirme que cet enseignement de la signification véritable du Coran, c'est la
science des vingt-huit et des trente-deux lettres ou paroles ontologiques, dont la forme humaine est le lieu de
manifestation (mazhar) par excellence — c'est en ce sens qu'il s'agit de rattraper le retard sur sa propre forme
corporelle. Nos textes restent silencieux quant aux causes de ce retard: ils ne contiennent rien qui tienne lieu d'un
"mythe de chute". Le Mahram-name se borne a constater qu'Adam avait recu la Science des Noms directement
de Dieu, il n'y avait donc pas de "retard" pour lui, la forme et la signification ayant été simultanés; mais cette
simultanéité a disparu par la suite, ou bien la capacité de perception de I'homme a été altérée. C'est pourquoi les
prophétes ultérieurs avaient besoin des anges comme médiateurs pour leur apporter le Verbe divin, alors qu'a
l'origine c'est Adam qui était l'informateur des anges (conformément au verset coranique I1:33 — cf. 7extes, p.
16-17) — le "retard" est la conséquence de cette incapacité de recevoir la parole divine de maniére directe.

™ Textes, p. 23. L'idée que I'homme peut parvenir a la perfection en réalisant en acte la Parole qu'il est en
puissance est présente aussi dans la pensée d'Ibn ‘Arabi: "Dans ce monde ou chaque créature est une parole
divine, I'homme est appelé a se transformer pour devenir en acte le verbe le plus complet pour Dieu" (Lory 2004,

p. 122).

35



Tous les étres, et plus spécialement les hommes, sont les Paroles de Dieu. C'est pourquoi, ils
ne sont pas sujets au pouvoir qui gouverne le composé”. Dans la mesure ot I'homme voit sa
réalité comme constituée par les vingt-huit et trente-deux paroles divines, il est éternel (sans
début ni fin), invisible, fondé sur l'essence de la Présence de 1'Unicité (ga7m be-dhat-e
hadrat-e ahadiyya)’®. 1l peut contempler la station de la vie éternelle, et il trouve la réalité de
son propre étre. Il voit toutes choses a l'intérieur de lui-méme... et il se retrouve soi-méme dans

tous les lieux de manifestation qui sont les choses (312a).

Lorsque le Soi de 'homme désire se concentrer entiérement dans son orientation vers l'essence
de Dieu — et c'est une orientation ultime - il quitte le domaine des objets qui le conditionnaient
de l'extérieur, de l'intérieur et dans son imagination (Zasavvor). Il peut alors voir, avec le regard
supérieur (nazar-e ‘ali), que la nature originelle (kAilgaf) des choses est une, et qu'elles sont

toutes la science de la parole divine au méme titre que le corps et la forme humaine. A partir

733 s e Gl 30 o ye 52 Y - les Paroles (Lettres) sont des entités simples.

76 Cela veut dire que I'homme parvenu a ce degré participe a la nature du Verbe originel. Les qualificatifs utilisés
ici pour caractériser 'homme capable de discerner les paroles ontologiques dans la constition de son propre étre
font en effet partie d'une longue série appliquée systématiquement dans le Javidan-name pour décrire le premier
stade du déploiement du Verbe divin, les 32 et 28 paroles primordiales issues de I'Essence. A ce stade, les
¢léments de la parole sont des entités totalement abstraites de la matiére, presque aussi inconnaissables que
I'Essence divine dont elles viennent de se séparer. Voici un exemple de la description du Verbe primordial:

"... (Les 32 paroles) sont le Verbe prééternel de Dieu fondé dans I'Essence du Réel et inséparable de I'essence de
la Présence de 1'Unitude parce qu'elle est son attribut. Il (Dieu) en a fait son nom identique a Son essence... Les
Paroles (premiéres) sont exemptes de toute forme et toute autre dimension spatiale ou temporelle, de sorte
qu'elles sont invisibles, inaccessibles a I'imagination, inconcevables. Elles sont I'essence des choses, fondées
dans I'essence du Réel, sans commencement et sans fin. L'ordre et l'interdiction (amr va nahy) ne peuvent pas
étre appliqués a elles. (A l'origine) elles sont abstraites et simples (muyarrad gheyr murakkab); puis, suivant une

