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INTRODUCTION

Deux remarques s'imposent au seuil de cette introduction. Tout d’abord
les sources de ce lexique sont des ouvrages de Ghazali dont Pauthenticité ne
fait de doute pour personne: I'Ihya’, I'Igtisad, 'Introduction au Mustasfa, le
Qistas, le Faysal, et, jusqu’a un certain point, le Mungidh. 1ls ont semblé étre
les types représentatifs de tout un ensemble — une vingtaine d’écrits — que
Jes spécialistes s’accordent & reconnaitre comme authentique, et qui a été seul
retenu, comme étant le texte requ du Maitre. Mais il ne s’agit 14, bien entendu,
que d’un choix, sinon arbitraire, du moins conventionnel et provisoire, basé
sur un critére de fait, susceptible de variations. A c6té de ce texte regu, il y a,
en effet, une multitude d’ouvrages attribués & Ghazali et dont Pauthenticité
a été mise en doute; ils ont été écartés, en vertu des principes de la recherche
historique. Celle-ci ne doit-elle pas procéder par recoupements successifs et
se contenter de solutions partielles avant de prétendre aux affirmations géné-
rales et définitives?

En second lieu, parmi les ouvrages utilisés ici, seuls le Mungidh, Vigtisad
et le Qistds ont été Pobjet d’une étude critique. Notre travail a été fait sur des
¢ditions ordinaires commerciales ot le souci d’établir un texte peut faire
défaut. Et il se trouve qu’en réalité, c’est le cas pour les ceuvres méme authen-
tiques de Ghazali.

Ces deux remarques expliquent le caractére plutét réservé du titre: ce
travail ne prétend étre qu’une contribution a Pétude du vocabulaire philoso-
phique arabe, et qu’un essai de lexique de la langue de Ghazali, dans la partie
de son ccuvre consacrée & «la Science de Pau-dela» (I, I, 3 sq.) et «aux
aspects cachés des choses religieuses» (Ms., 3 et F., 127), pour reprendre ses
propres expressions.

De ce point de vue, PThya’ ne pouvait pas ne pas étre Iobjet d’une attention
toute particuli¢re. C’est lui surtout qui a été dépouillé d’une facon systéma-
tique et qui se trouve étre le plus cité dans le présent lexique. Un travail simi-
laire a &té mené sur le Faysal, 3 cause de son importance pour une compréhen-
sion exacte de Pceuvre religieuse écrite du Maitre, et sa portée générale. Cet
ouvrage a été composé précisément pour répondre & des objections soulevées
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contre Ghazali A Poccasion de certaines affirmations dans I'Ihya’. Ce accusations
avaient méme été formulées sur une échelle plus vaste et sur un ton d’extréme
gravité: on avait présenté comme entichés de kufr (hérésie) et de bid‘a (inno-
vation) tous ses « ouvrages relatifs aux aspects cachés des transactions reli-
gieuses » (F., 127).

Dans ce méme domaine, Ghazali a fait appel aux disciplines de la logique
artistotélicienne des falasifa; il lui a méme consacré en particulier trois ou-
vrages: le Mi‘yar, le Mihakk et I'Introduction au Mustasfa. Ici cependant, la
pensée du Maitre a subi une évolution dont la derniére étape est représentée
par I'Introduction au Mustasfa. Seul cette derniére ceuvre a donc été retenue
et dépouillée; elle est le témoin définitif de la part que Ghazali a faite sienne
dans ce qu’il a emprunté i la falsafa, et des innovations qu’il y a introduites,
soit du point de vue du fond, soit surtout du point de vue de la terminologie.

Le Qjstds, lui aussi, est un ouvrage de logique, mais pensé en fonction
d’une perspective différente de celle qui a présidé a la composition des trois
écrits mentionnés, sur lesquels elle jette alors une vive clarté. Ceux-ci, en effet,
restent incompréhensibles tant qu’on ne songe pas i les étudier 3 la lumiére
d’une mentalité, d’une attitude d’esprit présente 2 toutes les pages, mais qui
demeure 2 I’état latent et ne se révéle que dans le Qjstd@s. De ce point de vue,
suffisante pour tenir lieu du Mi‘yar et du Mihakk et représenter A elle seule
ce qu’il y a de personnel au Maitre dans les trois ouvrages a la fois, P'Intro-
duction au Mustasfa ne pouvait pas suppléer a Pabsence du Qistés. Pour étre
complet, le lexique devait tenir compte aussi de ce dernier opuscule.

I1 a été question d’une attitude d’esprit qui commande Pceuvre de Ghazali
relative 4 la logique. Il s’agit de celle qu’impose au Maitre son dogme sunnite
dans son expression arabe. Ce dogme a connu une présentation scolastique
propre & lui, qui n’est pas, a vrai dire, quant au fond, une théologie, ni quant
a la forme, une théodicée, et qu’il vaut mieux se contenter d’appeler toujours
de son nom traditionnel de kaldm. Ghazali ne lui accorde pas un crédit sans
réserve. Il en adopte cependant les méthodes et leur reconnait une valeur
relative, « médicinale », d’efficacité. Il en traite dans I'Jya’, mais en passant
et dans la mesure ot les disciplines de la Scolastique musulmane lui paraissent
nécessaires pour une présentation orthodoxe de sa «Science de Pau-dela»
et «des aspects cachés des transactions religieuses». Or c’est dans cette
perspective formelle que dans I'Igiisad, le Maitre envisage le kalam, tout en
en traitant ex-professo et en exposant avec sa terminologie propre tradi-
tionnelle. Dés lors le dépouillement de I'Igtisad s’imposait a son tour. Mais ici
une remarque analogue a celle déja faite au sujet de la logique est néces-
saire. Pour la logique, on Pa dit, Ghazali renonce & une grande part de sa
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terminologie aprés Pavoir adoptée en bloc dans le Mi‘yar. 11 n’en conserve
que ce qu'elle a de commun avec les méthodes traditionnelles de raisonne-
ment, et ce qui peut étre interprété en fonction de Porthodoxie sunnite. De
méme pour le kaldm: il s’y trouve une terminologie créée et adoptée par le
sunnisme traditionnel.

Le présent travail ne pouvait prétendre embrasser cette terminologie
dans sa totalité. Ses proportions modestes commandaient de se limiter, dans
ce domaine, 4 ce qui pouvait faciliter une compréhension plus compléte de
Ia terminologie propre & Ghazali, celle dont il s’est servi, aprés I'avoir forgée,
pour exposer sa « Science de 'au-dela » et « des aspects cachés des transactions
religieuses ». La terminologie du kaldm, dans son ensemble, doit étre 'objet
d’un travail plus large et plus ambitieux; un essai de lexique de la langue du
Maitre ne pouvait se hausser 4 une pareille entreprise.

Tel qu’il se présente, et dans sa forme concréte, ce travail semble étre,
non pas un lexique de la langue de Ghazali, mais un lexique du Mungidh.
Cette constatation, exacte en elle-méme, ne signifie pas néanmoins que la
langue du Maitre a été envisagée exclusivement dans la perspective de son
Mungidh. Celui-ci n’a été dépouillé quaprés PIhya’, le Faysal, I'Introduction au
Mustasfa et lgtisad. En fait, le vocabulaire du Mungidh s’est trouvé alors, &
un petit groupe de termes secondaires prés, constitué et élaboré. Mais cette
constatation n’a rien qui puisse surprendre. Le but de Ghazali, dans son Mun-
gidh, est de livrer 4 son « frére en religion » « le but ultime des sciences et leurs
aspects cachés» (M. 3). C’était caractériser 'ouvrage comme un exposé, en
d’autres termes, « de la Science de I'au-dela » et « des aspects cachés des tran-
sactions religieuses ». Le Mungidh, s’il ne peut étre pris 4 la lettre comme le
récit de Pitinéraire spirituel de son auteur, doit étre considéré comme 'image
fidéle, le condensé de Pceuvre religieuse de ce dernier. Sauf pour quelques
termes, au sujet desquels sa mention paraissait s’imposer, 'opuscule n’a pas
été cité systématiquement. Il a semblé préférable dans la plupart des cas, de
laisser le lecteur, au courant du contenu du Mungidh et de ses difficultés, se
référer lui-méme, & partir du terme étudié et de la traduction proposée dans
le présent travail, au texte paralléle dans ce que on a appelé Pautobiographie
de Ghazali.

Mais tout ce qui précéde ne signifie pas que le Mungidk n’a eu aucune
influence sur Pallure générale de cet Essai lexicographique, sur ce qui fait
sa note propre et essentielle. Le Mungidh est un livre ou le Maitre expose sa
théorie de la certitude, ou plutét de la conviction religieuse. Or c’est cela
méme qui est A la base et se trouve étre le principe explicatif, la clé de
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toute son ceuvre relative 2 «la Science de I'au-dela» et aux « aspec{s cachés
des transactions religicuses ». Et le Mungidk permet d’en prendre une cons-
cience nette et forte, parce que, précisément, il est en lui-méme un raccourci
saisissant d’un ensemble immense oti les diversions et les longueurs cachent
souvent les lignes principales.

Cette remarque permet de comprendre pourquoi une autre série de
termes n’a pas été envisagée dans le présent travail: celle des mots désignant,
soit la vie ascétique en tant que telle, comme les vocables sabr, shukr, uns,
hubb, etc..., soit la vie psychologique de comportement, comme ghadab, shahwa,
et tous les noms des vices que Ghazali appelle les «habitus qui perdent»
(al-mukhlikat). Dans toute cette série, qui se rattache au soufisme traditionnel,
comme dans celle qui se rattache au kalam traditionnel, n’a été retenu que ce
qui pouvait servir 3 une meilleure compréhension de la langue propre du
Maitre: celle qui se trouve indiquée par le Mungidh, qu’il utilise pour ’exposé
de la science de «I’Au-deld» et «des aspects cachés des transactions reli-
gieuses »; C’est-a-dire pour son étude de la phychologie de la connaissance
et de la conviction religieuses, pensée par référence immédiate au donné tra-
tionnel sunnite dans son expression arabe, et en fonction des théories soufies
atteintes par les doctrines batinites & tendances néo-platonisantes.

Dans cette perspective, tous les termes du Vocabulaire de Ghazali sem-
blent graviter autour de trois triptyques de mots-clés:

le  Tasdiq, I‘tigad, “lim.

20 Iman, Tawhid, Yagin (auxquels il faudrait ajouter Ma‘rifa).

30 Z2ahir, Batin, Ta'wil.

Enfin, en face de cet ensemble fonctionnel et objectif, se trouve P'identité
Rizh, Qalb, Nafs, ‘Aql.

11 ne faut pas s’étonner non plus de ne pas rencontrer, dans cet. Essai, les
termes et les distinctions de la philosophie aristotélicienne ou néo-platoni-
cienne, comme c’est le cas dans le lexique d’Avicenne par Mlle Goichon.
Ghazali, on I'a dit, a rejeté la falsafa (Ik., I, 20, et ici au mot ‘Ilm). Dans
sa métaphysique, elle est une forme irrecevable du kalam; ce qu’elle a de bon
dans ce domaine et qui entrera dans la partie constructive de la synthése du
Maitre, se retrouve dans le kaldm orthodoxe et donc dans I'Igtisad. Et le Takafut
lui-méme, de ce point de vue, est un traité de kalam (cf. Jawahir, p. 21).

Quant aux théories physiques et mathématiques des faldsifa, elles ne
Pintéressent pas pour elles-méme et sont hors de sa perspective. Pour la lo-
gique, on a déja dit Pesprit avec lequel Ghazali I'a abordée. Reste 1a psycho-
logie; elle est celle des batinites ta‘limites (cf. ici les termes bdtin et ta‘lim).
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Elle sera reprise et repensée elle aussi, et entrera comme systéme explicatif
critériologique dans Pensemble de la «Science de Pau-dela». Toutes ces
raisons ont fait écarter le Tahdfut, déja dépouill¢, comme une des sources
possibles pour le présent travail. Ces raisons sont d’ordre théorique. Il y en a
une autre, d’ordre pratique: le relevé des termes philosophiques du Takdfut
a été fait par Bouyges dans son édition critique de cet ouvrage (p. 388 sq.;
p- 416 5q.). Ghazali lui-méme, au reste dans le Magdsid (cf. Magdsid, passim),
puis dans le Mi‘yar (cf. Mi‘yar, p. 182 sq.) a groupé, selon un ordre logique,
tous les termes techniques de la falsafa. Revenir, dans cette étude, sur le sujet,
était reprendre inutilement, en le copiant, un travail déja fait plus qu’a moiti¢.
D’autant plus, encore une fois, que ce n’est pas 12 que se trouve la pensée de
Ghazali et Pintérét de son ccuvre.

Cette pensée et cette ceuvre, a-t-il été dit, ont été élaborées en fonction
de la doctrine batinite, mais par référence immédiate aux données tradition-
nelles sunnites dans leur expression arabe. D’ol Pinfluence énorme du Coran
et du génie de I'arabe sur Pexpression de Ghazali et sa langue. Pour ce qui
concerne le Coran, il s’y référe constamment, sans craindre méme de forcer
le sens obvie du texte. Chaque fois qu’il a paru nécessaire pour une meilleure
compréhension du terme, le verset visé a été cité. Autant que possible la cita-
tion a été selon la traduction de Blachére, sauf lorsque celle-ci ne cadrait pas
avec la nuance exacte du terme employé par Ghazali.

Pour ce qui concerne le génie arabe, les termes eux-mémes se ressentent
de cet empirisme d’une langue qui, a 'encontre de celle d’Avicenne, n’a rien
de strictement technique pour exprimer les réalités métaphysiques ou psycho-
logiques. Elle est celle d’un fagih, et convient tout au plus aux sujets de spiri-
tualité et aux traités de vie intérieure et dévote. Méme les mots que les_faldsifa
et Ghazali utilisent en commun gardent chez ce dernier leur résonance ori-
ginelle, avec quelque chose d’oscillant et de flou. Le Maitre essaie de palier
cette déficience par des explications et des définitions qu’il se voit obligé de
reprendre assez fréquemment.

Voila pourquoi, dans ce lexique, une simple traduction du terme, surtout
celle de certains termes, a été jugée insuffisante. Tout d’abord, chaque fois
que cela a été possible, le terme n’a pas été relevé tout seul, mais avec son
contexte. Dans le lexique, il figure avec les autres termes de la méme racine
utilisés par Ghazali: la méthode a paru utile pour mieux faire saisir toutes les
nuances du vocable dont il s’agissait. Ensuite, bien souvent, il a semblé bon
de ne pas se contenter, dans un cas donné, de proposer une seule traduction,
mais plusieurs qui seraient plus ou moins synonymes. Enfin, trés souvent, la
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traduction — toujours susceptible d’étre une trahison — a été suivie d’une
étude explicative qui, pour ce qui concerne les mots-clés en particulier, pour-
rait paraitre un peu longue. C’est peut-étre sortir des cadres de la discipline
lexicographique. Mais Lalande le fait dans son Vocabulaire de la Philosophie,
et son exemple constitue, semble-t-il, un précédent qui fait assez autorité pour
qu’il soit possible de le suivre sans trop de crainte. Comme le Lexique d’Avi-
cenne de Mlle Goichon, et malgré les références parfois nombreuses ajoutées
A celles des exemples traduits, cet Essai de Lexique de la langue de Ghazali
n’a pas la prétention d’étre un Index ghazalien.

Les deux ouvrages mentionnés — celui de Lalande et celui de Mile Goi-
chon — comme aussi I'Index Aristotelicus de Bonitz, ont été des guides pré-
cieux dans P'élaboration du présent travail,

SOURCES DU LEXIQUE

Les ouvrages dépouillés, précédés de leur sigle, par ordre alphabétique:

1.

S A T

F = Faysal *t-tafriga bayna ’l-Islam wa’z-zandaga, éd. Dunia, Halab,
Le Caire, 1381/1961.

Ih. = Ihy@ ‘uliim ’d-din, Le Caire, Halabi, 4 volumes.
ler vol., 1346 H.; 2¢, 3¢ et 4¢ volumes, 1352/1933.

Iq. = al-Igtisad fi ’l-i‘tigad, éd. Gubukgu-Atay, NUR, Ankara, 1962.
M = al-Mungidh mina ’d-dalal, Damas, 1934/1352.
Ms. = Introduction au Mustasfa, in Mustasfa, Le Caire, 1356/1937.

Q = al-Qistds ’l-mustagim, éd. Chelhut, Imprimerie Catholique, Beyrouth,
1959,
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Halle, 1916; trad. du traité de Plhya’ sur la Pureté d’intention et la
sincérité (Ih., IV, 309-336).

3) Von der Ehe, in Islamische Ethik, II, Halle 1917 ; trad. du tr. du Ma-
riage de I'lhya’ (Ih., 11, 19-55).

4) Erlaubtes und Verbotenes Gut, in Islamische Ethik, III, Halle (Saale),
1922 ; trad. du tr. de Plhya’ sur le Permis et le défendu (Zh., II,
79-138).

S. pE BEAURECUEIL, Ghazali et Saint Thomas d’Aquin. Essai sur la preuve de

Dexistence de Dieu proposée dans UIqtisad et sa comparaison avec « les voies tho-

mistes », in BIFAO, t. XLVI, 1947, refondu in MIDEO, III, 207 sq.,

trad. de la Ia, Iz de P'lgtisad (Iq., 24-35).
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4. BracHERE, Le Coran, Paris, Maisonneuve, 1949, 3 vol.

5. BousQuer, Ihya’ ‘ouloum ed-din ou Vivification des sciences de la foi. Analyse
et Index, Paris, Max Besson, 1955.

6. CorBiN, Le livre réunissant les deux sagesses, Paris, Maisonneuve, 1953.

7. DINGEMANS, al-Ghazali’s boek der liefde, Leiden, 1938, trad. du tr. de PAmour
de Dieu dans 'Ihya’ (Ih., IV, 252-309).

8. Frick, Ghazalis Selbstbiographic: Ein Vergleich mit Augustins Konfessionen,
Leipzig, 1919. .

9. GARDET-ANAWATIL, Introduction & la Théologie musulmane, Paris, Vrin, 1948.

10. MacponaLp, Emotional religion in Islam as affected by music and singing, in
JRAS, 1901-1902, p. 1sq.; trad. du tr. du Chant religiceux dans I Jhya’
(Ih., I, 236-269).

11. MoNTcOoMERY-WATT, The faith and practice of al-Ghazali, London, 1953;
trad. du Mungidh.

12. OBERMANN, Der philosophische und religidse subjectivismus Ghazalis, Wien und
Leipzig, 1921.

13. ScuMOLDERS, Essai sur les écoles philosophiques chez les Arabes et notamment
sur la doctrine d’Algazzali, Paris, 1842; trad. du Mungidh.

14. TscHEUSCHNER, Minchsideal des Islams nach G.s Abh. iiber Armut und Wel-
tentsagung, Diss. Berlin, 1933; trad. du tr. de la Pauvreté et du détache-
ment, dans I'Thya’ (Ill;, IV, 164-210).

15. WEHR (Hans), Al-Ghazzali’s Buch von Gottvertrauen, in Islamische Ethik,
IV, Halle (Saale), 1940; trad. du tr. de la Disponibilité de 'Ihy@’ (1.,
1v, 210-252).

16. WENSsINCK, La pensée de Ghazali, Paris, Maisonneuve, 1940,

17. Zasivi, Ithaf as-Sada, Commentaire de 'Jhya’ en 10 volumes.

UTILISATION DES NOTICES LEXICOGRAPHIQUES

1. Les termes du Lexique sont rangés d’aprés I'ordre alphabétique arabe:
dlif, ba, ta, tha, etc...

9. Chaque terme figure sous sa racine et est affecté d’un numéro.

3. Les renvois au texte arabe figurent 2 la suite de chaque traduction.
Toutefois une nouvelle numérotation commence avec chaque lettre de Pal-
phabet.

4. La traduction du vocable figure entre deux guillemets. Elle est sou-
lignée & Pintérieur du texte cité comme exemple, mais seulement lorsque le
correspondant arabe de ce texte a été mentionné dans les références arabes.

5. Souvent, pour de courtes expressions, leurs correspondants arabes
ont été groupés sous un seul numéro. Dans la traduction frangaise, ce numéro
figure toujours aprés la derniére référence.

6. La traduction du Coran de M. Blachére étant fréquemment citée,
il y est renvoyé sous le signe Bl., avec mention du volume et de la page.
Exemple : BL. II, 300.

7. MIDEO = M¢langes de I'Institut Dominicain des Etudes Orientales.

8. Dans les cas ot il y a eu référence & un ouvrage de Ghazali non utilisé
dans le présent travail, cette référence a été faite sur Pédition mentionnée dans
notre étude sur la Notion de la certitude chez Ghazali, Paris, Vrin, 1958.

9. Stt = surtout.



SYSTEME DE TRANSLITTERATION

A. CONSONNES

gh =

= kh = # sh = 2 t_ n O

b—ﬂ-—‘ d = 2 S = ° f =L'J h = A

t = o dh = 3 d o q =¢ w o= 3

th = & r = t b k = 4 y =

i = c z = ) z = 5 1 =J a = 3 (at en état
c construit)

h=¢ s = =L m=¢t

B. VoYELLES

u bref =0 ;iilong =ou ;3 = along ; i = ilong.

C. DIPHTONGUES
aw = o ; ay = !

N.B. Le nom de Ghazali étant entré dans 'usage du frangais, il ne sera
affect¢ d’aucun signe.

e ey

1. ATHTHARA: «produire un effet par influence»; sens ordinaire
arabe, sans utilisation précise technique. « La pratique... a-t-elle de leffet sur
Paugmentation de la foi? » (1) (Zh., I, 107).

2. ATHAR (pl. ATHAR): «trace», «vestige».

a) Effet. Dans le méme sens que dya, signe (Jh., IV, 272). « Tous les étres
existant dans le monde sont un des ¢ffets de la puissance de Dieu» (2) (If.,
1V, 370); on « considére les attributs de Dieu en considérant les effets de ces
attributs » (3) (Zk., IV, 370). Jamais le créé n’est dit directement trace de
Dieu, mais de ses attributs.

b) Sens technique dans la science religieuse traditionnelle musulmane:
un des arguments d&’autorité, avec le khabar (cf. ce mot) et les versets coraniques.

1eT sens: tout enseignement lransmis, en général, et fixé par écrit: « Il ne
nous est arrivé aucun enseignement positif 4 son sujet» (4) (Zh., I, 173): il s’agit
des pratiques cultuelles.

2¢ sens plus précis: tout enseignement positif ayant pour auteur une person-
nalité autre que le Prophéte. Cf. en particulier les arguments d’autorité cités selon
Pordre indiqué: verset coranique, khabar et athar (Ih., I, 5-11) et (Zh., 1V,
127-135).

3. MA'THUR: ce qui a été «transmis» par tradition écrite, surtout
«lensemble transmis des coutumes et des croyances» (5) (M., 19): «les orai-
sons jaculatoires transmises» (6) (Jh., I, 283); «les sentences éparses transmises
de Junayd» (7) (M., 59).

oSOVl BLs gl S de Ll Jedl (D)
LAl 58 ST e 1 Gl Slagege & @
calie BT e slie I B (8)
e ga @

L5 U el (5)

I (USR5

a8l Sl (7)
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4, AKHIR (fém. AKHIRA): «dernier ».

a) Dans Pexpression « le Jour dernier » qui est un des trois points essentiels
de la foi. « Les points essentiels de la foi sont trois: la foi en Dieu, a son envoyé,
et au Jour dernier» (1) (F., 195). On rencontre plus fréquemment ’expression
« la foi en Dieu et au dernier Jour » (2) (Ik., 111, 58; Ih., 1V, 145). Le dernier
Jour se référe soit au jugement particulier, soit au jugement dernier. Cf. Ih.,
IV, 56-57, 151, etc..., pour la distinction entre la résurrection « mineure » et
« majeure ».

5) Qualifie aussi le séjour dans Pau-dela, d’aprés Cor. XXIX, 64. « En
vérité la demiire demeure est la vrai vie» (3) (Zk., IV, 270).

5. AKHIRA: «PAu-dela».

a) Létat de vie qui commence aprés la mort. « La vraie vie est celle de I'4u-
dela» (4) (Ih., IV, 270). Les « hommes de la connaissance » (cf. ‘drif } « pré-
féreront alors le plaisir de voir le visage de Dieu aux jouissances du Paradis:
car les jouissances du Paradis consistent dans le manger et les relations
sexuelles » (5) (Zh., IV, 269). Pour le sort des quatre catégories d’hommes
dans PAu-deld, cf. Ih., IV, 21. Opposition entre cette vie et celle d’ici-bas:
« L’ Au-deld approche et I'ici-bas s’éloigne en courant» (6) (/h., I, 3). Le prin-
cipe traditionnel: « L’ici-bas est la pépini¢re de PAu-dela» (7) (Ik., 1, 16).

b) L’état de vie a réaliser dés ici-bas : « L’ Au-deld désigne le fait d’aller vers
Dieu et de connaitre le bonheur de le rencontrer » (8) (fk., IV, 271). Expli-
cation: « Ton ici-bas et ton Au-deld sont deux états de ton cceur. Ce qui est
proche et 4 portée de la main s’appelle ici-bas, et c’est tout ce qui vient avant
la mort; ce qui est éloigné et vient dans la suite s’appelle I’ du-dela. Tout ce
A quoi tu as part... et dont tu jouis dans l'immédiat est I'ici-bas en ce qui
te concerne » (Ih., III, 190). Or on peut arriver a trouver du plaisir dans
«le savoir et la pratique» qui persistent dans I’Adu-deld; et alors «lorsque
nous parlons de Pici-bas blimable, nous ne pensons pas 4 cela (i.e. savoir et
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pratique) du tout; nous disons plutét qu’il fait partie de I du-deld » (1) (ibid).
D’otr les expressions: «les actes de PAu-deld» (2) (Ih., 1, 16). 11 y a alors
indentité entre le diptyque «religion - monde » (din - dunya) et « au-deld -
ici-bas » (@khira - dunya) (cf. Ih., I, 16-17 sq.).

c) Ensemble de vérités dogmatiques, objet d’un enseignement révélé: « Il a
percu Au-deld par son cceur, d’une perception immédiate certaine» (3)
(Ih., 111, 64). Les prescriptions légales, par exemple, en font partie. Dans le
Mungidh, venant aprés un développement sur certaines propriétés du monde
naturel, connues seulement par un petit nombre de privilégiés: « La plupart
des phénoménes merveilleux de 1’Au-deld sont de cette catégorie... Pourquoi
n’y aurait-il pas dans les prescriptions légales, des propriétés... qui ne seraient
visibles qu’a I'ceil de la Prophétie » (4) (M., 94). Dans ce sens il y a identité
entre @khira d’une part, et malakit et ghayb de autre. Cf. ces termes. « L’ici-bas
est du domaine du Reégne (cf. mulk) et de la vision sensible (cf. shahdda),
et Pau-dela, du Monde caché et du Royaume » (5) (cf. malakiat) (Ih., IV, 20);
(cf. ma‘rifa, batin, zahir, ‘tlm al-dkhira).

6. ASL (pl. USUL): « principe», «fondement», «donnée fondamen-
tale », «origine», «article de foi ».

a) Fondement, base, origine, en général. « La foi est le fondement de la dis-
ponibilité » (tawakkul) (6) (Ik., IV, 211). « Le savoir... qui a nom foi dans
Pacception originelle du terme» (7) (ihid.) «Les fondements (de la science
religieuse) : le Livre de Dieu, les us et coutumes de son Prophéte, Paccord de
la Communauté, les paroles et gestes des Compagnons » (Zk., I, 15); «les fon-
dements du droit» (Ih., 1, 16; Ms., 3-4). Cf. aussi [k, III, 260-261: «les
Jfondements des pratiques cultuelles » (8).
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4 LEXIQUE DE GHAZALI

b) Article de foi, ou simplement article. Dans Ih., I, 93 sq: chaque chapitre
de P'Epitre hiérosolomitaine est divisé en dix articles. Les erreurs des falasifa
en métaphysique « peuvent étre groupées en vingt articles» (1) (M., 33).

¢) Dans le domaine de la connaissance: principe considéré comme point de
départ, prémisse, dans un syllogisme. « La preuve est ou bien une donnée fonda-
mentale, ou bien référence par analogie a une donnée fondamentale » (2) (Iq., 248).
A propos d’une affirmation: « Nous la démontrerons par une preuve constituée
de deux autres prémisses » (3) (Ih., 26; cf. aussi Q., 49, etc...).

7. UFUQ: «horizon». Dans Dexpression: al-ufug al-a‘la: «I’horizon
supérieur », le monde des anges et des vérités intelligibles (synonyme de
malakit, al-mala’ al-a‘la, cf. ces termes). « Quiconque oublie Dieu, Dieu le
jette dans loubli... de soi-méme; il tombe alors au niveau des animaux, et
renonce a I’ascension vers lhorizon supérieur » (4) (Ih., IV, 26).

8. AMR.

a) «Ordre», « commandement». Le terme est alors corrélatif de nahy
(défense, interdiction). « Le discours est ou bien pour donner un ordre, formuler
une défense, ou bien pour raconter ou se faire raconter (un fait) » (5) (Ig.,
118). Cf. a ce sujet Ig., 149-157; 199-200. Cf. aussi Th., I, 17. « Dieu vous a
donné Pordre... Prenez garde d’aller contre ordre (de Dieu) » (6) (Q., 101).

b) «Chose», «affaire», «cas», «fait», «question traitée». Au sujet
d’une « donnée premiére» (cf. awwali): « Pour I'obtenir, il ne faut pas autre
chose que existence de la raison » (7) (Ms., 29). « L’affaire, le cas, était clair »(8)
(Zh., 11, 260). « Nous nous sommes étendus sur une guestion qui est au-dessus
de P’objet des sciences de transaction » (9) (Ih., IV, 23). Cf. aussi [k, IV, 277.

¢) «Le Décret», « ’Ordre », et, par extension selon le sens b, le domaine
de « la volonté légiférante » ou de « Dactivité législatrice » de Dieu. D’oll identité
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avec malakit, ghayb, considérés comme le monde caché¢ des réalités intelligibles.
Le terme est pensé en fonction de Cor. XXVII, 85, au sujet de qalb, sirr, rih
(cf. ces termes). Le sens est bien précisé dans (Zh., I1I, 326) a propos de Cor.
XXVII, 85: «Ils tinterrogeront sur I'Esprit. Réponds: PEsprit procede de
POrdre de ton Seigneur » (B, II, 391). « Mais qu’il soit de I’Ordre de Dieu
ne signifie pas qu’il est Pordre qui s’oppose a la dé¢fense. Car cet ordre-la est
discours, et I’Esprit n’est pas discours. Il ne faut pas plus comprendre par
I Ordre le fait (ash-sha’n), comme si on voulait dire par 1a qu’il est de la créa-
tion (khalg) de Dieu seulement. Cela est général en cffet et s’étend a tous les
etres créés. Clest que le monde est deux: le monde de Décret, et celui de la
Création; et 2 Dieu appartiennent la Création et le Décret. Or les corps soumis
4 la quantité et aux dimensions sont du monde de la Création — la Création,
en effet, étymologiquement, désigne la mensuration — et tout étre pur de
la quantité et de la dimension est du monde de I’Ordre» (1) (Ih., 111, 326).
Cf. aussi Ih., I, 48; Ih., 11, 257; Ik, 111, 3, 9, 347; Ih., IV, 23. Dans ce cas
le terme n’est jamais employé au pluriel. Il détermine souvent le terme ‘alam.

d) Sens technique religieux. (Le terme est alors employé au pluriel surtout,
umiir) : « Les lois, les vérités intelligibles qui régissent toute Péchelle de I’Exis-
tence, et qui sont désignées par la formule dogmatique ».

Déterminé par un qualificatif: « Les choses honorables divines » (Z4., IV,
255). « Les choses divines » (Ih., IV, 269, 277). « La science de la coordination
des choses divines qui s'étendent & tous les étres existants est au sommet des
connaissances... La plus délicieuse des sciences est celle qui a pour objet Dieu,
ses attributs, ses actes et le gouvernement qu’il exerce dans son royaume » (2)
(Ih., I, 265). « La sagesse consiste en méme temps A connaitre la coordinatien
des choses... et A pouvoir la réaliser » (3) (Ig., 165, 183). Do, en ce qui con-
cerne la formule dogmatique du « Credo sunnite », aprés mention de diverses
interprétations selon les écoles théologiques: « Entre cette liberté totale (a
égard du texte) et le littéralisme des Hanbalites, le juste milieu est délicat
a trouver. Seuls y arrivent les favorisés. Ils saisissent les choses par une lumiére
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6 LEXIQUE DE GHAZALI

divine et non par oui-dire. Puis, lorsque les aspects secrets des choses se dé-
voilent complétement 2 eux, ils considérent ce qui a été entendu et les termes
en usage » (1). Et alors ils interprétent ou gardent le sens obvie (Zh., I, 92).
Cf. aussi k., IV, 152. Ce sens technique se dégage moins nettement dans Zh.,
I, 18, 78.

Mais umir ne désigne que ce qui se dégage de la formule considérée dans
son aspect apparent (cf. zdkir). Et alors « on ne se représente de ces choses que
les qualités et les noms» (2) (Jh., II, 260). (Pour une explication de cette
affirmation, cf. Magsad, 17 sq.). Aussi dans le texte cité (Zh., I, 92) est-il ques-
tion de asrar al-umiir (cf. sirr). On trouve plus souvent Pexpression hagd’ig
al-umiir : «les vérités, les réalités profondes des choses» (cf. hagiga); «Die
Wahrheit der Dinge» (Obermann, 18).

Or, a propos des vérités dogmatiques relatives & la Pénitence on trouve:
« Chercher a savoir les vérités des choses est plus important que d’aller a la
seule recherche de la formule» (3) (IA., IV, 4). Cf. aussi dans ce sens Jj.,
1V, 117, 119, 197, 363.

Au sujet du kalam, la scolastique officielle: « Quant au kalam son but
est de protéger les croyances que les tenants de la Sunna ont regues des Anciens...
En demander plus (au kalam), c’est chercher le dévoilement des réalités pro-
fondes des choses par une voie qui n’est pas la bonne » (4) (fk., I, 36; comparer
avec M., 20). Toujours au sujet du kaldm : «La connaissance de Dieu, de
ses attributs, de ses actes, et tout ce & quoi nous avons fait allusion dans la
science de dévoilement, cette connaissance donc ne s’obtient pas par le kaldm;
bien mieux le kalam risque d’étre, dans ce domaine un voile et un obstacle »
(Zk., I, 21). Enfin: « Quant 2 son utilité (le kalam) on pourrait croire qu’il
servirait & dévoiler les réalités profondes et 2 les connaitre telles qu’elles sont.
Loin de 1a» (5) (Z4., 1, 86).

Donc les umir désignent bien les vérités dogmatiques dont le kaldm ne
peut donner la conviction. Et alors kaqa’iq al-umir désignent le « sens caché »
(cf. batin) de la formule dogmatique «apparente» (cf. zahir) qui est objet

ol St Y ale Al ¥ el Gy WL 3m oy A IRV L gy sladY) - (1)
el AU e o Lode Lp¥ LLE B catSSE sl £l Y AL Ll Oy
,ZAJ!," Llgyi,

eyl sliall Y ol e on Y (2)

SR B Ll e LY s LG (3)

Gt b o5 by by Gl e 2l el s I olaizdl Gl enaii o3SUE LI (4)
colas a2 L e LGy G

Lol e Lo Ll Bkl GaiST S5 O ol 48 weie U (5)

LEXIQUE DE GHAZALI 7

d'i‘tigad et non de ‘ilm (Ih., 1, 83, 89). Cf. ces termes. Dans ' Igtisad, Ghazali
omet de parler de certains sujets, parce que «en traiter, c’est s’occuper des
réalités profondes des choses; et il ne convient pas de le faire lorsqu’il s’agit
simplement de ce qui a pour but Paffinement de Pi‘tigad» (1) (Ig., 221).
1l cite alors des exemples: l'un est relatif 2 la prédestination; le deuxiéme,
3 la différence entre islam et iman (cf. ce terme); le troisiéme, a la question
des petites et des grandes fautes (as-saghd’ir wa'l-kabad’ir). Tous des sujets
développés dans les traités de I’Amour, du Tawakkul, du Sabr - Shukr (Ih., IV,
59 sq.). Ils font partie de la ma‘rifa et du tawhid (cf. ces termes), c’est-a-dire
de la confession de 'unité considérée non seulement comme témoignage verbal
(par la formule de la Shahida musulmane), mais comme principe de vie qui
fait voir au fidéle tout en Dieu et par Dieu (cf. I5., I, 30).

C’est bien dans ce sens qu’il faut comprendre 'expression faga’iq al-umir
dans les passages relatifs au qalb, rih, ‘agl, qurb, qui sont toutes des notions
entrant comme éléments essentiels dans la ma‘rifa. « L’amour restera par le
fait méme que ces qualités resteront aprés la disparition de toutes les images
(cf. siira); et ces qualités se raménent, dans leur ensemble, 2 la science et a la
puissance: §’il (Phomme) sait les réalités des choses et peut les réaliser en
dominant ses tendances 2 la concupiscence » (2) (Zk., IV, 257). Cf. ausst Jh.,
111, 4, 9, 12, surtout 167; Jh., IV, 282, 429. En ce qui concerne la connaissance
du Prophéte: Ih., 1, 78; Ih., 111, 22; Ih., TV, 168. Pour la raison (‘agl): Ik.,
I, 79; Ip., IV, 264. )

Dans le Mustasfa oi Ghazali traite de la connaissance dans le domaine
de la dialectique et non de la ma‘rifs (pour différence, cf. Jawdhir, 21 sq. et
Arba‘in, 23 sq.), il analyse aussi le phénoméne de la connaissance qui s’achéve
par la hadra rubiibiya (cf. ce terme); mais il n’emploie pas I'expression hagd’ig
al-umiir; on y trouve hagd’ig al-ma‘qilat (Ms., 17-18).

L’expression haga’iq al-umir a donc dans la pensée de Ghazali un sens
bien précis et technique: «le sens caché, intime, profond » de la formule dog-
matique dont le bien-fondé reste intangible. A ce sens correspond, sur le
plan psychologique, un état que ne peuvent procurer ni «lavoie dela falsafa‘»
(M., 17) ni le kalam, ni les enseignements des batinites (zbid.), mais la « voie
des soufis » (ibid.). C’est le sens de la position du probléme dans le Mungidh
(M., 7, 8).
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8 LEXIQUE DE GHAZALI

9. AMANA: «dépét», «objet confié» i quelqu’un.

A. Sens ordinaire: « Le coeur est le dépst que Dieu a confié 4 son servi-
teur; la vie aussi est un dépét, comme tout ce qui est principe d’acte d’obéis-
sance» (1) (Ik., IV, 11). Il Sagit de la notion commune de la responsabilité
des actes. Relation avec le verset coranique: « (Heureux les croyants) qui, de
leurs dépéts et de leurs engagements, sont respectueux» (Cor. XXIII, 8;
cf. aussi Cor. LXX, 32). Cf. aussi Th., I, 51; Th., 111, 62.

B. Sens technique: par référence au verset coranique: « Nous avons
proposé la Confiance aux cieux, i la terre et aux montagnes. 1ls ont refusé
de s’en charger et s’en sont effrayés, alors que ’Homme s’en est chargé (Cor.
XXXIII, 72. Cf. Blachére, III, 999 avec commentaire).

a) 1l s’agit alors de la ma‘rifa et du tawhid (cf. ces termes):

« Et ce dépét, c’est la ma‘rifa et 1a confession de Punité » (2) (Zh., 111, 12).
I1 est « porté par le ceceur» (cf. galb): tout cceur... «est devenu capable de
porter le Dépét » (ibid.). Il est « accepté », « regu » par le moyen de la « raison »
(cf. ‘agl). La raison est digne d’honneur parce que « par elle est requ le Dépst
de Dieu» (Ik., I, 13; Ms., 2). L’une et Pautre indiquent alors la « vertu se-
créte» (cf. sirr) par laquelle Phomme s’approche de Dieu (., I, 48). Elle est
« cette chose précieuse qui porte le Dépst de Dieu» (3) (Ik., 1, 48).

b) Dans un autre passage, c’est ce sirr lui-méme qui est le dép6t. « Tu
différes de I'ane par une vertu secréte divine qui a2 &té proposée aux cieux, ala
terre et aux montagnes. Ils ont refusé de s’en charger et s’en sont effrayés. La
connaissance de ce qui est hors du monde des cinq sens ne peut avoir lieu que
dans le monde de cette vertu secréte... Aussi quiconque ne saisit que ce qui
est objet des sens oublie Dieu: car Dieu, en lui-méme, n’est pas objet des cinq
sens en ce monde. Et quiconque oublie Dieu... néglige de monter vers I’horizon
supérieur et trahit, en ce qui concerne le Dépit A lui confié¢ par Dieu... Il a
un Dépst qui doit faire retour 4 celui qui I’a confié... et ce Dépst est comme
le soleil étincelant. Mais ce soleil est tombé dans notre moule périssable et
s’y est couché. Néanmoins ce soleil se 1évera lors de la destruction du moule;
il se Iévera de son lieu de coucher et reviendra a son créateur... soit enté-
nébré..., soit lumineux. Et entre ce soleil étincelant et lumineux, et la
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présence de la Souveraineté (cf. hadra), il n’y aura pas de voile » (1) (2p.,
1V, 26).

Ainsi, c’est le cceur ou la raison, ou encore le sirr, qui est le Dépat, alors
qu’ailleurs il est le lieu du Dépét, ou encore le principe par lequel le Dépot est
accept¢ et requ. Mais nous sommes dans le systéme de la Ma‘rifa on la raison,
qui est le sirr, tout en faisant partie du monde intelligible (‘@lam as-sirr), devient
intentionnellement, tout ce monde par la connaissance. A ce titre la vérité
de la raison ou du cceur, ou du rik (cf. ce terme) fait partie de I’ensemble des
vérités de la Ma'rifa et du Tawhid (cf. sirr, ma‘rifa, tawhid, malakit).

10. AMANA: «croire», «adhérer par la foi».

a) Objet.

— Areligieux: « celui qui ne ¢roit pas que tu sais le calcul ne peut Pap-
prendre de toix» (2) (Q., 85).

— Religieux surtout. A Penfant il faut enseigner les plus tét possible
«la foi au Paradis, au feu, au rassemblement général, et 4 la divulgation
générale, au point qu’il y adhére par foi et qu’il y croie» (3) (Zh., 1, 14).

b) Qualification.

— Croire d’une foi aveugle et non réfléchie. C’est le sens le plus fréquent.
«Celui qui croit que P'opposition aux appels de la concupiscence est la voie
vers Dieu, sans en connaitre le motif et le seret, celui-la est du nombre de ceux
qui ont adhéré d’une adhésion de foi (4) » (Ih., 111, 56).

— Croire d’une foi réfléchie, par considération attentive des données
de la foi. Les Proches (cf. mugarrab) et les Justes « croient sur perception im-
médiate » (5) (Zh., III, 14). Cf. aussi Zf., IV, 305.

1. MU'MIN (pl. MU'MINUN): «croyant», «fidéle ».

a) Le croyant du commun qui accepte enseignement de foi par soumission aveugle.
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10 LEXIQUE DE GHAZALI

Les bédouins grossiers ont cru, « non par le moyen de la recherche et de la
preuve, mais seulement par référence a une circonstance concomitante, et par
une suggestion imaginée qui est tombée rapidement dans leur cceur et I'a
amené A se soumettre au vrai. Ceux-la sont vraiment croyants» (1) (Ig., 9)-
Cf. aussi Ig., 44; Ih., 1, 66. Souvent il y a indication expresse lorsque ce sens
est voulu (/f., I, 5; Ih., IV, 24, 147).

b) Le croyant réfiéchi, le “arif, celui qui a médité sur les données de la foi, apres
les avoir acceptées. Dieu a dit: « Vous étes les plus hauts si vous étes croyants »
(Cor., 111, 139; Bl., III, 891) pour marquer la supériorité des croyants sur les
musulmans. «...Celui qui est désigné ici, C’est le croyant, homme de la connais-
sance, A P'exclusion de celui qui se soumet ziveuglémcnt a Penseignement
donné » (2) (Ik., 111, 20). Pour le principe de distinction entre a) et b), cf. Ih.,
I11, 326.

c) Le terme est employé au moins une fois dans un sens areligieux
«celui qui croit au médecin» (Ik., IV, 7).

12. IMAN: «croyance», «foi».

1. Point de vue objectif: ensemble de vérités, objet d’enseignement révélé.
«Du moment que la foi est implantée dans les personnes de par la conception
originelle, les hommes se sont divisés en deux groupes. L’un s’est détourné
et a oublié, et ce sont les infidéles; Iautre... s’est souvenu. (Ce dernier) est
comme quelqu’un qui aurait été porteur d’un témoignage, I'aurait oubli¢ par
inadvertance, puis s’en serait souvenu » (3) (Zk., I, 77). Cf. aussi dans le méme
sens k., IV, 67; Ih., 111, 124.

Cet ensemble originel se raméne aux vérités de P'existence de Dieu et
du jour dernier (Zk., III, 64, 270 et F., 208). Mais pratiquement, «les trois
points essentiels de la foi sont: la croyance en Dieu, en son Envoyé, et au
dernier jour » (4) (F., 195). Cf. akhir. Comme savoir organisé, la foi se raméne
A Pensemble « de la science de dévoilement et des sciences de transaction »
(Ih., 1V., 89). Cf. mukdshafa, mu‘amala. C’est la systématisation de ce qui est
enseigné selon le logion: « La foi se compose de soixante-dix parties et un peu
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plus. La plus haute, c’est le témoignage qu’il n’y a de Divinité que Dieu, et
la plus basse, c’est le fait d’écarter du chemin ce qui peut étre source de dom-
mage» (1) (Zh.,, IV, 7). Cf. aussi pour ce point de vue objectif: If., I, 28,
29, 68, 82, 107; I4., 111, 13, 38, 261, 326; Ik., IV, 53, 65, 66, etc...

II. Point de vue subjectif: la foi est un jugement de véridicité (cf. tasdiq)
continu et permanent, dont Ueffet pratique est une adhésion parfaite. Elle exclut le doute
et jouit du caractere intellectuel du savoir (cf. ‘ilm), en ce sens qu’elle a pour
base un principe auquel on reconnait une valeur universelle: enseignement.
Dans le domaine profane, un maitre enseigne, d’oli les sciences profanes; dans
le domaine religieux, le prophéte enseigne et rappelle les vérités implicitement
contenues dans la fitra, d’olt les sciences religieuses.

A. Domaine areligieux: le malade, pour guérir, doit « avoir une adhésion
de foi a la raison d’étre de la médecine », 3 savoir qu’a toute maladie corres-
pond un remeéde. Il doit aussi croire a la capacité du médecin traitant. « Sa
Jfoi ala raison d’étre de la médecine ne lui profite pas sans cette derniére foi » (2),
c’est-a-dire la confiance dans le médecin qui traite (Zh., IV, 44). Pour Pensei-
gnement proprement dit, cf. Q., 78, sq. et 4., 111, 14,

B. Domaine religieux: En général, le terme est:

— antonyme de kufr: «Le Prophéte dit: Pinfidélité est un poison
qui perd, et la foi une guérison qui donne le bonheur» (3) (Zh., 193). Cf.
aussi Jh., I, 89 et F., 134;

— synonyme:

de din: cf. Ih., 111, 12, pour lidentité entre «les points essentiels de
la religion » et « les points essentiels de la foi». Cf. aussi Jh., IV, passim : «les
stations de la religion » = «les stations de la foi»; et Ik, I, 111-112;

de islam : cf. Ig., 78-79, pour Pidentité entre «la parole de la foi» et
la parole de Pislam (il s’agit de la Shahdda). Pour les nuances entre les deux
termes, entre lesquels il peut y avoir synonymie, opposition ou inclusion, cf.
Ik, 1, 106, et ici plus loin.

Ainsi Jman s’applique « a des points de vue divers » (Z4., IV, 58). L’auteur
les distribue en 2 grandes divisions: « la foi sur simple acceptation d’un ensei-
gnement donné », et la foi par dévoilement, « acquise par réflexion personnelle
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12 LEXIQUE DE GHAZALI

sur le donné révélé »: il est nécessaire d’avoir « la foi a Pexistence de principe
des lois révélées. Il faut absolument Pacquérir soit par vérification personnelle,
soit par soumission aveugle 4 un enseignement transmis. Et les deux (assen-
timents de foi) font partie de ’ensemble de la foi» (1) (If., IV, 4).

D’ou:

«La foi est (de) deux sortes: celle par simple acceptation d’un enseigne-
ment donné, comme la foi du commun des fidéles... et la foi par dévoilement.
(Celleci) se réalise par la dilatation de la poitrine 2 la lumiére de Dieu » (2)
(Zh., IV, 24). Toutes les nuances selon lesquelles le terme est employé se
retrouvent a Pintérieur de cette grande division.

L. Foi par soumission aveugle & un enseignement traditionnel. Cette foi est
jugée suffisante par Muhammed (Jg., 6, 9-10). Le terme alors désigne:

— un assentiment qui a pour résultat Padhésion ferme de Pesprit a
Pobjet proposé. Cet assentiment est « un jugement de véridicité formé par
le cceur », qui se contracte sur Pobjet (7., I, 107) et s'oppose & celui donné
par «perception immédiate et vision directe» (Jh., I, 48) ou par «clair-
veoyance » (Zh., II1, 332). Il est un « discours intérieur, un mouvement de la
langue » (Ih., III, 64); il est propre « au commun des fidéles» (Jh., 111, 13)
« qui croient par leurs langues et leurs croyances» (/h., III, 326). Il y est fait
allusion par P’expression: «la croyance par simple adhésion de foi» (Ih., II1,
324), ou par le terme employé tout seul sans aucune qualification (Z}., IV, 305).
On trouve plus souvent dans 'Jhyd’ I'expression: «la foi de base » (ou de prin-
cipe) (Zh., IV, 24, 150 etc...) -qui désigne «le plus bas degré de la foi, la
croyance et I’acceptation pure et simple» (3) (Ih., IV, 425);

— un état, une tendance psychologique commandée par P’assentiment
ferme précédent, et exigeant, comme condition d’existence normale et parfaite
une extériorisation réalisée par un comportement pratique. « La purification
est la moitié de la foi» (4) (Zh., I, 111). « La foi est... & moitié résignation
volontaire, & moitié action de grace » (5) k., IV, 53). Au sujet du « mensonge »
(nifaq) secundum quid, celui qui consiste & mener une vie non conforme i ses
croyances: «cela fait partie du mensonge qui va contre la réalité profonde
de la for, sa sincérité, sa perfection, sa clarté, mais non contre ce qui la constitue
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essentiellement » (1) (Zk., I, 110). Dans ce cas, il y a simplement « faiblesse
de la foi» (2) (Ih., IV, 50). Cf. aussi: Ih., IV, 5, 7, 8, 58, 150, 154, 271, 307.

2. Foi par « dévoilement »: Le Credo sunnite est objet de croyance ferme
pour le commun des fidéles. Mais «les portes de la guidance dévoilent les
réalités profondes de ce Credo par une lumiére divine... et C’est 1a le but
ultime de la foi des saints et des proches» (3) (Ih., I, 84; cf. aussi Jh., I, 48).
11 y a alors transposition sur un plan supérieur, celui du « dévoilement »,
des deux acceptions du terme, considéré dans le premier cas.

— La simple adhésion de foi devient savoir: « Nous allons t’expliquer
cela, si tu veux t'élever du degré de la simple adhésion de foi & celui du savoir » (4)
(Ih., I1I, 72). La distinction est fondée sur Cor. LVIII, 11: « Allah élévera
en hiérarchie ceux qui parmi vous auront cru et auront regu la science »
(BL., III, 1026). Pour la justification, cf. Ik., III, 56: « Gelui qui croit (a 'en-
seignement)... et n’en pénétre pas le motif et le secret est du nombre de ceux
qui y adhérent de foi; ¢’il (en) pénétre (le secret)... il est du nombre de ceux
4 qui le savoir a été donné » (5).

— Cependant le savoir lui-méme reste un acte de foi, mais réfléchi.
Il y a alors synonymie entre imdn, ‘ilm, ma'rifa d’un c6té, et entre imdn et
yagin de Dautre. ‘

a) Aprés un raisonnement pour démontrer P'obligation de la pénitence
«2 la lumiére de la foi par dévoilement»: « Ainsi se réalise la _foi obtenue 2
la lumiére de la clairvoyance » (6) (Zh., IV, 4). D’oui: «la plus grande faveur
que Dieu puisse accorder a ses serviteurs, c’est le savoir et le dévoilement du
vrai. Or la foi désigne en quelque sorte un dévoilement et un savoir » (7)
(Ih., TV, 343); cf. aussi k., IV, 309.

b) «Le principe des vbéatitudes, c’est la science que la Loi révélée a
appelée foi» (8) (Ih., IV, 269). Cf. aussi Ih., IV, 22; Ih., 111, 13, 19, 27.
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14 LEXIQUE DE GHAZALI

¢) «La certitude, c’est la foi tout entiere» (1) (Jh., I, 63); elle est la
foi forte: « la force de la foi s’appelle certitude » (2) (Zk., IV, 66). Elle existe
dans la foi du commun des fidéles, mais avec différence de degré: la-bas,
il y a simplement « écartement du doute »; ici il y a, avec «I’écartement du
doute », «la domination sur le ceeur» (Zh., I, 66). C’est la foi certitude qui
est visée dans les expressions: «force de la foi», «faiblesse de la foi» (3)
(cf. Q., 81-82; Ik, 1, 325; Ih., 111, 48, 56, 270, 288, 335-326; Ik, IV, 7, 55,
58, 122, 145, 150, 153-154, 320; F., 99, etc...).

d) Pour la relation entre imdn, ‘ilm, ma‘rifa, yagin : La pénitence, comme
toute «station religieuse », est un ensemble de «savoir, d’état d’ame et de
pratique ... Et j’entends par ce savoir la foi et la certitude. La foi désigne le
jugement de véridicité... et la certitude désigne I'affermissement de ce juge-
ment de véridicité, le fait d’écarter de lui le doute, et son emprise absolue sur
le coeur » (4) (Ik., IV, 3); cf. aussi Ih., IV, 211. « Du moment que devient forte
sa certitude, je veux dire la connaissance qui s’appelle foi, le serviteur s’oppo-
sera victorieusement 2 la concupiscence...; la force de la connaissance et de
la foi fait détester la conséquence des appels de la concupiscence » (5) (1h.,
1V, 55-56).

Tous ces éléments s'unifient dans une synthése psychologique, le tawhid
(cf. ce terme) qui est le constitutif essentiel de la foi. D’olt la synonymie totale
entre fawhid et iman, surtout Pimdn par dévoilement. La « foi par dévoile-
ment se réalise par épanouissement de la poitrine, 2 la lumiére de Dieu.
C’est au point que I’étre tout entier se dévoile tel qu’il est. Il devient clair
alors que le tout revient 3 Dieu et s’achemine vers Lui» (6) (Zh., IV, 241).
C’est en propres termes la définition du tawhid (cf. ce terme et ses degrés qui
correspondent exactement & ceux de la foi). De fait « 'élément essentiel de la
Jfoi, c’est la confession de I’Unité; elle consiste en ce que (le serviteur) ne serve
que Dieu» (7) (Zh., IV, 23). Et alors la dissociation entre la foi-attitude intel-
lectuelle et la foi-état psychologique tendant A un comportement pratique,
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dissociation possible dans la foi du commun des fidéles, n’est plus concevable
dans «la foi par dévoilement ». Celle-ci est une synthése psychologique indi-
visible, une attitude spirituelle concréte: Passentiment intellectuel s’épanouit
en état d’ame, pour se réaliser en un comportcment pratique dans le sujet
croyant devenu, en acte, une confession de PUrité (Ih., 1V, 23). Cf. aussi
tawhid.

3. Tout ce qui précéde permet de saisir la différence de point de vue
dans les définitions détaillées que Ghazali donne de la foi, dans I'Igtisad (Iq.,
925) et dans 'Thya’ (Ih., 1, 107).

Dans I'Igtisid, le terme indique:

a) «le jugement de véridicité certain, basé sur la preuve »;

b) la croyance ferme par soumission aveugle 2 un enseignement tradi-

tionnel.

¢) le jugement de véridicité avec la pratique.

Dans I'Ihy@’, le terme indique:

d) la croyance par acceptation d’un enseignement traditionnel.

¢) la croyance avec la pratique.

f) «la foi par dévoilement».

Or il y a correspondance entre b) et d) d’une part, et c) et e) de Pautre.
Avec a) qui est le degré supérieur dans la perspective de I'Igtisad, Ghazali,
par soumission 2 la discipline du kalam, envisage la foi en tant qu’attitude
exclusivement intellectuelle. Elle ne suffit pas, 4 cause de la relativité de la
preuve (cf. Burhan); f) reste au sommet. Et c’est encore la division suivie ici
(foi traditionnelle, foi par dévoilement) et suggérée par Ih., IV, 24, qui exprime
le mieux la pensée de Ghazali. Elle met bien en évidence, en outre, le paral-
lélisme étroit qui existe entre imdn et tawhid. La foi traditionnelle contient le
tawhid, mais d’une fagon aveugle et irréfléchie (Ik., IV, 218; comparer avec
Ih., 1V, 213; Ip., 1, 30, 66), qui s’épanouit et développe ses virtualités latentes
dans la « foi par dévoilement ». Enfin, la foi basée sur le dalil des mutakallimin
se rattache a la foi traditionnelle (74., I, 21). C’est le sens aussi de Ih., II1,
13-14. Dans « la_foi des hommes de la connaissance » qui est « la foi par dévoi-
lement », « sont incluses celle du commun des fideles et celle des mutakallimin.
(Les hommes de la connaissance) se distinguent aussi par une particularité
qui se manifeste avec éclat et leur rend impossible toute erreur» (1) (Ih.,
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16 LEXIQUE DE GHAZALI
I11, 14). Cette particularité revient au fait que la « station de la foi » devient
chez eux de « gotit » (cf. dhawg), c’est-a-dire de connaissance concréte, immé-

diate, directe et incommunicable, Pour Pexplication, cf, Ih., 1V, 91; Ih.,
IV, 213 et 236.

13. IMANI: «relatif 3 1a foi», « de foi ». Se dit toujours de ’acceptation
par simple adhésion de foi a un enseignement donné. Au sujet de la vérit¢
que Dieu n’est pas susceptible de changement: « Ce savoir se réalise chez le
désirant par voie de croyance, (obtenue) par simple acceptation aveugle, et
de foi; et il se réalise chez Phomme de connaissance clairvoyant par voie de
certitude réelle (obtenue) par dévoilement » (1) (Zh., 11, 255).

14. TA'WIL (pl. TA’'WILAT).

A. «Interprétation », «sens» en général. Opposé 2 tanzil (cf. ce mot)
qui est le sens voulu par le geste ou par le texte: « Tu ne dois pas penser du
mal d’autrui, 3 moins que cela ne se dévoile A toi avec une évidence qui n’ad-
met pas Pinterprétation » (2) (Ih., I11, 131). « Quant 4 Ia parole du poéte elle
peut étre appliquée dans un sens qui n’est pas voulu. I 5’y trouve donc... le
danger d’une interprétation fausse par rapport 4 la circonstance » (3) (Ih., 11,
264); cf. aussi Zh., IV, 117. D’ou: « dans ce sens, & ce point de vue »: « Il est
possible de dire dans I’absolu que la crainte est préférable (2 P’espérance)
selon le sens qui permet de dire que le pain est préférable 3 Poxymel » (4) (4.,
IV, 143); cf. aussi: Iy., 117, 175; Ip., 1, 108,

B. Sens technique: « interprétation » dans le domaine exclusivement
religieux. Il s’agit d’autre chose que de la « formule transmise » (., 1, 260).
« L'interprétation n’est Pas un savoir obtenu par oui-dire comme le sens
littéral immédiat » (5) (Zk., 111, 20). 11 est un « tafsir » (explication) spécial,
le dégagement d’une idée 3 partir d’'une image. Au sujet du logion «le ceeur
du croyant se trouve entre deux des doigts du Miséricordieux »: « C’est une
image que seuls les savants comprennent; quant A Pignorant, sa capacité ne
va pas au-deld de 'apparence de Pimage: il ignore Pexplication qui s’appelle
interprétation, tout comme Pexplication des images vues en songe s’appelle
interprétation des songes » (6) (Zh., IV, 21).
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L’interprétation consiste aussi 2 prendre dans un sens spéci?.l une a}ﬂ'ir-
mation générale qui peut avoir dans sa teneur littérale une -apphcatnlon aun
cas particulier: « Il applique le texte transmis selon ce qui lui apparait conve-
nable: tant6t par interprétation, tantét par particularisation » (1) (I[z'., ‘I\./, 92).
Cf. aussi /h., IV, 174. Elle se dégage a partir du jugement de V'é!‘ldlClté sur
Pimdn en général. D’oti: « Si tu es homme de certitflde c‘lans 11,: Jl'lgement’ de
véridicité de principe et homme d’erreur dans certaines interprétations..., n’es-
ptre pas d’une fagon infaillible le salut» (2) (F., 209). Cf. F., 175-18'3, polur.
les cinq cas de possibilité d’interprétation, avec des exemples. Et puis la loi
de Pinterprétation (F., 184-201).

L. Application aux textes dogmatiques propremer.lt dits. « f]e.qu? la raison
juge impossible... il faut interpréter ce qui est arrivé par oui-dire i son sujet.
11 est invraisemblable que I’enseignement oral contienne quelque chos¢ de
contraignant et de contraire au pensable. Et dans ICI.II‘S formule,s, la plu.part
des logia 2 sens anthropomorphique sont inauthent.lques. ’.Et la}lth'enthue
en lui-méme n’est pas contraignant, mais susceptible d’interprétation » (i’:)
(1., 212). Cf. aussi Ig., 243; Ip., 11, 251; Ik, IV, 281; F., 196, 199; I}, I, 51;
Ih., TV, 152, pour lattitude & commander au commun des cr(.))fants sur (‘:C
p'oint. Cf aussi Iq., 250; Ih., 1, 91, 92; F., 184 sq., pou‘r les po‘s1tu?x?s des dl-
verses écoles religieuses musulmanes (Hanbalites, As{z‘antes, Mu t(fzzlztes, F'ala-
sifa) en face de ce probléme, en ce qui concerne Dieu et les vérités relatives
a PAu-dela.

2. Interprétation personnelle, dégagement du sens spirituel A partir. du. texte,
pour la vie intérieure. Surtout en ce qui concerne le Coran..Apphc'ati(.)n du
logion: « Mon Dieu, fais-lui comprendre la religion et enseigne-lui llfl';'he-
prétation », au sujet de Ibn ‘Abbas (I, I, 33; Ih., 1, 261; Ip., III, 20; ‘4:,
1V, 294). D’ou: « Le Coran a un aspect apparent et un aspect cafché » (4)
(Ih., 1, 88); cf. zahir, batin; et «il est faux de supposer .ur} en‘smgnement
trz‘msmis oralement au sujet de linterprétation; il est permis 4 quiconque de
puiser au Coran selon la mesure de son intelligence et la capacité de sa raison
propre» (5) (Ih., 1, 261). Cf. aussi Q., 48; Ih., 1, 33, 77; Ih., 111, 86.
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C. Dans l'un et l'autre cas, Pinterprétation est basée sur la distinction
entre le «caché» et «l'apparent» (cf. batin, zahir). Pour le principe et les
modalités d’application, cf. Jh., I, 260; Ih., IT, 103 et surtout F., 190 sq. Cf.
aussi: ., I, 33 sq., 306; Ih., IV, 294, 300. Pour des exemples d’interprétation
légitime, cf. Iy, 50-60; If., 11, 82; Ih., IV, 20-21, 82, 85, 281; F., 179-187,
etc...

15. AWWAL: « premier », « mouvement premier », « connaissance spon-
tanée, non acquise »:

a) Dieu: «Le premier et le dernier» (1) (Ms., 2).

b) «Ce qui est clair par lui-méme est premier. Ce qui est engendré de
deux prémisses... a un pére et une mére; il n’est pas premier, clair par lui-méme,
mais par autre (chose) que lui-méme» (2) (Q., 52).

¢) Dans la connaissance: « L’inanité de cela est claire, de par le mou-
vement premier de la raison» (Ig., 131). Cf. aussi: «le mouvement premier de la
nature originelle » (3) (Ms., 30).

d) Comme adjectif (fém. ULA). Mémes nuances et méme emploi que b):
«La raison premiére qui rend obligatoires les données premiéres » (cf. awwali)
(Ms., 31). Cf. aussi: «la nature originelle premitre » (4) (Ms., 14).

16. AWWALL

a) Comme adjectif (fém. et pl. AWWALIYA): « premier », dans le sens
de donné nécessaire qui s'impose 2 la conscience avec une force contraignante.
Au sujet du principe « tout ce qui vient 3 Pexistence a une cause »: « Il faut
admettre ce principe: car il est une donnée premiére nécessaire dans la raison » (5)
(cf. darirt) (Ig., 25). A force de remonter dans le domaine de la connaissance,
on aboutit « 4 des concepts singuliers que la raison et les sens atteignent d’une
connaissance premiére qui n’a pas besoin... de définition » (6) (Ms., 14).

b) Comme substantif (pl. AWWALIYAT): «donnée premiére », dans
le sens de « nécessaire » s’imposant 4 la conscience avec une force contrai-
gnante.
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1. « Concept singulier, incomplexe », impossible a préciser par la définition
classique qui consiste & mentionner le genre et la différence spécifique. « Le
premier est celui qui n’est pas recherché par I’étude... Sa species (cf. ma‘na)
gimprime dans le moi (cf. nafs) sans étude ni recherche, comme le terme
(désignant) P'existence ou la chose, et comme beaucoup de données sensi-
bles » (1) (Ms., 8)... « Celui qui demande les définitions des concepls premiers ne
demande que Pexplication du terme et non la nature... La nature est fixée dans
sa raison de par la nature originelle premiére, comme est fixée la nature
profonde de Pexistence dans la raison» (2) (Ms., 14).

2. « Jugement premier », « proposition nécessaire », admise spontanément
comme vraie. « Le savoir se divise en premier comme (’ensemble des) données
nécessaires, et en postulé, comme les connaissances obtenues par examen
attentif» (nazar) (3) (Ms., 8). L’ensemble de la premiére catégorie s’appelle
d’ordinaire les « données premiéres », c’est-a-dire « les données rationnelles pures
auxquelles améne la raison seule, sans I’aide des sens ou de I'imagination.
Elle a été originellement constituée de telle sorte qu’elle forme & leur sujet
le jugement de véridicité » (4) (Ms., 29). Elles sont désignées aussi par le terme
dariiriyat (cf. dariri), ou par les expressions «les connaissances nécessaires »
(Ih., 111, 14), ou encore « les connaissances relatives 4 la possibilité des possibles,
Pimpossibilité des impossibles» (Zh., I, 76), qui sont «les connaissances éter-
nelles» (Zh., 111, 345) (5).

Pour les diverses listes des « données premiéres» ou « nécessaires », cf.

Ms., 29; Ih., 111, 14; M., 11.

17. ALA (pl. ALAT): «instrument», «moyen», «intermédiaires».
« Les instruments qui servent & faire les ciseaux» (Ih., IV, 103). « Le corps est
Pinstrument de cette chose subtile (le cceur) » (Jh., I, 48). « L’esprit connait
les choses par lui-méme, sans moyen» (6) (Ih., IV, 419). Jamais dans le sens
d’«organe ». Ghazali emploie alors jariha (cf. ce terme) ou ‘adi.
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1. BAHATHA: «étudier avec attention», « chercher» (étymologique-
ment chercher quelque chose enfoui sous terre). Au sujet de la médecine, de
Pastrologie: « Gelui qui les étudie, sait de science nécessaire qu’elles ne sont
connues que par une inspiration divine » (1) (Ms., 76).

2. BAHITH (pl. BAHITHUN): «celui qui fait des recherches », « qui
étudie ». Employé surtout dans un sens péjoratif: « raisonneur». « Ce que
les raisonneurs ont mentionné (comme obtenu) au moyen de leurs intelligences,
est trouble et contradictoire » (2) (Ih., IV, 153).

3. BAHTH.

a) «La recherche», «’enquéte », «Pétude » d’une question en général.
Meéme sens que « nazar» (cf. ce terme). Titre d’un chapitre: « De Pargumen-
tation qui est le moyen d’aboutir aux connaissances formées par jugement de
véridicité, et qui sont objet de la recherche et de Iétude » (3) (Ms., 19). Cf. aussi
M., 76, 23, 24, 32.

b) Treés souvent connote une nuance de blame, et désigne «la recherche
curieuse en matiére de vérités purement dogmatiques». Au sujet du logion «les ma-
niérés sont perdus »: « Il s’agit de ceux qui poussent profondément la recherche
et la scrutation » (4) (/h., I, 84). D’ot1 sa défense pour le commun des croyants:
« Sache avec certitude que quiconque se détache de la foi simple en Dieu, en
son Envoyé, et se lance dans la recherche, s’expose 4 ce danger » (de la mauvaise
mort) (5) (Zk., IV, 153). Cf. aussi I%., 1, 51, 83; Ik, 111, 336; Ik, IV, 152.
Le terme est alors accompagné de burhin ou de ra’y (cf. ces termes): al-bahth
wa’l-burhan (lq., 9); ar-ra’y wa’l-bahth (Ih., 1, 84).

4. MUBTADTI’: «le novice», «le débutant», celui «qui commence
dans la pratique de la voie».
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— «Se représenter la faute, se la rappeler, et se lamenter 2 son sujet,
est une perfection pour le débutant » (1) (Ik., 1V, 37); Thy@’, passim, surtout dans
les traités de la Discipline spirituelle et du Chant religieux.

— Trés souvent on trouve «le postulant débutant»: . «Le postulant
débutant qui assiste aux séances de chant religieux est en danger» (2) (I&., II,
954). Cf. aussi Z4., 11, 253, tc.

5. UBDIA: «a été inventé », « trouvé nouvellement », et mérite d’étre
appelé bid‘a (cf. ce terme). « Les idées nouvelles qui ont été répandues ont frappé
les oreilles, et se sont accrochées aux cceurs» (3), (Zk, I, 71). Cf. aussi Ih.,
I, 36. .

6. IBTADA‘A: «a créé, lancé une innovation ». « Il a ¢réé une innovation
dont les Compagnons ne sont pas les auteurs» (4) (Zk., I, 70 et aussi F.,
187-188).

7. MUBTADI: celui qui est «’auteur de Pinnovation» (pl. MUBTA-
DI‘A). Le kalam a été créé « pour garder les coeurs du commun des fidéles
contre les imaginations des auteurs d’innovations» (5) (Ik., I, 20, 36, 36. 85,
86, 87; Ih., IV, 152; Ig., 13-14; M., 19).

8. MUBTADA®: «l’innovation créée» qui constitue la bid‘a (cf. ce
terme); « Tout ce que les Anciens regardaient comme science est tombé en
désuétude. Ce que les hommes recherchent aujourd’hui est en grande partie
innovation et création récente» (6) (Zh., I, 34).

9. BADDA‘A: «accuser d’innovation»; d’oi YUBADDAU: «étre
accusé, taxé d’étre P'auteur d’une innovation». «Il se peut que dans ces
choses qui ne se rattachent pas directement aux fondements de la croyance,
la conjecture tienne lieu de démonstration dans les fondements de la croyance;
{celui qui s’en contente) ne... sera pas accusé d’innover » (7) (F., 191).
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10. TABDI¢: «le fait d’accuser quelqu’un d’innover » en matiére reli-
gieuse, et de le condamner en conséquence. Au sujet des vingt propositions
des faldsifa; «il faut les taxer d’infidélité (cf. kufr et takfir) dans trois d’entre
elles et d’innovation dans les dix-sept autres» (1) (Ms. 33). Cf. aussi M., 26;
F., 195-196.

11. BID‘A (pl. BIDA®): «tout ce qui est nouveau», de «création ré-
cente », ce qui « apparait sans antécédent», «sans exemplaire-type » auquel
il peut étre rapporté. D’oli innovation en matiére religieuse. « L’innovation
désigne le fait de produire une parole qui n’a pas été prise aux Anciens» (2)
(F., 188). « Toute production récente est une innovation» (3) (Ih., I, 71).

a) Le fait que Marwan préche du haut d’une chaire. Abii Sa‘id *1-khidri
le lui reproche: « Qu'est-ce que cette innovation, 6 Marwan!» (4) (Ik., 1, 71).

b) Le fait de parcourir le désert sans provisoins, sous prétexte de prati-
quer la disponibilité entre les mains de Dieu (tawakkul). « C’est une innovation ;
cela n’a pas été pris aux Anciens et aux Compagnons » (5) (., 111, 345).

¢) Le changement de sens de figh, tawhid, ‘ilm, dhikr et hikma (Ih., 1, 34).

d) Surtout pour ce qui concerne les articles du Credo (cf. ‘agida).
En général, dans Dinterprétation du texte révélé, tout ce qui va contre le
Credo ash‘arite surtout: « J’entends par innovation le fait que 'homme, en
ce qui concerne I'Essence de Dieu, ses Attributs, ses Actes, soit en désaccord
avec le vrai» (6) (cf. hagq) (Ik., IV, 152). Les vérités objet de tabdi‘ sont men-
tionnées & M., 33 sq. Cf. aussi M., 26; F., 195 (au sujet de limdma, et des
Compagnons); F., 188, 196 (au sujet des directions, de la vision de Dieu
et de la distinction entre bid‘a et kufr). En général, dans ce domaine, méme
«la question est une innovation» (7) (F., 188). Dans le premier siécle, « toute
recherche dans ce domaine était considérée comme une innovation» (8) (Zh.,
1, 20). Méme pour une interprétation fondée, « dans le cas oli en parler avec
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le commun des fidéles leur nuirait 4 cause de la faiblesse de leur esprit, en
parler donc serait une innovation» (1) (F., 196). D’ou le role du kalam (que
certains considérent comme une bid‘a (Ih., I, 84): « Contre ce nceud (de la
croyance simple), il y a des artifices dont le but est de I'affaiblir et de le dé-
lier; I'ensemble de ces artifices s’appelle innovation. En contrepartie, il y a
des artifices dont le but est d’annuler I’action des artifices ayant pour but le
déliement et Paffaiblissement » (2): c’est le kalam (Ih., 1V, 212). Cf. aussi
M., 19; Iq., 13-14; Ih., 1, 20, 36, 37, 85, 86, 87. ‘Ali, dans ce domaine, en
aurait donné un des premiers ’exemple (Z%., I, 85).

12. BADAL (pl. ABDAL): «remplagant», «vicaire». Sauf une fois
(Ih., I, 320: Karaz b. Wabra), ils ne sont jamais cités avec un nom propre,
mais toujours sous le nom générique, soit tout seul, soit comme déterminatif
du pronom indéfini «un certain» (Zk., I, 317). Ils sent considérés comme des
modéles et comme des autorités en ce qui concerne le comportement pratique,
mais jamais en matiére dogmatique (Jh., I, 61; Ik, II, 82, 185, 204; Z4., 111,
292, 56, 65, 67). Ils Yappliquent a se dérober aux regards pour ne pas voir la
corruption générale, surtout celle des savants (Zk., I, 72). Voici comment ils
sont caractérisés d’aprés une citation d’Abii ad-Darda’: « Dieu a des servi-
teurs qui s’appellent les remplagants; ils sont les successeurs des prophétes, les
pilotis de la terre... Ils ne Pemportent pas sur les hommes par la fréquence
du jeitne ou de la prire... mais par la sincérité du tutiorisme, la pureté d’in-
tention et la magnanimité envers tous les musulmans... Ils forment un groupe
que Dieu s’est élu et choisi; ils sont quarante saints ou trente hommes... Nul
d’entre eux ne meurt sans que Dieu ne lui suscite immédiatement un succes-
seur» (3) (Zh., 111, 306).

13. BADIHA: «spontanéité», «absence d’hésitation». Se dit de la
rapidité avec laquelle s’accomplit un acte de connaissance. Précédé de la
préposition b ou ‘ala: «spontanément ».

— Au sujet de la connaissance des données premiéres (cf. awwaliyat):
« Il n’est besoin que d’un esprit dans lequel s’impriment les concepts singuliers,
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et d’une faculté pensante qui rapporte ces concepts singuliers les uns aux
a tres. La raison se léve alors spontanément pour former le jugement de véridicité
ou de non-véridicité » (1) (Ms., 29).

— Au sujet de toute connaissance. Les partisans du kalam prétendent
qu’il est utile, et qu’il faut s’y exercer «dans le but d’avoir en réserve P’argu-
ment convaincant pour que l’on ne soit pas mis en infériorité lorsqu’il sera
nécessaire (de parler) avec spontanéité et par improvisation» (2) (Ik., I, 86).
Cf. aussi Iq., 111, 141; I}, 1, 65.

14. BURHAN: «preuve », « piéce & conviction », « signe qui manifeste »
le bien-fondé d’une affirmation. s

a) Toute preuve, signe ou manifestation. Sens de Cor. XII, 24 (BL, II, 467:
la manifestation de son Seigneur). Cf. Ih., IV, 94; Ih., IV, 175. « Il nous suffit
comme preuve, de nous reporter a 'époque de PEnvoyé de Dieu» (3) (Zh.,
I1, 97). Cf. aussi Ig., 90, 108, 199; Ik., I, 85 sq.; Ih., 11, 325; Ih., IV, 2, 28.2,
356, 373; Q., 41 sq., 78 sq., 93: Ih., I, 50; Ih. 1, 83; M., 93.

b) Argumentation probante, démonstration, quelle que soit sa forme, méme
¢il s’agit d’un simple exposé motivé. Le kaldm « ne fait pas partie des obliga-
tions individuelles. Tu en as eu la claire démonstration dans la seconde préface »(4),
qui est un exposé motivé (Ig., 13). « Dieu opére par I’épée et la lance ce Qui
ne se réalise pas par la démonstration et la langue » (5) (Ig., 10). Au sujet de la
croyance du juif: « Il est impossible de I’en détacher... par des représentations
ou sermons, par vérification et argumentation» (6) (Ik., I, 107). Cf aussi: Ih.,
I, 96; Ik, 1V, 19; M., 28, 39, 75, 76, 92, 93; Iq., 88; Ms., 5, 7; Ih., 11, 91;
M., 27, 55, 71. o

c) Raisonnement syllogistique, syllogisme. Etude théorique dans Miyar,
refonte avec modifications dans Mikakk, qui est repris dans Mustasfa. Pensée
compléte dans Qistas. Application dans Igtisad, et passim dans IThya’.

A. Point de vue formel:

a) Raisonnement & trois propositions dont deux prémisses et une conclusion. Titre:
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«De Pargumentation syllogistique, moyen d’arriver aux connaissances obtenues
par jugement de véridicité (cf. tasdiq) requises dans la recherche et étude » (1)
(Ms., 19). « Celui qui recherche le raisonnement syllogistique doit en considérer
Pordonnance et la forme, et faire attention aux prémisses ot s’appliquent I'or-
donnance et la forme. Or un raisonnement se compose au moins de deux pré-
misses... susceptibles d’étre acceptées par jugement de véridicité, ou rejetées
comme non conformes 2 la réalité. Et toute prémisse est, au moins, le résultat
de deux concepts dont I'un est sujet de Pautre attribut» (2) (Ms., 19). D’ou
Pétude de la définition et du terme d’abord (Ms., 8-19).

b) Enumération des formes ou figures du raisonnement syllogistique
(compléte dans Qistds): trois formes de base (Q. 46).

—- Premiére forme, sans dénomination dans le Mustasfa, « procédé d’équi-
pollence» (3) (cf. ta‘adul) dans le Qistas (Q., 47 sq.; Ms., 24-26). Clest le
«syllogisme d’attribution ». Cf. ses trois subdivisions dans le Qistds: «le plus
grand » (Qs., 47 sq.), «le moyen» (Q., 55 sq.), et «le plus petit » (Q., 59 sq.).

Deux exemples: (Ms., 24) — Tout corps est composé.

(A) Or tout composé vient a P'existence.
Donc tout corps vient 2 Pexistence.

— Toute boisson spiritueuse extraite des dattes
ou du raisin sec est enivrante.

(B) Or tout enivrant est défendu (par la loi),
Donc la boisson spiritueuse est défendue.

(A) est laissé. (B) est développé. Le raisonnement a deux termes des
fugahd® est rejeté (Ms., 25) parce qu’il ne met pas en évidence le moyen-terme,
et que, par définition, « le but de Pargumentation, c’est la recherche du moyen-
terme » (4) (Ms., 11; cf. aussi Ms., 33).

— Deuxieéme forme: « Procédé d’argumentation par voie de conséquence
(de concomitance), nécessaire » (Ms., 26; Q., 62 sq.) = «syllogisme condi-
tionnel conjonctif» (5) (Ms., 27).
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— Troisiéme forme: « Procédé d’argumentation par affrontement» (1)
(Ms., 27; Q., 65 sq.) = «syllogisme conditionnel disjonctif» (Ms., 27).

c) Sortes d’argumentations :

« argumentation par le propler quid (ou argumentation causale)... si tu cher-
ches & trouver le causé A partir de la cause» (2) (Ms., 35);

« argumentation par le quia... si tu cherches a trouver la cause & partir du
causé» (3) (Ms., 36).

B. Point de vue matériel. Il s’agit exclusivement du syllogisme dialec-
tique. Exemple de syllogisme valable et probant — « parce que Dieu I’a louée »
(Q., 49) — largumentation d’Abraham contre Nemrod: « Allah met le soleil
en mouvement de I’Orient; (Toi), mets-le en mouvement de 1'Occident »
(Cor., 11, 258; B., I1I, 807). Or le Coran est construit sur Pélision et la con-
cision. La figure parfaite de cette balance est que tu dises:

Quiconque peut mettre en mouvement le soleil est la Divinité (I).

Or ma divinité est celui qui peut mettre en mouvement... (II).

(Donc) ma divinité est la Divinité, et non pas toi, 6 Nemrod (III)!
(Q., 49).

(I) est «un principe connu comme un état de fait et une convention »
(Q., 49).

(IT) est « connu par perception sensible immédiate » (ibid.). « Vois alors:
est-ce possible d’admettre les deux principes, et de douter ensuite de la con-
clusion? » (ibid.). Cf. aussi Q., 44-45. En dehors des « données premiéres »,
sensibles et rationnelles (cf. la liste Ms., 29), tout ce qui est matiére du syllo-
gisme et de ses prémisses n’est valable que dans la mesure ou il est admis par
Padversaire (Ig., 15-24). L’argumentation syllogistique est pensée en fonction
du kalam qui est « dialectique et discussion avec les infidéles » ( Jawdhir, 21);
cf. Jadal. Or «il y a pour ce savoir un instrument qui permet de connaitre la
méthode de la discussion... par [largumentation vraic; nous en avons parlé
dans le Mihakk et le Mi‘yar» (4) (ibid.).