convention (zst7/ah) elles entrent en composition (entre elles) en formant les noms des choses." (cf. f. 408b)
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d'elles il peut parvenir aux 32 paroles ontologiques et de 32 paroles - a 1'Essence divine dont
les 32 paroles sont les attributs. Ces 32 donnérent forme a toute chose (existante) dans le
monde extérieur, dans le monde intérieur ou dans l'imagination, elles sont donc science de
toute forme, mais avant toute autre chose elles sont (la science) de la figure totalisatrice de
toutes choses créées qui est I'homme, de son visage qui est "la forme la plus belle" (Cor.
XCV:4) - et "qui est meilleur en religion que celui qui soumet a Dieu son visage" (Cor.
IV:125), et "celui qui se connait soi-méme connait son Seigneur". Toute personne qui connait
son propre Soi, ce qui veut dire la constitution de son propre étre comme étant la contrepartie
du Verbe divin, découvre la forme du Soi et parvient a son Seigneur; c'est le seul moyen d'y

atteindre. (313b)

La mission des prophétes, qui sont les Paroles de Dieu, est de conduire les hommes a

cette conscience de la Parole qui est en méme temps celle de leur propre étre:

La mission (da‘wa) des prophétes consiste en ce qu'ils sont eux-mémes cette Parole qui

constitue leur discours et grace a laquelle ils guident les autres (312a, suite).

L'idée de 1'identité du Verbe et de la Forme humaine est I'une des idées fondamentales
du Javidan-name. Plus précisément, la forme humaine est le lieu de manifestation par

excellence du Verbe:

"Il apprit a Adam tous les noms..." (Cor. 11:31) - la parole de tous les prophétes et la parole de
tous les anges qui se sont adressés aux prophetes fait partie de ces Noms... Le lieu de la
manifestation véridique de ces... Noms est Adam, et Eve est certainement la Mére du Livre.

(27b)
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Le Calame était, est et sera ce qui écrit ces Noms que Dieu enseigna a Adam. Ainsi les Noms,
qui n'avaient auparavant aucune forme, image ou contour quelconque, se sont vus conférer une
forme et une image par le Calame. En vérité, Adam, sa forme, sa stature et son image sont
I'écriture divine. Ces Noms étant énonces par la bouche d'Adam et d'Eve, (Dieu) a fait d'Adam
et d'Eve le lieu de manifestation de la Parole, Il a fait de leur corps et de leur visage les lignes
de Son écriture. IIs sont ainsi la Table bien gardée dont il est dit: "nous n'avons rien omis dans
le Livre" (Cor. VI:38), et ce sont eux que désigne I'expression "la Mére du Livre est aupres de

lui" (Cor. XII1:39). (28a)

Le Javidan-name contient aussi 1'idée que la conscience de la véritable signification de
la forme corporelle ne fait pas partie de la condition humaine ordinaire, elle doit étre trouvée,
ou plutot redécouverte comme 1'héritage d'Adam. En effet, le Javidan-name soutient que tous
les humains, quelle que soient leurs croyances et méme les mécréants, sont extérieurement les
héritiers d'Adam parce qu'ils ont la méme forme corporelle que lui. Mais, pour recevoir en
héritage la réalité intérieure d'Adam’’, il faut acquérir la science des noms (de la Parole) que
Dieu enseigna a Adam, connaitre leur nombre et leur emplacement (leur disposition sur le
corps d'Adam). Sans cela, il est a proprement parler impossible d'adorer Dieu, car l'acte
d'adoration est structuré d'aprés le nombre exact de ces noms. Celui qui n'a pas regu
intérieurement 'héritage d'Adam est donc forcement un mécréant. Or, la terre n'est pas donnée
en héritage aux mécréants, elle est donnée a ceux qui sont parvenus a la station de la

. . N 78
connaissance du visage du Pere’™.

L'exposé des deux traités sur ce sujet est en somme assez similaire: ils affirment tous

les deux que la réalisation spirituelle de 'homme passe par la prise de conscience de sa propre

7 Littéralement, "pour devenir le fils spirituel (== % ,8) d'Adam".

8 Voir f. 406a-407a.
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forme corporelle et que celle-ci le conduit a la connaissance du Verbe divin identique a cette
forme. Les prophetes ont été envoyés, en tant que personnifications du Verbe sous une forme
humaine, pour guider vers ce but. Mais 1a ou le Javidan-name parle de la découverte des
vingt-huit et trente-deux Paroles de la science adamique, sans préciser le cadre de cette
découverte, le Mahram-name fournit un détail complémentaire en mentionnant le "retard" que
les hommes auraient pris relativement a leur forme, en mettant cette notion en rapport avec la
notion des cycles et des degrés de la révélation prophétique.