Tenir compte de cela, en ce qui concerne Pargumentation syllogistique
dans I'Igtisad, méme lorsqu’il s’agit de « preuve péremptoire» (Qai‘) (lq.,
130).
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L’Igtisad en effet est un ouvrage de kaldm, et méme un modéle dans le
genre (Ih., 1, 87). Or ce qui est & Yorigine du kalam, C’est linterprétation,
Pexplication de la formule révélée, ou plus précisément, « ’abandon de I'appa-
rent (cf. zahir) lorsque la preuve péremptoire y force » (1) (F., 188). C’est méme
Ja que la « raison et sa preuve » (I4., 10) trouvent leur usage le plus essentielle-
ment légitime (F., 177-178). Or la preuve est affaire d’entente commune et
daccord (F., 188). La mésentente alors est impossible a écarter complétement...
«3 cause de leur désaccord (les savants) sur les connaissances qui sont les
prémisses de la preuve. Parmi ces derniéres, il y en a qui sont tirées de 'expé-
rience (cf. tajriba) ou obtenues par transmission successive ininterrompue (cf.
tawdtur) et le reste. Et les hommes ne s’entendent pas sur ce qui est donnée
d’expérience et de transmission par succession ininterrompue...» (F., 189).
La mésentente peut avoir aussi pour source « une confusion entre les données
de la faculté estimative (cf. wahm) et celles de la raison; ou encore une confu-
sion entre des sentences connues comme louables d’une part, et les données
nécessaires et premiéres de Pautre» (2) (ibid.).

Il s’agit bien dans ce passage d’un jugement porté sur l’argumer}tation
syllogistique proprement dite: Ghazali y renvoie formellement au Qistds et
au Mihakk.

15. BURHANTI: «relatif 4 la preuve», «fondé sur la preuve». Se dit
de la certitude (cf. yagin) et du savoir. Les Arabes adhéraient a la parole de
Muhammed, et celui-ci « ne regardait pas si cela se faisait par foi et croyance
d’ac-ccptation aveugle, ou bien par certitude basée sur la preuve» (3) (Ig., 9).
Cf. aussi Ig., 225; M., 27, 28, 81. S’oppose & taglidi et takhmini (cf. ces termes).

16. BASSARA: «faire voir », « faire ouvrir les yeux » sur quelque chose.
«Lorsque Dieu veut du bien 2 un serviteur, il lui fait ouvrir les yeux sur ses
défauts » (4) (Zh., IIL, 55).

17. ABSARA: «voir», «connaitre ».

@) Plan intellectuel. «La raison est une des étapes des fils d’Adam
dans laquelle existe un ceil par lequel il voit toutes sortes de connaissances
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rationnelles » (1) (M., 75). Pour les objets de connaissance intuitive (cf. ‘aql),
surtout en relation avec les notions de malakiit (cf. ce terme). Cf. Ih., IV, 84, 210,

b) Ordre moral. Au sujet de la pénitence: « Le ceeur en souffre et partant
20it, par le lever de lumitre de la foi (cf. nir al-iman), qu’un voile le sépare de
son bien-aimé» (2) (cf. makjib) (Ip., 1V, 3). Cf. aussi Ik, I, 300.

¢) Vision spéciale des anges par les prophétes (Ik., IV, 168).
18. IBSAR.

l. La «vision sensible »: «J’ai connu cela par les sens et par la vision

sensible » (3) (Q., 51). Cf. aussi Ms., 17; Q., 52; Ih., IV, 78.

2. La «vision intellectuelle intuitive » dans le sens expliqué pour basira
(cf. ce terme): «la clairvoyance » connotant une nuance d’empirisme. Au sujet
de Cor., VII, 200: Dieu «a fait savoir que la clarté du cceur et sa clairvoyance
se réalisent par le souvenir» (4) (Zh., III, 11).

19. MUBSIR: « voyant », « devenu quelqu’un qui voit », « clairvoyant ».
Sens du verset coranique: «ils se souviennent, et voici qu’ils deviennent clair-
voyants » (Cor., V11, 200; BL, I11, 655). Cf. Ih., II1, 11. Devant une dlfﬁculté
réfléchis bien, « et tu seras clazrvoyant » (5) (Q 79).

20. MUBSARAT: «les objets clairs qui attirent, suscitent la vue ». Sens
de Cor., XVII, 12 et XXVII, 13 (cf. BL, II, 316 et 379). Le terme désigne
seulement les choses sensibles: « La beauté des objets saisis par la faculté de
clairvoyantce (cf. pasira) est plus parfaite que celle des objets sensibles clairs » (6)
({h., IV, 291). Cf. aussi Ih., IV, 168.

21. TABASSUR: I'action de «chercher 2 voir clair». « Considération
attentive ». Les hommes de cocur regardent le pain « avec Pceil de la considé-
ration attentive et de la réflexion» (7) (., 1V, 344).

22. ISTABSARA: «chercher A voir clair», «voir clair aprés des re-
cherches personnelles », «scruter une chose cachée» (cf. istibsar) (Ih., I, 50,
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231; Ih., 11, 221). « Il a cherché par lui-méme, il voit clair, et se passe d’explica-
tions» (1) (Zh., IV, 139).

23. MUSTABSIR: «celui qui voit clair », «est capable de voir clair »,
Appliqué aux ‘@rifin : (cf. ‘arif). « Les hommes de la connaissance, ceux qui
voient clair, sont au plus haut point des ‘Illiyin » (2) (Ih., IV, 25). Cf. BL., 11, 106
et commentaire; cf. aussi 7., III, 38.

24. ISTIBSAR: le fait de « chercher 2 voir clair », « réflexion », « clair-
voyance ». « La clairvoyance parfaite dans les choses d’ici-bas et dans celles de
la foi en méme temps n’est presque possible qu’aux prophétes» (3) (Z., 111,
297; Ih., IV, 361). — Le savoir qui « s’obtient par recherche du signe s’appelle
considération et réflexion » (4) (Ih., II1, 16). Cf. aussi Th., 11, 40; Ih., 24, 426.
S’applique surtout:

— 4 la pénétration du sens caché d’un texte positif (Z4., III, 33);

— au fait de connaftre une chose par saisie personnelle, opposé 4 celui
d’entendre cette chose par oui-dire (Jf., I, 306);

— d’une fagon particuliére a la foi éclairée et réfléchie, opposée a celle
de tradition et de soumission aveugle & un enseignement donné (taqlzd) (cf.
ce-terme) (Zh., IV, 119, 147; F., 131; M., 3).

25. BASAR: «le sens de la vue », « Pceil », «la vision» (pl. ABASAR).

1. La vue sensible: (Ih., 1, 77; Ih., IV, 107, 121, 216, 259; Ms., 17,
Q., 24, etc...). Souvent mentionné dans ce sens pour nier toute capacité
d’atteindre le monde supra-sensible: « Tout ce qui est connu par le sens de
la vue, le Coran le désigne par le Régne et le monde de la perception sensible...,
et ce qui est hors d’atteinte des yeux, est désigné par le monde caché et le
Royaume » (5) (cf. mulk, malakit, shahada, ghayb) (Ih., IV, 378); cf. aussi Ih.,
1V, 26, 257. Dans ce cas, il lui est opposé un autre principe de connaissance
dont la saisie est plus forte et plus claire.

a) Sans mention de ce principe qui lui est opposé: «le sens profond
de Pétat de substance n’est pas connu par la seule vue sensible, mais par un
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principe subtil de connaissance tout différent, et qui est au-dela du sens de la
vue» (1) (Ih., 1V, 25, 213).

b) Trés souvent mis en opposition avec basira (cf. ce terme): « Quant
au Royaume (cf. malakiit) ~—— qui désigne 'ensemble des choses cachées, hors
d’atteinte des regards, et qui sont objet exclusif des facultés de clairvoyance
(cf. basira) — le Royaume donc est sans fin» (2) (JA., ITI, 13). Cf. aussi Jh.,
1, 51; Ih., 111, 41, 46; Ip., 1V, 27, 216, 281.

¢) Qualifié d’« apparent » (cf. zahir), il lui est opposé « la faculté interne
(ou cachée) de clairvoyance» (cf. al-basira al-bdtina). Aux Prophétes «la
vérité des choses a été dévoilée comme elle est en elle-méme; ils I'ont pergue
par la faculté interne de clairvoyance, comme toi tu pergois les objets sensibles
par le sens extérieur de la vue» (3) (Ih., 111, 26); cf. aussi Jh., III, 186; Ih.
IV., 255; Ms., 17.

Parfois I’expression « vue apparente » est opposée a « ceil de la faculté interne
de clairvoyance » (4) Ih., 1, 306).

On trouve encore « I’ceil de la vue sensible » mis en opposition avec « Peeil
de la clairvoyance »: «une écriture divine... qui n’est pas l'objet de el de
la vue sensible, mais de I’ceil de la clairvoyance » (5) (Zh., IV, 79).

Enfin « sens de la vue» est opposé 4 « lumiére de la clairvoyance ». « L’a-
mour des belles images qui sont objet du sens de la vue... Pamour des belles
images internes (cf. sira) qui sont objet de la lumiére de la clairvoyance » (6)
(Zh., IV, 297).

d) Tous ces rapprochements sont fondés sur les passages coraniques de
méme sens et s’y réferent: « Le parallélisme entre la faculté interne de clair-
voyance et le sens externe de la vue, ce parallélisme est légitime de ces points de
vue. Mais il n’y a aucune comparaison entre 'un et Pautre quant au degré
d’honneur... Et a cause du parallélisme entre la faculté interne de clairvoyance
et le sens externe de la vue, Dieu a donné 2 la premiére le nom du second, et Il a
dit: « Non, ce ne sont pas les yeux qui sont aveugles, mais ce sont les coeurs
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dans les poitrines qui sont aveugles» (1) (Cor., XXII, 46; BL, III, 1042)
(Ih., 111, 15); cf. aussi Th., I, 77; M., 72.

2. La vue intellectuelle, principe supérieur d’intuition intellectuelle (cf.
basira et bdsd’ir, ‘agl) adapté A la connaissance des réalités subtiles, soit d’ordre
purement intelligible, soit d’ordre moral. « Il ouvrit son @i, et le sylet divin
gest dévoilé & lui» (2) (J4., IV, 217); cf. aussi Ih., IV, 75, 83. « Celui qui n’a
pas une raison qui écarte I'influence de la concupiscence, n’a pas non plus
une vue percante dans les situations équivoques » (3) (Jh., IV, 342); cf. aussi
Ih, 1V, 51, 84.

3. Parfois ce terme est pris dans I'un et 'autre sens dans une méme
phrase: «Seuls les saints peuvent tendre la vue vers Lui... Leurs regards par
rapport 2 la majesté de Dieu sont comme la sue du papillon de nuit par rapport
4 la lumiére du soleil » (4) (Jk., IV, 369); cf. aussi Ij., IV, 218 et surtout Ih.,
IV, 85.

26. BASIR: «qui voit clair».

A. Dans l'ordre sensible (rarement): « Celui gui voit n’est reconnaissant
pour la santé de sa vue que lorsque son ceil devient aveugle » (5) (Z5., IV, 107);
of. aussi JTh., IV, 121, 168.

B. Dans Pordre intellectuel et spirituel, (trés fréquent): « clairvoyant,
prespicace ».

a) Perspicace en général, et dans ordre profane. Au sujet du blime:
«La souffrance qu’on en éprouve est d’autant plus grande qu’il (le blame)
provient d’'un homme clairvoyant, digne de confiance » (6) (Z4., I1I, 247). Cf.
aussi Jh., I1I, 25; Ih., 1V, 321, 328, 373; M., 38, 42; Ms., 9.

b) Surtout dans lordre religieux et moral: celui qui excelle dans le discer-
nement des nuances subtiles, soit dans Uordre des vérités dogmatiques, soit dans celui du
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comportement pratique. «Le clairvoyant sait que méme stationner longuement
dans les enceintes de la Résurrection en vue de la reddition des comptes, cela
aussi est un tourment » (1) (Zk., 111, 191). Cf. aussi Ik, I, 3, 29; Ih., 1V, 375.
« Un sheikh perspicace en ce qui concerne les défauts de 'ame, au courant des
infirmités cachées » (2) (Zh., 111, 56); cf. aussi Jk., 111, 27, 195, 310; Ih., IV,
94, 120, 321, 328.

¢) S’oppose surtout au tenant du taglid (cf. ce terme) en ce qui concerne
le savoir relatif 2 Dieu: « Le croyant du commun connait cela et y croit, quant
au perspicace, il se met au courant de 'ceuvre de Dieu en détail » (3) (Zh., 1V,
275); cf. aussi Ip., II, 255; Ih., IV, 25, 109, 186. Le « Clairvoyant... pénétre
jusqu’aux aspects cachés 2 laide de la -lumiére de Dieu» (4) (cf. Nar), (Ih
1v, 219).

d) Clairvoyant dans Pinterprétation d’un texte (religieux surtout) dont
il s’agit de dégager le sens caché et profond. « L’impuissant 2 comprendre
s’arréte A Papparent... et le perspicace, qui pénétre jusqu’aux réalités profondes,
saisit le secret en lui (le texte) » (5) (Zk., I, 91); cf. aussi Ig., 35; Ih., 111,
84, 258; Ih., 1V, 274.

Dans les cas c) et d), basir soppose & balid, le sot, Pinintelligent, celui
qui est lent & comprendre, cf. Ih., IV, 109 et Ih, I, 91.

27. BASIRA (pl. BASA’IR).

1. «Clairvoyance », «sagesse», «perspicacité», «intelligence», « bon
sens » (c. ‘agl) : « la vérification de cela n’est pas en proportion avec son aptitude,
ni avec son degré de clairvoyance » (6) (Q.., 42); cf. aussi k., II, 221; Ih., 111,
7, 9, 10, 26, 72, 98, 249, 323, 325; Ik, IV, 93, 94, 157, 251, 262, 275, 359;
M., 38. Employé surtout pour indiquer:

A. Pétat d’ame, la connaissance opposée au faglid. Parmi les signes
auxquels on reconnait un savant de I'Au-dela: «1I se base sur sa clairooyance
et sa connaissance par la limpidité de son ceeur, et non sur les volumina,
les livres, et lacceptation aveugle d’un enseignement qu’il entendrait
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d’un autre» (1) ({h., I, 69); cf. aussi Ms., 17; Ik, I, 255; Zh., 111, 13, 20,
326, 327, 332; I, 1V, 78, 146, 197, 358, 363;

B. Pétat d’Ame, la connaissance vraie opposée 2 l'illusion et aux imagi-
nations erronées: « L’intimité avec Dieu basée sur le dévoilement et la
clairvoyance et non sur des imaginations et des représentations erronées » (2)
(Ih., 11, 212); cf. aussi Jh., I, 298; Ik, 111, 31, 323; Ik, IV, 184;

C. la pénétration profonde et exacte d’un enseignement positif: «tu
connais le sens de ces logia, d’une connaissance de savoir et de perspicacité » (3)
(Ik., 111, 76); cf. aussi fh., III, 279.

2. «Le principe, la faculté de clairvoyance» et de perspicacité, la
raison en tant que bon sens saisissant par intuition (cf. ‘agl).

A. En général, la raison, principe d’une connaissance supérieure a la
connaissance sensible: « Le savoir est connu par les facultés de clairooyance, et
Paction par les yeux, et ceux qui ont des yeux sont plus nombreux » (4) (Zh.
I, 51); cf. aussi Ms., 2; Ih., 1, 77; Ih., 111, 4, 13, 46; Ik, IV, 69, 89, 216, 262.

B. Principe de connaissance supérieure chez des privilégiés, celle qui
pénétre le «sens caché» des choses. Au sujet de la purification qui a quatre
degrés: la purification du sirr (cf. ce terme), celle du cceur, celle des
membres, celle enfin de Pécorce: « Celui chez qui la faculté de clairvoyance est
aveugle quant i la différence de ces paliers... ne comprend des degrés de la
purification que le dernier degré» (5) (i.e. I'écorce) (Ih, I, 112); cf. aussi
Ih, 1,92; Ih., 11, 217; Ih., IV, 27, 75, 139, 164, 214, 221, 276, 377 et beaucoup
de passages relatifs 4 la ma‘rifa.

C. Principe de clairvoyance dans le comportement pratique, surtout
religieux: «ta faculté de clairvoyance s'ouvre, et se dévoilent a toi les maux
des cceurs, leurs maladies et leurs remédes » (6) (., III, 56); cf. aussi Jh.,
1L, 266; Ik., 111, 336; 1., IV, 4, 236.

D. Expressions consacrées dans lesquelles le terme se trouve:
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a) Infatahat basiratuhu: «sa faculté de clairvoyance s’est ouverte». L’ex-
pression est employée aussi 4 la 1€ 4 la 2¢ pers. « Sa faculté de clairvoyance s’est
ouverte, et Pamour de Dieu est devenu maitre de son cceeur, mais il ne posséde
pas encore bien Paspect apparent du savoir, et ne connait pas encore les noms
de Dieu et ses attributs » (1) (Zk., II, 266). Ce texte semble indiquer que 'ex-
pression désigne les dispositions psychologiques et intellectuelles nécessaires
pour comprendre le savoir qui est supposé donné du dehors. Cf. aussi dans
le méme sens, Jh., IV, 75. Les passages ou I’expression est mentionnée: Ih.,
1, 298; Ih., 111, 56; Ih., IV, 4, 27, 69, 139 surtout, 236; cf. aussi «fataha basi-
ratahu » (Iq., 55): «il a ouvert sa faculté de clairvoyance ».

b) Bagsira rabbiniyya : «faculté seigneuriale de clairvoyance »; semble
désigner la faculté de clairvoyance. Un seul exemple: « Le but de la Nature
et de la Sagesse... écrite... d’une écriture divine... que lit quiconque a une
Jaculté seigneuriale de clairvoyance capable de pénétrer et de saisir les aspects de
la Sagesse éternelle» (2) (Zh., I, 23).

¢} ‘Ayn al-basira : « il de la clairvoyance ». Certainement une faculté,
la raison dans son acception la meilleure (‘agl), sauf peut-étre k., 11I, 26.
«Une écriture divine... qui n’est pas saisie par 1’ceil de la vue sensible, mais
par lail de la clairvoyance » (3) (Ih., IV, 79); (rapprocher avec ‘ayn al-qalb,
cf. cette expression). Cf. aussi Jh., II1, 10, 15, 26, 331; Ih., IV, 298, Méme
usage que basira.

d) Nir al-basira (cf. Nir): «lumiére de la clairvoyance ». Le principe,
la faculté de clairvoyance. Méme sens que basira : « La beauté de I'image
intérieure saisie par I'ceil du ceeur et la lumidre de la clairvoyance » (4) (opposé
4 «lceil de la téte»: Ik, IV, 260). Utilisé pour indiquer:

— la saisie de la Malakit (cf. ce terme): « Les idées du Coran font partie
de P’ensemble du Royaume. Et tout ce qui est hors de I'atteinte des sens et
ne peut étre saisi que par la lumiére de la clairooyance, est du Royaume » (5) (Zk.
I, 255). Cf. aussi Ip., I, 107; Ih., III, 40,

— la faculté qui permet de se dégager du laglid: « Crois a cela par
jugement de véridicité, par croyance du cceur, si tu es incapable de le

clinsy B ol o fy Ml plh S5 4 eSTy B o B e iy G cosil (1)

§ BL Al taea d o Soa L. Aok LSl WS kil aek (2)
) LY LSLE 36 dnsl

cipadl Gw B el om Y L A ks (3)

inadl sl il e S U 5yl Sl (4)

S e 56 el D Y by ) e QL L S ST A e ST Gl (5)

LEXIQUE DE GHAZALI 35

percevoir par I'ceil de la certitude (cf. ‘ayn al-yagin) et la lumiére de la clair-
soyance » (1) (Ih., IV, 156); cf. aussi Jh., 1, 77, 107, 255, 300;

— le principe, la faculté du raisonnement théologique & partir du donné
révélé: « L’expression apparente du livre indique cela... et la lumiére de la
clairvoyance y conduit» (2) (Ih., IV, 8); cf. aussi fh., IV, 4, 425.

¢) Nir al-basa’ir : «la lumiére des appels 2 la clairvoyance ». Méme
sens que ndr al-basira : « ceux qui regardent par la lumiére des appels d la clair-
soyance, qui s’aident des lumiéres du Coran, ont su que tout cceur en bonne
santé est acceptable par Dieu» (3) (Ik., 1V, 11). Cf. aussi Ik, 1, 47; Ik, 1V,
214; cf. Coran, VI, 104; VII, 202; XLV, 19; XVII, 102; XXVIII, 43.

f) Anwar al-bas@’ir : «les lumiéres des appels a la clairvoyance ». Cest-
3-dire la preuve par raisonnement, les considérations par la raison en fonction
du donné révélé, en tant qu'opposées 4 la preuve par le texte positif: « Nous
savons par le témoignage de la Loi révélée et aussi par les lumidres des appels @
la clairvoyance, que le but de toutes les lois révélées est de conduire les hommes
au voisinage de Dieu» (4) (Ih., IV, 17); cf. aussi Ik., 1V, 277, 278,

g) Al-basira ’l-bdtina : méme sens et méme'emploi que basira, dans le
sens de la raison immédiatement proportionnée au donné révélé (cf. ‘agl).
«Dans le ceeur, il y a un instinct qui s’appelle la lumiére divine... On peut
Pappeler aussi la raison, ou la faculté intérieure de clairvoyance... ou la
lumiére de la foi et de la certitude » (5) (cf. nar al-iman et nir al-yagin) (Ik.,
IV, 264). Expression employée surtout pour indiquer le principe de connais-
sance qui saisit ce qui est caché et ce qui est objet d’amour, et qui s’oppose
au sens de la vue. Cf. Ih., I, 77; Ik., 111, 15; Ih., I11, 186, 326; Ik., IV, 210,
258, 264, 300, 377. On trouve aussi une fois I'expression « basirat al-batin»:
«La faculté de clairvoyance, qui est au dedans de I'étre» (Ih., I, 77).

k) ‘Ayn al-basira ’al-batina: «Pceil de la faculté intérieure de clair-
voyance ». Le seul cas: « Les hommes de la connaissance sont ceux qui ont
percu cette majesté et cette beauté (de Dieu) par I'ceil de la faculté intérieure
de clairvoyance; celle-ci est plus forte que la vue apparente» (6) (Zk., I, 306).
Donc méme sens et méme portée que g.
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1) Nir al-basira ’l-batina : «la lumitre de la faculté intérieure de clair-
voyance ». Méme sens que g. «La raison..., la lumiére intérieure de clairvoyance
par laquelle Dieu est connu, ainsi que la véracité de ses envoyés, comment
pourrait-on la blamer» (1) (Zk., I, 79). Deux cas seulement: celui cité, et
Ih., 1V, 257,
~j) Arbab al-bas@’ir : «les hommes doués de clairvoyance ». Leurs ensei-
gnements sont cités 2 c6té de la Loi révélée comme preuve d’autorité: « Les
témoignages d’autorité pris soit aux hommes doués de claivoyance, soit & la Loi
révélée » (2) (Ih., 111, 56). «Ils sont au courant des aspects cachés et vrais »
(Zh., IV, 43), soit dans le domaine du dogme (Zh., IV, 425), soit dans celui
du comportement pratique & la lumiére de la foi (Z5., IV, 270). Cf. aussi Jh.
1, 92, I, 111, 323; Ih., 1V, 22, 107, 119, 336.

k) Akl al-basira : méme sens que le précédent et mémes applications
(Q., 85; Ik, III, 273, 275, 317). On trouve deux fois ’akl al-basa’ir (Ih., 1V,
372, F., 208).

Iy Uli’l-basa’ir : méme sens. On le trouve une fois (Ig., 252) appliqué
aux « hommes du savoir spéculatif» (cf. Nugzar).

m) Dhu ’l-basira, pl. dhawi ’[-basa’ir. Méme sens que les précédents et
mémes applications. Beaucoup plus utilisé cependant, et pour indiquer ceux
qui saisissent les aspects cachés et vrais des choses. « Son témoignage (la créa-
tion matérielle) est saisi par les hommes doués de clairvoyance, & Pexclusion de
ceux qui se figent sur les apparences» (3) (Zk., 1, 92). Cf. aussi: Q., 101; Ih.,
1, 88, 111; Ih., I1, 22, 219, 255; Ih., 111, 200, 320; Ik., IV, 86, 103, 139, 258,
263, 276, 330, 353, 375. On trouve une fois « dhawi ’l-absar» (Ih., IV, 151):
" «les hommes qui ont des yeux» (BL, III, 1016).

28. BATALA: «devenir, étre vain, nul, néant; «disparaitre », « Hors
Dieu, tout est vain; non pas qu'il sera néant & Pinstant qui suit; mais
il est 4 Pinstant méme néant» (4) (Ih., I, 254). Au sujet de la parole affirmée
en Dieu contre les adversaires: « Si la Parole existe, rien ne disparait, car rien
ne se trouve (en Dieu) hors Essence Ancienne, et elle est permanente » (5)
(1q., 145).
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Ce sens doit étre maintenu, semble-t-il, méme dans le raisonnement
syllogistique. A batala s'oppose toujours le verbe thabuta qui veut dire
«s'affirmer », « affirmer son existence ». Le raisonnement du batinite: « Le vrai
est connu ou bien par le seul point de vue rationnel, ou bien par le seul ensei-
gnement. Si Pun est de valeur nulle, reste Pautre» (1) (Q., 74). Cf. aussi Ig., 15,
40, 64, 143; Ms., 10, etc... Chez Ghazali on ne peut traduire par «étre ou
devenir faux », bien que ce soit 1a une interprétation acceptable.

29. ABTALA: «rendre nul», «nier », «déclarer de valeur nulle ».

a) « Cela rend nulle sa pratique cultuelle: car les actes ne valent que par
les intentions » (2), (fk., IIT, 259).

b) Au sujet de ’heptagone, celui devant qui on le définit peut en ignorer
Pexistence; mais cela «ne rend pas nulle dans son esprit la saisie par laquelle
il comprend la nature de I’heptagone » (3) Ms., 10.

¢) Dans le procédé d’élimination qui consiste a identifier une loi générale
en écartant toutes celles qui sont supposées Pétre: « S’il nie toutes les autres
parties, la partie qu’il a en vue devient précise pour lui» (4) (Q., 97).

d) Dans le cas ou I'adversaire rejetterait la définition descriptive d’une
chose, on lui demanderait de mentionner la sienne propre... « Nous examinons
alors attentivement les qualités décrites, et en vertu de sa méthode (I’adver-
saire), nous déclarons (la définition) de valeur nulle, ou nous (en) affirmons (le
bien-fondé) (5) (Ms., 12).

30. MUBTIL: celui «qui commet le vain», «le délictueux », « celui
qui est dans Perreur », « le tenant du faux » (B, 11, 533; v.g. pour Cor., XXIX,
48). Antonyme de muhigq.

— «La définition de Pinjustice, c’est Paffirmation de la main (du puis-
sant) délictueuse écartant la main qui se trouve dans son droit » (6) (Ms., 12).

—— «Les tenants du faux nous arrachent notre droit» (7) (Ms., 40).
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Ghazali essaie de « découvrir les secrets du systéme de tout groupe pour
y distinguer celui qui est dans le vrai et celui qui est dans Perreur » (1) (M., 5).

31. IBTAL: le fait « d’anéantir», «de réduire 2 néant », de « montrer
I'inanité d’une chose». Le Tahdfut «a été composé pour monirer I'inanité de
leur systéme » (2), i.e. des falasifa (Ig., 215). « s ont utilisé le raisonnement
analogique du démon pour anéantir la Balance de ’Ami» (3), i.e. Abraham

Q., 71).

32. BUTLAN: «destruction», «inanité», «fausseté», d’une chose,
d’un raisonnement. « Cela entraine la destruction de la confiance dans les
termes » (4) (Zh., 1, 33); cf. aussi Ik, 11, 61, M., 24. « L’inanité de cette (affir-
mation) est claire» (5) (Ig., 202). « Certaines de ces interprétations, leur
Jfausseté est connue péremptoirement » (6) (Zh., I, 33).

33. BATIL (opposé & haqq).
A. Adjectif: «vain», «faux».

a) «Hormis Dieu tout est vain (7) (Ih., I, 254); cf. aussi Ik, 1V, 75.

b) «Les révolutions des sphéres... sont ou bien en nombre pair, ou bien
en nombre impair... Or il est faux qu’elles soient en nombre pair» (8)
(2g., 17).

B. Substantif: «l’erreur », «le vain», «le néant».

a) «On appelle zain ce dont existence équivaut a son néant par rapport
a ce pour quoi il est fait» (9) (I&., IV, 315).

b) Toute erreur: « Le silence sur ce qui est le vrai est plus dur & garder
que le silence sur ce qui est faux» (10) (Zk., 1I, 158).

¢) Erreur religieuse surtout: il faut discerner entre «la véracité et le
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mensonge dans le discours, et entre le vrai et Perreur dans les croyances » (1)
(Ik., 111, 47); cf. aussi 7h., 1, 14.

34. BATIN: «intérieur », interne », « caché», «intime». Ce qui, dans
une chose considérée, se présente le dernier en allant de la surface vers le centre
ou la partie intime. Sens technique qui s’oppose 4 celui de zahir (cf. ce terme).

A. Comme adjectif.

4) Qualifie une chose en elle-méme cachée, imperceptible. « La raison
est une chose cachée, sans longueur ni largeur» (2) (Zh., IV, 427); cf. aussi
Ih, 1, 21, 146, Ih., 1, 73; Ih., 1V, 218. Dieu n’entre en courroux contre un
serviteur « que pour un motif cacké qui entraine I’éloignement de Dieu » (3).
Cf, aussi: Ig., 155; Ih., 1, 130; Ih., 111, 101; Ih., IV, 428.

5) Qualifie les aspects cachés d’une chose:

1. Applications dans la psychologie humaine:

— «les sens internes» (Ih., 111, 4, 144, 149; Ih., 1V, 275) ;‘

— «les membres internes» (Ih., 111, 5); cf. aussi Ih., IV, 7; Ih., IV, 78
= (les entrailles, la vésicule biliaire, le foie, les reins, etc...); Ih., IV, 371 =
(le cceur, Pestomac, etc...);

— «’armée interne » ou « les armées internes » : la concupiscence et la colére
(b, 111, 5);

— «les demeures internes » = les cavités du cerveau pour les sens internes
(Ih., III, 5);

— «les plaisirs intérieurs »: «le pouvoir, la domination, la générosité, le
savoir » (Ih., TV, 265). «Les facultés internes» (ibid.);

— «les perceptions internes... les états infernes que saisit celui qui n’est
pas doué des cinqg sens» (4) (Ms., 29);

— «les maux internes» (Ih., IV, 49), objet d’examen médical;

— «la réalité intérieure » de P’homme (5), i.e. la vie et 'ame psychique
(rih) (Ih., I, 142) etc... Cf. aussi «la forme interne », i.e. la perfection de la
raison, et la bonté des traits du caractére » (., I, 142), et aussi Jh., II1, 46;
Ip., TV, 216, 258, 260, 261, 262, 297;

L obslizeyl @ JbUl g op s JISY) § QISHl Gaalt (1)

cotr Y d b Y bl e Jadl (2)

il oo aedl pazhy Jbl e Y ke de i Y (3)

Lol ! O o WSon G BB et L U Slatall (4)
s My ALkl e U ol 3al sbaely bl e ... OLSYI ()



40 LEXIQUE DE GHAZALI

—— «perception intérieure plus forte que celle de Peeil » (1) (Zk., IV, 420);
cf. aussi k., IV,139, 219; «’ouie intérieure» (Ih., I, 218); «la porte interne»
(Zh., 111, 18); «la faculté intérieure de clairvoyance » (cf. basira), «la lumiére
interne » (Ih., 1, 63); «la qualité interne » (I}., I, 79), pour indiquer soit la con-
naissance par la raison (‘dgil) soit la raison elle-méme.

2. Application a la pratique religieuse:

— «les vilenies du soi intérieur » (2) (Ip., 11, 30);

— «le voyage intérieur » (celui qui se fait en esprit dans le monde de la
Malakar) (Ik., 11, 217); .

— «les traits naturels internes du caractére » (3) (Jh., 11, 143); «les belles
qualités internes » (4) (Ih., IV, 216); cf. aussi Jh., I, 319; Ih., II, 247. Elles sont
connues par le sens du ceeur (Zf., IV, 261);

— «les actes intérieurs d’obéissance » (5) (Zh., I1I, 344) qui se rattachent
au cceur et non aux membres. « Les actes intérieurs de désobéissance » (6) (ibid.) ;
«Porgueil interne et son sens interne » (Ih., 111, 259 et 303); cf. aussi 4., 1, 42,
409;

— «les actes» (Jh., I, 239), «les conditions» (Ih., I, 142), «les bons
usages» (Ih., II, 227), «les intentions» (cf. ma‘na), «la vie» (Ih, 1, 142)
« tnternes » des pratiques cultuelles; cf. aussi Jh., I, 195; Ik, 1, 324.

3. Application 2 la formule dogmatique: « Le vrai auquel les hommes
ont été obligés de croire... a une surface apparente et une profondeur cachée;
et la fixité de la nature sur Papparent empéche d’arriver 4 la profondeur
cachée» (7) (Ih., I, 255); cf. aussi Th., I, 33 et 264 = (les aspects cachés du sens
des versets coraniques).

4. Application aux choses indépendantes de Phomme: «lici-bas cacké »
i.e. Porgueil, la jalousie, etc... (Zh., I11, 194); « les formes internes de Vici-bas »
(Ih., IV, 371) etc...; «les faveurs cachées et apparentes » de Dieu pour '’homme
(Zh., 1, 305; Ih., IV, 106).
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5. Application au savoir: « La Science de la transaction se divise en
gavoir apparent... et en savoir caché» (1) (Ih., I, 4); cf. aussi Jh., I, 48; Ih.,
I, 3.

B. Comme substantif (pl. BAWATIN).

1. «Le caché», «le profond», en général, opposé a ’apparent (cf.
zahir):

- — «La fagon dont se fait le rattachement du caché & P'apparent et des

actions aux croyances. Cela est du genre du rattachement du Régne au

‘Royaume » (2) (Ih., I, 107) (cf. mulk, malakit).

— «Dieu est le Cacké et PApparent» (Ms., 2; Ik, IV, 217).
— «Le Savoir du Caché est obscur, et sa pratique difficile » (3) (Zh., I,
29); cf. aussi Jh., I, 20, 63, 70; Zh., 1V, 319,

2. «Le caché », « Paspect caché, interne », « Pintérieur » dans la psycho-
logie de 'homme:

a) La partie interne physiologique: «la honte désigne la contraction
du sang 2 partir de Pextérieur de la peau, vers Vintérieur » (4) (Ih., IV, 225);
of. aussi Jh., 11, 91; Ih., IV, 104, 186.

b) Le for interne (dans le sens le plus fréquent):

— En général, en tant qu’opposé au for externe: « Dieu connait le caché
et Papparent » (Ig., 134); «le gouvernement des prophétes et leur juridiction
sur les élites et les hommes du commun, au for externe et au for interne» (5)
(I, 1, 12); cf. aussi Ig., 12, 228; Ms., 19, 29; Ik, 1, 144; Ih., IV, 259.

— Dans un sens amoral: ’homme qui est saisi de frayeur devant le lion:
«Son aspect apparent et caché se trouve préoccupé par ce dont il a peur » (6)
(Ih., TV, 136); cf. aussi Ik., I11, 157.

— Dans un sens moral, la purification de «I’aspect caché »: « Le culte
de Paspect caché et 1a parure du cceur par le savoir ne valent qu’aprés sa purifi-
cation... Son aspect caché est souillé par la saleté et les immondices... 11 est plus
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important d’éviter les immondices de Paspect caché» (1) (Ih., 1, 43); cf. aussi
Ik, 1, 32; Ih., 11, 188; I, 111, 95 Ik., IV, 66, etc...

— Accord entre apparent et le caché dans la conduite. « L’acceptation
totale de 'abandon est ce qui englobe tout 2 la fois apparent et le caché» (2)
(Ih., 1, 105); cf. aussi Th., 11, 108.

¢) L’aspect caché du «cceur», son « dedans »:

— d’un point de vue physiologique: « Le sang noir qui se trouve a linté-
rieur du caeur » (3) (fh., IV, 99);

— dans un sens spécial, technique: pour le Coran, « P’aspect de son sens
est voilé pour Paspect caché du ceeur, 2 moins qu'il ne soit purifié» (4) (Zk., 1,
253); cf. aussi Ih,, IV, 183, 430; Ih, 111, 21; Iy, 216.

d) L’aspect caché, subtil, des états d’ame eux-mémes: « I1 n’est personne
qui ne sache (quelque chose) des aspects cachés des affaires de son ame et de
ses pensées secrétes » (5) (Ik., IV, 108); cf. aussi k., 1, 41, 198; Ik., 1V, 49, etc...

¢) L’aspect caché de 'homme en tant que source de connaissance.
Les hommes de la certitude ont saisi le vrai; «ils ont saisi par une per-
ception venant du dedans de leur étre, laquelle perception est plus forte et plus
claire que celle des yeux » (6) (Ih., 1, 48); cf. aussi I, 1, 63, 78, 107; Ih., 11,
30; Ih., I11, 35, 326; Ih, IV, 4, 67; F., 176, 202.

3. Le caché dans la pratique religieuse:

— «Tout acte de culte a un aspect apparent et un autre caché, une écorce
et une pulpe» (Jh., I, 212); cf. aussi «Paspect caché (profond) de la faute»
(Ih., 1, 35), «les aspecis cachés des défauts» (de ’homme) (Zh., II, 30),
«les aspects cachés de la passion» (7) (Zh., 1V, 315).

4. Le caché, le sens profond de la formule dogmatique, de tout texte
religieux, et méme de tout discours en général. Au sujet de la formule dogma-
tique ou du texte religieux: « 1l y a une différence entre le fait de réduire, en
les supprimant, les aspects apparents aux aspects cachés, et celui d’éveiller son
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attention aux aspects cachés a propos de la mention des aspects apparents, tout
en conservant les aspects apparents» (1) (Zh., I, 44). Dans ce cas, on peut
dire que « la formule de la Loi révélée exprime P'aspect apparent, et la réalité
Profondc, Paspect caché» (Ih., 1, 89), de sorte que Pune différe de Pautre. Mais
cela revient 2 ce que « ’homme connait Ia chose dans son ensemble d’abord,
puis dans le détail, par vérification et gotit. Les deux connaissances sont alors
différentes... La premiére tient lieu d’aspect apparent, et la seconde, d’aspect
caché. Et ainsi il y a conformité entre le caché et Papparent» (2) (Zh., I, 91-92);
of. aussi Th., 1, 33, 88, 90, 255 sq., 260 sq. (pour le Coran); Ih., 11, 223, pour

‘les paroles flatteuses; Ip., 111, 328; Ih., 1V, 62 etc...

Dot la relation entre le sens de la formule dogmatique et la psychologie
humaine: « Les croyances que nous avons mentionnées font partie des actions
des ceeurs... si cela ne faisait pas partie des actions, nous ne ’aurions pas men-
tionné dans ce livre (Ihya’); et s'il n’était pas P'action de ’aspect apparent du
cceur, mais celle de son aspect caché, nous ne Paurions pas mentionné dans
la premiére partie de ce livre. Le dévoilement réel est exclusivement la qualité
de P'intime du cceur et de son aspect caché» (3) (Ih., I, 89).

5. Le caché, la partie profonde des choses indépendantes de '’homme:

— «les aspects cachés des bruts» (Ih., 1, 152) i.e. leur état psycholo-
gique mis en branle par le chant;

— «JPaspect caché de la noix », son intérieur (Zh., IV, 212);

. — «DPaspect caché de la Malakit» (Ih., IV, 6) d’our viennent les con-
naissances.

N. B. Pour les oppositions entre zahir et batin, cf. zahir, comme aussi
pour les synonymes de batin.

35. BATINL
a) «Intérieur», « relatif au batin»; «la piété est le fruit du savoir
relatif 3 Paspect caché» (4) (Ih., 1, 29).
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b) Batinite: adepte du batinisme, secte shi‘ite (pl. batiniya). Une chose
défendue; « Le fait de détourner les formules de la Loi révélée de leurs aspects
apparents compréhensibles (et de les réduire) a des choses cachées dont les intel-
ligences ne tirent aucun profit. Ainsi ont coutume de faire les batinites en ce
qui concerne Pinterprétation » (1) (cf. ta’wil) (Ik., 1, 33).

36. BA‘UDA: «étre loin», «invraisemblable» (en parlant d’un objet
de connaissance). Au sujet du mystére du riih : « Il n’est pas invraisemblable que
cela soit découvert & quelques wali et savants» (2) (Zk., I, 89).

37. ISTAB‘ADA: «trouver €loigné», -« invraisemblable», en parlant
d’un objet de connaissance: « Le médecin est, pour ce qui concerne les traite-
ments, au courant des secrets que trouve invraisemblables celui qui les ignore » (3)

(Ih., 1, 28).

38. ISTIB‘AD: «Le fait de trouver invraisemblable ». « Ce dont I'im-
possibilité n’est pas prouvée ne doit pas étre nié uniquement parce qu'on le
trouve invraisemblable» (4) (Ig., 218).

39. ABLAH (toujours employé au pluriet BULH): les «simples».
«... Les simples, et ils sont les gens du Paradis... Ils forment I’ensemble du
commun des fidéles; ceux-la n’ont pas une intelligence aiguisée pour com-
prendre les réalités profondes. Méme s'ils avaient une intelligence éveillée
naturelle, ils ne sentent pas Pappel de la recherche: les arts et les métiers les
occupent. Ils ne sentent pas non plus envie de discuter... Ceux-la ne sont
pas en désaccord (sur la vérité religieuse), mais ils se distinguent entre eux par
leur choix des divers maitres (qu’ils suivent) » (5) (Q., 85).
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1. TARJAMA: «expliquer », « expliciter », « exposer selon le sens litté-
ral». «Le Credo que nous avons exposé dan son sens lLittéral 4 Jérusalem » (1)
(Ih., 1, 93); cf. tarjama. Autres références: Ih., I, 258; Ih., 1, 260; Ih., IV, 211,

2. TARJAMA (pl. TARAJIM): «exposé», « explication » selon le sens
Jittéral. Se dit de Pensemble des articles du Credo, des formules dogmatiques,
et des membres de phrases coraniques: « De Pexposé du Credo sunnite, considéré
dans les deux paroles de la Skakada » (2) (Ik., 1, 79). Cf. aussi Ih., I, 83, 93, 253;
Ih., TV, 79. 11 s’agit de ’exposé et du commentaire littéral, en tant qu’opposé
3 Pinterprétation personnelle, par dégagement du sens spirituel, «caché».
Cf. ta'wil et batin. « L’Envoyé de Dieu a répété vingt fois: « Au nom d’Allah,
le Bienfaiteur miséricordieux» (B, II, 127). Cela est di seulement au fait
que (Muhammed) considérait les aspects cachés et profonds du sens de cette
phrase. Autrement son exposé €t son explication littérale sont clairs, et dans
ce cas, n’ont pas besoin d’étre répétés» (3) (Ih., I, 260). Cf. aussi Z5., I, 260;
Ik., TV, 75. Le pluriel désigne les divers points d’un ensemble, énumérés dans
Jeur sens obvie et littéral. « Tout ce que nous avons mentionné parmi les points
particuliers énumérés du savoir par dévoilement » (4) (Ih., I, 48). Cf. aussi Ik,
I, 18.

3. TURJUMAN: celui «qui exprime la pensée au dehors ». Un seul
emploi pour la langue: les juges «sont obligés de fonder leur jugement sur le
discours apparent de la langue, bien que celle-ci s’exprime avec beaucoup de
mensonges » (5) (Ih., 1V, 103).

4, TURRAHAT: «inepties», «futilités». «... Il pense que cela fait
partie des ingpties des Soufis» (6) (Ih., 1, 46). Cf. aussi Ik, 1, 87.
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1. JABAROT.

a) La «Souveraineté», la «puissance». Sens dans nombreux hadith :
«Graces soient rendues 2 Dieu qui dirige le Régne et le Royaume, qui est
seul 2 avoir la puissance et la souveraineté» (1) (Ih., 1V, 210). Cf. aussi Ih., IV,
105, 217.

b) “Alam al-jabarit. Dans ordre de la connaissance, le monde qui est
objet de connaissance, et qui est intermédiaire entre le monde du «Régne»
(cf. mulk) et celui du « Royaume» (cf. malakat). (Ih., IV, 216). Difficile
3 définir exactement entre le sensible et Pintelligible: « La négation que tu
opposes au monde du Royaume est analogue 2 celle que les sumaniya (cf. ce
terme) opposent 2 celle de la Souveraineté; ils ont limité les connaissances aux
données des cinq sens; ils ont alors nié P'existence de la puissance, du vouloir
et du savoir » (2) (Ih., IV, 218). Cf. aussi Ik, 1V, 217: il s’agirait alors de la
puissance, du vouloir et du savoir sensibles (cf. Imla in Ih., I, 165, 171) et méme
intelligibles, mais en tant qu’ayant pour objet des données intelligibles dégagées
du monde sensible par expérience (cf. Ih., 1V, 414-216). La notion reste
vague cependant, et tend 2 s’identifier avec celle du monde du Royaume:
«Les limites du monde de a Souveraineté se trouve entre les deux mondes,
de telle sorte qu’il semble faire partic du monde du régne (mulk); aussi
a-t-il été rattaché, de par le pouvoir éternel, au monde du Royaume»
(malakit) (3) (Imla in Ih., 1, 168).

2. JUBILA: «il a été fagonné dans sa nature premiére ». Les cceurs
ont été fagonnés dans leur nature premidre, de telle sorte qu’il sont impressionnés
par les images» (4) (Zk., IV, 21). Cf. aussi Ih., IV, 82; Ih., IV, 152.
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3. MAJBUL: «faconné dans sa nature premiére». «Le caractére, de

par sa nature premidre, est porté a considérer Pennemi comme un imposteur » (1)

(Ih, T11, 56). Cf. aussi Zh., 1V, 260.

4. JIBILLA (ou JABALA, JIBLA, pl. JIBILAT): «la nature», «la
nature dans sa constitution premiére et sa conception originelle »... Plus pro-
fond que ghariza: une des causes de différence entre les natures dans leur
conception originelle est « la force de Pinstinct dans le principe de la nature
en sa constitution premitre » (2) (Ih., 111, 48). Cf. aussi Th., 111, 49; Ik., IV, 103;
156, 256; M., 7.

5. JADALA: «discuter avec quelquun», surtout au sujet des vérités
religieuses; le terme a presque toujours un sens péjoratif. Au paradis, ily a
«les simples » (cf. bulk) et les « proches» (cf. mugarrab) ; «et sont exclus des
deux groupes ceux qui engagent des discussions au sujet des signes de Dieu» (3)
(Q. 90). La discussion se base alors sur Pargumentation qui s’appelle
«mujadala », et qui a pour technique le jadal (cf. ces deux termes). Cf. aussi
Q.89-90; Ik., 1, 37; Ik., 111, 7 ot le terme est employé au sujet du prophéte
proposé comme modéle.

6. JIDAL: méme sens que mujadala; « la discussion », «Paction de
discuter » en général (Q., 41, 91; Ik, 1, 57; Ik, 11, 271, 337); «les preuves
construites selon les régles recues du jidal» (4) (Ig., 11). Cf. aussi Q. 42;
Ik, 111, 337,

7. MUJADALA.

a) En général: toute « discussion » qui a pour «but de réduire autrui
au silence, 3 Pimpuissance, de le diminuer en critiquant son discours et en
Paccusant d’incompétence et d’ignorance » (5) (Ih., 111, 101). Cf. Ik, 1, 20,
31; Ih., 111, 337 etc...

b) Sens technique: la discussion identifiée avec Pargumentation dialectique
au sens aristotélicien ; « la propriété essenticlle de argumentation dialectique est
que les deux prémisses soient admises par Padversaire..., méme si d’autres que
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lui peuvent avoir des doutes a leur sujet» (1) (Q., 60). La définition est ins-
pirée par Cor. XVI, 125 (Q., 42). Cf. aussi Q., 90, 91. Le terme est presque
toujours employé dans ce sens (cf. Ig., 11; Ik, 1, 21, 36, 37, 38, 46, 78, 87,
89, 152; Ik., 111, 102, 336, 337; F., 203), soit en ce qui concerne le figh (Ih.,
1, 36, 38), soit surtout en ce qui concerne le kalam (Ih., 1, 37, 46, 78; Ih., 11,
336). Car, comme le jidal, la mujadala est « relative au fait d’exposer les systémes
doctrinaux en les imposant» (2) (Zh., III, 102).

8. MUJADIL: celui qui pratique la mujadala (Ik., 1, 144).

9. JADAL: méme sens et méme- usage que mujidala, mais avec une
nuance plus accentuée pour indiquer la technique propre de l'argumentation
dialectique aristotélicienne, tant du point de vue formel que du point de vue
matériel.

a) Sens général: les Anciens « réprouvaient fortement quiconque ouvrait
une porte de discussion et de dispute » (3) (Ik., 1, 29). Cf. aussi Q., 85.

b) Sens technique, de beaucoup le plus fréquent, soit pour le figh (Ih.,
I, 36; If., 111, 33), soit surtout pour le kalam (If., 1, 29, 83, 84, 86, 87). « Avec
Pauteur d’innovation, si peu qu’il ait appris la technique de l’argumentation
dialectique, le discours devient peu utile» (4) (Zh., I, 36). Dol expression
dans le Qistds: «les hommes de Pargumentation dialectique». «Ils recher-
chent avec attention tout ce qui est ambigu dans le Livre en vue de créer le
trouble » (5) (Q., 85). Cf. Cor., I11, 7. Autres références: Iq., 15; Q.., 85, 90, 91:
« Les hommes de Pargumentation dialectique et du désordre » (6), Ih., 1, 3, 36,
37, 39; Ih., 111, 336, 337; F., 203.

10. JADALI: ce «qui se rapporte au jadal».

a) Les régles, le syllogisme: «Si ’ensemble des prémisses est concédé,
nous Pappelons un syllogisme dialectique » (7) (Ms., 25). CE aussi Ih., I, 29;
Ih., 1, 255.
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b) L’homme qui a recours 3 'argumentation dialectique: « J’entends par
discussion de la meilleure maniére (Cor., XVI, 125) le fait de prendre les pré-
misses concédées par 'homme de Pargumentation dialectique, et d’en tirer le
vrai» (1) (Q., 90). Cf. aussi Q ., 87.

11. JARRABA (avec infinitif TAJRIB).

a) «Essayer», « mettre & I’épreuve »: «Si tu doutes, tu peux me meitre
& Pépreuve et m’examiner » (2) (Q., 93). Cf. aussi Jh., IV, 144; M., 78, 99 (1l

.sagit ici de la mise en pratique pour se rendre compte de la valeur d’un

enseignement religieux).
b) « Eprouver sur soi-méme »: « Il n’a pas éprouvé la maladie » (3) (M., 98).

¢) «Constater par expérience»: « Ce sont des propriétés merveilleuses
constatées par expérience » (mujarraba) (4) (M., 94).

Les trois nuances se retrouvent & M., 97; il s’agit toujours d’expérience
empirique. Autres références: Q., 82; Ik, 1V, 144; M., 75, 78, 96.

12. TAJRIBA (pl. TAJARIB): «expérience ».

a) Lexpérience courante et commune qui permet la constatation directe d’un
fait concret. On trouve souvent l'expression: «l'expérience et la perception
sensible immédiate ». Le changement du caractére « est possible et Pexpérience
avec le perception sensible immédiate montre cela d’une maniére qui ne per-
met pas le doute» (5) (Ih., III, 49). Cf. aussi Q., 82; Ih., I, 50, 152; Ih., 11,
145; Ih., 111, 65; Ih., TV, 143, 144, 300. Lorsqu’il s’agit de la connaissance
d’un état qu’il est possible d’éprouver, le terme est synonyme de dhawg (cf.
ce terme) si état est intimement vécu par le sujet connaissant; dans le cas
contraire, tajriba et dhawq s’opposent.

ler cas: avec I’habitude, «ce qui était détesté devient une boisson déli-
cieuse... Et cela n’est connu que par expérience et le gotit » (6) (Zk., IV, 69).
Cf aussi Ip., IV, 305.

2e cas: « La vérification par la preuve est savoir; le revétement de I'état
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psychologique en question est gofit; il y a foi en cas d’acceptation par oui-dire
et par constatation d’expérience a voir pratiquer la chose par ceux dont on a bonne
opinion» (1) (M., 71).

b) L’ensemble des connaissances qui font I’homme sage et expérimenté:
« Le Sheikh au milieu de son monde est comme le prophéte dans sa commu-
nauté; cela ne tient pas a ses richesses..., mais a son surcroit d’expérience, la-
quelle est le fruit de sa raison» (2) (Zh., I, 73). Cf. aussi Ik, I, 76, 78; Ih.,
11, 210.

¢) L’expérience comme source de connaissance générales et de lois. (cf. tajribiyat
et ‘uliim tajribiya). Applications: Q., 44, 51, 53, 57, 62; Ih., 1, 28, 65; F., 189;
M., 11, 76. Les données de Pexpérience s’opposent alors directement &
ce qui est « point de vue de la raison» et «raisonnement par analogie ».
« La certitude pour les prémisses certaines leur vient de Pexpérience et du sens;
comment cela serait-il point de vue rationnel et raisonnement analogique,
alors que 'un et Pautre sont intuition divinatrice et simple connaissance
par conjecture» (3) (Q., 45).

13. TAJRIBIYAT: «les données de Dlexpérience». On les désigne
encore par « la continuité (des actes engendrés) par les habitudes. Exemples:
«Ton jugement que le feu brile, que le pain rassasie, que la pierre tombe
en bas..., que la scammonée est un purgatif. Donc les données de Uexpérience
sont certaines pour ceux qui les ont constatées par expérience; et les hommes
ne sont pas d’accord sur ces données parce que leur expérience n’est pas iden-
tique partout... Et ces données sont autres choses que les données sensibles.
Le sens, en effet, sait que cette pierre tombe 2 terre; mais le jugement que
toute pierre tombe est une proposition générale, et non une proposition parti-
culiére; et le sens se limite au cas particulier... Le jugement sur le tout appar-
tient donc 2 la raison, mais par Pintermédiaire du sens, ou plutét par la répé-
tition de la sensation; car le savoir ne s’acquiert pas en une seule fois... Si
(PPacte) se répéte plusieurs fois dans des circonstances variées, une certitude
s'implante dans Pame... La raison a obtenu cela aprés la répétition sur le
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sens, par Pintermédiaire d’un raisonnement caché et subtil qui s’est imprimé
en elle sans qu’elle se rende compte » (1) (Ms., 29).

14. TAJRIBIYA (adj.): qui est «obtenue par expérience » (connais-
sance), une donnée de Pexpérience dans le sens ci-dessus: « C’est une prémisse
générale dégagée de Uexpérience, et qui s’'impose & moi comme nécessaire » (2)
(Q., 44). Cf. aussi F., 189.

15. JARIHA (pl. JAWARIH, plus employé que le sing.) : le « membre »,

"« les membres ».

a) Enumération: la barbe (/k., I, 151); la langue (Zk., I, 317, Ih, 1V,
14, 43, 392; cf. cependant Jh., IV, 41 ol la langue est opposée A jawarih);
les yeux (Ih., I, 317; Ip., 11, 26, Ih., IV, 14); les mains (., 1, 317; Ik, I,
52); les oreilles (Ik., 1, 317; Ih., IV, 14, 14); les parties sexuelles (If., I1, 26);
les pieds (Zh., IV, 14). En général, les extrémités (q!raff ) Ik, IV, 392; Ih., 1,
149) et les parties (ajza’). D’ou aussi, le ventre (fk., IV, 14) et méme la raison
(Ih., TV, 392).

b) Le terme est pensé en fonction de ses origines étymologiques qui dé-
signent P’acquisition, 'appropriation (kasb): « L’acquisition n’est possible que
par les membres» (7h., IV, 51); cf. aussi Jh., IV, 336. D’ol, sur le plan
religieux, ils sont le lieu de la pratique, qui consiste & éviter ce qui est défendu
et & faire ce qui est prescrit. « La purification des membres des actes défendus...
et le fait de les parer des actes d’obéissance » (3) (Zk., I, 111). Cf. aussi Ik, 1,
148, 149, 151; Ih., 111, 40, 174, 334, 344; Ik, 1V, 137, 314 etc..., Dans ce cas,
le cceur et méme la raison, en tant que lieu d’actes défendus ou permis, peuvent
étre considérés comme membres. (Cf. références ci-dessus.)

¢) Mais en général, le cceur est considéré plutdt comme lieu d’habitus :
«On n’arrive A la purification du sirr (cf. ce terme)... qu’aprés avoir purifié
le cceur du caractére blamable, et Pavoir paré du caractére louable; et seul
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y arrive celui qui a fini de purifier les membres des actes défendus et de les parer
des actes d’obéissance» (1) (Zf., I, 111). Plus précisément, les membres sont
le lieu de «Papparent », de ce qui est extérieur (cf. zdhir), alors que le cceur
est celui du « caché », de ce qui est intérieur (cf. batin) ; d’ott la définition des
deux savoirs: « La considération de ce qui a lien sur les membres comme actes
du culte et actes prescrits par les bons usages, et c’est le savoir extérieur...;
ce qui a lieu dans le ceeur comme les qualités qui perdent et celles qui sauvent,
et c’est le savoir du caché» (2) (Zh., II1, 3). Dans ce sens, membres s’opposent
A cceur, comme « apparent» & « caché» (Ih., I, 144; Ih., 11, 30; Ip., 111, 11;
Ih., IV, 144 etc...). Toute 'ceuvre religieuse de Ghazali repose sur ces distinc-
tions: il y a entre cceur et membres les mémes relations d’interdépendance
qu’entre caché et apparent: Jh., III, 51-52; Ih., 1, 148, etc...

16. JARRADA.

a) Avec le préposition ‘an ou min : « dépouiller », «isoler », « abstraire ».
Au sujet d’un exemple de syllogisme appliqué & un cas particulier: « Nous
prenons sa quintessence (cf. rih), nous lisolons de cet exemple particulier
en vue de lutiliser 13 ou nous voulons» (3) (Q., 50). Jamais dans le sens
philosophique technique d’abstraire.

5) Avec la préposition ila ou ‘ala: «concentrer», «appliquer sur»...
« Nous appliquons ’attention sur cette définition descriptive pour la nier... ou
Paffirmer» (4) (Ms., 12). ' '

17. MUJARRAD.

a) «Seul», «unique »; « La seule acceptation du Coran et des logia» (5)
(M., 19); d’oti Pexpression usuelle arabe: bi-mujarrad (cf. Iq., 138; Ih., 111,
13 etc.).

b) « Abstrait». Appliqué aux abstractions, dans le sens technique du
terme, seulement dans le Mustasfa: « Il n’appartient pas 4 I’acte de I'imagi-
nation (cf. fakhayyul) de saisir les réalités intelligibles (cf. ma‘na) abstraites,
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dépouillées des éléments concomitants, étrangers, qui n’entrent pas dans son
essence... Mais la connaissance de ces singuliers abstraits ne se fait que par une
autre faculté que nous avons convenu d’appeler raison... (Ex. la noirceur,
Panimalité, la corporéité, la chevalinité)... Et ces notions abstraites qui en-
globent plusieurs choses diverses, ce sont elles que les mutakallimin désignent
par jugements et aspects, et les logiciens par propositions universelles abs-
traites» (1) (Ms., 22-23). C’est le seul passage ol le terme est employé dans
ce sens technique. Bien remarquer Dlironie avec laquelle Ghazali poursuit

_Pénumération des opinions & ce sujet.

18. MUTAJARRID.

a) Avec la proposition ‘an ou min: «dépouillé», «isolé», «dégagé».
«La prosodie est la métrique de la poésie..., mais elle n’est pas dépouillée des
relations des corps» (2) (Q., 47).

b) Avec la préposition /i : «appliqué», «adonné a». «Les cceurs de
ceux qui se sont adonnés au souvenir et 4 la pensée» (3) (Ih., I, 63).

19. TAJARRUD. Avec la préposition li: «application» a quelque
chose. Au sujet du kaldm : « Les Anciens ont défendu de s’en occuper et de

$'y appliquer» (4) (Ik., 1, 88).

20. JISM. Le «corps », au sens vulgaire du terme (Q., 47; Jk., IV, 25).
Pour 'opposer 4 rih, galb (cf. ces termes), Ghazali emploie badan. Le corps
rintéresse Ghazali qu’en tant que soumis aux trois dimensions (Q.., 48), ou
bien en tant que «chair et sang» (5) (Zk., IV, 25).

21. JISMANI: «corporel», «sensible» (Q., 47). S’oppose & rihani
(cf. ce terme): « La balance corporelle, sensible... la balance spirituelle, intelli-
gible » (Q., 47); « Péchelle (ou I’ascension) spirituelle, intelligible... I’ascension
corporelle, sensible» (Q., 63). Cf. aussi Ih., IV, 25; Q., 62. Le terme est aussi
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opposé A «rabbdni»: L’homme «est une chose seigneuriale..., et est étranger
dans le monde corporel » (1) (Zh., 111, 326).

22. MUJASSAM: «solide », « corporel », « matériel »: La prosodie est
une balance, « mais plus spiritualisée que les balances matérielles » (2) (Q.,47).

93. MAJLOW (fém. MAJLOWWA): «poli» (par frottement; il s'agit
du miroir, qui est en métal. Cf. Ms., 17. Les coeurs « deviennent comme un
miroir poli » (3), (F., 129); et aussi Jh., I11, 19.

24, JALA’ «clarté», «éclat»; s'oppose a khafa’ (état de ce qui est
caché, n’est pas manifesté). Cf. Ik, I, 65, 152. La soumission 2 la concupis-
cence « empéche la limpidité du cceur et son éclat; le vrai ne peut alors s’y
manifester » (4) (Zh., 111, 11). 1l s’agit de éclat d’une surface polie: pour la
comparaison avec le miroir, cf. Ih., 111, 12 et Ih., I, 256. Autres références:
Ip., 111, 10, 11, 19; Ik, IV, 9, 11

25. TAJALLA: «se manifester avec clarté ». « Comment les choses
secrétes du royaume se manifesteraient-elles avec clarté 3 des hommes qui ont leur
passion pour Divinité » (5) (F., 77). Cf. aussi M., 12; Ih., 1, 255; Ih., I11, 13,
67, 347; Ih., 1V, 268.

26. TAJALLI: «manifestation éclatante», « claire ». Désigne la con-
naissance de foi certaine: « Cette manifestation et cette connaissance de foi ont
trois degrés » (6) (cf. iman) (Ih., I11, 13). Le terme s’applique aussi 2 la r'ya
(la vision de Dieu): dans IAu-deld «cette perception immédiate et cette
manifestation éclatante, c’est cela qu’on appelle vision » (7) (Zh., IV, 268). Autres
références: pour la connaissance ici-bas (Zf., 1, 256; Ih., 111, 16), pour IAu-dela
(Ik., IV, 268, 277). Pensé en fonction de PAu-deld, tajalli Soppose a ma'rifa
(cf. ce terme) (Ih., TV, 269).
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27. TAJLIA: Paction, le fait de «polir une surface pour la rendre
prillante », le « polissage »: au sujet du cceur, «le maitre s’occupe de le polir
et de le purifier» (1) (74, I 13).

28. INJALA.

a) «Se dissiper», «se disperser» (poussitre, etc.): « Tu verras, lorsque
la poussiére se sera dispersée» (2) (Ih., 1V, 7).

b) «Il est devenu poli », « brilllant », aprés frottement: « Dans la mesure

ot le ceeur devient poli..., les vérités (du vrai) scintillent en lui» (3) (&, 1, 19).

¢) «Se réfléchir avec éclat», «se manifester », « apparaitre »; «ce qui
m’est apparu... de la pulpe du vrai» (4) (M., 4). Cf. aussi Ik., 111, 11, 16, 12,
22, 374.

29. JALL: «clair», «facile & comprendre ». « Des choses claires, presque
compréhensibles avant Papprofondissement de la technique du kalam » (5)
(Ik, 1, 86). Cf. aussi Ig., 141; Ih., 1, 61 etc... (fém. jaliya; comparatif, gjla;
cf. Ih., I, 48 etc.). Synonyme: zahir (cf. ce terme) (Zk., I, 88 etc...). Antonymes:
khafi (ce qui est caché, dérobé aux regards): cf. Ik, 1V, 78 etc...; ghamid
(obscur): cf. Ik., III, 26; mashkuk fihi (douteux): cf. Ih., III, 247; mushkil
(ambigu): cf. Ik, I, 199.

30. JALIYA (pl. JALIYAT): «chose claire», qui se comprend facile-
ment et de soi: « Inutile de s’étendre sur des choses claires » (6) (Ig., 139). Cf.
aussi, 2 propos de la connaissance de Dieu, «la chose la plus apparente »(Zk.,
1,276): «les choses claires lorsqu’elles sont recherchées, deviennent difficiles »(7)
(Ik., TV, 276). Cf. aussi M., 10 et Ms., 2. Au pluriel soppose 2 nazariyat
(Ig., 35).

31. JALIYAT AL-HAQQ: «la clarté », «éclat du vrai », ou encore,
ce qui apparait de cet éclat (Zh., I, 255; I, 111, 12, 19). D’aprés [k, 111, 10,
il 'agirait de vérités religicuses. Et méme, d’aprés Ik, I, 18 et Ih., IV, 272,
Cest le «sens caché» du Credo sunnite qui serait visé: «Le but de la
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transaction (cf. mu‘dmala) est la limpidité du cocur pour que se montre avec
force en lui la clarté du vrai, et pour qu’il soit paré du savoir de la connaissance,
c’est-3-dire du savoir par dévoilement» (1) (Zk., IV, 272). Or ce savoir a
pour objet «Dieu, ses attributs, ses anges et ses actes» (I, I, 48). Cf.
mukdshafa et haqq).

32. IJMA‘: «Paccord unanime » de la communauté sur un point doc-
trinal: « L’accord de la communauté est une base (asl) parce qu’il indique la cou-
tume (sunna) : comme fondement, il vient en troisiéme lieu » (2), aprés le Coran
et la Sunna (Ih., I, 15). Cf. aussi F., 199-200; M., 19.

33. JAHADA: «lutter»; cntreprcndrci la lutte spirituelle contre ses
penchants (Zh., IV, 20); faire effort sur soi-méme (M., 64).

34. MUJAHADA.

a) Le combat spirituel en général. L’homme «est 3 un degré inférieur
4 celui des anges par le fait qu’il est sous la domination de la concupiscence,
et que son épreuve consiste & lutter contre elle» (3) (Ih., I, 212). Cf. aussi Ik.,
I1, 22 etc...; Ik, I1I, 48 etc...; Th.,, IV, 33 etc... C’est le sens ordinaire et
commun.

b) «La concentration intérieure», supposant un effort d’ascése et de
dégagement du milieu ambiant, dans un but de connaissance et de compré-
hension. Méme sens que #jtikad (cf. ce terme). La connaissance de PAu-dela
«ne se mesure pas a P'effort fourni, mais au don gratuitement octroyé; il n’est
pas possible néanmoins de se passer de Peffort pour comprendre; la concen-
tration intérieure, en effet, est la clé qui permet de s’engager dans le bon che-
min » (4) (J4., 1, 35). Cf. aussi Ih., I, 21, 63, 88; Ih., 111, 17, 22, 26; M., 36.

35. JIHAD: «lutte», « combat». La guerre sainte (Zh., III, 49) et la
lutte spirituelle contre soi-méme. On trouve les deux sens dans Zh., II, 216.

36. IJTAHADA.

a) «Faire effort», «s’appliquer». « Applique-toi maintenant a fortifier
la foi» (5) (Ih., 1, 145); et aussi Jk., II1, 17 etc.
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b) Pratiquer Pijtihad (cf. ce terme au second sens).

37. IJTIHAD.

a) «Application », « effort d’attention» dans un but de comprendre ou
de se trouver un principe de conduite raisonné: « Si tu étais malade... tu choi-
sirais un médecin aprés midre réflexion, et non d’aprés ta passion, ou le premier
mouvement de ta nature» (1) (Q., 87).

) « Effort d’élaboration personnelie » d’un point doctrinal, ou d’un prin-
cipe de conduite, & partir d’un texte positivement établi. « Dieu... a accepté

'l’gﬂ”ort d’élaboration personnelle de ceux qui le pratiquent» (2) (Q., 87). Toute

cette page et les suivantes sont importantes pour le sujet. Cf. aussi 7., I, 198;
Ik, 11, 90; Ih., 111, 174; Ik, 1V, 31; F., 197, 210; M., 48-49,

38. MUJTAHID: Celui «qui pratique Pijtthad», au sens technique
du terme. Le mot s’oppose a mugallid (Ms., 6). Cf. Q., 89; Ih., 1, 38, M., 49.

39. JAWHAR (pl. JAWAHIR).

a) «Perle»; appliqué aussi & tout ce qui est d’'un grand prix: « Le sirr
(cf. ce terme) est une perle précieuse et un joyau rare» (3) (I, I, 48).
Cf. aussi Th., III, 62; Ik, IV, 10, 25; F., 181 etc... D’ot « chose précieuse ».
Cf. aussi pour « le dévoilement » qui vient aprés « la concentration spirituelle »,
et qui est « la chose précieuse, rare dont les saints ont fait le but de leur foi » (4)
(Th., 1, 84).

b) «L’aspect, le sens intime et caché» de P'objet, ce qui le constitue
le plus profondément et lui donne sa valeur: « L’associationniste peut avoir
des habits propres et le corps bien lavé, mais il est sale dans Pintime de lui-méme,
c’est-a-dire que son aspect caché est tout maculé par les turpitudes» (5) (ZA.
I, 43). Cf. aussi Th., I, 13; Ih. 111, 40; Ih., IV, 3; M., 73.

¢) «Substance », opposée a accident. Seuls passages de 'lhya’ : Ih., 85,
94-95: « Les termes de substance et d’accident, termes conventionnels que les
Compagnons n’ont pas connus» (6) (Zk., I, 85). Gf. aussi M., 20, Ms., 4;
F., 176, 181, 190, et Ig., passim.
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1. HAJABA: «voiler », «séparer par un veile», « masquer», «cacher
aux regards ». « Les montagnes peuvent lui masquer le coucher du soleil » (1)
(Zh., 11, 235). Sens technique moral, trés fréquent, surtout dans la forme
passive: « Du moment qu’il adore un autre que Dieu, il est sparé de Dieu par
un voile» (2) (Ih., III, 53); cf. aussi Jh.; IV, 8, 374.

2. HIJAB: «voile», «rideau». « Un rideau abaissé entre le miroir et
Pimage » (3) (Ih., III, 11); et aussi Tk, IV, 95; Ih., IV, 85, 268.

a) Tout obstacle qui empéche la vie d’union avec Dieu, et la connaissance
d’une vérité, surtout d’ordre religieux. Emploi trés fréquent: c’est le sens
technique du terme. Application du logion : « Dieu se cache derriére soixante-
dix voiles de lumidre; s’il les retirait, la Majesté de son Visage brilerait qui-
conque Patteindrait de son regard » (4) (Ik., I, 90). Cf. aussi Cor., XLII, 51,
et Ih., I, 43. L obstacle peut étre les passions et 'attachement au monde (Zk.,
1, 19 etc...), ’attachement fanatique 2 un systéme doctrinal, méme orthodoxe
(1., I11, 12 etc...), tout savoir mal compris, et surtout le kalam (Ih., 1, 21 etc...):
« Les ooiles qui empéchent de comprendre (le Coran) sont quatre» (5) (Zk.,
I, 255 etc...). Cf. aussi Ih., III, 13; Ik, IV, 217, 291. Deux cas ou le terme
n’est pas employé dans un sens religieux: /4., I, 50; ., 1V, 381.

b) «Le fait d’étre séparé par un voile », « I’état de séparation ». Le désir
des hommes de la connaissance: « Nous cherchons la Rencontre, et nous fuyons
la Séparation» (6) (Ih., IV, 22). Cf. aussi Ih., IV, 23, 139, 146, etc. Toujours
dans le sens indiqué, qui est exclusivement religieux.

3. MAHJUB: «séparé par un voile », avec les mémes nuances que les
deux termes précédents. Le terme est employé dans un sens subjectif et objectif.
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g) Subjectif. « Les hommes du monde du Régne, qui sont séparés par
un voile du Monde caché et du Royaume » (1) (7., IV, 6). Cf. aussi Th., I, 211,
208; Ih., 111, 12; Ih., IV, 8 etc...

b) Objectif. Dans le coeur «I'étre tout entier apparait tel qu’il est;
i] était d’abord dérobé aux regards dans une niche» (2) (Zh., 111, 347). Cf. aussi
I, 11, 235; Ik, IV, 268 etc...

4. THTAJABA: «se cacher derri¢re un voile », « se dérober aux regards ».
Mémes nuances que les termes précédents. « Louange a Celui qui sest caché

'3 la manifestition par la force de sa manifestation » (3) (Ih., 11, 247). Cf. aussi

., 1,152; Ik, 111, 8; Ih., IV, 262. Dans un sens profane: Ih., IV, 85, 109, etc...

5. IHTIJAB: «le fait d’étre séparé par un voile », d’étre dérobé aux
regards: « Les caeurs qui par le fait qu'ils sont cachés aux sens par un voile, sont
du monde du Royaume » (4) (Zk., I, 4). Cf. aussi Th., 11, 248.

6. HAJJA: «entrer en discussion avec quelqu’un »: « Il entra en dis-
cussion avec son adversaire» (5) (Q:, 42); cf. aussi Ih., I, 85.

7. HIJAJ: «Le fait d’entrer en discussion ». « Celui qui se soumet
aveuglément 2 un enseignement recu n'est pas 2 méme de pouvoir pratiquer
la voie de la discussion» (6) (F., 133).

8. MUHAJJA: méme sens que mujadala. « La fréquence avec laquelle
Dieu discute avec les infideles dans le Coran» (7) (Q., 9). Et aussi Q., 78.

9. THTAJJA: «alléguer comme preuve», comme « prétexte »; « mon
imam ou bien fait un miracle, ou bien allégue un texte comme preuve » (8) (Q., 80).
Pour le second sens (prétexte), cf. Ih., II, 200, 251. Cf. aussi Ig., 120.

10. THTIJAJ: «le fait d’alléguer comme prétexte », comme « preuve »;
surtout le premier sens: « Il lui fit miroiter la possibilité d’alléguer comme
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prétexte les richesses des Compagnons» (1) (Zh., IV, 230); Ik, IV, 229. Cf.
cependant Ig., 120.

11. HUJJA.

a) « Titre » qui fait foi, « piéce a conviction ». S’emploie surtout 4 propos
du savoir chez celui qui en est doté: « Il considére que tous les hommes sont
meilleurs que lui, parce que son savoir est une piéce & conviction trés forte contre
lui entre les mains de Dieu» (2) (Zk., III, 299), cf. aussi M., 100, etc...

b) «Preuve », « argument », en général; toute preuve: un fait, une si-
tuation, une parole, un texte: « La parole de ’Envoyé est une preuve et un signe
(cf. dalil), auquel il faut croire » (3) (Ms., 5). CE. aussi Ih., I, 85, 88, 105 etc ..
Ih., 11, 197, 200 etc... F., 131, 196; M., 85, 88.

¢} «Prétexte »; «Ils ont considéré tous ces logia comme prétexte pour
étre satisfaits d’eux-méme» (4) (Zk., I, 31). Cf. aussi Ih., 111, 229.

d) «Le point central d’une doctrine », celui dont le bien-fondé parait
s’imposer avec le plus de force: les batinites prétendent que les autres « n’ont
pas compris le point central de leur doctrine... Le point central de leur doctrine s’est
imposé avec la force avec laquelle s’impose le besoin d’un enseignement et
d’un matftre qui enseigne » (5) (M., 46, 47).

¢) «Le syllogisme dialectique », dans sa forme aristotélicienne: mémes
sens et nuances que burkdn : «Jai vu dans ce syllogisme deux prémisses qui
se sont unies» (6) (0., 49). S’emploie surtout au sujet du kaldm et de la dis-
cussion en général (Jh., I, 83, 85, etc).

12. HUJJIYA: «le bien-fondé », « valeur probante »: « Valeur probante
du raisonnement analogique, de I’accord unanime de la communauté..., du
savoir et de Pexercice de la raison» (7) (Ms., 7).

13. HADITH.

a) «Sujet» (de discours ou de discussion). « C’est la un autre sujet dont
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1a discussion entre nous deux serait longue » (1) (Q., 71). Cf. aussi Jk., I, 32.

b) «Verbiage », ou mieux, « velléité » mentalement exprimée: « Ce n’est
12 que pure velléité qui ne tient en rien de Pintention» (2) (Ik., IV, 320). Ce
sens est plus souvent exprimé par le terme suivant.

¢) «Logion»; terme technique connu. (Passim)...

14. HADITH an-NAFS.

a) La «parole intérieure », le «sens», mentalement considéré et indé-
pendamment de son explicitation par le discours. Sens technique, 2 propos
de 1a Parole en Dieu. Synonyme: kalam. « La parole intérieure est ce qui est indi-
qué..., et ce qui indique est autre que I'objet indiqué » (3) (Ig., 119). Cf. aussi
Ig., 120, 154, 200.

b) «Discours intérieur », «pensée passagére», «vélléité»: Il faut se
purifier, «sinon le dhikr (cf. ce terme) ne serait qu'un pensée passagére, sans
aucune action sur le cceur » (4) (Zh., 111, 32). Synonme: kkatir (Ih., 111, 36).
Cf. aussi Th., I, 253, 64; Ih., 1V, 62, 66, 319.

15. HADDA: «définir». «Si tu définis le savoir, tu trouveras qu’il y
entre le savoir relatif 3 tout ce qui est objet de connaissance » (5) (Ig., 135).

16. TAHDID: le fait de « délimiter », de « définir ». Au sujet du Coran:
«d’aprés les hommes de savoir, il est impossible de délimiter exactement le
nombre de ses avantages» (6) (Ik., I, 345). « Tout sens... doit étre fortement
lié par une définition et une délimitation » (7) (Ik., IV, 80). Cf. aussi I%., 1V, 81.

17. HADD: Paction de poser des limites &4 une chose, et d’empécher
d’aller au-dela. « La délimitation est prise de Pempéchement» (8) (Ms., 15).

a) «Limite», «terme», «niveau», «point»: la discussion s’étendra
«jusqu’a ce point» (9) (Q., 90). «Je descends & ton niveau et te fais boire
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le reméde dans un cruchon d’eau» (1) (Q., 68). «Que le théologien officiel
se rende compte de ses limites dans le domaine de la foi» (2) (Z4., UI, 16).

b) «Prescription ». « Ainsi sera dans la confusion quiconque abandonne
une seule des prescriptions de la Loi révélée» (3) (Q., 70); cf. aussi Q. 87.;
Ik, 1, 194; Ik, 11, 177; F., 128; M., 82 etc...

¢) «Définition ». Cf. Etude théorique dans Ms., 8-19. Elle est la réponse
a la question: « Quoi, qu’est-ce que» (Ms., 8). Trois sortes:

a. Définition nominale: c’est «Pexplication d’un terme» 4). CL
exemples.

b. Définition descriptive: « Formule qui groupe et exclut, et par laquelle
objet en question se distingue de tout autre» {5). Cette formule peut ne
comprendre que des éléments accidentels, ou encore des propriétés essentielles,
sans toucher 2 la réalité méme de Pobjet défini (Ms., 8-9). Aussi: « définition
conventionnelle ou officielle ».

c. Définition réelle: elle est une réponse & une question dans laquelle
on demande « la quiddité de la chose et la réalité de son essence » (6) (Ms., 9).
Cest dans cette derniére acception que Ghazali utilise le terme; d’od Pexpres-
sion « la définition et la réalité » : « La nature de Pinfid€lité et de la foi, et leur
définition» (7) (F., 128). Cf. aussi Ig., 74; Ms., 3; Ik, 1, 19; In., 111, 46.

18. MAHDUD: «délimité», «déterminé», « défini». « Et ainsi jus-
qu’a un point déterminé que nous indiquerons » (8) (Z4., I, 182). Cf. aussi Th.,
I, 199; Ik, IV, 283; M., 82.

19. HADS: «sens divinateur», « intuition divinatrice ».

a) Se dit surtout & propos des sujets juridiques: « Ce dont témoigne le
sens divinateur de Phomme de loi, lorsque ce dernier est doué¢, dans le droit,
d’un gofit de bon aloi, il est impossible souvent de le soumettre aux conditions
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du raisonnement dialectique » (1) (Zk., I, 36). Le terme désigne alors Pappré-
ciation personnelle approximative; il est synonyme de ijtihad, de zann et de
takhmin, qui sont autorisés dans ce domaine (cf. ces termes) (Zf., 11, 102-103).
Il en est de méme de Pattitude & prendre, du point de vue spirituel, dans un
cas donné (If., IV, 246).

5) Employé dans un sens péjoratif pour tout ce qui conserne le domaine
des croyances. S’oppose alors a ‘ilm et yagin : « Il croit que ce qu’il a eu comme
intuition divinatrice et supposition est le savoir certain et la certitude méme » (2)

(Ih., IV, 153). Cf. aussi Ih., IV, 24; Ik, IV, 149, 356; Q., 45.

~20. HASSA, AHASSA: « sentir ».

a) Percevoir par les sens : « C’est ce que nous avons sentt, pergu par les sens,
du mouvement de sa main» (3) (Jh., IV, 275) et passim.

b) Avoir conscience d’un phénoméne psychologique : «1Il ne sent pas Phumi-
liation » (Ik., IV, 306), «la douleur de la séparation>» (4) (Ik., 1V, 23).

c) Se rendre compte : « Lorsque la mort lui otera les fardeaux d’ici-bas,
il se rendra compte alors de sa perte » (5) (Zh., I, 8). Autres références: Ms., 19;
Ik, 1, 41, 319; Ik, 1V, 22, 267, 276, 297 etc.

21. IHSAS: «sensation».

a) La perception sensible, Pacte de connaitre par les sens: « Le jugement
sur Pensemble appartient donc 2 la raison, mais par Pintermédiaire de la
faculté de sentir, ou bien par la répétition de la sensation une fois aprés lau-
tre» (6) (Ms., 29). Cf. aussi Ms., 17; Ik, 1, 33; Ih., IV, 95, 1000; M., 75.

b) La conscience psychologique, le fait d’avoir conscience d’un phénoméne
psychologique. Au sujet des femmes qui virent Joseph (Cor., XII, 31): « Elles
furent dans I’émoi et perdirent toute conscience d’elles-mémes » (7) (Ih., 11, 256).
Cf. aussi Jh., 1, 8; Ih., 111, 265; Ih., IV, 22, 297 etc... C’est le sens le plus
fréquent dans PThya’.
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22. MAHSUS: «sensible», «senti», en tant que percu par les sens,
ou méme simplement perceptible par eux; comparer pour ce dernier cas Ms.,
30 et Th., I, 33. « Quant au mouvement, le fait qu’il ait licu est un fait sen-
sible» (1) (Ig., 28). Se dit de la douleur, du plaisir (Z4., I11, 85). Dans ordre
de la connaissance, le terme indique le donné sensible opposé au donné intel-
Iigible: ’'un est du Monde caché, celui du Royaume, et Pautre du monde du
Régne (Q., 69 etc...); al-mahsis... al-ma‘qdl.

93. MAHSUSAT: «les données sensibles»; les «choses connues par
les sens », dans leur ensemble...: « Comme de dire: la neige est blanche, la
lune est en forme de cercle...» (2) (#Ms., 29). Elles sont des connaissances
particuliéres, et s'opposent aux données de V'expérience (tajribiyar) qui sont
inférences du particulier au général (Ms., 29-30). Cf. hiss. Elles s’opposent
aussi aux ma‘qilat dans la théorie relative & la Malakat. CE. Ih., 111, 18, 22;
Ih., 1V, 100, 257, 275 etc...

24. HISS: «les sens » en général, « la faculté de sentir », « la sensibilité ».

a) «L’objet des sens est que cette pierre tombe 2 terre... Le sens ne juge
que dans un cas concret » (3) (Ms., 29). D’ott la différence entre la connais-
sance par les sens et celle par Pexpérience: « Si le soleil se 1ve, les étoiles dis-
paraissent, et cela est connu par I'expérience. Puis tu dis: or il est patent que
le soleil s’est levé, et cela est connu par les sens» (4) (Q., 62). Et encore: les
sens n’ont pour objet que les choses « apparentes » (zawahir) et la Malakit est
hors de leur porté. « Les coeurs..., du moment qu’ils sont cachés aux sens,
sont du monde de la Malakit» (5) (Ih., 1, 4). Cf. aussi Ih., I, 43; Ih., 111, 3,
17 etc... Ih., IV, 26, 429 etc... I1 y a «les sens externes et les sens internes »
(Ip., 111, 7; Ih., IV, 312). « L’homme posséde une raison et cinq sens» (Zk.,
I1, 239). La mention de tel sens en particulier est précédée du singulier hassa,
dont en réalité hawdss est le pluriel. « Le sens de la vue » (6) (Ms., 35). Le sens
commun est la premiére des faculté sensibles internes; il se trouve entre Pima-
gination (khayal) et les sens externes; c’est lui qui groupe les données purement
sensibles: Phomme « groupe le contenu des données sensibles (cf. ma‘na) dans
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son imagination au moyen du sens commun » (1) (Zh., 111, 5). Cf. aussi Ih., IV,
95. Sens externes et internes sont communs 4 'homme et aux animaux (I}
111, 7).

) Le terme indique aussi le principe de connaissance intellectuelle, 1a raison
dans son acception privilégiée (cf. ‘agl). « Des dévoilements et des amabilités...,
les connait qui les a gotitées et les nie quiconque dont le sens s’est émoussé et ne
peut les gotiter» (2) (Ih., II, 246). Cf. aussi Ik, IV, 23 et Ih., IV, 255
surtout, ol il est question du «sixiéme sens qui est désigné par le terme de
raison ou de la lumiére, ou de cceur... ».

*y

95. HASSA (pl. HAWASS).

a) «La faculté des sens». Toujours déterminé par le nom du sens en
question: «le sens du toucher» (M., 73). « L’homme posséde une raison et
¢cing sens; a chaque sens correspond une connaissance » (3) (Zk., I1, 239).

b) «Le principe d’une connaissance intellectuelle privilégiée », la raison
dans sa meilleure acception (cf. ‘agl). Au sujet de la beauté et «des autres
qualités intérieures: elles sont 'objet de connaissance du sens du ceur » (4) (Ih.,
11, 247). Cf. aussi 7k, 11, 239; Ih., IV, 425.

26. HISSI : relatif au sens, sensible: « Les connaissances sensibles... :
Podeur du musc..., le goiit du miel » (5) (M., 17). « Les prémisses sensibles »
(Ms., 30). Un sens technique: «Pexistence sensible»; elle est relative a la
vision; il s’agit de « ce qui se forme dans la faculté de vision de I’ceil, et qui
n’existe pas en dehors de I'eeil. Il se trouve dans le sens; il est particulier a
Phomme qui sent, et personne d’autre ne le sent avec cet homme »(6) (F.,176).

27. HISSIYAT: méme sens et méme nuance que mahsisat; ce dernier
est toutefois de beaucoup le plus employé. Cf. cependant (Ig., 20): «Les
données sensibles, je veux dire ce qui est objet de perception immédiate exté-
rieure et intérieure » (7); et comparer avec Ms., 29: « Les perceptions immé-
diates intérieures » et « les données sensibles extérieures ». Cf. aussi M., 10-11.
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28. HASSAS: «sensible ». Un seul cas: «les facultés sensibles, principes
de connaissance » (1) (M., 75).

29. ISTIHSAN: «jugement par appréciation approximative» per-
sonnelle, fondé surtout sur I'intérét. Trois cas d’emploi dans £’ Igtisad seulement
(Ig., 169, 187, 196).

30. HADRA: « Présence», « Majesté»: «les Soufis... privilégiés de la
Présence, hommes de la perception immeédiate et de la connaissance par dévoi-
lement » (2) (M., 16), D’aprés Ih., FV, 217, il s’agit de Dieu: I'audacieux qui
cherche 2 le connatitre se fait rappeler 4 Pordre « de derriére le voile des tentes
de la Présence » (3). Ce serait Dieu en tant qu'auteur et maitre du monde
intelligible dont dépend le monde sensible. Le terme en effet est appliqué au
stylet avec lequel les desseins de Dieu sont écrits sur la Table bien gardée,
et ce stylet est du monde intelligible: « Je décide d’aller vers sa Majesté le
Stylet» (4) (Ih., IV, 217). Cf. aussi Jh., IIL, 6; Ih., IV, 265; Ik., IV, 302;
D’aprés Ih., IV, 265, il y a identité entre al-hadra, al-hadra ar-rabbaniya, et
hadrat-ar-rubiibiya. (Cf. ces deux termes).

Déterminatifs du terme hadra:

a) Al-Hadra ’l-ilahiya, «la Présence» ou la « Majesté divine»: « 11 est
possible que dans ’homme lui-méme (cf. nafs) s’imprime la Majesté divine dans
son ensemble; et la Majesté divine désigne ensemble des étres; tous proviennent
de la Majesté divine; il n’y a en effet dans ’étre que Dieu et ses actes » (5)
(Ms., 18). Cf. aussi Ih., IV, 276, ol Pexpression désigne certainement Dieu.

b) Hadrat-ar-rubibiya, « Sa Majesté la Souveraineté ». Désigne la méme
réalité que hadra (Ih., IV, 265): « Les Prophétes guident vers le bien les sa-
vants... Les Anges le font pour les Prophétes; et Pon arrive ainsi jusqu’a Sa
Majesté la Souveraineté qui est la Source de tout ordre » (6) (/k., IV, 102). Cf.
aussi Ih., 111, 12; Ih., IV, 26; Ih., 55, 85, 297, 342. Ajouter Ih., I1, 306.
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¢} Al-Hadra ar-rubibiya, «1a Majesté souveraine », « la Présence souve-

raine ». « Pris (connu) d’un seul coup, I'ensemble du Régne et du Royaume

sappelle la Présence souveraine; la Présence souveraine, en effet, englobe tous

les étres, car il n’y a rien dans I’étre sinon Dieu et ses actes; et son royaume

2t7 scgs455erviteurs sont parmi ses actes» (1) (Zk., III, 13). Cf. aussi Ih., III, 66,
, .

d) Al-Hadra ar-rabbaniya, «la Présence », ou «la Majesté seigneuriale ».
Désigne la méme réalité que fhadra et hadrat ar-rubibiya (Ih., IV, 265): «La

_ beauté de la Présence seigneuriale est plus parfaite que toute beauté; bien

mieux, toute beauté dans le monde est une bonté de cette Beauté» (2) (Ik.,
1V, 300). Cf. aussi Th., IV, 374.

31. HAQQA: «étre certain», «constaté», «se réaliser ». Méme sens
que dans Cor., XXXII, 13 : «Que se réalise la Parole (émanant) de Moi:
«Jemplirai certes la Géhenne» (Zk., III, 352; BL., II, 356). « La Parole se
réalise & son sujet, qu’il est du nombre des damnés» (3) (Zk., IV, 8). Cf. aussi
Ih, 11, 22; Th., IV, 41; Ip., 1V, 333.

32. HAQOQAN: « en vérité », « en toute réalité », « réellement ». « Ceux-1a
sont réellement des croyants» (4) (Ig., 9) et passim.

33, HAQQAQA: « établir une vérité, un fait», « montrer », « assurer »,
«réaliser ». Le but du traité du Savoir : « Pour que je montre la tendance des
hommes d’aujourd’hui & s’écarter du droit chemin» (5) (Zk., I, 3). «On lui
araconté un fait, et il y a cru; puis il a eu de ce fait une perception immédiate,
etil a vérifié» (6) (Ih., I, 48). Cf. « ceux qui ont vérifié » (M., 18) i.e. ceux qui
ont approfondi une question (Z.,}I, 44 etc...). «Le moyen pour lui de se
libérer de la mauvaise opinion envers autrui, c’est qu’il ne la réalise pas;
C’est-a-dire qu’il ne la réalise pas en lui-méme par propos ou par action » (7)
(Zh., 111, 131).
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34. MUHIQQ: «qui dit vrai», «qui a raison»: « Le Prophéte dit
orai..., mais il ne peut déclarer ouvertement la vérité» (1) (Ig., 249). « Qu’il
ait raison ou tort, qu'il soit dans la vérité ou dans Perreur» (2) (., 1,39). CL
aussi M., 5.

35. TAHAQQAQA.

a) «Constater », «savoir avec certitude»: « Quiconque comprend la
nature de Paccident, constate avec certitude I'impossibilité qu’il y ait transla-
tion» (3) (Ig., 29).

b) « Etre prouvé», «constaté», «se réaliser ». Le doute dans la per-
fection de la foi: « il est subtil; le fait d’en étre exempt ne peut éire prouvé (ou)
se réaliser » (4) (Ih., I, 109). Au sujet de Pacte 2 faire, une fois acquise la con-
naissance de sa possibilité et écartés les empéchements, « le vouloir se révele
et Pintention se réalise » (5) (Ih., IV, 2312).

36. TAHQIQ.

a) «Réalisation », «le fait d’exister réellement ». Le Batinite « vise par
Pinterprétation 2 établir une chose et & la réaliser» (6) (Zk., I, 33). Au sujet
des motifs qui fondent 'amour de 'homme pour Dieu: «Tout cet ensemble
concorde pour s'appliguer 3 Dieu réellement et mon par voie de méta-
phore» (7) (Ih., IV, 262, 263).

b) « Vérification », soit par constatation directe, soit par un exposé
motivé. Au sujet des vérités dogmatiques: «la vérification de ces choses n’est
pas Paffaire du commun des fidéles » (8) (Q., 99). L'Iky& se distingue d’autres
ouvrages « par la vérification de certains sujets obscurs qui se sont avérés diffi-
ciles 2 comprendre » (9) (Zh., I, 4). Le terme s’oppose alors a zann (Ih., 111,
132), taglid (Ih., IV, 44) et tagdir (Ih., IV, 163).
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37. ISTAHAQQA: « mériter ». « Il mérite un droit, une chose due » (1)
(Ip., 111, 157). D’oty mustahiqq : celui « qui mérite », « qui a droit»: « Comment
le serviteur sait-il qu’il a droit & cette dignité » (2) ({g., 191).

38. HAQIQ.

a) «Qui est digne de», « qui mérite» (suivi de an, sans la préposition
bi): « Il est digne d’etre appelé ange et étre seigneurial » (3) (/4. I1L, 8).

b) «II peut a juste titre» (suivi de an avec la préposition bi): « Il peut

& juste titre se compter parmi les morts » (4) (Zk., 1V, 381). CL aussi Th., IV,

124.

39. HAQQ (pl. HUQUQ).
A. Substantif.

a) «Droit», « chose due ». « La Sagesse a son droit et ses hommes; donne
donc A tout ayant dreit son dil » (5) (Ih., 1, 33) etc... Surtout dans les volumes
deux et trois de Plhya’.

b) «Le Vrai», « Pétre constitutif», «le réel » dans le sens de ce qui est
bien fond¢, légitime, qui a de la consistance. Antonyme: bafil. Gontre ceux
qui admettent le dalil par taglid (cf. ces termes): « Le vrai est contre cela; il con-
siste & ne rien admettre par croyance, en principe, et A considérer le dalil; ce
qui est obtenu en vertu du dalil sera alors appelé le vrai, et ce qui s’y oppose
sera appelé erreur » (6) (Ig., 169). Cf. en particulier M., 22, 38 etc. Le riche,
en faisant Pauméne, ne doit pas faire montre de bienveillance: « Son attitude
oraie est qu’il considére le pauvre comme son bienfaiteur » (7) (Zk., I, 194) etc...

Dans le méme ordre, avec une nuance de perfection et de plénitude:
«le fond d’une chose, ce qui la constitue pleinement »: «s’il connaissait vrai-
ment Dieu, il le craindrait »; litt.: «s’il connaissait Dieu par Pétre constitutif de
la connaissance, il le craindrait» (8) (Zh., IV, 138). Aussi Ih., 1, 2; Ih., III,
332 etc...
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Le terme indique:
— Détre réel, le vrai en général, la vérité opposée a l'erreur;

— la vérité religieuse, Pensemble des croyances musulmanes sunnites. Au
sujet de Lenfant en face des « nouveautés »: «il faut que dés son plus jeune
age il en soit préservé par I'enseignement du vrai; car si Perreur lui était en-
seignée il faudrait en dégager son coeur » (1) (Zh., 1, 13). Cf. surtout les expres-
sions: « Les partisans du vrai », « les hommes du vrai » (Ih., I, 63), «le groupe
du vrai» (Ih., 1, 93) (2) etc... Dans PIgtisad, Pexpression désigne certainement
les Sunnites ash‘arites (Ig., I, 69, 73, 106, etc.). Cf. aussi M., 19 etc...;

— Dieu: dans le ceeur purifié, « Le Vrai, louange 4 Lui, se manifeste
avee éclat» (3) (Ih., IV, 268). Cette manifestation n’a pas lieu selon le sens
de la formule hallajienne; «Je suis le Réel », qui suppose un contact direct
avec P’objet connu, et que Ghazali rejette (cf. Ih., 1, 32; Ih., 11, 257, 347).
La manifestation de Dieu comme Vrai, Réel, chez Ghazali se fait selon le sens,
déja exposé, de «la Présence divine» (cf. hadra). Cf. Ih., 111, 12. Autres
références: Ih., 1, 32; Ih., I, 254; Ih., 11, 258, 266; Ih. III, 17, 65, 67, 345;
Ih., 1V, 89, 100, 135, 153, 167, 197, 212, 305, 341.

N.B. Entre les deux sens: «droit» et «vrai», il est parfois difficile de
se prononcer: «Son motif d’action était le kagq, dans le but d’appeler les
serviteurs de Dieu & la voie droite» (4) (Zb., III, 102) etc...

B. Adjectif. « Vrai», «réel», «juste»: «Tu rejettes cette affirmation,
bien qu’elle soit en elle-méme juste et vraie » (5) (Q., 68). Cf. les expressions:
«la foi vraie» (Ih., I, 20); «la croyance vraie» (Ih., 1, 86); « Un réel, IEtre
réel, ’Essence réelle» (Ik., IV, 75, 76) (6).

40. HAQIQA.

a) «Réalité», «consistance »: « Le Créateur existe; il est une Essence;
il a une consistance et une réalité » (7) (Ig., 61): « Ce que ’homme saisit en
réve, est imagination sans consistauce aucune » (8) (Ig., 138).
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D’ott les expressions: «en réalité», «réellement» (1) (Ig., 38). Ih., I,
190; Ik., 111, 234 etc... Dans ce sens, le terme s’oppose 4 majaz (métaphore)
(Ig., 28; Ih., 11, 248; Ih., 1V, 258).

b) Le «fond» d’une chose, sa «réalité profonde», sa «quintessence »,
sa « propriété essentielle», au sens de ce qui la constitue essenticllement.
11y a alors synonymie entre hagiga, sirr, rih et khassiya (cf. ces termes). Hagiqa
désigne aussi « Pesprit », « 'ame », comme dans I'expression: « Pame du vin».
« Le sens secret du doigt, son ame, sa réalité profonde » (2) (Iq.,53). « Les réalités

- profondes des choses et leurs esprits ne se manifesteront avec clarté que dans le

monde des esprits » (3) (Q., 70). « La téte de I'ane n’est pas telle dans sa réalité
profonde A cause de sa couleur et de sa forme, mais  cause de sa propriété essen-
tielle, qui est la stupidité et la sottise » (4) (Zh., 1, 91). Le cceur, «cette chose
subtile... Cest la réalité profonde de Yhomme » (5) (Ih., III, 3). Cf. la réflexion
de Ghazali au sujet d’un jugement d’Abi Sulaymin sur Ta’i: «Je voulais
qu’il atteigne la fagiga du détachement; et il entendait par hagiga Pextréme
limite possible » (6) (Zk., IV, 209). Aussi Z4., III, 55 etc...

Dans ce sens le terme s’oppose A zdhir (Ih., 1, 243; Ih., 11, 222; Ih., 111,
186; Ih., IV, 425), lafz (parole prononcée) (Ih., 111, 64, 66; Ik., 1V, 23), sira
(forme extérieure) (Zh., IV, 429), tazwiq (ornementation extérieure) (Ik.,
111, 337). 1l désigne le sens caché au-dela de la fome extérieure qui Pindique
et qui fait corps avec lui.

La relation entre le Régne et le Royaume est établie par «ce qui se
manifeste en songe des réalités profondes intelligibles sous le couvert des images
fournies par Iimagination» (7) (Q., 69-70).

Au sujet du savoir recherché pour Pintérét: «Sa réalité profonde ne sest
pas dévoilée & nous, mais bien plut6t son expression et ses termes» (8) (1.,
1, 44). Cf. aussi Jk., I, 91 etc...

Dans le domaine religieux, celut des vérités dogmatiques et des croyances,
«le terme shari‘a (expression de la Loi révélée) désigne la forme extérieure,
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et le terme hagiga désigne Paspect intérieur »; mais « quiconque affirme que
hagiga s’oppose A shari‘a ou que la forme extérieure contredit Paspect intérieur,
celui-1a est plus proche de Pinfidélit¢ que la foi» (1) (Zk., I, 89). Cf. aussi
Ih., 1, 263, 84, 86; Ih., 111, 73. Dans ces passages il y a antonymie entre hagiga
et ‘agida (cf. ce terme); une et autre désignent une seule et méme réalité;
mais la premiére est le complément, achévement de la seconde. Cf. aussi
« haqd’iq al-umir, hagd’iq al-ashy@ ». Pour Dexpression «hagiqat al-hagq»,
dans Ih., II, 258, il est spécifié qu’il s’agit de Penfer. Dans ., 1V, 168, c’est
Penseignement religieux qui est visé. Pour les autres passages, 'expression
s’applique & Dieu, étre supréme autour duquel gravite ensemble des croyan-
ces sunnites (Zh., III, 11, 16, 42, 67, 73, 347; Ih., IV, 119): a interpréter
dans le sens de haqq appliqué a Dieu.

¢) «Nature» (d’un objet, exprimée par la définition réelle cf. hadd):
« Celui qui dit: “qu’est-ce que c’est”, demande la nature de la chose » (2).
(Ms., 10 etc...). D’otl les expressions: « la nature et Pessence de la chose », «la
quiddité de la chose et la nature de son essence » (Ms., 8, 9); toute chose a «en
elle-méme une nature» (3) (Ms., 14). Et aussi: «la définition d’une chose et
sa nature» (Ih., IV, 53, etc...). « Deux choses peuvent étre inclues dans une
unique définition et nature» (4) (Ig., 135).

d) «Vérité», objet d’enseignement, une connaissance donnée; Posten-
tation de la bienveillance, dans la pratique de Pauméne, « a un reméde interne
et un reméde externe; quant au reméde externe, c’est la connaissance des
vérités que nous avons mentionnées » (5) (fh., I, 195) etc.

41. HAQIQI: «réel», «vrai».

a) «L’existence réelle des choses », i.e. leur existence objective, indépen-
dante du sujet connaissant, et « aprés laquelle vient Pexistence dans I'imagi-
nation » (6) (Zh., IIL, 18); cf. aussi F., 176.

b) «Le savoir réel, qui profite pour PAu-dela» (7) (I, I, 44).
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¢) «La définition réelle » (1) opposée a la définition nominale et des-
criptive, parce qu’elle atteint la vérité de ’objet défini (Ms., 7, 10 etc...).

42. MIHAKK: «pierre de touche», «critére», «Le chant est pour
le coeur un critére véridique...
quimmédiatement il ne se mette en mouvement en fonction de ce qui domine
enlui» (2) (Zh., II, 237). Cf. aussi Jh., 11, 105, 268. Titre d’un ouvrage de
logique: « Critére de la spéculation en logique» (3).

Le souffle du chant n’arrive pas au cceur, sans

43. HAKAMA: «juger», «porter un jugement», «une sentence»,
«se prononcer pour ou contre», Terme juridique appliqué en logique ol

- il peut garder le méme sens, et étre traduit encore par «attribuer a». « Gelui

qui connait Dieu par la preuve et meurt tout de suite aprés cette connaissance,
nous jugeons qu’il est mort croyant » (4) (Ig., 226). Au sujet des Arabes frustes
qui croyaient le prophéte sur parole, celui-ci « se pronongait en faveur de leur
foi, la déclarait valable» (5) (Ig., 226). « Nous nous sommes prononcés la-bas
pour la défense; nous devons le faire ici» (6) (Zk., II, 93). Cf. ainsi PThya’,
surtout vol. IT et III.

En logique: « Mon Seigneur est celui qui fait lever (le soleil); or celui
qui fait lever est la Divinité; il s’ensuit que mon Seigneur est la Divinité. Celui
qui fait lever qualifie le Seigneur, et nous avons attribué la divinité a celui qui
qui fait lever, c’est-a-dire a ce qui qualifie le Seigneur; il s’ensuit donc qu’il
faut attribuer la divinité & mon Seigneur » (7) (Q., 50).

Dans les connaissances théoriques rationnelles, « Phomme juge qu’il est
impossible & une personne d’étre en deux lieux 2 la fois dans les mémes con-
ditions » (8) (Zh., I11, 7). Cf. des exemples fréquents dans I’Igtisad.

44, HUKM (pl. AHKAM).

a) «Jugement», «sentence», dans le sens général empirique, lorsqu il
n’est pas employé dans le domaine juridique: «Le jugement de la raison »..
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«Le jugement du cceur» (Ih., III, 360). Le jugement de la raison « montre
erreur dans le jugement des sens » (1) (M., 12). Seul cas d’acception technique:
dans le syllogisme aristotélicien, la majeure est appelée « prémisse du Juge-
ment » et la mineure « prémisse de ce qui est objet du jugement » (2). Exemple:
toute boisson extraite des dattes ou des raisins secs est enivrante (prémisse
de ce qui est objet du jugement). Or toute boisson enivrante est défendue
(prémisse du jugement). Donc la boisson extraite etc... est défendue
(Ms., 25).

b) «Loi», «statut légal», «situation», «cas». «Les prophétes... ont
dévoilé les lois de Pautorité supréme, celles du temporel et celle du droit» (3)
(Ih., 1V, 104). Cf. «les statuts du Shar‘» (Ih.,IV, 78); «les statuts de Ia foi»
(Ik., 1, 105); «les lois des cceurs» (Ih., I, 29). « Il y a pour I'Islam et la foi
deux statuts légaux, celui de I'Au-dela, et celui d’ici-bas » (4) (Zh., 1, 104).
«Dans leur cas sont A ranger ceux qui habitent les places fortes » (5) (2., 71).
«Le coeur est dans la situation d’un miroir » (6) (Zh., 1V, 213).

¢) «Pouvoir », «juridiction »: «Les Prophétes... leur juridiction s’étend
aux élites et au commun tout ensemble, pour le for interne et le for externe »(7)
(Ih., 1, 12). «Les moyens sont subordonnés et se trouvent &tre sans pouvoir
aucun» (8) (Ik., I, 66).

45, HIKMA: «sagesse ».
A. Chez 'homme.

a) «Prudence», « modération », «sobriété», « clairvoyance», « perspi-
cacité ». « La vertu du savoir... & Pétat sain... engendre la sagesse, et la sagesse
est le sommet des traits louables du caractére... Sa pratique & I'excés dans des
buts viciés s’appelle hypocrisie et fourberie; et la négliger, c’est de la sottise;
Cest au juste milieu que s’applique précisément le nom de sagesse... Et nous
entendons par sagesse un état psychologique par lequel 'homme distingue

b S S S S S il S ()

L e pia iadds ,‘,<u Laie (2)

RPTE=LY ‘5-’}‘ O\ OL:_W, rﬂ-‘)u (C))

P O oS- 35 ()

. ﬂ;.- 'S;- 3 ()

bl apl g b Ll Ut e Ly (7)
LU ‘,i.v e Lailall (8)

LEXIQUE DE GHAZALI 75

ce qui est juste de ce qui est faux dans teus les actes délibérés» (1) (J4., 111,
47). Cf. aussi Ih., III, 288, 332. « La raison est comme un cavalier, et la
concupiscence est son cheval... Or les maladresses du cavalier sont 'image de
Pignorance de ’homme, de son peu de perspicacité, et de la faiblesse de sa clair-
voyance » (2) (Ik., III, 6-7). Cf. aussi M., 86, 94.

b) «Bonne pensée », « bonne parole », «une inspiration pieuse », « une
sentence » : « Dieu a ouvert la clairvoyance de ses wali par les legons de sagesse
et par des signes dignes de considération» (3) (Ik., ITI, 217). « Dans la

- poésie, il y a une sagesse» (4) (Ih., I1I, 241). Cf. aussi Jh., 32. « Toute sagesse

qui apparait venant du ceeur, par la pratique assidue des actes cultuels,
sans enseignement de Pextérieur, cette sagesse est obtenue par voie de dévoi-
lement et d’inspiration » (5) (Ih., III, 20).

¢) «Savoir» empirique qui consiste  s’élever du créé au Créateur. Cf. les
expressions: « le savoir et la sagesse »: « La propriété de 'homme est le savoir
et la sagesse; et le genre le plus honorable du savoir est le savoir relatif a
Dieu» (6) (k. 111, 8). Il y a identité entre «savoir» et «sagesse ». Ainsi est
sagesse tout enseignement prophétique parce que relatif 2 Dieu (k. I, 252).
Cela est vrai du Coran surtout: pratiquement, la segesse, dans ce sens,
consiste & « compprendre le Coran» (Ik., I, 261; Ih., 11, 262; Ih., HI, 245,
etc...). En principe «le savoir de la sagesse vient des portes des sens qui sont
ouvertes sur le monde du Régne » (7) (Zk., III, 19); C’est-a-dire qu’il est le
fruit d’une réflexion rationnelle personnelle, mais qui trouve son expression
idéale dans le Coran (cf. Q., 91 et Ih., I, 8). Dans ce sens, il y a opposition
entre “ilm et hikma d’une part, et ilham de Pautre (cf. ce terme).

B. Sagesse de Dieu dansla création et le gouvernement du monde; « pro-
vidence ». Définition dans I’Igtisad : « Quant au terme de sagesse il s’applique
selon deux acceptions. Dans un premier cas, il signifie la connaissance abstraite
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de Pordre des choses, de leurs aspects cachés et vénérables; elle s’applique au
jugement porté sur ces choses: comment doivent-elles étre pour que de cette
facon d’étre s’accomplisse Ie but recherché par elles. Dans la seconde acception,
la sagesse désigne, en plus de ce qui a été indiqué, la puissance de faire exister
la hiérarchie et I'ordre, de bien Pappliquer et réaliser. On dit sage en effet par
référence a la sagesse qui est une sorte de savoir; et Pon dit aussi sage par réfé-
rence A la capacité de faire une chose selon un ordre donné, et c’est 1a une
sorte d’action » (1) (Ig., 165-166). La sagesse s’applique 4 Dieu dans les deux
acceptions. Cf. aussi Iy., 83 et surtout Jk., IT, 22. Cf. les expressions: « la Sagesse
éternelle » (Ih., 11, 23), «la Sagesse divine» (2) (Zf., I11, 18) etc...

C. Considérée dans les choses: « fin pour laquelle telle chose en particulier
existe », Cette fin est considérée dans son existence objective propre, et non en
tant qu’elle ordonne la chose en question vers une finalité: « Dieu n’a créé¢
aucune chose sans que s’y trouve une sagesse qui cache un but; et ce but est
Pobjet aimé» (3) (Zh., IV, 78 etc...). «La sagesse dans la création du soleil
consiste en ce que par lui se réalise la distinction entre la nuit et le jour » (4)
(Ih., 1, 78 etc... Tout le traité du Shukr). Cf. aussi « la sagesse dans les sens » (5)
(1., 111, 5).

N.B. Toutes ces nuances sont directement inspirées par le sens du terme
dans les deux versets coraniques: Cor., XVI, 125, et Cor., 11, 269.

— Cor., XVI, 125: « Appelle au Chemin de ton Seigneur par la Sagesse
et la Belle Exhortation. Discute avec eux de la meilleure maniére» (BL., 11,
418).

Cor., 11, 269: « Or A quiconque la Sagesse est donnée, un grand bien est
donnée » (Bl III, 811).

Cf. pour le premier verset Q., 41-42. Et pour le second /4., I, 34, 261;
Ih., 11, 262; Ik, 111, 21, 47, 245; Ih., IV, 23, 81,

46 HUKAMA’: les «Sages», pl. de hakim qui n’est employé qu’une
fois appliqué a Phomme (Jh., I, 252). « Ceux qui s’occupent de la Sagesse »,
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dans le sens indiqué dans A, c. Souvent on trouve le groupement: « pro-
phétes, wali, hommes de savoir et sages» (Ih., III, 7, 18-19, 85; Ik., IV, 353,
356, 358 etc...). « La différence entre les connaissances des wali et des pro-
phetes d’une part, et celle des hommes de savoir et des sages de I'autre, consiste
en ceci: chez les premiers, les connaissances viennent de Pintérieur du ceeur,
de la porte ouverte sur le monde de la Malakit; tandis que le savoir de
la sagesse vient des portes des sens qui sont ouverts sur le monde du Mulk » (1).
(Cf. mulk, malakat, ilham) (Ih., 111, 18-19).

47. HALLA.

a) «Etre dans» un lieu, dans quelque chose. Au sujet de la relation
entre Pceil et Pimage qui s’y imprime: « L’ceil est un lieu et un organe; il n’est
pas voulu pour lui-méme, mais pour que cet état de vision y ait leu» (2)
(Ih., 66). Exemples fréquents dans les premiéres questions de l’Igtisad relatives
3 la substance et aux accidents.

b) « Etre permis», «licite ». Antonyme de haruma. D’oli le traité de
PIpya sur le permis et le défendu. Titre d’un chapitre: « Les générosités des
hommes du pouvoir temporel..., ce qu’il est licite et ce qu’il est défendu d’en
prendre » (3) (Zk., II, 119).

¢} «Dénouer un nceud », «résoudre une difficulté », «une question ».
Dans le premier sens, s'emploie surtout métaphoriquement: « Il a dénoué le
nceud de Pentétement » (4) (Ih., IV, 43), quand il s’agit de discussion et de
refus d’accepter le vrai (trés fréquent). Au sujet d’une ambiguité dans une
question: « Du moment que nous avons résolu 'ambiguité » (5) (Ig., 149).

48. HULUL: le fait «d’étre dans un lieu». Sens technique: surtout
«Pinhérence » des accidents dans la substance (cf. Igtisad : passim), de la divi-
nité dans ’homme. Dans cette derniére acception, le fulil est rejeté, comme
aussi Pittihad et le wusal (cf. ces termes). Au sujet de ’état psychologique du
wajd (cf. ce terme): «On en arrive 3 une proximité (cf. qurb) que certains
imaginent presque étre Pinhérence, d’autres 'union, et d’autres la connexion;
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et tout cela est faux» (1) (M., 70). Pour un exposé détaillé et la réfutation,
cf. Magsad, p. 82 sq.

49, TAHLIL: le fait de «dénouer un nceud », de le «détendre».
S’emploie surtout dans un sens métaphorique, pour indiquer Paffaiblissement
de la croyance acquise par tradition, qui est comparée & un nceud (cf. ‘agd,
‘uqda, i‘tigad). La foi acquise par tradition est un «nceud sur le ceeur... En
face de ce nceud se trouvent des artifices dont le but est de Paffaiblir et de le
détendre, et dont Pensemble s’appelle innovation» (2) (Zk., IV, 212).

50. INHILAL: le fait de «devenir dénoué», «relaché». S’applique
toujours a Pi‘tigad.
a) Dans un bon sens: « La croyance est un nceud sur le ceeur, et le savoir

désigne le fait de dénouer ce nceud » (3) (Ms., 17); parce que le savoir est « con-
naissance par dévoilement, dilatation de la poitrine » (ibid. et passim).

b) Dans un sens péjoratif, lorsqu’il s’agit de la foi de simples: « L’accep-
tation aveugle d’un enseignement transmis, si ferme qu’il soit, est susceptible

de se reldcher au moindre doute et 4 la moindre imagination» (4) (Z&.,
IV, 25).

51. MAHALL: «le lieu», «’endroit». Sens technique dans I'expres-
sion: al-mahall al-a‘la qui se trouve une fois dans Plhya’ (Ih., 1, 6). 11 s’agit
du monde du Amr et de la Malakiit (cf. ces termes).

52. UHTUMILA: passif de ihtamala, dont le sens est: «supporter ».
D’oi: «étre probable», « possible». Tres souvent employé. « Le fait a eu
lieu, mais il est susceptible de changer» (5) (Ih., II, 88).

53, THTIMAL: «supposition», «probabilité», «cas possible» (pl
IHTIMALAT). Au sujet des attributs en Dieu, « Les cas possibles sont en
nombre de trois: deux excés et un juste milieu» (6) (Ig., 134).

&3 S gl Wl SLEYD Ailly ¢ QM) ABL e S ol @i JE Y el m
e

Ly e A i Lty Jo W, L G e e L (2)

gl Gl g Ble Ml M e s slizsYl (3)

0l bt ol dudW G e G 0 Ol atadt O (4)

o Jomt Sy Y B (5)

Clyy OG5 ZW o3 YISV (6)

LEXIQUE DE GHAZALI 79

54. HAL (pl. AHWAL).

a) «Etat», « condition », « état psychologique », « situation », « compor-
tement », « mode d’étre». « Le savoir ne se multiplie pas en fonction des
essences. Comment se multiplierait-il par la multiplication des modes d’étre
d’une seule essence » (1) (Ig., 150) ? L’erreur vient de ce que I'on oublie «de
faire attention a certains de ses états d’dme » (2) (Ig., 166). Il faut « imiter les
prophétes dans tous leurs comportements » (Ik., I, 19). Cf. aussi «le comportement
des savants de I’Au-dela » (I#., I, 70). Dans ce sens, le terme s’oppose a « magal »

_(Pexpression verbale) et gaw! (méme sens). Les objets inanimés rendent témoi-

gnage a4 Dieu « non en ce sens qu’ils témoignent par la parole, mais par leur
essence et leur fagon d’étre » (3) (Ih., 1, 92). Cf. aussi k., 1, 91; Ih., 11, 218.

Dans un sens technique, le terme désigne ldtat d’dme du « pratiquant de la
voie » dans sa vie d’union intentionnelle avec Dieu. Pour la légitimation et I'expli-
cation, du point de vue purement psychologique, areligieux, cf. Ih., IT, 260.
11 y est question de gabd et bast (contraction et épanouissment); de surir et
fhuzn (contentement et tristesse). Sur le plan religieux, au sujet de la résigna-
tion volontaire (sabr), par exemple: « La résignation volontaire est une des
stations religieuses (cf. magam). Or toute station religieuse se compose
essentiellement de trois choses: des connaissances, des états d’d@me, et des actes...
Le nom de foi s’applique tant6t aux connaissances et tantét 4 Pensemble » (4)
(fh., IV, 55). Cf. toutes les définitions des munjiyat. Cf. pour la différence entre
kal et magam: «la qualification (wasf) s’appelle essentiellement station
lorsqu’elle se fixe et persiste, et elle s’appelle essentiellement état d’dme si
elle est passagére et ne tarde pas a disparaitre... Ce qui n’est pas stable
sappelle état d’dme parce qu’il disparait pour céder la place & un autre, et
cela rapidement; c’est la loi de toute qualification du cceur » (5) (Zh., IV, 123).
Cf. aussi M., 60-61.

b) « Circonstance ». « La véridicité du médecin est connue par ’ensemble
concomitant des circonstances » (6) (Ig., 198). Cf. les expressions: « A certaines
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circonstances » (Zh., II, 250), «en toute circonstance (Zf., I, 194), « Les cir-
constances honorables » (1): temps de la pluie, temps de la priére (Z4., 1, 274).

¢) «Le moment présent », Le combattant blessé « ne sent pas sa blessure
au moment méme» (2) (Ms., 19). Antonyme: ma’al (PAu-deld) (JF., I, 43;
Ih., 11, 255; Ih., 111, 171; Ih., IV, 71), i.e. Pinstant« qui suit» (Zk., IV, 34),
«Pavenir », «le futur» en général (Ih., 1V, 3).

55. HALA: méme sens que fal, dans sa premiére acception (N° 54 a).

56. ISTIHALA: «impossibilité», «invraisemblance». Surtout dans
les expressions: « impossibilité des impossibles, et possibilité des possibles» (3)
(k. 1, 76).

L a2 LY (1)
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1. KHABAR: «récit», «énoncé», «logion» (pl. AKHBAR).

a) Sens grammatical: énonciatif, énoncé. Antonyme: amr. « Le discours

_ est ou bien ordre et défense, ou bien énoncé ou demande d’énoncé» (1)

{Ig., 118).

5) Logion, un des arguments d’autorité dans I'enseignement religieux.
Désigne les sentences et les enseignements rapportés du Prophéte (cf. athar).
Cf. I, I, 5-11, 265, 266; Ih., IV, 127-135. En général désigne méme tout
enseignement religieux transmis et accepté par la tradition: « Il a pergu les

miracles, et il a entendu leurs circonstances par les récits établis par transmis-
sion ininterrompue » (2) (cf. tawatur) (Ig., 6). Cf. aussi M., 19, 78-79, 98, 99.

2. KHATIMA: la «fin», le « moment de la mort», en tant que cela
est déja prévu par Dieu. Antonyme: sabiga, le verdict qui a été prononcé de
toute éternité, Cf, Th., I, 110: la crainte de la khatima est semblable a celle
de la sabiga. « La crainte de la fin mauvaise distrait de la joie» (3) (Z4., I11,
250). Cf. surtout fh., IV, 11, 25, 151 sq. et 395.

3. KHATARA: «venir 4 la pensée », « traverser P'esprit». «II lui vint
A Pesprit un doute au sujet du sens indiqué par les deux phrases de la

shahada...» (4) (Ih., 1, 14).

4, KHATRA: «suggestion». Au sujet du doute dans les croyances au
moment de la mort: «s’il arrive que son 4me s’échappe au moment de cette
suggestion..., c’est que la mauvaise fin avait été écrite pour lui » (5) (Z4., IV, 152).

5. KHATIR (pl. KHAWATIR).

a) « Pensée passagére », « suggestion ». Définition et rdle psychologique
dans Pacte religieux surtout: « Ce qui survient au cceur et parait digne d’une
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attention particulidre, ce sont les pensées passagéres; j’entends par pensées passa-
géres ce qui se réalise (dans le cceur) comme pensées et souvenirs... soit par
acquisition de connaissances nouvelles, soit par voie de ressouvenir. Elles sont
appelées pensées passagéres parce qu’elles surviennent a Pesprit alors que le caeur
n’y pensait pas... Et ces suggestions mettent en mouvement les vouloirs... Les
principes des actes sont les suggestions; puis la suggestion met en mouvement
le désir... Les suggestions qui mettent en mouvement le désir se divisent en ce
qui pousse au mal.. et en ce qui pousse au bien... La suggestion louable s’appelle
inspiration et 1a suggestion blamable... s’appelle tentation» (1) (Zk., IIL, 23).
Cf. aussi Ih., 1, 38; Ih., 11, 266; k., 1V, 9 etc...

b) «Esprit», «cceur», «pensée» (par métonymie). « Il se livra par
Pesprit A 1a considération et il se souvint» (2) (Zh., I, 77). Cf. aussi Ih., I, 76;
Ih., 111, 67, 103; M., 39. « L’esprit se porte d’un sujet 2 un autre qui lui cor-
respond, soit par la ressemblance, soit par I'opposition, soit par la conco-
mittance » (3) (Zh., IV, 154),

6. KHALQ: «le créé», «la création»,

a) Les hommes en particulier: « Tous les hommes n’ont pas connu la véra-
cité¢ de ‘Isa» (4) (M., 35).

b) Le monde sensible en tant qu’opposé au monde intelligible (amr). « A
Dieu appartiennent tout ensemble le khalg et le amr; et le amr est plus élevé
en dignité que le kkalg» (5) (Ik., 1, 48). Cf. aussi Ih., I, 44; Ip., IV, 23.

Les deux acceptions sont contenues dans le texte suivant: « Sache que
tout ce qui a été dans la pensée de Dieu, depuis les premiers instants de la
.création du monde jusqu’a sa fin, est écrit et fixé dans une Créature que Dieu
a créée. Elle est désignée tant6t par « La Table », tantét par « Le Livre explicite
(bien ouvert) », et tantdt par Parchétype explicite, comme il a été dit dans
le Coran (Cor., LXXXV, 22; XII, 1; XXVI, 2; XXVIII, 2; XLIIL, 2;
XXXVI, 2)... Il faut que tu saches péremptoirement que la Table de Dieu
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ne ressemble pas 4 la table du monde sensible, que le Livre de Dieu ne ressemble
pas au livre du monde sensible, comme son Essence et ses Attributs ne ressemblent
pas & essence des hommes et 4 leurs attributs » (1) (Zk., IV, 429).

7. TAKHMIN: «conjecture», «soupgon». Méme sens que hads, qui
garde cependant plus de valeur en matiére de connaissance. « Le point de vue
rationnel et le raisonnement par analogie ne sont qu’intuition divinatrice et
conjecture » (2) (Q., 45). Cf. sont Ik, IV, 221.

8. KHASSA (pl. KHAWASS), le plus employé; et aussi KHUSUS.

a) Les «intimes», les «familiers» (d’un personnage): « Ainsi agissait
(Muhammad) avec ses intimes» (3) (Zh., IV, 218).

b) Les «élites», les « privilégiés », ceux qui sont favorisés de connais-
sances spéciales. « Les Soufis... les privilégiés de la Présence, les hommes de la
perception immédiate et de la connaissance par dévoilement» (4) (M., 16).

Ce par quoi ils se distinguent des autres, surtout du commun des fidéles:

1o «Ils sont des hommes d’intelligence et de clairvoyance... » Ils sont
dotés de trois qualités: une aptitude pénétrante & comprendre et une sagacité
forte; c’est 12 un don naturel. En second lieu, ils sont dépourvus de la soumis-
sion aveugle 4 un enseignement donné, et du fanatisme pour un systéeme doc-
trinal hérité par oui-dire. En troisieme lieu, ils admettent que Ghazali est
«du nombre de ceux qui sont claivoyants pour juger le vrai» (Q., 85).

20 «Ils ont le cceur complétement préoccupé de Dieu» (Ih., I, 32), ce
qui leur permet de comprendre les « interprétations des formules apparentes »
du donné révélé (Ih., 1, 51; Ih., 111, 96).

30 «Ils saisissent la différence qui se trouve entre le savoir et le pou-
voir », dans le kalam (Ih., I, 70).

40 Le savant qui s’occupe d’eux «est un savant versé dans le tawhid
(cf. ce terme) et les actions des cceurs », et fait partie des « hommes des coins »
(akl az-zawaya) (Ih., 1, 62).
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50 Tls saisissent les choses «subtiles» (dagig) comme la nature du rih,
comme aussi le secret de la prédestination et de la fatalité (Z., I, 89; Ih., IV,
147, 220); choses dont ils doivent garder le secret.

60 Ils jouissent de la foi par « dévoilement » (iman kashfi), et de la com-
munication de choses secrétes durant le sommeil (5., I, 211-212 et Ih., 1, 107)
70 1Ils sont complétement détachés du monde et savent en jouir sans s’y

attacher (Zh., I11, 279); d’ot le caractére de leur jedine; il se rattache plus
aux privations du cceur qu’a celles du corps.

8¢ 1ls savent tirer profit des bienfaits de la solitude (Zk., II, 203).

90 Ils ont « des craintes spéciales dans la station religicuse de Pamour »...
Une simple prétention, un simple sentiment de satisfaction d’eux-méme les
prive d’un surcroit de jouissance dans la vision de Dieu (Zh., IV, 287).

10° Enfin, pour le grand nombre d’entre eux du moins, ils connaissent
par taglid, la supérorité de I’Au-dela sur Dici-bas, tout comme le commun
des fideles (Zk., III, 326).

9. KHASSIYA (pl. KHAWASS): «particularité», «propriété». La
raison « est une des propriétés de ’homme par lesquelles il se distingue du reste

des animaux » (1) (Zk., I, 76). Cf. sutout M., 76, 82, 92, 94 (dans les actes -

imposés par la Loi révélée, il y a des propriétés...), 96, 97, 99.

10. KHAYYALA: «faire croire ». « Son incapacité lui fit croire qu’il y
avait des contradictions dans le donné religieux» (2) (Z&., ITI, 15).

11. KHUYYILA: «il semble», «il apparait». Au sujet de la sentence:
«11 (Dieu) est avec vous partout ot vous vous trouverez» (Cor., LVII, 4):.
«Pour Pignorant, cela semble indiquer une présence de société qui serait en
contradiction avec la présence de Dieu sur le Trone » (3) (Ig., 52).

12. TAKHAYYALA: «se représenter», «s'imaginer». «Il y a des
choses que nous connaissons, mais que nous ne Pouvons pas nous imaginer; ce
sont Pessence de Dieu..., ses attributs, et tout ce qui n’a pas d’image, c’est-
A-dire qui est sans couleur ni dimension » (4) (Ig., 68). Dans P'état de wajd
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(cf. ce terme), «on en arrive 4 une Proximité (cf. Qurb) que certains s’tmagi-
nent presque étre I'inhérence » (1) (M., 69).

13. TAKHAYYUL, TAKHYIL: le fait «de s’imaginer », de «se re-
présenter »; et aussi « imagination », « représentation ».

a) Dans Pordre positif de la connaissance pure: « La forme sensible
devient présente dans notre cerveau par voie d’imagination» (2) (lg., 67; Ih.,
I11, 5); laquelle voie ne permet pas de saisir les donnés intelligibles abstraites

(Ms., 22). «1I est impossible que le vouloir s’élance, sinon au signal de la

la sensibilité et de Pimagination» (3) (1., IV, 219).

6) Dans un sens métaphorique: « les représentations », « les imaginations
illusoires ». (Le terme est alors souvent employé au pluriel: takhayyulat, takhyi-
lat.) Le kalam a été créé pour « protéger les ceceurs du commun des fidéles des
représentations tllusoires des novateurs » (4) (Zh., I, 20). Se dit méme de la raison:
celui qui perd son temps dans la purification extérieure, le fait « parce qu’il
croit, par le fait du scrupule et de la représentation illusoire de la raison, que c’est
14 la seule purification demandée » (5) (Zh., I, 112). Le terme est parfois em-
ployé sans cette nuance péjorative. Cf. Ig., 227: « Les vérifications obtenues
par savoir » et « les représentations ayant valeur de preuve de convenance » (6).
Cf. aussi Ih., I, 107; Ip., III, 281. '

14. KHAYAL: «imagination ».

a) La faculté de Pimagination : « Dieu n’est pas connu par les sens et ne
prend pas forme dans limagination » (7) (Ik., IV, 255). Cf. Iq., 67-69; Ih., IV,
155: la différence entre la vision par Peeil et « Pimpression de I'image dans
Pimagination ». Pour le lieu de la faculté, cf. khayali.

b) Imagination, donnée de I'imagination, et surtout, dans un sens péroratif:
donnée illusoire, illusion. Dans ce cas, on trouve souvent khayalat (pl. étymolo-
giquement de khaydla). « Celui qui est prisonnier des données de I'imagination
et des sens, pourrait croire qu’il n’y de réalité¢ pour la bonté et la beauté que
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dans I’harmonie du visage et de la forme» (1) (Ih., IV, 256). « Le taglid...
est susceptible de se relacher au moindre doute et 4 la moindre imagination »
({k., IV, 25). « C’est la preuve qu’il faut suivre, et non les données illusoires
et les imaginations » (2) (Ik., 11, 275).

15. KHAYALL: «imaginatif », « qui se rapporte 4 I'imagination ». « Le
principe connaissant de I’lhomme demeure dans le coeur qui est le centre de
son royaume; il y est comme le roi. Il se sert de la faculté imaginative ('imagi-
nation) -— qui se trouve A I'avant du cerveau — comme d’un préposé a son
courrier; c’est 13 en effet que se groupent les faits rapportés par les sens » (3)
(1h., 111, 8). Cf. «Vexistence imaginative du monde » (Zh., 111, 18) et celle
des choses (F., 177), qui est leur reproduction dans Pimaginarion.

N.B. Reste takhayala, et mutakhayyaldt : méme sens que takhayyala et
takhayyulat.
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1. TADABBUR: le fait de « réfléchir », « méditer », « penser », « consi=
dérer ». Au sujet de ’opération qui consiste a se rendre présent deux connais-

. sances pour en tirer une troisiéme: « Se rendre présentes dans le cceur deux

connaissances préalables pour en tirer une troisiéme s’appelle penser, consi-
dérer, examiner, se rappeler, méditer, réfléchir» (1) (Ih., IV, 362). Tadabbur
cependant désigne surtout le fait de saisir, pour s’en pénétrer, le « sens caché »
d’un texte, d’une formule, celui qui se trouve au-dela du sens littéral « appa-
rent »: « L’envoyé de Dieu répétait vingt fois: “Au nom de Dieu le Bienfaiteur
Miséricordieux.” Ce fait n’a de raison d’étre que parce que (Muhammed)
réfléchissait 2 Iaspect caché du sens de ces paroles; expression, en effet, et le
commentaire littéral sont apparents et clairs, et rien d’analogue ne mérite
répétition » (2) (Zk., I, 260). Cf. aussi Ih., I, 70; Ik, I, 253, 263, etc...

2. TADAKHUL: «Inclusion» (d’un concept, ou du sens d’un terme,
dans un autre). S’oppose & synonymie et antonymie. Au sujet de « Islam»
et «iman»: « La Loi révélée s’en est servi par voie de synonymie, par voie
d’antonymie, et par voie d’inclusion» (3) (Zh., 1, 103).

3. ADRAKA.

a) «Atteindre », «rattraper », «obtenir». « Il est la mer dont le fond
ne peut étre atteint » (Ih., I, 35). « Pour qu’il obtienne la satisfaction de Dieu » (4)
(Ih., 1, 156). Cf. aussi: Th., 1, 21, 156; Ih., IV, 170; F., 130, 208.

b) « Atteindre », «saisir », « connaitre » d’une connaissance immédiate
soit sensible, soit intellectuelle; avoir conscience, lorsqu’il s’agit d’un état psycho-
logique: « Ce sont des corps qui existent en eux-mémes, qu’ils soient connus
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par les sens et Pmagination, ou non» (1) (F., 179). Le monde inanimé té-
moigne de Dieu, mais « saisissent son témoignage les hommes de clairvoyance
3 Pexclusion de ceux qui se figent sur les apparences » (2) (Jh., I, 92). « Les
Compagnons... ont été les témoins de la Révélation et de la descente du texte
inspiré; ils ont satsi par les circonstances concomitantes ce qu’il 2 manqué aux
autres de voir de leurs yeux » (3) (Zh., I, 15). Les souffrances de I’agonie, on
« les connait... par référence aux douleurs qu’on a ressenties » (4) (Ih., IV, 392).

4. IDRAK.

a) « Maturité » (des fruits, etc...). Pour I'objet vendu, il faut en fixer
la date de livraison, et le terme « ne sera pas retardé jusqu’a la moisson ou la
maturité des fruits » (5) (Zh., I1, 64). Cf. d’autres exemples dans les livres 111
et IV du deuxi¢me quart.

b) «L’acte de connaissance », « la connaissance », avec les mémes nuances
que pour adraka (pl. idrakdt). « Ainsi les actes de connaissance se raménent en
derniére analyse au concept et au savoir, ou encore 4 1’élaboration du concept
et au jugement de véridicité » (6) (Ms., 8). Dans le Mungidh : « L’homme n’a
comme expérience du monde que ce qu’il en atfeint par la connaissance; et
chacun des actes de connaissance a été créé pour que, par son intermédiaire,
I’homme se mette au courant du monde des étres existants» (7); puis vient
Pénumération des facultés sensibles, de la raison etc... (Ms., 73-74).

5. DARK: «le fait d’atteindre », « d’obtenir », « de saisir », « d’acqué-
rir», « de connaftre ». Méme sens que (4, b): «la recherche du savoir pour
acquérir 1a puissance et obtenir la gloire » (8) (Zh., I, 37). Surtout employé pour

la connaissance d’ordre intellectuel: Les Batinites « impuissants & saisir le vrai

par la soumission aveugle a Ienseignement de I'Imam (9) (M., 3). Cf. aussi
M., 7, 16; Iy., 177; Ms., 11; 1h., 1, 31, 44 etc...
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6. TADARAKA, et son infinitif tadaruk : «réparer» une faute, une
négligence: « Il a réparé ses négligences passées » (1) (Z4., IV, 5), etc.

7. MUDRAK.

a) Adjectif: « connu», «saisi», «clair». Avec les mémes nuances que
le verbe adraka : « Le corps et accident sont connus par les sens » (2) (Ig., 25).
« Cci est comnu par P'acte spontané de la raison » (3) (Ig., 111). « La différence
est claire entre ’homme qui voit et Paveugle » (4) (Ik., I, 78).

b) Substantif (pl. MUDRAKAT): «Dobjet», «les connaissances»,
«Pobjet connu»; au pl., les «connaissances»: «Les connaissances sensibles
sont difficiles a définir» (5) (Ms., 17).

8. MADRAK (pl. MADARIK): «Critére», moyen, instrument qui
permet de saisir une chose, en tant qu’objet de connaissance; « lieu» (Tomag).
Au sujet de 'obligation du nazar (cf. ce terme) pour examiner I’enseignement
prophétique: « Il est impossible que le moyen (ou le lieu) en soit la raison, alors
qu’elle n’oblige pas; il est impossible aussi que ce moyen (ou le lieu) soit la Loi
révélée, alors qu’elle ne devient valable que par Papplication de I’esprit a
Pexamen du miracle » (6) (Ig., 192). Cf. Les «lieux» du takfir (Ig., 256), de
la certitude (Ms., 29), du vrai (7., I, 39), du mal (Zk., 1I, 282) etc...

9. DAQQA: «étre fin», «subtil», «difficile & comprendre»: « Ceci
devient pour moi presque difficile & comprendre» (7) (Q., 51). Cf. aussi Ih.,
II, 103.

10. DAQQAQA (employé au transitif avec nazar): « examiner mini-
tieusement, avec soin». Au sujet de la consultation du cceur en matiére
d’acquisition des biens: « On doit examiner ces choses avec soin» (8) (Ik.,
II, 59).
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11. DIQQA: « ténuité », « finesse », « subtilité »: C’est une chose « qu’il
ne peut expliquer, non en raison d’une incapacité dans sa langue, mais parce
que l'idée est trop subtile en elle-méme pour que l'expression puisse y étre
appliquée» (1) (Zh., I1, 259).

12. DAQIQ (fém. DAQIQA): «ténu», «fin», «subtil», «difficile a
saisir »: « Les veines ténues... invisibles aux yeux» (2) (Zh., IV, 98). Le juste
milieu «plus fin que le cheveu, plus mince que le tranchant de I’épée » (3)
(7., TII, 55). « Du moment que la parole intérieure est chose difficile d com-
prendre...» (4) (Ig., 121).

13. DAQIQA (pl. DAQA’IQ): «finesse », «subtilité », « chose difficile
A saisir », parce que caché, intérieure, « nuance »: « Ce sont 1a les nuances fines
(ou les finesses) du tutiorisme aux yeux de ceux qui pratiquent la voix de
PAu-dela » (5) (Ih., II, 88). « Les obscurités du droit et ses nuances » (6) (.,
11, 116). « Exposé des finesses des aspects cachés des bons usages dans 'auméne
légale » (7) (Ih., 1, 192). Cf. souvent: « Les subtilités, les nuances subtiles du
bien » (Ih., II1, 40) ; « Les finesses de ’amabilité divine » (8) (Ik., IV, 222) etc...

14. DALLA.

a) «Indiquer», «désigner», «montrer». «Les idées indiquées par les
deux membres de phrase de la shahada » (9) (1., I, 14). « En principe c’est son
bien, 4 moins qu’un signe précis n’indique le contraire » (10) (Zh., I1, 98). « Le
terme sdrim désigne épée en tant qu’instrument tranchant, et celui de muhannad
désigne I’épée en relation avec son lieu de fabrication » (11) (Zh., IV, 363). « Si
le cceur le montre, il se sent incliné vers lui et 'aime » (12) (Zh., IV, 260).
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b) D’ou: «prouver», « démontrer».

— Se dit de la personne qui parle, mais rarement. On trouve alors
Pexpression « agama *d-dalil » et ses dérivés (Ig., 85). « Si Padversaire prétend
que P'existence de cela est impossible, nous Pavons démontré » (1) (3., 49).

-— Se dit surtout d’un fait, ou d’une vérité admise 4 laquelle on se réfere:
« La loi révélée et la raison le montrent, le prouvent » (2) (tr. fréquent) (Ig., 109);

- Ip., I, 108; Ik, 11, 93; Ik, TV, 19.

15. ISTADALLA: «chercher a connaitre », «se faire indiquer quelque
chose », « considérer comme indication », «inférer»: « Nous cherchons & con-
naitre les attributs de Dieu» (3) (Ig., 40). Il ne faut pas que «le serviteur
considére le fait que son maitre le néglige et le laisse jouir de ses faveurs comme
un signe de son amour pour lui» (4) (Zk., III, 72). Certains enseignements
relatifs 4 ’Au-del sont donnés sous forme d’exemple; le négateur n’admet pas
ce fait, et «en infire que les prophétes sont des imposteurs » (5) (Zh., IV, 21).

16. DALALA: «le fait de montrer», «de prouver», «indication»,
«signe », « argument ». « Savoir la fagon dont la connaissance postulée découle
de la combinaison des deux prémisses, c’est savoir la fagon dont I'argument
prouve» (6) (Ig., 17-18). «Ces traces indiquent... Pamour de la méme fagon
que la fumée indigue le feu, et les fruits les arbres » (1) (Zk., IV, 273). Celui qui
donne un objet, «il n’est pas invraisemblable qu’il fasse de son geste comme
un signe de son acceptation » (8) (., II, 62). « Ce sont la des arguments basés
sur la conjecture, et non des preuves authentiques» (9) (F., 90).

17. DALIL (pl. ADILLA).

@) Le «guide»: «La pratique de la voie de PAu-dela... sans guide,
ni compagnon est chose fatigante » (10) (Zk., I, 3). Et aussi Ip., 11, 217; Ih.,
111, 65; Ik, 1V, 8.
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b) «Signe», «indication ». Au sujet de la parole: « Dieu éprouve plus
de joie a la pénitence de 'un d’entre vous»: «la joie est au-dela de 'accep-
tation, elle est signe de Pacceptation» (1) (Zk. IV, 12). Cf. « Les signes de la
gibla» (2) (Ik., 1, 235 etc...). « Les lettres sont des signes... et aux signes est dit
un certain respect» (3) (fg., 125).

¢) «Preuve», argument», en général: «Le miracle du Prophéte est
une preuve de sa véracité» (4) (Ig., 194). « La preuve de ma véracité est que
je fais vivre ton pére» (5) (M., 53). « Le jugement de véridicité se fait par
la langue et dans le cceur; il est un acte qui, comme tous les autres actes, se
base sur des arguments de vraisemblance » (6) (Ig., 211). L’enfant, & I'éveil de
sa conscience, doit apprendre les deux membres de phrase de la shahada; « et
3 ce moment-l, il n’est li¢ par rien d’autre; la preuve en est que §’il mourait
aprés cela, il mourrait en état d’obéissance a4 Dieu» (7) (Ih., 1, 13).

d) «La preuve», «largumentation syllogistique». Méme sens que
Burhan.

«11 doit concéder... soit spontanément, soit par le raisonnement» (Ig., 21).
« Cela est connu par le raisonnement et non par les sens» (Ig., 25). « Ge qu’il
faut suivre, c’est Pargument, 3 I'exclusion des représentations illusoires et des
imaginations » (Zh., 11, 275). A la fin de Pexposé sur la Logique dans le Mus-
tasfa. « Tout ce qui a été dit sur le raisonnement... se raméne aux sortes (de syl-
logisme) que nous avons mentionnées; s’il ne s’y raméne pas il ne peut étre
compté comme raisonnement » (8) (ou comme argument) (Ms., 32). Suivent des
exemples d’arguments et de raisonnements tirés du Coran et mis sous forme
de syllogismes. Mais c’est toujours le point de vue formel qui est envisagé. Le
syllogisme aristotélicien est adopté pour la clarté dans exposé. Du point de
vue matériel, on reste toujours dans le domaine du syllogisme dialectique.
En ce qui concerne le pur apport de la raison et méme P'utilisation du donné
révélé: « L’homme ne connaitra jamais les arguments de la Loi révélée, de la
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raison, et leurs conditions. Il ne soupgonnera jamais les sources d’erreur qui
peuvent s’y cacher. Il faudrait pour cela une aptitude parfaite & comprendre,
une intelligence percante, une application assidue a P'étude, A la pratique
du Livre et de la Sunna, la fréquentation toute sa vie des hommes du savoir...
Et méme avec cela, il ne peut échapper 2 I'erreur dans certains cas» (1)
(Ir., 111, 322). Pratiquement, I'usage «de la lumiére de la raison » n’est le
fait que de quelques rares privilégiés (Ig., 10). Voila pourquoi, les argumen-
tations de P’Igtisdd, qui toutes sont syllogistiques, « tiennent lieu de remeédes,
au moyen desquels sont traités les maladies du cceur» (Ig., 9).

18. DALL: «qui indique», «qui désigne», «qui signifie». Au sujet
de Dieu: « Les mots qui le désignent ont un commencement dans P’existence;
tandis que Pobjet désigné est Ancien (éternel) » (2) (Ig., 155). Pour 'expression
arabe « Inschalla» (s’il plait & Dieu): «II est de bon ton de se souvenir de
Dieu et de rattacher 3 Lui toute chose; cette formule signifie cela» (3) (Ik.,
I, 102).

19. MADLUOL: «indiqué», «signifié», «ce qui est signifié» (subs-
tantif ). Au sujet du feu décrit dans le Coran: «Le feu est un corps chaud;
des signes P’indiquent, ce sont les voix... Or le chaud brilant est Pessence
méme de ce qui est indiqué et non le signe méme qui indique » (4) (Ig., 124-125).
Dans un syllogisme, « le savoir produit est la connaisance postulée et indiguée;
la combinaison des deux prémisses qui donnent réalité & ce savoir, c’est 'argu-
ment» (5) (Ig., 17).

20. ISTIDLAL: «action de chercher le signe», «inférence» (et non
induction; cf. Littré). « Il n’est pas obligé de prier en se dirigeant vers la
gibla, mais vers ce quil croit étre la gibla, en prenant (cherchant) comme signes
les montagnes, les étoiles et le soleil» (6) (Q., 88). Cf. le savoir obtenu par
inspiration, et celui «acquis par P'étude et Uinférence» (7) (Ik., III, 14, 16).
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1. DHAKARA.

a) « Mentionner une chose », « raconter un fait », « le dire expressément »,
Au sujet de connaissances réservées au Prophéte: « Si cela n’était pas secret...,
pourquoi ne P'aurait-il pas mentionné devant eux; ils auraient certes cru s'’il
leur en avait parlé» (1) (Zh., I, 88). Cf. aussi I'expression: « ce qui a été men-
tionné» (2) (Ih., I1, 237) etc...

b) «S8e souvenir de», «se rappeler gqc ». Au sujet de la théorie du res-
souvenir (cf. tadhakkur): « Comme si le ressouvenir était de deux sortes:
1o On se rappelle une forme qui était réellement présente dans le cceur, mais
qui avait disparu aprés avoir existé réellement; 2° On se rappelle une forme
qui était incluse en soi-méme de par la nature premiére» (3) (Jh., I, 77).
Cf. aussi «se souvenir de Dieu» (Ih., IV, 313) etc...

2. DHAKKARA: «rappeler qqc & qqn», «faire ressouvenir»: « Ce
chant rappelle 1a boisson en ce sens qu’il fait désirer le vin a celui qui est habitué
au chant au moment de la boisson» (4) (Zh., 11, 240).

3. TADHKIR: le fait pour qqn de «rappeler qqc» 2 un autre. Dot
le diptyque « al-dhikr wat-tadhkir » mentionné au sujet des séances du dhikr
du premier siécle. Cf. h., I, 30: seul passage ol le terme se trouve.

4, TADHAKKARA: «se rappeler quelque chose », «se souvenir de»,
«le ressouvenir ». En cas de doute dans les comptes, « tu te rends maitre de la
science du calcul; tu te la rappelles, et tu ne cesses de la répéter une fois aprés
Pautre jusqu’a ce que tu aies la certitude ferme que tu ne t’es pas trompé » (5)
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(Q., 79). D’ott le sens religieux technique emprunté au Coran: «Le Coran
ta appris le chemin. Dieu dit en effet: « Quand ceux qui sont pieux sont
touchés par une légion du Démon, ils se souviennent, et voici qu’ils sont clair-
voyants» (1) (Q., 79) in Cor., VII, 200. Blachére traduit: « Ils réfléchissent »
(Bl, III, 655).

5. TADHAKKUR: «le fait de se rappeler », «le ressouvenir» (cf. Lit-
tré); et aussi: « méditation », « réflexion», « considération »: « Tout ce qui
vient 2 toi de désagréable ou d’agréable se divise en chose qui existe au mo-
ment présent, en chose qui a existé dans le passé, et en chose qui est attendu
dans Pavenir. 8’ te vient A Pesprit quelque chose qui a existé dans le pass¢,
cela s’appelle souvenir et ressouvenir; si ce qui t’arrive dans le cceur existe dans
le moment présent, cela s’appelle prise de conscience (cf. wajd), gofit et con-
naissance » (2) (Zh., IV, 123). Pour la relation avec « considération », « médi-
tation », et « réflexion »: «le fait de se rendre présentes dans le cceur deux
connaissances préalables pour en tirer une troisitme s’appelle exercer sa
pensée, considérer, examiner (ou appliquer son esprit; cf. nazar), se rappeler,
méditer, réfléchir. Quant au fait de réfléchir, de méditer et d’exercer sa pensée,
ce sont 13 des termes synonymes... Quant aux termes de ressouvenir, considéra-
tion, application de Pesprit, ils ont des sens différents, bien que Pobjet signifié
soit le méme... La considération s’applique au fait de se rendre présentes les
deux connaissances en tant que points de départ pour aboutir 4 une troisi¢éme
connaissance; si le passage n’a pas lieu, et que seule fat possible la fixation
sur les deux connaissances, c’est le terme de ressouvenir qui s’applique et non
celui de considération. Quant aux faits d’examiner attentivement et d’exercer
sa pensée, ils conviennent méme (au fait de se rendre présentes les deux con-
naissances) en tant que point de départ pour aller 2 la quéte d’une troisiéme
connaissance... Quiconque exerce sa pensée se ressouvient, mais le contraire
n’est pas vrai. Et Putilité du ressouvenir est de ramener fréquemment les con-
naissances dans le cceur pour qu’elles sy fixent et ne s’en effacent plus. L utilité
d’exercer sa pensée (cf. Littré) est de multiplier le savoir et de se procurer une
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connaissance qui n’existait pas» (1) (Ih., III, 363). Pour Papplication de ces
nuances, cf. Ik, 1, 70; Ih., 111, 23, 38; Ih., IV, 38 etc...

Pour le sens technique religieux qui est 2 la base de la critériologie de
Ghazali: « Etant donné que la foi se trouve fixée dans les hommes au plus
intime d’eux-mémes (cf. nafs), de par la nature premiére, les hommes se sont
divisés en deux groupes; les uns se sont détournés et ont oublié, et ce sont les
infidéles; les autres se sont livrés A la considération; ils se sont rappelés; ils
sont alors dans le cas d’'un homme qui a porté un témoignage, I'a oublié
par mégarde, puis s’en est rappelé. Aussi Dieu a-t-il dit: « Peut-étre se
souviendront-ils » (Cor., II, 221 etc...). Et: « Nous avons facilité la compré-
hension de la Prédication pour le souvenir (cf. Edification, in BL, II, 142).
Est-il quelqu’un qui veuille se rappeler? (Cor., LIV, 17)... Et le fait d’appeler
cela ressouvenir n’est pas étrange, c’est comme si le ressouvenir était de deux
sortes: 1° On se rappelle une forme qui était réellement présente dans le
ceeur, mais qui avait disparu aprés avoir existé réellement. 2° On se rappelle
une forme qui était incluse en soi de par la nature premiére » (2) (fh., I, 77).
Aussi 1k, 111, 12, 17; Ih., 1V, 67.

6. DHIKR.

a) « Mention »; le sirr (cf. ce terme) fait partie du savoir par dévoile-
ment... «il n’est pas permis d’en faire mention» (3) (Ik., 1, 48). ‘

b) «Le souvenir», en général. Certains instruments de musique rap-
pelient les séances ol 'on prend plaisir & boire; «ils sont la cause du souvenir,
et celui-ci est cause de Iéveil du désir» (4) (Zh., I1, 240). Cf. aussi Jh., I, 145.
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¢) Sens religieux technique.

— La formule jaculatoire (italien: giaculatoria): Dans le traité de la
Discipline spirituelle, au novice qui se retire dans un coin isol¢, le Sheikh
«livrera une formule jaculatoire dont il occupera sa langue et son cceur. Le novice
s’asseoira et dira par exemple: « Allah, Allah », ou bien « Louange 3 Dieu » (n
(Zh., 111, 66). Toutes ces formules ont Dieu pour objet. Pour celles qui sont
le plus volontiers recommandées, cf. Ih., IV, 71.

— L’état d’union intentionnelle avec Dieu, le fait de vivre dans la pensée, le sou-
venir de Dieu. D’ol «les séances réguliéres de récollection ou de souvenir durant
lesquelles on parlait de Dieu et des états du cceur » (2) (Zh., I, 30). Cf. aussi
Ik, IV, 32 etc... Cette pratique du « souvenir » de Dieu, surtout si elle est
constante, est congue en fonction de la vie dans la tombe, aprés la mort, avant
le jugement dernier. En pensant constamment a Dieu, en vivant dans son
souvenir, le fidéle se détachera du monde et de ses attraits; ce qui le prépare
déja a les quitter sans regret. Ensuite, dans la tombe, il ne sera pas seul, ou
plutét il remédiera 2 la solitude par le souvenir de Dieu auquel il s’était habitué
durant sa vie corporelle. Ce qui lui permet cela, c’est que «le lieu du souvenir,
c’est-d-dire le coeur ou encore le principe de connaissance en lui, ne meurt
pas» (Zh., 11, 216; Ih. 111, 10; Ih., IV, 21). « Le plaisir d’étre en compagnie
de Dieu (procuré par le souvenir) fera les délices du serviteur aprés sa mort,
jusqu’au moment ot il demeurera dans le voisinage de Dieu... Il s’¢lévera alors
du Souvenir 4 la Rencontre, et cela aura lieu quand sera bouleversé ce qui est
dans les tombes, et mis au jour ce qui est dans les poitrines » (3) (I4., I, 272).
Pour le verset coranique (Cor., C, 9-10), cf. BL,, II, 28. Pour toutes ces idées
cf. Ik, 1, 298; Ih.. 11, 216; Ih., 111, 10, 10, 11, 17, 18, 24, 32, 33, 38, 58, 66,
67, 190, 192, 272, 273; Ik., IV, 72, 154, 156 344, 420, 421; F., 129, 204, etc...

7. DHIKRA: «édification» (Bl, II, 177) avec idée de legon morale
a se rappeler. Référence a Cor., L, 37 qui est cité (Zh., I, 45).

8. MUDHAKARA: «entretien », «colloque », avec une nuance d’in-
timité. Au sujet du savoir par dévoilement: « On y participe par voie de
collogue et de communication de secrets» (4) (Zh., I, 19).
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9. DHAKA’: «rapidité dans la compréhension », «vivacité d’esprit»,
« d’intelligence », «sagacité», «clairvoyance», « pénétration». Les khawass
(cf. basira) «sont des hommes doués de vivacité d’esprit et de clairvoyance » (1)
(Q., 85). Cf. aussi les expressions ol les termes sont presque synonymes: « La
perfection de la raison et la limpidité de Pintelligence » (Zh., I, 12); « Pintelli-
gence, le bon sens et ’éloquence» (I, I, 88); «l'intelligence pénétrante »
(Zh., I1, 263); «vivacité d’intelligence et esprit de finesse » (kydsa: nuance
de finesse, de grace, d’agilité, et, jusqu'a un certain point, d’enjouement et
d’espiéglerie). Le terme peut avoir aussi le sens de faculté de connaissance,

avec les nuances signalées.

10. DHAHABA, avec la prép. ila ; « penser », « croire » qqc, « opiner »,
« étre Pauteur d’une opinion, d’une théorie explicative ». Au sujet de ceux
qui cherchent & tromper par leur extérieur dévét et qui croient bien faire:
« Vanité, ce que vous croyez » (2) (Ih., I, 154). Au sujet des théories de Jahm :
« L’opinion de Jahm est que...» (Ig., 148). « Aucun homme raisonnable ra
soutenu ce point de vue» (3) (Ig., 142). ‘

11. MADHHAB (pl. MADHAHIB).

a) «Attitude », «situation », «fagon de faire ou de voir », «fagon de se
présenter ». «J’ai bon espoir de pouvoir arriver & te redresser et a te faire

comprendre la nature de Pattitude que tu dois prendre dans ta quéte du sa--
voir » (4) (Q., 46). « Celui qui a été éprouvé par P'expérience et poli par les

situations variées de la vie, celui-la est dit homme raisonnable » (5) (Z&., I, 76).
« Voild ma fagon de faire (ou de voir) en ce qui concerne 'appel des hommes
au vrai» (6) (Q., 91). Il y a des finesses (daga’ig) qui ne peuvent étre saisies
qu’a la lumiére de la Prophétie; ceux 4 qui cela & échappé « ont été privés du
savoir relatif & 'aspect caché sous lequel se présente vraiment I’enseignement » (7)
(Q., 42). Cf. aussi Ik, I, 15 etc...

b) «Point de vue », « opinion », « idée », « théorie », « systéme doctrinal »,
« doctrine ». Au sujet de la relation entre les étres créés et le vouloir de Dieu:
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« C’est le point de vue (idée, opinion) des Anciens justes et la croyance des gens
de la Sunna» (1) (Ig., 108). « La théorie du point de vue rationnel améne 2 la
miltiplicité, et celle de Penseignement & Punité» (2) (Q., 74). «La doctrine
du libertinage » ({4., I1, 33); «la doctrine des sophistes » (M., 13); «le systéme
doctrinal des milgmatiya» (Ih., 111, 249)? D’oi:

— ensemble de points de vue, systéme, école juridique, rite (en figh). Au sujet des
cing juristes anciens (Sufiyin al-Thawri, Abu Hanifa, Malik, Shafi‘i, Ibn
Hanbal): « Ceux qui ont adopté leurs systémes juridiques leur ont fait tort » (3)
Ik, 1, 225 Ik, 11, 110; Ih., IV, 31; F., 203, etc...)

— ensemble de points de vue doctrmaux, systéme explicatif doctrinal, en vue d’un
exposé clair et logique du donné révélé: « Le systéme d’al-Ash‘ari» (Ig., 169);
«1l a lu le systéme, Uensemble doctrinal des faldsifa» (4) (M., 86). — Pour une
étude du terme et de la réalité qu’il signifie, par Ghazali lui-méme, cf. Mizan,
p- 161 sq.

12. DHIHN (pl. ADHHAN): «intelligence », sans nuance spéciale,
sinon pour indiquer la connaissance intuitive; «esprit», correspondant au
terme latin mens. Au sujet des abstractions: Les logiciens les appellent les
propositions universelles abstraites, et « prétendent qu’elles se trouvent dans
Pesprit et non dans les choses» (5) (Ms., 23): cf. la distinction scolastique:
«in mente... in re». Une fois peut-étre: «’acte de connaissance intuitive »
méme. « Tu as connu la valeur de la balance... par le fait que les deux pré-
misses se sont ordonnées dans ton acte de connaissance intuitive expérimentale
et sensible » (6) (Q., 79); cf. tajriba et hiss.

13. DHAT (pl. DHAWAT): «essence », ce qui «constitue la chose en
elle-méme » dans la réalité, ce qui lui donne concrétement son sens. «La
connaissance des essences singuli¢res (individuelles), comme ton savoir relatif
au sens de corps et mouvement » (7) (Ms., 7). D’ou les expressions: « fi dhatihi,
(en soi, en lui-méme); « min dhatiki » (de lui-méme) etc... Au sujet de Dieu,
«Le fait qu’il soit Un revient a affirmer Son existence & Lui (son Existence
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propre) et i nier tout autre que Lui. Cela n’a rien A voir avec le fait de
considérer un attribut qui s’ajoute & I’Essence» (1) (Ig., 73). Le terme n’a
pas la nuance d’abstraction que supposent les termes mahiya (quiddité) et
hagiga (nature). Cf. ces termes.

14. DHATI (adj.): «essentiel », ce qui constitue réellement la chose.
S’oppose 4 «ce qui se rattache nécessairement» (lazim), et a «accidentel »
(“aradi). Méme distinction que dans la scolastique entre propriété premiére et
propriété seconde. Au sujet de la définition réelle, le qualificatif par rapport au
substantif est « essentiel et il s’appelle qualification de la chose en soi; ou bien
il 8’y rattache nécessairement, et il s’appelle le conséquent; ou bien il est
accidentel » (2) (Ms., 9). « L’existence essentielle, c’est Pexistence réelle qui
existe indépendamment des sens et de la raison» (3) (F., 176).

15. DHATIYAT (pl. DHATI, considéré comme substantif, mais jamais
employé¢ au singulier): «les éléments essentiels» de la chose considérée
toujours concrétement. La définition réelle « doit inclure les éléments essentiels
de la chose» (4) (Ms., 9).

16. DHAQA: «gotter». Employé, soit pour les choses sensibles, soit
pour les états psychologiques, soit pour les états de connaissance proprement
dite. « Nous donnons du sucre... pour qu’il le gotite » (Ig., 121). La jouissance
que I'on trouve a connaitre Dieu est plus grande que celle que 'on éprouve
A dominer; «seul en a conscience quiconque & atteint le degré de la connais-
sance et ’a godtée; il est impossible de démontrer cela 4 quiconque n’a pas de
cceur » (5) (Zh., IV, 266). « Seul connait Pintensité de la douleur au moment
de Pagonie, celui qui I'a godtée » (6) (Ih., IV, 392). Cf. aussi 14., IV, 265, 300.

17. DHAWQ.

a) «Le golt », soit du point de vue sensible, soit du point de vue spirituel
et intellectuel.

— Dieu a donné & 'homme « le sens du golit » pour qu’il se rend compte
si ’aliment qu’il prend lui convient ou non (5., IV, 95). Cf. aussi Ig., 121-122;
Ms., 22; Ik, 11, 8; Ih., 1V, 31, 87, 255, 165; M., 74 etc...
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— Application aux états psychologique et au savoir. « Le résultat de
Pémotion (cf. wajd) se rameéne  des dévoilements et & des états d’Ame... Chaque
catégorie se divise en ce qu’il est possible d’exprimer une fois qu’on en est
revenu, et en ce qu’il est absolument impossible d’exprimer... Ne considére
pas cela comme invraisemblable. Tu trouves des exemples qui I'illustrent dans
les états d’Ame ordinaires:

1° Quant au savoir, que de juristes & qui Pon expose deux questions
similaires dans leur forme; le juriste remarque alors par son god¢ que, du point
de vue du jugement, il y a une différence entre les deux questions... Il remarque
par son godt la différence et il ne peut Pexprimer. Le fait qu’il saisisse la diff¢-
rence est un savoir qu’il rencontre dans son cceur par goit... Il ne peut Pexpli-
citer, non pas par impuissance de sa langue, mais parce que le sens est trop
subtil pour que P’expression puisse s’y appliquer.

20 Quant 3 P’état d’ame, que de fois Phomme ne saisit-il pas dans son
cceur, durant le moment qu’il vit, une contraction et une dilatation dont il
ignore la cause... Bien mieux, le godt (le sens intime) de la poésie rythmée,
et la différence entre elle et celle qui ne P’est pas, seuls en ont connaissance
certains hommes a Pexclusion d’autres. Et c’est 1a un état que saisit 'homme
doué de godt, au point qu’il n’en doute pas... II lui est impossible de I'exprimer
de facon a exposer clairement ce qu’il veut dire 4 quiconque n’a pas le godt » (1)
(1h., 11, 259-260).

— En ce qui concerne la connaissance par godf, dans le domaine reli-
gieux proprement dit: tout d’abord «I’homme connait la chose dans son
ensemble, puis il la connaft dans ses détails, par vérification et par godt, en ce
sens que la chose dont il s’git devient pour lui un état d’ame qui le pénétre
intimement... Ainsi en est-il des sciences religieuses; il y en a qui deviennent
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une connaissance par godf» (1) (Ih., I, 91). Le gofit est une connaissance
directe et immédiate de P'enseignement religieux qui devient comme un état
d’ame. En ce sens, le goiit s'oppose A 'acceptation de foi, comme aussi au
savoir qui se fait par moyen terme (M., 68-71). Cf. aussi pour ce sens Iy.,
228; Ih., 1, 36; Ih., 11, 246, 266; Ih., IV, 123, 186, 236, 266; F., 188; M., 60,
62, 76, 77, 81, 79.

b) «Manitre», «fagon d’¢tre », « génie ». Pour celui qui ne comprend
pas les raisonnements relatifs au fawhid et tirés des théories subtiles de la malakit,
il faut lui servir des arguments plus simples, comme la parole coranique: « Si,
dans le ciel et la terre, étaient des divinités autres qu’Allah, ils seraient en
décomposition» (Cor., XXI, 22; BL, II, 291). « Cela se présenterait a la
manitre de ce qu’il a vu dans le monde des sens» (2) (JA., IV, 218). Cf, aussi:
Ms., 28-29. « Le fait de rythmer la parole selon le génie de la poésie a une
grande influence sur Pame» (3) (Z5., 11, 264).
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1. RA’A: «voir», «s’apercevoir» que, «croire», «trouver» que.
« 11 voit dans I’habitation Zeid, ‘Amr et Bekr, et autre chose; un autre ne voit
que Zeid» (1) (Ih., 111, 14). En toute chose «il ne voit que Dieu» (2) (Zk.,
1V, 75). «1l a ou en songe » (3) (Q., 70). « Je vois dans ce raisonnement deux
prémisses qui se sont combinées; il en est résulté une conclusion qui est la
connaissance » (4) (Q., 49). «Je me suis apergu que tol et tes compagnons...
étiez des faibles d’esprit » (5) (Q.., 68). « Crois-tu que je sois plus digne que tes
compagnons d’étre considéré comme maitre » (6) (Q., 93). «Si tu considéres
le savoir, tu le trouveras délicieux en lui-méme» (7) (Zk., 1, 12).