Le Mahram-name reprend et développe le théme de "I'héritage" du Javidan-name. Le
message prophétique n'est transmis que dans la lignée des prophétes, qui sont les descendants

particuliérement intégres d'Adam:

(La connaissance de l'exotérique et de I'ésotérique de la forme humaine sous la forme de la
science des lettres) est transmise de lui (Adam) a ses descendants probes de manicre

héréditaire”.

Ce passage est caractéristique du Javidan-name. Mais le Mahram-name replace cette
conception dans le contexte de la théorie des degrés qualitatifs de la mission prophétique qui
lui est spécifique, ce qui fait apparaitre un nombre de détails absents du Javidan-name.

Le Mahram-name postule que les liens de parenté sont maintenus de maniere
ininterrompue lors du passage entre les degrés de la révélation. Muhammad, qui est le sceau
de la prophétie, ne pouvait pas avoir de descendance male®. En effet, dans le cas contraire,

ses fils auraient été confrontés a une situation sans issue: ils n'auraient pas pu poursuivre la

7 Textes, p. 17: i glba 4S (a3 )8 03 53 &Y (B 53 3
% Les fils de Muhammad auraient été tous morts en bas 4ge - cf. F.Buhl, A.T.Welch, "Muhammad", EI2, vol.

VII, 363-377.
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mission de leur pere, parce que celui-ci était le dernier des prophétes; ils n'auraient pas pu non
plus refuser le statut de prophéte, parce qu'il leur est dii selon le droit d'héritage. C'est
pourquoi la révélation continue aprés Muhammad non pas dans sa propre descendance, mais
dans la lignée de son cousin, ‘Ali; et ceci signifie aussi le changement de la modalité de la
révélation: la prophétie (nubuwwa) se transforme en sainteté (waldya). L'héritage de
Muhammad échoit dans sa totalité a sa fille, Fatima. Celle-ci relie entre eux les deux degrés
successifs de la révélation en apportant I'héritage de son pére a ‘Alf, son époux®'. Quant au
deuxieme Sceau, il ne pourra avoir ni de descendance directe, ni de successeurs méme dans
une autre branche dérivée de sa famille, parce qu'avec lui s'achéve le cycle total*,

Selon le Mahram-name, le passage entre les degrés de la révélation est
accompagné de l'abolition graduelle de la discipline de I'arcane, jusqu'a la manifestation

directe de la réalité:

Lorsque le cycle de la prophétie s'achéve on le nomme "la sainteté", et la manifestation
parfaite de cette derni¢re est nommeée (le degré de la) divinité... Bien qu'au premier et au
deuxiéme degré, la Réalité providentielle se manifeste, cette manifestation est toujours mélée
d'ambiguité, elle reste dissimulée sous le voile de la dualité et de la diversité des noms, cachée
derriere 1'apparence des choses composées. Au troisieme degré, la manifestation du Réel dans

les noms isolés (des lettres) se dépouille de cette ambiguité™.

La science de la parole divine est pleinement révélée dans la personne de ‘Ali b. Abi

Talib, le cousin et le gendre de Muhammad, avec qui commence le degré de la sainteté. ‘Ali

1 D'otl le surnom de Fatima, "le Confluent des deux Lumiéres" (o5l gess).
52 Textes, p. 69 - 70.

B Textes, p. 22.
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est une manifestation de I'Homme Parfait. Mais, a ce degré, la révélation de la science
primordiale reste limitée a un petit nombre d'initiés, inaccessible a la masse.
Avec l'avenement du degré de la divinité, le voile du secret est levé dans son

intégralité, et Dieu se manifeste ouvertement a 1'ensemble de 1'humanité sous 1'image d'Adam:

A son époque (i. e. celle du deuxieéme Sceau) qui est celle d'Adam, le cycle de la sainteté
aboutit a celui de la divinité. Avant que Dieu ne se manifeste, la vraie interprétation des livres
célestes en général, et du Coran en particulier, et la signification réelle de la condition humaine

ne seront manifestées non plus®*.