2. RA’Y: «opinion», «point de vue rationnel ».

a) Le jugement personnel prudentiel, surtout en figh. Au sujet des argu-
ments du kalém, qui ont une valeur simplement curative: « Le médecin qui les
utilise, s’il n’est pas sincére et doué d’une raison pénétrante et d’un jugement
pondéré, ce qu’il détériorerait par son reméde I’emporterait sur ce qu’il mettrait
en bon état» (8) (Ig., 9). « Dans ces choses, il n’y a pas de délimitations pré-
cises; mais le juriste s’y appliquera avec son jugement» (9) (Zh., I, 199).

b) Point de vue, idée propre a laquelle on s’attache: toute voie que le
maitre indiquera dans Penseignement, (le disciple) «l’acceptera de lui, et
il abandonnera son idée propre » (10} (Ik., I, 45). En ce qui concerne le Coran:
interprétation personnelle. Pour la notion, ses lois et ses conditions, cf. Ik., 1, 256, 262.
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) Largument ou Iargumentation rationnelle en général, en tant que bati
sur des données exclusivement rationnelles, non tirées de la connaissance sen-
sible ou de Pexpérience immédiate, ou non fournies par un enseignement
autorisé. Synonyme: giyds et ma‘qil (cf. ces termes); antonyme: hiss, tajriba
(cf. ces termes) et ta‘lim. « L’argument rationnel et le raisonnement par analogie...
Exemple: la thése des mu‘tazilites, selon laquelle Dieu doit se conformer 3
ce qui sied le mieux 4 ses serviteurs. On leur en demande la vérification. Leur
seule réponse est que, c’est 1a un point de vue que leurs intelligences jugent bon
d’une fagon appréciative, et cela par voie de comparaison du Créateur avec
le créé... Et les jugements appréciatifs des intelligences, c’est proprement
Pargument rationnel. Je ne pense pas qu’il faille en faire cas» (1) (Q., 94). Dans
une discussion avec un batinite: « C’est 13 un savoir nécessaire qui découle
de prémisses certaines; la certitude qui en résulte vient immédiatement de
Pexpérience et des sens; comment serait-il argument rationnel et raisonnement
par analogie, alors que I'un et ’autre ne sont qu’intuition divinatrice et con-
Jecture, ne faisant pas profiter de la fraicheur de la conviction » (2) (Q., 45).
Pour la synonymie entre ra’y et ma‘qil, cf. Ih., I, 320, Ih., IV, 152, 153. Pour
nazar, cf. M., 16,

3. RU’YA: «vue», «vision»,

a) La uvision sensible. Pour ses différences avec I'imagination (khayal),
cf. I., 60, 73; Ih., IV, 89. « L’image qui se trouve dans le miroir vient aprés
celle de ’homme qui regarde dans le miroir; et I'image qui se trouve dans le
miroir, bien qu’elle soit postérieure dans Pordre de Pexistence, occupe le pre-
mier rang, eu égard A ta pision » (3) (Zk., IV, 89).

~b) La vue, en général, soit sensible, soit intellectuelle. Au sujet du cceur,
encore imparfait, mais qui fait des progrés dans la perfection: « L’imperfection
ne cesse de ’acheminer vers I’effacement total; il cessera alors d’étre occupé
par la vision de ce qui n’est pas Dieu, et ne verra que Dieu» (4) (Zh., IV, 75).
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c) La vision en songe.. Qualificatifs: « véridique » (Ik., I, 72 etc...), « jilstc »
(Ik., 1V, 168), «exacte» (Ih., IV, 168). «La vision véridique est une des
quarante-six parties de la prophétie » (1) (fh., I, 72). Jdem pour « vision bonne »
et «vision exacte» (Jh., IV, 168). Autres références 3 ce sujet: Q., 70; Ih.,
111, 18; 22, 155, k., 1, 312; Ih., 111, 35; 1., IV, 21, 155, 168, 246, 428, 429.

d) La vision de Diex dans PAu-deld. Alors « Le Vrai, louange 4 Lui, se
manifestera avec éclat... Le dévoilement de sa manifesteation, par rapport
a ce que (le serviteur) savait, sera comparable i la clarté du miroir par rapport
a ce que (le serviteur) avait connu par la seule imagination. Cette perception
immédiate et cette manifestation s’appellent la vision » (2) (Zh., IV, 268). Pour
la faculté de cette vision et son lieu, cf. Ig., 65-67; Ih., IV, 268-271.

4 RUBUBIYA: «puissance», «souveraineté», «domination ».

a) Dans le sens physique du terme: « La montre que I'on fait de son
excellence se rattache au sentiment de satisfaction que I'on a de soi-méme;
et ce sentiment est dit & excés de prétention en ce qui concerne Pélévation
et Porgueil qui sont des qualités de la puissance » (3) (Ih., I1I, 101). Cette puis-
sance se manifeste surtout, chez ’homme, par le savoir: « Le fait d’entourer
par sa connaissance toutes les vérités, et de dominer par la force toutes les
créatures, tout cela ce sont des qualifications de la puissance; et dans Phomme
il y a le désir de réaliser tout cela » (4) (Ih., I11, 9). Cf. surtout 4., IT1, 241, 246,
Dol le rattachement au verset coranique: « (Les infidéles) t’interrogent sur
PEsprit. Réponds: L’Esprit procéde de I’Ordre de ton Seigneur » {Cor., XVII,
85; BL, II, 391). Pour justifier ’amour de la gloire chez ’homme: « Le coeur
penche vers des qualités bestiales... 1éonines... démoniaques... et seigneuriales
comme la superbe, ’honneur, Pattitude hautaine... A cause du fait seigneurial
qui se trouve en lui, il aime la souveraineté par nature. Or la souveraineté signifie
étre seul & posséder la perfection et existence en toute indépendance. La per-
fection est ainsi une qualité de la divinité, et devient naturellement aimable
pour Phomme... La souveraineté est naturellement objet d’amour, et cela 4 cause
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du lien seigneurial auquel fait allusion la Parole de Dieu: Dis: I'Esprit est de
P’Ordre de mon Seigneur» (1) (Zh., 111, 243, 244; Ih., IV, 68 etc...).

b) Le monde de la souveraineté, de la puissance, de la domination, c’est-a-dire
le monde du Amr, c’est-a-dire encore le monde intelligible. Méme sens que hadra
(cf. aussi malakit). « 11 ne convient pas que la souveraineté soit dans les corps » (2)
(Zk., 1, 306). « Dans un tel cceur brillera la lTumiére de la lampe venant de la
niche de la souveraineté» (3) (Ih., 111, 40). « La connaissance des mystéres de
1a souveraineté et le savoir relatif 2 'ordonnance des choses divines qui englobent
tous les étres existants sont au sommet de toutes les connaissances. La jouis-
sance que Pon éprouve 4 connaitre Dieu, 3 connaitre la beauté de la Majesté
de la souveraineté, 3 considérer les mystéres des choses divines, cette jouissance
est supérieure A celle que I'on éprouve  exercer la supériorité» (4) (Z4., IV,
265).

¢) Comme adjectif: «souverain», «seigneurial». Mémes nuances que
celles indiquées pour le substantif. « Les sources des fautes se raménent a quatre
qualités: qualités seigneuriales, qualités démoniaques, qualités bestiales, et qua-
lités léonines... ce qui provoque la tendance aux qualités seigneuriales, C’est,
par exemple, orgueil » (5) (Zk., IV, 14). «L’ensemble du Mulk et de la
Malakit, saisi d’un seul regard, s’appelle la Majesté seigneuriale (souveraine);
la Majesté souveraine, en- effet, englobe tous les étres; car il n’y a dans Iétre
que Dieu et ses actes» (6) (Jk., III, 13).

N.B. Comme adjectif, le terme est toujours employé au féminin,

5. RABBANI: «souverain », «seigneurial », «relatif au monde intelli-
gible ». Le terme se trouve toujours avec cette derniére nuance.
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a) Indique le savoir obtenu auirement que par les voies ordinaires de Ienseignement
{cf. ilham)... « Le savant qui prend son savoir de Dieu, c’est-a-dire lorsqu’il
veut, sans nécessité d’apprendre et sans étude. Et c’est cela le savoir seigneu-
rial» (1) (Ih., 111, 21). Cet emp101 est cependant trés rare; le cas mentionné
et Ih., 1, 63.

b) Le plus souvent, s’applique au cceur, a Iesprit, et 4 ’homme lui-méme
en entier: « L’Esprit est une chose seigneuriale» (2) (Ih., III, 243). « Tout
ceeur est, par nature, apte a connaitre les réalités; parce qu’il est une chose
seigneuriale honorable » (3) (Zh., I1I, 12). « Celui qui connait le mystére de
PEsprit se connait soi-méme; et qui se connait, connait son Seigneur, et qu’il
est une chose seigneuriale dans sa nature et son origine, et que dans le monde

corporel il est un étranger » (4) (Ih., 111, 326). -

Autres références: Ik, 11, 23; Ih., 111, 3, 8, 9, 10, 243, 24—4 326 I, 1V,
100, 263, 265, 300, 374.

6. RASIKH (pl. RASIKHUN), seul utilisé; une fois rdsikha détermi-
nant agdam (les piéds, Ih., 1V, 287): « confirmé », « affermi », « enraciné ». Se
trouve dans les expressions: « les confirmés dans le savoir» (ou enracinés en la
Science: Bl,, III, 857); ou encore «les savants gffermis ». Réminiscence de
Cor., 111, 7. « Le livre sera pour le commun des fidéles, la balance pour les
élites, et le fer... pour ceux qui suivent ce qui est équivoque dans I’Ecriture
par recherche du trouble et recherche de 'interprétation. Ils ne savent pas
que cela n’est pas de leur compétence, et que Pinterprétation de ces dya n’est
connue que d’Allah et de ceux enracinés en la Science, a I’exclusion des gens
de la discussion » (5) (Q., 90). Cf. BL, III, 857. Cf. aussi I%., I, 263; Ih. 111,
200; Ih., IV, 186-187, 220, 287. Une fois, le terme est opposé a mutarassimin
(Ih., III, 200). Cf. ce terme.

7. IRTASAMA: «se dessiner», «s’esquisser », « s’imprimer », en par-
lant des idées, ou des formes sensibles. Au sujet des « données premiéres »
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(cf. awwaliyit). « Leur fait ne tient pas A autre chose qu’a Pexistence de la
raison... Il n’est pas besoin d’autre chose que d’un esprit dans lequel les
singuliers s’impriment, et d’une faculté pensante qui relie par attribution ces
singuliers entre eux» (1) (Ms., 29).

8. MURTASIM.

a) Adjectif: «dessiné», «esquissé», «imprimé». « Les données pre-
miéres... se trouvent imprimées dans la raison dés qu’elle existe » (2) (Ms. 29).

b) Substantif: le savant superficiel, celui qui s’en tient aux signes extérieurs
du savoir et de son objet sans chercher 2 les approfondir. Méme sens que
mutarassim (cf. terme suivant). La définition descriptive est «le but du super-
Jficiel dans le savoir qui ne vise pas 2 saisir la réalit¢ profonde de la chose...
I1 cherche ce qui distingue » (3) (Ms., 9). Cf. aussi Ms., I1: « Le murtasim est
celui qui tourne autour des expressions » (4).

9. MUTARASSIM: [ savant superficiel, dans le sens déja indiqué (cf.
murtasim, b) ; ou bien le prétendu savant (pl. mutarassimin), celui qui n’a du savant
que les marques extérieures, cette derniére traduction semblant étre la plus
juste. Au sujet du monde, « y distinguer le bien du mal est une des difficultés
contre lesquelles ne sont forts que les clairvoyants dans les choses de la foi,
ceux qui sont du nombre des savants affermis, A I'exclusion des savants super-
Jiciels qui sont dans I'illusion » (5) (Zh., I11, 200). « Qu’ils sont peu nombreux
les hommes du savoir et de la Science, et qu’ils sont nombreux ceux qui se font
appeler du nom des ces hommes, et sont des prétendus savants, ne gardant de
ceux-la que les marques extérieures» (6) (Zf., IV, 87).

10. RASM: « Signe extérieur », « description », « usage regu », « chemin
battu ». Au sujet du grand nombre de termes qu’il est parfois nécessaire d’em-
ployer pour la clarté de la définition: « Ceux qui y perdent pied considérent
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cela comme une énormité... Par nature, ils sont impuissants i saisir le but
originel, et ont tendance 4 chercher les moyens, les signes extérieurs, et les acces-
soires » (1) (Ms., 11). « Le contenu intelligible (cf. ma‘na) ol ne se trouve nulle
composition est impossible 3 définir sinon par voie d’explication du terme,
ou par voie de description » (2) (Ms., 13). Le terme de savant « est aujourd’hui
appliqué A celui qui, des sciences du Shar‘, ne connait que des usages regus
en dialectique relativement 4 des questions controversées» (3) (Zh., I, 29).
Cf. aussi: 1h., I, 36; Ip., IV, 87; F., 203.

11. RASMI (adj.).

a) « Descriptif» (pour le définition). « La plupart des définitions que tu
trouves dans les livres sont descriptives, car la réalité est trés difficile A saisir »(4)
{Ms., IT). Dans ce cas, le terme est employé comme substantif, mais au pluriel
seulement (rasmiyat). Cf. 4 la méme référence.

b) «Regu», « communément admis»: « Considére comme large la mi-
séricorde de Dicu... Et ne juge pas les choses divines avec des critéres commu-
nément admis» (5) (F., 208).

12. MARASIM (le mot est toujours employé au pluriel; il semble que
le singulier soit marsam et non marsiim): «les usages requs». « Ne connaitra
pas le succés quiconque s’attarde aux coutumes et aux usages regus en ce qui
concerne les sciences » (6) (/k., I, 105). Cf. aussi Ih., 1, 2; Ih., 111, 344,

13. RUH: «esprit». Notion capitale dans 'ccuvre de Ghazali, surtout
dans le systtme de la ma‘rifa (cf. ce terme). Le terme « est mentionné dans le
Coran selon des acceptions diverses» (7) (Zk., I, 263). Cf. aussi Jh., IV, 100.
(Pour la liste de ces acceptions, cf. Zabidi, IV, 550.)

A. «Esprit», «2me», «essence », «sens profond » d’une chose, ce qui
lui donne sa raison d’étre. Au sujet du logion «le cceur du croyant est entre
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deux doigts du Bienfaiteur »: « Cela désigne le type visé par la métaphore et
non 'antitype visé par le sens obvie. Le type, c’est ce pourquoi le doigt existe,
c’est ’aspect caché du doigt, son esprit, sa réalité profonde: il s’agit de la capa-
cité de remuer (une chose) 4 son gré» (1) (Ig., 53). Cf. pour le méme sujet:
Ik, 1, 91; Ik, 111, 23; Ih., IV, 25, 65; ... Dans le Faysal : « L’esprit des deux
doigts, c’est-a-dire le doigt intelligible (cf. ‘agliya) spirituel; je veux dire que
Desprit du doigt est ce par quoi il est possible de remuer... les cocurs» (2)
(F., 185). Cf. aussi: « esprit de ’espérance » (Ih., IV, 144), « I'intention, esprit
de Paction » (Ih., IV, 320), « Pesprit de la certitude, son fruit » (Zk., 1, 66), «la
présence du cceur est esprit de la prigre» (., 1, 144). En ce sens, « esprit»
est synonyme de sirr, bdtin, ma‘na (cf. ces termes), et sSoppose i siira, zahir, qishr
(opp. & lubb) (cf. ces termes). Autres références: Q., 70 et Ik, IV, 21; Ik, I,
44; 89-91; Ih., 11, 160, 223; Ih., 111, 9; Ik., IV, 5, 63.

B. «Le principe vital», «le soufle, «I’ame psychique». Affirmés en
plusieurs endroits. Un long développement dont il faut citer des passages:
« Considére comment Dieu a lié la consistance de ces membres... 4 une vapeur
subtile qui se dégage des quatre éléments. Son lieu de séjour, c’est le ceeur;
elle s’étend a tout le corps au moyen des veines... Elle n’arrive pas dans une
partie du corps sans quimmédiatement, dans cette partie, existe ce qui est
nécessaire comme faculté de sensation et de connaissance, et comme faculté
de mouvement et autres... Et cette vapeur subtile, c’est ce que les médecins
appelent Pesprit; son lieu est le coeur, son antitype est le corps igné de la lampe.
Par rapport A elle, le cceur est comme le chandelier, le sang noir qui se trouve
2 Pintérieur du coeur, comme la méche, la nourriture, comme I'huile, et la
vie qui, par son moyen, apparait dans tous les membres du corps, comme la
lumiére de la lampe dans Pensemble de la maison... Et comme Pextinction
de la lampe est la fin de son existence, ainsi en est-il de Pesprit. Et comme a
Pextinction de la lampe toute la maison est plongée dans les ténébres, ainsi,
A Textinction de Pesprit, tout le corps est plongé dans les ténébres. Quittent
alors le corps les lumiéres que ce corps tirait de lesprit, c’est-a-dire les lumiéres
des sensations, du pouvoir, des vouloirs, et tout ce qu’englobe le sens du terme
vie» (3) (Ih., IV, 99). Cf. aussi I}, I, 142, 308; Ik, 11, 47, 48, 91, 142, 186,
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949, 247, 243, 257, 262; Ih., 111, 3, 54, 345; I, IV, 7, 8, 10, 12, 103, 139,
151, 154-156, 223, 257, 258, 263, 372, 394, 392, etc...

C. Esprit dans une acception inspirée par Cor., XVII, 85: (les Infide¢les)
« tinterrogent sur Esprit. Réponds: Esprit procéde de I’Ordre de mon Sei-
gneur » (1). (Dans BL, II, 391: « de ton Seigneur »). Il ne s’agit pas de ’Ange
qui est spécifié¢ par le qualificatif qudus (Zk., IV, 84; cf. muta‘), jamais men-
tionné lorsque le terme est appliqué 4 I’homme. En ce cas on ne trouve jamais
non plus gudsi, comme chez Avicenne (cf. Goichon, p. 145).

Ie Ghazali distingue nettement cet Esprit de celui de B) qu’il appelle
« esprit médicinal » (Zh., IV, 100). « Il n’entre pas dans notre sujet de P'expli-
quer; ce qui y est relatif est Pobjet d’étude des médecins qui traitent les corps;
quant & Pobjet d’étude des médecins de la religion..., il ne se rattache en au-
cune fagon 2 Pexplication de cet esprit» (2) (fh., II1, 3). Cf. aussi Jk., IV, 100.

20 Dieu et son Prophéte n’ont rien dit sur la nature de cet esprit qui est
«de I'Ordre du Seigneur». Ghazali fait de méme: « Les intelligences, dont
I’objet est ’ensemble des obligations religieuses et les intéréts terrestres, sont
impuissantes & saisir la nature profonde de cette chose. Aussi Dieu n’a-t-il pas
permis 4 son Envoyé d’en parler... Et dans son Livre, Dieu n’a rien dit au
sujet de la nature de cette chose. Il a cependant fait mention de sa relation
d’origine (de Pesprit) et de son activité, sans mentionner son essence (de I’es-
prit). Quant 2 sa relation d’origine, il y est fait allusion dans Sa Parole (T.H.)
«de POrdre de mon Seigneur »; et quant 2 son activité il en est fait mention
dans Sa Parole (T.H.) «Et toi, 4me apaisée, retourne vers ton Seigneur,
satisfaite et agréée... Entre parmi mes serviteurs. Entre dans mon Jardin»
(Cor., LXXXYV, 27-30; BL, II, 119) (Zk., IV, 100) (3). Le rih, en ce sens,
est un mystére qui a été révélé simplement au Prophéte: « Et il n’est pas
invraisemblable que cela ait été dévoilé aussi a certains wali et savants, bien
qu'ils ne fussent pas prophétes» (4) (J&., I, 89).
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- 3° Cependant il est facile d’identifier la réalité indiquée par ce terme,
en recourant a des recoupements. Il s’agit de '’homme lui-méme, considéré
dans son ensemble. Comme le rik, 'homme «est une chose seigneuriale »
(1h., 111, 347). Comparer entre Ih., 111, 243 et Ih., I11, 326: « Celui qui connait
le mystére du rif, se connait soi-méme; et qui se connait soi-méme connait
son Seigneur; et du moment qu’il se connait et connait son Seigneur, il se
rend compte qu’il est une chose seigneuriale dans sa nature et son origine
premiére, et que, dans le monde sensible, il est un étranger » (1).

4° Rif alors doit étre pris dans Pacception a) appliquée 4 I’homme.
Il s’agit de 'homme considéré dans sa quittessence, dans sa vérité profonde,
dans ce qui fait sa raison d’étre. L’esprit, c’est-A-dire le sens de ’homme, c’est
de devenir intentionnellement toutes les choses par le savoir. D’oti I'identité:
rih = nafs = qalb(ou sirr al-galb) = “agl (cf. ces termes a I}., III, 31).L’homme
alors réalise concrétement en lui et par lui la confession de I'Unité (cf. tawhid)
et la Présence (ou Majesté) divine (ou seigneuriale) (cf. hadra). Au sujet
des « voiles de lumiéres » (c’est-a-dire des connaissances: cf. Jh., 111, 19) qui
empéchent le « pratiquant de la voie de connaitre Dieu »: « le premier (i.e. le
plus important) voile entre Dieu et le serviteur, c’est le serviteur lui-méme
(cf. nafs); il est lui aussi une chose seigneuriale; il est une des lumiéres de Dieu;
je veux parler du sirr du cceur dans lequel se manifeste avec clarté la nature
intime du vrai tout entier. C’est au point qu’il s’étend 4 Pensemble du monde
et inclut, et 'image du tout se manifeste en lui avec clarté. Sa lumiére appa-
rait alors d’une fagon éclatante et avec grandeur: en lui, en effet, apparait
Pétre tout entier, comme il est dans sa réalité... L’homme doué de ce coeur
regardera peut-étre ce cceur; ce qu’il verra de sa beauté suréminente le jettera
alors dans la stupeur; il se peut que sa langue se précipite au moment de cette
stupeur, et il dira: « Je suis le Vrai» (2) (J4., III, 347).

Pour que précisément cela n’arrive pas, ’homme doit se conformer, dans
sa pratique et dans sa connaissance, a la Loi Révélée. Le rih, c’est-a-dire la
quintessence de I’homme, peut étre alors appelé « Ame pacifiée ». « Gelui qui
va vers Dieu, c’est le cceur... Je n’entends pas par 14 la chair sensible. 11 s’agit
bien plutét d’un des mystéres de Dieu... Ce mystére est désigné tantét par le
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riih, tant6t par ’ame pacifiée » (1) (cf. Cor., LXXXV, 27-30; BL, II, 119)
(Ih., I, 48 et I}, 111, 4).

Dans cette acception, comme quintessence de Phomme, le rik est «le
lieu de la connaissance de Dieu»: « J’entends par coeur la nature profonde
de son rak (de 'homme), qui est le lieu de la connaissance de Dieu» (2)
(M., 81); et en ce sens, 'homme ne meurt pas (3) (Jk., IV, 152, 419-420).
Il n’y a pas lieu de se poser la question des deux principes constitutifs de
I’homme, dans la pensée de Ghazali.

Pour la relation entre le 72k dans le sens B et le rik dans le sens C,
cof. Ih., IV, 419-420 et Ih., 1V, 426-427. Pour une étude d’ensemble du rah
selon Pacception G, ajouter aux références indiquées: k., I, 73; Ih., 11, 160;
Ih, 11, 257; Ih., 1IN, 3 sq., 46, 170, 243; Ih., 1V, 21, 68, 100, 221, surtout
419-420; et Zabidi, IV, 550. Cf. aussi: fand’, sira.

N.B. Au reste on trouve le terme rif utilisé pour indiquer ’homme
lui-méme en ce qu’il a de plus intime dans des expressions d’usage courant,
comme «la perte de soi-méme» (I, IV, 300), «je me sacrifie pour toi»
(Ih., IV, 286), «il a consenti (4 tel) sur lui-méme un pouvoir discrétion-
naire » (4) (Ik., IV, 32).

14. ROHANI: «spirituel », « mental », «intelligible », « qui est relatif
3 Desprit ».

a) Spirituel, relatif & Pesprit psychique. Dans la brillure aucune partie du
membre brilé, soit & Pintérieur soit a Pextérieur, ne sera a I'abri du feu;

« toutes les parties spirituelles répandues dans toutes les parties de la chair le
sentiront » (5) (Zk., IV, 392).

b) Spirituel, mental, intelligible. Pour la ressemblance entre la balance
matérielle et le syllogisme considéré comme critére de vérité: « Cette balance
(le syllogisme) ressemble a celle que tu as décrite, du point de vue intentionnel
(cf. ma‘na) et non matériel (cf. sira); elle est une balance spirituelle (ou intelli-
gible) et non corporelle (ou sensible) » (6) (Q., 48). Cf. aussi Q., 48; Ik, 11,
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267; Ik, 111, 3, 57; Ik., IV, 25; F., 182, 185; M., 33, etc... Au sujet de la con-
naissance de Dieu par passage d’une notion abstraite & une autre notion abs-
traite: « C’est 1A Péchelle mentale... Quant & Péchelle corporelle, toute force
n’en est pas capable; cela est propre 2 la force de la Prophétie » (1) (Q., 63).

15. RUHANIYA: «le fait d’étre spirituel », « Pétat de ce qui est spiri-
tuel », avec les mémes nuances que le précédent. « Celui que le chant n’émeut
pas est imparfait..., éloigné de Pétat de spiritualité » (2) (Ik., 11, 243).
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1. ZAKA: «étre pur», «devenir pur»: « Un cceur qui a été orné par
la piété, et devenu pur par la discipline (spirituelle) et a été purifié des
turpitudes des traits du caractére» (1) (Zh., III, 40).

2. ZAKKA: «purifier », «rendre pur». Au sujet du cceur: «Le fait
de le laver par l’eau des larmes.... le nettoie... et le purifie» (2) (Ih., IV, 11).

3. TAZKIA.

a) Le fait de purifier, purification. Dans le quart des habitus qui perdent de
I'Ihy@, Ghazali mentionne « tout trait de caractére blamable au sujet duquel
le Coran prescrit d’en purifier ’ame et le ceeur » (3) (., 1, 4).

b) Le fait d’agréer, de considérer comme agréable. L’adhésion au donné révélé
peut se passer d’arguments, la preuve en est « le fait que Muhammed a agré
la foi de ceux qui, parmi les Arabes grossiers, se sont empressés de croire a
lui» (4) (Ig., 9).

c) Le fait de se louer, de se faire valoir : « 1ls ont pris prétexte de ces logia
pour se faire valoir » (5) (Ih., 1, 31).

4, ZAKI: «pur». Au sujet des «dévoilements» : «Tout cela est dit
aux attitudes attentives des cceurs purs» (6) (Ih., I, 63). Cf. aussi T4, 1, 318:
un homme « 2 la conduite pure ».
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1. SABAB (pl. ASBAB): «cause», «motifsecret». Au sujet du fait,
fréquemment constaté, que le pain annule la sensation douloureuse de la
faim... « Cela se passe comme si la raison disait: “Si cette cause ne Pexigeait
pas, le fait ne se répéterait pas dans le plus grand nombre de cas; si cela était
dit au hasard, il y aurait des exceptions.” C’est 14 une question qui fait mou-
voir un pdle immense en ce qui concerne le sens de la relation nécessaire
qui existe entre les causes et les effets, relation qu’on appelle la continuité des
habitudes. Nous avons fait allusion 4 son abime dans le livre de I'Incohérence
des philosophes » (Ms., 29). Cf. Tahdfut, 277 sq.: la théorie de la causalité est
exposée du point de vue traditionaliste sunnite; c’est la pensée de Ghazali,
Une chose est cause d’une autre en ce sens qu’elle est une condition de son
existence (Jh., IV, 77). Cf. Shart. « Celui qui croit que Popposition a la
concupiscence est la voie vers Dieu..., sans qu’il soit au courant du motif secret
et de I’aspect caché de cela, celui-1a est de ceux qui croient par simple adhésion
de foi» (1) (Ik., III, 56).

2. SABIQA: «la destinée » éternelle, en tant qui fixée d’avance. Oppo-
sée & khatima (cf. ce terme): « La crainte de la khatima ressemble a celle de la
sdbiga» (2) (Ih., 1, 110). Cf. aussi Ih., IV, 138, 148, 149, 155.

3. SIJN: «prison». Employé métaphoriquement pour indiquer le
monde corporel en opposition avec le monde intelligible, I’ici-bas en opposition
avec I’Au-dela; et aussi la foi par soumission aveugle 2 un enseignement donné
en opposition avec la foi par dévoilement. Cf. Ih., IV, 145; Ih., IV, 421, 426;
Ih, 1V, 177; Ih., 11, 217.

4. ISRAR: «communication de secret», «le fait d’accomplir un acte
en secret ». Le savoir relatif aux connaissances par dévoilement se fait « par
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voie de colloque et par voie de communication de secret» (1) (Ih., I, 19). Parmi
les lois de 'auméne légale, « le fait de la pratiquer en secret» (2) (Ih., 1, 193).

5. SIRR (pl. ASRAR): «secret», «mystére». Tout ce qui est caché,
intérieur. Synonyme de bafin, ghawr; antonyme de zdkir, ‘alanya, jukr (ou jahr).
«Dieu connait ce qui est secret et ce qui est public, ce qui est apparent et ce
qui est caché » (3) (Ig., 134). «Sa conduite cachée est en désaccord avec son
comportement extérieur » (4) (Zk., I, 30). « La vie secréte du moi et ses profon-
deurs» (5) (Zh., IV, 342). Opposition aussi avec ‘alan. « La Loi révélée n’a
pas d’apparent et de caché, de choses secrétes et publiques; il faut dire plutét
que l'apparent et le caché, le secret et le public, n’y font qu’un » (6) (I}., I, 88).
« Un savant acceptait le don en secret et ne Pacceptait pas (lorsqu’il était fait)
au vu et au su des hommes» (7) (fh., I, 204); cf. aussi Th., 1, 208.

a) « Chose secréte », « le secret » proprement dit, « le mystére »: « Les cceurs des
justes sont les tombes des secrets » (8) (1., I, 51). « Le jeline... est en lui-méme
une chose secréte; il n’y a pas en lui un acte qui se voit... Il est un acte qui
se passe & l'intérieur »(9) (Zf., I, 208). « La recherche dans les mystéres divins...
Les falasifa et les mutakallimin s’y sont essayés et n’ont pu y aboutir » (10) (Z4.,
I, 27). Cf. «les mysteéres de la Malakat» (Ik., I, 72, etc...), «le mystére de la
prédestination » (Zh., II, 23, etc...), «le mystére du rah (Ih., 111, 326, etc...),
«les mystéres de la Loi révélée» (Ih., IV, 19 etc...). Enfin «le dép6t» (cf.
amadna) est « un mystére divin » par lequel ’homme se distingue de «1’ane»
(Ik., IV, 26). :

b) Le for interne de I’homme (cf. sarira): a le sens du pronom réfléchi; son
domaine psychologique secret. « Ne le mets pas au courant de ta vie intime » (11)
(Ih., I1, 151). « I se libére (ou bien; il se libére Pesprit) de ses préoccupations
et de ses besoins » (12) (Zh., II, 166). Cf. aussi M., 65; Ih., 111, 269.
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c) Aspect caché, en général; sens caché et profond d’une parole, d’un texte,
d’un geste, d’une activité etc... Cf. «les aspects cachés et intérieurs de la foi»
(Ms., 3); «les aspects cachés des transactions de la foi» (Ms., 3); (M., 3, 39;
F., 127); «les aspects cachés du Coran» (Ih., I, 255), «les aspects cachés des
sciences des dévoilements» (1) (Zh., IV, 262) etc... «La priére est la clé
des cceurs; par elle se dévoile le sens caché & aspects multiples des paroles
(prononcées) » (2) (Zk., 1, 150). « Seule ’application intérieure est la clé¢ pour
la connaissance du sens caché A aspects multiples exprimé par la formule exté-
rieure de ce Credo» (3) (Ih., I, 88). « Le fait de montrer le ciel au moment ou
Pon prononce la formule jaculatoire implique un sens caché subtil; rares sont
ceux qui font attention 4 ce qu’il y a d’analogue » (4) (Ig., 44-45). Au sujet
des actes du Prophéte, dont chacun contient un «sens caché profond »: «1I
faut étre appliqué a rechercher la sens cacké aux aspects multiples contenu dans
les actes et les paroles » (5) (Zk., I, 69). Cf. enfin «le sens caché de la pratique
cultuelle » (6) (Jh., III, 205).

d) Subtilité, finesse, nuance difficile & discerner : « Comme le médecin habile
est au courant de certaines subtilités dans les traitements, qui paraissent invrai-
semblables A celui qui ne les connait pas..., ainsi.., dans les finesses des
coutumes du Skar® et ses bons usages, comme aussi dans ses croyances..., il y a
des subtilités et des nuances qui ne sont pas 2 la portée de la raison et de
sa capacité» (7) (I, I, 28).

€) Loi secrite, motif secret, caché. Au sujet de I'opinion des Mu‘tazilites,
selon laquelle Dieu est obligé de faire ce qui convient le mieux: « Le principe
de Paction la plus convenable est un motif caché qui découle du secret de Dieu
relativement 2 la prédestination » (8) (Q., 95). Sur la question de savoir pour-
quoi il y a comme « une harmonie préétablie » entre certaines ames: « Cher-
cher A comprendre une chose dont la loi secréte n’a pas €té dévoilée aux hommes,
n’a aucun sens» (9) (Zh, I, 142). Cf. aussi Jk., 111, 50, 56, etc...
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f) La nature vraie d’une chose, son sens, sa raison d’étre. Synonyme de rih,
hagiqa. Au sujet du logion «le caeur du croyant se trouve entre deux doigts du
Bienfaiteur »: « C’est 14 une métaphore pour indiquer la puissance qui est le
sens caché et vrai des doigts, leur esprit imperceptible » (1) (Zh., I, 91). Cf. aussi
M., 6.

g) La vertu secréte, Pintime du cceur, le coeur considéré dans ce qu’il a de
plus profond et de plus vrai, la quintessence du cceur. Pour les degrés de purifi-
cation: « purification de 'apparent... purification des membres... purification
du cceur des traits de caractére blamables et des vices détestables... purification
de Pintime de tout ce qui n’est pas Dieu... Le but extréme de Pintime est que
se dévoilent en lui la majesté de Dieu et sa grandeur; et la connaissance de
Dieu n’a pas vraiment lieu dans [’intime, tant que ne s’en est pas €éloigné tout ce
qui n’est pas Dieu» (2) (., I, III). « Celui qui va & Dieu, c’est le cceur... Et
je n’entends pas par cceur la chair sensible; il s’agit plutot d’un des mystéres de
Dieu» (lk., I, 48). Comme pour riih, ce qui est visé ici, c’est I’homme tout
entier considéré dans sa vérité profonde, dans ce qu'il a de plus essentiel
(cf. rih, c) (Ik., 111, 347).

6. SARIRA (pl. SARA’IR): méme sens que sirr selon Pacception b).
«La plus importante des choses est la purification des domaines secrels des
ceurs» (3) (Ih., 11, 111).

7. SA‘ADA: «béatitude », « bonheur ». Sens ordinaire de vie conforme
A la vertu. « Le bonkeur, tout le bonheur, c’est que 'homme posséde son moi
(cf. nafs); et le malheur c’est que son moi le posseéde » (4) (Zk., I11, 74). Mais
son sens précis porte sur la vie de PAu-dela: « Pour arriver a la béatitude de
PAu-dely, il n’y a pas d’autre voie que celle d’¢loigner ’ame de la passion,
et de s'opposer aux tendances 4 la concupiscence » (5) (Zh., II1, 58). Cette
béatitude dans ’Au-deli a un sens précis, et se distingue du salut (rgjar).
Dans PAu-del3, «il'y a salut et entrée en possession de la béatitude. Le salut
est assuré & quiconque pratique la voie §’il désire le vrai but, qui est de se
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trouver en état de salut. Quant a Ientrée en possession de la béatitude, n’y
arrivent que les hommes de la connaissance relative & Dieu: ce sont les
Proches du Seigneur (cf. mugarrab), ceux qui jouissent, dans le voisinage de
Dieu, « du repos, du parfum et du jardin de délice » (Cor., LVI 89; Bl,, II, 57).
Quant a ceux qui n’atteignent pas le sommet de la perfection, ils se conten-
teront de I’état de salut » (1) (Z4., I, 48). Cette béatitude dans ’Au-dela con-
siste essentiellement dans la vision de Dieu (Zh., IV, 276); et elle se prépare
ici-bas par la connaissance de Dieu: « La plus élevée des sciences de dévoile-
ment est la Science de Dicu... Elle est le but recherché pour lui-méme. Par
elle s’acquiert la béatitude; bien mieux, elle est la déatitude méme. Mais le coeur
ne se rend pas compte, ici-bas, qu’elle est la béatitude; il ne s’en rendra compte
que dans I'Au-dela » (2) (Zk., IV, 119). Alors la Connaissance (cf. ma‘rifa)
devient Vision (Zk., IV, 268, 269).

8. TASAFSATA: «faire le sophiste », « professer des idées sophistes ».
Au sujet des données illusoires (cf. wakmiyat), comment les distinguer des don-
nées véridiques, alors que la nature premiére accepte les unes et les autres
comme péremptoires?... « Sache qu’il y a 12 un pitge profond dans lequel bon
nombre d’hommes se sont perdus. Ils ont versé dans les théories sophistes, et ont
ni€ que 'application de Pesprit (cf. nazar) puisse étre utile a procurer le savoir
de la certitude » (3) (Ms., 30).

9. SUFISTA'l (pl. SUFISTA’IYA): «sophiste», «celui qui professe
les théories sophistes » (cf. Ms., 7): « Ta négation de ce que nous avons pergu
au-dela des cinq sens est analogue 4 la négation des sophistes portant sur les
cing sens. Ils disent: ce que nous voyons ne nous inspire pas confiance; peut-
étre le voyons-nous en songe» (4) (Ih., IV, 218).

10. SAFSATA (ou SIFSITA): «la sophistique ». « Psychologiquement
Jétais dans ce qui caractérise la sophistique, quoique cela ne parfit pas en
parole et par le discours» (5) (M., 13).
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11. SALLAMA ; TASALLAMA ; MUSALLAMAT : « Concéder »,
« accorder une thése, une affirmation »; « se faire concéder », « se faire accor-
der »; «les affirmations », « les propositions concédées par 'adversaire ». Les
trois termes se trouvent groupés dans M., 19: les mutakallimin « se sont basés...
sur des prémisses qu’il ont prises & (ou se sont fait accorder par) leurs adversaires.
Toutes leurs recherches avaient pour but de mettre en évidence les contra-
dictions des adversaires et de les surprendre dans les conséquences nécessaires
de leurs propositions accordées. Cela est de peu d’utilité pour celui qui, comme
moi, ne concéde que les données nécessaires » (1) (M., 19).

12. SIMSAR. Le terme se trouve toujours au pluriel dans Pexpression
« samdsirat al-‘ulama’ »: les entremetteurs parmi les savants (les courtiers de la
science). L’expression désigne ceux qui discernent les nuances subtiles du
comportement pratique. Il est difficile de délimiter la part de jouissance de
I’ame, surtout dans les subtilités de I'hypocrisie: « Nul n’est au courant de
cela, sinon les entremetteurs parmi les savants» (2) (Ih., IV, 197). Cf. aussi Ih.,
v, 210; Ik., 1V, 321.

13. SUMANIYA. Accentuation donnée par Fayrazabadi (Qamis,
Le Caire, 1935/1954; vol. IV, 236). Certains accentuent SZmaniya, mais c’est
faux, d’aprés Zabidi, commentateur du Qdmis en question. Certains spécia-
listes du hadith disent summaniya. D’aprés Fayzarzabadi, il s’agirait d’une secte
de « matérialistes » (dakriya) dans les Indes, et dont les adeptes croient a la
métempsycose. Le terme ne se trouve qu’une fois dans I'Zhya’ : « Ta négation
du monde de la Malakiit est analogue 4 celle des sumaniya relativeinent au monde
de la Jabarit. Ils ont ramené les connaissances aux données des cing sens; ils
ont alors ni€ le pouvoir, le vouloir et le savoir, parce qu’ils ne sont pas atteints
par les cinq sens; et ils se sont attachés au terrain plat du monde des sens
en se tenant exclusivement aux données des cinq sens» (Zh., IV, 218).

14. SUNNA (pl. SUNAN): «la coutume », «la coutume qui fait loi »,
«la doctrine (ou la foi) orthodoxe »: « Nous entendons par coutumes qui font
loi ce qui a été transmis comme venant de 'Envoyé de Dieu... Car le terme
sunna désigne la voie pratiquée » (3) (Ih., I, 173). Cf. aussi « les hommes de la
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doctrine orthodoxe », ou « de la voie orthodoxe », ou « de la _foi orthodoxe » (Ig., 1);
il s’agit de ceux « qui ont été guidés avec succés vers la droiture, et ont été
amenés au juste milieu dans la croyance » (Ig., 90). Cf. aussi Ih., I, 28, 159;
M., 19, etc...

15. as-SA‘A AL-SHARIFA: «I’heure», «le moment honorable ». Se
rattache au logion: « 1l y a, le Vendredi, un moment durant lequel aucun
serviteur musulman ne demande 4 Dieu quelque chose sans qu’il ne le lui
donne» (Ik., I, 166). Pour P'identification de ce moment, cf. Ih., I, 166-167.
Cf. aussi « les moments honorables » (al-awgqat al-sharifa) (Ih., 1, 34 et Ih., IV,
67). D’aprés cette derniére référence, ces moments se situeraient au jour de
‘Arafa, le Vendredi, et durant les jours de ramadan.

16. SAYYID: «le seigneur». S’applique & Muhammad dans les ex-
pressions: «le seigneur des humains » (Zh., I, 81), «le seigneur des Prophétes »
(Zh., IV, 217), «le seigneur des Envoyés» (M., 5; Ig., 1). On le trouve une fois
aussi dans Pexpression « le seigneur des saints » (siddigin) appliqué 3 Abu Bekr
(Zh., IV, 262); et une autre fois dans I'expression: «le seigneur des hommes
raisonnables » (al-‘ugald’).

1. SHA’N: «chose », «affaire », «situation ». Méme sens que amr dans
Pacception ordinaire. Indique la chose contigente, sensible. Au sujet des
vérités dogmatiques: « Tenter de scruter la réalité de ces choses n’est pas
Paffaire du commun des fidéles... Ce n’est pas non plus 'affaire des mutakalli-
min» (1) (Q., 99). En ce qui concerne le 7iik qui « procéde de ’'Ordre du Sei-
gneur »: « On n’entend pas par amr la chose, de telle sorte qu'on comprenne
par 13 que le rik vient de la création de Dieu, et C’est tout. Cela, en effet, est
général et s’applique 2 toutes les créatures » (2) (Zh., I11, 326). Lors du départ
de Bagdad, & Ghazali qui y était presque décidé, le démon souffle: « Cest 12
un état d’Ame passager... Si tu t'y abandonnes et que tu laisses cette gloire
immense et cette stfuation bien établie... tu ne pourras plus les reprendre » (3)
(M., 64).

2. TASHABAHA: «étre équivoque », «susceptible d’étre compris de
diverses fagons ». Sens coranique (Cor., III, 7): « Les hommes de la discussion
et du désordre... suivent ce qui est équivoque dans le Livre par recherche du
trouble » (4) (Q., 85), (cf. BlL, III, 856)

3. ISHTABAHA: « étre ambigu », « difficile 4 identifier », « équivoque »,
parce que les signes qui distinguent la chose en question sont semblables a
ceux qui servent a discerner une autre du méme genre: « Il leur fut difficile

de distinguer la gibla» (5) (Q., 88).

4, ISHTIBAH : le fait « d’étre difficile & distinguer », « ambiguité».
Au sujet du sort des enfants dans I'Au-dela: «DPéquivoque et Pambiguité
Pemportent dans ce domaine» (6) (Z4., 1V, 28).
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5. SHUBHA (pl. SHUBAH, SHUBUHAT): « ambiguité », « équi-
voque ». « L’ambiguité qui est & éviter, c’est celle qui est issue du doute » (1)
(Zh., 11, 88). Le terme est employé dans le domaine pratique et spéculatif:
«Le tutiorisme des justes consiste & éviter les équivogues au sujet desquelles les
suppositions sont possibles » (2) (Ik., I, 17). « La foi acquise par I’argument
du kalam est trés faible et risque de disparaitre  toute ambiguité » (3) (F., 204).

6. TASHBIH: «assimilation » du créé a Dieu: les Anciens « ont ordon-
né aux hommes... de se contenter de croire... i ce que Dieu a révélé dans son
ensemble, et i tout ce qui se présente comme apparences, tout en croyant
fermement 2 la négation de Passimilation » (4). ({k., IV, 152). Dans ce sens:
le verbe shabbaka (assimiler) (Ih., IV, 263) et mushabbih (celui qui assimile)
(F., 175).

7. MUTASHABIH: «douteux », « équivoque », « ambigu». Ce qui a
déterminé les Anciens a codifier le Coran par écrit, c’est la crainte « qu’il n’y
elit pas un modele-type auquel on se référat a propos d’un mot ou d’une lecture
d’un des versets équivoques » (5) (Ih., 1, 70). Cf. aussi Q., 90; Ik, IV, 24,

8. SHABAHI: « métaphorique». Terme technique utilis€ dans Ie
Faysal. Voici comment Ghazali le définit lui-méme: « L’existence métaphorique
est que la chose elle-méme ne se trouve, soit dans sa forme extérieure, soit dans
sa réalité, ni & Pextérieur, ni dans le sens, ni dans Pimagination, ni dans la
raison. Ce qui existe en réalité, c’est une chose autre que celle dont il s’agit,
qui lui ressemble dans une de ses propriétés et une de ses qualités... Exemples:
la colére, le désir... et autre chose qui ont été dites au sujet de Dieu. La colére
par exemple, c’est dans sa réalité le bouillonnement du sang du cceur dans
le but de I’assouvissement. Et cela ne va pas sans imperfection et douleur.
Celui pour qui est prouvée Pimpossibilité que la colére existe réellement en
Dieu d’une existence réelle (physique), sensible, imaginaire ou rationnelle
(mentale) (cf. dhati, hissi, khayali, ‘aqli), celui-la interpréterait (la colére en
Dieu) en affirmant une autre qualité, dont résulterait ce qui résulte de la colére,
comme le vouloir de punir. Et le vouloir ne ressemble pas 4 la colére dans sa
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réalité, mais dans une des qualités qui P'accompagnent, et dans un des effets
qui en résultent, et qui est de faire mal ( celui que Pon veut punir) » (1)

(F., 183).

9. SHAKHS: «individu», en tant que forme matérielle qui apparait
avec des contours précis. L'existence des « formes individuelles des animaux, des
végétaux, des nuages et des pluies » (2) (Ig., 20). Cf. aussi « la_forme individuelle,
la forme matérielle sensible du cheval» (3) (Ms., 9). Application aussi 2 la
personne humaine dans le méme sens: la souffrance du tombeau, «les Mu‘-
tazilites la nient. Ils disent: nous voyons par les yeux la forme individuelle du
mort, et lui ne souffre pas» (4) (Ilg., 97). Cf. aussi: «la beauté de la forme
individuelle » (fk., I, 306). Cf. aussi I4., IV, 84, 85.

10. SHARAHA.

a) «Expliquer ». La balance (le critére) du démon: « Ses cotés défectueux
sont au nombre de dix; je les ai réunis et expligués dans le livre Mihakk an-
nazar» (5) (Q., 69).

b) «Ouvrir», «dilater», «épanouir» (dans le sens de disposer 4, en
parlant du cceur). Sens de Cor.,‘ VI, 125; Bl., III, 692. Cf. If., 1, 68; M., 14.
Une des marques de bienveillance de la part de Dieu pour le cceur de Phomme,
cest qu’il Pait « ouvert, dés les débuts de son développement, 2 la foi » (6), et
cela « sans nécessité de recourir a la preuve et 4 argumentation » (/4., I, 83).

11. INSHARAHA: «s’ouvrir», «se dilater», «s’épanouir» (en par-
lant du cceur). Les Anciens discutaient entre eux sur la question de savoir il
fallait ou non codifier le Coran par écrit; ‘Umar donne ses raisons qui sont
pour Paffirmative, et Abu Bekr s’y rallie: « La poitrine d’Abu Bekr s’ourit...
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acela» (1), et «il réunit le Coran dans un seul volumen » (Ih., 1, 70). Pour le
rattachement & Cor., VI, 125, cf. I#., I, 68.

12. SHARH.

a) « Explication », « Livre de lexplication des merveilles du cceur» (2)
(I, 1, 3).

4) «Ouverture», «dilatation », « épanouissement». Au sujet de Cor.
VI, 125, «on demanda (4 Muhammed): « Quelle est cette ouverture » (3) (Ih.,
I, 68; M., 14).

13. INSHIRAH: «ouverture », ‘« épanouissement », « dilatation » (en
parlant du cceur). Mais ici Pacte vient de dedans, tandis que shark indique
Pacte qui survient du dehors: « La foi s’applique au jugement de véridicité
formé par le cceur par voie de croyance et de taglid (cf. ce terme)... sans dé-
voilement ni épanouissement de la poitrine... Elle désigne (aussi) le jugement
de véridicité certain formé par voie de dévoilement, de dilatation du cceur et de
perception par la lumiére de la faculté de clairvoyance » (4) (Zk., 1, 107-108).
Cf. aussi Ms., 17: « Le savoir est dévoilement et épanouissement », et s’oppose
A «croyance» (i‘tigad).

14. SHART: «condition ». « Tout est acte de Dieu: certains actes sont
causes d’autres actes, c’est-a-dire qu’ils en sont la condition. Cela veut dire que
n’est disposé & accepter I'acte de la vie qu’une substance, et n’est disposé 2
recevoir le savoir qu’un étre doué de vie, et (n’est disposé &) recevoir le vouloir
qu’un étre doué de savoir. Ainsi, un certain nombre de ses actes (de Dieu)
sont causes de certains autres actes en ce sens, et non pas en ce que certains
de ses actes en font exister d’autres; ils ne font que préparer les conditions
d’existence de ces autres» (5) (Jh., IV, 77). Cf. aussi, au sujet du tawallud
(engendrement) Ih., IV, 220; Ig., 95, 99, 137, 222, 2925.
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15. SHAR‘: «la loi révélée», considérée surtout comme principe de
connaissance. S’oppose A ‘agl, ra’y. « Le serviteur n’est obligé A rien (dans le
domaine religieux) du point de vue de la raison, mais du point de vue de la
loi révélée» (1) (Ig., 160). « Les sciences sont de trois sortes: la science ration-
nelle pure a laquelle la loi révélée n’oblige pas et qu’elle ne recommande pas...
La science exclusivement apprise et transmise..., et ol la raison ne trouve nulle
place... Et la science la plus excellente qui est celle dans laquelle il y a combi-
naison de la raison et de Penseignement appris pour oui-dire, coexistence
entre le point de vue rationnel et la Loi révélée » (2) (Ms., 3).

16. SHARI‘A: «la loi révélée ». Sens technique: «la formule dogma-
tique dans son aspect apparent », en tant qu’elle est mise en relation avec le
sens «intérieur, caché» (batin); « Celui qui affirme que le sens profond (cf.
hagiqa) differe de la formule dogmatique, ou que le caché s’oppose & Papparent,
celui-12 est plus proche de Pinfidélité que la foi» (3) (Ik., 1, 89).

17. ASHRAQA.

a) «Se lever», «briller», en parlant de la lumiére. La raison-instinct
(cf. ‘agl et ghariza) est « comme une lumiére qui se léve et brille sur le moi
(cf. nafs); son matin et les débuts de son lever apparaissent 4 'age du discer-
nement» (4) (Ih., I, 78). Cf. aussi « la lumiére du savoir qui se léve et brille »
(Ih., 11, 216). Autres références: Ih., 111, 276; Ih., TV, 3, 94, etc...

b) «Briller », « étinceler », sous I'effet de la lumiére: « Toute la Malakat
se mit & dtinceler devant eux (les hommes de la connaissance) sous la lumiére
de son Seigneur » (5) (fk., IV, 84). Cf. Cor., XXXIX, 69).

18. ISHRAQ: «lever», «éclat», le fait de «briller », « d’étinceler ».
a) Pour le soleil: «... au moment du lever du soleil » (6) (7., IV, 14).

b) En parlant de la lumi¢re dans le sens métaphorique de connaissance
(cf. nir). Au sujet du cceur, «le but de sa purification est de faire exister
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en lui les lumiéres de la foi, c’est-a-dire le lever éclatant de la lumiére de la
connaissance » (1) (7., 111, 13) (cf. ma‘rifa).

¢) En parlant de P'objet sur lequel tombe la lumiére: Péclat, la clarté,
Pétincellement. « Les effets louables (de la purification dans le cceur) que nous
avons mentionnés rendent plus forts, dans le miroir du cceur, I'éclat et Pétin-
cellement, la lumiére et la clarté» (2) (Zh., III, 01).

19. MUSHRIQ: «qui se léve », « qui est éclatant », « qui brille », « qui
étincelle », «clair» (en parlant de lumiére au sens réel ou métaphorique).
«La lumiére de dévoilement... qui se léve et brille dans le monde de I’Amitié
avec Dieu (cf. wildya) et celui de la Prophétie » (3) (Zh., IV, 153). « Qu’est-il
arrivé a ton visage? Il était blanc, élatant; et maintenant voici que la noirceur
est apparue sur lui» (4) (Jh., IV, 215).

20. SHIRK: «Passociationnisme ». Deux sortes: 'infidélité proprement
dite ou I'idolatrie, qui mérite le feu éternel; et Pinfidélité dans un sens moral
large, c’est-a-dire la foi avec une vie de péché. Dans ce dernier cas, le terme
est toujours suivi de Padjectif «khafi» (subtil, imperceptible): « L’associa-
tionnisme est de deux sortes: un associationnisme secret qui n’entraine pas I’éternité
des tourments du feu, et dont peu de fidéles sont exempts... et un associationnisme

au grand jour qui entraine I’éternité des tourments du feu» (5) (Zh., 111, 204).

21. SHATH: «sentence, parole extatique». Voici comment Ghazali
le caractérise: « Quant au shath, nous entendons par la deux genres de discours
nouvellement prénés par certains soufis:

1o Premier genre: les prétentions longues et larges relatives 3 Pamour
passionné de Dieu, a P'union qui permet de se passer des pratiques extérieures.
C’est au point que certains vont jusqu’a prétendre 'union, le lever du voile,
la perception directe de vision et le dialogue par conversation directe. (Exemple
de Halldj et de Bistami, et essai d’explication, dans un sens orthodoxe, des
paroles attribuées 4 ce dernier.)
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2° En deuxiéme lieu: des paroles incompréhensibles qui se présentent
sous des apparences attirantes, contiennent des expressions redoutables, et qui,
au fond, ne sont d’aucune utilité. Et cela vient de ce que ou bien elles sont
incompréhensibles, méme pour celui qui les prononce et qui les émet dans
un moment de trouble dans sa raison, et de désordre dans son imagination,
a cause de son incompréhension de certaines paroles qui ont frappé ses
oreilles, et c’est le cas le plus fréquent; ou bien il comprend les paroles qu’il
dit, mais il est incapable de les faire comprendre et de les émettre dans une
expression qui traduirait ce qu’il ressent; et cela vient de son peu de pratique
du savoir, et de son ignorance des moyens d’exprimer les idées par les termes

appropriés » (1) (Ih., I, 32). Cf. aussi Jh., T1I, 338.

22. SHA‘ARA: «sentir», «s’apercevoir que», «avoir conscience»
(d’un fait psychologique), «savoir», «connaitre. « La Science ... c’est le
bonheur méme; mais il se peut que le cocur ne s’en apergoive pas ici-bas;. il
s’en apercevra certainement dans ’Au-dela » (2) (Zk., IV, 119). Le combattant,
«des blessures 'accablent sans qu’il les sente (qu’il en ait conscience) sur le
moment méme » (3) (Zh., IV, 22). Cf. aussi Ms., 28; Ih., II1, 247, 252, 325;
Ik, 1V, 3, 176.

23. ASHARA: «faire sentir», «faire prendre conscience». Au sujet
d’une question controversée, Makki «se sert d’arguments qui font sentir le
contraire de ce qu’il veut prouver » (4) (Zh., I, 104). Entrant dans un hépital,
I’homme considére sa santé et le bon état de son corps; «il fait alors prendre
conscience & son ceeur de la grice de la santé » au moment o il se rend compte
de Iépreuve des maladies (5) (Ik., IV, 110).
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24. ISTASH'ARA: «sentir», «pressentir» etc... (comme sha‘ara).
« 11 sentait en lui la lacheté et la faiblesse du cceur » (1) (Zp., II1, 54). Parmi
les motifs qui poussent 4 la médisance: « On pressent qu’un homme la visera
(la personne qui médit) et la présentera sous des traits vilains 4 quelqu’un de
vénérable » (2); on prend alors les devants, et on médit (Z4., 111, 128). Cf.
aussi Jh., IV, 30.

25. SHU‘OR: «le fait de sentir», «le sentiment», mais avec le sens
de perception immeédiate, de conscience psychologique, de connaissance con-
créte: la conjecture (zann) divinatrice consiste en ce que «tu penches vers
Pune des deux propositions avec le sentiment (la conscience) de la possibilité
de son contraire » (3) (Zh., I, 64). L’animal, «s’il voit la forme de ’homme,
respecte celui-ci et éprouve 4 son égard une crainte révérentielle ... par la
conscience qu’il a de la supériorité (de ’homme) sur lui» (4) (., I, 73).
Cf. aussi: Th., III, 247, 275; Ik, IV, 30, 110, 225.

26. ISTISH‘AR: méme sens que shu‘dr; de plus: « pressentiment »,
«ordre », «signal ». « Le sentiment (la conscience) de sa perfection, sentiment
dont les paroles élogieuses sont la cause » (5) (Ih., II1, 248). Cf. aussi I}., 111,
247, 249, 250; Ik., IV, 175, 291. « Les personnes (cf. nafs) divergent dans leur
pressentiment de la pauvreté en ce qui concerne I’avenir » (6) (Zk., IV, 82, 153,
215). Pour le départ de Bagdad, «les hommes se perdirent en hypothéses;
ceux qui étaient loin de PIriq crurent que cela fut fait sur un ordre (ou un
stgnal) des maitres au pouvoir» (7) (M., 66).

27. MASHAIR (ce pluriel qui seul existe doit avoir pour sing. mash‘ar):
« petits bosquets », ou bien: «stations sacrées du pelerinage ». Seul passage
ot le terme se trouve: Jh., II, 243, 11 s’agit de la licéité de certains chants en
certaines circonstances; il y a entre autres: le chant des pélerins. Ils parcourent
d’abord le pays au son du tambour et des chants. Cela est autoris¢; il s’agit
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en effet « de vers composés pour décrire la ka‘ba, le magam, le hatim, zimzim et
les autres stations sacrées du pélerinage » (1) (Zh., 11, 343).

28. SHAKK: «le doute ». Définition: « Le doute désigne deux croyances
qui s’opposent et qui ont pour origines deux motifs (de doute). Pour ce qui
n’a pas de cause, la croyance ne s’affirme pas dans Pame au point d’égaler
celle qui s’oppose et qui devient alors doute... Comprenons donc la nature vraie
du doute pour qu’il n’y ait pas équivoque entre lui, Pillusion et le jugement
de possibilité » (2) (Zh., I1, 88-89).

29. ASHKALA: «étre douteux», «ambigu», «équivoque». Etant
donnée une connaissance claire, comment juger par elle des autres connais-
sances « qui sont ambigués pour moi, et au sujet desquelles j’ai besoin de dis-
tinguer entre la vérité et 'erreur?» (3) (Q., 32). Cf. aussi Ih., IV, 343; et
M., 48, 49: «la gibla est devenue pour lui difficile & discerner ».

30. ISHKAL (pl. ISHKALAT): «ambiguité», «équivoque », « diffi-
culté» (en parlant d’une question a traiter) de discerner le vrai. « Il a levé
le désaccord entre les hommes, et écarté les éguivoques loin des caeurs» (4)
(Q., 82). Dans le Mungidh, au sujet du doute que les sens font surgir dans '’ame
relativement a la valeur de la connaissance par la raison: « et ’ame... donna
de la force a sa difficulté en invoquant le fait du songe » (5) (M., 12).

31. MUSHKILA, comme substantif (pl. mushkilat): méme sens que le
précédent: «Si a chaque difficulté tu dois partir en voyage vers Pimam..., ta
fatigue sera de longue durée» (6) (Q., 79). (La parole s’adresse au batinite.)
On trouve aussi le substantif « mushkil» (M., 47).

32. MUSHKIL, comme adjectif: «difficile & discerner», « ambigu».
« Le vrai est difficile 4 discerner, et la voie qui y méne est fermée » (7) (M., 85).
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33. SHAKL: la «forme» extérieure, apparente. Synonyme de sira
(cf. ce terme) et antonyme de ma‘na (cf. ce terme). Au sujet d’'un homme dont
on compare la téte a celle d’'un ane: « Sa téte est devenue celle d’un ane dans
le sens de la stupidité et de la sottise; et c’est cela qui est visé, A 'exclusion de
la forme apparente qui est le moule du sens visé» (1) (Zk., I, 91). Cf. aussi Ih.,
1V, 268. Le terme n’est jamais employé pour indiquer la forme du syllogisme
dans le Mustasfa, oti 'on trouve pour cela le terme « nemat» (voie, méthode,
genre, espéce).

34. MISHKAT: «la niche ». Sens et usage inspirés par Cor., XXIV, 35.
« Allah est la Jumiére des cieux et de la terre. Sa lumiére est 4 la ressemblance
d’une nicke ot se trouve une lampe; la lampe est dans un (récipient de) verre;
celui-ci semblerait un astre étincelant; elle est allumée grice A une arbre
béni, (grace 4) un olivier ni oriental ni occidental, dont I'huile (est si limpide
qu’elle) éclairerait, méme si nul feu ne la toucherait. Lumiére sur Lumiére »
(Bl., 111, 1011-1013). Cf. le commentaire allégorique de ce verset dans Miskkat
128-140. Pour la mention du terme dans ’Ihya, cf. Ih., 1, 306; Ih., II1, 40;
Ih., 1V, 84, 215; cf. aussi F., 129; M., 68 etc...

35. SHAHIDA.

a) «Témoigner de», «étre témoin», «attester»: «Dieu en cela
a témoigné en faveur de leur véracité» (2) (Q., 46). Cf. aussi Ms., 30.

b) «Voir», «contempler». Lorsqu’on récite des versets relatifs & la
promesse et a la louange des gens de bien on ne « se voit pas alors soi-méme...
mais on contemple les hommes convaincus et les justes» (3) (Zk., I, 259).

36. SHUHUD: «contemplation », « I’état de contemplation ». Le sujet
du fana’ est détourné de la compréhension de tout ce qui n’est pas Dieu;
il est méme détourné de soi-méme, de ses états, des ses transactions; « il est
comme celui qui est dans ’hébétude, plongé dans la mer de la contemplation
méme » (4) (Zh., I1, 256). C’est & un état d’ame pareil que les soufis font allu-
sion lorsqu’ils disent: il s’est anéanti (cf. fana’). Cf. Ik., 11, 266, 267, 345, 253;
Ih, 1V, 212,
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37. SHAHADA: « percevoir», d’une fagon directe et immédiate.

a) Par les sens: c’est 12 une prémisse sensible, « que j’ai pergue par la
vue» (1) (Q., 44-45). Cf. aussi Ih., I, 15 etc...

b) Par les facultés intellectuelles: « Il a pergu ’Au-deld par son ceeur,
d’une perception de certitude » (2) (Ik., II1, 64). Cf. aussi I}., I, 92, 259, 306.

38. SHAHADA.

a) «Témoignage ». Soit dans un sens général, soit dans le sens technique
juridique. Au sujet des connaissances acquises par le témoignage de 'expé-
rience (cf. tajriba): « Et 4 chaque expérience (s’ajoute) un autre témoignage
jusqu’a ce que (Pétat d’ame) de conjecture devienne savoir » (3) (Ms., 30).
Cf. aussi Ms., 31; Ih., I, 77 etc... Le premier et le plus bas degré du tutiorisme
(wara®) C’est celui «qui est exigé comme condition pour la valeur légale du
témoignage... Et c’est 'abstention du défendu apparent» (4) (Zk., I, 17).

b) «La formule de la confession de foi musulmane »: le devoir indivi-
duel (cf. ‘ayn) immédiat est « d’apprendre les deux membres de phrases de la
shahdda, et d’en comprendre le sens» (5) (Ik., I, 13).

¢) Sens technique qui se rattache au systéme de la ma‘rifa : «le monde
des sens », « le monde de la vision sensible ». Synonyme de mulk (cf. ce terme)
et paralléle & jabarit et malakit {cf. ces termes). « J'entends par Mulk le monde
de la Shahdda, qui est objet des sens... Et les membres et leurs actes sont du
monde du Mulk» (6) (Ih., 1, 107). Cf. aussi Q., 48, 81; Ih., III, 40 etc... Ih.,
1V, 56 etc...

39. SHAHID.

a) «Témoin». Dans le sens ordinaire. Dans le Qistds, le batinite dit &
Ghazali: « Ma mére et Pimam... sont deux témoins qui disent la vérité » (7)

@Q., 71).

L adl s

o sl ola Y Wl (2)

Ul iy O J1asles Gl § il Sy (9)

c A LR ge SUAYE aay LSl Bl 3 bnty gl gL (4)

: CWrla gy Bl LIS LS L ()

Sl o Blely 2ol L el Sl sl Jle elllly ely (6)
COlsle Olals WLyl L il (7)



134 LEXIQUE DE GHAZALL

b) «Preuve» (pl. shawahid): «Les preuves de la Loi révélée et de
I’enseignement transmis» (1) (k. I, 4).

¢) «Présent constatable». La preuve «par le présent constatable sur
I’absent » (2).

40. MUSHAHADA: «perception», dans le sens objectif et subjectif.

a) Perception sensible : « Quant a la réalité des corps et des accidents,
clle est connue par la perception (sensible) » (3) (Ig., 24). Cf. «les perceptions
internes » (4) (Ms., 29): comme la connaissance que ’homme a de sa faim,
de sa soif, de sa crainte, de sa joie et de I’ensemble des états d’ame internes.
On pourrait traduire presque: «les sensations internes ».

b) Perception intellectuelle : la connaissance par dévoilement « est la certi-
tude méme aux yeux des enracinés en la Science; je veux dire qu’ils Pont saisie
par une perception du dedans de leur étre, laquelle perception est plus forte
et plus claire que celle qui a lieu par les yeux » (5) (Zh., I, 48). Cf. aussi: « Le
dévoilement, I’épanouissement de la poitrine, et la perception par la lumiére de
la faculté de clairvoyance » (6) (Ih., I, 107).

) La perception de Dieu dans I Au-deld, la vision directe de Dieu: apres la
mort « le Vrai, louange 4 Lui, se manifestera avec éclat... Et cette perception et
cette apparition éclatante, c’est cela qu’on appelle la vision » (7) (Ik , IV, 269).

41. MASHHURAT': les idées «connues», les idées «recues». Voici
comment Ghazali les définit: les idées regues sont « des points de vue louables;
oblige & y croire ou bien le témoignage de tout le monde, ou bien le témoi-
gnage du plus grand nombre, ou bien celui de la foule des hommes excellents
.. Et ces (idées regues) peuvent étre véridiques, comme elles peuvent étre
mensongeéres. 11 ne faut pas tabler sur elles dans les prémisses des syllogismes.
Ces propositions ne sont ni des données premiéres, ni des données de P’esti-
mative. La nature premiére, en effet, ne s’y prononce pas (cf. awwaliyat
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et wahmiyat). Leur acceptation s'implante dans ’dme par suite de causes
multiples qui arrivent accidentellement dés la prime enfance» (1) (Ms., 31).

42. SHAWWASHA: «semer la trouble », « troubler », «jeter le désor-
dre ». Au sujet du shath : «On ne tire aucun profit de ce genre de discours;
il ne fait que troubler les cceurs, jeter les raisons dans Phébétude et les esprits
dans la stupeur» (fh., I, 32). Cf. aussi «il trouble la limpidité du coeur » (2)
(Ih., I, 17).

43. TASHAWWASHA : «se troubler », «se trouver dans le désordre »,
«se perdre » (en parlant de quelque chose que Pon cherche & connaftre et &
comprendre). La philosophie grecque a été traduite en arabe par al-Farabi
et Avicenne: « Ce qui a été traduit par d’autres que ces deux hommes ne
manquent pas d’erreurs... dans lesquelles le cceur de celui qui cherche a se
documenter se perd, au point qu’il ne comprend pas» (3) (M., 26).

44, TASHWISH: «le fait de jeter le trouble», «1’état de trouble»,
«le trouble »: « Quvrir cette porte (du {a’wil) méne 2 jeter le trouble dans les
cceurs du commun des fidéles» (4) (F., 191).

45. MUSHAWWISH: celui, ce «qui trouble», «vicie». « Parmi les
défauts qui vicient la sincérité, certains apparaissent clairement, d’autres sont

imperceptibles » (5) (Zk., IV, 326). Cf. aussi J4., I, 152.
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1. SADAQA.

a) «Dire vrai», «étre vrai dans ce qu’on dit» (en parlant d’une per-
sonne): « Que veux-tu dire par incompréhensible? Si tu entends par 14 que
la chose est impossible 3 imaginer, A se représenter, qu’elle est inaccessible
a la faculté estimative (cf. wakm), tu dis vrai » (1) (1g., 49). Cf. aussi 7h., I, 17.

b) Etre vrai (en parlant d’une chose, d’une affirmation): «1Il est ovrai
d’affirmer au sujet du monde qu’il est nécessaire, qu’il est impossible et qu’il
est possible » (2) (Ig., 84).

¢) Etre sincére (en parlant d’une personne ou d’une chose): « Comment
peut-il étre sincére dans ce qu’il dit alors que son cceur est hésitant dans ce
qu’il désire » (3) (Ih., 1, 30). « Sa volonté est sincére et son intention pure» (4)
(Zk., III, 17).

2. SADDAQA.

a) «Croire », « adhérer par croyance ». Le verbe est suivi de la prépo-
sition bi lorsqu’il s’agit d’une chose, et du pronom personnel a P’accusatif lors-
qu’il s’agit d’une personne. Au sujet de P’existence de I’Ancien, « certains en-
tendent cela et, aprés Pavoir entendu, y adhérent par croyance ferme et y persé-
vérent... D’autres y croient par démonstration » (5) (Ik., 1, 65). Cf. aussi Ih.,
I, 13, 48; Ip., I11, 20; Ik., TV, 147 etc... Cf. surtout Pexpression: « Il a cru dans
son cceur» (6) (Zh., I, 104). A propos de certaines vérités que le Prophéte
a tues: les premiers croyants « auraient certainement cru s'il les leur avait
mentionnées » (7) (Zh., 1, 88).
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b) «Déclarer vrai», «former un jugement de véridicité » (cf. tasdiq).
Au sujet des termes: « venant a P'existence » (hddith) et « cause »: « du moment
qu’il (’homme) les comprend, sa raison énonce nécessairement un jugement
de véridicité portant sur le principe que tout étre venant A Iexistence a une
cause» (1) (Ig., 25). Le soleil et la lune, Phomme « saisit leur existence par
un jugement de véridicité élaboré au moyen des sens» (2) (Zh., 1, 65).

¢} «Montrer la véridicité » de quelqu’un. Le prophéte, opérant les mi-
racles en confirmation de son témoignage, est comme un serviteur chargé par
un roi d’une mission auprés de ses autres sujets. Le messager, dans le cas ol
il n’est pas cru, peut s’adresser au roi et lui dire devant tous ses sujets: « O Roi,
si tu es sincére dans ce que tu prétends, monire ma véridicité en te levant trois
fois de ton siége » (3) (Jg., 199).

d) «Rendre sincére», «droit», en parlant d’un sentiment. Celui qui
fait une oraison jaculatoire doit « étre convaincu d’étre exaucé et rendre sincére
Pespérance qu’il y met» (4) (&, I, 276).

3. SIDQ: «véracité», «véridicité, « croyance», «vrai», «sincérité»,
«réalité », « vérité » (surtout lorsque le terme est déterminé par la préposition
bi), «la raison montre la véracité du Prophéte » (5) (Ms., 4). « Le miracle est
un signe de la véridicité du fait raconté » (6) (Ig., 194). « La parole du Prophéte
est une piéce 4 conviction et un signe auquel il faut adhérer par croyance » (7)
(Ms., 5). « Parmi les histoires pieuses, certaines sont utiles 2 entendre, d’autres
sont nuisibles bien qu’elle soient vraies » (8) (Ih., I, 37). Le fait est raconté par
quelqu’un dont «tu as connu par expérience la sincérité, que tu n’as jamais
vu mentir, et dont tu ne mets pas en doute la parole» (9) (I5., 111, 13). Cf.
stt: « La sincérité dans Pintention» (Zk., I, 320); «la sincérité du vouloir »
(Ik., 111, 66); «la sincérité de la piété» (A, IV, 136). Au sujet des hommes
de la connaissance par dévoilement, dans leurs visions ol le sens cach¢ est
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toujours présenté sous une forme matérielle: « les formes matérielles expriment
exactement les aspects du contenu intelligible et leur ressemblent en toute
réalité (ou vérité) » (1) (Ik., 111, 35). Pour les six acceptions du terme sidg
cf. Ih., IV, 331, tout le chapitre.

4. SADIQ.

a) «Qui dit vrai», « véridique »: « Il a dit vrai d’un certain point de vue,
et pourtant, bien qu’il dise vrai, il n’exprime pas suffisamment (la réalité) » (2)
({k., 1V, 6). Cf. aussi Ig., 86.

b) «Véridique», «exact», «réel»: « Les noms dérivés de Dieu s’ap-
pliquent réellement 3 Lui » (3) (Ig., 157). « Comment distinguer entre ce qui est
communément regu et ce qui est véridique » (4) (Ms., 31). Cf. «la vision véri-
dique » (Ik., I, 72; Ih., 111, 22; Ik., IV, 155). « Le matin réel... le matin faux »(5)
(1h., 11, 236).

¢) «Sincére», «franc»: il faut « qu’il soit sincére dans sa piété et dans
son savoir relatif au tawhid» (6) (Ih., 1, 197). Cf. «le vouloir sincére » (4.,
111, 16). « Que ton dire..., soit sincére» (Zf., I, 149). Aprés avoir mentionné
les six acceptions du terme sidg (Jh., IV, 331), Ghazali ajoute: « Celui qui a
une part au sidg relativement 4 quelque chose de cet ensemble, celui-1a est
sadiq par rapport 4 ce en quoi son sidg se réalise » (7) (Ik., IV, 331).

5. SADUQ: «sincére», «fidéle», «juste». Méme nuance que siddig
(cf. ce terme) trés rarement employé. « Le commergant juste» (Ih., II, 57).
Un des devoirs du disciple: « Il cherchera un ami juste, clairvoyant, pieux » (8)
(Z4., I1I, 55).

6. SIDDIQ: «véridique », «sincére», «saint», «juste», dans le sens
biblique. Sens général indiqué dans J4., IV, 331: le sidg s’applique 2 la parole,
a Pintention, au vouloir, 4 la décision, 4 la réalisation de la décision, a I’action,
a la réalisation des stations religicuses (cf. magam) ; « celui qui réalise en lui la
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qualité du sidg dans tout cet ensemble, celui-1a est juste et véridique; caril y a
alors réalisation du sidg dans son degré le plus fort» (Ih., IV, 331); cf. aussi
Ih., 1, 192. Le siddiq est ainsi, concrétement et dans Pordre intentionnel, celui
qui est par excellence conforme 4 la réalité: « Du moment que tu dis: un juste,
tu dis: un homme pieux, tutioriste et continent » (J4., IV, 136). Dans la théorie
ghazalienne de la certitude, il est un des modéle les plus parfaits de ceux qui
jouissent de la certitude. Le mot n’est jamais déterminé par un nom propre,
sauf pour Abi Bekr, qui est appelé « Le Véridigue (ou le juste) le plus grand » (1)
(Ih., 1V, 217), ou encore « Le seigneur des justes » (2) (Ih., IV, 262). Le terme
est toujours cité, ou bien tout seul au pluriel, ou bien au pluriel encore, mais
précédé du pronom indéfini « un certain » (3). Voici les prérogatives reconnues
aux justes par Ghazali.

a) Ils pratiquent le tutiorisme (wara‘) dans son plus haut degré (le qua-
tri¢me) : il consiste « & se détourner de tout ce qui n’est pas Dieu dans la crainte
de passer un seul moment de la vie 4 faire ce qui n’est d’aucun profit pour
s’approcher de Dieu» (Zk., I, 71; Ih., 11, 85).

b) Avec ceux qui jouissent de la Proximité (cf. mugarrab), la conna‘ssance
par dévoilement leur est propre (Zh., I, 4, 18, 84, 90).

¢) Seuls ils réalisent en eux le quatriéme degré de la confession de I'Unité
(cf. tawhid), celui qui se manifeste par le phénoméne de P’annihilation (cf.
Jand@’) (Zh., 1, 66, 210, 318; Ik., IV, 212). Seuls aussi ils jouissent alors de «la
santé de la raison malgré le rapt du ceeur» (Zh., IV, 137).

d) IIs ont un comportement pratique qui est toujours donné comme un
idéal a atteindre: purification du sirr de tout ce qui n’est pas Dieu (J4., III,
210), délivrance compléte de tout nifag (Zh., 1, 110), «le détachement du
détachement » (Ih., 111, 85), etc... Ils sont cités aussi comme autorités dans
Penseignement religicux, mais toujours dans le domaine du comportement
pratique, jamais dans celui des croyances dogmatiques proprement dites.
C’est en ces cas que l’on trouve le terme au pluriel, ou, surtout, déterminé par
le pronom indéfini «un certain» (cf. Ih., 325; Ip., IV, 288 etc...).

7. TASDIQ.

a) «Croyance », « adhésion par croyance », soit pour des vérités ration-
nelles proprement dites, soit pour Pensemble des vérités dogmatiques. Elle reste
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2 la base de la foi réfléchie, elle-méme, celle que Ghazali appelle la connaissance
par dévoilement. Etat d’dme de ’homme dans sa connaissance d’une chose:
il y a d’abord «sa croyance a Pexistence de la chose avant qu’elle ne se réalise;
puis (sa croyance 2 Pexistence de la chose) au moment ou elle se réalise; en
troisiéme lieu, lorsque la chose a eu lieu» (1) (Zk., I, 91). Cf. aussi /k., I, 89;
Ih., 11, 142; Ip., 11, 142; Ih., IV, 44. Muhammed n’a pas « exigé des Arabes...
plus que la croyance; il ne faisait pas de distinction si cette croyance était par
adhésion de foi et adoption, par simple acceptation aveugle, d’un enseignement
donné, ou bien par certitude basée, sur la preuve » (2) (Ig., 9). Ordinairement
la simple adhésion de foi est désignée par I’expression« la croyance de coeur »
(Ih., 1, 106, surtout 103); d’oui: la foi s’applique 4 la « croyance de cceur...
et & la croyance certaine par voie de dévoilement, de dilatation de poitrine,
et par voie de perception immédiate 2 la lumitre de la faculté de clair-
voyance » (3) (Jh., I, 107). Cf. surtout les trois degrés de croyance au fait que
Zeid se trouve dans une maison: le troisiéme consiste A entrer dans cette maison
et a y voir la personne dont il s’agit (Zh., III, 13-14). Autres références: Iq.,
22; Ik, 1, 13, 48, 65, 73, 83, 89 stt; Ih., IV, 3, 50, 58, 156, 213, 211, 300. Cf.
aussi M., passim.

b) «Jugement de véridicité », base de Passentiment et de ’adhésion:
« Les logiciens ont appelé la connaissance des incomplexes conception, et celle
du rapport narratif jugement de véridicité» (4) (Ms., 8). D’otr «les actes de
connaissance se divisent-ils en conception et en jugement de véridicité » (5) (Ms.,
8). Cf. «les connaissances 4 base de jugement de véridicité et qui sont recher-
chées par I’étude et 'application de Pesprit » (Ms., 19). Cela s’applique méme
aux «données premiéres ». « Au sujet des données premiéres: (la raison) a été
fagonnée de telle sorte qu’elle y adhére par jugement de véridicité » (6) (Ms., 29).
Cf. aussi Ig., 25-26. En général, «la tendance au jugement de véridicité au sujet
d’une chose est susceptible de quatre degrés: le premier est qu’il y ait équiva-
lence entre le jugement de véridicité et celui de non-véridicité; cela s’appelle
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le doute » (1) ; puis vient la conjecture, la croyance proprement dite (i‘tigad),
et enfin la certitude (/4., I, 64). Cf. pour application au prophete, F., 175,
et aussi Jh., I, 64, 65.

¢) Le fait de «montrer la sincérité», la «réalité d’une chose». Par
Pauméne légale, les hommes montrent qu’ils s’attachent 4 Dieu par-dessus
tout; d’olt «ils ont été éprouvés par le fait d’étre invités & montrer la sincérité
de leur prétention en ce qui concerne Pobjet aimé; il leur fut demandé de se
détacher de leurs biens... » (2) (Ih., 1, 192).

8. SAFA: «étre sans mélange», «clair», «limpide», «pur». Se dit
des sentiments, des états d’ame et du cceur: « La jouissance de la conversation
intime avec Dieu est pour lui sans mélange » (3) (Ih., 1, 148). « Celui dont ’aspect
caché n’est pas pur de la vision des moyens sinon en tant que moyens, n’est
pas encore sauf de I’associationnisme imperceptible » (4) (Zh., I, 198).

9. SAFA’: «clarté», «limpidité», «pureté». Se dit surtout du ceeur
et de Pesprit. L’émotion (ou la forte saisie de Pame) (cf. wajd) produit des états
d’ame; puis ces états d’Ame provoquent des suites et des conséquences qui
brilent le cceur de leur feu et le purifient des éléments de ternissure, comme
le feu purifie les métaux précieux qui y sont exposés... « Vient ensuite la clarté,
au moyen de laquelle se réalisent des perceptions immédiates et des dévoile-
ments» (5) (Zh., II, 246). Au sujet de certaines subtilités: « Il est difficile &
Pesprit, méme a son plus haut degré de limpidité, d’en saisir les différences » (6)
(Ms., 21).

10. SAFWA: «limpidité », «paix», «abhsence de trouble». «Je ne
quittais pas... un soufi sans avoir le désir ardent de surprendre le secret de
sa paix intérieure» (7) (M., 6). Cf. M., 67.

11. SAFI: «qui est dans Pétat de limpidité », « de clarté », « de pureté ».
Pour les connaissances par dévoilement, ne fait aboutir 4 leur réalité que «le
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dévoilement qui suit la pensée a Pétat de limpidité; et peu nombreux sont ceux
2 qui sa porte est ouverte» (1) (Ik., I, 306).

12. TASFIA: le fait de «rendre clair», «limpide», « purification ».
Au sujet du dévoilement : ils ont demandé cela 2 la discussion et 4 la recherche
qui trouble, et «ne Pont pas demandé a la purification des cceurs de tout ce
qui n’est pas Dieu; ils I'ont alors manqué, et en ont ni€ existence » (2) (IA.,
I, 152). Cf. M., 78: « Les pratiques cultuelles et leur influence dans la clarifi-
cation des ceeurs » (3).

13. SAQALA: «polir», «rendre brillant par frottement». Se dit du
miroir, type du cceur. « La substance du fer, avant... d’étre poli, ne convient
pas pour étre un miroir» (4) (fh., III, 11).

14. SIQALA: «DPétat du corps poli», le «polissage» en tant qu’état:
« Il y a dans le miroir trois choses: le fer, son polissage et les images qui sy
impriment. Ainsi la substance du fils d’Adam est comme le fer du miroir; sa
raison est un mode d’étre (cf. hay’a), un instinct (cf. ghariza) dans sa substance
et son moi (cf. nafs); elle (la raison) le dispose & recevoir P'impression des intel-
ligibles, tout comme le miroir, par son polissage..., est préparé i ressembler
aux images» (5) (Ms., 17-18).

15. TASQIL: «Pacte de polir», «le polissage». Le cceur est comme
le miroir, la concupiscence comme la rouille, le sens des divers passages du
Coran comme les images qui se montrent dans le miroir, «et la discipline
spirituelle, appliquée au cceur par I’écartement des tendances a la concupis-
cence, comme le polissage de la clarté dans le miroir» (6) (Zh., I, 255-256).

16. SAQIL (fém. SAQILA): «poli», «brillant ». Au sujet des vérités
qui sont connues par dévoilement pendant la priére: elles ne « paraissent que
dans les miroirs polis» (7) (Ih., I, 152).
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17. SALIH (pl. SALTHUN, ou SULAHA’): «homme de bien». La
définition générale semble étre donnée dans Jh., IV, 85; il y est question de
ceux qui travaillent & mener les hommes vers le bien. Il y a d’abord les anges,
puis les prophétes, puis les savants, et enfin les hommes de bien. « Ils ont ré-
formé leur foi et se sont réformés, et pas davantage; la sagesse de Dieu ne se
réalise pas par eux, mais en eux» (1) ({4, IV, 85). Du point de vue de la per-
fection religieuse, ils viennent aprés les siddigin (cf. ce terme) (Ip., 1, 71; Ih.,
11, 85, 92; Ih., 111, 157; Ih., IV, 72). Comme les siddigiin, ils sont toujours men-
tionnés sans nom propre; et souvent le terme est déterminé par le pronom
indéfini « un certain » ou «certains» (2) (Zh., 11, 25; Ih., 1V, 64 etc...).

18. SAWT aL-HATIF: «la voix du héraut». Elle se produit & Détat
d’éveil comme la vision véridique (cf. re’ya). « Au ceeur, lorsqu’il est en état
de pureté, il se peut que le vrai soit représenté sous une forme pergue, ou dans
un discours ordonné qui frappe son ouie; on appelle la voix du héraut si cela
se passe & I’état d’éveil, et vision véridique si la chose se passe en songe » (3) -
(Ih., 11, 258). Cf. aussi Ih., II, 259; Ik., 111, 22.

19. SAWWARA (dérivé: musawwir): «représenter», «dessiner une
image », « donner une forme »: « Il représente le mal sous la forme du bien » (4)
(Zh., II1, 25). « L’image que nous avons dessinée» (5) (Ik., II, 234): il s’agit
d’une figure dessinée sur le livre. « Il a une contenance modeste dans ses mem-
bres et il leur fait prendre la forme de Phumilité» (6) (Ih., IV, 314). Pour le
terme musawwir indiquant la représentation intelligible de la chose dans Pes-
prit, cf. Ms., 10, 16. ’

20. TASAWWARA: «se représenter », «s’imaginer», «concevoir ».
Les trois acceptions se retrouvent indifféremment. L’imparfait passif précédé
de la particule négative @ (/4 yutasawwar) peut étre rendu par: «il est impos-
sible » ; sans cette particule, la méme forme peut se rendre par: « il est possible ».
Drailleurs c’est sous cette forme passive que le verbe est le plus souvent employé,
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14 LEXIQUE DE GHAZALI

Au sujet du Prophéte: « Représente-toi, imagine-toi son recueillement et sa quié-
tude » (1) (fh., I, 243) ; «ils se sont représentés, ils ont congu les choses & la mesure
de ce qu’ils ont trouvé et de ce qu’ils ont atteint par leur raison » (2) (M., 93).
« La divergence dans la définition est possible en deux endroits » (3) (Ms., 16).
«Quant a la (propriété) essentielle..., il est impossible de comprendre le sens
d’un objet sans la comprendre » (4) (Ms., 9). Cf. aussi Zh., 11, 143, 145. Cf.
aussi le dérivé mutasawwar, qui indique exclusivement ce qui est soumis aux
dimensions spatiales. Au sujet de Dieu qui transcende les « directions» ( jikat),
Padversaire répond qu’un tel étre est quelque chose d’incompréhensible.
Ghazali répond: «Si tu entends par incompréhensible ce qui ne peut étre
imaginé, représenté et saisi par la faculté estimative, tu dis vrai» (5) (g., 49).

21. TASAWWUR: le fait de «se représenter », de « s’imaginer », «re-
présentation ». L’image du siddig est présente 4 notre cerveau «par voie
d’imagination et de représentation » (6) (Ig., 67).

a) « Représentation », le fait de se représenter en général, d’ott la possi-
bilité : « Celui qui nie que le Créateur soit doué de Parole, celui-la nie la possi-
bilité de PEnvoyé» (7) (Ig., 114-115).

b) «La conception», Popération intellectuelle qui a pour résultat le
concept du singulier: « Le savoir est ou bien conception, et le moyen de le con-
naitre est la définition; ou bien jugement de véridicité, et le moyen de le
connaitre est Pargumentation » (8) (M., 30). Cf. aussi Ms., 7, 8, 35.

22. TASWIR: le fait « de représenter une chose », dans le sens de le repro-
duire ou de lui donner une forme, soit dans le domaine sensible, soit dans le
domaine intelligible. Il est défendu « de dessiner des images sur les- murs» (9)
(Ih., 11, 14). « Je n’ai pas trouvé impossible le fait que soit donnée au livre la
forme (des traités) de droit, dans le but d’attirer les caeurs avec douceur » (10)
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(Ih., 1, 4). Tel est le plus capable des hommes « & représenter le vrai sous les
apparences de Perreur » (Ih., IV, 22). Au sujet d’une définition du vin: elle est

«branlante, ne suffit pas d représenter Pessence de la nature vraie du vin» (1)
(Ms., 1I).

23. SURA: «image», «forme».

a) Le «dessin», 'image gravée ou peinte. Le musulman, «s'il loue une
maison ol se trouve un dessin, ou s’il entre au bain et voit un dessin, doit le
gratter» (2) (Ip, II, 14).

5) La «forme matérielle », sensible, visible. Le terme exprime alors
Paspect apparent de la chose, opposé  son aspect caché (cf. batin), & son esprit
(cf. rith), 4 sa nature profonde (cf. kagiga), au sens proprement dit (cf. ma‘na).
«Ily a des choses que nous connaissons, et que nous n’imaginons pas; il s’agit
de I’Essence de Dieu..., de ses attributs, et de tout ce qui n’a pas d’image (ou
de forme sensible), c’est-a-dire qui est sans couleur et sans dimension comme
la puissance, le savoir, ’amour, la vision, I'imagination» (3) (Ig., 68). Le
terme indique alors surtout 'image en tant que produit propre de I'imagina-
tion: « L’homme, aprés qu’il ait vu la chose, ferme les yeux; il saisit alors la
forme sensible de la chose, au dedans de lui-méme, et c’est alors 'image (de)
Pimagination » (4) (Zh., ITI, 18). C’est celle-12 méme aussi qui se reproduit
dans le miroir: celui qui regarde dans le miroir « voit son image éloignée du
corps du miroir» (Ig., 64). Mais cette image n’est que la forme apparente de
la chose dont il s’agit. Elle s’oppose a I'aspect caché de cette chose. Le terme
alors a comme antonymes: : batin, rah, hagiqa, ma‘na (cf. ces termes). Au sujet
de la similitude entre la balance matérielle et le syllogisme considéré comme
critére de vérité et de connaissance: « Cette balance (le syllogisme) ressemble
a celle que tu viens de décrire du point de vue du sens propre, 4 P'exclusion
de celui de la forme apparente» (5) (Q., 47). «La pratique cultuelle est une
Jorme apparente que la Loi révélée a constituée... son esprit et sa vie interne, ce
sont le recueillement, Pintention, et la présence du coeur» (6) (Ih., I, 145).
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«Il faut qu’il évite la forme apparente du mensonge ayant pour objet la vérité
religieuse (cf. nifdg) comme il en évite la nature vraie» (1) (lh., III, 115).

C’est sous cette forme apparente aussi que les anges ou les démons appa-
raissent aux hommes: « Les anges apparaissent aux prophétes et aux wali
sous des formes apparentes diverses» (Ih., 111, 22). Cf. aussi sur cette question:
Ih., 111, 34; Ih., IV, 154, 354, 335; F., 176. Pour le sens général du terme, en
tant qu’indiquant Paspect apparent, cf. aussi: Q., 70; Ih., I, 17, 90, 144, 152,
194, 195, 259, 311; Ip., 11, 160, 214, 223, 255, 264; Ip., II1, 6, 9, 22, 34, 35,
192, 260, 277; Ih., 1V, 21, 79, 80, 83, 86, 164, 217. Cf. aussi F., 179 sq.; M.,
69, etc...

¢) «Forme», en tant qu'opposée a la matiére informée.

— Forme d’une maison : La maison est une chose composée... « Elle peut
étre viciée du point de vue de la forme, bien que les pierres et les poutres...
soient en bon état» (2) (Ms., 19). Cf. aussi Q., 98-99.

— Forme du syllogisme. Cependant le terme technique pour désigner cela
est « namat» ou «nazm», soit dans le Qfstds, soit dans le Mustasfa. (Dans ce
dernier ouvrage stt, cf. les titres des chapitres relatifs au syllogisme.) Le terme
siira est employé alors dans son sens général de forme, disposition ordonnée:
«Celui qui est en quéte de la preuve doit considérer Pordonnance de cette
preuve et sa forme, comme aussi les prémisses... » (3) (Ms., 19). Cf. aussi Ms.,
24, 25.

— La disposition arrangée d’une chose, son centour extérieur, le donné ou
Vexposé d’une question, le cas (synonyme de hay’a). « La parole et Iécriture sont
des données positives, et toutes les données positives, quelque différentes que
soient leurs formes, s’accordent en ce que leur but est la conformité 2 la réalité »
(Ms., 15). « Je n’ai pas trouvé impossible que soit donnée au livre la forme (des
traités) de droit» (ff., I, 4). « Les sentences juridiques ne s’étendent pas aux
détails des cas donnés et aux minuties des circonstances» (4) (Zh., II, 59).
«D’aprés Skafii, il y a pour ce cas donné deux déclarations » (5) (Zh., I, 91).

— L’élément formel dans la composé de matiére et de forme substantielle.
Rare cependant: une fois d’une fagon claire, et encore Pauteur ne fait-il que
rapporter P’opinion des faldsifa, ses adversaires, sur le sujet. D’aprés les falasifa,
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«le monde se divise en deux: les Cicux et les quatre éléments. Ces derniers
« participent en commun A une matiére qui porte leurs formes et leurs acci-
dents» (1) (Ig., 27).

d) «Lidée», «la forme intelligible abstraite», le species intelligible qui est
Pessence de la chose en tant que pensée. « La raison est comme un miroir dans
lequel s’impriment les formes des intelligibles comme elles sont; et j’entends
par jformes des intelligibles les natures vraies (de celles-ci) et leurs essences » (2)
(Ms., 17). Cf. aussi Th., II, 142, pour la distinction entre la « forme apparente »
et-« la forme cachée », qui s’applique surtout a I'explication du fameux logion :
« Dieu créa ’homme a son image » (Ih., I1, 148; Ik, IV, 21, 216, 263).

24. TASAWWAFA: «devenir soufi»: «Celui qui devient soufi aprés
avoir acquis le savoir et le hadith, celui-1a est bienheureux; mais celui qui se fait
soufi avant d’avoir acquis le savoir, celui-la se met en danger » (3) (Zh., I, 20).

25. TASAWWUF: «état de vie du soufi». Essentiellement, il est un
comportement pratique qui consiste & vivre dans la pensée constante de Dieu.
«Le tasawwuf désigne la consécration du cceur 3 Dieu... et le mépris de ce
qui n’est pas Dieu; il se raméne 4 étre une action du ceeur et des membres » (4)
(Th., II, 222). Cf. une citation de Hallgj dans le méme sens (J4., IV, 65).

Du point de vue de son existence juridique, le tasawwuf présente des parti-
cularités que Ghazali expose dans fh., II, 135. Il s’agit d’un bien qui a été
légué aux soufis: quelles sont les personnes qui peuvent en profiter? « Le
tasawwuf, répond ’auteur, est une chose intérieure qui ne peut étre connue
en elle-méme; il n’est pas possible, en se basant sur sa nature, d’énoncer un
jugement sur le cas; il faut plutét se référer i des signes apparents auxquels
les gens de bien ont recours lorsqu’ils emploient le nom de soufi. » Le principe
général est que peut étre tenu pour soufi quiconque est accepté, sans protes-
tation, dans un kkangdh. Il faut pour cela «cing qualités»: étre un homme
de bien, étre pauvre, porter les habits des soufis, ne pas avoir un travail rému-
nérateur, cohabiter avec les soufis dans le khangah. L’absence de certaines de
ces qualités enléve tout droit 3 étre nommé soufi; mais aussi certaines d’entre
elles peuvent remplacer certaines autres. Cf. pour tout cela Jh., II, 135, od
Pon trouve traitée aussi la condition du savant et du fagik a ce point de vue.
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: 26. AHL aT-TASAWWUF: «les hommes de fasawwuf», «les soufis ».
Cf. plus bas N° 28. Références: Ih., 1, 260; Ih., 11, 105, 135, 262; Ih., 111, 16:
«le penchant des hommes du fasawwuf vers les connaissances par inspiration
(cf. ilhdm) A Vexclusion des connaissances acquises par I’étude » (1). Cf. aussi
Ih., 111, 20; Ih., IV, 409.

27. MUTASAWWIF (pl. MUTASAWWIFA): celui «qui a embrassé
le tasawwuf», «le soufi» (cf. plus bas Ne 28). « Il se trompe celui qui étend
a tous les soufis 'accusation... qu’ils sont viciés, s’il ne constate cela que chez
certains d’entre eux seulement» (2) (Ms., 32). Ils ont des rites spéciaux qui
les caractérisent, mais ce qui les distingue surtout, c’est la « vie d’intimité avec
Dieu» (Zh., II, 221). Cf. aussi Zh., II, 230 et stt. Jh., 111, 344, 347, ou l'auteur
traite des illusions des mutasawwifa. Ajouter F., 197. Ce qu’il leur reproche
surtout, c’est de prétendre devenir réellemnet le Réel dans Pacte de connais-
sance (b, ITI, 347). '

28. SUFI (pl. SUFIYA): «le soufi». C’est 13 le terme le plus employé
pour indiquer ’adepte du soufisme. La caractéristique propre du soufi est de
vivre constamment dans la pensée de la présence de Dieu. « Les soufis sont
ceux qui adorent Dieu, et persévérent dans son souvenir » (M., 36); ils luttent
contre la passion; et « pratiquent la voie vers Dieu en se détournant des plaisirs
du monde » (#bid.); ils existent de tout temps: « Dieu ne laisse pas le monde
vide de leur présence » (ibid.). En Islam cependant, le soufi est un homme « qui
ne se contente pas, dans sa pratique religicuse, du degré dont résulte la justice
légale » (Ih., 11, 222). En ce qui concerne le savoir enfin, le soufi est nettement
inférieur au savant: « Le soufi ne parle que de lui-méme; il n’est pas étonnant
alors que soient divergentes leurs réponses au sujet de certaines questions. Le
savant, lui, saisit le réel comme il est, et ne se référe pas a lui-méme» (3)
(Zh., 11, 215).

D’oti le reproche qu’il fait 4 certains d’entre eux, lorsqu’il mentionne les
dangers d’illusion qui les guettent: ils tombent dans des « erreurs et des tenta-
tions (cf. waswds) par lesquelles le démon les trompe, parce qu’ils se sont livrés
4 'la lutte spirituelle avant de bien posséder le savoir, et sans se mettre sous la
direction d’un sheykh soigneux en ce qui concerne la religion et le savoir»
(Zh., 1II, 345).
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1. DARURA (pl. DARURAT).

a) Sens général : « nécessité », « besoin », tout ce qui s’impose 4 ’homme
comme un fait, avec une force contraignante; peut étre traduit quelquefois
par Pexpression: «la force des choses». Au sujet des discussions et d’autres
comportements qui étaient considérés comme nouveauté (cf. bid‘a) au premier
siecle: « Ce qui devait étre évité (alors) est devenu (aujourd’hui) permis par
la force des choses» (1) (Ih., 1, 20). Cf. aussi Jh., I, 72 etc. Le terme est utilis€
surtout pour indiquer les nécessités de la vie matérielle et physique: « Il est
impossible d’arriver a Dieu si on ne se purifie pas des tendances de la concu-
piscence, et si on ne se prive pas des plaisirs tout en se contentant, ici, de ce
qui est nécessité» (Zh., I, 239). Cf. de ce point de vue les expressions comme
«la mesure, ou la portion de la nécessité» (Ih., 11, 96; Ih., II1, 16; Ih., IV,
122 etc...), «les nécessités » ou «les besoins» (Ih., 111, 146), «la mesure de la
nécessité et du besoin» (Ih., I, 72); «les nécessités de la vie» (matérielle) (2)
(M., 67).

b) Du point de vue de la connaissance :

— «Nécessité », « impossibilité de nier ». Dans le sens d’'un mouvement
spontané de Pesprit en ce qui concerne toute connaissance s’imposant d’elle-
méme 2 la raison; que cette connaissance soit une « donnée premiére » (cf.
awwali) ou non: «L’habitude force & penser avec nécessité que celui qui peut
éviter sa perte, celui-1a s’occupe de le faire » (3) (Jg., 206). « Nous ne doutons
pas que le bien de la religion et du monde soit le but méme de la Loi révélée,
et cela est connu par la nécessité » (4) (Zh., 11, 98). D’olr: «la nécessité du pro-
phéte» (ibid.). Cf. aussi Ih., 1, 145; Ip., IV, 2 etc..., M., 50.
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— «Nécessité », «impossibilité de nier», résultant d’un ensemble de
connaissances antérieures qui imposent 2 la conscience psychologique la nou-
velle connaissance avec une force contraignante. Dans le sens de « conséquence
nécessaire ». L’adversaire, «s’il admet les deux prémisses, est obligé, par
nécessité, d’admettre la troisiéme connaissance qui en découle» (1) (Iy., 17).
Exemple frappant: Pexistence de I’Ancien: « Le savoir relatif 4 Pexistence
d’une chose ancienne éternelle n’est pas un savoir nécessaire comme celui qui
est relatif au fait que deux font plus que trois»; puis vient le syllogisme, et
« il en résulte dans la raison le jugement de véridicité ayant pour objet I’exis-
tence d’une chose ancienne, et cela par la nécessité » (2) (Ik., I, 65). Cf. pour
le méme exemple Ig., 35. Cf. aussi Ms., 12, 33-34; Ih., 1, 144 etc...; Ih., 11,
4 etc... Ih., 111, 17; Ik, IV, 219; M., 72 etc...

— «Nécessité », «impossibilité de nier », s’appliquant a tout ce qui est
« donnée premiére » rationnelle (cf. awwali), avec le méme sens que celui qui
vient d’étre exposé. S’oppose alors 4 la connaissance médiate par application
de Pesprit (cf. nazar) et par la preuve (cf. dalil). Contre une objection formulée
par ceux qui n’admettent pas la vision de Dieu: « Avez-vous su cela par
nécessité ou par application de Pesprit? Or vous ne pouvez prétendre 2 la
nécessité » (3) (Iq., 62). « Tout acte ordonné et bien agencé, son agent est doué
de puissance: le principe déterminant (cf. madrak) dans la connaissance de
cette affirmation, c’est la nécessité de la raison; la raison formule a son sujet
un jugement de véridicité sans recours 4 la preuve; et I’homme doué de
raison ne peut le nier» (4) (Ig., 80-81). Cf. aussi Ms., 24, 27.

2. DARURI (adjectif). S’emploie avec les mémes nuances que darira:
« nécessaire ».

a) Sens général: « La médecine est nécessaire pour le besoin de subsistance
du corps... Le calcul est nécessaire dans les transactions» (5) (Zk., I, 15).
S’oppose & ce qui est passager, accidentel. Au sujet des connaissances supplé-
mentaires que Penfant doit apprendre, une fois prévu son enseignement de
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la shahdda musulmane, et en cas de mort certaine: ces connaissances sont obli-
gatoires « pour des motifs passagers, qui arrivent accidentellement. Cela n’est
Ppas nécessaire en ce qui concerne toute personne » (1) (Zk., 1, 13). Cf. aussi «les
besoins nécessaires » (2) (Ih., I1, 220). Autres références: Q., 82; Ik, 1, 4, 16;
Ik, II1, 49, etc...

b) Du point de vue de la connaissance.

1eT sens: toute connaissance qui s’impose & la connaissance avec une force contrai-
gnante. Le prophéte avertit les hommes de leur devoir religieux; cet avertisse-
ment éveille en eux le soupgon de la possibilité de ce qui leur est dit: « Ce
soupcon spontané ou ce jugement nécessaire de possibilité enléve la tranquillité
au cceur » (3) (lq., 6). Cf. aussi Jh., II, 156; etc...

2e sens: conclusion nécessaire découlant de connaissances antérieures, Apreés
constation de certains signes donnés 4 ’appui de la mission confiée par le roi
4 quelqu’un, «il en résulte pour ceux qui sont présents une connaissance
nécessaire que (la personne mandatée) est un envoyé » (4) (Ig., 199). « Je connais
cela d’une connaissance nécessaire qui résulte de deux prémisses» (5) (Q., 44).
Cf. aussi: M., 78, 79, 98, etc...

3e sens: application spéciale aux données premiéres. Le terme est alors employé
indifféremment comme adjectif, ou comme substantif; et, dans ce dernier cas,
c’est surtout le pluriel qui est utilisé (daririyat). Au sujet du principe « tout étre
venant & Pexistence a une cause»: « Ce principe, il faut Fadmettre; il est
premier, nécessaire dans la raison» (6) (Ig., 25). Cf. les expressions: «les con-
naissances premiéres nécessaires» (Q., 51) ou «les connaissances nécessaires »
(Ih., 111, 14); et aussi: « les connaissances naturelles » (7) (cf. fitriya) (Ih., 111,
12). « Connaissances nécessaires » s’oppose & « connaissances obtenues par ap-
plication de Pesprit» (Ih., III, 7) et & « données nécessaires» (daririyat) s’op-
pose « données résultant de I'application de Pesprit» (nazariyyat) (Ms., 7). Cf.
enfin: «les connaissances universelles nécessaires » (8) (Zh., 111, 7). Pour une
liste des « données nécessaires », cf. awwali. Autres références: Ih., I, 65, 75,
76, 77; F., 89; M., 10 sq., etc...
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1. TABA‘A: «apposer, mettre le sceau»; d’olt le masdar, tab*. L’usage
du terme est commandé par Cor., IX, 88 (cf. aussi LXIII, 3) combiné avec
Cor., LXXXIII, 14 (cf. Bl., III, 1098 et II, 106). -—— De tout acte de concupis-
cence commis par Phomme s’éléve quelque obscurité A son cceur... Si ’obscurité
des actes de concupiscence s’entasse, elle devient de la rouille, tout comme la
vapeur du souffle sur la surface du miroir, lorsqu’elle s’y entasse, devient buée
salissante... « Si la rouille s’entasse, elle devient un scellement et — un sceau
a été mis sur son cceur — comme la buée salissante sur la surface du miroir » (1)
(Zh., 1V, 9). Cf. aussi Ip., I, 7; Ih., 111, 10; Jh., IV, 11, 12, 153, 268.

2. INTABA‘A: «s’imprimer ». Lorsque le terme est suivi de la prépo-
sition bi : « étre impressionné », « recevoir 'empreinte ». « Il est possible que
le moi de Yhomme (cf. nafs) regoive Pempreinte de la Présence divine dans son
ensemble (cf. hadra); et la Présence divine désigne ’ensemble des étres... Si
le moi en regoit Pempreinte, il devient comme s’il était le monde entier » (2)
(Ms., 18). «De méme que tout corps coloré a une forme apparente, et que
le type de cette forme s’imprime dans le miroir, ainsi pour tout objet connu
il y a une nature vraie; et celle-ci a une forme intelligible abstraite qui s’im-
prime dans le miroir du coeur » (3) (Ih., II1, 11). D’ot linfinitif intiba (Ih.,
III, 16, 17). Cf. aussi k., IV, 9.

3. TAB‘ (pl. TIBA®): les deux formes sont employées indifféremment;
le pluriel s’accorde d’ailleurs quelquefois avec le singulier.

a) «Impression», «scellement» (infinitif de faba‘a). Cf. ce terme avec
Pexemple.
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b) «Nature», «naturel», « mouvement spontané». Dans ce dernier
sens, le terme est souvent mis en opposition avec faklif et ses dérivés. « L’ame
ghabitue 2 ce 4 quoi tu I’habitues, c’est-a-dire que ce que tu lui fais d’abord
faire par obligation devient par la suite pour elle mouvement spontané» (1)
(Ih., 1, 272). Cf. aussi Jh., I, 14; Ih., I1, 260, 267 et stt Ih., III, 51, 52. Dans
les deux premiéres acceptions, qui sont presque identiques, le terme indique
un principe inné de tendance et d’activité; il est considéré tantét d’un point
de vue physique neutre, tant6t d’un point de vue éthique. Et dans ce dernier
cas, le principe est jugé bon ou mauvais selon qu’il se rapproche ou non du
juste milieu, qui reste toujours l'idéal.

En cas de contradiction entre les données de la raison et celles de la
faculté estimative, celle-ci, éclairée par la raison, «s’apercoit que cela vient
d’une incapacité de sa nature de saisir.. cette chose qui est hors du domaine
des objets sensibles» (2) (Ms., 31). «Si la main était laissée a sa nature, la
paume se tournerait vers le sol » (3) (Zh., I, 126). La raison (cf. ‘agl) est suscep-
tible de quatre acceptions; principe inné (cf. ghariza), ensemble des données
premiéres, ensemble de connaissances acquises, et principe de comportement
3 la lumiére de Penseignement religieux. Or « dans les deux premiéres accep-
tions, la raison existe par nature; dans les deux derniéres, par acquisition » (4)
(Zk., 1, 76). Antonyme de iktisb, le terme se trouve aussi mis en paralléle avec
‘arid (accidentel): « L’extension du sang & toutes les extrémités est (la loi de
la) nature; sa rétention est (un mouvement) accidentel» (5) (Zh., IV, 225).
L’homme «est une chose seigneuriale, et son désir d’étre dans le voisinage
du Seigneur est chez lui naturel, essentiel. Mais le détournent des exigences
de sa ngture les éléments accidentels du monde qui lui est étranger » (6) (Zk.,
III, 326). Le terme fab‘ connote alors le sens de principe qui fait force de loi
contraignante. Dans Pallégorie in Jh., IV, 215 sq., le fid¢le demande au vou-
loir le mobile qui I'a mis en branle; celui-ci renvoie a la raison... « Que sa
sentence se manifeste avec fermeté, et voici que je suis obligé de lui obéir par
nature et par force» (7) (Ik., IV, 215). Cf. aussi Jk., IV, 105, 106, 135, 260.
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Du point de vue éthique, « toute nature s’aime ardemment et méprise tout ce
qui n’est pas elle» (1) (Ig., 166). Elle est un principe subjectif de tendance,
dont les éléments constitutifs sont la colére et la concupiscence qui sont « dans
la loi méme du tempérament et de la nature » (2) (Ih., 111, 48). L’id¢al consiste
précisement & garder ces deux €léments dans 'ordre de «la raison et de la
Loi révélée » (1., 111, 47). Et «il n’est pas invraisemblable que puisse exister
dans la nature et la fitra (cf. ce terme) ce qui est obtenu quelquefois par 'acqui-
sition » (Ih., 111, 50). Cf. aussi Jh., III, 52.

— 7ab*, comme principe de bien. Au sujet de la tranquillité et du re-
cueillement durant la prire: « Tout cela, la nature 'exige lorsqu’on se trouve
devant un grand de la terre; comment ne Pexigerait-elle pas devant le Roi
des rois » (3) (Zh., I, 151). Cf. aussi Zh., 1, 12, 73, 204; Ih., 11, 268 etc...

— Tab‘, dans un sens péjoratif: c’est le cas le plus fréquent. Le terme
alors connote les mémes nuances que « kawa» (Ih., 1, 32; Ip., I11, 26 et passim),
mayl (Ih., 1, 240), ra’y (Ih., 1, 261). Il est antonyme de ‘agl (Iq., 166 sq.), fikr
(Zh., IV, 53), din (Ip., 11, 283). Cette tendance répréhensible se manifeste soit
dans le domaine théorique de la connaissance, soit dans le domaine pratique
du comportement. Au sujet du sens & donner aux termes « nécessaire », « bon »,
« mauvais » etc... « Le fait de préférer un point de vue 4 'autre (dans la théorie
de listihsan) se raméne i la soumission de I’ame au jugement de la fitra et de
la nature » (4) (Iq., 166), et non a celui de la raison. Pour cette opposition entre
‘agl et tab‘, en ce qui concerne des notions purement rationnelles et que nous
appelons métaphysiques, cf. Ig., 166, 169 et Ms., 28-30. Au sujet de linter-
prétation personnelle du Coran: elle est défendue lorsque le fidéle «a de la
chose (qu’il veut mettre en valeur) un point de vue et qu’il y penche par une
poussée de sa nature et de sa passion; il interprétera alors le Coran conformé-
ment a son point de vue et & sa passion » (5) (/h., I, 261). Pour ce qui concerne
Pidentification de la bonne preuve, cf. F., 187-189. Cf. aussi /., I, 32.

Du point de vue du comportement pratique: en face de tout obstacle
aux biens de I’Au-dela, ’attitude vraie de ’homme doué de raison consiste
4 avoir de la répulsion pour cet obstacle et 4 ne pas Paimer: « Je veux dire
qu’il ait pour lui de la répulsion par sa raison et non par sa nature» (6) (Ih.,
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II, 144). Cf. aussi Zh., 1, 32, 299; Ih., 11, 28; Ih., 111, 36-37; Ih., IV, 8 etc...
Pour le fab’ comme principe de tendance et de répulsion, cf. aussi: Q., 42,
68 etc... Ih., 1, 152; Ih., 11, 129; Ih., 111, 56; Ih., IV, 61; etc...

— Le tab* et le juste milieu: dans sa conduite, il faut «se fier au bon

équilibre de la nature et i P'état sain de la raison et du tempérament» (1)
(h., 11, 282). Cf. aussi Jh., III, 82; fh., IV, 255, 257.

4. TABI‘A: «nature », dans le sens éthique, métaphysique et phygique.
«L’habitude est une cinquiéme nature» (2) (Ih., I1, 260). Cf. aussi Jh., IV,
50, 62. « La nature de la colére» (5., 111, 144), «du feu» (Zk., IV, 65). «La
nature est soumise 2 Dieu» (M., 32). «La Science de la Nature» (M., 93);
d’olt tabi‘iyat. Le terme ainsi que ses dérivés sont trés peu employés.

5. TARIQ: «chemin», «voie», «moyen»: «Les coupeurs de che-
min» (3) (les bandits) (Zk., I, 241). «Si tu sais le chemin du vrai» (., I, 21).
« Ce par quoi on s’approche de Dieu... est composé de pratique et de savoir;
il s’agit du savoir de la voie de PAu-dela» (Z4., I, 22). Titre d’un chapitre dans
le Qistas : Exposé sur la connaissance de la véracité de Muhammed « par un
moyen, plus clair que la considération des miracles... c’est le moyen utilisé par les
hommes de la connaissance » (4) (Q., 78). D’ol: «la voie de la falsafa» (M., 17),
«la voie des soufis » (ibid.), pour indiquer le systéme des faldsifa et le soufisme.

6. TARIQA: «voie», «moyen», « méthode». Méme sens que le pré-
cédent. Discuter « c’est chercher a dévoiler les réalités des choses par une vote
qui n’est pas la leur » (5) (Zk., I, 36). Au sujet des soufis: « Leur voie se réalise
par savoir et par pratique» (M., 58).

7. MUTLAQ (pl. MUTLAQAT): «commun». Se dit du terme en .
logique. On le trouve dans le Mustasfa seulement. Il s’oppose A mu‘ayyan, précis
(singulier): « Il désigne plusieurs choses qui ont en commun un méme sens »(6)
(Ms., 20 sq.).

8. TAMMAT: terme employ¢ au pluriel, les deux fois oli on le trouve
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dans PIya’ (Ih., 1, 33; Ik, 111, 338): «élocutions irréfléchies». Voici la
définition donnée & k., I, 33: « En fait partie ce que nous avons mentionné

au sujet du shath, et autre chose encore qui lui est propre. Il s’agit du fait de:

détourner les formules de la Loi révélée de leurs apparences compréhensibles,
et de les appliquer a des choses cachées dont aucune utilité ne se dégage
immédiatement pour la compréhension » (1). ,

9. TAHARA: «pureté», «purification». Elle a quatre degrés: «Le
premier consiste A purifier Pextérieur des ongles et les cheveux de la crasse

et des impuretés légales; le second, a purifier les membres des crimes et des

fautes; le troisi¢tme, 3 purifier le cceur des traits-de caractéres blamables et des

vices haissables; le quatriéme, & purifier Pintime (cf. sirr) de tout ce qui n’est’

pas Dieu» (JA., I, 111). D’aprés‘Mishkdt (P., 138), ce dernier degré consiste

A purifier P’esprit de « toute qualification par les dimensions », des grandeurs

spatiales, et de toute notion de proximité ou d’éloignement local.

10. TAWR (pl. ATWAR): «étape», «degré». S’applique surtout a
P’évolution de la vie cognoscitive qui est répartie en étapes: d’abord la con-
naissance sensible; puis ’homme s'éléve «2 une autre étape», celle de la

raison; enfin « au-dela de la raison existe une autre étape encore, dans laquelle

s’ouvre un autre ceil qui permet de voir le Monde caché (ghayb) » (2) (M.,
73-74). Cf. aussi Ip., IV, 100. Le terme peut étre rendu aussi par « échelon ».

11. MUTA‘: «Vobéi». Le terme désigne I’Archange Gabriel qui peut

étre appelé « Obéi en considération du fait qu’il est étre suivi en ce qui con-

cerne certains anges» (3) (F., 182). Cf. aussi Zk., IV, 84, qui est & rapprocher
_de Ip., IV, 102-105 et Ih., IV, 429. Le sens est inspiré par Cor., LXXXI, 19 sq.
cf. aussi Cor., LIII, 6.
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1. ZANNA: «soupgonner», «croire», «juger», «penser», «sima-
giner ». Le maitre «s’il est questionné au sujet de ce qu’il ¢roit par estimation
personnelle et par conjecture, sera prudent» (1) (/k., I, 61). Ghazali envisage
ici trois cas: si le maitre « sait par vérification » ( ya‘lamu tahgiqan), il répondra;
s’il doute ( yashukku), il dira « je ne sais pas »; §’il croit par simple conjecture,
il restera sur la réserve. Dans un syllogisme, «la conclusion existe dans I'une
des deux prémisses, en puissance prochaine; et ce qui existe en puissance pro-
chaine n’cst pas jugé exister en acte » (2) (Ms., 34). Au sujet du terme commun,
«un certain nombre de faibles d’esprit se sont imaginés que la noirceur et la
blancheur n’ont de rapport commun dans la coloration que du point de vue
du nom» (3) (Ms., 21). Pour toutes ces nuances du terme, cf. aussi Ih., II,
16 etc...; ITh., IV, 24; M., 65 etc...

9. ZANN.

a) Sens étymologique: «soupgon», « conjecture ». Le sens est péjoratif
dans son origine qui est Cor., XLIX, 12 et le hadith : « gardez-vous du soupgon;
le soupgon est le plus mensonger des discours » (4) (cf. hadith). Le hadith est cité
dans k., I1, 156 et Th., IV, 343. Le mot s’applique immédiatement 4 la mau-
vaise opinion que I’on a ou que I’on se fait d’autrui: il s’agit du sentiment plus
nettement désigné par P'expression « s’ az-zann»: «Je n’entends par Ia que
le propos formé dans le cceur et le jugement porté sur autrui en mauvaise part.
Quant aux pensées passagéres, c’est chose pardonnable; le doute aussi est
pardonnable; mais ce qui est défendu, c’est de soupgonner. Le soupgon désigne
ce en quoi ’ame trouve satisfaction, et ce vers quoi le coeur penche. Or Dieu
a dit: O vous qui croyez, évitez de trop soupgonner; certains soupgons sont
péchés» (Cor., XLIX, 12; comp. avec Bl, III, 1072) (Ik., I1I, 130-131).
« Ce soupgon se divise en deux:
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1o Ce qui s’appelle physiognomonie ( firdsa) et qui se fonde sur un signe;
cela met en branle le soupgon d’une fagon nécessaire au point qu’il devient
impossible & écarter.

20 Ce qui a pour principe ta mauvaise opinion (d’autrui); il émane alors
de lui un acte 4 double sens, et la mauvaise opinion que tu as de lui te porte
a interpréter dans le sens le plus mauvais sans indice aucun... Cela est défendu
en ce qui concerne tout croyant» (Ih., II, 156). Suit alors le hadith cité plus
haut. I1y a dans le cas « mauvaise opinion »: (s# zann). Cf. pour cette expres-
sion Ih., 1, 204, 205; If., II, 42, 42; etc... Pour P’expression contraire husn
az-zann (bonne opinion), cf. Ip., 111, 12-13; M., 71.

b) Dans 'ordre de la connaissance spéculative: «opinion», «supposi-
tion », « présomption », « conjecture », « probabilité ». Passage de a) a b),
par lintermédiaire du hadith cité: Muhammed a dit: « Gardez-vous de la
conjecture; la conjecture est le plus mensonger des discours. » « Il entendait
par 14 une conjecture sans preuve. Ainsi font certains parmi le commun des
fideles; tel consulte son cceur dans ce qui est ambigu pour lui, et il suit sa
conjecture » (1) (Ih., IV, 343).

— Définition du zann : le penchant de ’dme vers un jugement de véri-
dicité portant sur une chose se réalise en quatre étapes: 1° le doute; 2¢ ...« Ton
ame penche vers 'un des deux points de vue (en présence), avec le sentiment
de la possibilité du point de vue opposé; mais il s’agit d’une possibilit¢ qui ne
défend pas de donner la préférence au premier point de vue» (2) (Z4., I, 64).
Cf. I'exemple donné; cf. aussi Ms.,28 et Jh., IV, 141: « L’un des deux points
de vue extrémes du doute peut avoir le dessus sur Pautre par la présence d’une
certaine cause; et cela s’appelle opinion (conjecture); ainsi le fait que l'un
Pemporte sur Pautre se raméne i cette cause» (3) (Ik, IV, 141). D’ott des
expressions comme « ghalib az-zann, ghalabat az-zunin » (opinion vraisemblable,
vraisemblance) qui ont toutes le méme sens 4 quelque nuance prés (cf. Ms.,
33; Ih., 1, 33; Ih., 11, 90; etc...).

— Ainsi zann exprime 2 peu de choses prés les mémes nuances que takhmin
(Zh., I1, 103), hads (Ih., IV, 24), ijtihad (Ms., 6 et Th., IV, 31, 33), ihtimal (Ih.,
11, 63), ra’y (1h., 111, 47}, taqrib (approximation) (Ih., IV, 17); il est recu dans
le figh ot il régne méme en maitre incontesté (Zf., II, 63; Ms., 25, 28).
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— Il soppose & ‘ilm (I4., 149; Q.., 63). Cependant & Ms., 17, on trouve:
«Le terme savoir s’applique a la conjecture. » Mais la contradiction n’est que
dans les apparences; «le savoir est de la catégorie de la conjecture » (1) (Ms., 8);
on commence par la conjecture «et I'on s’éléve d’une fagon continue et peu
4 peu jusqu’a ce que la conjecture se transforme en savoir » (2) (Ms., 28, 30).
{ann s’'oppose aussi a yagin (Ih., 1,27; Ih., 11, 28) et & gat* (Ms., 18) (cf. ce terme).
Précédé du terme « fusn» (bonté, bien) qu'il détermine, il est un des consti-
tutifs formels de I’adhésion de foi: « L’acceptation, par voie de bonne opinion,
de ce qui est entendu et constaté par expérience est croyance de foi» (3)
(M., 71). Cf. aussi Q., 68; Ih., III, 12, 13 etc...

3. ZANNI: «présumé », « conjecturé», « probable », « vraisemblable ».
Se dit des connaissances obtenues par zann : « Ce sont 12 des indices oraisem-
blables et non des preuves » (4) (F., 190); elles sont reques dans le Sfigh, ot elles
valent comme prémisses dans le syllogisme (Q., 99). Cf. aussi Jh., I, 105. Le
terme est parfois employé comme substantif au féminin pluriel: zanniyat. Le
syllogisme construit 2 partir du dénombrement (cf. istigra’) est branlant:
« Il convient dans le domaine des connaissances obtenues par conjecture 3 Pexclu-
sion de celui des connaissanees péremptoires» (5) (cf. gais, M., 33).

4. MAZNUON: «présumé», «objet de conjecture». Moins employé
que zanni, et jamais au substantif. Au sujet des 4mes dans les limbes (a‘raf):
«Cela est objet de conjecture et n’offre aucune certitude» (6) (Zh., IV, 27).
S’oppose aussi & « péremptoire » (cf. magti® biki). Cf. aussi Ih., I, 98 etc...

5. MAZINNA (pl. MAZANN): «lieu de présomption» en faveur
d’une chose, i.e. lieu ot on peut conjecturer que la chose existe ou existera;
«occasion » d’une faute. « Je désirerais avoir un exemple sur Pemploi de cette
balance (syllogisme) dans les lieux de présomption de I’ambiguité dans les scien-
ces» (7) (Q., 52). Cf. aussi Jh., IV, 219; M., 48. « Le fait d’étre seul avec la
femme d’autrui est en lui-méme une faute, car il est une occasion pour que la
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faute se réalise... et nous entendons par occasion ce par quoi ’homme s’expose
2 la réalisation de la faute» (1) (Zh., 1I, 284).

6. ZAHARA: « apparaitre », « se montrer » (en parlant d’une chose). Se
dit d’une connaissance, surtout aprés un raisonnement. Dans ce sens, lorsqu’il
est suivi de la préposition min, le terme signifie: « découler », « résulter de »..
‘«La concupiscence n’apparaft pas d’un seul coup et avec soudaineté chez le
gargon lorsqu’il atteint la maturité » (2) (Ill 1, 78). « Il apparatt clairement que
tout étre venant A Pexistence a été créé» (3) (Ih., 107). « 11 en découle avec clarté
qu’il est possible que la méme chose soit possible et impossible » (4) (Ig., 85).

7. AZHARA: «faire apparaltrc », « montrcr ». « Montre-moi comment
tu as compris du Coran lui-méme sa véracité et son bien-fondé » (5) (Q. 44).

8. TAZAHARA: «simuler», «faire montre de», «se joindre», «s’a-
jouter ». D’oli, en parlant d’un groupe, « paraitre ensemble pour s’aider ».
« Il se montre sous les apparences du tasawwuf» (6) (Ih., 111, 345). « Si diverses
équivoques §’gjoutaient au sujet d’une seule chose, la situation deviendrait plus
difficile & supporter» (7) (Ih., II, 103). Cf. aussi Jh., IIi, 17.

9. ZUHUR: le fait « d’apparaitre», «clarté», le fait «d’étre clair».
Au sujet de la valeur du miracle: « Il est possible que cela (le fait merveilleux)
apparaisse par la puissance d’un hypocrite» (8) (fasig) (Ig., 201). Ghazali
explique au batinite Ja méthode de raisonnement qu’il a tirée du Coran, t",t
lui demande §’il veut Padmettre; le batinite répond: « Comment n’y croirai-je
pas, alors qu’elle est pour la clarté dans un état analogue & celui que tu m’as
décrit» (9) (Q., 46). Cf. aussi M., 27, 99.

10. IZHAR: le fait « de montrer ». Dans 'aumoéne légale il faut que
le fidéle «fasse le geste ostensiblement si, par. le fait de montrer, il sait qu’il
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donnera aux hommes le désir de Pimiter» (1) (Zh., I, 194). Cf. aussi Jt., II,
22; M., 8, 47. Au sujet de Paffirmation que « ’agent est corps parce qu’il est
agent»: cela il (le tenant du giyds) ne peut pas le montrer» (2) (Q., 96).

11. ZAHIR.

A. «Apparent», dans le sens de clair : «Je veux que tu me dévoiles le
défaut de cette balance (syllogisme) d’une fagon claire qui ne permette pas
le doute» (3) (Q., 97). Cf. aussi Ih., 1, 242; Ih., 11, 143; Ih., IV, 256; M.,
21, etc...

B. «Apparent», dans le sens de ce qui parait s’imposer comme vrai,
probable, admissible: la chose principale, c’est la vie et sa durée; or ce qui,
a Pexclusion de tout autre chose, est nécessaire pour accomplir le devoir, est
obligatoire; « comme est obligatoire aussi tout ce dont Pobligation peut étre
présumée comme possible d’une fagon hautement probable » (4) (Zh., 11, 232).
Cf. aussi 14, 1, 14.

C. «Apparent», «extérieur», ce qui, dans une chose considérée, se
présente le premier en allant de la surface vers le centre ou la partie la plus
intime. Sens technique indiqué par le terme employé alors, soit comme adjectif,
soit comme substantif,

a) Comme adjectif: « Le recueillement... qui est Pacte de ’Au-dela et
qui rend profitable Pacte extérieur..., est hors du domaine de la technique du
juriste » (5) (Zk., I, 17). Cf. aussi «les données sensibles extérieures » (Ms., 29),
«les actions extérieures, apparentes» (Ih., I, 221), «les lois apparentes» (Ih., 1,
29), «Pobligation religieuse apparente» (Ih., 1, 144), « Pimage apparente », i.e.
la figure, la forme corporelle (Z%., 11, 160), « les fautes apparentes » (Ih., 111, 26),
«les intéréts ou les biens apparents » (Ik., IV, 8) (6).

b) Comme substantif (pl. zawdhir). Ici encore, deux cas & envisager:
1° le terme se trouve A I’état d’adjectif causal, c’est-a-dire qu’il est déterminé
par le nom qu’en principe il doit qualifier; 20 il se trouve tout seul.
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1o A Pétat d’adjectif causal: chez le mutakallim comme chez le commun
des fidéles, « Pacte de croyance (ayant pour objet le Credo sunnite) fait partie
de ensemble de lapparent du cceur et de la langue» (1) (Zk., I, 21). Cf. aussi
Ih., 1, 30. Dot des expressions encore commex« lapparent des actes des membres »
(Zh., 1, 144), « Papparent des gestes» (Ih., I, 146), «du visage» (/h., I, 148),
«du savoir» (Ih., 11, 148, 266), «du taglid» (Ik., 111, 12)...,, «de Pétat de
croyance » (cf. i‘tigad) (Ih., 111, 67), «les aspects apparents des pratiques cul-
tuelles » (Zh., III, 53), « Paspect apparent du Livre » (Ih., IV, 8), « Paspect appa-
rent de Pallégorie » (fh., IV, 21), «Paspect apparent des formules» (Zh., 1V,
23) (2), etc...

20 Le terme employé tout seul: -

— Se dit des apparences en général: les sentences extatiques (cf. shath)
se composent de « paroles qui se présentent sous des apparences alléchantes » (3)
(Zk., 1, 32). '

— De Paspect apparent de ’homme, de son extérieur physique: «l'in-
fluence de la forte saisie du moi (cf. wajd), Cest-d-dire ce qui apparait au
dehors » (4) (Ih., 11, 265). Cf. aussi Ih., I, 45 etc...

— De toute forme sensible en général: le monde inanimé rend témoignage
a Dieu par sa seule présence en ce sens non qu’il parle, mais que «saisissent
son témoignage les hommes de clairvoyance, 4 I'exclusion de ceux qui s’immo-
bilisent sur les aspects apparenis» (5) (Ik., 1, 98).

— Surtout des formes extérieures, visibles, de la pratique religieuse: « Un
savant qui s’occupe du savoir de lapparent, celui qui est utile aux hommes... »
comme le mufti, le commentateur, le spécialiste dans le hadith, etc... (6) (Zh.,
I, 58).

— D’une facon toute spéciale, se dit des formules du donné révélé et de
Penseignement qui s’y rapporte. Au sujet du verset coranique: « Le Bienfaiteur,
sur le Trone, se tient en majesté» (Cor., XX, 5; BL, II, 180), et du logion :
« Dieu descend chaque nuit au ciel de Pici-bas », Ghazali dit: « Sur les apparenis
qui se rencontrent dans ce domaine, le discours serait long ; nous mentionnerons
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cependant, au sujet de ces deux apparents, un type de solution » (1)... (Ig., 51)..
Cf. aussi Jh., I, 33, 83, 89, 91, 92, etc... Ce terme du zdhir fait partie de la
terminologie de tout un systéme, celui des relations entre «Papparent» et
«le caché ». D’ol1 le parallélisme entre « zahir » et « batin » que Ghazali explique
en sa généralité dans 7h., I, 89 sq. Voici, en particulier pour ce qui concerne
Penseignement révélé, comment il faut comprendre la relation entre son aspect
apparent et son aspect caché par rapport 4 la connaissance humaine: « L’homme,
saisit la chose dans son ensemble, puis dans les détails, par vérification et par
golit; cela devient comme un état qui revét 'homme; les deux savoirs différent,
alors; Pun est comme ’écorce, 'autre comme la pulpe; ’'un est comme appa-
rent, Pautre comme le caché... Il n’y a pas... de caché qui s’oppose a Papparent;,
mais bien plutét il Pachéve et le compléte, comme la pulpe est achévement,
de Iécorce » (2) (Ik., I, 91).

D. Ainsi le diptyque gzahir-batin s’applique:

1o A la vie psychologique:
a) Paraliélisme entre sens internes et sens externes (Zh., III, 23).

b) Parallélisme entre connaissance sensible et connaissance intellecf
tuelle: faculté intérieure de clairvoyance, faculté extérieure de vision (Ms -
17; Ih., 1, 77, 306; Ih., 11, 218, 219; Ik, 111, 15, etc...).

¢) Parallélisme entre vie psychologique interne et vie qui se manifeste
et apparait. Cf. stt. le diptyque: «image cachée» (i.e. ’homme intérieur) et
«image apparente » (i.¢. la forme extérieure de ’homme) (J4., IV, 257, etc...)(3).
A signaler aussi la distinction entre for interne et for externe; au sujet des
prophétes, «leur juridiction s’étend aux élites et aux hommes du commun',:
au for interne et au for externe» (4) (Ik., 1, 12 etc...). Ce parallélisme est surtout’
utilisé dans la pratique religieuse. D’oti le principe: «Les bons usages des
aspects apparents sont Pexpression fidéle des bons usages des aspects cachés » (5)’
(Zh., 111, 212). Bien entendu, Ghazali insiste d’une fagon toute particuliére
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sur les soins & donner & «lPaspect caché», surtout en ce qui concerne la
purification (Zp., I, 35 etc...). Pour tout ce point de vue, cf. aussi I}, I, 43,
63, 107, 142, 152, 245; Ih., 11, 111; Ih., 111, 145; M., 68, 84 etc.

d) Parallélisme entre aspect apparent du cceur et son aspect caché:
« Le fait de nouer le cceur sur Pensemble du Credo sunnite... est Pacte de
Papparent du cceur et non celui de son aspect caché... Mais le dévoilement réel
est le seul fait de la qualité de Pintime du ceeur et de son aspect caché» (1)
(Ih., 1, 89). Cf. aussi Ik, I, 21, 43 etc... Cette distinction est le contrecoup,
dans le domaine psychologique, subjectif, de la distinction entre apparent
et caché en ce qui concerne la formule dogmatique. Cf. ici 4°. Pour la déli-
mitation entre I'aspect apparent du cceur et son aspect caché, cf. sirr et le
texte cité a fahara. ‘

20 Aux actes: « L'aspect apparent de la faute et son aspect caché» (2)
(Th., 1, 35). Cf. aussi Ih., I, 136-144, stt. 142; Jh., I, 212 etc...

30 Au savoir: «...ce qui se réalise sur les membres comme pratiques
et bons usages, et c’est le savoir apparent... Ce qui se réalise dans le coeur comme
qualités qui perdent ou qui sauvent, et c’est le savoir caché» (3) (., ITI, 3).
Cf. aussi k., I, 4, 18 et stt 255 sq., pour ce qui concerne le Coran. D’ou les
expressions: « les savants de I'apparent » et ceux « du caché» (Ik., 1, 20) etc...

40 A la formule dogmatique en particulier, et &4 tout enseignement se
rapportant en général, a cette formule (cf. ddtin, B, 4). Le principe: « confor-
mité de I'aspect caché avec Laspect apparent; il ne s’y oppose pas» (4) (I, 1,
92). Pour la relation et Pharmonie entre Pun et Pautre, cf. Jh., I, 88 sq., et le
texte cité plus haut. Cf. aussi, en ce qui concerne le Coran, Ih., I, 255 sq.
et stt 262. Le caché est a 'apparent ce que le type est & ’antitype dans la
métaphore, et ce que le sens spirituel personnel est au sens littéral positivement
indiqué par la formule. D’ot1 la mention de Pinterprétation (cf. ta’wil) assez
fréquemment a c6té du terme zahir (Ms., 6, Ik, 1, 92; Ip., 11, 103 etc...).

E. Outre le diptyque z@hir-batin, on trouve encore ceux de:
1o Zahir-hagiga ou zawdhir-haqd’iq (Ih., 1, 242, 236; Ih., 11, 135, 222;
Ih., 111, 186; Ih., IV, 425) (cf. hagiqa).
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20 Zahir-sirr ou zawdkir-asrar (Ih., 1, 88, 90, 91, 255 sq., stt 262; Ih., II,
93, 255, 258; Ih., IV, 294, 313, 425 etc...).

30 Zahir-galb (Ih., 1, 30, 149, 240; Ip., 11, 13, 217; Ih., 111, 345; Ik, 1V,
164).

40 Zahir-ma‘na (cf. ce terme) (Zh., II, 160 etc...).
50 Zahir-khafi (Ih., 1, 89 etc...).
N.B.

a) Ih., I, 111 permet, semble-t-il, de suivre I'ordre de progression que
Ghazali met, sur le plan psychologique, entre Papparent et le caché: Pexté-
rieur du corps, les membres, le cceur en tant que notion éthique, le sirr, i.e.
le cceur en tant que principe d’union intentionnelle 3 PUn. Le texte a été cité
au terme {ahara.

b) Cette distinction entre le caché et Papparent trouve une réalisation
de base dans celle qui s’établit entre mulk ou shahida et malakit, ou entre
«Dlici-bas» et «l'au-dela ». « L’apparent du monde de la shakdda..., le caché
du secret de la malakit» (1) (Ih., 111, 35). « La vie apparente qui est la vie de
Phomme assurée par la perpétuité de sa race..., et la vie clachée qui est celle
de I'Au-dela » (2) (Ik., II, 25).

12. ZAHIRI: celui qui s’attache  Paspect apparent, celui de la formule
dogmatique surtout; « littéraliste »: « les littéralistes parmi les juristes » (3) (Ih.,
Iv, 321). Cf. M., 6.
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1. TA‘ABBADA: «s’asservir» (au sens transitif et intransitif ): « cons-
tituer, se constituer serviteur». Le but de I'Ihya’ : exposer «le savoir pour
P’étude duquel Dieu, par la parole de son Envoyé, sest asservi les individus » (1)
(fh., 1, 3). «I1 y a des secrets et des nuances imperceptibles dans les aspects
subtils des coutumes de la Loi révélée et dans ses croyances, par lesquelles les
hommes se sont constitués serviteurs » (2) (Ih., 1, 28). Cf. aussi Th., 1, 88, 89, 142;
M., 97.

2. ‘ABD (pl. ‘IBAD): «serviteur », «les hommes » en général (au plu-
riel). « Le serviteur ne tombe sous aucune obligation en vertu de la raison,
mais en vertu de la Loi révélée» (3) (Ig., 160). «S’il n’y avait pas la Loi
révélée, les hommes ne seraient pas dans l'obligation de connaitre Dieu» (4)
(Ig., 189). Cf. aussi Ih., 111, 277; Ih., IV, 82. :

3. ‘IBADA: «le culte» religieux, «la pratique cultuelle ».

a) Dans Pacception la plus générale: tout acte ayant un sens religieux :
« L’enseignement et I’étude... sont, ici-bas, les actes cultuels les plus grands» (5)
(Z#., 11, 210); «le savoir est le culte du cceur, et la priére de lintime (du
cceur) » (6) (Zh., 1, 43). Cf. aussi Th., II, 219,

b) Dans le sens technique de rites prescrits. Au sujet des « maladies du
cceur »: leur traitement n’est possible qu’au moyen des remédes fournis par
la Loi révélée; «et ce sont les offices des pratiques cultuelles et des actes que les
prophétes... ont composés (de divers éléments) pour assurer le bon état des
cceurs » (7) (Zk., 111, 15). Cf. aussi: Ik, 1, 4; Ih., 11, 203; M., 82.
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4. ‘ABID: «celui qui s’adonne exclusivement aux pratiques cultuelles ».
1l s’y tient et ne les prend pas comme point de départ du connaissances nou-
velles. « La Loi révélée a enseigné la supériorité du savant sur homme exclu-
sivement adonné aux pratiques cultuelles» (1) (Ih., 11, 215). Ce principe est fondé
sur un logion du Muhammed cité au méme endroit, au pluriel: «les hommes
des pratiques cultuelles ». Cf. ., 111, 341, pour les dangers d’illusion auxquels
ils sont exposés. Cf. aussi: Ih., I, 248; Ih., 11, 58; Ih., IV, 119.

5. ‘ABARA: «passer» d’un lieu & un autre. S’emploie métaphorique-
ment surtout pour indiquer le passage du sensible a Pintelligible. « 1l ne re-
garde rien du monde du Régne (cf. mulk) sans en prendre occasion pour passer
a celui du Royaume» (2) (cf. malakat) (Ih., 1V, 89). Cf. stt Ih., 1, 44.

6. ‘ABBARA, précédé de la préposition ‘an : « exprimer », « désigner »,
« faire allusion 4 ». Au sujet de la grandeur de la Parole dans le Coran: « Un
des hommes de la connaissance (cf. ‘arif ) y a fait allusion en disant» (3)...
(Ip., 1, 252). La métaphore consiste & « exprimer la langage du mode d’étre
par celui du discours» (4) (74, I, 91). :

7. I'TABARA: considérer une chose pour en dégager une lecon mo-
rale; d’olt «inférer ». Sens du Cor , LIX, 2: « Tirez-en legon, 6 vous doués de
clairvoyance » (BL, III, 976) in (Z4., IV, 89, 359). Les hommes gardent enfoui
en eux Ienseignement de la foi; «si tu considéres leur fagon de faire, en témoi-
gnent leur moi intime et leurs aspects cachés » (cf. nafs) (5) (Ik., 1, 77). 1y a
en a chez qui «la faculté de clairvoyance est devenue aveugle; ils n’inférent
pas, et restent prisonniers du monde du Régne et des sens» (6) (., IV, 359);
(cf. mulk et shahada). Cf. aussi Ik., I, 50, 256. ’ '

8. ‘IBARA «expression», «terme»: « A toute chose pensable ne cor-
respond pas nécessairement une expression claire» (7) (Ms., 11). «Le doute
est un ferme (désignant) deux croyances qui se font face» (8) (Zh., II, 88).
Cf. aussi Th., II1, 46; Ih., IV, 343,
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9. ‘IBRA: «enseignement», «legon », dégagés par inférence. Cf. Cor.
XII, I, XVI, 66. « Il ne regarde rien du monde du Reégne (cf. mulk) sans
en prendre occasion pour passer  celui du Royaume (cf. malakit). Son passage
s’appelle alors enseignement (dégagé) ». Le Vrai I’a ordonné, disant: « Tirez-en
legon, 6 vous doués de clairvoyance » (1) (Zk., IV, 89). Cf. aussi Th., 1, 239;
Ik, 11, 221; Ih., 1V, 164.

10. I‘'TIBAR: «considération», «examen attentif», «inférence »,
«illation », « point de vue, »

a) «Ce que les prophétes ont raconté mérite considération » (fk., I, 501).
« L'illation consiste & passer de ce qui est mentionné A ce qui ne Pest pas...
Ainsi 'homme sage voit un malheur (arriver) 4 autrui, et y pergoit un ensei-
gnement pour lui» (2) (Zk., I, 44). Parmi les connaissances, « ce qui s’obtient
non par voie d’acquisition et d’utilisation habile de la preuve (cf. dalil) s’ap-
pelle (connaissance) par inspiration; et ce qui s'obtient par le moyen de la
preuve (cf. istidlal) s’appelle (connaissance) par inférence et réflexion » (3)
(Zh., 111, 16).

Dans ce sens, et en tant qu’utilisation de la raison dans la recherche du
vrai, le terme s’oppose A tout ce qui exprime un principe de connaissance par
le dehors, par Pautorité: «L’état d’ame de Pespérance s'impose par deux
choses: Pune est la considération attentive (en vue d’inférence), Pautre, la lecture
successive des versets, des logia, et des enseignements transmis » (4) (cf. athar)
(Zh., IV, 127). Cf. aussi Jh., I, 44; etc...

b) «La médecine est plus honorable du point de tue de son fruit, le calcul
est plus honorable du point de vue de ses arguments» (5) (Zk., I, 47). Cf. aussi
Ig., 116; Ms., 15 etc...

11. TABIR.

a) Le fait « d’exprimer », « expression». Au sujet de la parole de Mu-
hammed relative 4 Dieu: je ne puis te louer comme tu le mérites: « Cela ne
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veut pas dire: je suis incapable d’exprimer ce que je saisis... » (1) (Zh., I, 90;
It., 1V, 28).

b) «Interprétation », qui consiste 3 dégager de la forme sensible le con-
tenu intelligible. S’applique surtout, mais pas nécessairement, aux songes;
on trouve alors Pexpression: «la science de linterprétation» (des songes) (2)
(Ih., IV, 429). L’étude des astres (est défendue) a Pencontre de la médecine
«et a Pencontre de Pinterprétation, bien qu’elle soit (connaissance) par conjec-
ture; cette derniére, en effet, est une des quarante-six parties de la Prophé-
tie» (3) (Jh., I, 27). Cf. aussi Ih., 111, 22, 35; Ih., IV, 20, 21; M., 75, etc...

12. TA‘ADUL: «équivalence», «équipollence». Nom donné au syl-
logisme d’attribution, dans le Qjstds. Le terme n’existe pas dans les autres
traités de logique composés par Ghazali. Le syllogisme d’attribution est
exposé, dans le Qjstas, sous le nom de « procédé d’équivalence » (4) (Q., 47, 61).
Les exemples-types sont des versets coraniques mis sous forme de syllogismes.
Pour d’autres exemples, cf. Ms., 24-26, ol le méme syllogisme d’attribution
est exposé sous le titre de « premier procédé» (5).

13. ‘ARAJA: «monter», «s’élever» sur (une échelle); d’ou:

14. MI‘RAJ: «échelle »,

Ces deux termes se trouvent employés au sens littéral et figuré dans
(Q, 63): « Et ainsi tu £dléves de la qualité qui est la composition de ’homme,
a la qualité de celui qui I’a fait, et qui est le savoir; puis tu #’éléves du savoir

" 4 la vie, et de la a 'Essence. Cela, c’est l’échelle mentale (spirituelle)... Quant

a Péchelle corporelle, toute force n’en est pas capable; elle est particuliére a
la force de la Prophétie » (6) (Q., 63). Cf. aussi Jh., IV, 268.

15. ‘ARADA: «apparaitre», «arriver accidentellement », « exposer »,
«référer » A un critére. Aprés Pétude de la formule dogmatique (la shahdda)
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I’enfant peut « étre soumis 3 d’autres obligations, mais uniquement par suite
de circonstances qui arrivent accidentellement. Et cela n’est pas nécessaire pour toute
personne » (1) (Zh., I, 13). Au sujet des pensées obtenues durant la méditation:
« Lorsque cela se dévoile au désirant qui se contrdle, et est exposé aux commen-
tateurs, ceux-ci le trouvent bon» (2) (Z4., I, 63). Heur et malheur doivent étre
pris comme objet des considération et comme « critére auquel le désirant se

référerar» (3) (Ih., 11, 31).

16. ‘ARAD: «accident», opposé & substance. Cf. des exemples fré-
quents dans Igtisad, 24 sq., ou le terme est pris dans le sens qu’il a dans P’ato-
misme bagillanien (pl. ARAD). Une question au sujet du logion : « La raison
est la premiére chose que Dieu ait créée »; «la raison est-elle substance ou
accident? » (4). Dans Ih., I, 74, pas de réponse: cela fait partie de la connais-
sance par dévoilement dont le livre ne traite pas. Cf. cependant F., 182,

17. ‘ARADI: «accidentel », dans le sens'de ce qui survient. $’oppose
a dhati. Dans la défintion: «il faut étre clairvoyant en ce qui concerne la diffé-
rence (qui se trouve entre les qualités) essentielles (2 une chose), celles qui
y sont liées nécessairement, et celles qui (lui) sont accidentelles » (5) (Ms., 9).

18. ‘ARID.

a) «Accidentel », « passager». S’oppose aihsi a fab‘ : « L’extention du
sang a toutes les extrémités est (dans la) nature (des choses); sa rétention est
quelque chose d’accidentel » (6) (Ih., IV, 225).

b) Prend aussi le sens de obstacle, empechemmt «L’ame, aussi longtemps
qu'elle sera voilée par les obstacles du corps... n’ a_rrlvera pas 2 la perception
immédiate... dans les connaissances qui se trouvent hors de la portée de I'ima-

gination » (7) (Zh., IV, 268).
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¢) Méme sens que ‘aradi. Par rapport au prédicable, le prédicat peut
étre «ou bien essentiel... ou bien lié 4 lui nécessairement... ou bien acciden-

tel » (1) (Ms., 9).

19. ‘ARAFA: «connaitre ».

a) Dans le sens ordinaire de «savoir» (cf. ‘alima). « Du moment qu’il
sait l]a maniére dont le miracle prouve la véracité du Propheéte, il sait qu’il est
a Pabri de Perreur sur ce point; le fait consiste a connaitre le message et son
contenu, et & connaitre la fagcon dont vaut la démonstration (de véracité) »(2)
(Ig., 198). Cf. Q., 51; Ik., 1, 78; Ih., 11, 170; Ih., 111, 345; Ik, IV, 312, 392,
Il y a cependant une nuance: ‘arafa indique la connaissance par expérience,
par une sorte de contact intime qui ressemble 2 celui des sens: « Si tu pratiques
la voie, tu sauras et tu seras sauvé » (3) (Ig., 193). « Et cela n’est connu que par
expérience et par golt» (4) (Zh., IV, 69).

b) Sens spécial dans le Mustasfa : « concevoir », « produire le concept »
qui entre comme élément dans la proposition logique. «Je le connais d’un
point de vue, je le sais d'un deuxiéme point de vue, et je 'ignore d’un troisiéme
point de vue; et j’entends maintenant par connaissance autre chose que le
savoir» (5) (Ms., 3). Cf. plus bas ma‘rifa.

¢) Sens technique: « connaitre ». Le verbe fait alors partie de la termi-
nologie propre du systéme de la ma‘rife (cf. plus bas). Ce sens technique se
trouve dans le logion: « Celui qui se connaft, connait son Seigneur », et tout ce

- qui 8’y apparente. Au sujet du Rih : « Celui qui ne connait pas I’Esprit est pareil

a celui qui ne se connaft pas soi-méme; et celui qui ne se connaft pas soi-méme,
comment connaftrait-il son Seigneur» (6) (Ih., I, 89). De méme aussi pour le
cceur (Ih., 111, 2). Cf. aussi: Ih., 11, 247; Ih., 111, 195, 307, 236, 350; Ik, 1V,
10, 23, 38, 100, 222, 258. Nuance: saisir par intuition un objet d’ordre pure-
ment spéculatif. Cf..ma‘rifa.
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20. ‘ARRAFA: «définir», «faire connaitre». « Il définit la chose par
son contraire, disant: le savoir est ce qui n’est ni conjecture, ni ignorance » (1)

(Ms., 13). « Nous faisons connaftre la méthode par quelques exemples» (2)
(Ih., IV, 293),

21. TA'ARRAFA: «connaitre»; sens réfléchi: «se faire connaitre »:
«Celui qui connaitra ces pensées pourra connafire I’état de son ame » (3) (Ih.,

11, 59). Dieu « se fait connaftre 3 eux (aux hommes) par les qualités de sa Ma-
jesté»... (4) (Zh., IV, 293).

22. I'TARAFA: «reconnaitre», «admettre». Cf Ig., 134; Q., 80.
Le participe présent: mu‘tarif, « Le fidéle du commun... reconnaft son incapa-
cité» (5) (Ih., 1, 73).

23. TARIF: Paction de «faire connaitre», «de communiquer une
connaissance »; « définition » (trés rare). A la question: comment faire con-
naitre la douceur du sucre? réponse: le faire goater. « Cela, c’est la réponse
péremptoire, et le moyen de faire connaftre d’une fagon compléte » (6) (Iq.,
121). Au sujet de I'inspiration: « Cette fagon dont les anges s’y prennent pour
communiquer la connaissance aux prophétes différe de la révélation réelle » (7)
(Ik., 1, 78).

24. I‘TIRAF: le fait «d’admettre » une chose, de la «reconnaitre ».
Au sujet de Dieu: «La perfection de la connaissance chez les hommes de

la connaissance, c’est de reconnafire leur incapacit¢ 4 Le connaitre » (8)
(Zh., 1V, 262).

25. ‘ARIF.

a) Celui «qui sait», «qui connait», dans le sens ordinaire du terme.
Du ceeur: il est « cette réalité subtile qui est la vérité réelle de I’homme; il est
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chez celui-ci le principe qui saisit, sait et connaft» (1) (Ih., 111, 3). Cf. aussi
Q., 102; In., 111, 20, 323; Ip., IV, 26, 74, 77, 212; F., 210, etc...

b) Sens technique: «Phomme de la connaissance » (cf. ma‘rifa). Le
sujet de la certitude et de la connaissance par dévoilement dans le systéme
de la ma‘rifa. :

— 1II se rend compte de la vérité de ’enseignement révélé en le consi-
dérant lui-méme, directement, et sans recourir au raisonnement. L’'idée est
développée dans un chapitre du Qistds dont voici le titre: « De la connaissance
de la véracité de Muhammed par une méthode plus claire et plus stre que
celle de ’examen des miracles: il s’agit de la méthode des hommes de la connais-
sance » (2) (Q., 78). C’est dans ce sens qu’il ont la connaissance et la foi par
dévoilement, cf. Jk., I11, 20, 13, 38, 84, 85, 169, 170; Ib., 11, 255, etc...

— IIs ont le sentiment trés aigu de la présence de 'Un en tout et du
rattachement du tout & 'Un, sentiment qui est la raison d’étre de leur amour
pour Dieu. Cf. «les hommes de la connaissance », et «de la considération
(des choses) avec I'ceil de la Confession de PUnité» (cf. tawhid) (Ih., IV, 74,
75); et Pidentité entre « confesseur de I'Unité» et « hommes de la connais-

~ sance» (3) (Ik., IV, 195-196). D’ot1 leur attention aux moindres gestes (Zh.,

IV, 81), et leur perception du mystére de la Prédestination qu’il saisissent
avec joie (Jh., IV, 85).

— Leur connaissance est intuitive, se fait par «inspiration» (cf. ilhdm);
son objet fait partie des connaissances obtenues par dévoilement (cf. mukdashafa),
et se raméne 2 la réalité du Royaume (cf. malakit et Ip., 111, 19). A propos de

. certaines connaissances, celle du R par exemple, Ghazali se contente d’ap-

peler le sujet de ces connaissances: « ’homme de la ma‘rifa» (cf. Ih., 111, 326);
ou bien: «et cela est connu par inspiration dans les demeures des hommes de
la connaissance et des amis (cf. wali) ; et son explication fait partie de ’ensemble
des connaissances du dévoilement » (4) (Zh., I11, 328). Cf. ma‘rifa.

— Comme les « remplagants » (cf. badal), ils souffrent de 'incompréhen-
sion des hommes et sont persécutés (Zh., IV, 25-26). Leur enseignement porte
sur le comportement pratique, et ils sont toujours introduits par leur nom
générique tout seul déterminé par le pronom indéfini «un certain» (5) Cf.
Ik, 1, 110; Ik, 111, 22; I}, 1V, 29 etc... Cf. cependant Ih., IV, 411 sq.
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26. MA‘RIFA.
A. Sens ordinaire: « connaissance », synonyme de ‘im.

a) Sens objectif: «’objet connu». Le terme est alors presque exclusive-
ment employé au pluriel (ma‘drif ): « Celui qui prend ses connaissances des
termes et des exemples donnés s’expose a des chutes fréquentes» (1) (Zk., IV,
143). Cf. «les connaissances de la foi» (Ik., IV, 67); «les connaissances di-
vines» (Q., 81); «les connaissances religieuses» (ibid.); «les connaissances
sont des lumiéres » (2) (Ik., III, 19). Au pluriel aussi, le terme désigne «les
relations », «les connaissances », les personnes avec qui om se trouve en contact:
« Diminue tes relations, c’est plus str pour ta foi et ton cceur » (3) (Zh., 11, 209).
Cf. aussi Ip., IT1, 51; Ih., IV, 111. o

b) Du point de vue subjectif: « Pacte de connaissance ». « Il y a désaccord
sur la définition du savoir. On dit: c’est lg connaissance; c’est 14 une définition
nominale; c’est Pespéce la plus faible des définitions. Elle est la répétition d’un
terme par la mention de ce qui lui est synonyme » (4) Ms., 16). « Le savoir
est la connaissance de la chose comme elle est» (5) (Zh., I, 26).

B. Sens spécial, dans le Mustasfa: «concept», «conception». Il y a
des concepts simples, dont on ne peut donner une définition; ils sont alors,
dans leur ordre, des « données premiéres» (cf. awwaliyat). « Comme dans les
connaissances il y a des données premiéres, ainsi en est-il dans les concepts » (6)
(Ms., 14). Cf. aussi Ms., 20, 35. Voici comment Ghazali explique le motif
qui a amené A appeler ainsi le concept, «les logiciens ont appelé la connais-
sance des singuliers représentation, et celle du rapport narratif entre eux juge-
ment de véridicité. Ils ont dit alors: la connaissance est ou bien représentation,
ou bien jugement de véridicité. Et parmi nos savants, certains ont appelé le
premier ma‘rifa et le second ‘ilm, mettant en pratique Penseignement des
grammairiens qui disent: la ma‘rifa s’étend 2 un complément, et la conjecture
a deux... Or le ‘ilm est de la catégorie de la conjecture » (7) (Ms., 8).
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C. Sens technique: le systtme de la ma‘rifa.

C 1. Allusions précises & « une science de la ma‘rifa», qui est rattachée 4 la
«science de dévoilement ». «Le savoir est double: science de la transaction
(cf. mu‘amala) et science du dévoilement (cf. mukashafa); celle-ci est la science

qui a pour objet Dieu et ses attributs; elle est appelée d’ordinaire la science de

la connaissance » (1) (Ih., I1I, 331). Auires textes ou la méme expression (‘ilm
al-ma‘rifa) se trouve: Ih., 111, 345; Ih., IV, 272. Parfois le terme ma‘rifa se
rencontre tout seul pour indiquer la méme réalité: «La plus élevée des
sciences de dévoilement est la connaissance de Dieu; elle est la fin qui est recher-
chée pour elle-méme; la béatitude s'acquiert par elle; bien mieux, elle est
la béatitude méme» (2) (Ik., IV, 119). Cf. aussi Zp., ITII, 350.

C 2. Contenu objectif. Dans Arba‘in (p. 24-25), Jawdkir (p. 24) et Ih.,
III, 349-350, Ghazali indique les parties de son ceuvre qui renferment ses
idées sur le sujet: le premier chapitre du traité du tawakkul (Ih., TV, 211-223),
traité de la résignation volontaire et de Paction de grdce (Ih., IV, 53-123), traité de
Pamour (Ih., IV, 252-309), traité du tafakkur (Ih., IV, 361-381), et enfin cer-
taines pages du Magsad. Or si Ion se rapporte & ces sources, on remarque vite
que l'objet de la ma‘rifa est Dieu, principe de tout et présent & tout, en tant
que Puissance créatrice. C’est la vision de tout dans 'un et de 'un en tout,
présentée avec les notions de mulk, jabarit, malakit (cf. stt Ih., IV, 211 sq.).

D’ailleurs « le dépot » (cf. amdna) que Dieu a confié 4 I'homme se raméne
a la «connaissance et 4 la confession de ’Unité» (3) (Zh., III, 12): ma‘rifa,
tawhid et iman sont synonymes (Ih., 111, 13, 28; Ih., IV, 26). De ce point de

" vue, «Dieu a appelé toutes les connaissances de la foi ressouvenir» (4) (Ih.,

IV, 67); Il a envoyé les Prophétes, en particulier Muhammed, pour y éveiller
les ames (Jh., IV, 17-18). Et ainsi le Coran se présente comme le recueil idéal
de la ma‘rifa (Q., 78 sq.), et Muhammed, le seul Maitre incontesté et infail-
lible (Q., 8 sq.).

C 3. L’ensemble psychologique. Il se raméne & un certain nombre de
« stations religieuses » (cf. magam) hiérarchisées sous I’égide de I’amour. Le
texte le plus complet sur ce point est le suivant: « La premiére station religieuse,
c’est la certitude; elle signifie I'intensité de la foi en Dieu, au Jour dernier,
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au paradis et au feu. Cette certitude fera naitre nécessairement la crainte...
et Pespérance... La station de la patience, acquise 2 partir de la crainte et de
P’espérance, méne a celles de la lutte spirituelle (mujdhada), de la souvenance
(dhikr) et du penser (fafakkur). La souvenance constante méne 3 Pintimité
(uns), et le penser constant méne 2 la perfection de la ma‘rifa. La perfection
de la ma‘rifa et Pintimité (uns) meénent & P'Amour (mahabba). Viennent
ensuite la station de la complaisance dans la volonté de Dieu (rida), de la
confiance en Lui (tawakkul), et les autres stations» (1) (Ip., IV, 145-146).
Pour les deux autres passages relatifs au méme sujet, cf. Ih., IV, 252 et stt
Ih., IV, 271; le premier met en évidence l’1mportance de Pamour, le second,
celle du «savoir de la ma‘rifa ».

C 4. Aspect intellectuel. Connaissance discursive amoureuse et savoureuse.
Disons plutdt connaissance médiate, qui se fait par le moyen du species intelli-
gible dégagé des données des sens et de I'imagination. Connaissance méme
de foi. « Aussi longtemps que I'Ame reste voilée par les obstacles du corps et
les appels de la concupiscence..., elle ne peut arriver 2 la perception immédiate
et a la rencontre dans les connaissances qui sont hors de la portée de I'ima-
gination» (Zh., IV, 268). Ainsi ce n’est que dans I’Au-dela que «la ma‘rifa
se transformera en... perception immédiate » (2) (Ih., IV, 269), c’est-a-dire
en «vision» (Ih., IV, 268). Et celle-ci, dans la pensée de Ghazali comme dans
la tradition musulmane, est la connaissance la plus directe que ’lhomme puisse
avoir de Dieu. Ici-bas le fidéle, aussi loin qu’il soit avancé dans le tawhid, doit
se contenter toujours de la ma‘rifa « qui est désignée par (les termes) de foi
et de croyance» (3) (I, 1V, 22). Cf. aussi Jh., IV, 269: «la ma‘rifa que
la Loi révélée appelle foi».

Détail sigificatif enfin: lorsque Ghazali cherche 4 donner une image de
la connaissance de Dieu dans la ma‘rifa, il cite Pexemple de Shafi‘i, qui n’est
connu quw’a travers son ceuvre écrite et jamais directement (Jh., II, 247-248;
Ih., IV, 274). Cf. Magsad, 25: le portier de Shafi‘i ne le connait pas, mais plut6t
le fagik qui lit ses ouvrages. De méme Dieu n’est connu qu’a travers son ceuvre

(2., TV, 271 sq.).
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C5. L’Homme image de Dieu: mais c’est en se connaissant soi-méme
que ’homme connait ’Univers et, par 'une et Pautre connaissances, remonte
a Dieu. Ou plutét, il n’y a qu’un seul acte de connaissance : ’homme ne « saisit
que lui-méme et ses propres qualités» (1) (Zh., I, 89); mais alors il saisit son
Rith ou mieux encore, le Rih, qui est en lui sa vérité profonde (cf. rih), celle
de pouvoir devenir le Tout par le savoir, et en quelque sorte d’étre le Seigneur
de tout ce qui existe (Zh., III, 243). C’est & ce titre qu'il est « image de Dieu»
(fh., IV, 263), et que se réalise en lui «la Majesté (ou la Présence) divine (ou
Seigneuriale) (cf. kadra). Se réalise alors dans toute sa plénitude cette Vision
du tout dans I'un et de Pun dans le tout, qui s’achéve normalement dans
le fand’ (cf. ce terme). La connaissance alors est sans morcellement, intuitive,
directe, expérimentale, par inspiration, & cause de sa rapidité (cf. ilkdm); mais
elle tombe sur une «image de Dieu» et non sur Dieu; et il s’agit de Dieu
auteur de la Création. « Celui qui connait le secret du Rk se connait soi-méme;
et s’il se connait, il connait son Seigneur; et §’il se connait et connait son
Seigneur, il connait qu’il est une Chose seigneuriale dans sa nature et sa
conception originelle... L’ouverture de cette porte de I'intime du cceur sur
le monde de la Malakit s’appelle ma‘rifa et wildya; et ’homme qui en est doté
s’appelle wali et ‘arif » (2) (Ih., 111, 326).

Dans le systtme de la Ma‘rifa, le terme en question indique donc une
connaissance discursive médiate mais d’une fagon intuitive et amoureuse, d’autant plus
délicieuse et savoureuse que son objet ut sic est Dieu (cf. le texte déja cité:
Ih., 111, 331). «L’amour suit nécessairement la connaissance, et le plaisir

suit nécessairement 'amour » (Zh., III, 170, 190; Ih., IV, 271).

27. N.B. AHL AL-MA‘RIFA.

1o Sens ordinaire (I’expression est alors suivie de la préposition bi):
«ceux qui savent », « qui connaissent », «les gens de la connaissance relative

N

a...». Deux cas seulement:

a) Ms., 30: il s’agit des connaissances obtenues par 'expérience. Ceux
qui en sont incapables doivent les apprendre de « ceux gui les connaissent » (3).
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b) Ik, I, 19: «la science du dévoilement..., ne la sait que les gens de
la connaissance relative 3 Dieu» (1). Ici Pexpression peut indiquer le sens
technique.