Ces passages font écho a la conception du Javidan-name selon laquelle les lettres
isolées de l'alphabet arabe sont la réalité ultime des choses qui, en se libérant de 1'état
composé propre a la condition du créé, se manifestera a I'état pur le jour de la Résurrection.
Les lettres isolées qui apparaissent en téte de certaines sourates du Coran, le dernier Livre
sacré, sont les précurseurs de cette manifestation ultime. Mais, comme nous l'avons vu, le
Javidan-name ne distingue pas les différentes modalités de la révélation, il ne donne donc
aucune indication explicite relative aux étapes successives du dévoilement du secret qui
précédent la manifestation directe. Le Javidan-name évite aussi de nommer ouvertement les
personnages qui sont chargés de la garde du secret ou de son divulgation. Cette divulgation
n'est pas associée dans le Javidan-name a ‘Ali, aux Imams ou au Deuxiéme Sceau, mais a des

mystérieux "Témoins":

¥ Textes, p. 16:
i) (ina 5 Lagemd (8 5 Lagae (5 sbaws S (o S5 Jallaosa 1A U 5 i ogie 3 gl 4 Y5 )50 (el 4S 52 (e 0

5 sl
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"Nous avons décoré le ciel le plus proche d'un décor: les étoiles" (XXXVII:6), "et Nous
l'avons protégé contre tout démon banni/ @ moins que l'un d'eux parvienne subrepticement a
écouter - une flamme brillante alors le poursuit" (XV:17-18). Le "ciel le plus proche" est orné
d'étoiles puisqu'il est la demeure d'Adam; et il est protégé contre les démons, ce qui veut dire
qu'on ne peut pas y accéder par les inspirations sataniques et les imaginations provenant de
I'ame charnelle (Sledi @At 5 At claledl - itt. "on ne peut pas accomplir le passage",
2S )58 Gl e e, Alnsi est protégé le secret de "Il révéla a son serviteur ce qu'll révéla"
(LIII:10), ainsi que le secret de la priére: pourquoi son nombre fut 50 au début®, pourquoi le
nombre des rak‘at est de 17, 15 et 11, et pourquoi il faut tourner le visage en direction du
Temple de Jérusalem ou vers la Ka‘ba®. Ces choses-1a ne peuvent étre comprises que par
inspiration divine et volonté de l'invisible (ue Sl 5 AY) Glddl), Clest pour cette raison
que Dieu n'a pas parlé ouvertement, attendant la venue des Témoins: "Et ceux qui ne croient
pas disent: Tu n'es pas un Messager. Dis: Dieu suffit, comme témoin entre vous et moi, et ceux
aupres de qui est la connaissance du Livre (sont aussi témoins)" (XI11:43), "Et aussi Nous
avons fait de vous une communauté intermédiaire pour que vous soyez témoins aux gens,
comme le Messager sera témoin a vous" (II:143). Quand ces Témoins rendront leur
témoignage, les gens reconnaitront que celui-ci n'est pas fondé sur I'imitation servile (Zag/id),

mais sur la science au sujet de laquelle il est dit: "Pour mes serviteurs justes est réservé ce

¥ Selon le récit de l'ascension céleste de Muhammad, Dieu avait initialement recommandé 50 priéres

quotidiennes a Muhammad et sa communauté. Sur le conseil de Moise, Muhammad intervient a plusieurs

reprises auprés de Dieu pour demander la réduction de ce nombre, jusqu'a ce qu'il n'en reste que 5 (cf. par

exemple J. E. Bencheikh, "Mi‘radj", E/2, vol. VII, p. 101).

% Selon Javidan-name, le nombre de 50 priéres est déterminé pour étre conforme a celui des lettres et des points

diacritiques de 1'alphabet (28 + 22), tandis que le nombre de rak ‘at renvoie a celui des Paroles originelles: 11 +

17=28; 15+ 17 =32.
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qu'aucun ceil n'a jamais vu, aucune oreille n'a jamais entendue, et aucun cceur n'a jamais

appréhendé"’ (277a-b).

Ainsi, Muhammad n'a pas expliqué la signification du nombre des prieres et des
rak ‘at. La réalité¢ (hagiga) de la mission de Muhammad sera expliquée par le Témoin faisant

partie de "ceux aupres de qui est la science du Livre". (459a-b).

Nous terminerons notre apercu comparatif des représentations concernant la mission
prophétique par cette description apocalyptique du Mahram-name décrivant 1'état du monde
correspondant a 1'époque finale de la "manifestation directe". Elle n'a pas son correspondant

dans le Javidan-name:

Lorsque le degré de la sainteté est scellé et qu