20 Sens technique: «les gens de la connaissance ». Synonyme de ‘drifin
(cf. ‘arif } a4 sens b). L’expression se trouve alors toute seule, sans aucun déter-
minatif. « Forcément les gens de la connaissance sont considérés comme des infi-
deles (kafirin) par les gens de Pignorance-irréflexion » (2) (cf. jakil) (Ik., IV,
26). Cf. aussi Ih., 1, 273; Ik., 1V, 195, 196, 198, 209, 270, 275. Ce sont les
seuls passages de ’Ihya’ ol 'on trouve cette expression qui ne se rencontre
jamais ni dans le Qistds, ni dans le Faysal, ni dans le Mungidh, ni a fortiori dans
P Iqtisad, et Pintroduction au Moustasfa. - ‘

28. ‘ISMA: «infaillibilit€ »; avec aussi une nuance d’impeccabilité.
Définition dans Jh., IV, 94: « Quelque chose de divin qui ’écoule dans I'intime
et par lequel ’homme devient fort pour discerner le bien, le pratiquer, et éviter
le mal; c’est au point que cela devient une défense intérieure insensible » (3).
Cf. aussi Zh., II1, 344 pour le verbe, et Q., 89-79 pour le terme lui-méme
ainsi que pour le participe passif ma‘sim.

29. ‘AQADA: «nouer», «contracter», «passér un contrat», et, par
extension, « consacrer » (un chapitre) & un sujet. Un des signes par lesquels
PIhya se distingue des autres ouvrages qui ont traité de la méme question:
«Le fait de dénouer ce qu’ils ont noué, et de mettre 2 découvert ce qu’ils ont
dit d’une fagon globale » (4) (7., I, 4). Reproche a ’ame qui ne tient pas ses
promesses avec Dieu: « Tu coniractes, puis tu romps ton contrat» (5) (Zk., IV,
359). Aprés énumération des conditions auxquelles acquisition des biens est
Iégitime: « Et nous consacrerons 4 chacune d’elles un chapitre » (6) (4., I1, 59).

30. I'TAQADA: «croire», «avoir la conviction ».

— Peut avoir un objet profane: « Celui qui ’appelle substance sans pour-
tant croire qu’il soit circonscrit » (7) (Ig., 38).
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— Peut avoir un objet religieux: c’est le cas le plus fréquent, surtout dans
Plgtisad. Les fidéles du commun «doivent étre laissés... i leurs croyances,
celles qu’ils ont erues, du moment qu’ils ont acquis la croyance vraie» (1)
(Ih., 1, 86-87).

— L’objet de la croyance peut étre vrai ou faux: « Il croit en ce qui con-
cerne Dieu et ses attributs, autre chose que le point de vue doctrinal exact » (2)
(1g., 153). Les falasifa croient 2 la subsistance de ’ame; Ghazali le leur concéde
et s’y appuie pour prouver la réalité possible de la résurrection corporelle;
mais dans I’ Igtisdd, il écrit: « Cette conséquence nécessaire (de la seule sub-
sistance et de la seule résurrection de I’ame) ne concorde pas avec ce que nous
croyons » (3) (Ig., 215).

— L’acte de connaissance indiquée n’atteint pas I'objet dans sa réalité
profonde. Au sujet de la vision de Dieu, si le nom de vision ne s’applique 4
Dieu que par métaphore, « nous lui appliquons le terme avec la permission de
la Loi révélée, et nous croyons le sens de 1a maniére dont la raison Pindique » (4)
(Ig., 66).

— D’on souvent, surtout lorsqu’il s’agit de croyance religieuse, la pré-
sence de I’équivalent arabe de « fermement » aprés le verbe: « Il lui suffit d’y
croire (4 la shahdda) et d’y croire fermement sans mouvement de doute, ni
trouble d’ame» (5) (Zk., I, 13).

31. MU‘TAQAD (pl. MU‘TAQADAT).

a) « Croyance», « ce qui 'on croit». « Les membres, de par leur créa-
tion, sont influencés par les crayances des cceurs» (6) (Ig., 45). L’objet de la
croyance n’est pas nécessairement religieux (cf. Ig., 23).

b) «Recueil d’articles de foi», «de croyances », « précis dogmatique »:
« Il est nécessaire que les recueils résumés d’articles de foi (ou: les précis dogma-
tigues) ne contiennent que ce qui est important » (7) (Ig., 221).

32. ‘AQD: action de «nouer», de «lier», « propos» (dans le sens de
résolution) ; « contrat».
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180 LEXIQUE DE GHAZALI

— «Ce que j’ai préféré lier et délier dans les systémes» (1) (Q., 101).
Cf. aussi F., 200.

— «La foi est propos, parole et action» (2) (lh., I, 106; Ih., IV, 187
et stt 212). Attitude de Muhammed avec les Arabes qui adhéraient a sa
parole: il ne leur demandait pas plus que la croyance, et «il ne distinguait
pas si cela se faisait par propos formé sur acceptation aveugle d’un enseignement,
ou bien par certitude basée sur la preuve » (3) (Ig., 9). « La fermeté du propos
de la foi» (Ih., I, 143). « Le propos de la conjecture » ({h., I11, 130); «le propos
de la pratique cultuelle et de la sincérité » (fh., I1I, 277). « Le propos du cceur »
({k., 111, 130). Cf. aussi Jh., IT, 250 et Ik, I, 89.

— «La science des contrats... le contrat de vente... nullité dn contrat» (4)
(Zh., 11, 59 sq.).

33. ‘UQDA: «nceud»: «il a dénoué de ma langue le neceud du si-
lence » (5) (Zh., I, 2). «La croyance est un neud sur le ceeur..., elle est par
exemple comme le nceud sur un fit» (6) (fk., I, 107; Ik, IV, 212).

34. I'TIQAD: «croyance ».

a) Sens objectif: «les systémes et les croyances» (Ih., I1I, 22); «le vrai
et le faux dans les croyances» (7) (Ih., 111, 47, 313).

b) Sens subjectif:

— 1l g’agit d’un acte de connaissance: «le membre ne se inet en mou-
vement que par la puissance; la puissance attend la poussée, et celle-ci attend
le savoir et la connaissance, ou la conjecture et la croyance » (8) (Ih., IV, 312).

— Son objet peut étre profane; mais la plupart du temps, il est exclu-
sivement religieux musulman. «Le c6té d’en haut, qui est le plus haut des
cotés dans les croyonces » (9) (Iq., 46). Cf. aussi Ih., 111, 315. « Le juste milieu
dans la croyance » (10) (Ig., 90 et passim).
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— Cet acte de connaissance se fait un peu sous la pression du dehors,
et dans un certain sens, d’une fagon irréfléchie, aveugle en quelque sorte.
«La foi... s’applique 2 la croyance par le coeur par voie de croyance et d’accep-
tation aveugle, sans dévoilement ni dilatation de poitrine... Et cette croyance
est un nceud sur le ceceur» (1) (fh., I, 107); cf. aussi Iq., 227. Elle est faible
au début; on laffermit par la lecture assidue du Coran, Pétude des logia,
et les pratiques cultuelles (Z4., I, 83).

— Etant donné ce caractére, une croyance peut étre vraie ou fausse:
«la croyance vraie... La croyance des novateurs» (2) (Ih., I, 86; Ih., 11, 210).

— Cela vient de ce que cet acte de connaissance n’est pas exhaustif,
n’atteint pas la chose dans sa réalité profonde. Les affirmations des mutakallimiin
ne sont jamais convaincantes et certaines, parce que « leur pensée ne s’étend
pas jusqu’aux possibilités éloignées; bien plutdt leur croyance se fixe fermement
pour de faibles motifs » (3) (Q.., 99). Dans ce domaine, il n’y a pas de certitude
au sens métaphysique du terme; il y a «un juste milieu» (Ig., 134).

— Au fond, tout cela est dit au fait qu’il y a dans Pi‘tigad une certaine
fixation précipitée du cceur: « Les croyances sont les actes des coeurs» (k. I,
14, 18). « Crois donc 2 cela par jugement de véridicité ferme, par croyance du
ceeur, si tu n’es pas capable de le percevoir immédiatement par Pceil de la
certitude et la lumiére de la clairvoyance» (4) (Zh., IV, 156; Ih., IV, 212).

— Mais alors c’est «’apparent du ceeur» (cf. zahir) qui se contracte
sur la formule littérale dont on saisit le sens littéral immédiat, sans en pénétrer
le sens profond, « vrai», «caché». Le second degré du tawhid consiste en ce
que «il n’y a pas dans le coeur opposition et négation du sens compréhensible
de cette parole (de la shahida); bien plutét, Papparent du coeur renferme
la croyance qui s’y rapporte» (5) (Ih., I, 30). Mais «que la croyance du sens
compréhensible de la formule est facile pour le coeur, et combien précieuse
et rare est la vérité profonde de cette formule» (6) (Zk., IV, 221, 212). Cf.
aussi Jh., I, 42, 51. Le tout revient alors a obliger le fidé¢le, surtout s’il est du
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182 LEXIQUE DE GHAZALI

commun des croyants, 4 se fixer «dans la c¢royance péremptoire » (1), celle
qui coupe court A toute objection et & toute hésitation (fh., III, 67).

Tout cela fait comprendre la définition que Ghazali donne lui-méme
de li'tigad. Devant une chose 4 connaitre, ’homme se trouve en face de trois
états d’Ame : la certitude, la croyance ferme et la conjecture; «le deuxitéme,
c’est que le moi (cf. nafs) forme au sujet de la chose un jugement de véri-
dicité ferme, dont on ne doute pas, et dont on n’a pas du tout conscience
de la possibilité de sa contradictoire. A supposer méme que le moi en ait
conscience, il lui sera difficile d’y préter 1'oreille. Mais qu’il se fixe, qu’il y
préte Poreille, et qu’on lui rapporte la contradictoire de ce qu’il croit de la
part de celui qu'il considere comme le plus savant des hommes (un prophite, un juste),
ce fait engendre alors en lui un arrét. Appelons cette sorte de jugement de
véridicité une croyance ferme; c’est le cas de la plupart des croyances du commun
des musulmans, des juifs et des chrétiens... Bien mieux, il est celui de la
croyance de la plupart des mutakallimiin dans la défense de leurs systémes a
Paide des preuves» (2) (Ms., 28). Cf. aussi Jh., I, 64. Pour une comparaison
entre ‘im et i‘tigad, cf. ‘ilm.

D’ou Paffirmation dans le Faysal : « La réalité de la Ma‘rifa... ne se produit
qu’une fois dénoué le nceud des croyances, et aprés dilatation de la poitrine » (3)
(F., 204).

35. ‘AQIDA.
a) «Croyance». Méme sens et méme nuance que i‘tigad.

— Sens objectif: les croyances « prises aux Anciens» (Jh., I, 51). « Les
croyances légitimement admises» (Zh., I, 111). «Les croyances héritées» (Ih.,
IV, 153).

— Sens subjectif: «du point de vue de la religion, le mutakallim n’a que
la croyance, celle que le commun des fidéles partage avec lui; elle fait partie de
Pensemble des actes de I'apparent du cceur et de la langue » (4) (Jh., I, 21).
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Pour le parallélisme en ce qui concerne «I'apparent du cceur, Papparent de
la croyance..., Pintime du cceur, 'intime de la croyance et ses vérités réelles »,
cf. Ih, I, 89.

b) «Credo», « ensemble de croyance », des « vérités dogmatiques »: « ex-
posé du Credo des hommes de la Sunna» (1) (Ih., I, 79). Cf. aussi M., 18-19.

¢) «Intention», « propos»: « La bonté d’intention lorsqu’on entreprend
un commerce » (2) (Ih., II, 75).

36. ‘AQALA.

a) «Lier». Se dit surtout du chameau: Popération consiste 4 ramener le
canon de la béte sur la patte, et 4 les attacher ensemble. Muhammad n’avait
pas honte de «lier le chameau de sa propre main» (3) (., III, 306, 315;
Ih., 1V, 241).

b) «Saisir par Pintelligence», avec des nuances diverses.

— Concevoir, se représenter : « La longueur de Zeid, nous ne le concevons pas...
mais bien plutét, nous concevons Zeid le long » (4) (Ig., 30). Cf. aussi Ig., 20;
Ms., 13; Ms., 24,

— Comprendre; «de sa priére, il ne sera compté, pour le serviteur, que
ce qu'il en a compris» (5) (Ik., I, 154). « Ce dont on comprend le sens, la nature
aide 4 laccomplir» (Jk., I, 191).

— «Raisonner », dans le sens de réfléchir, étre sage, étre avisé. Cest
le sens de Cor., XXV, 44 (cf. BlL, II, 309) et LXVII, 10. L’homme sen-
suel, devant une belle créature, sent monter en lii le désir; «mais s'il
raisonnait et détournait les yeux... il serait sauvé pour toute la vie» (6)
Ih., 1V, 86.

37. ‘AQL: «raison», «intelligence». Pour plus de clarté voici tout
d’abord le plan d’ensemble de notre étude de ce terme trés important chez
Ghazali.
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PLAN DU DEVELOPPEMENT
I. En tant que substance.
II. Dans Phomme,
A. Raison faculté.
B. Au stade du sujet ‘dgil.

e Faculté avec un ensemble de connaissances a priori, 4 objet:
a) théorique,
b) pratique.

20 Un principe réfléchi de comportement pratique.

39 Une- attitude réfléchie de dignité et de gravité.

40 Principe de comportement religieux ou la conduite serait
conforme au savoir,

C. Au-deld du stade du ‘agil :
a) ler texte (Zh., IV, 100);
b) 2e texte (Ih., IV, 264);
¢) Conclusion;
d) ‘dql ghazalien, voic platonicien, «intellect» thomiste et
«Vernunft» kantien,

TII. Les deux définitions ghazaliennes du ‘agl :
A. Premiére définition (Ms., 15-16).
B. Seconde définition (., I, 75-76).

I. En tant que substance: Un ange. A propos du logion : «La premiére
créature que Dieu ait créée fut la Raison », il dit alors: par toi j’accorde, et
par toi je refuse. » Explication dans le Faysal : « Il est impossible que ce qui
est désigné par cette Raison soit un accident comme le croient les mutakallimin.
11 est impssible, en effet, que P'accident soit la premiére créature. Elle désigne
bien plutét Pessence d’un ange en tant qu’il congoit les choses de par sa subs-
tance et son essence, sans qu’il ait besoin de recourir 4 Penseignement» (1)
(F., 182). Seul passage ol ‘agl est considéré comme substance; et Iinterpré-
tation est donnée comme une hypothése. Cf. une autre explication in Ip.,
IIT, 4. Dans k., I, 74, le méme logion est cité, et son interprétation écartée
comme faisant partie de la science du dévoilement,
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II. Dans I'homme; le principe qui saisit les connaissances..., « le lieu du savoir »(1)
(fh., II1, 4). Ghazali en donne deux définitions détaillées qui seront citées
a la fin. Le terme est pensé en fonction de ’objet qui, dans ce cas, est la donnée
révélée elle-méme, et en fonction du sujet pensant et des diverses étapes par
lesquelles il passe dans son adhésion 4 cette donnée. A chaque étape correspond
une notion nouvelle de la raison. Le principe est exposé en résumé 2 Jh., IV,
100: « Comme Penfant saisit les données sensibles et ne saisit pas les données
de la raisor, ainsi Padulte saisit les données de la raison et ne saisit pas ce qui
est au-dela, parce que cela, c’est une étape qu’il n’a pas encore atteinte. C’est
la..., une dignité éminente dans laquelle sa Majesté le Réel est remarquée au
moyen de la lumiére de la foi et de la certitude »(2). En rapprochant ce passage
de ceux qui lui sont paralléles (7., 1, 152; Ik, 111, 7; Ih., IV, 267; M., 73-74),
nous avons la succession suivante; stade du discernement (fawr at-tamyiz)
dont le sujet s’appelle le mumayyiz (celui qui discerne), stade du ‘agl (raison)
dont le sujet s’appelle ‘dgil (raisonnable), stade de la wilaya et de la ma‘rifa
dont le sujet est le ‘arif. C’est i ce ce dernier stade que « I’ceil de la prophétie »
commence son activité (M., 74).

A. Raison-faculté; «raison constituante» (Lalande, Voc. Phil., 11, 677)
que Ghazali appelle « raison-instinct» ou « Pinstinct de la raison » (Ig., 6-7;
Ih., 11, 214; Ih., 111, 349,; Ih., IV, 264, etc...). Elle est la différence spécifique
de Phomme, qui le distingue des animaux: « Il y a en toi une force... honorable
par laquelle ’homme se distingue de ’animal, et qui s’appelle raisor; son lieu
est ou bien ton cerveau, ou ton cceur »... (3) (Ms., 22; Ih., I, I, 75). Le nom de
raison appartient en propre i cette faculté (Ih., I, 76); elle se distingue de
Pimagination (khaydl), de la faculté estimative (wakm), et de la nature (fab)
(I19., 172; Ms., 30-31). Elle n’est qu’une puissance de connaissance (74., III,
14) et ne suffit pas pour comprendre « les intéréts de la religion et de P’ici-bas »
(Ih., 11, 214; Ih., 111, 14). Le «discernant» (mumayyiz) expérimente 4 peine
la premiére apparition de cette faculté: celle des « données nécessaires» (Ih.,
I11, 7 et If., 1, 76). Enfin elle n’atteint sa maturité qu’une fois la concupiscence
et la colére arrivées 4 leur plein stade de développement (Ih., IV, 8); cf. aussi
Ip., TV, 321, 370.
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B. Au stade du sujet ‘aqil.

- Un principe de connaissance qui dépasse celle des sens et de imagination. « Voila
Pexemple de données sensibles au sujet duquel un organe des sens porte un
jugement, 13 ou la raison fait apparaitre une erreur indéniable» (M., 11).
Cf. aussi Jh., 11, 239 etc... « La différence entre la saisie de la raison et celle de
Pimagination est plus forte que celle qui existe entre la saisie de 'imagination
et celle de la vision sensible... Et la connaissance de ces singuliers abstraits
(animalité, etc...) se fait par une faculté autre (que I'imagination), faculté
que nous convenons d’appeler raison» (1) (Ms., 22-23). Plus précisément le
terme désigne alors:

Ie La faculté en question, avec un ensemble de connaissances a priori,
indépendantes de tout apport extérieur; indépendantes:

— des données immédiates de I'expérience: « Cela est objet de perception
sensible immédiate, et la raison aussi le prouve » (2) (Ig., 96). Cf. aussi Ms., 29,
pour les connaissances obtenues & partir de Pexpérience quotidienne;

— du comportement pratique dicté par la coutume, la générosité (karam)
et Pesprit chevaleresque (muri’a): « I1 y a 12 méconnaissance de la générosité,
de Dlesprit chevaleresque, de la coutume, de la raison et de la Loi révélée...
La coutume impose, et la raison conseille que ’oubli et le pardon valent mieux
que le chitiment et la vengeance » (3) (Iy., 187);

— des connaissances apprises par oui-dire: « La raison ne suffit pas pour
obtenir la santé du corps. Elle a2 besoin de connaltre les propriétés des
remeédes et des ingrédients, en les apprenant des médecins... La raison toute
seule n’y arrive pas; mais il est impssible de comprendre (cela), apres
Pavoir entendu, sinon par le moyen de la raison» (4) (Ih., III, 15);

— de toute donnée fournie par un enseignement, de quelque nature
qu’il soit: « Le vrai est connu tout ensemble et par la raison et par Penseigne-
ment» (5) (Q., 75);

— de toutes les notions conventionnelles qui sont une affaire d’entente
entre les hommes: «la raison ne juge pas en ce qui concerne I'application des
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termes et 'ordonnance des lettres et des choses qui sont toutes des conventions...
Et la considération de ce domaine ne convient pas dans les recherches (qui
sont l'objet) des raisons» (1) (Iq., 38).

De cette ensemble faculté-connaissances a priori, Pobjet est théorique
ou pratique.

a) Théorique : c’est le fondement de la science, et en particulier de la
connaissance purement spéculative dogmatique, qui seule préoccupe Ghazali.
Un des «principes discriminatoires» (madrak) qui permettent de se rendre
compte du bien-fondé des théses de £’ Igtisad, c’est la « raison pure. Si nous disons:
le monde, ou bien il est ancien... ou bien il est venu a l’existence, et il n’y a
pas au-dela de ces deux alternatives une troisiéme alternative, il est obligatoire
de 'admettre pour tout homme raisonnable » (2) (Ig., 20). Cf. aussi Ig., 39 etc...

Le réle de cette raison théorique est surtout de comprendre, et en parti-
culier de dégager le sens de la métaphore. Il semble bien méme que ce soit 13
son objet exclusif, & s’en tenir au texte suivant du Faysal - « L’existence ra-
tionnelle (cf. ‘agli)... consiste en ce qu’il y a pour la chose un esprit, une vérité,
un sens; la raison recoit le sens tout seul, sans qu’elle fixe Pimage (de ce sens)
ni dans Pimagination, ni dans les sens, ni au dehors. Prenons la main par
exemple: elle a une image sensible et construite selon I'imagination; elle a
aussi un sens qui est sa vérité, et c’est la puissance pour frapper; et la puissance
pour frapper, c’est cela la main rationnelle. Le stylet aussi a une image; mais
sa vérité est ce par quoi les sciences sont gravées; et cela, la raison le regoit
sans quil soit lié & une image de roseau et de bois »... (3) (F., 178).

b) Pratique; dicte la loi du comportement pratique. Cette raison, source
de connaissances pour la conduite, est pensée directement en fonction de la
colére et de la concupiscence. L’homme est au-dessus de Panimal « parce qu’il
peut 2 la lumiére de la raison briser sa concupiscence » (4) (Ik., I, 212). «Le
corps est comme la ville, et la raison, je veux dire le principe connaissant dans
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Phomme, est comme le maitre qui la dirige » (Z4., I1I, 6). La raison est aussi
comme un arbitre qui intervient entre les diverses forces composantes de
Phomme (fh., IIf, 9). Cf. aussi }., I, 220; Ih., IV, 8, 59, 95, 96, 97, etc...

20 Un principe réfléchi de comportement pratique, une faculté autonome «de
bien juger », i.e. de discerner le bien et le mal, ou plutét «le réel et le vain»
(al-haqq wa ’l-batil) (M., 38). Ce principe apparait au fur et 2 mesure que ’on
avance en age et que 'on acquiert de ’expérience au sens empirique du terme.
Ce sens semble étre celui qui est insinué avec le plus d’insistance par le terme
chez Ghazali (cf. en particulier Z5., I, 73-75, ot P'auteur, 3 Iaide des logia et
des maximes traditionnels, cherche 4 dégager la notion de raison). Et le ré-
sultat est bien conforme, en général, aux nuances connotées par Pemploi du
terme dans les ouvrages de Ghazali. « L’instinct de la raison ne devient par-
fait qu’aprés celui de la colére et de la concupiscence... Et lorsque la raison
devient parfaite et forte, son premier soin est de mettre en déroute "armée dn
démon en brisant les appels de la concupiscence, (en forcant ’homme) A se
détacher des habitudes, et en ramenant la nature aux pratiques cultuelles » (1)
(Zh., TV, 8). L’auméne légale constitue un trésor pour ’Au-dela; il faut donc
la faire, car «il n’est pas dans la nature de la raison d’arréter son regard sur
Pimmédiat et de négliger la prévoyance » (2) (Zh., I, 196). A I’égard de ses
femmes, 'homme « par sa raison, usera des ménagements envers leurs carac-
teres» (fh., I1, 31). Cf. aussi Ih., II1, 40, 50, 41, 62, 145, 320; k., 1, 51, 65;
Ih., 11, 70, 76; Ulh., IV, 113, 180 etc...

30 Une attitude réfiéchie de dignité et de gravité qui impose le respect: « La
boisson, du moment qu’elle supprime la raison, mérite d’étre comptée parmi
les grandes (fautes) » (3) (Zh., IV, 19). Cf. aussi Zk., 111, 210, 326; Ig., 187;
Ip., 111, 41, 83, 84, 27, 36, 150; I#., IV, 137.

40 Principe de comportement religieux ot la conduite serait conforme au savoir :
«La foi en Dieu et 4 son Prophéte, sans hésitation, est la force de la certitude
qui est le fruit de la raison » (4) (Jh., 111, 48): ne pas oublier que dans I fhyd’,
la foi est une attitude pratique (cf. #man). « La raison est le commergant dans
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la voie de ’Au-dela; son seul but et profit est la purification du soi (cf. nafs)...
et la raison se fait aider par le soi dans ce commerce » (1) (Zk., IV, 336). Le
kalam est autorisé pour « un homme doué d’une raison parfaite, ayant les pieds
bien affermis dans la religion, ferme dans la foi au moyen des lumiéres de la
certitude » (2) (F., 204). Cf. aussi Th., IV, 288, 307, 297, 342, 374.

Pour ce dernier sens, une remarque s’impose.

Pour les sens 10, 20, 30, la raison est considérée indépendamment de la
Loi révélée.

Pour 1°. Au sujet de I'obligation de croire 4 I’enseignement du Prophéte:
«Je ne sais si (cette obligation) est le fruit de la poussée naturelle qui serait
Pimpératif de la raison, ou un ordre dicté par la Loi révélée » (Ig., 8). Cf. aussi
Ih., 1, 4, etc... En général, en ce qui concerne 'homme, « il n’est obligé A rien
par la raison, mais bien plutét par la Loi révélée » (3) (Ig., 160). Bien mieux,
«dans les aspects imperceptibles des coutumes de la Loi révélée, comme aussi
dans ses usages et ses croyances..., il y a des secrets et des subtilités qu’il n’est
pas au pouvoir de la raison et de sa capacité de connaitre » (Zh., I, 28).

Pour 2°. «La bonté du caractére se raméne 2 Péquilibre de la force de
la raison, et A la perfection de la sagesse; il faut y ajouter P’équilibre de la force
de la colére et de la concupiscence, et la soumission (de cette derniére force)
a la raison comme 2 la Loi révélée » (4) (Zh., 111, 50).

Pour 3°. «Les Kurdes stupides et les bédouins grossiers; ceux qui n’ont
ni religion, ni raison » (5) (Jh., III, 210). Cf. aussi Zh., I11, 49, 149.

Mais régulierement raison et Loi révélée se complétent: « La raison ne
peut se passer de ('enseignement appris par) I'ouie; comme (I’enseignement
appris par) Pouie ne peut se passer de la raison. Celui qui pousse a accepter
la soumission aveugle & Penseignement donné et & écarter complétement la
raison, celui-la est un irréfléchi; et celui qui se contente exclusivement de la
raison et se passe des lumiéres du Coran et de la Sunna, celui-1a est victime de
Pillusion » (6) (fh., III, 15). Cf. aussi Iq., 2.
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En principe méme le réle de la raison consiste & comprendre le donné
révélé et ses enseignements: « Le prophéte vient pour faire connaitre ce que
les raisons ne s’occupent pas de connaitre; mais elles sont capables de le com-
prendre une fois qu’elles (le) connaissent... La raison ne guide pas vers ce
qui est utile et nuisible dans les actes, les paroles, les traits de caractére et les
croyances; mais si elle en a connaissance, elle comprend et croit » (1) (Ig., 197).

Tout alors devient raison, et le sens 4° se réalise. Cf. plus bas, dans la

notion de raison au stade qui se trouve au-dela de celui du ‘agil.

C’est cette raison considérée au stade du sujet ‘dgil selon les acceptions
1o, 20, 30, 40, que Ghazali appelle «la raison par laquelle se réalisent l'obli-
gation religieuse et la possibilité d’apprendre les sciences» (2) (Z4., IV, 94);
ou encore «les raisons liées & la substance et a4 I’accident, prisonnitres de
leurs étroites limites... Les raisons par lesquelles se réalise obligation légale
et sont connus les intéréts de lici-bas» (3) (Zh., IV, 100); ou encore enfin
la raison par laquelle « sont connues les méthodes de la controverse et de la
discussion » (4) (Ih., IV, 264).

La raison du ‘dgil pourrait donc étre considérée comme une « faculté de
raisonner discursivement, de combiner des concepts et des propositions»
(Lalande, IT, 670). Elle est cependant plus proche du bon sens empirique qui
organise son savoir aprés I’avoir compris que de la raison considérée du point
de vue technique, celle qui est & Porigine de la science et du savoir spéculatif
proprement dit.

C. Au-deld du stade du ‘aqil.

-a) Ghazali semble faire appel & une source de connaissance au-dessus
de la raison. Le Rith, en particulier, « n’est pas connu par la raison... mais par
une autre lumiére qui est plus élevée et plus honorable que la raison; cette
lumiére se l¢ve dans le monde de la prophétie et de la wilaya (cf. ce terme).
C’est 13 un stade..., et une dignité éminente dans lesquelles sa Majesté le
Réel est remarqué au moyen de la lumitre de la foi et de la certitude » (5) (Ih.,
IV, 100). Cf. aussi Jh., IV, 94; Ih., IV, 152. Ces trois passages, avec /4., I,
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152; ITh., 111, 7 et M., 73-74, sont les seuls ot est affirmée dans ’homme une
source de connaissance supérieure a la raison. Comparer avec Jh., 11, 239;
Ih., IV, 25, 87-88, 95, 96, 267, 255, 264, ol, dans les mémes conditions et le
méme domaine, c’est la raison qui est affirmée comme principe de connaissance.

b) «Dans le ceeur se trouve un instinct qui s’appelle la lumitre divine
4 cause de la Parole de Dieu: “Celui dont la poitrine a été, par Allah,
ouverte a I'Islam, celui-la est en une lumiére de son Seigneur” (Cor.,
XXXIX, 22; BlL, II, 514). On peut Pappeler encore la raison, ou bien la
faculté intérieure de clairvoyance, ou encore la lumiére de la foi et de la certitude.
S’occuper de mots n’a pas de sens... Le cceur se distingue des autres
parties du corps par une qualité au moyen de laquelle il saisit les connais-
sance (cf. ma‘na) qui ne sont ni saisissables par P'imagination, ni sensibles.
Il saisit par exemple la création du monde, ou bien le besoin dans lequel
il se trouve d’un Créateur ancien, prévoyant, sage, doué d’attributs divins.
Appelons donc cet instinct raison, & condition de ne pas comprendre par
le terme raison ce par quoi on connait les méthodes de la controverse et
de la discussion... Le nom de raison, en effet, est connu par cela; et c’est
pour cela que les soufis Pont blamé. A part cela, la qualité par laquelle
Phomme se distingue des animaux et par laquelle il saisit la connaissance de
Dieu, est la plus précieuse des qualités; et il ne faut pas la blamer. Et cet
instinct a été créé pour que soient connues par lui les réalités profondes de
toutes les choses. Il est dans les exigences de sa nature de connaitre et de
savoir, et c’est 1 que se trouve son plaisir» (1) (Jk, IV, 264). Cf. aussi
1., TV, 255 et Ih., I, 79 ou est affirmée Pidentité entre « raison » et « lumiére
de la foi».

¢) Il s’agit donc toujours de la «raison-instinct » qui se développe pour
atteindre, en principe, « sa maturité compléte vers ’Age de quarante ans » (2)
(Zh., 1, 78; Ih., IV, 8; Ik., IV, 267). Pratiquement cependant, cela n’arrive
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192 LEXIQUE DE GHAZALI

que pour les prophétes, les wali (Iy., 10, 168), et quelques rares privilégiés
(Zh., 1, 89). Chez eux, la «raison-instinct » devient « la faculté de connaitre
d’une vue directe lc réel et I'absolu» (Lalande, op. cit., 675) qui, dans le cas,
sont le donné révélé. Et encore faut-il entendre « connaitre » dans le sens de
comprendre; il n’y a idée ni d’invention, ni de création. Le prophéte a
Yappel de I’Ange, et les autres & I'appel des prophétes, comprennent, en se
les rappelant, «les sciences qui, de par la nature, sont comme incluses dans
cette faculté-instinct» (1) (Zh., I, 76-77). Ils en ont la certitude absolue,
chose 2 laquelle ne peuvent prétendre ceux qui en sont restés au stade du
‘aqil et doivent se contenter de la croyance {cf. i‘tigad).

s

d) Faut-il identifier la raison ghazalienne, arrivée 2 son degré extréme
de développement, avec le vog de Platon, «Pintellect » de Saint Thomas, et
le « Vernunft » de Kant? Strictement, non. La raison ghazalienns, en effet, a
son degré d’achévement, reste le bon sens, lumi¢re du comportement pratique
empirique, comprenant par intuition le donné absolu qui lui est présenté. Or
Pon sait que le voiig, « Pintellect », et le « Vernunft », sont directement définis
contre toute intuition empirique. Il faut ajouter aussi que la raison ghaza-
lienne, A tous ses degrés, est pensée non pas en elle-méme, mais en fonction
de son objet précis et présupposé, qui est le donné révélé; en fonction aussi
du sujet qui en est doué, c’est-a-dire du croyant idéal. Cette remarque, qui a
déja été faite, s’imposera encore davantage i Pexamen des deux définitions
détaillées que Ghazali donne de la raison.

I11. Les deux définitions que Ghazali donne de la raison.

A. Premiére définition: « Le terme de raison est un terme commun qui
s’applique selon des acceptions nombreuses:

a) il se dit de certaines connaissances nécessaires;

) il se dit de Pinstinct par lequel 'homme est préparé a saisir les con-
naissances spéculatives; '

¢) il se dit des connaissances acquises par Pexpérience: celui, en effet,
que les lecons de 'expérience n’ont pas rendu sage et avisé, ne peut étre appelé,
de ce point de vue, raisonnable;

d) il se dit de Phomme qui garde un maintien grave, digne et posé dans
son attitude et dans son discours. (La raison) désigne alors le calme (résultant
de la maitrise de soi-méme). Et 'on dira: tel est raisonnable, c’est-a-dire
qu’il est calme;

Lokl iyl e L el oy (1)

LEXIQUE DE GHAZALI 193

¢) etil peut se dire aussi de celui qui unit la pratique au savoir. Celui qui
séme la discorde, en effet, méme s'il poss¢de au supréme degré P'intelligence
et la finesse d’esprit, ne peut étre appelé raisonnable. Al-Hajjaj ne peut étre
étre appelé raisonnable, mais bien plutét ingénieux. On ne peut non plus
appeler l'infidéle raisonnable, méme 5’il posséde ensemble des connaissances
de la médecine et de la mathématique; il sera plutdt appelé homme excellent
ou ingénieux, ou doué de pénétration d’esprit» (1) (Ms., 15-16).

B. Deuxi¢me définition: « La raison est un nom qui s’applique en com-
mun a quatre réalités (cf. ma‘na). Il désigne:

a) La propriété par laquelle Phomme se distingue des brutes et par
laquelle il est préparé A recevoir les connaissances spéculatives et a se rendre
maitre des techniques subtiles de Pesprit... Elle est comme le miroir, lequel
se distingue des autres corps par le fait qu’il devient ressemblant aux images
et aux couleurs, et cela au moyen d’une propriété qui lui est spéciale, c’est-a-
dire sa qualité d’étre une surface polie... Cet instinct est aux sciences ce que
Pceil est 4 la vision. Et le Coran et la Loi révélée sont A cet instinct, dans son
activité pour le dévoilement des connaissances, ce que la lumiére du soleil est
3 la faculté de vision. '

b) L’ensemble des connaissances qui surgissent chez P’enfant lui-méme,
lorsqu’il parvient A distinguer la possibilité des possibles et I'impossibilité des
impossibles; a4 savoir, par exemple: que deux font plus qu’un; qu’une seule
personne ne peut étre en méme temps en deux lieux différents.

¢) Le savoir acquis par P'expérience au gré des circonstances. L’homme
rendu sage et avisé par les lecons de I'expérience, assoupli par les frottements
de la vie, est généralement appelé raisonnable. Dépourvu de ces qualités, il
sera appelé «sot», «inexpérimenté », « irréfléchi».

d) Le méme instinct ayant atteint chez ’homme un degré tel que celui-ci
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194 LEXIQUE DE GHAZALI

peut, par lui, connaitre les conséquences de ses actes et s’opposer, pour la
vaincre, 4 la concupiscence qui appelle au plaisir immédiat » (1) (Zk., I, 75-76).

D’ot le logion qui s’ajoute A la derniére et quatriéme acception: « Seul est
raisonnable celui qui croit en Dieu, croit 4 ses envoyés, et met en pratique ses
commandements» (2) (Zh., I, 75-76).

Pour d’autres définitions explicites du ‘agl, cf. Ms., 2, 22; Ik, III, 6-9,
14, 349-350, et surtout Ih., III, 3-4 ot est affirmée 'identité entre ‘agl, qalb,
nafs, et rih, identité basée, chez Ghazali, sur le sens arabe des trois derniers
termes. Elle se réalise par cet acte.de connaissance intuitive dont I’expression,
comme phénoméne psychologique, est la « Présence Seigneuriale » (cf. hadra)
et par lequel ’homme tout entier devient raison, principe de connaissance.

38. ‘AQLL

a) Adjectif: «rationnel», «intelligible», «mental». Au sujet de Ila
vision de Dieu, le probléme doit étre considéré d’un double point de vue:
«L’un, concernant la possibilité rationnelle; le second, la réalisation de fait,
réalisation qu’il est impossible de connaitre si ce n’est au moyen de la Loi
révélée» (3) (Iq., 61). Cf. aussi «sciences rationnelles et sciences connues
par transmission » (4) (Ms., 2-3); «preuve rationnelle, preuve fournie par le
Shar*» (5) (Ih., 1, 91). Mu‘tazilites et Falasifa ont ramené la souffrance dans
I’Au-dela « A des souffrances intelligibles et spirituelles » (6) (Ik., I, 92; F., 191,
193). Parmi les diverses sortes d’existences, il y a «Pexistence mentale» (7),
décalque de Pexistence réelle (Zh., 111, 18); comme « existence mentale», il faut
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signaler aussi celle qui désigne le sens de la métaphore en tant que dégagé
par Pesprit. Cf. F., 180: texte cité sans traduction (1); dans ce dernier cas on
peut traduire aussi « existence rationnelle »,

b) Comme substantif: employé seulement au pluriel (‘agliyat). « Donnée
rationnelle », «intelligible ». A la vue des divergences d’opinion en ce qui
concerne la connaissance, beaucoup «se sont détournés de I’étude des données
rationelles et juridiques » (2) (fh., I, 46). Cf. aussi M., 11, 27.

39. ‘AQIL: «raisonnable».

a) Dans le sens de « doué de raison », « pensant»: « L’animal se divise
en raisonnable et c’est ’homme, et en non raisonnable » (Ms., 10). Au sujet
des « données premiéres »: « Le sujet raisonnable croit qu’il les connait depuis
toujours » (3) (Ms., 29). Les Naturalistes «ont cru que la force pensante de
Phomme suit son tempérament... et donc disparait avec ce dernier » (4)
(M., 24).

b) Dans le sens de «sujet arrivé a I’Age de raison, de discrétion », et
devenu capable de saisir les ma‘qilat (cf. cc terme): « La transaction a laquelle
a été obligé le serviteur arrivé & I’dge de raison (se raméne) a trois (choses):
croyance, omission, et action» (5) (fh., I, 13). « Que I’on suppose un aveugle-
né arrivé & Pdge de discrétion » (6) (Ih., IV, 276).
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¢) «Sage», «avisé», « prudent», « clairvoyant », nuance dont les deux
premiers sont d’ailleurs chargés: «L’ami irréfléchi est pire que I'ennemi
raisonnable » (1) (Ih., IV, 86). « Aucun homme raisonnable ne préfere autrui
a soi-méme » (Zk., I, 196). « Les hommes raisonnables, les sages, et ceux qui sont
clairvoyants en matiére de religion » (Zh., IV, 353). « Le seigneur des kommes
raisonnables » (2) (‘Ali) (M., 37).

40. MA‘QUL: «rationnel », « intelligible », « pensable », « admissible ».

a) Comme adjectif: «le lieu qui circonscrit est pensable» (3) (Ig., 41).
« Ce qui est rationnellement admis ne signifie pas autre chose que ce que la raison
a été obligée de se soumettre au jugement de véridicité formé 2 son sujet par la
force de la preuve » (4) (Ig., 49). « G’est 12 une question impensable qui a jeté
dans Pembarras les intelligences des tenants des divers systémes» (5) (Ig.,
48). Cf. aussi Ih., 1, 46.

b) Comme substantif (pl. ma‘qildt): «donnée rationnelle» (mémes
nuances que ‘agli), «intelligible », « ce qui est pensable», avec des nuances.

— S’oppose 4 donné sensible (cf. mahsiis), surtout dans le systéme de la
ma‘rifa ou entrent les notions de mulk et malakit: «Si était ouverte pour toi
la porte de la relation entre le sensible et Pintelligible, une porte immense s’ou-
vrirait pour toi sur la connaissance de la relation entre le monde du Reégne
et celui du Royaume » (6) (Q., 69).

— S’oppose a toute donnée positive: « Je vous ai montré comment juger
le rationnel par référence a ce qui est transmis» (7) (Q., III). Cf. aussi Ih., IV,
152 (ma‘qil = ra’y = nazar, et s’oppose A taqlid); et aussi Th., IV, 227, 275.

— S’oppose a tout ce qui est au-deld du domaine du ‘dgil (cf. ‘aql, B),
et donc & toute connaissance a laquelle on est accoutumé: « Les choses sont
rattachées a la Volonté d’un rattachement qui est hors du domaine des données
rationnelles » (8) (Ih., IV, 149). « Il a dépassé les limites du pensable, et il est
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arrivé A la lumiére du dévoilement, lumiére qui se léve dans le monde de la
wildya et de la Prophétie» (1) (Zh., IV, 153). Cf. aussi M., 12.

— Indique aussi le contenu intelligible, pensable, le sens qui se dégage
d’un texte, etc... « Le discours indique la chose... par son contenu pensable et le
sens qui s’en dégage » (2) (Ms., 5).

4]. ‘ALIMA: «savoir », « connaitre ».

a) Sens ordinaire de connaitre. Cf. la petite nuance entre ce terme et
‘arafa, signalée a propos de ce dernier (cf. ‘arafa). ‘Alima est plus volontiers
employé pour connoter I’acte de connaitre par intermédiaire: « Je sais cela
d’un savoir nécessaire qui se réalise pour moi a partir de deux prémisses, Pune
tirée de Pexpérience, I'autre obtenue par connaissance sensible » (3) (Q.., 44).
Cf. cependant: «Nous savons d’abord la réalité du corps (i.e. son existence
réelle), et puis nous cherchons par la preuve le fait qu’il soit créé » (4) (Ms., 9).
« Ce qui n’est pas connu par nécessité se divise en ce qui est connu par la preuve
de la raison sans le moyen de la Loi révélée, ce qui est connu par la Loi révélée
sans la raison, et ce qui est connu par les deux a la fois» (5) (Ig., 210).

b) Sens spécial dans le Mustasfa: saisir ce qui, entre deux concepts,
fonde la relation qui les lie Pun a Pautre, et y établir le jugement de
véridicité énoncé par la proposition. Cf. les explications et les exemples
liés aux termes ‘arafa et ma‘rifa.

42. ‘ILM: «le savoir», «la connaissance». Pour plus de clarté, voici
un plan d’ensemble de notre étude de ce terme.

PLAN D’ENSEMBLE

I. Point de vue objectif.
le 1re acception.
20 2e acception.
32 3e acception: le savoir organisé.
A) Classification du point de vue méthodologique.
B) Classification du point de vue formel.
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C) Classification du point de vue matériel.

a) Celle de Ih., 1, 15-16 sq.

b) Celle de Ih., 11§, 14-15.

¢) Remarques.
D) Classification du point de vue obligation juridique.
E) Classification du point de vue de la note morale.

II. Point de vue subjectif.
II1. Définition du ‘lim dans I'Introduction au Mustasfa.

I. Point de vue objectif (pl. ‘uliim).

le Toute connaissance quelconque individuelle, particuliére. Dans un
syllogisme, la conclusion «est une connaissance recherchée que nous avons
obtenue A partir de deux autres connaissances » (1) (Ig., 16). « Le savoir se divise
en donnée premiére comme les données nécessaires, et en notion postulée
comme les données spéculatives » (2) (Ms., 8). Dans deux questions ambigués
le fagik habile saisit la différence qui les distingue I'une de I'autre; «la saisie
de la différence est une connaissance qu’il trouve dans son cceur, connaissance
qui a une réalité chez Dieu» (3) (Zk., 1I, 259).

90 Le savoir dans son ensemble objectif: « Le savoir est saisi par les facultés
de clairvoyance, et 'action, par les yeux; et ceux qui ont des yeux sont plus
nombreux (que ceux qui ont une faculté de clairvoyance) » (4) (Zk., I, 51).
Cf. aussi Ig., 52; Q., 81; Ih., 111, 54; Ih., IV, 294 etc...

30 Le savoir en tant que science organisée. Plusieurs classifications.

A. Classification du point de vue méthodologique, celui des disciplines,
de Porganisation du savoir acquis (Ms., 4).

— Sciences rationnelles: médecine, calcul, mathématiques (Ghazali ne
s’en occupe pas).

— Sciences religieuses: kalam, figh et ses fondements, sciences des logia,
exégése, science du caché.
Chacune de ces deux catégories se divise en science générale et
science particuliére. En ce qui concerne les sciences religieuses, il
faut donc distinguer: ‘

o AT e oo ot sk o L (1)

ol Gl dly DLy &I Jt JE ey M (2)
U il ke W ¢ GUL B g Galay e G Sl (3)
LS ladt bl L stV Jadly Sladl B M (8)

LEXIQUE DE GHAZALI ‘199

— Science générale: le kalam.
— Sciences particuliéres: le figh et ses fondements; la science des logia;
Pexégése, etc...

B. Classification du point de vue formel, celui du principe de connais-
sance (Ms., 2-3):
— Sciences rationnelles pures: calcul, mathématiques, astrologies, etc...
— Sciences acquises par transmission pure (nagli mahd): chroniques,
commentaires, etc...
— Sciences acquises par la raison et la transmission: le figh.

C. Classification du point de vue matériel, celui de P'objet envisagé: la
plus importante. Deux classifications :

C,. Celle de Ih., I, 15-16 sq.

— Sciences non révélées: médecine, calcul, magie et talismans, prestidi-
gitation et sortiléges, poésie et chroniques (p. 15); astrologie (p. 26);
interprétation (p. 27).

— Sciences révélées, i.e. « prises aux prophétes» (p. 15):

a) Sciences des fondements: Coran, Sunna, consensus des docteurs,
documents concernant les compagnons.
b) Sciences dérivées:
concernant Vici-bas: figh;
concernant Pau-dela: sciences des cceurs.
¢) Sciences propédeutiques; langue, grammaire, écriture.
d) Sciences complétives:
— concernant le Coran: science des lectures, ’exégese, les
fondements du figh;
— concernant la Sunna;
— concernant les documents et les traditions.

NB. Le kalam est écarté, parce que sa matiére (i.e. les arguments qu’il
organise en systéme) se retrouve dans le Coran, déja classé. La falsafa aussi:
elle n’est pas, en elle-méme, une science; mais il faut y distinguer:

— Les mathématiques et le calcul, déja classés.

— La logique: elle se retrouve dans le kalam; donc elle est classée du

point de vue méthodologique.

— La théodicée: elle se retrouve dans le dogme en ses grandes lignes.
De ce point de vue, la falsafa n’est pas une science, mais un ensemble
de systémes hérétiques ou sentant la nouveauté.

— Les sciences naturelles: elles se rattachent en grande partie a la
médecine, déja classée. Ce qui ne s’y rattache pas est sans utilité.
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C,;. Celle de Ih., 111, 14-15.

— Sciences rationnelles:
— Les données nécessaires.
— Les connaissances acquises:

— concernant lici-bas: médecine, calcul, géométrie, astrologie
et autres métiers et techniques;

— concernant ’Au-dela: sciences des états du cceur, les vices
des actes; science ayant pour objet Dieu, ses attributs et ses
actes.

— Sciences révélées (p. 14) ou religieuses (p. 15), prises aux prophétes,
contenues dans le Coran et la Sunna.

C,. Remarques.

— Noter que la Science de ’Au-dela est classée parmi les sciences ration-
nelles dans Jh., 111, 14-15, et parmi les sciences révélées dans Ih., I, 15-16sq.

— La classification de Ih., I, 15-16 sq. est strictement traditionnelle;
elle permettra de situer, d’aprés la pensée de Ghazali lui-méme, I’objet précis
de la Science de ’Au-dela dans ’ensemble du savoir musulman.

D. Classification du point de vue de Pobligation juridique. C’est le
point de vue de Ghazali dans PJhyd’. Son but est de mettre en lumiére le
savoir visé par le logion : « La quéte de la science est une obligation pour tout
musulman» (1) (Z., I, 1, 15).

a) Savoir dont Pétude est d’obligation communautaire (cf. kifdya):
— CQertaines sciences non révélées (cf. Jh., I, 15).
— Les sciences révélées (cf. Ih., I, 15): énumération dans classifi-
cation GC,.

b) Savoir dont I’étude est d’obligation individuelle (cf. ‘ayn). C’est I'objet
propre de PIhyd’ : « Lorsqu’il a dit “la quéte du savoir est une obligation pour
tout musulman ”, par le terme savoir, déterminé par Particle défini (Muham-
med), entendait exclusivement le savoir ayant pour objet ’action qui, de Pavis
unanime, oblige tout musulman, et pas autre chose» (2) (Zh., I, 15).

— Au début, ce savoir a pour objet la shehdda musulmane avec ce qu’elle
comporte de pratiques trés simples. Le fidele adhére 4 tout cet ensemble par
pure croyance (fk., I, 13-15).
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— Avec Page, la shakdda développe ses virtualités qui deviennent autant
d’obligations dont Fensemble sera I'objet de la Science de ’Au-dela. Celle-ci
se divise en:

— Science de dévoilement, dont ’objet est Dieu, ses attributs et ses actes,

etc... (cf. mukashafa et Ih., 1, 18).
— Science de transaction, dont I’objet est le comportement pratique
humain (cf. mu‘amala et I., 1, 19).

Aprés énumération des objets de 'une et de 'autre sciences (/4., I, 18-19),
Ghazali conclut pour I'ensemble: « La Science ayant pour objet les définitions
de ces choses, leur nature, leurs causes, leurs fruits et leur traitement, c’est la
Science de I’Au-dela. Elle est d’obligation individuelle d’aprés la sentence des
savants de ’Au-dela» (1) (Zh., I, 19).

— Cette Science est surtout envisagée sans ’angle de la transaction,
C’est-a-dire de la pratique. D’ou les restrictions, les refus de s’engager trop
loin dans le terrain du dévoilement (Ih., I, 89; Ih., 11, 257; Ih., 111, 347; Ih.,
IV, 263 etc...). Mais entre 'une et Pautre sciences, il y a une union tellement
intime (Zh., 1, 8) qu’il est impossible de parler de 'une sans penser a lautre,
et méme sans la mentionner (Zh., I, 107). Dans cette union enfin, il y a un ordre
hiérarchique de dignité. « Le but de la transaction est le dévoilement, et le
but du dévoilement, la connaissance de Dieu» (Ih., I, 46); «la béatitude est
au-dela de la science du dévoilement; et la science du dévoilement au-dela
de la science de la transaction qui est la pratique de la voie de 'Au-dela » (2)
(14, 1, 48).

— Du point de vue de 'objet matériel, cette science de ’Au-dela a cer-
tains points communs avec le figh, dont elle se distingue cependant. Cf. Ih.,
I, 16-18. Pour la différence qu’il y a entre elle est le kaldm sur le plan du kashf
(cf. ce terme), cf. Th., 1, 20, 36, 84 sq.

E. Classification du point de vue de la qualification morale (utilité ou
nuisance) propre a chaque science:

a) En ce qui concerne les sciences révélées:

a, — Celles d’obligation communautaire:
— L’étude de toutes ces sciences est louable en principe, sauf pour
certaines de leurs déviations (cf. Tk, I, 15, 26-34).
— 11 faut savoir cependant y garder un juste milieu (Z4., I, 34-36).
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— Point de vue sous lequel elles deviennent blamables: lorsqu’elles
sont prises comme des sujets de controverses (Zh., 1, 36).

a, — Celle d’obligation individuelle: il n’y a, dans cette catégorie, que
la science de ’Au-dela; et son étude est louable 4 extréme. Elle
est «la Science» (Zh., I, 20), «la Science de Dieu» (I4., 1, 32),
«la Science de la religion» (Zh., I, 38), «la plus digne des
sciences» (Jh., I, 46). Cf. mu‘dmala.

b) En ce qui concerne les sciences non révélées:

— Louables: comme obligation communautaire (médecine, calcul,
etc...); comme travail surérogatoire (approfondissement de ces
sciences en elles-mémes louables) (Zh., I, 15).

— Permises: poésie, chroniques etc... (Zh., I, 15).

— Blamables: magie et talismans, prestidigitation et sortiléges (Jh.,
I, 15-26), astrologie (Ik., I, 26; Ih., 1, 26; fh., IV, 102). Pour le
point de vue ol une science peut étre dite blamable, cf. I4., I, 26.

N.B. 1l faut ajouter i toutes ces sciences, louables ou blamables, «la
science de I'Interprétation » (cf. ta‘bir): 2 ’encontre de Pastrologie, elle est
permise, bien que science conjecturale; elle est, en effet, « une des quarante-six
parties de la prophétie et ne présente aucun danger » (Zh., I, 27).

II. Point de vue subjectif: P'acte de connaissance par lequel on saisit
I’objet connu.

A. La connaissance en général: « La propriété par laquelle ’homme
différe des animaux c’est le savoir. L’homme... n’a été créé que pour le savoir » (1)
(1k., I, 7). Cf. aussi Ih., 1, 12; Ih., IV, 264.

B. S’oppose a I'état d’inconscience, d’irréflexion, de stupidité: « Le silence
est absence de parole... L’inconscience, absence de savoir» (2) (Ig., 145).
'Cf. aussi Jh., 1V, 5. « La jouissance du saveir et de la connaissance; et cela
fait pendant 2 Pignorance (fruit de lirréflexion) et a I’état de stupidité »(3)
(IR, I, 239).

C. Le terme se dit pour la connaissance intellectuelle: « Quant au savoir,
il s’agit de celui qui a pour objet les choses de I'ici-bas et de ’Au-dela, ainsi
que les réalités intellectuelles vraies. Tout cela se trouve au-dela des sens,
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et les animaux n’y ont rien de commun avec (’homme)» (1) (Zh., I, 7).
Dans ce sens, cf. ma‘rifa pour les nuances entre les deux termes.
‘Ilm se dit plus volontiers:

— de la connaissance par intermédiaire, soit pour indiquer le species type
de Pobjet connu extra-mental, soit pour désigner la connaissance
obtenue par raisonnement (Ms., 10; Ms., 14; Ih., 111, 11, 12). Cepen-
dant cf. 1A, 1V, 363;

— de la connaissance portant sur un objet pratique surtout, en parti-
culier tout ce qui est du domaine de la transaction (cf. ., III, 150 et
stt Ih., 111, 350). Cf. cependant: « le savoir relatif a Dieu », expression
qui revient trés souvent; « Le savoir ayant pour objet Dieu et ses attri-
buts, et qui est ordinairement appelé le savoir de la ma‘rifa» (Ih., 111,
339). Cf. aussi: «le savoir seigneurial », «le savoir infus » (2); les deux
expressions ne se trouvent qu’une seule fois dans I’Jhya’ (Zh., HI, 21).

D. Le terme est synonyme de imdn (foi). Ce qui est utile 2 Phomme est
«deux: une chose nécessaire comme la foi, et le bon caractére... Je veux dire
le savoir et le comportement pratique » (3) (Zk., IV, 87). «... Le savoir qui est
le fondement (de toute station religieuse); c’est lui qui est appelé foi dans
Pacception originelle du terme. La foi, en effet est la formulation du jugement
de véridicité; et tout jugement de véridicité formé dans le cceur est savoir; et
lorsque ce savoir devient fort, il s’appelle certitude» (4) (Zk., IV, 211).

11 s’agit cependant alors de la foi réfléchie: « Il y a un degré pour la foi,
comme il y en a un pour le savoir; le savoir vient aprés le foi, et il est au-dela.
Celui qui croit (2 une chose)... et ne pénétre pas le motif et le secret (de cette
chose), celui-1a fait partie de ceux qui croient. Et §’il connait .., il est de ceux
A qui le savoir a été donné» (5) (Ih., III, 56). Cf. aussi Jh., 1V, 3, 5, 236, 343.
Réminiscence de Cor., LVIII, 11. Cf. BL, III, 1026.

E. D’ou Popposition entre «zann» et «i‘tigid» d’un cdté, et ‘im de
Pautre. « Le dénombrement (cf istigrd’) usité dans la science juridique,
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dénombrement qui produit la conjecture, bien qu’il ne produise pas le
savoir» (1) (Q., 63). Cf. aussi Ms., 8, 28 et aussi zann; comme aussi Jh.,
IV, 312.

En ce qui concerne l'i‘tigad : « 11 n’y a de Divinité que Dieu... Qu’il est
facile de croire de ceeur 2 la formule; et que le sens réel et profond, la pulpe
(de cette parole) sont rares, de I'avis des savants confirmés dans la science » (2)
(ZTh., IV, 221).

F. Clest que le terme «savoir» indique la connaissance certaine par
«clairvoyance » et « dévoilement» En ce qui concerne la question de savoir
quelle est la «station religieuse » préférable, « celle de la résignation volontaire
(sabr), ou celle de P'action de grace» (shukr). 1l y a deux points de vue:
celui des fidéles du commun qui ont la «croyance», et qui sarréte « aux
apparences » sans chercher «les réalités profondes»; il y a aussi un second
point de vue, qui « est 'exposé que nous faisons pour faire connaitre (la chose)
aux hommes du saveir qui cherchent A voir clair dans les réalités profondes
des choses, par voie de dévoilement et de clarification » (3) (Ih., IV, 119).
Au sujet du savoir: « Dire pourquoi il améne nécessairement au dévoilement
de Pobjet reviendrait a dire: pourquoi le savoir est-il savoir? » (4) (Ig., 107).
Cf. aussi Jh., III, 76, 242-243,

III. Défimstion du ‘ilm dans le Mustasfa. Tout cela explique la définition
que Ghazali lui-méme donne du ‘é/m : « C’est un nom commun qui s’applique
a la vision sensible et & la sensation..., 3 I'imagination...;  la cbnjecture...,
a la connaissance par la raison; et c’est cela qu’il faut exposer... Nous pouvons
expliquer le sens de ‘ilm par élimination et par image.

Par élimination: cela consiste 2 le distinguer de ce qui se confond avec
lui... 11 se confond seulement avec les croyances. Or il n’est pas difficile de le
distinguer du doute et de la conjecture... Il n’est pas difficile non plus de le
distinguer de I'ignorance... Il peut cependant rester confondu avec la croyance
de celui qui admet la chose comme elle est, par soumission et simple accep-
tation et non par clairvoyance, et fermement et non avec hésitation. Les
Mu‘tazilites ne se sont pas rendus compte de cette nuance subtile lorsqu’ils ont
défini le savoir : « La croyance en la chose telle qu’elle est. » Il y ala une double
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erreur. La premére consiste 4 réserver (’application du savoir 1) la chose,
alors que le savoir se rapporte aussi au néant qui n’est pas une chose chez nous;
la seconde est que cette croyance se trouve aussi chez celui qui accepte, par
soumission aveugle, un enseignement, et alors il ne sait en aucune fagon:
comme il est possible, en effet, qu’il croie fermement la chose autrement qu’elle
n’est en réalité, et non avec clairvoyance (c’est le cas du juif et de I’associa-
tionniste; il y a alors ferme propre, sans hésitation), il est possible aussi qu’il
croie la chose comme elle est dans la réalité par pure acceptation aveugle, avec
la fermeté qui ne permet pas & Pesprit de supposer la possibilité d’autre chose.

La fagon dont le savoir se distingue de la croyance consiste donc en
ceci: la croyance signifie que 'homme qui doute se précipite sur 'une des
deux suppositions (qui fondent le doute) et s’y fixe, sans que la supposition
contraire se présente A Iesprit, et sans qu’elle ait la possibilité de descendre
dans le moi... Ensuite la croyance, méme si elle est conforme 4 ce qui est cru,
est, en soi, de I'ignorance en quelque sorte, bien qu’elle s’en distingue secundum
quid. Celui en effet qui croit que Zeid se trouve 2 la maison, il persévére dans
cette croyance lorsque Zeid est déja sorti de la maison, sa croyance reste comme
elle était sans changement aucun; seule sa relation (qui la fondait) a changé.
(L’acte de croyance) était donc conforme a l'objet cru dans une circonstance,
et non conforme dans une autre. Quant au savoir, il est impossible qu’il persiste
aprés changement de ’objet connu. Il est dévoilement et dilatation. De plus
la croyance est un nceud sur le caeur, et le savoir est le fait que ce qui était
noué est dénoué.

Aussi, & supposer que ’homme qui croit préte Poreille 4 celui qui cherche
a créer le doute, il trouverait en lui-méme place pour le contraire de ce qu’il
croit. Mais ’homme qui sait ne trouverait pas cela du tout, méme s’il prétait
Poreille aux ambiguités, sources de doute...

Par image: ... La raison est comme un miroir sur lequel les formes des
données rationnelles viendraient s’imprimer telles qu’elles sont en réalité.
Jentends par formes des données rationnelles leurs natures et leurs quiddités.
Le savoir désigne le fait que la raison prend en elle les formes des données ra-
tionnelles et leurs schémes, et qu’elles s’impriment en elle » (1) (Ms., 17). Cf.
autres définitions: Ms., 11, 12, 13; 4., III, 11.
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206 LEXIQUE DE GHAZALI

N.B. Pour la différence entre (iman) (foi par pure croyance), ‘ilm, dhawyg,
cf. Mishkat, p. 137: « Dieu élévera en hiérarchie ceux qui, parmi vous, auront
cru et auront regu la science (Cor., LVIII, 11; BL, III, 1026). Or le savoir
est au-dela de la foi, et le goit au-dela du savoir; le goiit est conscience psycho-
logique immédiate (wijdin); le savoir, connaissance par analogie; et la foi,
pure acceptation par soumission aveugle 3 une autorité enscignante. Cette
soumission est basée sur la bonne opinion que ’on a des gens de la conscience
psychologique immédiate et des gens de la connaissance » (1). Comparer
avec M., 71 et Arba‘in, 57.

42a. AHL aL-‘ILM: «les gens du savoir », «les savants ». L’expression
se trouve une fois dans le Qistas (Q., 88) et neuf fois dans PIhya’ (14, 1, 5, 6,7,
29, 250, 260; Th., 111, 335, 338; Ih., IV, 119).

A. Déterminée par la préposition bi. Il faut alors traduire « ceux qui
sont versés dans... », « ceux qui sont adonnés ... ». « Ceux qui sont versés dans
Pexplication littérale de Coran reprochent aux gens du tasawwyf... Pinterpré-
tation de certaines phrases du Coran» (2) (Jk., I, 260).

B. Employée toute seule, sans détermination, ’expression doit étre tra-
duite par: «gens de savoir, de la science », «savant».

a) Dans le sens de «ceux qui s’adomment & Pétude et & lenseignement des
sciences religieuses musulmanes ». Parmi les victimes de Plillusion, «la premiére
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catégorie est composée des gens de la science » (1) (Ih., III, 335). Pour I'énumé-
ration des divers groupes de savants (mutakallimin, juristes, muhkaddithin etc...),
cf. la page indiquée et les suivantes. Bien entendu, ceux qui méritent le mieux
d’étre comptés parmi les ahl al-‘ilm, ce sont les « savants de ’Au-dela » (‘ulama’®
al-gkhira) (Ih., 1, 5, 6, 7, 250), c’est-a-dire «de la science de Dieu». Le but
de 'Jhy@ est précisément de rendre 2 ces derniers la dignité qui leur est due,
et dont ils avaient été frustrés aprés les premiers temps de PIslam. « Le terme
science... désignait alors la Science de Dieu... On I'appliqua communément
a celui qui s’occupe de discussion avec les adversaires dans les questions juri-
diques et autres... Et celui qui... ne s’occupe pas de cela... n’est pas compté
dans le groupe des gens de la science» (2) (Ih., I, 29).

5) Dans le sens de Cor., LVIII, 11 (cf. ici texte p. 206, n. 1) et selon
Pinterprétation donnée & Th., 111, 56 (cf. ‘ilm, texte p. 203, D et imdn). Pour
Pexemple, cf. ici ‘im, p. 204, F, i.e. Ih., IV, 119,

43, ‘ALLAMA: «enseigner». «Je vous ai enseigné comment juger le
rationnel par référence au transmis» (3) (Q., 101).

44, TA‘ALLAMA: «apprendre». « Nous entendons par imam tantdt
celui qui apprend de Dieu par P'intermédiaire de Gabriel...; tantét celui qui
apprend..., par Pintermédiaire de PEnvoyé» (4) (Q.., 80).

45, TA‘LIM: «le fait d’enseigner», «lenseignement ».

a) L’enseignement, soit comme moyen de connaissance, soit comme
vérité enseignée; et dans ce cas, pl. ta‘limat. « Le vrai... est connu par la raison
et Penseignement tout ensemble » (5) (Q., 75). « Il ont mis les enseignements pro-
phétiques en I’état d’une poussiére qui se disperse au vent» (6) (Q., 102).

b) Sens technique: le terme désigne le principe critériologique des bati-
nites (cf. batini), d’aprés lesquels la vérité n’est connue que par «P’enseigne-
ment » recu de Pimam infaillible. Le terme est alors toujours précédé du mot
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ahl. Le Qistds a été composé pour répondre 4 « un des compagnons de la secte
de lenseignement» (Q ., 41). Cf. aussi «les gens de Penseignement » (1) (Q., 73).

46. TA‘ALLUM: le fait « d’apprendre », « étude ». Les connaissances
non nécessaires se réalisent tantét par inspiration (cf. ilhgm) « et tantdt... par
voie de recherche de la preuve et par Péude» (2) (Zh., 111, 16).

47. ‘ALIM: «celui qui sait».

a) Sens général: le cceur est « ce qui sait et qui connait dans Phomme »(3)

(Ik., 111, 3; Ih., TV, 419).

b) Le savant, Phomme de savoir : « Les savants sont les héritiers des pro-
phetes» (4) (Ih., 1, 12; Ih., IV, 127 etc...). 1l s’agit des savants de ’Au-dela.
Les mauvais savants sont toujours distingués par un qualificatif, pl. ‘ulama’,
sauf une fois ol 'on trouve ‘alimin (Ih., IV, 223).

48. MU‘ALLIM: «le maitre ». Le principe de I'enseignement: « Dieu
est le premier maftre, Gabriel le deuxiéme, et ’Envoyé le troisitme» (5)

(Q., 43).

49. MA‘LUM: «connu», «objet connu».

a) Adjectif: se dit de ce qui est connu par les sens (Q., 45); mais
plus souvent de ce qui est connu par la raison. II s’oppose alors & magznin
(Ih., IV, 27).

5) Substantif (pl. MA‘LUMAT). «Le savoir suit Pebjet connu et s’y
rattache» (6) (Ig., 101).

50. ‘ALAM: «monde». «Le monde du Mulk et de la Shahdda... Le
monde de la Malakit» (Q., 69 et passim). Cf. ces termes. « Le monde ter-
restre» (Ih., 1, 12). « Le monde supérieur », pour indiquer le monde intelli-
gible, synonyme de ghayb et malakit (7) (Ih., 11, 260).
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51. ‘ALANYA; ‘ALAN: « notoriété ». Adverbe: «en public», «notoi-
rement ». Contre les batinites: «le shar® n’a pas d’apparent et de caché, de
secret et de notoriété » (Ih., I, 88). « Conformité entre la vie secréte et la vie
qui se manifeste au dehors » (1) (Ih., III, 275), i.e. entre la pensée et les actes.

52. ‘AMAL: «action», «acte», «pratique».

a) L’action en général : la calomnie vient de la malice des hommes parce
qu’ils interprétent en mauvaise part ce qu’ils voient: «ils voient en toi des
actes et des paroles dont le sens profond échappe a leur intelligence » (2)

(Ih., 11, 208).

b) La pratique, morale ou religieuse cultuelle, en tant qu’opposée au
savoir. La béatitude: « Il n’est possible d’y arriver que par le savoir et la pra-
lique; et la pratigue n’est réalisable que par le savoir qui montre le comment de
la pratique » (3) (Ik., 1, 12). Cf. avssi Ih., 1, 248; Ih., 111, 31; Ih., IV, 364, etc...

c) Dans un sens plus général, toute activité, méme spéculative. « Tout
savoir est une action, parce que c’est un acte qui acquiert; mais toute action
n’est pas savoir» (4) (Jh., I, 22). D’oll, aprés P'exposé des fondements des
croyances: « Les croyances que nous avons mentionnées sont au nombre des
actes du cceur... Si cela n’était pas au nombre des actes, nous n’en aurions
pas parlé dans ce livre; et si cela n’était pas Iaction de I’apparent du cceur,
mais Paction de son aspect caché, nous ne l'aurions pas mentionné dans la
premiére partie du livre » (Zh., I, 89). Cf. aussi Ms., 2, et les expressions: « les
actes internes ou cachés », «les actes externes ou apparents».

53. MU‘AMALA: «transaction ».

a) Dans les relations des hommes entre eux: terme juridique. « Les
aspects cachés des transactions courantes entre les hommes» (7%, I, 4). «Le
bien mal acquis est devenu en grande partie ce que les hommes possédent
aujourd’hui; et cela vient du fait que les transactions sont viciées, et gue leurs
conditions ont été négligées» (5) (Zk., I1, 93). Cf. aussi Jh., I, presque en
entier.
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b) Sens technique religieux. « Nous entendons par religion la transaction
qui existe entre le serviteur et le Seigneur » (1) (5., IV, 364). « La transaction,
A la pratique de laquelle a été soumis le serviteur raisonnable devenu adulte,
se compose de trois (choses): croyance, action, et omission» (2) (Ik., I, 13).
Plus exactement, le sens est assez proche de « pratique religieuse cultuelle »:
« Le but des pratiques cultuelles et le fruit des transactions sont que le serviteur
meure en aimant Dieu, en connaissant Dieu» (3) (Zh., II, 203).

D’od, «la science de transaction »: « Muhasibi est le pontife de la com-
munauté dans la science de la transaction » (4) (h., 111, 229).

— Sa nature: «La science de fransaction est (la science) a laquelle est
demandée, avec le dévoilement, la pratique de ce qui est dévoilé» (5) (.,
I, 4). Donc les connaissances qu’elle procure «sont des connaissances qui ne
sont voulues que pour la pratique; si elles n’étaient pas nécessaires pour la
pratique, ces connaissances n’auraient aucune valeur. Et toute connaissance
voulue pour la pratique n’a pas de valeur sans la pratique » (6) (., 111, 331).

— Objet: «La science de transaction se divise en science apparente
(je veux dire la science des actions des membres), et en science cachée ( je veux
dire la science des actions des cceurs). Et ce qui a cours dans les membres est
ou coutume, ou acte cultuel; et ce qui survient sur les caeurs (qui, par le fait
qu’ils sont cachés aux sens, sont du monde de la Malakit) est ou louable, ou
blamable. Obligatoirement donc cette science se divise en deux parties: appa-
rente et cachée. La partie apparente, relative aux membres, se divise en cou-
tume et en acte de culte; et la partie cachée, relative aux états du cceurs et
aux traits du caractére, se divise en blamable et en louable» (7) (Ik., I, 4).
D’ou le plan de PIhya’, dont P'objet exclusif est la science de transaction: un
quart est consacré aux coutumes et bons usages; un quart aux actes cultuels;
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un quart aux kabitus qui perdent; un quart aux habitus qui sauvent (ibid.).
Cf. aussi Ih., III, 3.

— Pour les relations entre mu‘amala et mukashafa, cf. ce qui concerne le
savoir de lau-dela, A ‘ilm, classification D, b.

54, ‘ANADA: «résister», «s’entéter», «insister», «faire instance».
Les deux derniéres acceptions, stt dans les discussions: « Il sait qu’il a trouvé
la définition, et il n’insiste pas contre lui-méme » (1) (Ms., 12).

55. TA‘ANUD: «entétement», «instance», «affrontement». En lo-
gique, «le procédé par affrontement » est un des trois noms donnés par Ghazali
aux différentes formes du syllogisme (cf. Burhan). « Le procédé par affronte-
ment..., les mutakallimin Pappellent Pexamen détaillé et la division; les logi-
ciens Pappellent le conditionnel disjonctif» (2) (Ms., 27). Cf. les exemples
types dans le Coran et qui sont cités dans Q., 65 sq.

56. ‘UNWAN ou ‘INWAN: «expression extérieure», «indice». «La
forme (qui vient) du monde de la Malakit suit la qualité et 'y conforme...
Cette forme est alors Pindice des réalités intelligibles (cf. ma‘na) et leur res-
semble avec exactitude» (3) (Zh., III, 35). «L’apparent {(ou les apparences)
est (ou sont) lindice du caché (des pensées secrétes) » (4) (Zh., II1,'145). CL
aussi Ih., 11, 169; Ih,. IV, 91 etc...

57 °ANA: «signifier », « vouloir dire », « désigner », « entendre »: « Nous
entendons par divinité celui qui fait mouvoir le soleil » (Q., 50). Au sujet du
verset coranique: « Ceux au ceeurs de qui il y a une obliquité... » (Cor., II1, 7;
BL., III, 856): « Ce sont les hommes de la discussion que Dieu désigne par sa
Parole; évite-les» (5) (Ih., I, 37).

58. A‘NA: «concerner ». « Dans ce que tu as entre les mains, considére
ce qui te concerne, et laisse le reste de coté» (6) (Zk., I, 37).
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59. MA‘NI: « voulu », «signifié », «sens». « C’est ce qui est signifié par
«Parole Ancienne” » (1) (Ig., 120). Au sujet du raisonnement dans le domaine
dogmatique: « Si c’est cela qui est signifié par la chose 2 éviter, nous n’entendons,
quant a nous (par le burkan), que la connaissance de la preuve » (2) (1., 1,
85). Cf. aussi F., 205.

60. MA‘NA: «sens», en tant que réalité statique et en tant que réalité
connotant mouvement et tendance. Fondamentalement, le terme désigne ce
que la raison saisit comme réalité caché justifiant le rapport qui existe entre
le type et lantitype dans une métaphore. Il sera fait mention d’abord des
antonymes du terme, puis de ses synonymes; cela permettra de dégager plus
clairement les diverses acceptions selon les lesquelles il est utilisés.

1. Antonymes: terme = lafz (Ms., 14; Ih., 1, 263; Ih., 11, 258; 1h., 111,
4; Ip., IV, 59); nom = ism (Ih., 1, 75; Ik., 111, 332); apparent = zahir (Zh.,
I, 263 sq.); image = mathal (Ih., I, 72); image, forme apparente = sara (Ih.,
I, 90; Ih., III, 192; Ih., IV, 164); aspect apparent = hay’a (Ih., 111, 17);
corps = jism (Ik., I, 11); principe, origine = ayl, i.e. existence a ses origines
en tant qu'opposée A Pexistence avec tout le développement ultérieur de ses
potentialités (Zk., I, 18).

I1. Synonymes: réalité vraie, profonde = hagiga (Ih., I, 263 sq.; Ih.,
111, 7; Ip., 1V, 281; F., 82); qualité = sifa (Ik., I, 11; Ih., 111, 7); secret, aspect
caché == sirr (Ih., I, 212); esprit = rih (Ih., I, 90- 91 Ip., 1V, 55; F., 82).

1I1. Diverses acceptions du terme.

a) «Sens» d’un terme, d’une phrase, la réalité intelligible désignée par ce
mot ou par cette phrase. « L’adversaire nie I'existence de la vision (en Dieu)
parce qu’il ne comprend pas ce que nous entendons par vision et n’en réalise
pas vraiment le sens» (3) (Ig., 65). « La réalité de la science des fondements
du droit et sa nature» (4) (Ms., 3); cf. aussi Ih., 111, 238; Ik, IV, 55. « Ex-
plique-moi le sens de toutes ces dénominations: équipollence, conséquence
nécessaire, affrontement » (Q., 47). « Le nom de raison s’applique a des réalités
différentes » (5) (Ih., I, 75). Dieu est « doué de la Parole en ce sens que... » (6)
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(Ig., 130). « Les termes sont & image des réalités (qu’elles expriment); ils mé-
ritent donc qu’en se servant d’eux, tu te tiennes proche des réalités » (1)
(Ms., 8), etc...

b) Le species, limage représentative de P'objet extramental, en tant qu’elle
gimprime dans une faculté de connaissance, que cette faculté soit sensible, soit
Pimagination, ou la raison. Dans ce dernier cas, on traduira par concept. Faut-il
traduire dans les deux premiers cas par intention (latin scolastique intentio)?
« Les tmages représentatives, du point de vue des principes qui permettent de les
saisir, sont trois: (image représentative) sensible, imaginative et intelligible »(2)
(Ms., 22). «Le concept dans lequel il n’y a aucune composition est impossible
A définir si ce n’est par voie d’explication ou de description» (3) (Ms., 13;
toute cette page).

¢) Réalité spirituelle, intelligible, saisissable par la raison seule: « 1l y a dans
ta pupille une réalité; par elle, ta pupille se distingue du front; elle te permet
de voir; et si cette réalité disparait, la vision disparait » (4) (Ms., 22). De méme,
le cceur, la raison, Pame, en tant que principes de connaissance, sont des
« réalités» (Ih., 111, 4; Ih., IV, 426). Cf. aussi Ms., 17, etc...

d) Réalité intentionnelle, sens profond, signification profonde.

— Le terme se dit de certaines nuances subtiles, cachées. Au sujet des
sympathies spontanées qui se manifestent entre certains: « Il y a 1 une réalité
profonde, imperceptible, 2 laquelle P'attention des poétes a €té éveillée » (5)
(Ih., 11, 143). CE. aussi Th., I, 72; Ih., 11, 48; Ih., 111, 4. Autre exemple signi-
ficatif; des assistants i des séances des chants entrent en transes & lissue d’un
vers chanté; quelqu’un « leur demande l€ sens profond de ce qui leur est arrivé
3 la suite du sens (compris) du vers» (6} (Ik., II, 265).

— Se dit aussi des choses et des objets en général: le poids qui charge
le dos de I’ane « est un surplus du point de vue du corps et une diminution du
point de vue du sens profond : il n’y a perfection d’aucune fagon. L’animal est
recherché pour son sens profond et pour ses qualités, et non pour son corps » (7)
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(Zk., I, 11). « Les deux génuflexions sont paires du point de vue de leur image
extérieure, impaires du point de vue de leur sens profond» (1) (If., I, 311).
Cf. aussi Jh., IV, 25; I}, 11, 15, 88; Ik, I, 90-91; k., IV, 149.

~— Se dit enfin de la formule dogmatique et du texte du Coran. Au sujet
des vérités dogmatiques, objets de la sciences de dévoilement, « les hommes
se trouvent dans diverses situations par rapport aux réalités profondes de ces
choses aprés qu’ils aient cru a leur existence de principe » (2) (Zk., I, 18). Cf.
aussi Jh., II1, 65. Pour le Coran, au sujet d’un verset: « Quant a I’explication
du verset et de son sens littéral, les saisit quiconque sait la langue. Et par cela
apparait la différence entre le sens profond et Pexplication littérale » (3); Ih.,
IV, 82. Cf. aussi Ih., 1, 63; Ih., I, 256, 264 et passim; Ih., 111, 65, 76.

¢) Sens dérivé de « réalité intentionnelle »: motif, raison d’étre &’une chose:
« Le séjour permanent 4 la Mecque a été défendu pour trois motifs » (4) (Ih.,
I, 218). Cf. aussi Jh., II, 83, 158, 240,

S) Qualitt. S’applique dans ce sens, soit aux actes, soit aux hommes.
Pour le priére, le jeline, etc..., «les qualités internes, comme le recueillement,
la présence du cceur, I'anéantissement devant la Majesté de Dieu», etc...
Ih., 1, 143, 152-153, 212 etc... Pour les hommes, ayant « une image intérieure »
et « une image extérieure ». D’oli: « La beauté des gualités saisies par la raison
est plus grande que celle de 'image qui apparait aux regards» (5) (Zh., 1V,
255); dans le premier cas, on est en présence de « qualités intérieures », dans
le second, en présence de « qualités extérieures» (6) (Zh., IV, 258).

61. MA‘NAWI: «relatif i la réalité profonde et cachée »; d’ob spirituel,
tntelligible, rationnel. « La proportion qui existe entre le monde du Mulk et celui
de la Malakit... n’est pas autre chose que ce qui apparait..., dans le songe, des
réalités spirituelles se présentant sous formes d’images dans I'imagination » (7)
(Q., 70). Cf. aussi Ip., I, 44; F., 81.
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62. ‘AMMI: «vulgaire», le fidele qui est du commun des hommes,
«le fidele du commun» ou «le commun des fideles» (pl. ‘AWAMM). Le
terme désigne celui qui n’approfondit pas le dogme et se contente de la simple
croyance. Ainsi le kalam a été créé « pour préserver les coeurs du commun des
fidéles des représentations imaginatives des innovateurs» (1) (Zh., I, 29).
Antonyme: ‘dlim (Ik., 11, 95 etc...).

63. MI‘YAR: «mesure», «crittre». (Méme sens que mihakk: Ih., I,
205; Ih., I1, 237; méme sens aussi que mizan : Ih., IV, 302.) « Le chant est pour
le cceur un eritére infaillible et une mesure parlante» (., II, 237). « Tout
réfrigérant ne convient pas pour une maladie causée par la chaleur, 4 moins
qu’il ne soit (administré) selon une proportion donnée...; et il faut alors une
mesure qui permette de connaitre la proportion utile (de ce réfrigérant)... Ainsi
les traits de caractére opposés & ceux que I'on veut traiter ont nécessairement
besoin d’une mesure» (2) (Ih., 111, 53).

64. ‘AYN.

a) «L’cil », organe de la vue: «La vision indique une réalité ayant un
lieu qui est Peil» (Iq., 66). '

b) « Méme »: avec les pronoms lui, elle; etc... « Toute partic n’est pas
autre chose que le tout, et elle n’est pas, en elle-méme le tout» (Ig., 138). « Le
savoir n’est pas blamé pour lui-méme, mais par rapport (& ses effets sur les)
hommes » (3) (Zk., I, 26).

¢) «Individu», « chose concréte » (pl. a‘yan). « Le nom du genre (= le
nom commun) s’applique au ciel, 2 la terre, parce que toutes ces choses concréles
participent en commun au concept de corporéité» (4) (Ms., 21). « 11 faut que
Pobjet vendu soit connu dans sa réalité concréte et dans sa valeur» (Ih., II, 60).
Cf. aussi la distinction entre « devoir de Pindividu » (ou individuel), et « devoir
de la communauté» (ou communautaire) (5) (., I, 13 sq...).
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d) Expression technique ol entre le terme: « Pceil de la clairvoyance »
(cf. basira); «Pceil du coeur » pour indiquer la raison-faculté (au sens II, C)
(14.,111, 16, 194; Ih., 1V, 157, 260, 369, 428) ; « 'ceil de la confession de 1'Unité »
(Zk., 1V, 74); «I'ceil de la considération » (Zh., 111, 56; Ip., IV, 78, 298, 344);
«ceil de la certitude » (ou «la certitude méme ») opposé au «savoir de la
certitude » (ou «la certitude par le savoir », étant donné le caractére indirect,
médiat du savoir; cf. ‘ilm) (Ih., IV, 89, 153, 156, 186, 430; Ih., I, 79). Cf. aussi
yagin. « L’ceil de la contemplation » (ou « la contemplation méme » (1). Cette
derniére traduction semble étre la plus juste, vu le contexte (Zh., 1, 45; Ii.,
I1, 256, 266; Ih., II1, 345).

65. MU‘AYYAN: «précis», «particulier», «individuel ». Antonyme
mutlag (cf. ce terme): « Un terme qui indique une seule chose concréte, nous
Pappelons particulier. Exemple: Zeid, cet arbre, ce cheval» (2).

66. ‘IYAN: «perception visuelle immédiate », par les yeux, considérée
comme l'acte de connaissance la plus parfaite. « La clarté du Vrai (dogma-
tique) lui apparait dans toutes ces choses d’une fagon analogue a celle de la
vision par les yeux, laquelle vision ne permet pas le doute» (3) (Ih, I, 18);
cf. aussi Jh., I, 15, 47, 48.

67. ‘IYANI: «relatif A la vision de P'ceil ». L’existence de Zeid dans
une maison donnée, «si nous la connaissons par le fait que nous voyons (Zeid
dans cette maison), il y a savoir par perception visuelle immédiate » (4) (Q., 66.)
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1. GHARAZA: «enfoncer», «planter», «implanter». «Diev a créé
du feu la nature de la colére, puis Il Pa implenté dans ’homme et I’a pétrie
avec sa pate» (1) (Zh., 111, 144).

2. GHARIZA (pl. GHARA’IZ): «instinct », « principe inné d’activité
spontanée », « nature» au sens de dispositions fonciéres du tempérament, qualités
innfes (Goichon, Lexique, 263).

a) Se dit de toute poussée naturelle, spontanée, irréfléchie: « La perma-
nence de l'existence de principe est quelque chose d’aimable; et c’est 14 un
instinct dans la nature, de par la loi courante de Dieu» (2) (Zh., IV, 255).
«Linstinct de la vie» (Ih., I, 75). Cf. aussi F., 201; M., 7.

b) En général: « L’homme est un étre qui réunit (en lui-méme) un
ensemble de forces et d’instinets; & chaque force et instinct correspond un plai-
sir» (3) (Jh., IV, 264). Donc: «linstinct de la concupiscence » (4) (Zk., I, 78;
Ih., 111, 48); «Pinstinct de la colére» (5) (Zh., IV, 8).

¢) Se dit aussi de la raison (cf. ‘ag/ IT, A) «... Ainsi dans le cceur, il y a
un instinct qui s’appelle la lumiére divine... On peut appeler aussi raison » (6)
(I%., IV, 264). — «L’instinct de la raison ne devient parfait qu’aprés celui
de la concupiscence et de la colére» (7) (Ik., IV, 4). Cf. aussi Ms., 17, 18;
Q., 51, 85; Ih., 1, 12, 65, 75-78; Ik., 111, 14, 349 etc...

3. GHARIZI: «instinctif», «naturel», «spontané». S’oppose i ce
qui est acquis par pratique et par habitude. Au sujet de la colére: « Les causes
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de sa domination sont des choses naturelles ou acquises par habitudes» (1)
(Zk., 111, 145). Cf. aussi Th., 111, 349; Ih., II, 214.

4. GHAYB.

a) «Eloignement», «absence», «le fait d’étre hors de la portée des
regards »: « La priére de 'homme pour son frére durant son absence n’est jamais
rejetée » (2) (Ih., 11, 164). D’otr: al-ghiba : la médisance ou la calomnie. Cf.
sa définition (Zh., II1, 125). -

b) Sens technique: Le Monde caché, domaine des réalités intelligibles.
Meéme sens que malakit et ses synonymes. «J’entends par Régne le monde
de la Vision, connu par les sens, et par le Royaume, le monde du Caché, connu
par la lumiére de la clairvoyance » (Ih., I, 107). Origine coranique de la dis-
tinction: « Tout ce qui est connu par le sens de la vue, le Coran le désigne par
Régne et Vision; et ce qui est dérobé aux regards est désigné par Monde
caché et Royaume » (3) (Ih., IV, 378). Le terme se trouve tantt avec le terme
<alam (Ih., 111, 53), tantdt sans ce dernier (Ih., IV, 37). Cf. aussi: Q., 70; Ih.,
I, 152, 242, 312; Ih., 111, 7, 16, 19, 22, 40, 65-66; Ik., IV, 6, 20, 37, 57, 57,
65, 85, 168, 291; Ik., IV, 249, etc...

5. GHA’IB: «absent», «caché»; «dérobé aux regards»: « Les secrets
cachés A la perception des regards » (4) » i.e., ceux de la Malakat (Ih., I1I, 13).
Cf. aussi, «la preuve du présent pour (affirmer quelque chose sur) ce qui est
absent » (5) (passim).
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1. FATAHA: «ouvrir».

a) Dans le sens de conquérir: «La plupart des cceurs, les armées des
démons les ont ouverts et y ont établi leur domination » (1) (fh., I1I, 24).

b) Dans le domaine de la connaissance: se dit d’un sujet abordé tout
nouvellement, et surtout de toute connaissance qui se fait par « dévoilement »,
d’une fagon spontanée, soudaine, et gratuite en ce sens qu’elle n’est la consé-
quence d’aucun antécédent connu. — « Si est ouverle pour toi la porte de la
proportion entre le sensible et Pintelligible, s’ouprira pour toi une porte im-
mense dans la connaissance de la proportion existant entre le monde du Régne
et de la Vision, et entre celui du Caché et du Royaume» (2) (Q., 69). «Les
portes du ciel s’ouvrent pour ceux qui prient... Le fait que les portes du ciel
s’ouvrent et que Pon se trouve face 4 face avec Dieu est une métonymie pour
indiquer (la connaissance par) dévoilement» (3) (Zh., I, 152). Au sujet du
mystére de la prédestination: « Si tu en es digne, tu ouvres Pceil et tu vois; et
tu n’as besoin de personne pour te conduire» (4) (fh., IV, 84). «Des sug-
gestions qui ouvrent pour lui la porte du penser» (5) (fh., III, 67). Aprés la
lutte spirituelle et Papplication soutenue de Iesprit, «il ne reste plus qu’a
attendre ce que Dieu ouorira (des portes) de la miséricorde, comme il en a
ouvert pour les prophétes et les wali» (6) (Jh., III, 17).

2. INFATAHA: «s’ouvrir». Avec les mémes nuances que le terme
précédent.
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a) «La poursuite entre les deux armées des anges et des démons dans le
combat du cceur est permanente, jusqu’a ce que le ceeur s’ouvre pour Iune
d’entre elles; elle s’y établit et s’y fixe» (1) (Ih., 11, 24).

b) Le savoir «infus qui s’ouvre dnas P’intime du cocur sans cause habi-

tuelle du dehors » (2) (4., 111, 21),

3. IFTATAHA: méme sens que fataha. « Le sujet raisonnable ne sait
pas ce que Dieu ourre pour ses wali et ses prophétes des marques privilégiées
de son amabilité et de sa miséricorde » (3) (Z4., 111, 7).

4. FUTOH: «ouverture». « Nous considérions que cette douceur, ces
larmes et cette ouverture que le priant trouvait dans son cceur venaient du fait
que Dieu s’approchait du cceur. Du moment que cela ne peut signifier la pro-
ximité spatiale, il n’a d’autre signification que la proximité par la guidance,
la miséricorde et Pécartement du voile» (4) (Zk., 1, 152).

5. INFITAH: «ouverture »; le fait, pour une porte, « de s’ouvrir ». Au
sujet de la connaissance du Rith : « Le fait que cette porte de intime du ceeur
s’ouvre sur le monde de la Malakit s’appelle ma‘rifa et wildya; et Phomme qui
en est le bénéficiaire s’appelle wali et ‘arif» (5) (Ih., 111, 326).

6. MAFTUH: «ouvert». Toujours dans un sens métaphorique. « Les
portes du démon sont ouvertes vers son cceur (’homme); elles ne se ferment

pas; il s’agit de la concupiscence, de la colére, et de la jalousie » (6) (Jh., III,

26). « Le coeur a deux portes, 'une est ouverte sur le monde du Royaume (qui
est la Table bien gardée); Pautre est ouverte sur les cinq sens (accrochés au
monde du Reégne et de la vision sensible) » (7) (Zh., II1, 18).
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7. MAFTAH: «ouverture », « début ». Au sujet des « qualités cachées »
du péelerinage: « Faisons allusion & leurs débuts, de sorte que leur porte s’ou-
vrant..., il se dévoile... quelque chose de leurs secrets» (1) (Zh., I, 429).

8. MIFTAH (pl. MAFATIH): «clef». «L’exercice de la pensée est
la ¢lef de la connaissance et du dévoilement » (2) (Z4., 1, 306).

9. FIRDAWS: «paradis». Cf. Pexpression «le paradis supérieur », qui
désigne le domaine de la Malakit et de la connaissance exclusive de Dieu dans
PAu-dela, en opposition avec les plaisirs sensibles. Pour les croyants, il y a
dans PAu-deld des domaines différents, selon la nature de leur foi: pour
chaque fidéle, « le fait d’étre compté parmi les hommes de la droite ou parmi
les proches, le fait d’étre établi dans les jardins de PEden ou dans le Paradis
supérieur, tout cela est fonction du genre de la foi. Car la foi est double: une
foi par soumission aveugle & un enseignement..., et une foi par dévoile-

ment» (3) (Zh., IV, 24). Cf. aussi Ih., 1, 49; Ih., 1V, 337.

10. TAFARRASA: «juger, connaitre quelqu’un d’aprés les lois de la
physiognomonie ». « Il faut que le Skeikh se fie aux lois de la physiognomonie pour
connaftre le désirant» (4) (Ih., III, 67).

11. TAFARRUS: le fait de «juger quelqu’un d’aprés les lois de la
physiognomonie ». Le chant produit 1’état psychologique de la limpidité du
ceeur, «et durant de tels états psychologiques de limpidité a lieu la connais-
sance des choses cachées des coeurs; et il arrive que 'on désigne cette connais-
sance par jugement physiognomonique» (5) (Ih., II, 259). Cf. aussi Ih., II1, 22,
pour la considération du tafarrus comme un cas d’inspiration (ilham).

12. FIRASA: «lart de la physiognomonie», «jugement physiogno-
monique ». « Les hommes de la physiognomonie s’appuient, pour la connaissance
des traits du caractére, sur les formes apparentes du corps. Ils disent: le visage
et I'ceil sont le miroir du caché» (6) (fk., IV, 91). Le calife ‘Uthman reproche
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2 un homme, qui se présente A lui, un désir secret inavouable; ce dernier
se récrie: «Y a-t-il encore révélation aprés la mort du Prophéte? ‘Uthmin
répond: « Non, mais clairvoyance, manifestation, et jugement physiognomo-
nique véridique» (Jh., I1I, 21).

13. FADILA: «excellence», «supériorité». Entre deux tendances
extrémes, «le louable est le milien, et c’est cela Pexcellence; quant aux deux
extrémes, elles sont deux vices blamables» (1) (Ih., III, 47). Cf. « supériorité
de la pauvreté sur la richesse » (2) (Ih., IV, 173), «excellence du savoir » (Ih.,
1, 5), «excellence du jetine » (Ih., 1, 208), « excellence du séjour permanent 2 la
Mecque » (Zh., I, 218). Pour la défintion de la fadila, cf. Ih., I, 11. Cf. aussi
Zh., IV, 9, pour la différence entre «les ceuvres obligatoires » et «les ceuvres
surérogatoires » (3).

14. FATARA: «créer». « Tout homme a été créé avec la foi en Dieu,
bien mieux, avec la (possibilité de) connaitre les choses telles qu’elles sont » (4)
(1k., 1, 77). Sens coranique de Cor., VI, 79: « Je tourne ma face en hanif vers
Celui qui ¢réa les cieux et la terre » (BL., IIL, 681) = (Ih., I, 30, 149). Cf. aussi
Ih., 111, 349,

15. MAFTUR: «créé», « formé dans Porigine ». Au sujet des connais-
sances nécessaires: « L’homme se trouve, dés 'enfance, créé avec elles...; il ne sait
pas quand ce savoir s’est réalisé en lui; il ignore aussi d’ou il I'a acquis» (5)
(Ih., 111, 14).

16. FITRA: «création », « nature originelle » dans son intégrité, « con-
ception originelle ». Sens de Cor., XXX, 30: « Dresse ta face vers la Religion,
en hanif, selon la conception originelle quw’Allah a donnée aux Hommes »
(Bl., II, 425). Pour la mention du verset et son commentaire, cf. Jh., I, 77.

a) Se dit de la nature originelle d’une chose particuliére: « Quant au fait
que le mensonge est vilain, c’est 12 une chose que n’imposent ni la nature origi-
nelle de la faculté estimative, ni la nature originelle de la raison» (6) (Ms., 31).
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5) Mais se dit surtout de la nature originelle, de la conception originelle.
L’homme, «s’il se connait et connait son Seigneur, il saura qu’il est une
chose seigneuriale dans sa nature et dans sa conception originelle, et que, dans ce
monde sensible, il est un étranger » (1) (Zk., III, 326).

— «De par sa nature originelle, considérée dans son principe, le caeur est
apte, d’une fagon égale, 4 recevoir les effets de I'ange et ceux du démon » (2)
(Ih., 111, 24). Cf. aussi Ih., III, 46, 64. D’oli des possibilités d’erreur dans la
connaissance et de confusion entre les données de la faculté estimative et celles
de la raison (Ms., 30).

— Cependant: de méme que dans la constitution physique « considérée
dans son principe », ce qui emporte, c’est le sain équilibre du corps, «ainsi
tout homme nait équilibré et sain dans sa nature originelle; mais ses parents le
font juif, chrétien ou mage. C’est-a-dire que par ’habitude et ’enseignement
s’acquiérent les vices » (3) (Ih., I1, 52, 64; Ih., IV, II). D’oil les déformations
qui poussent a la controverse (Q., 90).

-— En principe donc, « tout cceur est, de par la nature originelle, apte 2 la
connaissance des réalités profondes» (4)... Il est apte & porter le «dépdt»,
i.e. «la Connaissance et la Confession de I'Unité » (Ih., I1I, 12). Pour le logion
connu relatif & ce sujet, cf. outre le passage cité, Zh., III, 13, 64; 1A, IV, 11.

¢) Le terme est parfois employé comme synonyme de raison considérée
dans sa pureté originelle: « Quant 4 la raison, j’entends par elle la rature origi-
nelle instinctive et la lumiére originelle...» (5) (Zk., I1I, 349).

d) Mouvement spontané ; tendance naturelle particuliére : « L’amour que le cceur
éprouve pour le bienfaiteur est une obligation contraignante impossible 2
écarter; c’est 14 une formation premiére, une nature originelle; il n’y a pas
moyen de la changer» (6) (fk., IV, 265).

17. FITRI: «relative & la fitra». « Les connaissances recherchées, qui
nexistent pas de par la nature originelle, ne peuvent étre péchées que par le filet
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des connaissances acquises» (1) (Zh., I, 12}. Cf. aussi Ms., 31; Q., 85; Ih.,
II1, 50, 326.

18. FITNA: «perspicacité », «sagacité», et aussi «faculté de perspi-
cacité, de sagacité », «intelligence » (dans le sens empirique du terme). Le
terme connote une connaissance par ressouvenir, rappel. Le dévoilement
«varie... selon les différents degrés de concentration, et les différents degrés
de la nature originelle dans la pénétration d’esprit et la perspicacité » (2)
({k., 1, 84). Dans Péchange d’un objet lourd et volumineux contre une petite
piéce de monnaie, ce qui est 4 considérer, cC’est, non pas son poids et son
" volume, mais sa valeur, «son esprit»; or cet «esprit... n’est pas saisi par Pceil
tout seul, mais par un autre sens de perspicacité qui est au-deld de Peeil » (3)
(1k., IV, 25).

19. FIQH: originellement, «la compréhension », « Pintelligence intui-
tive» d’une chose. Puis: «la science du droit musulman ». Explication du
terme par Ghazali: le terme, « dans sa signification originelle, désigne le savoir
et lintelligence... Mais, dans la terminologie des savants, il sert maintenant
a désigner le savoir ayant pour objet les lois imposées par le donné révélé, et
exclusivement relatives aux actes de ceux qui sont assujettis aux obligations
religieuses surtout » (4) (Ms., 3; cf. aussi Ms., 4). Le terme, employé tout seul,
doit étre pris dans son sens technique. Cependant, pour la position de prin-
cipe et les déformations, cf. Z}., I, 28 sq. Comparer avec k., I, 16 sq., pour les
domaines respectifs du figh en tant que science juridique et du savoir de 'Au-
dela. En général, toutes «les sciences religieuses sont le savoir de I'Au-dela »
(Zk., I, 12). Cf. aussi Jh., IV, 342: «Yintelligence de la religion..., Pintelligence
de Pici-bas » (5).

20. FAQIH: «le juriste». Toujours employé dans le sens technique:
«Le plus bas degré du juriste est de savoir que 1’Au-dela vaut mieux que
Pici-bas» (6) (Zh., I, 6).
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21. FIKR: «la pensée», «le penser », « exercice de la pensée ». Supé-
riorité du fikr sur le dhikr : « L’exercice de la pensée... est la plus excellente des
pratiques cultuelles; elle implique le souvenir, avec, en plus, deux choses: I'une
est le surcroit de connaissance, car Pexercice de la pensée estla clef de la connais-
sance et du dévoilement; Pautre est le surcroit d’amour. Le cceur, en effet,
n’aime que celui 4 la vénération de qui il croit, et la grandeur de Dieu ne se
dévoile... que par la connaissance de ses attributs... De Pexercice de la pensée
résulte la connaissance, de la connaissance la vénération, et de la vénération
Pamour. Le souvenir, lui aussi, produit la complaisance dans Pintimité (de
Dieu) (uns); et c’est 13 une sorte d’amour. Mais Pamour qui a pour cause la
connaissance est plus fort, plus durable et plus puissant. La proportion entre
Pamour de 'homme de la connaissance et la complaisance dans Pintimité
(de Dieu), chez celui qui pratique le souvenir sans clairvoyance parfaite, est
comme la proportion entre Pamour passionné de celui qui a vu de ses yeux
la beauté d’une personne et connu directement son bon caractére, et la
complaisance de celui qui a fréquemment entendu la qualification d’un indi-
vidu absent» (1) (Zh., 1, 306).

Cette distinction est capitale dans Pceuvre de Ghazali qui y revient sou-
vent. Cf. par ex.: Jh.,, I11, 190, 192; I., IV, 87, 272. Pour une définition du
Jikr, cf. Ih., IV, 363: « Penser consiste A se rendre présentes deux connaissances
dans le cceur pour en tirer une troisiéme » (2). A la méme page, on trouve
aussi la définition du tafakkur (qui est presque synonyme); pour ce qui dis-
tingue ce dérnier terme des autres qui lui sont plus ou moins synonymes
(tadabbur, ta’ammul, tadhakkur, i‘tibar), cf. le texte cité A tadhakkur.

22. FANIYA ou FANA.

a) «Disparaitre », « périr», « devenir néant ». Pour ’homme, « tout ce
qui a quelque rapport avec le monde... gérit... par la mort. Le monde, par la
mort, devient néant pour (cet homme) seulement, jusqu’a ce qu’il devienne néant
lui-méme lorsque le Livre aura atteint son terme » (3) (Zh., I, 272).
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b) Terme technqiue, dont le fand@ soufi est le masdar. Chez Ghazali, le
verbe prend le sens de « s’évanouir & soi-méme », « perdre la conscience psychologique
de sa propre existence », pour ne plus penser qu’a I'objet qui occupe le champ
de la conscience. « Il se détourne de soi-méme (de sa personne; cf. nafs), de
ses états psychologiques et de ses transactions; il devient comme ’homme
hébété plongé dans 'océan de la contemplation méme... Cet état, les Soufis
le désignent par I'expression: (I’homme) a péri pour lui-méme... La perfection
consiste & ce qu’il périsse 2 lui-méme et 2 ses états psychologiques; je veux dire
qu’il s’oublie, qu’il n’ait plus de regard pour lui» (1) (Zh., II, 256). « Il périt
@ lui-méme, c’est-a-dire qu’il oublié sa personne, ses états psychologiques, ses
stations religieuses, ses qualités; son intention est complétement absorbée par
le Bien-aimé» (2) (Ik., IV, 367). Cf. aussi Ih., IV, 28, 75, 276.

23. FANA’: «anéantissement », « annihilation». Méme sens et mémes
nuances que le verbe qui en dérive.

a) 11 est dans la nature de «P’ici-bas d’aller rapidement vers Panéantisse-
ment... Il promet la pérennité, puis ne tient pas sa promesse » (3) (Zk., I11, 185).
Cf. aussi Jh., II, 23; Ip., IV, 58, 89, 99, 265.

b) Au quatritme degré de la confession de I'Unité (cf. tawhid), le sujet
ne voit dans PEtre qu’une seule chose; c’est 11 1a perception des Justes; « les
Soufis I'appellent Panfantissement dans la Confession de PUnité, (L’homme)
alors, du moment qu’il ne voit qu'une seule chose, ne voit plus aussi sa
personne. Et du moment qu’il ne voit plus sa personne par le fait qu’il est
complétement absorbé par la Confession de PUnité, c’est qu’il a péri A
lui-méme dans sa Confession de ’Unité, en ce sens qu’il a péri en ce qui
concerne la vision de soi-méme et du créé» (4) (Zh., IV, 212). Cf. aussi
Ip., 11, 257; Ih., IV., 74-75, 213, 367.

24. FAHM: «le fait de comprendre », « intelligence » en tant gu’acti-
vité, mais aussi en tant que faculté.
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a) Au sujet de Pinterprétation personnelle, «il est permis 3 chacun de
tirer du Coran (des legons) selon la mesure de son intelligence et la capacité de
sa raison» (1) (Zh., I, 261). « Les hommes d’intelligence » (Zh., I, 261).

) Le Rak: sa connaissance est particulitre aux élites qui ne doivent pas
en parler avec ceux qui n’en sont pas capables... « parce que les intelligences
de ces derniers sont impuissantes 4 le connaitre » (2) (Zh., I, 89). Cf. aussi 5.,
II1, 52; Ih., 1V, 220.

25. FADA: «se répandre». «Si Dieu s’occupe du ceeur, la miséricorde
se répand sur lui» (Ih., III, 16). « De toute qualité qui se manifeste dans le
ceeur Peffet se répand sur les membres » (3) (Zp., I11, 51). « La lumiére de la
prophétie s’est répandue sur les Compagnons» (fh., I, 70).

26. FAYADAN: le fait de «se répandre», « déborder», « effusion ».
« A partir de I’dme psychique..., Peffusion des lumiéres de la vie, des sens, de
Pouie et de 'odorat, sur les membres, ressemble & Peffusion de la lumiére & partir
de la lampe qui est promenée dans les coins de la maison» (4) (Z4., I11, 3).
La manifestation des effets de 'amour: « Le cceur peut en déborder, et il est
impossible de résister a son éeoulement» (ou effusion) (5) (Ih., IV, 289).
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1. ISTIQBAH: «estimation appréciative» d’une chose, par référence
aux effets mauvais qu’elle peut avoir. Antonyme de istthsan. Ne pas suivre la
raison dans certains jugements de valeur se raméne au fait de se laisser guider
par « lestimation appréciative par référence aux bons ou aux mauvais effets, en con-
formité avec I’habitude ou Péducation regue» (1) (Ig., 169).

2. TAQADDASA: «étre pur», «sacré», «au-dessus (de la contin-
gence) ». (Méme sens que tanazzaha: éire transcendant). « Les Corporéistes
(affirment) que Dieu — Il est au-dessus et pur de ce qu’ils disent — est corps » (2)
(Q., 96, variante pour ta‘dla).

3. MUQADDAS: ce «qui est pur», «sacré», «au-dessus (des choses
contingentes) ». Méme sens que munazzah (transcendant). « Dieu est pur de (toute
détermination par le) lieu; il transcende les dimensions et les c6tés » (3) (Ih.,
370). Cf. aussi Ik, IV, 74. Cf. aussi, dans le méme sens, le participe actif
mugaddis (celui qui confesse la transcendance, le caractére sacré de Dieu)

(Ir., TV, 216).

4. TAQADDUS, TAQDIS: «I’état de sainteté», le fait de «jouir du
caractére sacré», « transcendance ». Méme sens que tanazzuh et tanzih. « La
perfection du caractdre sacré et de la transcendance n’est possible que pour
Un Vrai» (4) (fk., IV, 162). L'univers a besoin de créateur, « et par cette
nécessité qui est sienne, il proclame la transcendance de son Créateur » (5) (Zh.,
I, 92). Cf. aussi Ih., IV, 74; Ih., 1V, 214,
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5. QUDDUS: «saint», «sacré», «transcendant». Cf. Cor., LIX, 23;
BL., 111, 981. Le verset est cité 4 propos de la proclamauon du taqdu in k.,
1V, 293. Cf. aussi Jh., IV, 162.

6. MUQADDIMA: «prémisse», dans un syllogisme. Synonyme de
asl (cf. ce terme). « Il résulte nécessairement... de ces deux prémisses une con-
clusion nécessaire» (1) (Q., 45).

7. ISTIQRA’: «dénombrement », « énumération » (Descartes). Il con-
siste & « considérer des cas particuliers dans le but de porter sur eux tous un
jugement » (2) (Ms., 33). Dans la science juridique, «il procure la conjecture »
(Q., 63); en métaphysique, «il ne constitue pas une preuve» (Q., 96).

8. QURB: «proximité», le fait « d’étre proche» (de Dieu): « Le fruit
de la science est la proximité du Dieu des mondes; (elle permet de) se joindre
au monde des anges et de se lier A la région supérieure» (3) (Ik., I, 12; cf.
aussi Jh., 1, 47). 11 s’agit d’une « proximité par réalité intentionnelle, par la
nature et la qualité, et non par le lieu et la distance » (4) (Z4., I11, 7). Expli-
cation: « Les anges sont proches de Dieu... Celui qui les imite et cherche 4 leur
ressembler par les traits du caractére s’approche de Dieu... comme ils sont
proches. Celui qui ressemble au proche est proche » (Ik., I, 212). Méme expli-
cation en ce qui concerne Pimitation des prophétes (Zk., I, 216). C’est cette
proximité qui constitue la béatitude (Zh., IV, 76). Cf. aussi Ih., I, 153; Ih.,
1V, 23. Pour la hiérarchie dans la proximité de Dieu, cf. ., 85, ot Irafil
occupe la premiére place. Comparer avec F., 182: « Gabriel s’appelle... doué
de pouvoir auprés du Maitre de tréne (Cor., LXXXI, 20; B, II, 38), du
point de vue de sa proximité. » Le terme est antonyme de bu‘d (éloignement)
et de hijab (Ih., 23; Ih., 1, 153).

9. TAQARRUB: le fait de «se rendre proche», de «s’approcher»
(de Dieu). Méme usage technique que gurb. « Le médecin peut s’approcher
de Dieu par son savoir» (5) (Jh., I, 21).
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10. QURBA ou QURUBA: «proximité». Méme sens que qurb. Les
pratiquants qui sont dans I'illusion croient étre arrivés jusqu’a Dieu lorsqu’ils
«ont atteint les frontiéres de la proximité (qui met prés) de Dieu» (1) (Jk.,
111, 346). Cf. aussi Ih., I, 43.

11. MUQARRAB (pl. MUQARRABUN): « proche», celui qui jouit
du gurb. Les anges d’abord (I}., I, 242; pour la hiérarchie dans ce domaine,
cf. Ih., IV, 85); puis viennent les prophétes, les saints, les martyrs et les justes
(as-salikan) (Ip., 111, 55 et Ih., IV, 358). Pour P'imitation des prophétes qui
permet d’étre soi-méme proche, cf. Jh., I, 126. Pratiquement « les proches sont
Ies savants de I’Au-dela » (Zk., 1, 53). Aux « proches» en général s’opposent
les « hais » (mamgatin) (Ih., 1, 242). Dans ’Au-del3, parmi ceux qui ne sont
pas damnés, il y a distinction entre « les proches » et les « hommes de la droite »:
les premiers jouissent d’une fagon plus marquante de la « Vision de Dieu»
qui est le «plaisir supréme» (Jh., I, 259).

12. QARANA: «lier», «joindre». Dans le savoir, « du moment duc
Passurance est 4ide A Pobjet connu, le point de vue & comprendre devient
précis» (2) (Ms., 11). Cf. aussi Jh., III, 264.

13. QARANA: «étre en conjonction avec», « étre en liaison avec»...
La colére se dit métaphoriquement de Dieu, en ce sens qu’il est doué de vouloir,

ce qui lui permet de se venger, c’est-a-dire de faire souffrir le coupable. « Le

vouloir n’a pas de relation avec la colére en elle-méme, mais une qualité qui
est lide 4 lui (le vouloir)... et c’est de faire souffrir » (3) (F., 85). Cf. aussi Ih.,
111, 266.

14. IQTARANA: «étre lié a»..., «étre uni A». La vénération que
Pon éprouve envers Dieu est la résultante de deux sentiments: la conscience
de sa propre misére, et Pidée de la grandeur de Dieu. En effet « celui qui peut
se passer d’autrui... peut reconnaitre chez cet autrui la qualité de la grandeur.
Mais il ne ressentira pas de la vénération 3 son égard..., car le sentiment de
sa propre misére et nécessité n’est pas /i€ 4 sa connaissance de la qualité de la
grandeur chez autrui» (4) (Jk., I, 145). Cf. aussi Jh., 1, 113; Iy., 223.
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15. MUQARANA: «société », «liaison», «relation». La science de
dévoilement permet de comprendre «la réalisation de la béatitude dans la
compagnie du monde supérieur et la société des anges et des prophétes» (1)
(Zk., 1, 18). Cf. aussi Jh., I, 12,

16. IQTIRAN: le fait «d’étre lié », « associé », «association». Le fait
de couper le cou, et la mort qui s’en suit, «sont deux choses créées ensemble
par association, et ce de par la loi courante de I'habitude » (2) (fg., 223). Cf.
aussi Ig., 158.

17. MAQRUN: qui est «lié», «associé». La sévérité domine dans
les versets du Coran. La mention du pardon et de la miséricorde y est présente,
«mais life 3 des conditions telles que ’homme de la connaissance est impuis-
sant a les réaliser » (3) (Zh., I, 256). Cf. aussi Iq., 174; Ih., 11, 197; F., 93.

18. MUQTARIN: «lié», « associé », « concomitant ». Employé comme
substantif: « fait concomitant». La fin d’'un homme (gjal) indique le moment
dans lequel Dieu a créé la mort (de cet homme), que (cette fin) soit accom-
pagnée de la section du cou, ou de I’éclipse de la lune, etc... « Toutes ces choses,
4 notre point de vue, sont des faits concomitants et n’ont aucune influence de
cause 2 effet les unes sur les autres (4) (Ig., 223).

19. QARIN (pl. AQRAN ou QURANA’): « compagnon » (pl. qurana’);
« émule », « rival » (pl. agran). « La base de I'éducation des enfants est de (les)
garder des mauvais compagnons» (5) (Ih., II1, 63). Cf. aussi Jk., 1I, 208; Ik.,
IT1, 52 (les bons compagnons). « Le fait de vouloir le mal pour les émules et
les rivaux » (Zh., II1, 332). Cf. aussi Jh., 11, 210: «le fait de réduire au silence
les rivaux » (6).

20. QARINA (pl. QARA’IN): «fait concomitant», ce qui accom-
pagne un acte ou une chose et peut étre considéré comme un indice pour
Pidentification de I'objet postulé. Un des motifs de I’équivoque, en ce qui
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concerne le permis et le défendu: « Il se joint 2 la cause qui rend (Pacte) permis,
une désobéissance soit dans ce qui accompagne (I’acte), soit dans ce qui le suit,
soit dans ce qui le précede » (1) (Zh., I, 99). En ce qui concerne la certitude:
« Comme la véracité du médecin est connue par les faits concomitants aux cir-
constances et autres choses, ainsi doivent étre considérés comme indices de la
véracité de ’Envoyé des miracles et des faits concomitants 3 des circonstances »(2)
(13, 198). Dot la supériorité des Compagnons (Ih., I, 70) sur ce point: « Ils
ont eu une perception immédiate de la révélation... et ils ont saisi par les
indices concomitants des circonstances ce qu’il a manqué aux autres de voir.
Et il se peut que P'expression ne puisse pas rendre ce qui a été saisi par les
indices concomitants » (3) (Ih., 1, 15).

N.B. Le terme est trés employé par Ghazali dans ce sens.

21. QISHR ou QISHRA (pl. QUSHUR): «écorce». Tout ce qui
enveloppe ou recouvre une chose, soit naturellement, soit artificiellement.
Le terme est antonyme de lubb ou lubab; avec lui il forme un diptyque paraliéle
a celui de zakir-batin. « Toute pratique cultuelle a un aspect apparent et un
aspect caché, une édorce et une pulpe» (4) (., I, 212). Cf. pour le tawhid,
Ik, 1, 30; Ik, IV, 212; pour la «religion» (din), Ih., 1, 77; pour la science,
Ih., I, 3; etc...

22. IQTASADA: «se modérer», «garder le juste milieu». En ce qui
concerne le mariage: la nature tend... aux excés. « Peu s’y comportent avec
sincérité et modération » (5) (Ih., II, 36).

23. IQTISAD: «modération», «juste milieu». Antonyme de israf
(Ih., 1., 92). « Le juste milieu dans (I'usage) des moyens de vivre » (Ih., 11, 208).
« Le devoir inéluctable dans les fondements de la croyance est de s’y tenir dans
le juste milieu» (Ig., 1) (6). D’o «le juste milieu de la croyance » (7) (Ig., 90;
215 etc...). Cf. aussi Ih., I1, 41; Ih., IV, 66.
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24. QADIYA: «proposition» (en logique). Toute prémisse se compose
de deux «concepts» (ma‘na) liés Pun a l'autre; « P'ensemble s’appelle propo-
sition; et les lois des propositions sont nombreuses» (1) (Ms., 23).

25. QATI‘: «convaincant», «qui coupe court a toute hésitation »,
« formel », « péremptoire ». « La preuve péremptoire » (2) (F., 90). Si le disciple
est incapable de saisir le sens de la formule dogmatique, son maitre « lui en-

joindra de se tenir 4 la croyance ferme qui coupe court & toute hésitation » (3)

(Zh., II1, 67). Cf. aussi Ih., IV, 221. Comme substantif (pl. gawati): «les dé-
clarations formelles de I’enseignement révélé » (4) (Zh., IV, 24). On rencontre
gat‘i une fois (Q., 66).

26. QAT*: «solution, réponse convaincante, définitive, qui coupe court
a toute hésitation ». A propos de certains cas relatifs & la notion d’asldm : « Ge
sont 12 des sujets juridiques conjecturaux... L’incapable dans les sciences ne
doit pas croire qu’il faille chercher (dans I’étude de ces cas) la solution définitive
par le fait que I'habitude a été prise de les traiter dans la technique du kaldm
dont le but serait de faire aboutir & la solution définitive » (5) (Ih., 1, 106). Em-
ployé adverbialement (gat‘an), le terme signifie « absolument », « assurément »,
« avec certitude »: « il sait avec certitude », « d’une fagon absolue » (6) (Ih., 111, 67).

27. QALB (pl. QULUB): le ceeur.

A. L'organe physiologique. En ce qui concerne « certains organes, ’homme
cesse de vivre, lorsqu’ils cessent de vivre, comme le ceur, le foie, le cerveau,
et tout organe qui, par son absence, fait que la vie manque » (7) (f&., I, 142).
Pour la définition, cf. aussi Th., I, 48; Th., 111, 3; Zh., IV, 23. Il est nettement
distingué (cf. les références) d’une réalité psychologique désignée par le méme
terme.

B. Réalité psychologique spirituelle : il s’agit d’une réalité unique, mais
ayant des fonctions diverses: elle est un centre et un principe de forces et de
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tendances caractérielles; elle est le principe et la source de la connaissance;
dans les deux cas c’est ’homme lui-méme qui est désigné par le terme, mais
I’homme dans sa nature idéale, sa raison d’étre, sa réalité intelligible, « son
ame », c’est-a-dire sa quintessence.

1. Centre et principe de forces et de tendances caractérielles. Le troisiéme degré
de la purification consiste a « purifier le czur des traits de caractére blamables
et des vices haissables» (1) (Jh., I, 111). «La concupiscence du cceur et le
penchant de Pame » (I}., I1, 44), sources de fautes dans le mariage. « Le cceur
de ’homme se trouve partagé entre la troupe de Pange et celle du démon;
et par leur intermédiaire, Dieu remue et retourne les ceurs» (F., 185). I’olr
Vinconstance du cceur. Cf. & ce sujet Ih., ITI, 39 sq. « La rapidité avec laquelle
les ceurs varient, et les sortes de ceeurs dans le changement et la constance. »
«Du point de vue de la constance dans le bien et le mal et de leurs allées
et venues entre les deux, les ceurs sont de trois sortes: un ceur paré de la piété...,
un ceur entrainé par la passion..., et un ceur partagé entre le bien et le mal»
(Ih., 111, 340). Cf. aussi Zh., IV, 8, ob le ceur est décrit comme un champ de
bataille entre la raison, armée des anges, d’une part, la concupiscence et la
colére, armée du démon d’autre part. L’usage du terme en ce sens est trés
fréquent dans PIhyd’ surtout. Cf. surtout: Jh., II1, 17, 39 sq.

2. Le coeur principe et source de la connaissance.

a) «Penser veut dire rendre présentes dans le ceur deux connaissances
pour en tirer une troisiéme » (2) (Z4., IV, 363; comparer avec Ms., 34).

— Cette connaissance peut étre un fasdig : « La foi désigne le tasdig...;
et pour le tasdig il y a un lieu propre qui est le ceur » (3) (I, 1, 103). Cf Ih.,
111, 4: la raison est le lieu du sa voir.

— Elle peut étre un i‘tigdd : « Du moment que le ceur croit que ce qui
nuit et ce qui procure Putile, et qui fait vivre et fait mourir, c’est Dieu, il se
mettra aussi en garde contre le démon » (4) (., 111, 272). Cf. aussi Ig., 46-47;
Ik, 1, 83; Ih., IV, 156.

— Mais c’est surtout comme principe et source d’une connaissance supé-
rieure que le cceur est mentionné. Tout autant que la raison (Ih., 111, 4), «le
cceur est le lieu de savoir» (Zk., ITII, 11). « Celui & qui le Vrai se dévoile de
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lui-méme et qui saisit par une perception de son ceur et non par une accepta-
tion par oui-dire, celui-la est assuré du Vrai» (1) (Zk., IV, 197). Ce point
de vue est une application de Cor., XXXIX, 21: « En vérité, en cela certes
est une édification pour ceux doués de coeur »; comparer avec (BL, I, 514)
(Ik., 1, 45). Cf. aussi Ih., I, 44; Ih., 11, 111; Ik, 111, 132. Cf. aussi la recom-
mandation souvent répétée de n’écouter que «la sentence du ceur» (2)
(Ih., 1, 202; Ih., 11, 93; I., 111, 87, etc...).

b) Cependant si le coeur connait, c’est par un principe dont il est doté.
Dans les séances de chant religieux, «le gofit du chant entendu par le cour
aprés Parrivée de la voix A Pouie est saisi par un sens intérieur au ceur;
celui qui en est dépourvu sera sans nul doute privé de la jouissance » (3)
(Ih., 11, 247). « Dans le ¢eur il y a un instinct... Le ceur se distingue des autres
parties du corps par une qualité au moyen de laquelle il saisit les réalités inten-
tionnelles qui sont hors de la portée de 'imagination et des sens » (Zh., IV, 264).
Ainsi, en ce qui concerne les souffrances du tombeau, «ce qui les saisit... c’est
une partie du ceur ou de Paspect caché (de 'homme)» (4) (Ig., 216). Ce
principe par lequel le cceur connait s’appelle encore «'ceil du ceeur » (Zk.,
1V, 428), «la pupille du ceeur » (Zk., IV, 429), « Pintime du cceur » (sirr al-qalb)
{Ih., 1, 89), ou encore le «coeur » tout court (f4., I'V, 255). Autant de déno-
minations qui indiquent la raison. Cf. I}., IV, 255, 264. Cf. aussi /k., I11, 14:
«Le ceur est comme Pceil, et Pinstinct de la raison y joue le role de la
capacité de vision dans Pceil » (5) Cf. aussi Ms., 22.

3. Donc le cceur en tant que tel n’est pas le principe formel de la con-
naissance dans I’homme.

a) En général, il indique le for interne, Uaspest caché de ’homme, par

opposition 4 son «aspect apparent», les « membres» (jowarik), «le corps»
(badan) (Ih., 1, 17, 18). «Le ceur est hors de la portée de la juridiction du

fagik» (6) (Ih., 1, 12).
— 11 est identique & nafs et & rih, selon la seconde acception indiquée
A Ih., I11, 3-4. Comme la nafs (cf. Ms., 17-18), il est un miroir qui, une fois
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poli, réfléchit fidelement le réel (Zk., 111, 10 et passim). Cela n’arrive que lors-
qu’il est dans I’état idéal de sa conception originelle (bi ’I-fitra), c’est-a-dire
apres sa purification par la discipline spirituelle (cf. Zf., IV, 11). Et c’est en
I’envisageant de ce point de vue que Ghazali, a la suite du Sker* (Ik., 111, 3),
le considére comme le principe de la certitude et le lieu du savoir infaillible
(Zh., 1, 63). 11 est alors «la nafs apaisée» ou encore le Rih dont le centre
d’attache dans le corps humain est le coeur de chair. « Celui qui va vers Dieu...
c’est le coeur 4 Pexclusion du corps. Et je n’entends pas par cceur la chair
sensible, mais il est un des secrets de Dieu — et le sens ne peut le saisir — il est
une de ses réalités subtiles. 11 est tant6t désigné par le terme riih, et tantdt par
la nafs pacifiée. Le Shar‘ le désigne par le terme ceur, parce qu’il (le ceur) est
la monture immédiate de ce secret; et par lui tout le corps est devenu une
monture et un instrument pour cette réalité subtile» (1) (Zh., I, 48).

b) Mais comme le Rik (cf. rith), comme la nafs (cf. ce terme), le cceur
n’est pas seulement un des éléments constitutifs de ’homme; il est I’komme tout
court, envisagé dans sa réalité idéale: un principe de connaissance, et d’une
connaissance de Dieu dans le cadre du Shar. De par sa « conception originelle »
(fitra), 1a propriété essentielle du cceur, comme celle de 'homme, est « le savoir,
la sagesse et la connaissance » (J4., 111, 54; comp. avec Ih., I11, 7); il est doué
« de savoir et de vouloir » (Z., IT1, 7); il est le responsable devant Dieu des actes
faits dans Pici-bas (Zf., 111, 3). Comme le cceur, et le Rih, Phomme est « une
chose seigneuriale » (amr rabbani) (Ih., 111, 326). Cf. aussi Jh., 111, 347: «Le
premier voile entre Dieu et le serviteur c’est le serviteur lui-méme. 11 est lui
aussi une chose seigneuriale il est une des lumiéres de Dieu; je veux dire Pintime
du ceur dans lequel la réalité profonde du Vrai apparait avec éclat» (2) (cf.
aussi Jh., II, 257). Et pour ce qui concerne la vie dans I’Au-dela, aprés la
mort, contre ceux qui n’admettent pas la résurrection des corps: « Tu connais
la réalité profonde des choses par le ceur; or le ceur ici désigne PEsprit... Et
jentends par Esprit la réalité qui, dans 'homme, saisit les connaissances...
Et Phomme, au vrai, est la réalité qui saisit les connaissances, les souffrances,
et les plaisirs; et cela ne meurt pas, c’est-a-dire ne devient pas néant. La mort
indique que cette réalité cesse d’utiliser le corps (comme instrument visible)...
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Et Phomme, en réalité, c’est son moi (cf. nafs), son Esprit; et tout cela reste,
ne meurt pas» (1) (Ih, IV, 420).

N.B. Arbab al-quliib : «les hommes de coeur». Méme sens que arbab
al-basa’ir. Cf. Ih., 1, 72; Ih., 11, 219; Ih., 111, 35; Ih., IV, 259 etc... L’expression
revient trés fréquemment et désigne «les savants de PAu-dela ».

28. QALLADA: «suivre, accepter sans discussion le point de vue
d’autrui ». « Qu’il le suive et qu’il laisse de coté son point de vue » (2) (Ik., I,
45). Cf. aussi Ih., 1, 69; Ih., 11, 235; Ih., IV, 363 etc...

29. MUQALLID: celui «qui accepte aveuglément un enseignement
donné». Un des obstacles qui empéchent le fidéle d’arriver au dévoilement:
« Qu’il suive aveuglément un systéme entendu et regu par simple acceptation, et qu’il
sy fige... sans y étre arrivé par clairvoyance et perception» (3) (Ik., I, 255).
S’oppose & mujtahid (cf. ijtihad) (Ms., 6; Q., 89), a “arif ({k., 111, 20). Cf. aussi
Ih., TV, 25,

30. TAQLID: «acceptation aveugle d’un enseignement donné». «La
foi du commun des fideéles, c’est la foi par pure acceptation aveugle d’un enseigne-
mert donné... Comme ils 'ont entendu, ils Pont accepté, s’y sont tenus fermement,
en toute tranquillité¢ d’ame. Il ne s’est rien présenté A leur esprit qui soppose
a ce qui leur a été dit; et ce, par la bonne opinion (qu’ils avaient) de leurs
peres, méres et maitres. Et dans cette foi... il n’y a pas dévoilement, clairvoyance
et dilatation de la poitrine 2 la lumitre de la certitude. L’erreur en effet (y)
est possible » (4) (7h., 111, 13). Cf. aussi Ig., 169; Ih., I, 69, 83. 1l peut y avoir
un « taglid erroné» et un «taglid vrai» (Ih., 1, 255). Cf. aussi ., IV, 4, 50:
taglid antonyme de tahgig (cf. ce terme). ’

31. TAQLIDI: «relatif au taglid»: « une croyance par acceptation aveugle
d’un enseignement donné et par adhésion de foi» (5) (Jh., 11, 255). Cf. aussi Ih.,
IV, 24, 146.
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32. QALAM: «stylet ». Sens technique: « Le stylet désigne une créature
de Dieu; Dieu lui a donné pour réle d’étre cause que les connaissances soient
gravées dans les cceurs des hommes » (1) (Jk., 111, 14). Cf. avssi Jh., IV, 216
sq., 376, et surtout F., 182.

33. MAQAM.

a) «Demeure», «séjour»: «Pexcellence du séour 3 la Mecque » (2)
(Zh., I, 218). Cf. aussi Ih., 11, 219 et Ih, IV, 27, ol il est question des
différentes demeures (ciel, enfer ou limbes) dans ’Au-dela.

b) «Cas», «situation, « domaine». Au sujet de Pinterprétation ayant
pour vbjet les textes révélés: « Dans ce domaine, il y a... excés et juste milieu » (3)
(1., I, 92). Au sujet de Pauméne légale que le fidtle doit toujours considérer
comme minime: « Du moment que sa situation exige qu’il considére I’Au-dela
et qu’il donne (Paumoéne) en vue de la récompense, il ne surestimera pas ce
qu’il donne; il en attend le multiple » (4) (fk., I, 196).

¢) «Dignité», «ordre de dignité». «La dignité de la prophétie» (Jh.,
I, 197). « Les dignités des savants et des wali» (Ih., I, 98). Pour les anges:
« Chacun se trouve dans un ordre de dignité bien précis» (5) (Zk., IV, 105).
Cf. aussi Th., II, 21; Ip., I1I, 7.

d) «Demeure », «station». Sens technique religieux. « Les stations de
la foi» (Ih., IV, 307), «les stations de la confession de P'Unité » (Zh., IV, 221),
«les stations de la religion» (Ih., IV, 331), «les stations honorables» (IA., 1V,
367). D’ou « 1a station de la disponibilité » (Ih., IV, 221), « la station de ’amour »
(Zh., TV, 256) (6). Et ainsi de suite pour chacune des «vertus positives»
{munjiyat). Pour la différence entre magam et hal, cf. hal, sens a.

Ce sens est trés fréquent dans le quatri¢me volume de IZhyd’; pour les
autres volumes, cf. aussi Th., 1, 32; Ik., 11, 256; If., 111, 301, etc...

34) QIYAMA: «résurrection». Cf. Jh., IV, 57: les deux résurrections;
la mineure, qui indique le jugement particulier immédiatement aprés la mort,
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et la majeure, qui indique celle précédant le jugement général. Terme peu
employé. Cf. Ik, 1, 52; Ih., 1, 90; Ih., I, 130-131 et Ih., IV, 437-438.

35. QASA: «rapporter quelque chose & une autre», «comparer »,
« mesurer », « porter un jugement sur une chose en se référant i une autre »
prise pour mesure. Contre celui qui prétend imiter I’exemple des Compagnons
« il compare les anges aux forgerons » (1) (Zh., II, 122). « La beauté de la Pré-
sence seigneuriale et sa Majesté ne sauraient étre prises comme mesure d’une
quelconque autre beauté et majesté » (2) (Zh., IV, 297). « Juge ce que tu n’as
pas entendu par ce que tu as entendu » (3) (Zk., I, 126), Cf. aussi Iq., 150, 191;
Ih., 111, 85.

36. MUQAYASA : « comparaison », « analogie ». Les hommes ne peuvent
comprendre les attributs de Dieu qu’a travers les leurs propres; alors «ils
imaginent cela par une sorte d’analogie» (4) (Ih., 1, 89). Cf. aussi Q., 94;
Ih., 11, 260.

37. QIYAS (pl. AQYISA).

a) Le fait de « comparer une chose 4 une autre prise pour mesure »,
«rapprochement ». « Notre mépris pour les changeurs de monnaie, lorsqu’ils
sont comparés aur rois, n’est pas signe chez eux d’un état méprisable lorsqu’il
sont comparés aux balayeurs» (5) (Zh., I, 47). Cf. aussi Jh., I, 126.

b) «Raisonnement par analogie », « référence », «illation »; d’oit « point
de vue rationnel » comme ra’y.

« Le ratsonnement par dnalogie... est Paffirmation d’un jugement au sujet
d’une chose par référence 4 un autre. Exemple: Paffirmation des corporéistes
que Dieu est... corps... parce qu’il est agent. Il résulte qu’il est corps par
analogie avec les autres agents» (6) (Q., 96). Ce qui est pris pour mesure
de référence s’appelle la « donnée fondamentale » (asl). D’oui: « La preuve est
ou bien une donnée fondamentale, ou bien une référence 4 une donnée fonda-
mentale (7) (Ig., 251). Cf. ibid, I'exemple donné. Ordinairement ce asl est ou
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bien une donnée immédiate de ’expérience, ou bien un enseignement positif,
D’oli antonymie entre d’une part giyds, d’autre part, nass (texte positif),
iyma‘ (consensus de la communauté) (Jh., 1, 61; ., 11, 238), athar (Ih., I1, 93),
nagl (enseignement transmis) (fh., IT1, 260), ta‘lim (enseignement) (Q., 41).
D’ou aussi la synonymie avec i‘tibar (Ih., 11, 48) et ra’y, et le discrédit jeté sur
Pun et ’autre dans le domaine de la métaphysique: « Le point de vue rationnel
et le raisonnement analogique sont intuition divinatrice et conjecture; ils ne pro-
curent pas la fraicheur de la certitude » (1) (Q., 45).

D’ordinaire la mesure de comparaison est mentionnée. Les ablutions
peuvent se faire avec une eau dont la pureté légale est douteuse; la donnée
fondamentale, dans ce cas, est 'exemple de Muhammed faisant verser, dans
ce but, de Peau d’une jarre prise & une chrétienne. D’oi1: « La sentence est
prononcée en vertu de la donnée fondamentale... par référence a la jarre de la
chrétienne » (2) (Ih., 11, 98).

Parfois cependant on trouve le terme giyds tout seul; la mesure de com-
paraison n’est pas mentionnée; il faut traduire alors « ce qui parait conforme
4 la juste mesure» ou «ce qui parait juste ». Exemple: un homme promet
4 Dieu de ne pas réclamer des réparations prévues par la loi, au cas ot il aurait
été 1ésé par la calomnie ou la médisance. « $’il revient sur sa décision et réclame
ce qui paraft conforme & la juste mesure, Cest qu’il en est (de ces droits) comme des
autres droits» (i.e. qu’ils lui seront reconnus» (3) (Zh., III, 134).

On trouve aussi le terme sous la forme comparative. A propos d'un cas
discuté en ce qui concerne le permis et le défendu dans le contrat de vente:
mention des opinions, avec indication de la plus probable accompagnée du
Jjugement: «et ce qui parait plus conforme & la juste mesure, C’est que cela est
exact» (4) (Zh., II, 99). Cf aussi Zh., II, 103.

¢} «Le raisonnement sous forme syllogistique ». Au début de tout rai-
sonnement syllogistique dans I’Igtisad : «la mise en ordre du syllogisme » (3.,
62), «nous ordonnons le syllogisme » (Ig., 80) (5). Cf. aussi Ms., 21, et surtout
25 ot la forme de raisonnement 4 deux termes des fugahd’ est rejetée et rem-
placée par celle A trois termes du syllogisme artistotélicien. Cf. aussi J5., IT1,
324-325, etc...
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38. QUWWA.

a) «Force», «capacité». Au sujet de I’Ascension sensible vers Dieu:
«cela est particulier & la force de la prophétie» (Q., 63). Cf. «la capacité de
courir..., de porter» (/k., I, 11); «la force du savoir et du nazar » (cf. ce terme)
(Ik., I, 40); et surtout: «la force de la foi» (Zh., IV, 24), «la force du cceur »
(Ih., 1V, 122), «la force de la certitude » (ibid. et Ih., I, 65 sq.), «la force de
la certitude et de la connaissance» (Zh., IV, 188) (1).

b} Force dans le sens du latin virtus : « La force du savoir, la force de la
colere, la force de la concupiscence, et la force de la modération entre les trois
premiéres » (2), dont la derniére est le facteur de P’équilibre caractériel qui
constitue «le bon caractére» (Zfk., III, 47 sq.).

¢) «Faculté de connaissance »; Ms., 22: « Convenons d’appeler faculté
le principe de la connaissance ». Vient ensuite I’énumération:

— «la faculté de la vision»;

— «la faculté de T'imagination» (I’imagination);

— «la faculté conservatrice » (3), (la mémoire) que ’homme a en commun
avec les animaux.

Puis:

«Tu as aussi une faculté honorable... par laquelle ’homme se distingue
de la brute; elle s’appelle raison. Et, mon Dieu, il y a en toi une quatriéme
faculté appelée pensante; son rdle est de pouvoir détailler les images qui sont

dans Pimagination, les découper (en partie) et les recomposer » (4) (Ms., 22).
Pratiquement cependant, Ghazali ne tient pas compte de cette derniére dis-

' tinction. Cf. aussi Ih., IIL, 5, 6, 8, 12, 14-15, et Ih., IV, 363-364.
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1. KARAMA (pl. KARAMAT): «faveur », « prodige ». Le terme n’est
jamais mentionné avec définition. Il se trouve trois fois dans ' Ihyd’. Dans Ih.,
I11, 22 et fh., IV, 307, il semble bien indiquer les miracles propres aux wali,
distincts des mu'jizdt qui sont réservés aux prophétes; dans Ih., ITI, 67, c’est
la notion dans sa généralité qui parait étre désignée: le désirant adonné au
dhikr et au fikr sera peut-étre arrété par des obstacles venant de « Porgueil, de
Phypocrisie et de la joie (ressentie & Poccasion) de ce qui apparait des pre-
miéres faveurs» (1) (Ih., II1, 67).

2. KASHAFA (passif: kushifa): «dévoiler», «faire apparaitre ».

a) Sens immédiat: « écarter un voile » ou tout autre obstacle qui dérobait
Pobjet aux regards. D’un logion attribué i ‘Isa parlant aux apétres:« Que
faites-vous lorsque vous voyez votre frére en sommeil et que le vent a écarté
son vétement? Nous le voilons, dirent-ils, et nous le couvrons. I1 dit: ou plutét
vous dévoilez ses parties honteuses» (2) (Zh., II, 156). Cf. aussi Ih., I, 245,
275; Ih., 111, 186.

b) «Découvrir », « mettre & nu» les pensées intimes, le for interne: par
le chant, «les cceurs... découvrent... leurs malices et montrent leurs traits
bons» (3) (Ih., I1, 237). Cf. aussi Ig., 153; Q., 94; Ik., IV, 181.

¢) «Dévoiler », « faire apparaitre clairement » une vérité rationnelle, une
connaissance quelconque: celui qui se donne d’un objet une définition réelle,
en « dévoile la nature en mentionnant tous les éléments essentiels » (4) (Ms.,
11). Au sujet d’une balance erronée (syllogisme), le batinite se le fait expliquer
par Ghazali en disant: « Je veux que tu me dévoiles le défaut de cette balance,

CoLLSI Bl e st e ol bl et (1)

Jr JB Lty i WG L wy s o WU S f:,L 131 Opaas S (2)
C e 0SS

et ol Lol g L cdisS L Guldt (3)

CoB e S i e 25 (9)

LEXIQUE DE GHAZALI 243

d’une fagon claire dont jc ne douterai pas» (1) (Q.., 97). Cf. aussi Jhya’ presque
a toutes les pages, surtout dans le quatriéme volume.

d) Le terme s’emploie d’une fagon spéciale, au passif surtout, pour la
connaissance des prophétes, & qui « a été dévoilée la réalité profonde des choses...
et ce, par le fait que la nature de PEsprit leur est dévoilée » (2) (Ih., 111, 326).
Et de toutes « ces choses qui ont été dévoilées aux prophétes, certaines 1’étaient
par Porgane de la vue et d’autres par la basira (cf. ce terme); le tout a été appelé
vision » (3) (Ih., 1, 77).

¢) Le terme s’emploie enfin dans un sens technique: dévoiler, dégager la
signification intelligible contenue dans exemple concret ou I'image sensible, surtout
dans les songes (cf. rw’ya sadiga) : « A certains le monde a été dévoilé dans I'image
d’un cadavre, et le démon, dans 'image d’un chien; il était assis sur ce cadavre
et y appelait les hommes » (4) (Zh., I, 152). Dans ce sens, le vocable fait partie
de la théorie du mulk et de la malakit, et du systéme de la ma‘rifa, en général.
Pour un résumsé rapide, cf. Q., 70, ol est cité le verset coranique qui sert de
justification: « Nous £’ avons 6t ton voile et, aujourd’hui, ta vue est pergante » (5)
(Cor., L, 22; BL, 11, 176). Mais cela ne se réalise pleinement que dans ’Au-dela,
apres la mort (fh., IV, 20). Pour la mesure possible ici-bas, cf. Ih., 111, 34-35.

N.B. Clest de ce verset que tire son origine Pexpression « 6ter le voile »,
trés souvent employée pour signifier Pexplication ou simplement Iexposé
détaillé d’un sujet, d’une vérité rationnelle. Cf. Iy., 159; Ms., 30; Q., 78; Ih.,
1, 153; Ih., 1I, 114 etc...

3. INKASHAFA: «se dévoiler », «apparaitre avec clarté». Mémes
nuances et mémes emplois que kashafa. Se dit surtout 4 propos de Pintelligence
du sens caché du texte: au sujet de ensemble du Credo sunnite, il fait partie
des actions des cceurs... « Nous nous sommes constitués serviteurs (cf. ta‘abbada)
pour Penseigner {de sorte qu’il soit appris) par simple acceptation et croyance,
par un propos que le coeur forme 4 son sujet, et non pour aboutir 4 ce que ses
vérités profondes se dévoilent & nous» (6) (Ik., I, 89). Cf. aussi Ms., 28; Ih.,
1, 218; Ik., 111, 318; Ih., IV, 315.
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4. KASHAFA: mémes sens et emplois que kaskafa; mais du point de
vue grammatical, la personne & qui 'on dévoile est 4 ’accusatif. Le verbe est
employé surtout au passif kishifa : «il lui a été dévoilé», «il lui apparut».
Aux privilégiés, «les secrets sont dévoilés durant le sommeil » (1) (Zk., I, 311).
Cf. aussi /., II1, 10.

5. ISTAKSHAFA : «chercher 4 connaitre, 2 6ter le voile». Se dit
surtout au sujet du for interne que I'on cherche A connaitre chez les autres:
«11 cherche a connaftre les aspects cachés relatifs aux états d’ame des hommes
de bien» (2) (Ik., I, 198. Cf. aussi la recherche en vue de connaitre unc vérité
rationnelle: Q., 85. ’

6. KASHF: «dévoilement», «écartement» de tout ce qui couvre.
Magdar de kashafa. Mémes nuances et mémes usages que le verbe. « Le pro-
phéte demande (4 Dieu) l’écartement d’une peine et la fin d’une affliction » (3)
(Ig., 71). «L’écartement du voile» (Ih., I, 153; Ih., 11, 88); «le dévoilement
et la perception 2 la lumiére de la clairvoyance » (4) (Zh., I, 255; Ip., 11, 212;
1k, 111, 14); «le dévoilement et la connaissance » (Ih., I, 306); «le savoir et le
dévoilement » (Ih., IV, 69); «le dévoilement et Péclaircissement» (5) (Zh., IV,
119). Le terme est fréquemment employé dans Plgtisad et le Mustasfa aussi
bien que dans PJhya’; et surtout au sujet de la foi réfiéchie et vivante, qui
s’oppose a celle acquise par pure acceptation. La foi alors désigne « la croyance
basée sur la certitude et obtenue par voie de dévoilement, de dilatation de la poi-
trine et par perception immédiate 4 la lumiére de la clairvoyance » (6) (Zh.,
1, 107). Cf. aussi Ik, III, 13, 14; Ik, IV, 24. Cf. aussi If., IV, 218: kashf =
bayan, i.e. « exposé clair et détaillé ».

7. KASHFI: «relatif au dévoilement», «obtenu par dévoilement ».
«Une certitude réelle obtenue par dévoilement» (Ih., 11, 255); «une foi obtenue
par dévoilement » (Ih., IV, 24) (7).
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8. KASHIF: «qui dte, écarte le voile », «qui dévoile». Participe actif
de kashafa. Souvent utilisé dans Pexpression « éter le voile ». Devant une diffi-
culté au sujet d’une question quelconque: « ce gui 8te le voile a cela, c’est que... »
(Ig., 158); «la vraie (solution) qui dt le voile» (lh., I, 75); «la définition
réelle est ce qui dévoile la quiddité de la chose, et pas davantage » (Ms., 10) (1).
Cf. aussi fh., III, 48.

9. MAKSHUF: «dévoilé », «exposé aux regards». Participe passif de
kashafa. « La femme exposéee aux regards ou cachée par un rideau» (2) (Zk., I1,
237). « Ce dont Pindice est apparu n’est pas caché, mais dévoilé» (3) (Ih., 11,
285). Cf. aussi th., I, 63; Ih., 111, 26; Ih., IV, 119.

10. INKISHAF: le fait « de se dévoiler », « le dévoilement ». Masdar de
inkashafa, avec les mémes nuances. « Le dévoilement du vrai (de lui-méme) et
P'écartement de Péquivoque » (4) (Zh., I, 85). Cf. aussi 4., I11, 310; Ip., IV, 266.

11. MUKASHAF: le «sujet du dévoilement », celui qui en est favorisé.
Participe passif de kdshafa. Terme technique propre au systéme de la ma‘rifa;
ne se trouve ni dans Igtisdd, ni dans le Mustasfa; trés fréquent dans le qua-
tri¢me volume de Jhya’ surtout. Il est employé comme substantif et an pluriel
externe (mukdshafin, mukashafin). « Les dévoilements ne se réalisent qu’aprés
le dépouillement de sa personne (cf. nafs) et Pinattention 4 soi-méme et 2 sa
passion. Et puis, ces dévoilements sont particuliers, selon les situations de celui
qui est sujet du dévoilement» (5) (Ih., 1, 259). Cf. aussi Ih., I, 242. Les privilégiés
«qui sont favorisés du dévoilement de la lumiére du Vrai» (6) (Zh., IV, 220).
Cf. aussi Jh., III, 35. Expression synonyme: «les hommes du dévoilement »
(cf. mukdshafa).

12. MUKASHAFA: «dévoilement». Terme technique; ne se trouve
que dans UThya® et le Faysal. S’oppose & mu‘dmala.

a) Sens subjectif: le dévoilement en tant qu'acte de connaissance. Plu-
sieurs définititions.
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— Aprés Pénumération des vérités dogmatiques, objet de dévoilement:
« Le savoir de dévoilement consiste en ce que le voile se léve pour que la clarté
du vrai dans toutes ces choses apparaisse avec un éclat qui tient lieu de vision
par les yeux, vision dont on ne doute pas» (1) (Zk., I, 18).

— «Le but du dévoilement est la connaissance de Dieu... Et je n’entends
pas par la la croyance que regoit le fidéle du vulgaire par héritage..., ni la
voie de I’agencement du discours et de la controverse... comme c’est le but de
mutakallim. 11 s’agit plutdt d’une sorte de certitude, fruit d’une lumiére projetée
par Dieu dans le cceur d’un serviteur qui a purifié son intérieur... A tel point
que (cette certitude) atteint le degré de foi d’Abu Bakr » (2) (Zk., I, 46). D’ou
«la lumitre de dévoilement» (3) (Ih., IV, 153). « La connaissance qui jaillit
spontanément, et le dévoilement» (4) (Ih., I1I, 50). « Les portes du dévoilement
s’ouvrent» (5) (Zk., IV, 213). Cf. aussi /4., I, 152, 259; Ih., I11, 168, 243, 245,
248, 269, 287.

b) Sens objectif: les vérités, objets du dévoilement. Leur ensemble cons-
titue la «science du dévoilement », c’est-a-dire « celle dont le but est exclu-
sivement le dévoilement de P'objet de connaissance» (6) (Zh., I, 4). Pour une
longue énumération des vérités objets de dévoilement, cf. Ik, I, 18. En bref,
il g'agit de la science qui a pour objet « Dieu, ses attributs, ses anges et ses
actes» (7) (Zh., 1, 48). « D’habitude elle est appelée science de la Connais-
sance » (8) (Z., II1, 331). Pour une étude d’ensemble de la science du dévoi-
lement et de ses relations avec celle de la transaction, outre les textes cités,
cf. 1., 1, 4, 49, 63, 89, 107, 263, 264, 271; I4., 11, 23, 58, 247, 257; Ih., 111,
3, 22, 25, 307, 328, 347, 350; I%., IV, 6, 7, 76, 89, 119, 212, 213, 223, 262, 265.

¢) Le terme est fréquemment employé tout seul au pluriel (mukdshafat);
il est difficile de se prononcer alors pour le sens objectif ou subjectif.
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— Le sens subjectif parait s'imposer dans certains passages: la forte
saisic de ’ame (ou 'émotion) (cf. wajd) est « cause des dévoilements et des pro-
vocations de Pattention » (1) (Zk., II, 261). Cf. aussi Jh., II, 258.

— Le sens objectif parait s'imposer dans Ik., I, 259. Cf. le texte cité a
mukdshaf.

Pour les autres références, cf. Ih., II, 30, 246; If., 111, 347, 358; If., 1V,
195, 221, 307; F., 208. Le terme a alors le méme sens que mushahadat (percep-

tions immédiates) avec lequel on le trouve quelquefois (Jh., III, 246-247;
Ik, 1V, 195).

13. TAKAFU’: « équipollence », « équivalence ». Le terme est toujours
déterminé par le pluriel de dalil, i.e. adilla. D’ott Pexpression: takafy’ *l-adilla :
«Péquivalence des preuves », c’est-a-dire la valeur égale de toutes les preuves
qui, ainsi, ne peuvent procurer la certitude. Méme sens presque que les « anti-
nomies rationnelles» de Kant. Au sujet de la discrimination délicate entre
ce qui est vrai et faux dans les « données de la faculté estimative » (cf. wakm,
pl. wahmiyat) : « C’est 1a un gouffre ol un grand nombre se sont égarés. Ils ont
versé dans le sophisme; ils ont nié que le nazar puisse procurer le savoir de la
certitude. Certains alors ont dit que la recherche de la certitude est impos-
sible; ils ont affirmé Péguivalence des preuves, et ont prétendu étre certains de
Péquivalence des preuves. D’autres ont soutenu qu’il n’est pas possible non plus
d’étre certain de Péguivalence des prewves» (2) (Ms., 30).

14. KIFAYA: ce «qui suffit». «Suffisance», «la mesure suffisante».
Dans Pexpression «fard kifaya», «obligation de ce qui suffit» ou «de la mesure
suffisante », C’est-a-dire obligation communautaire. En ce qui concerne le savoir,
celui qui est d’obligation communautaire est «le savoir dont il n’est pas
possible de se passer pour la subsistance des choses de ici-bas, comme la
médecine, etc... Ces sciences sont telles que, si un pays venait 3 manquer de
gens qui s’en occupent, ses habitants seraient en détresse. Mais si un seul s'en
occupait, cela suffirait; et Pobligation cesserait pour les autres» (3) (I, 1,
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15). Pour les sciences, religicuses ou non, qui sont d’obligation communautaire,
cf Ik, 1, 15 sq.

15. KULLI: «général», ce «qui se dit d’'un ensemble»: «science
générale (le kalam)... Science particuliére (les principes du figh) » (Ms., 4).
« Introduction générale» (4 ’ensemble) (Ms., 8). Aprés un développement
pour savoir si la résignation volontaire (sabr) est préférable a Iaction de grace
(shukr) ou vice-versa : le but de tout ce développement c’est que les actions
influent sur le cceur... et le ceeur, selon la nature de leur influence, « est disposé
a recevoir la guidance et la lumiére de la connaissance»; «c’est 13 le mot
d’ensemble et la régle de principe » (1) (Jh.,, IV, 121). Il n’est pas fait une seule
fois mention de kulli dans le sens d’universel, sauf pour citer la chose comme
une opinion des falasifa. Parlant des notions désignées par les termes communs
(cf. mutlaq) comme « animalité », « corporéité », etc., Ghazali ajoute: « Et ces
données communes abstraites qui s’étendent & des choses diverses, ce sont
elles que les mutakallimin désignent par les états (ahwal), les points de vue
(wujik), les lois (akkam), et que les logiciens appellent les propositions kulliya
abstraites. » Puis vient la simple mention du désaccord constaté entre tous
ces gens en ce qui concerne « la premiére des étapes de la raison» (Ms., 23).
Les «données nécessaires... Les connaissances générales nécessaires » 2)
(Zh., I11, 7).

16. KIYASA: «intelligence », «finesse d’esprit». «J’entends par les
hommes de la controverse un groupe de gens qui ne manquent pas d’une
certaine finesse d’esprit par laquelle ils se sont élevés au-dessus du commun des
fidéles; mais leur finesse d’esprit est imparfaite. La conception originelle était
parfaite, mais dans leur étre intérieur il y a souillure et entétement, fanatisme
et soumission aveugle 4 un enseignement traditionnel » (3) (Q.. 90). Cf. aussi
Ih., 111, 15: « Les hommes d’intelligence, @ Pesprit fin» (4): méme sens que
kayyis, Synonyme de dhaka’ (., 111, 67). Cf. aussi Ih., 111, 202, 320, 349.
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17. KAYYIS: «intelligent», «doué de finesse d’esprit», avec une
nuance de vivacité, principe d’un certain charme qui se dégage de Pindividu.
S’oppose a balid (sot, stupide, mou, lourdement nonchalant). « Dans la race
chevaline, le vif intelligent est préférable au mou stupide» (1) (Zk., I, 12).
Mais aussi: «sagace », « avisé ». S’oppose A mughtarr (celui qui est dans Pillu-
sion) (Ih., III, 323). Ce qui fait de lui un «sage» (Zf., I11, 64) ayant toujours
la conscience en paix: « Qu’il est souhaitable le sommeil des hommes intelli-
gents» (2) (Ih., 1, 212). Cf. aussi Q., 47; Ih., III, 15, 55, 329, 331, 337, etc...
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1. TALA’LA’A: «briller », «apparaitre avec éclat»: «La clarté du
Vrai brille dans le ceeur » (1) (Zk., II1, 10). Cf. aussi J4., 111, 16, 19; Ih., IV,
429; F., 202. '

2. LUBB: «pulpe», «noyau», «cceur». Antonyme de gishr (cf. ce
terme). Correspond 4 bdtin dans le diptyque zahir-batin. « Les données sensibles
et tout ce qui entre dans I'imagination en ce qui concerne la voie de la religion
est pure écorce; la pulpe désirable se trouve au-dela» (2) (5., IV, 291). Cf.
aussi Th., 1, 112; Ih., 111, 340, etc...

3. LUBAB: «pulpe», «quintessence», «le meilleur ». Mémes nuances
et mémes usages que /ubb. « Il n’est pas satisfait avec les apparences et ne se
contente pas de I'écorce pour la guintessence; mais il désire connaitre les nuances
subtiles des réalités des causes» (3) ([k., III, 42). Cf. aussi Q., 68 (opp. 2
ghilaf : enveloppe); Ih., 1, 264 (opp. & zdhir).

N.B. Arbab ou dhawii ou encore ulii ’l-albab : «les hommes de cceur ».
Méme sens et méme emploi que arbab ’l-bas@’ir et arbab *l-qulish. « Celui qui
préfere lillusion de Pici-bas 2 la jouissance de ’Au-del2 n’est pas du nombre
des hommes de ceur » (4) (Ih., I, 256). Cf. aussi Ih., I, 212; Ik., IV, 52, 67, etc...

4. TALAZUM: «conséquence nécessaire». Nom de la «deuxiime
forme du syllogisme»: «procédé de raisonnement par voie de conséquence
nécessaire» (5) (Ms., 26-27; Q., 62 sq.). 1l s’agit du syllogisme « conditionnel
conjonctif» (Ms., 27). Exemple classique: « Si le monde est venu 2 Pexistence,
il a une cause qui le fait exister; or c’est un fait notoire qu’il est venu 4 I’exis-
tence; donc...» (Ms., 26). Exemple-type dans le Coran: «Si, dans le ciel et
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la terre, étaient des divinités autres qu’Allah, elles seraient en décomposition »
(Cor., XXI, 22; BL, II, 291) (Q., 62). Pour la mise sous forme de syllogisme
de ce verset et d’autres encore, cf. Q., 62 sq.

5. TALATTAFA (avec la préposition 5i): « traiter avec bonté et cir-
conspection ». Connote la finesse et la délicatesse. Le Sheikh avec son disciple
débutant: « Il faut qu’il prenne soin (de lui) et qu’il le traite avec bonté et circons-
pection» (1) (Ih., I11, 67). Cf. aussi Ih., IV, 38, 120. Cf. aussi 'emploi du masdar,
talattuf : dans la pratique de la résignation volontaire, il faut procéder « avec
douceur et par étapes» (2) (Zh., IV, 69). Cf. aussi ., I1I, 105: « La délicatesse
(talattuf ) dans ’emploi de certains termes immédiatement liés au sentiment
de la pudeur ».

6. LUTF (pl. ALTAF).

a) «Ténuité», «finesse». Dans les connaissances religieuses parfois «le
domaine est subtil et ténu, de la ténuité de Peau» (3) (Ik., IV, 84). Cf. aussi
Ih., 1, 107: «la ténuité des liens qui rattachent le Mulk & la Malakit» (4).

b) «Grace », «faveur », « gentillesse », « amabilité », dans le sens d’assis-
tance de Dieu, mais qui se fait délicatement, d’une fagon imperceptible. « La
grdce par laquelle le ceeur se dispose 4 recevoir I'inspiration du bien s’appelle
assistance» (5) (Zh., III, 23). Cela s’applique surtout 4 la connaissance par
dévoilement; on trouve souvent alors le terme employé tout seul, sans déter-
minatif: « Les souffles de la grdce se 1évent, et les voiles s’écartent devant les
yeux des coeurs» (6) (fh., III, 16). A ceux qui en sont favorisés, Dieu alors
«fait connaitre... les réalités subtiles de la grdce » (7) (Zp., IV, 222). Cf. aussi
Ih., 1V, 277: «les grdces imperceptibles du dévoilement » (8). Et aussi: Ih.,
1, 145, 261; Ih., 111, 7, 16, 18; Ih., IV, 21, 67, 263, 291, 303 (« les particularités
de la grdce») (9), 374.
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7. LATIF (fém. LATIFA).

a) «Fin», «ténu», «subtil»: Pesprit psychique est «un corps subtil
dont la source est la cavité du cceur charnel» (1) (Ih., II1, 3). Cf. aussi dans
le méme sens Th., III, 25; Ih, IV, 99, 376. Pour «les idées subtiles» (2),
cf. Ih., I, 144. Comme adjectif causal: le démon ne cesse d’attirer ’homme
par «la subtilité de (ses) artifices» (3) (Jh., III, 26), c’est-a-dire par ses
artifices subtils.

b) «Gentil », «délicat», «bienveillant»: «Dieu est absoluteur, misé-
ricordieux (Cor., VI, 54 et passim; Bl., 111, 675 et passim), bienveillant envers
Ses serviteurs» (4) (Cor., XLII, 19; Bl.; III, 550) » (Jh., IV, 127).

8. LATIFA (pl. LATA’IF).

a) «Finesse», « subtilité ». Synonyme de dagiga. « Les finesses des pensées
et des actions» (Ih., I1, 221); «les finesses de la sagesse (de Dieu) » (Zh., I, 63);
« les finesses de la discipline spirituelle » (Zh., III, 53); «les finesses des connais-
sances» (Ih., IV, 67); (Zh., 111, 269; Ih. IV, 127, 277)..., «les subtilités de la
magic et ses artifices» (Ih., IV, 164 et Ih., 111, 227). Cf. aussi Jh., IV, 123,
Parfois le terme se trouve sans déterminatif: «les signes et les finesses» (5)
(Ik., II, 265).

b) «Réalité subtile, fine, ténue ». Se dit presque toujours du cceur (dans
le sens b) et du Rih: «Le cceur... est un des secrets de Dieu et une de ses
réalités subtiles» (6) (Ih., 1, 48). Cf. aussi Ih., 111, 3, 14; Ih., IV, 23.

9. LIQA’: «rencontre». Sens technique selon lequel le terme s’oppose
A celui de dhikr. L’homme ici-bas s’habitue par le dhikr a Pintimité avec Dieu.
Cette intimité, le serviteur en jouira aprés sa mort, jusqu’au moment ou il
séjournera dans le voisinage de Dieu... « Il s’élévera alors du (degré du) sou-
venir & (celui de) la rencontre» (7) (Ih., 1, 272). Cf. dhikr, fikr. Cf. aussi Ih.,
IV, 277, etc...
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10. ILHAM: «inspiration ».

a) Sens large: «bonne pensée». En cas de tentation, I’homme est par-
tagé entre le bien et le mal: « La suggestion louable s’appelle inspiration; la
suggestion blamable, je veux dire celle qui appelle au mal, s’appelle pensée
troublante » (1) (Zh., II1, 23). Cf. aussi Jh., III, 25.

b) Sens technique: mode de connaissance propre aux wali.
le Elle est parfois mise sur le méme plan que la révélation (Ig., 211).

20 Cependant, plus précisément, elle est d’un degré inférieur 2 celui
de la révélation. Définition: « Aux hommes de cceur, les secrets du Royaume
sont dévoilés par voie d’inspiration. Cela consiste en ce qu’ils regoivent des
suggestions d’une fagon imprévue, (suggestions) dont ils ne savent pas I'ori-
gine» (2) (Ih., I, 72). L’inspiration alors est un des degrés de la révélation;
elle est désignée par lexpression «le souffle dans le coeur» (3) (Zk., I, 78).
Elle s’oppose, en ce sens, A ta‘lim, ta‘allum et istidlal. Cf. aussi Ik, 111, 7, 16,
20, 22, 326.

3° Pratiquement sa possibilité est suggérée par les phénoménes de la
«vision véridique » (cf. r’ya sadiga), «la voix du héraut» (cf. sawt ’l-hatif )
et la physiognomonie (cf. tafarrus) (Ih., 111, 22). JTh., 111, 20-22 doit étre
étudié¢ de prés pour se faire une idée exacte de toutes les précautions que
prend Ghazali pour suggérer la notion d’une inspiration qui, au fond, est une
compréhension profonde du Coran par la méditation. Au sujet du logion
attribué a ‘Ali: «Nous n’avons rien recu en secret du Prophéte sinon que
Dien accorde de comprendre son Livre», Ghazali explique: «et cela, ce
n’est pas (un savoir acquis par) Pétude » (4), c’est-a-dire qu’il est acquis par
Pinspiration (Zf., III, 21).

Ajouter aux références données: Jh., I, 63 (ilham = kashf) et Ih., 111, 21
(muhaddith = mulham).

11. LAWH: «table», «tablette». « Le cceur est une tablette sur la-
quelle les anges gravent le savoir au moyen du stylet» (., 111, 14; Ik, 1V,
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215, 216; F., 84). Mais le terme est employé dans un sens technique: il s’agit
de la « Table bien gardée, (sur) laquelle est gravé tout ce que Dieu a décidé
jusqu’au Jour de la Résurrection » (1) (Zk., I11, 16). Théoriquement, il s’agit
de toutes les réalités intelligibles de la Malakat (Ih., 111, 18; Ih., IV, 428-429);
pratiquement, c’est le Coran (Z4., I, 252) qui, dans le concret, renferme, im-
plicitement au moins, toutes les connaissances (Zk., I, 260).

Ajouter aux références indiquées; Ih., 11, 160; Ih., IV, 21; Ih., IV, 152,
155, 168.
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1. MAHIYA (pl. MAHIYAT): «quiddité», «essence», «nature».
«J’entends par mdhiya ce qu’il est possible de dire en réponse & la question
qu’est-ce-que c’est» (1) (Ms., 10). « La propriété essentielle... est tout ce qui
entre dans la quiddité de la chose et sa nature » (2) (Ms., 9). Cf. aussi & sira.

2. MITHAL et MATHAL (pl. AMTHILA).

a) Sens large: «exemple» pour illustrer une idée, un enseignement.
«Voila un exemple du point de vue rationnel erroné...; quant a lexemple du
raisonnement par analogie...» (3) (Q., 95). Le terme est employé indiffé-
remment avec mathal : v.g. Ih., 1, 262; Ik., 111, 17.

b) Sens technique: «le type », « ’exemplaire », « 'image sensible » der-
riere laquelle se cache la réalité intelligible.

— « A celui dont la faculté intérieure de clairvoyance n’est pas pénétrante
ne s’accrochent de la religion que les écorces et les images, a exclusion de la
pulpe et des réalités profondes» (4) (Zk., I, 77). Cf. aussi Ik., I, 18.

— « Aux hommes de cceur, les secrets du Royaume sont dévoilés... a
I’état d’éveil par voie de dévoilement des réalités intelligibles an moyen de la
perception immédiate des tmages» (5) (Ih., 1, 72). Cf. aussi Ik, I, 52; Zh.,
11, 160, 259; Ip., 111, 11, 12, 22, 51, 259; I}., IV, 79, 92, 139, 214, 281, 313, etc.

— La théorie repose sur le fait que chaque réalité de la Malakiit a son
image sensible dans le Mulk : « Le corps, dans le monde des sens, est une image
apparente du cceur qui n’est pas pergu par la vue, du moment qu’il est dans
le monde du Caché » (6) (74., 1, 242). D’oit: « Il n’appartient pas aux prophétes
de parler aux hommes sinon par le truchement des images» (7) (Ih., 1V, 21}.
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« Nous entendons par image (ou exemple) le fait de transmettre la signification
sous une forme sensible. Si Pon considére le sens (de ’exemple), on le trouve
vrai; si 'on en considére la forme sensible, on le trouve faux» (1) (cf. ibid.,
les exemples donnés). C’est 3 comprendre cette image que sert « la science de
Pinterprétation (des songes) » (Ih., 111, 22). Cf. ta‘bir.

Antonyme: ‘ayn. « A certains la chose se dévoile en elle-méme, & d’autres
au moyen de son image» (2) (Ih., 1, 152). Pour les relations entre I'image et
son objet, cf. Th., I1I, 35.

3. MALA’: «foule», «multitude», « monde».

a) Sens large: le public, Pensemble des hommes; d’ou I'expression bien
arabe traduisible par: « en public ». En ce qui concerne le devoir de bon conseil
envers son frére: « Ce qui est fait en public est blame et affront; ce qui est fait
en secret est sollicitude et bon conseil » (3) (Zk., II, 160). Cf. aussi ., I, 39;
Ih., 111, 261; Ih., 1V, 56, 152, 214, 440, etc...

b) Sens technique dans Pexpression: le monde supérieur i.e. le monde intelli-
gible, celui « de la Malakit qui est la Table bien gardée et le monde des anges »
(Zk., 111, 18). Le but du disciple, c’est, « pour le moment présent, de parer
son for interne..., et pour le temps qui vient, la proximité de Dieu et I'ascension
jusqu’au voisinage du Monde supérieur, celui des anges et des proches» (4)
(Ih., I, 47). Pour une étude d’ensemble, outre les références mentionnées, cf.
Ih., 1, 18; Ik, 111, 22; Ih., TV, 270, 377.

4. MULK: «le régne », i.e. le monde sensible. Synonyme: shahida. Anto-
nyme: malakiit et ghayb (cf. tous ces termes). Entre les deux domaines (Mulk,
Malakat) il y a la méme opposition et la méme relation que celles qui existent
entre sensible et intelligible; chaque objet sensible est « 'image» (cf. mithal)
d’un objet intelligible. «Si on touvrait la porte de la correspondance (qui
existe) entre le sensible et lintelligible, s’ouvrirait & toi une porte immense
dans la connaissance de la correspondance existant entre le monde du Régne
et de la vision sensible d’une part, le monde du Caché et du Royaume d’autre
part» (5) (Q., 69), cf. aussi Q., 70. Pour une étude d’ensemble, cf. Ih., 1, 107,
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145, 211, 241; Ip., 11, 219; Ik, 111, 3, 5, 13, 18, 22, 35, 40, 309; Ii., 1V, 3,
6, 20, 21, 56, 57, 66, 89, 105, 106, 152, 210, 214, 216, 218, 222, 235, 236,
259, 261, 276, 305, 364, 378, 380, 428.

5. MALAKUT: «le royaume», le monde intelligible, par opposition
4 mulk (cf. le terme précédent). Le principe de la distinction se trouve dans
le Coran: « Tout ce qui est saisi par 'organe de la vue, le Coran le désigne par
Régne et Vision sensible; ce qui est dérobé aux regards, il le désigne par
le Caché et le Royaume » (1) (Zk., IV, 378). Le verset coranique visé est Cor.,
VI, 75; « Nous faisions voir 2"Abraham le royaume des cieux et de la terre »
(B, I11, 681 Ik., IV, 378). Cf. aussi Jh., I, 77, 306. A Ik, III, 15, le verset
est cité, puis: « et il n’entendait pas par 12 la vision apparente; celle-ci en effet
n’est pas particuliére 2 Abraham pour qu’il en soit fait mention comme d’une
faveur » (2). Cf. aussi ghayb, lawh. Pour une étude d’ensemble, outre les réfé-
rences mentionnées, cf, Q., 69-71; Ik, 1, 4, 72, 107, 145, 152-153, 211, 242
255, 259, 272; Ih., 11, 143-144, 202, 216, 217, 219, 258, 266; Ih., 111, 3, 8,
13, 15, 16, 18, 22, 35, 40, 78, 169, 170, 190, 343, 245, 309, 326, 346, 347;
Ir., 1V, 3, 6, 20, 21, 56, 57, 66, 83, 102, 84, 85, 89, 105, 106, 152, 210, 213,
214, 216, 218, 222, 235, 236, 259, 261, 264, 265, 269, 272, 274, 276, 305,
344, 364, 366, 372, 374, 380, 425, 428, 429; F., 77.

N.B. On trouve une fois le terme malakiitiya dans Pexpression: «les
choses relatives 2 la Malakit» (3) (Zh., IV, 425).

6. MUMAYYIZ: «le discernant»; celui qui a atteint 'dge du tamyiz
(discernement, discrétion). 11 occupe un degré intermédiaire entre le nouveau-né
et ’adulte devenu « raisonnable »... « Le nouveau-né... ne connait pas... 'état
du discernant et ce qui lui est ouvert sur les connaissances nécessaires; et le
discernant (ne connait pas) P’état du raisonnable et ce qu’il a acquis des con-
naissances spéculatives » (4) (Zh., 111, 7). Cf. Ik., I, 77, 78. En ce qui concerne
la raison, «les débuts de son lever (se placent) & Page du discernement » (5).
Et aussi fk., I, 152; Ih., 111, 14; Ih., IV, 100, 267.
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1. NAZZALA ou ANZALA (pass. UNZILA): «faire descendre»,
«descendre », « appliquer » (le sens d’un texte, d’une affirmation). « Les anges
des cieux sont tournés attentivement vers les Porteurs du Tréne, attendant
d’eux ce qui descend comme Ordre de la part de la Présence seigneuriale » (1)
(Ih., IV, 85). Dans les séances de chant religieux, une des facons d’agir du
fidele qui y assiste: « I entend et comprend, mais applique (ce qu’il comprend)
A une forme sensible créée » (2) (Ih., 11, 253). Cf. aussi Jh., 11, 269.

2. TANZIL (soppose a ia’wil).

- a) La «descente» (de la Parole de Dieu sur le Prophéte) ; la «révéla-
tion »: « Les Compagnons ont été les témoins de la révélation et de la descente
(de la Parole de Dieu) » (3); ils ont saisi par les faits concomitants des cir-
constances ce qu’il 2 manqué aux autres de voir (Ih., 1, 15).

b) « Application» (d’un texte, du sens d’un texte). Se rencontre quel-
quefois au pluriel: tanzilat (Ih., 11, 254). « L’aspect caché n’a pas de contours
précis; bien plutét les suggestions s'opposent  son sujet, et il est possible de
Pappliquer 4 des points de vue divers... Et ainsi les batinites sont arrivés a dé-
truire la Loi révélée en interprétant ses apparences et en les appliquant selon
leur point de vue rationnel » (4) (Ik., 1, 33). Cf aussi Th., 11, 251, 253, 254,
256, 257, 263, 264: « Il n’est pas permis d’appliquer la Parole de Dieu sinon
A ce que Dieu a voulu; quant au dire du poéte, il est permis de Uappliquer &
autre chose qu’a ce qu’il signifie» (5) (Zk., 11, 268). Cf. aussi Ih., IV, 60 ol
il agit d’« application» d’un verset coranique a un cas de comportement
pratique.
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3. MANZIL, MANZILA (pl MANAZIL): méme signification, 4 peu
de nuances prés (pour a, v.g.), que magam.

8) «Demeure», «lieu», «foyer» (ne peut se traduire par « séjour »
comme pour le cas de magam). Une des utilités du mariage: «'entretien du
foyer» (1), c’est-a-dire de la maison (., 11, 22). Pour les facultés de la con-
naissance sensible, certaines « sont logées dans les demeures apparentes, et ce
sont les cinq sens..., d’autres sont logées dans des demeures internes et ce sont
les cavités du cerveau» (2) (Zk., III, 5). Cf. aussi Ik, IV, 79, 216,

b) «Cas», «situation»: « L’action du feu dans la bralure est obligation
pure; Paction de Dieu est choix pur; Paction de Phomme se trouve dans un
cas intermédiaire entre les deux» (3) (Zk., IV, 220). Cf. aussi Ik, 1, 47.

¢) «Demeure», «station». Sens technique religicux. « Les demeures de
la religion et ses stations» (4) (Zk., IV, 145). «La disponibilité est une des
stations de la religion» (5) (Ik., IV, 210). Cf. aussi Ih., 11, 219; Ik, 1V, 24,
55, 57, 215. Sens technique aussi en astronomie, pour la détermination des
heures de la priére et Pidentification de la gibla : « Certains ont pensé que le
matin se 1&ve quatre stations avant le soleil ; ¢’est une erreut... Ce que les hommes
de vérification ont mentionné, c’est qu’il précéde le soleil de deux stations » (6)
(Ih., 11, 236). Cf. aussi les pages précédentes et suivantes.

d) «Dignité», «degré». Au sujet de la connaissance par ilham : « Dans
ce domaine il y a des différences entre les dignités des savants, des anges, des
prophétes et des wali; et les degrés de hiérarchie s’y trouvent en nombre incal-
culable» (7) (Ih., 111, 7). Cf. aussi Jh., III, 280: «la recherche de la gloire
et de la dignité» (8); Ih., IV, 79: Tordre de dignité entre les biens matériels,
ordre déterminé par leur valeur en monnaie; Jh., IV, 94: «les trois degrés»
de la guidance. Partout ailleurs, le terme est employé dans le sens de Ik, I11, 7,
cité ici. Cf. Ih., 111, 328; F., 133, etc...
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4. NAZARA: «regarder», «voir», «considérer», « examiner atten-
tivement ».

— Sur le plan sensible: Anas b. Malik raconte: «J’ai rencontré une
femme sur mon chemin; j’ai jeié sur elle un regard furtif» (1) (Ik., 111, 21).

— Sur le plan rationnel: la vision sensible désigne un acte qui a un lieu
et un objet auquel il se rapporte... « Considérons la nature de son sens, son lieu
et objet auquel il se rapporte» (2) (Ig., 66).

Dans un sens spécial, il appartient 2 la terminolog-e du systéme de la
ma‘rifa : « 1l regarde de la niche de la wildya et de la prophétie » (Ih., 111, 84);
« il regarde avec la lumiére de Dieu» (c’est-a-dire la raison) (Ih., IV, 59);
« il a regardé avec I'ceil de la Confession de I'Unité » (Zh., IV, 74); «il a considéré
le Royaume des cieux» (Ih., IV, 235). A cette terminologie appartiennent
aussi des expressions comme celles-ci: « Ils ont regardé avec Pceil de la clair-
voyance » (Ih., III, 331) c’est-a-dire la raison; « il a regardé avec I'ceil de la
considération » (3) (Zh., IV, 298).

5. NAZARA: «discuter», engager une controverse avec quelqu’un
sur un sujet d’ordre spéculatif: « On raconte qu’al-Hasan engage une coniroverse
avec un qadarite qui renonga & son qadarisme» (4) (lk, I, 85). Cf. aussi
Iq., 152; Ih., 111, 314, etc...

6. NAZAR: «regard», «vision» (i.e. le fait de voir), « considération »,
« spéculation ».,

— Sur le plan sensible: on s'imagine quelqu’un derriére soi; on ressent
alors «la poussée du désir de regarder» (5) (Ih., III, 36).

— Sur le plan de la connaissance intellectuelle. Le chant religieux:
«sa considération, son examen en tant qu’il émeut le cceur» (., II, 242); tel
sujet: « mérite considération et examen » (6) (Ih., 11, 59). Cf. aussi Ig., 34; Ih.,
I, 105, etc...

— Spéculation : «La saine matiére qui est utilisée dans la spéculation est
toute donnée fondamentale connue d’une fagon péremptoire, soit par les sens,
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soit par expérience, ou par la transmission parfaite, ou bien par le premier
mouvement de la raison, ou bien par référence a tout cet ensemble» (1)
(Q., 77). 11 S’agit d’un raisonnement, mais d’un raisonnement passif, qui n’a
rien de créateur et d’inventif; c’est un raisonnement qui ordonne par le dis-
cours une matiére de connaissance dont ]a présence est constatée comme un
fait; il suffit I’y avoir Pattention éveillée. « L’exercice de ta pensée qui désigne
le fait de rendre présentes en ton esprit les deux données fondamentales, et ton
effort pour étre attentif a la fagon dont découle le troisiéme savoir des devx
connaissances fondamentales, c’est cela la spéculation » (2) (Ig., 118). Cf. aussi
toute cette page, ainsi que la suivante. Cf. aussi Zh., I11, 12; Th., IV, 363. Cf.
le texte cité A tadhakkur, et surtout Ms., 33-34. On peut toujours garder ici
considération, ou encore traduire par application de Uesprit, en ce sens que lg' nazar
ne se passe pas avec la spontanéité de la connaissance par darira (Ig.; 62) ou
par badiha (Ig., 141). Cf. aussi Ig., 99, on est critiquée la théorie des Mu‘ta-
zilites selon lesquels « le nazar engendre le savoir » 3). :

— «Vision », « considération » en un sens technique hé a la terminologic
de la ma‘rifa. « La considération avec I'eeil de la confession de I"Unité '».: (Ih.,
IV, 74); «le regard avec I'ceil de la considération » (4) (Ih., IV, 78}, e"'tc..."

— Vision de la «face de Dieu». Cf. Iy., 70; Ih., I, 12; In., 1V, 267, etc...

7. NAZARI (fém. NAZARIYA): «spéculatif», « relatif aux‘écieﬁces
théoriques ». Le mot raison se dit de « Iinstinct qui dispose & saisir les con-
naissances spécualtives » (5) (Ih., 1, 75). Gelles-ci sont propres au sujet raison-
nable (‘dgil): le nouveau-né ne connait pas « Pétat du discernant (mumayyiz)
et ce qui lui est ouvert sur les connaissances nécessaires, ni le discernant Pétat
du raisonnable et ce qu’il a acquis des connaissances spéculatives » (6) (Th:, I, 7).
On ne trouve pas la distinction entre ‘idm ‘amali et ‘dm nazarl comme chez
Avicenne (Goichon 398); elle est remplacée par le diptyque: mu‘amala-
mukdshafa. Cf. Ihya : passim, surtout Ip., 111, 331, ou encore ‘ilm et ma'rifa
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(fk., 111, 349-350). On trouve une fois la distinction ‘élmi-‘amali, mais a
Pintérieur méme du savoir pratique relatif au traitement de Porgueil

(Ih., TI1, 307).

8. NAZARIYAT (pl. de NAZARI), employé souvent tout seul comme
substantif: «les données spéculatives ». Au sujet de la loi du #2’wil, loi dont
il faut tenir compte avant de lancer le takfir: «Les données spéculatives se
divisent en deux parties: 'une est relative aux points essentiels des croyances,
’autre se rapporte aux sciences connexes» (1) (F., 195). Cf. aussi Ig., 71;
Ms., 22; Q.., 63 (un exemple de I'application du sylloglsmc dans les nazariyat) ;
Ih., I, 65 (les nazariyat qui sont connues par les preuves) (2). Le terme est
synonyme de ma‘qalat (Ih., 1, 260), et s'oppose ainsi «au savoir clair, néces-
saire » (3), i.e. aux «données nécessaires» (Zh., III, 7).

9. NAZIR: celui «qui considére», «le considérant».

a) Celui qui est adonné aux nagariyat, qui pratique I'étude spéculative, Phomme
du savoir spéculatif (pl. nuzzar). Dans un syllogisme, «le savoir qui découle des
deux prémisses est le but de celui qui considére» (4) (Ig., 16). Cf. aussi Ms.,
12; Ik., 1, 65, etc... Au pluriel: « les hommes du savoir spéculatif et les mutakalli-
min» (5) (Ih., I, 64) dont Ghazali cite P'opinion au sujet du yagin, opinion
qui ne le satisfait pas. Cf. aussi Ig., 229; Ip., 1, 260; Ih., 111, 16; F., 133, ctc..

5) Celui qui considére, voil, regarde. Dans la terminologie de la ma nfa
(pl. externe: ndgirin, ndzirin). Tout le développement de Th., IV, 215 sq. est
le récit imagé du tawhid « de 'un de ceux qui regardent dela mchc de la lumiére
de Dieu» (6). Cf. aussi Ih., II1, 142; Ih., 1V, 11, etc..

10. MUNAZIR: «Padversaire», celui avec qui on engage la controverse.
Lorsqu’il s’agit de définir une chose, on propose sa définition, on examine
ensuite celle de Padversaire, puis Pon choisit: « C’est ainsi que 'on met fin
aux discussions avec ladversaire. Quant 3 celui qui considére la chose pour
lui-méme, du moment que la nature de la chose s'est dégagée devant lui...,
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il sait qu’il a trouvé la définition, et il n’insiste pas contre lui-méme» (1)
(Ms., 12).

11. MUNAZARA (pl. MUNAZARAT): «controverse », « discussion ».
A Pépoque de Ghazali, le savoir est reconnu exclusivement a celui «qui
soccupe de controverse avec les adversaires dans les questions juridiques et
autres » (2) (Zk., 1, 29). D’ol tout un chapitre sur les « dommages qui résultent
des controverses» (Ih., 1, 40 sq.). Cf. aussi Zf., I, 38.

12. NAFS (pl. NUFUS et ANFUS): a Pencontre de rith, le terme n’est
jamais employé pour indiquer le principe vital psychique de Phomme. On
trouve une fois Pexpression « zahagat nafsubu», dans le sens de: «il est mort»
(Ih., IV, 11); mais Pexpression peut étre interprétée selon ce qui va suivre.

o a) « Moi-méme », « toi-méme», « lui-méme», « méme », etc... Sens du
pronom refléchi. « Le savoir est délicieux en lui-méme » 3) ({&., 1, 12). Parmi
les perceptions internes: « La connaissance que 'homme a de sa propre faim,
de sa soif, de sa peur et de sa joie» (4) (Ms., 29). A propos de Cor., 111, 18:
«Dieu atteste aussi que les Anges et les Possesseurs de la Science...» (BL,
111, 859, avec mention des variantes): « Vois comment Dieu commence par
(se mentionner) lui-méme, puis les Anges, et en troisitme lieu les hommes du
savoir » (5) (Zh., I, 5). «Les ablutions avec 'eau d’autrui... sont comme les
ablutions avec sa propre eau» (6) (Ik., II, 90). « Celui qui se¢ connait, connait
son Seigneur » (7) (., I, 89 et passim dans PIhya’). Cf. Ih., 1V, 359: ya nafsu

...f7 haqqi nafsiki (8); pour traduire cf. ici, b). «La souffrance de I’agonie se
jette sur Vesprit lui-méme» (9) (Ih., IV, 392), etc... Le terme doit étre traduit
ainsi, lorsqu’il est déterminé soit par un pronom, soit par un substantif.

b) «Le moi», «le toi», «le soi», «’ame» dans le sens de guintessence et
non comme un des éléments constitutifs de Phomme. (Autant que possible éviter
méme d’utiliser cette derniére traduction.) Le terme se trouve alors tout seul.
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— 11 peut désigner un centre de tendances, d’affections, d’attributions
et de droit. Dans les questions spéculatives & résoudre, «les variations dans
la tranquillit¢ du moi sont pergues par quiconque considére (la chose) de son
(regard) intérieur » (1) (Ig., 227). « La dialectique est (1’effet) de P'intervention
du moi» (2) (1., I, 32). « La part du moi et le droit de la religion » (3) (I4., I1,
33). «La permanence de la postérité et du moi est chose aimable» (4) (/k.,
11, 23). « Le moi... se soumet au jugement de véridicité (relatif) 4 une propo-
sition quelconque » (5) (Ms., 28). Cf. aussi « le discours » ou «le verbiage du
moi» (6) (Ih., II1, 36), et passim dans PIhya. Cf. hadith. Cf. aussi Ih., 111, 40:
« Le moi, de par sa conception originelle, est influengable par ce qui est pré-
sent» (7) (Ih., IV, 50). Cf. aussi Jh., IV, 52, etc...

— Il désigne aussi un centre de tendances mauvaises dont il faut le puri-
fier. Application du logion: « Ton pire ennemi est le fi qui se trouve entre
tes flancs» (8) (cf. Ih., III, 4 et Ih., IV, 355). D’olx la progression: « Le toi
(ou le moi, ou le soi) incitant au mal, reprochant, pacifié¢ ou tranquille »
(réminiscence de Cor., XII, 53; LXXV, 2; LXXXIX, 27). Le principe:b
« tout homme naft selon la conception originelle saine. » Application: « Le moi
naft imparfait, capable de perfection » (9) (Zk., III, 52). La progression: « Ton
mot... est né incitant au mal... Tu as eu Pordre de le purifier... Si tu le né-
gliges, il se cabre et erre & ’aventure... Si tu le surveilles et le reprends..., ton
moi lui-méme sera le moi reprochant... et tu peux espérer qu’il devienne le
mot pacifié, appelé 3 entrer dans la troupe des serviteurs de Dieu agréé et
agréant» (10) (f&., IV, 355). Cf. aussi Jh., IV, 38-40, 59.

— I1 désigne enfin un centre de connaissance. « Il n’est pas invraisem-
blable que P’état trouble du moi soit... un obstacle a la vision des objets de
connaissance » (11) (Zg., 69). En principe cependnat «Pinstinct qui permet
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de recevoir les formes (des choses) est la raison, et le moz qui est la réalité pro-
fonde de 'homme, et qui est doté de cet instinct, est comme un miroir...
L’ensemble des vérités intelligibles, lorsque le moi recoit leurs impressions,
s’appelle savoir» (1) (Ms., 18). La raison en effet «est 'ceil du moi» (2)
(Ih., I11, 15). D’oi la réalisation de la «Présence divine» (cf. kadra), i.c.
«Pensemble des étres existants », qui s’impriment dans le «mo: de ’homme »
(Ms., 18). :

— C’est Vétat idéal, celui du «moi pacifié» (3) (Zk., IV, 100). A ce
moment a lieu le fand’, i.e. « Panéantissement & soi-méme» (cf. fand’) dans
P’ordre intentionnel. L’homme s’oublie alors pour ne plus penser qu’a Dieuy,
et voir le tout dans ’Un. Cette conception est toujours fondée, comme pour
rih et qalb, sur le logion: «Qui se connait, connait son Seigneur» (Zk., I,
89 v.g., etc...).

Il faut absolument entendre nafs dans ce sens réfléchi, pour comprendre
les indentités affirmées par Ghazali: nafs = rik = qalb = ‘agl. Pour lui,
Phomme est exclusivement un principe connaissant. Cf. Jh., I11, 3-4, et Ih.,
419-420: «La réalit¢ de 'homme, c’est son moi et son esprit» (4).

N.B. Lorsque le terme est au pluriel, la traduction «personne» ou
«intime des personnes », ou une périphrase dans ce genre, semble étre la plus
appropriée: « Les deux choses qui, dans I'ici-bas, se rattachent a4 I’Au-dela,
sont les personnes et les biens» (5) (Zh., 1V, 18).

— Au sujet de Cor., VII, 171; BL, III, 649: «et rappelle-leur quand
ton Seigneur tira une descendance des reins des Fils d’Adam et qu’ll les fit
témoigner A Pencontre d’eux-mémes: “Ne suis-je point votre Seigneur?”
(Les descendants des Filsd’Adam) répondirent : “ Oui! nous (en) témoignons.” »
Commentaire; « Ce qui est signifié c’est Paveu dans Pintime de leurs person-
nes » (6), et non Paveu de la langue (/k., I, 77).

— «Le voyage intérieur » (cf. batin) se passe dans « lintime des personnes,
la Malakit, et I'Univers» (7) (Jh., II, 217). Réminiscence de Cor., XLlI, 53,
sans la détermination de anfus par le pronom personnel.
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13. NAH]J; MIHAJ; MANHA]J (pl. MANAHIJ): « méthode », « voie »,
«procédé », «fagon de faire ou de penser ». « La fagon de penser des Mu‘la-
zilites est proche de celle des falasifa» (1) (F., 192). Cf. I., 15 sq.; Ip., 1, 4;
Ih., IV, 20.

14. NUR: «lumiére ».

a) La lumitre sensible : « Les couleurs... sont saisies par I'ceil, & Poccasion
de la lumiére du soleil » (2) (Q., 73).

b) Se dit de tout ce qui est vivant, beau, pur, religieux : « Les lumiéres de la vie...
la vie est une lumidre» (Ih., 111, 3); «la lumiére de la pudeur» (Zh., I11, 41);
«la lumiére des actes cultuels (Jh., I, 83), des actes d’obéissance (Zf., IV, 9),
de la piété» (Ih., IV, 26) (3), etc...

¢) Désigne les connaissances. Application du verset coranique relatif 3 la
« niche ol se trouve une lampe... dont ’huile (est si limpide qu’elle) éclairerait,
méme si nul feu ne la touchait. Lumiére sur lumiére» (Bl., III, 1013). Cf.
Ih., 1, 78. Pour les «voiles de lumitre» (4) dont le plus épais est I’homme
lui-méme (Zh., 111, 347), cf. cette référence et Jh., I, 306. Cf. aussi Jh., IV, 12:
«Le terme de ténébre... s’applique par métaphore a Pignorance... et le terme
de lumiére s’applique par métaphore au savoir » (5). Enfin I%., ITI, 19. Ajouter
a tout cela les expressions comme: «lumidre du Coran», «lumitre de la
guidance », « lumiére du vrai» (6), etc...

d) La faculté de connaissance elle-méme: « Le nom de [umiére s’applique
a la lumiére sensible et visible du soleil et du feu, et s’applique 2 la raison au
moyen de laquelle on est guidé dans le domaine obscur des connaissances » (7)
(Ms., 21). Cf. aussi Jh., 111, 9, 349; Ih., IV, 25, 255. Ordinairement le terme
se trouve déterminé soit par un complément de nom, soit par un adjectif.
Ci-joint une liste des expressions ot se trouve le terme lumitre et qui
peuvent désigner, selon le contexte, soit des connaissances, soit la faculté de
connaissance:
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— « lumiére de la prophétie» (Ik., I, 70, 125, 127; Ik, 11, 202; Ih., 111,
1V, 392);

— «lumidre de Dieu» (If., IV, 24, 59, 151, 215, 319, 342);

— « lumiére divine » (Zh., I, 84, 92; Ih., IV, 264, 362); (ces deux expres-
sions sont trés importantes pour linterprétation de M., 14);

— «lumitre de la clairvoyance » (cf. basira). Pour cette expression et les
expressions analogues, cf. Ih., I, 44, 47, 79, 107, 255, 299; k., 111, 28, 40,
302, 323; Ih., IV, 4, 8, 17, 156, 163; '

— «la lumidre de la certitude » (Jk., I, 79, 84, 92, 93; Ik., I1I, 13, 40, 56;
Ik, IV, 100, 264, 305, 421);

— «la lumidre de la foi» (Ih., 1, 79, 299, 300; Ih., 111, 38, 41; Ih., IV,
3, 4, 24, 100, 151, 264) (1).
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H:A

1. HIDAYA: «direction », « guidance ». Dans Ik, 1, 69 et 84 en parti-
culier, o1 il g’agit du «dévoilement» des réalités profondes de la formule
dogmatique, le sens du terme est nettement indiqué par Cor., XXIX, 69:
« Ceux qui pour nous auront mené bon combat, nous les dirigerons certes dans
Nos Chemins» (Bl., II, 356). J4., I, 84, surtout, est caractéristique: I’instru-
ment de la Direction est « une lumiére divine projetée dans le cceur ». Comparer
avec M., 14. A Ih., IV, 94, sont mentionnés les trois degrés de la direction:

1o le discernement entre le bien et le mal;

29 la direction dont « Dieu favorise le serviteur par intermittence »;

3¢ «la lumiére qui se léve dans le monde de la prophétie et de la wilaya,
une fois assurée la perfection de la lutte spirituelle » (1); avec citation de Cor.,
XXXIX, 22.

2. HAY’A.

a) «Aspect», «forme extérieure ». Méme sens que gira. «Il a voulu
attirer les cocurs des autorités vers la médecine; il en a alors fait ’exposé sous
forme d’un traité d’astronomie » (2) (Zh., I, 5). Dans un syllogisme, Perreur
peut provenir « d’une déficience dans la forme de sa composition » (3) (Ms., 19).

b) « Comportement », «attitude». La priére comporte «des rites obli-
gatoires, des coutumes, des bons usages et des attitudes» (4) (fh., 1, 166). « Les
hommes ressusciteront... a 'image de leur comporiement durant la priére» (5)
(Ik., 1, 146). L’intime du ceeur (i.e. la raison-instinct) est comme un verre;
celui-ci, en soi, «n’a pas de forme; mais sa forme est plut6t de recevoir les
formes, et sa couleur est lattitude de disposition & recevoir les couleurs » (6)

(Ik., 11, 257).
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1. WATAD (pl. AWTAD): «pilier», «pilotis». Se dit en particulier
des wali, et en général des «savants de 'au-dela ». Est mentionné a c6té du
terme badal : « L’hypocrisie est le mal difficile & guérir, contre lequel les vicaires
et les piliers eux-mémes ont de la peine 4 se mettre en garde» (1) (Zk., II, 204).
Cf. aussi Th., 1, 243.

2. TAWATARA: «se suivre », « se succéder & peu d’intervalle », « arri-
ver de sources ou de témoins multiples et concordants », « étre transmis par
une chaine ininterrompue de témoins». Se dit d’un enseignement religieux:
«La souffrance du tombeau... il a été transmis d’une fagon ininterrompue que les
Prophétes et les Compagnons priaient (Dieu) d’en étre délivrés » (2) (Ig., 215).

3. TAWATUR: «succession », « transmission », « répétition d’un ensei-
gnement ou d’un fait par une série ininterrompue de témoignages concordants ».
Au sujet de Dieu: «la succession ininterrompue de ses faveurs apparentes et ca-
chées» (3) (Ih., I, 305). Un des principes déterminants de la connaissance
religieuse: « Par la répétition fréquente et ininterrompue, le savoir se réalise» 4)
(Ig., 21). Pour sa nature et ses conditions, cf. F., 199 sq., et Jg., 208-209.
S’oppose & khabar *l-wahid (pl. akhbar al-Ghad ou encore @hdd), i.e. «le témoi-
gnage d’un seul (cf. F., 196, 199 et Ms., 7).

4. MUTAWATIR.

@) Adjectif: «répété», «fréquent». « Les offices (de la priére vocale)
assurés par répétition fréquente » (5) (Ih., 111, 67). « Les témoignages répéiés» (6)
(Zh., 11, 103).
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b) Substantif: employé surtout au pluriel (mutawdtirat): «les connais-
sances obtenues par des témoignages fréquents, transmis selon une chaine
ininterrompue de témoins concordants». Ils font partie des principes déter-
minants de la certitude: il s’agit de connaissances comme «I’existence de la
Mecque, celle de Shafi‘i, etc...; elles sont obtenues par la répétition (de la
chose) pour Pouie. Il n’y a pas de mesure fixe pour le nombre de répétitions
qui impose nécessairement la savoir» (1) (Ms., 30). Il en est comme des
données de Pexpérience: il n’est pas possible de prévoir le moment et le
nombre de répétitions requises pour que, i leur sujet, « la conjecture devienne
opinion» (ibid.). Dans le méme sens et au sujet de tawatur, cf. F., 189.

5. WAJADA: étymologiquement: trouver. Sens technique: « éprouver
le phénomene du wajd» (cf. le terme suivant). Au sujet d’un jeune homme
qui, entendant parler de Dieu, créateur de ce qui existe, se jette du haut d’une
montagne et se tue: « Il tressaillit (en entendant cela), et il éprouva le wajd;
il se jeta alors, sous 'influence de son wajd» (2) (Zk., 11, 248).

6. WAJD: «émotion » (saisie de ’ame). Le sentiment éprouvé est un
ensemble d’états d’Ame purement psychologiques accompagnés de phénoménes
de connaissance. En soi, le terme est synonyme de hal et méme de dhawg. La
réalité désignée existe méme a la simple récitation du Coran (Ji., I, 256);
mais elle est définie et étudiée en elle-méme dans le traité du chant religieux
surtout. Au sujet de celui qui aime Dieu, le chant «fait surgir de lui des états
psychologiques composés de dévoilements et d’amabilités. Il est impossible de
décrire ces états. Les connait celui qui les a gohtés, et les nie celui dont le sens
est incapable de les gotiter. Ces états psychologiques s’appellent dans la langue
des soufis émotion. Le terme est pris (de celui qui indique) le fait de trouver
et de rencontrer (quelque chose); c’est-a-dire qu’on rencontre en soi-méme
des états qu’on n’avait pas rencontrés avant le chant» (3) (Zk., 11, 246). Pour
I'étude de wajd en lui-méme et par rapport au Coran, cf. Zh., 11, 257-265.

N.B. a) Etant donnée cette définition du wajd, ne pourrait-on pas tra-
duire le terme par « trouvaille »? « Faire une trouvaille », c’est bien « rencontrer
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quelque chose heureusement et par hasard » (Littré). Tout en permettant de
serrer de trés prés la teneur méme littérale du texte arabe, cette traduction
rendrait bien la nuance de dépouillé, d’indifférence, que le terme arabe con-
note: en lui-méme, comme dans sa définition, il désigne une réalité objective
neutre, un pur phénoméne vital sans liens d’attache avec ce que le sentiment
proprement humain présente de profondément affectif, d’intime, de personnel,
et de créateur dans 'imprévu méme souligné par Ghazali. A noter que la
définition du wajd adoptée par I'auteur est traditionnelle. Cf. la définition
citée de Darrdj (Jh., I, 257): « Le wajd désigne ce qui se trouve i Poccasion
du chant » (1). L’homme alors n’est pas une personne, mais un pur automate,
lieu de tendances et d’actes de connaissances.

b) Pour les influences du wajd, cf. Ih., 11, 237: « Le chant produit un état
dans le ceeur qui s’appelle le wajd. Le wajd a son tour fait mouvoir les extrémités
(les membres) soit d’un mouvement non rythmé, et c’est Pémotion désordon-
née, soit d’un mouvement rythmé, et il s’appelle 'applaudissement et la
danse » (2). A noter que tout cela est dit & propos du wajd informé par P'idée
de Dieu. Cf. aussi Zh., II, 261.

¢) Pour Pidentité hal = wajd = dhawq; cf. Ih., IV, 123: « Tout ce qui
vient & ta rencontre de désagréable ou d’aimable se divise en chose qui existe
au moment présent, en chose qui a existé dans le passé, et en chose qui est
attendue dans Pavenir; §’il te survient a la pensée une chose qui a existé dans
le passé, cela s’appelle souvenir et ressouvenir; si ce qui te survient dans le
cceur est une chose qui existe au moment présent, cela s’appelle wajd, dhawg
et connaissance (idr@k). On Pappelle wajd, parce qu’il s’agit d’un état que tu
trouves en toi-méme...» (3). Cf. aussi Jh., IV, 263.

7. MUWAHHID: celui « qui professe le tawhid». « Il est complétement
absorbé en Dieu, tous ses soucis se raménent 4 un seul. Cet homme est le véri-
table confesseur de I Unité, celui qui n’a d’autre désir que Dieu» (4) (Zk., 1V,
196). Synonyme de ‘arif (cf. ce terme, et la suite du texte cité). Cf. aussi Jh.,
1V, 276; 1h., 1, 3, 197, 318, etc...
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8. TAWHID: «confession de I'Unité». Profession de foi ayant pour
objet ’'Unité de Dieu.

A. Elle est une attitude subjective commandée par une vérité spécu-
lative qui se concrétise en un comportement pratique.

— La vérité spéculative est le sens de la formule: « Il n’y a de Divinité
que Dieu» (fh., 1, 30; Ik, 1V, 76, 221).

— Le comportement pratique: par le tawhid, le fidéle « voit toutes les
choses comme venant de Dieu... et cela d’une vision qui détourne son regard
des causes et des moyens. Il ne voit alors comme source du bien et du mal» (1)
que Dieu (Zh., I, 30). Ce comportement est envisagé surtout en fonction de la
colére qui doit étre réfrénée lorsqu’elle est provoquée par les causes secondes:
elles sont supposées ne pas exister (Jh., III, 147, 149; Ik, IV, 26). Cf. I, 192,
197. Pour concilier cette fagon de voir et la responsabilité humaine dirigée
par le Shar, cf. Ih., IV, 221, Pour les deux obstacles au tawhid, cf. Ih.,1V, 222.
Pour le shirk imperceptible qui vicie le tawhid, cf. Ih., IV, 324.

B. Cette confession a des degrés, «des écorces et une pulpe» (2) (7k., I,

30; Ih., 1V, 213). Elle commence par la croyance pure et simple a la formule
dogmatique (Zk., I, 30; Jh., IV, 212, 221) qui constitue «les débuts du
tawhid» (3) (lh., IV, 75 et Ik, IV, 7), et achéve par «la censidération au
moyen de Pceil du tewhid» (4) (Ih., IV, 75). A D’état idéal, 'homme tout
entier devient un principe de connaissance, ou il n’y a plus conscience:

— des choses (cf. références citées),

— de soi-méme (I4., II, 56),

— des attributs mémes de Dieu (I, I, 318),
mais de Dieu Un. Il y a alors « anéantissement dans le tawhid» (5) (Ih., IV,
276) dans le sens déja exposé au terme fand’: il s’agit de 'inconscience totale
de ce qui n’est pas Dieu, et ce, sur le plan phénoménenal psychologique.

C. Tawhid est synonyme de:

— ma‘rifa (cf. ce terme): le «dépét mis dans le cceur, c’est la ma‘rifa
et le tawhid» (6) (Ih., 111, 13;
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— tman (cf. ce terme). Cf. Ih., IV, 211 sq., surtout 212, et Ih., I, 30 od
les degrés du tawhid sont développés;

— yagin (cf. ce terme), et ., 1, 66, ol toutes les munjiyat (vertus positives) -
sont présentées comme 1’épanouissement des virtualités latentes du tawhid, en
méme temps que du yagin. Sur le plan spéculatif, elles font partie «des con-
naissances qui sont du domaine de la foi et de la certitude; et la perfection de
cette connaissance écarte tout associationnisme dans les actes» (1) (Zk., IV, 74).

D. Ce tawkhid a ses dangers et ses contrefagons, en particulier le libertinage
(tbaka) qui consiste A croire que Dieu est I'auteur des maux commis par nous
(Ih., 111, 199 et 345).

9. ITTIHAD: «union». Théorie de l'identité entre ’objet connu et
le sujet connaissant dans I'acte de connaissance, attribuée & Hallgj (je suis le
Réel: Ih., 1, 32) et A Bistami (Louange 4 moi, que je suis grand: ibid.); rejetée
par Ghazali, comme «l'inhérence» (fulil) et la «connexion» (cf. wusil).
Au sujet de la conscience que le fidéle prend de la « Présence divine» (cf.
hadra) au moment du fand’ : « Ceux 4 qui ont été dévoilées I'impossibilité de
Passimilation et de la ressemblance, et Pimpossibilité de Punion et de P'inhé-
rence; ceux a qui, en outre, la réalité de (ce) secret est apparue avec clarté,
ceux-1a sont le petit nombre» (2) (Ih., IV, 163). Cf. aussi Z}., II, 36; Ik., 111,
346-347. Pour une réfutation ex-professo de la théorie, cf. Magsad 83-84.

10. WAHY: «révélation». Mode de connaissance exclusivement ré-
servé aux propheétes. Au sujet de Pilham qui est «le souffle dans le sein» (3):
« Et cette fagon dont les anges s’y prennent pour transmettre la connaissance
aux prophétes différe de la révélation proprement dite; celle-ci consiste & en-
tendre la voix par loreille, et & voir ’ange par Pceil » (4) (Zh., 1, 78). Cepen-
dant «la révélation a des degrés qui sont nombreux » (5) (ibid). Pour la vision
réelle de Gabriel par Muhammed, cf. Jh., II, 259; Ih., 111, 34; Ih., 1V, 335;
F., 81. Cf. aussi Iq., 95. Seul cas ou le verbe awha est employé dans le sens
général « d’inspirer »: Dieu « inspire » aux abeilles « d’établir leurs maisons »
dans les montagnes et les arbres (Zh., IV, 274).
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11. MIZAN (pl. MAWAZIN): «balance».

a) La balance matérielle : «la balance sensible» qui est I'image de «la
balance spirituelle » (1) (Q., 47). ’

b) Mesure, critére, comme aussi mi‘yar (Ih., 1, 302) et mikyal (Ih., 1, 86).
«A quelle mesure (ou critére) s’est-il référé pour juger des degrés d’excellence
(des hommes)?» (2) (F., 132). Cf. aussi «la balance de la Résurrection »
(Ih., 242 et Q ., 48). Pour linterprétation, cf. F., 131-133. « La mesure de la
loi révélée et de la raison » (3), mesure a laquelle doivent étre rapportées les
actions humaines (f4., III, 51). Cf aussi F., 208.

c) Le raisonnement, et surtout le raisomnement syllogistique. Le Qistds est
Pexposé des «cinq balances (les cing formes du syllogisme) (cf. burhan) que
Dieu a révélées dans son Livre » (4) (Q., 49). Application de Cor., LV, 7, 8, 9,
et surtout LVII, 25 (cf. Q., 43, 84). A Q., 84 sq., Cor., LVII, 25 est appliqué
en entier: « Nous avons certes envoyé Nos Apbtres, avec les Preuves et fait
descendre, avec eux, PEcriture et la Balance, afin que les hommes pratiquent
Péquité, et nous avons fait descendre le Fer qui contient danger terrible et
utilité pour les hommes» (cf. Bl,, III, 919).

12. MUWAZANA: «proportion», «parallélisme», «ressemblance ».
Synonyme de mushdbaha. « A cause de la proportion qui existe entre la clair-
voyance intérieure et le regard apparent... (Dieu) a dit: le coeur n’a pas jugé
faux ce qu’il a vu (Cor., LIII, 11; comparer avec Bl,, II, 81, et note). Il a donc
appelé vision l’acte de connaissance du cceur» (5) (Zh., III, 15). Comparer
avec Jh., I, 77 ot le méme verset est cité pour le méme sujet, mais avec le terme
mushabaha. Cf. aussi: «la proportion entre le sensible et I'intelligible » (Q., 69);
«la proportion entre le Régne et le Royaume» (Jh., I, 77).

13. WASWAS (pl. WASAWIS).

a) «Suggestion ». Synonyme de khatir, mais avec la nuance de pensée
préoccupante, qui s'impose & esprit, alors que le khdtir est, en soi, transitoire.
Le savant de 'Au-deld doit se préoccuper surtout d’étudier «la science des
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actions et ce qui les vicie, ce qui trouble les cceurs et excite la pensée préoccu-
pante» (1) (Ih., 1, 68). Cf. aussi Ih., 11, 26: « Le fait de garder le ceeur de la
suggestion et du penser n’est pas I'objet d’un choix délibéré» (2).

b) «Distraction ». Surtout dans la priére et la récitation du Coran:
« Tout ce qui 'empéche de comprendre les sens de ta lecture est distraction » (3)
(Zk., 1, 150). D’oli: « Heureux serions-nous, si le tiers de notre priére pouvait
étre pur de toute distraction » (l4., I, 148). Cf. aussi [4., I1, 216, etc...

¢) «Tentation»: «la tentation du démon » (Iq., 2; Ih., IV, 9). « La sug-
gestion louable s’appelle inspiration, et la suggestion blamable, je veux dire
celle qui pousse au mal, s’appelle tentation» (4) (Ih., 111, 23).

d) «Scrupule», surtout dans Jh., vol. IL. Renoncer « 4 la chasse par
crainte que le gibier n’ait échappé a quelqu’un qui Paurait pris auparavant
et en aurait fait sa propriété, cela est scrupule » (5) (Ih., I1, 85). Cf. aussi Ih.,
I1, 99-100, et passim.

N.B. Pour une étude ex professo du waswds par Ghazali lui-méme, cf.
Ip., III, 38-39.

14. WASWASA. Mémes sens et mémes nuances que waswds (Ih., 111,
34). Cependant le terme est utilisé surtout pour indiquer le « scrupule». Au
sujet de la purification: on croit qu’elle est surtout extérieure, et cela « par
scrupule et représentation illusoire de la raison» (6) (Zk., I, 112).

15. WUSUL ou encore (plus rare) WISAL (Zk., I, 32): « connexion ».
Cf. hulil et ittihdd; ce qui a été dit alors s’applique de méme ici. Cf. ., 1I,
255-256; Ih., 111, 247-248. Pour une réfutation de la thése de ’'Union, et une
explication du terme dans un sens orthodoxe sunnite, cf. Magsad, 86.

16. WALI (pl. AWLIYA’): «saint», «ami», (de Dieu): «Il va de
soi que l’ami souhaite rencontrer son ami» (7) (cf. liga’) (Q., 43).
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1o Sens ordinaire: «I’ami de Dieu», le croyant modile. Antonyme de
‘adiw (ennemi). « Tous les croyants sont des amis de Dieu» (1) (Z4., IV, 30).
Cf. aussi k., I, 196; Ih., 11, 54, 146; Ih., II1, 41, 174, 228, 289, 323, 343;
Ik., 1V, 8, 252, 262,

90 Sens technique : le terme indique un homme privilégié, doué de con-
naissances spéciales, et considéré comme un modéle de comportement pratique.

A. Du point de vue de la connaissance (cf. Ih., III, 7).

a) Se distingue du savant et du sage, et se rapproche du prophéte par
le mode de connaissance: «la différence entre les connaissances des wali et
des prophétes d’une part, celle des savants et des sages de 'autre, est celle-ci:
leurs connaissances (des wali) viennent de Pintérieur du cceur, de la porte
ouverte sur le monde de la Malakit; le savoir de la sagesse vient des portes
des sens, ouvertes sur le monde du Mulk» (2) (Ik., I11, 19); et aussi Jh., III,
16-17. Autrement dit, dans le premier cas, le savoir arrive par inspiration,
dans le second, il s’acquiert par Pétude (cf. texte cité plus bas).

b) Se distingue en outre du prophéte par le mode de connaissance tou-
jours, et aussi par la fonction.

b;) Pour la connaissance. Texte ol la connaissance du wali est située
par rapport A celle du savant et du prophéte en méme temps (Zk., III, 16):
« Les connaissances qui ne sont pas nécessaires... se réalisent de diverses fagons. »

— Tantét elles font irruption dans le cceur comme si quelque chose
y était jeté sans qu’il en sache lorigine;

— tantdt elles sont acquises par voie d’utilisation de la preuve et par le
moyen de Pétude.

— Ce qui se réalise autrement que par voie d’acquisition et d’artifice
de la preuve s’appelle inspiration;

— ce qui se réalise par utilisation de la preuve s’appelle considération
et connaissance par le moyen de la clairvoyance.

— Ensuite ce qui tombe dans le coeur sans artifice, étude et application
de la part du serviteur, se divise:

— en ce que le serviteur ignore la maniére dont il I'a obtenu et son

origine;
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— en ce que (le serviteur) voit, en méme temps qu’il le regoit, la cause
qui I’a fait profiter de ce savoir; il s’agit de la perception de I’ange qui met
dans le cceur.

Dans le premier cas, il y 2 inspiration et souffle dans le sein; dans le
second, il y a révélation qui est particuliére aux prophétes. Le premier cas
est particulier aux weli et aux intimes.

Et ce qui a été mentionné avant, c’est-a-dire (le savoir) acquis par voie
d’utilisation de la preuve, est particulier aux savants» (1) (Zh., III, 16). Cf
aussi Ig., 10, 168; Ix., 1, 78; If., III, 326, 328. Pour la dépendance qui relie
le wali au prophéte, cf. Miskkat, 139: « Parmi les wali, il y en a dont la lumiére
est sur le point de se lever; c’est au point qu’ils se passent presque du secours
des prophétes; et parmi les prophétes il y en a qui se passent presque du secours
des anges» (2).

b,) Pour la fonction: « Le prophéte est une personne a qui les réalités
profondes des choses ont été dévoilées, et qui a été employé & Pamélioration
des hommes; il n’est pas impossible qu’il existe une personne 4 qui les réalités
profondes seraient dévoilées sans qu'elle soit employé a 'amélioration des
hommes » (3) (Zk., 111, 22).

b,) Bien mieux, la théorie critériologique de Pinspiration, qui est le
mode de connaissance du wali, semble étre le principe cxplicatif de la connais-
sance prophétique: « Le dernier degré de la dignité des wali est le premier
degré de la dignité des prophétes » (4) (Ih., III, 326). D’oli: « Celui qui refuse
cela (Pinspiration) aux wali doit nécessairement nier Pexistence des pro-

phetes» (5) (Zh., I, 73).
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¢) Du point de vue de P'objet de la connaissance: « Les wali de Dieu qui
sont favorisés des dévoilements relatifs au Royaume des cieux et aux secrets
de la Souveraineté» (1) (Zh., 1, 152). Plus précisément, ils ont une connais-
sance spéciale du « Savoir ayant pour objet Dieu, ses anges, ses attributs et
ses actes» (Ih., I, 35), i.e. de la science de dévoilement. Cf. aussi h., I, 217,
88 sq.; Ih., 111, 326, 328; Ik, 1V, 10, 27, 208, 428-429.

B. Modile de comportement pratique : en particulier en ce qui concerne leur
maitrise de la colére (Ih., 11, 149-150). Cf. aussi Jk., I, 47, 126; Ik., 11, 108,
202; Ip., 111, 51, 174, 210, 224, Ih., IV, 52, 81, 252, 356.

C. A noter aussi qu’ils sont décrits comme étant en butte au malheur,
3 linfortune et a la souffrance: Ih., I, 145, 298; Ip., 111, 74, 84; Ih., IV, 26
(ils sont chassés de pays en pays; comparer avec Jh., I, 26), 166-167, 176-177.
La visite de leurs tombeaux est louée: If., I, 219; Ih., 11, 218-319. Enfin, sauf
trois fois, jamais un nom propre n’est cité 4 coté du terme wali. Voici les trois
noms propres : Junayd (Ih., I, 202), Thabit ’1-Banani (/4., II, 207), Abi ’1-
Hasan al-‘Asqalini ’1-Aswad ([h., II, 238). Dans Zabidi (vol. VI, 469),
au lien de ce dernier nom, on trouve celui d’Abé ’1-Khayr. Cf. cependant,
Ih., IV, 293 sq.: les wali semblent tous étre des Compagnons.

17. WILAYA (ou encore WALAYA).

4) «Gouvernement », « pouvoir temporel ». Ge qu’il faut fuir: « Lexercice
du pouvoir temporel, la gloire, et la multiplicité des relations » (2) (Ih., 11, 220).
Cf. aussi [h., III, 196-197 et Ik., IV, 88.

b) «L’¢tat d’amitié avec Dieu», «Pétat de wali».

— «Ceux qui désirent Pamitié de Dieu» (3) (Zk., IV, 306).

— «L’ouverture de la porte de Pintime du cocur sur le monde du
Royaume s’appelle connaissance et amitié de Dieu, et celui qui en est favorisé
s’appelle ami de Dieu et homme de la connaissance » (4) (Ih., 111, 326). Comme
pour le wali : « Quiconque nie P'étape de la wildya, doit nécessairement nier
celle de la prophétie » (5) (Zh., 1, 152). Cf. aussi Ih., 1, 110; Ih., 111, 84; Ih.,
IV, 153, 393-394.
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18. WAHM (pl. AWHAM).

a) «Préjugé», «illusion». Au sujet du tutiorisme des scrupuleux:
« Clest 12 pure illusion, sans indice aucun, qui la fonde» (1) (Zk., 11, 88). En
ce qui concerne les idées des Mu‘tazilites sur le bien, le mal, le nécessaire:
« Les principes de leurs théories sont des préjugés implantés en eux par la force
des habitudes » (2) (/g., 191). 11 ne semble pas qu’il faille traduire par « don-
nées de la faculté estimative » (cf. sens b). Dans la langue de Ghazali, le terme
wakm garde son sens primitif, celui d’un acte et non faculté de connaissance.
En soi, le terme wakm indique une donnée illusoire de connaissance, et connote,
a peu de nuances prés, le sens de khayal, takhayyul. Cf. par exemple: « Des
représentations imaginaires et des illusions de nulle valeur » (3) (Ih., 11, 212;
Ih., IV, 259-260) ; « des illusions dans le croyance en Dieu» (4) (Ik, 11, 210).
Le sens indiqué par le terme est plutét péjoratif; il sagit surtout d’un acte
de connaissance manqué et faux, dont le résultat n’est pas fondé sur le dalil.
« Ce qui doit étre suivi, c’est la preuve & Pexclusion des données illusoires ct ima-
ginaires » (5) (Zk., 11, 275). Cf. aussi Ik, II, 88; Ih., 1V, 224, Pour indiquer
les « données de la faculté estimative » proprement dite {cf. sens b), Ghazali
emploie le pluriel « wakmiydt », et cela dans le Mustasfa (cf. Ms., 30-31) et non
ailleurs ot 'on trouve le pluriel ordinaire awham. C’est en fonction de ce
qui a été dit qu’il faut comprendre et traduire les autres termes de la famille
de «wahm », q’ils soient des verbes ou des noms, qui se rencontrent presque
3 toutes les pages de PIya’. Il s’agit toujours des illusions contre lesquelles
peut se heurter Pacte de connaissance rationnelle, par suite des conditions
sensibles de son élaboration, et par suite aussi des habitudes.

b) «La faculté estimative», essenticllement adaptée aux données sen-
sibles: « N’entre dans la faculté estimative, la représentation, et I'imagination,
qu’un corps a couleurs et dimensions » (6) (Iq., 49). Voila pourquoi, lorsqu’il
sagit du Rih, «les facultés estimatives sont impuissantes & se représenter sa
réalité essentielle» (7) (Zh., I, 89). Cf. aussi Ms.; 9, 29-31; Ih., 11, 268;
Ip., IV, 100.
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1. YAQIN.

A. «Certitude». Elle est définie dans le Mustasfa, du point de vue
psychologique subjectif. « Quant & la certitude, son explication revient a ceci:
lorsque le moi se soumet 2 un jugement de véridicité relatif 4 une proposition
quelconque, et qu'il 8’y trouve en confiance, il y a trois cas & envisager:

Premier cas: (le moi) est certain (de ce jugement de véridicité); il en a
une conviction qui coupe court 3 toute hésitation. Il s’y ajoute une autre
conviction arrétée: c’est d’étre péremprtoiement convaincu que sa conviction
premiére est sans défaut, et d’étre certain que sa certitude relative (au juge-
ment de véridicité) ne peut étre entdchée d’inadvertance, d’erreur ou d’équi-
voque. Il ne peut supposer Perreur ni dans la premiére certitude, ni dans la
seconde: Pintégrité de sa seconde certitude est aussi forte que celle de sa pre-
miére certitude. Bien plutét, il est alors tranquille, en sécurité contre Perreur.
Bien mieux: son état d’aAme est tel que, si on lui rapportait qu’un prophéte
avait fait un miracle pour prouver le contraire de (son jugement de véridicité),
(le moi) ne s’arréterait pas 4 montrer I'erreur de celui qui a rapporté (cette
affirmation). Il affirmerait plutét que (la rectitude de cet homme) n’est pas con-
forme a la réalité, ou bien que Pauteur de la prétention (susdite) n’est pas un
prophéte; ce qu’il a pris pour miracle ne serait qu’un phénoméne extraordi-
naire. Bref tout cela n’aurait aucun effet pour jeter le moi dans le doute. Bien
plutét, le moi se mettra 4 rire de Pauteur de la prétention et de celui qui la
colporte. Et ¢’il survenait au moi, en ce qui concerne sa croyance, la possibilité
que Dieu aurait montré 4 un prophéte un secret par lequel serait dévoilé le
contraire de ce qu'il croit, sa croyance ne serait pas certitude » (1) (Ms., 28).
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Viennent ensuite le deuxiéme et le troisitme cas: la croyance (i‘tigad)
et la conjecture (zann). Cela posé, Ghazali passe & 'énumération des « lieux »
(madarik) de la certitude, autrement dit des connaissances objectives qui jus-
tifient la certitude ainsi décrite, et garantissent par elles-mémes le bien-fondé
de la relation entre le sujet connaissant et Pobjet connu. Ce sont: «les données
premiéres (awwaliyat), les perceptions sensibles internes et externes (al-musha-
hadat *I-batina, al-mahsiisat *z-zdhira), les données de Pexpérience (at-tajribiyat)
et les enseignements transmis par une série ininterrompue et concordante de
témoignages (mutawatirat) » (Ms., 29-30).

Mais cette certitude subjective ainsi décrite est définie en fonction d’un
objet précis et non dans son universalité et sa nature absolue. Comme tout le
Mustasfa, elle se rattache étroitement & une attitude d’esprit latente qui se
révéle dans le Qistas. Il ne s’agit pas de certitude d’évidence, soit médiate,
soit immédiate, de certitude logique (cf. Lalande, I, 104-105) portant sur les
notions métaphysiques saisies directement par la raison personnelle de celui
qui pense.

— La valeur de la construction proprement rationnelle métaphysique
qui commence aprés les données de 'expérience est niée; seules sont admises
comme prémisses certaines du syllogisme les « données premiéres » et celles de
Pexpérience (cf. burhdn). Aprés un raisonnement syllogistique: « Cela est un
savoir certain, qui découle nécessairement de prémisses certaines, dont la
certitude vient de (ce qu’elles sont tirées) de I'expérience et de la connaissance
sensible. Comment cela serait-il point de vue rationnel et raisonnement ana-
logique, alors que le point de vue rationnel et le raisonnement analogique
sont conjecture et intuition divinatrice, qui ne procurent pas la fraicheur de
la certitude » (1) (Q., 45 et tout le Qistds, passim).

— 11 est bien question pourtant de notions métaphysiques, « des données
spéculatives » (nazariyat); bien mieux, il n’est pas question d’autre chose.
Néanmoins la valeur et le bien-fondé de celles-ci ne sont pas rapportés a la
raison comme critére, mais 2 un donné dogmatique: « Les nazariyat se divisent
en deux groupes: I'un se rattache aux points essentiels des fondements (de la
croyance), Pautre aux branches dérivées» (2) (F., 195). Le critére de la cer-
titude n’est pas un jugement rationnel d’évidence, mais, en ce qui concerne
surtout la certitude métaphysique absolue, le kuff, i.c. le jugement par lequel
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on prétend que «les affirmations de ’Envoyé ne sont pas conformes 4 la réa-
lité» (1) (F., 134). Dans ce domaine, en effet, «le vrai... est saisi par la
raison et I’enseignement tout ensemble » (2) (Q., 75). Bien mieux, le réle de
la raison est de comprendre I'enseignement et de s’en pénétrer (Zh., I, 69).

Donc le terme yagin, dans Paeuvre logique de Ghazali, indique la certitude
subjective rationnelle, mais fidéiste, et non fondée sur un jugement direct d’évidence
interne. Celui-ci peut exister; mais il est toujours commandé par la confiance
de principe accordée 4 la parole d’autrui.

B. Ce sens se dégage encore plus clairement dans I’Zhyd’ ot le terme
prend nettement le sens de « conviction ». Ghazali suppose comme admis le
point de vue des nuzzdr et des mutakallimin d’aprés lequel il y a yagin lorsque
« I'existence et méme la possibilité du doute » sont écartées (fh., I, 64). Cest
12 un premier aspect auquel il n’accorde pas grande attention. Il insiste,
par contre, et avec force, sur un second aspect, «celui des fugahd’, des soufis
et de la plupart des savants». Selon ce dernier sens du terme, « on ne préte
pas attention au fait que la vérité (du jugement porté sur 'objet) soit possible
ou douteuse, mais 4 son emprise et & sa domination sur la raison» (3) (f.,
I, 65). Le yagin ainsi envisagé exclusivement dans le sujet connaissant est « plus
digne » que celui des nuzzar et des mutakallimin : il en est « le fruit..., la quites-
sence » (4) (Ih., 1, 66).

C. Le yagin ainsi considéré a un objet précis qui est le méme que celui
de la foi religieuse (cf. iman, et plus haut A). D’ol la synonymie entre yagin
et imdn, qui sont souvent mentionnés ensemble. Tous les munjiyat font partie
du yagin (Ih., I, 65-66) comme du iman. Ghazali parlera indifféremment des
« portes de la foi» et des «portes du yagin»: «la disponibilité est une des
portes de la foi, et toute porte de la foi ne se réalise que par savoir, état d’ame,
et pratique... Commengons par Pexposé du savoir qui est la base. On Pappelle
foi dans Porigine étymologique. La foi en effet est le jugement de véridicité,
et tout jugement de véridicité formé par le coeur est savoir, et lorsqu’il devient
fort, il s’appelle yagin. Masis les portes du yagin sont nombreuses. Il ne nous
en faut que ce qui est nécessaire pour y batir la disponibilité, c’est-a-dire le

cdfl AT e S (1)
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tawhid» (1) (Ih., IV, 211). Cf. aussi Ih., I, 66, 130, 145-146, 153, 212; Ip.,
I11, 38, 48, 288; I., IV, 3, 7, 37, 55, 66, 71, 84, 109, 116, 122, 145, 188,
340, etc...

D. Enfin, la vérité religieuse, qui est Pobjet propre du yagin, c’est le
dogme musulman. Ghazali distingue entre la certitude ut sic et « la tranquillité
du cceur » qui en est le fruit: « La tranquillité du cceur est une chose, la certitude
en est une autre. Que de fois la certitude n’est-elle pas accompagnée du senti-
ment de sécurité (exemple d’Abraham dans Cor., II, 260)... Et combien
n’ont-ils pas le sentiment de sécurité sans avoir de certitude... Le juif a le sen-
timent de sécurité dans son judaisme, et aussi le chrétien; mais ils n’ont la
certitude en ancune facon» (2) (Ih., IV, 224).

Conclusion : Le terme yagin désigne proprement la certitude religieuse mu-
sulmane. 11 s’agit de cette certitude dont Dieu a favorisé les « gens de la Sunna »
en particulier. Il en est réguliérement remercié dans les débuts des différentes
‘agida. Et Ghazali lui-méme se fait 'écho de cette action de grice tradition-
nelle. Au début de son épitre hiérosolymitaine (Zk., I, 93 sq.): « Louange a
Dieu qui distingua le parti de la Sunna en lui octroyant les lumiéres de la
certitude » (3) (Ih., I, 93).

2. YAQINI (fém. YAQINIYA): «certain». La foi sur dévoilement
« est une perception certaine » (Ih., I1I, 14). 1l croit « d’une croyance certaine »(4)
(Ih., TV, 222).

3. YAQINIYAT (pl. de yaginiya). Employé comme substantif et tou-
jours au pluriel: «les données certaines ». Au sujet des artifices auxquels la
raison doit se livrer pour amener la faculté estimative (wahm) & son point de
vue: « La faculté estimative accorde que si les données certaines sont agencées de
cette fagon, la conclusion en découle nécessairement » (5) (Ms., 31). Cf. aussi
Ms., 30; Ik, 1, 108, etc...
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N.B. On trouve souvent ’expression ‘ayn al-yagin qui peut indiquer la
faculté de connaissance: « Il ne faut pas préter attention a celui qui dit que
(le vrai) est saisi par Peil de la certitude... Nous entendons par le terme raison
ce qu’il entend par Pexpression eil de la certitude » (1) (Ih., I, 79). Cf. aussi
I, 1V, 89, 153, 156, 186, 430. Peut-étre vaut-il mieux traduire par «la cer-
titude méme ».

oy b Jadl s U6, Jadl Y 0L a0 il e D 6l Bds e ) sl Y (D)
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arabe de leurs racines trilittéres

s T
ATHAR : aththara, athar, ma’thilr ... .. ... ittt
AKHR :  dkhir, @khira .. ... . e e i i
ASL : 7 2
AMR : BIT o e et et e et et ettt
AMN : amdna, dmana, muw'min, imdn, IMANT ... ... ...l e
AWL : ta'wil, awwal, awwali, @la .............. ... .. i i
B=co
BHTH :  bahatha, bahith, bahth . ..... ... ... ittt neenereaaaannnn
BD* : mubtadi¢, ubdi‘a, ibtada‘a, mubtadi‘, mubtada‘, badda‘a, tabdt’, bid‘a . .. ...... ...
BDL : badal . ... it e
BDH : badiha . ... ... i e et e
BRHN :  burhdn, burhdni ..........c.couninionii i iiinni et eaiieennees
BSR : bassara, absara, ibsar, mubsir, mubsirdt, tabassur, istabsara, mustabsir, istibsar,
bagar, Basir, Basiva . .. .. cvo i e i e e e e
BTL : batala, abtala, mubtil, ibgal, buglan, bagil ............. ... ... iiian.
BTN : bafing batini .. ... ... ... P
BD : ba‘uda, istabada, istib'ad ......... ... .. .. ... i,
BLH : ablah . .. e et
T =&
TRJM :  tarjama (verbe), tarjama, turjumdn  ............oiiiiiiiniiinenrennnnnnns
TRH : BaTURGE . ..o e e e
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JBR :
JBL :
JDL :

JRH :
JRD :
JSM :
JLW
JM
JHD :

JWHR :

HJB :
HjJ :

HDTH :

HDD :
HDS :
HSS :

HSN :
HDR :
HOQ :

HKK :
HKM :
HLL :

HML :

KHBR :

KHTM

KHTR :
KHLQ :
KHMN :

KHSS :

KHYL :
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J=¢
JAbArit - . .. e e 46
Jubila, majbil, jibilla, jabala, szla ...................................... 46
Jadala, jidal, mujadala, myjadil, jadal, jadali .............................. 47
Jarraba, tajriba, tajribiyyat, tajribiyya ... ... ... ... 49
JAha .o e 51
Jarrada, mujarrad, mutgjarrid, tajarrud ... ... ... ... e 52
JESM, JiSmant, MUJasSam .. ... ... ...t 53
majliw, jal@’, tajalla, tajalli, tajlia, nyala Jalt, Jahyya, Jaliyyat al- haqq ...... . 54
A 56
Jéhada, mujdhada, jihdd, ijtakada, ijtihad, mujtahid ... ................. .. .. 56
Jawhar ... e ettt 57
H=c

hajaba, hijab, mahjiub, iktajaba, ihtijab .......... ... ... . . i i, 58
hajja, hijdj, muhdija, thiajja, ibtij@, hujja, bujifyya .. ..., 59
hadith, hadith an-nafs ...... ... ... . . . e 60
hadda, tahdid, hadd, mahdid ......... ... ... ... . .. i 61
Rads oo e e e 62
hassa, ahassa, ihsds, mahsits, mahsiisat, hiss, hdssa, hissi, hissiyydt, hassds . ... .... 63
BSERSEN oottt e it .. 66
Badra .. ... i e 66
hagqa, haqqan, haqq hiqq, tahagqaqa, tahqiq, istahagqa, haqig, hagq, hagiqa,

7 S A 67
MIRAKK . o . oo e e 73
hakama, hukm, hikma, hukama® . ...... ... ...t 73
halla, huliil, tahlil, inhilal, mahall ......... .. ... ... .. .. .. .. .. ... 77
uhtumila, shtimal ... ... ... . . . . i i 78
hal, hala, istihdla  ........ ... . . . . . e 79

Kh = ¢

RRhabar ... .o e e i e 81
RRGHMA oo e 81
khatara, khatra, khatir .. .. ... ... .. 81
khalg .. 82
BAKRMIN oot e e e 83
khdssa, RRASSIYYE . .o oo et e e et 83

khayyala, khuyyila, takhayyala, takhayyul, takhyil, khaydl, khaydls .............. 84

DBR :

DKHL :

DRK :

DOQ :
DLL :

DHKR :
DHKW :
DHHB :
DHHN :
DHWT :
DHWQ :

RSKH :
RSM :
RWH :

ZKW :

SBB :
SBQ :
SJN :
SRR :
SD:
SFST :
SLM :
SMSR :
SMN :
SNN :
SWD :
SWD :
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tadabbur . ... e ittt e 87
QadaGRRUL . . .. o ettt 87
adraka, idrdk, dark, taddraka, mudrak, madrak .. ... ... .. ... .. ... ..., 87
dagqa, daqqaqa, digqa, dagig, dagiga ............. .. ... ... ... 89
dalla, istadalla, dalala, dalil, ddll, madlal, istidlal .......................... 20
Dh = >
dhakara, dhakkara, tadhkir, tadhakkara, tadhakkur, dhikr, dhikra, mudhékara ..... 9%
BRAkG® .« oo it eir e e 98
dhahaba, madhhab ... ... ... e 98
RN oottt 99
dhat, dhatt, dhatiyat . . ... ... .. .. i i e 99
dhaga, dhawq .......... .. e e 100
R =
1@, 18Y, FUYQ oo oo e 103
rubfiblyya, rabbdni ... .. ... ... i, 105
7 7 N 107
irtasama, murtasim, mularassim, rasm, rasmi, mardsim .......... e 107
rith, 1ERANT, YRAANTYA .o o vv it ettt it e e 109
Z = )
zaka, zakka, tazkia, zakT . ..... ... ... . . i 115
S =
7, S 116
B 116
7 Y PP 116
ISTAT, STy SATIIA <o oottt e it inaae e enaaanenenasnsannanans 116
B 119
tasafsafa, SUiSIA’T, SAfSARA ..o o i e 120
sallama, tasallama, musallamat .............. ... .. .. . . iiiiiiiiia., 121
SHMSAY o o e e e e et e et eneoasaesasanearansactatansaionaneasaesonnaaenns 121
SUMANTYE + .o vvvovenssiee e e nneaesaaeenaaiaaaaseseneesnonasensseens 121
B S Y 121
—s@'a alesharifa .. ... e e 122
SEYYId o e et 122
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SH’'N :
SHBH :
SHKHS :
SHRH :
SHRT :
SHR*:
SHRQ :
SHRK :
SHTH :
SH‘R :
SHKK :
SHKL :
SHKW :
SHHD :
SHHR :
SHWSH :

SDQ :
SFW :
SQL:
SLH :
SWT :
SWR :
SWF :

DRR :

TRQ :
TLQ :
T™MM
THR :
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Sh = 5
F % S R 123
tashabbaha, ishtabaha, ishtibah, shubha, tashbih, habih, shabahi ........... 123
B R 125
sharaha, insharaha, sharh, inshirdh .......... 0o ittt 125
BT R R 126
SRAr', SRATE'@ . ..ot i 127
ashraga, ishrdg, mushriq . ...... ... il e 127
shirk ... P R R LETEEe 128
shath ..ot U ettt 128
sha‘ara, ash‘ara, shu'ir, istish'dr, mash@ir ........ ... ...t 129
. 131
ashkala, ishkal, mushkila, mushkil, shakl . ... ........... ... coiiiiiinnnn. 131
B 1.7 2 O T 132
hahida, shuhiid, shahada, shahdda, shahid, mushdhada ....................... 132
B 2y 17277 2 134
shawwasha, tashawwasha, tashwish, mushawwish .. ........ ... oo it 135
§ =
sadaqa, saddaga, sidg, sadig, sadig, siddiq, tasdiq ............. ...l 136
safa, safd’, safwa, safi, tasfiad ... ... . ..o 141
saqala, sagala, tasqil . ...... ... .. ... ... i iiiiiiiiiiiiiiiiiiies 142
R 1 S 143
Sawt al-RALF .. oo e e 143
$ a, lag a, las T A 7 143
tasawwafa, lasawwuf, ahl at-tas if, mutas i, ST . i 147
D=
darfira, darfirl .. ... ... it 149
T =45
taba‘a, intaba‘a, fab', tabi‘'a ................... N 152
Fa7EG, BATIQA o oo e PR 155
MUtlaq . 155
;1 155
127 7 T 156
77 S 156
N 156

ZNN :
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‘BR :
‘DL :
‘RJ :

‘RD :
‘RF :
‘SM :
‘0D :
‘QL :
‘LM :

‘LN :

GHRZ :
GHYB :

FRDWS :
FRS :
FDL

FTR :
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7 =5
zanna, zann, zanng, MAZNAN, MAZIANE .« o oo vvv v v v o e nennnnnsnaessannanenans 157
zahara, azhara, tazdghara, zuhir, izhar, zahir, zahirt ... .. ... ... ........ 160
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‘arafa, ‘arrafa, ta‘arrafa, i‘tarafa, ta‘rif, i‘tirdf, ‘arif, ma‘rifa, ahl al-ma‘rifa . .. .. 171
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‘agada, i‘tagada, mu‘tagad, ‘aqd, ‘uqda, i‘tigid, ‘aqida ...................... 178
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‘alima, ‘ilm, ahl al-‘ilm, ‘allama, ta‘allama, ta‘lim, ta‘allum, ‘dlim, mu‘allim,

ma‘liim, ‘@lam ........ .. ... i e 197
falan, ‘al@nya . ...... ... . i e i 209
famal, mu'dmala . ... ... ... ... it i 209
fdnada, ta'dnud ... ...l e e 211
CUNIDAN, “TRTOAR .« o oo v et i e e e e saarcoenaanoasosssenaraeeneennanens 211
‘ana, a‘na, ma‘ni, ma‘na, ma‘nawl . ... .. ... il i i i 211
TSEMME L e e 215
TEYAT ittt it i et ittt e 215
‘ayn, mu‘ayyan, ‘iydn, ‘yani ........... e e e e e 215

Gh = ¢
ngaza, gﬁan'za, .g.han'zi .............................................. 217
ghayb, ghd’ib ...........iieiin.. PO TR 218

F=0
Jataha, infataha, ifiataha, futih, infitéh, maftih, maftah, mifiégh ................ 219
Jrdatos ... et e 221
tafarrasa, tafarrus, fir@sa ... ... e it et 221
. - P 222
Jatara, maftitr, fifra, il .. ..o it 222
- T 224
Sighy fagih ... e et e e e 224
7. 225
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FHM :

FYD :

QBH :
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QDM :
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QSHR :
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QDY :
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QWY :
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Janya ou fand, fand® ... ... it ie e 225
2. T 226
Jada, fayadan . ... ... e e 226
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7/ 248
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F 7 S T 250
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L7 269
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Les termes arabes étudiés, rangés selon I'ordre

A, ‘A

‘abara 167
‘abbara 167
‘abd 166
‘abid 167
ablah 44
absara 27
abtala 37
adraka 87
ahassa 63
akhir, dkhira 2
ala 19
‘dglam 208
‘alim 208
‘alima 197
‘allama 207
‘alan, ‘aldnya 209
‘amal 209
amdna 8
amana 9
‘ammi 215
amr 4

‘ana 211
a‘na 211
‘dnada 211
‘agada 178
‘agd 179
‘agida 182

alphabétique latin

‘agala 183
‘agil 195
‘aql 183
‘agli 194
‘arad 170
‘arada 169
‘aradi 170
‘arafa 171
‘arada 169
‘arid 170
‘anif 172
‘arrafa 172
ash‘ara 129
ashkala 131
ashraqa 127
asl 3

athar 1
aththara 1
awwal 18
‘ayn 215
azhara 160

B

badal 23
badda‘a 21
badiha 23
bahatha 20
bahith 20

bahth 20
bagsar 29
basir 31
basira 32
bagsara 27
batala 36
batil 38
bdtini 43
ba‘uda 44
bid‘a 22
burhin 24
burhani 27
butlin 38

D, D, Dh

dalala 91
dalil 91
dill 93
dalla 90
dagiq 90
dagiga 90
dagqa 89
dagqaqa 89
dark 83
dariira 149
dariri 150
dhahaba 98
dhaka’ 98



294

dhakara 94
dhakkara 94
dhdga 100
dhat 99
dhati 100
dhatiyyat 100
dhawg 100
dhihn 99
dhikr 96
dhikra 97
digqa 90

F

Sfada 227
JSadila 222
Sfahm 226
Sand 225
Sfand’ 226
Janya 225
Jagih 224
Jataha 219
Satara 222
Sayddan 227
Sikr 225
figh 224
Sfirdsa 221
Sirdaws 221
Jfitna 224
Sitra 222
Jiri 223
JSutih 220

Gh

gha'ib 218
gharaza 217
ghariza 217
gharizi 216
ghayb 218
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H, H

hadd 61
hadda 61
hadith 60
hadith an-nafs 61
hadra 66
hads 62
hajaba 58
hdjja 59
hakama 73
hat 79
hala 80
balla 77
hagiq 69
hagiga 70
bagigt 72
hagq 69
haqqa 67
hagqan 67
haqqaga 67
hassa 63
hdssa 65
hassds 66
hay’a 268
hidiya 268
hijab 58
kijdj 59
bikma 74
hiss 64
hisst 65
hissiyyat 65
hujja 60
hujjiyya 60
bukm 73
hukama® 76
hulil 77

I, <1

‘tbdda 166
‘ibara 167

‘tbra 168
tbsar 28
thtada‘a 21
ibtal 38
idrak 88
iftataha 220
thsds 63
thtajaba 59
ihtajja 59
thtijab 59
ihtijaj 59
thtimal 78
ijmd* 56
tjtahada 56
ijtihad 57
ilham 253
‘slm 197
ahl al-*ilm 206
imdn 10
imdni 16
infataha 219
infitah 220
injuldl 78
injala 55
inkashafa 243
inkish@f 245
insharaha 125
inshirah 126
intaba‘a 153
‘inwdn 211
igtarana 230
igtasada 232
igtiran 231
igtisad 232
irtasama 107
ishkal 131
ishrag 127
ishtabaha 122
‘isma 178
israr 116
istab‘ada 44
istabsara 28

istadalla 91
istahagga 69
istakshafa 244
istash‘ara 130
istib‘ad 44
istibsar 29
istidlal 93
istihala 80
istihsdn 66
istighah 228
istigra® 229
istish*ar 130
i‘tabara 167
t‘tagada 178
i‘tarafa 172
i‘tibar 168
i‘tigad 180
i‘tiraf 172
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‘tydn 216
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J

Jabala 47
Jabariit 46

Jadal 48

Jadala 47

Jadalt 48

Jahada 56

Jjala® 54

Jali 55

Jaliyya 55
Jaliyyat al-hagq 55
Jarika 51 :
Jarraba 49
Jarrada 52
Jawhar 57
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Jidal 47

jihdd 56
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Fism 53
Jismdni 53

Jjubila 46
K, Kh

kardma 242
kashafa 242
kdshafa 244
kashf 244
kashfi 244
kashif 245
kayyis 249
khabar 81
khalg 82
khatara 81
khatima 81
khatir 81
khatra 81
khdssa 83
khassiyya 84
khayal 85
khayal 86
khayyala 84
khuyyila 84
kifaya 247

* kiydsa 248

kulli 248

L

latif 252
lafifa 252
lawh 253
liga® 252
lubab 250
lubb 250

Iutf 251
M

. madhhab 98

madlil 93

madrak 89
mafiah 221
mafiiah 220
maftir 222
mahall 78
mahdiid 62
mdhiyya 255
maljiih 58
mahsis 64
mahsiisat 64
majbil 47
majliw 54
makshiaf 245
mala’ 256
malakiit 257
ma‘lim 208
ma‘na 212
ma‘nawi 214
ma‘ni 212
manhaj 266
manzil 259
magam 238
magrin 231
ma‘qul 196
mardsim 109
ma‘rifa 174
ahl al-ma‘rifa 177
masha‘ir 130
mashhiirat 134
mathal 255
ma’thiir 1
mazinna 159
mazniin 159
mihakk 73
minhdj 266
mi‘rdj 169
mishkat 132
mithal 255
mi‘yar 215
mizin 274
mu‘allim 208
mu‘émala 209
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mu‘ayyan 216
musbsir 28
mubsirat 28
mubtada’ 21
mubtadi’® 20
mubtadit 21
mubtil 37
mudhdkara 97
mudrak 89
muhdjja 59
mubigq 68
mujddala 47
mujadil 48
muyjdhada 56
mujarrad 52
mujassam 54
mujtahid 57
mukdshaf 245
mukdshafa 245
mulk 256
mumayyiz 257
mu'min 9
mundzara 268
mundzir 262
mugaddas 228
mugaddima 229
mugallid 237
mugdrana 231
mugarrab 230
mugdyasa 239
mugtarin 231
murtasim 108
musallamat 121
mushdhada 134
mushawwish 135
mushkil 131
mushkila 131
mushrig 128
mustabsir 29
muta‘ 156
mutajarrid 53
mu‘tagad 179
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mutarassim 108
mutasawwif 148
mutashabih 124
mutawdtir 269
mutlag 155
muwahhid 271
muwdzana 274

N

nafs 263

nahj 266
nazar 260
nazara 260
ndzara 260
nazari 261
nazariyyat 262
ndzir 262
nazzala 258
nitr 266

Q

qadiyya 233
galam 238
qalb 233
gallada 237
garana 230
garana 230
garin 231
garina 231
gdsa 239
gat® 233
qati‘ 233
gishr 232
gishra 232
qiyama 238
qiyds 239
quddus 229
qurb 229
qurba 230

quruba 230
quwwa 241

R

ra’a 102
rabbani 106
rdsikh 107
rasm 108
rasmi 109
ra’y 102
rubiibiyya 105
rith 109
rithdni 113
rithiniyya 114
ru'ya 104

S, §, Sh

as-sa‘a al-sharifa 122
sa‘dda 119
sabab 116
sabiga 116
sadaga 136
saddaga 136
sadig 138
sadiig 138
safa 141
safa’ 141
safi 141
safsata 120
safwa 141
sdlih 143
sallama 121
sagala 142
sagil 142
sartra 119
sawt l-hatif 143
sawwara 143
sayyid 122
sha‘ara 129
shabahi 124
shakada 133
shahada 133
shahid 133

shahida 132
shakhs 125
shakk 131
shakl 132
sha’n 123
shar* 127
sharaha 125
sharh 126
shari‘a 127
shart 126
shath 128
shawwasha 135
shirk 128
shubuha 124
shuhiid 132
shu‘iir 130
stddig 138
sidg 137
sifsita 120
sijn 116
simsdr 121
sigala 142
sirr 117
sift 148
sufisa’t 120
sumaniyya 121
sunna 121
siira 145

T, T

ta‘abbada 166
ta‘adul 169
ta‘allama 207
ta*allum 208
ta‘dnud 211
ta‘arrafa 172
tab* 152
taba‘a 152
tabassur 28
tabi‘a 155
ta*bir 168
tabd?* 22

INDEX

tadabbur 87
tadakhul 87
taddraka 89
tadhakkara 94
tadhakkur 95
tadhkir 94
tafarrasa 221
tafarrus 221
tahagqaga 68
tahdara 156
tahdid 61
tahlil 78
tahgig 68
tajalla 54
tajalli 54
tajarrud 53
tajlia 55
tajriba 49
tajribiyya 51
tajribiyat 50
takdfu’ 247
takhayyala 84
takhayyul 85
takhmin 83
takhyil 85

tala’la’a 250

talajtafa 251
taldzum 250
ta‘lim 207
témmat 155
tanzil 258
tagaddasa 228
tagaddus 228
tagarrub 229
tagdis 228
taglid 237
taglidi 237
ta‘rif 172
farig 155
fariga 155
tarjama 45
tasafsata 120

tasallama 121
tasawwafa 147
tasawwara 143
tasawwuf 147
ahl at-tasawwuf 148
tasawwur 144
tasdig 139

tasfia 142
tashabaha 123
tashawwasha 135
tashbih 124
tashwish 135
tasqil 142
taswir 144
tawdtara 269

 tawatur 269

tawhid 272
ta'wil 16
tawr 156
tazdhara 160
tazkya 115
turjumdn 45
turruhat 45

U, ‘U

ubdi‘a 21
uhtumila 78
‘unwén 211
‘ugda 180

w

wahm 279
wahy 273
wajada 270
wajd 270
walt 275
waswds 274
waswasa 275
watad 269
wildya 278
wusitl 275
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Y

yaqfn 280
yagini 283
yaginiyydt 283
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Z, 7

zahara 160
zdhir 161
zahirs 165
zaka 115

zaki 115
zakka 115
zann 157
zanna 157
zanni 159
zuhiir 160

ACHEVE D’IMPRIMER
SUR LES PRESSES
DE L’IMPRIMERIE CATHOLIQUE
A BEYROUTH
LE VINGT-DEUX DECEMBRE
MIL NEUF CENT SOIXANTE-DIX





