Article paru danslarevue La Tourbe des Philosophes, n° 24-25 (1983 pour la premiére
partie & n° 27 (1985 pour la semnde.

Orient et Occident

1. Leverset delaLumiere

Il est extrémement rare de trouver dans une oeuvre de la tradition achimique
occidentale une référence explicite al’achimie isamique. L’indication donnée
par Eugene Cansdliet dans ss Alchimiques Mémoires * n'en est que plus
précieuse arelever : citant Mokhtar Pacha, Eugéne Canseliet nous dit en effet
que I’achimiste musulman peut voir une expression de la Pierre Philosophale
dans le symbalisme du verset coranique de la Lumiére. Rappelons ceverset bien
connu :

« Dieu est la Lumiére des cieux & de laterre. Sa Lumiere est semblable a
une niche dans laquelle se trouve une lampe ; la lampe est dansunverre;
le verre et comne un astre brillant ; elle est alluméegrace a un arbre
béni, un divier, ni d orient, ni d’occident (la shargiya wa la gharbiya),
dont |" huile éclairerait, ou peu s en faut, méme s nul feu re la touchait.
Lumiere sur lumiere. Dieu guide vers Sa Lumiere ceux qu'il veut. »
(Coran: 24 ; 35)

Ce verset a éé maintes fois commenté abien des points de vue ? et il serait
assurément intéressant d’en entreprendre I’ étude dchimique détaillée Un tel
travail, toutefois, dépasserait les limites d'un simple aticle ; auss nous
contenterons-nous ici de livrer au lecteur quelques réflexions dont le point de
départ setrouve dans |’ expression « ni d’orient ni d’ occdent ».

Orient et occident, de méme que jour et nuit, lumiere & ténebres, sont
évidemment les deux composantes d’un couple dont les termes peuvent étre
envisages soit comme opposes it comme complémentaires, selon le point de
vue auquel on se place Ils supposent aussi en tant que tels I'existence d’'un
«lieu» central ou leur opposition se résout ; c'est en ce lieu, suivant le verset
cité d-dessus, que se trouve I’ olivier béni dispensateur de I’ huile précieuse.

! La Tourbe des Phil osophes, n°3, p.15

2\oir par exemple : Ghazai : Le Tabernade des Lumiéres, traduction et introduction par Roger Deladriére,
Paris, Seuil, 1981 et Emir Abd el-Kader : Ecrits irituels, présentés et traduits par Michel Chodkiewicz, Paris,
Seuil, 1982 p.116.



Il est intéressant de noter que cetains versets du Coran laissent subsister
I’ opposition orient-ocadent, tandis que dautres la résolvent ; ainsi dans
I’ expression : Seigneur de |’ orient (mashriq) et de I’ ocadent (maghrib) et de ce
qui est entre les deux (26;27), les deux termes nt opposeés tout comme sont
opposés les cieux et la terre dans le verset qui la précede de peu : Seigneur des
cieux & de la terre @ de cequi est entre les deux (26;23) °. Nous lisons en
revanche : A Dieu I'orient et I’ocddent ; ou que vous vous tourniez, la est la
face de Dieu (2;109). Ainsi, malgré I’injonction faite au croyant de respecter la
gibla (2;139) 4, est-il d'autre part affirmé que la piété ne mnsiste pas a tourner
son visage du coété de l'orient ou de |'occident (2;172). Autrement dit,
I’orientation ® n’est-elle véritablement nécessaire que pour celui qui n'a pas
encore retrouvé |’ état primordial qui est aussi celui de sonorigine.

Dans le couple orient-occident, prééminence et généralement donnée al’ orient
(sharg, mashrig, du verbe sharaga, fendre, couper en deux, puis % lever, en
parlant d'un astre) : cdui-ci est le lieu ou se léve le soleil, source de toute
lumiere physique, et comme tel plus ou moins identifié avec &tte source
elleméme. L’ocddent (gharb, maghrib, du verbe gharaba, s éoigner,
disparaitre, se coucher) est le lieu ou meurt (latin occidere) le soleil, et donc
assimil é aux ténebres. L’ orient est donc a I’occident ce que la lumiéere est aux
ténebres. Voici, atitre d exemple caadéristique du symbolisme communément
envisageé, un extrait du commentaire d’ al-Qashani sur le verset delaLumiére :

«Quant a la signification du fait qu'il (I'olivier) est « ni d’ orient ni
d’ ocddent », c'est gu'il tient le milieu entre I’occident du monde des
corps (ajsad), qui est le lieu ou se couche la lumiére divine, et ou el e est
voilée par des voil es de ténebres, et I’ orient du monde des esprits (aruah),
qui est le lieu ou se levela lumiere d@ ou elle se manifeste a travers des
voiles de lumiere, car il est d’ essenceplus aubtile et plus lumineuse que le
corps et plus manifeste que I’ esprit. » °

3 L’axequi relieles cieux et laterre, ¢ est-a-dire les diff érents degrés de I’ existence universell e, est proprement
I’ Axe du monde, donc « vertical »; I’axe qui relie |’ orient et I’ occident est un axe terrestre, donc « horizontal ». |1
arrive néanmoins assez sowent que ceseand axe soit pris comme symbole du premier, I’ orient correspondant
alors naturellement au ciel et I’occdent alaterre. Ce point ne devrajamais étre perdu de vue dans tout ce qui
suivra.

* L’ interprétation traditionnelle est que ceverset abroge le précélent. Dans une perspedive ésotérique, il y aurait
toutefois lieu de se demander a quoi peut bien correspondre une telle arogation, ainsi que d’ autres analogues,
cette notion étant en elle-méme insuffisante dans une tell e perspedive ; mais ¢’ est 1a un point sur lequel nous ne
pouvons insister.

® Est-il nécessaire de faire remarquer que cequi est ici désigné par « orientation » n’est eff edivement en rappart
avec!’ Orient que pour des contrées suffisamment « occidentales » ?

® Al-Qéashant : Tafsir al-Qur’an a-Karim, attribué albn Arabi, Beyrouth, 1978 t.II, p.140. Ce Tafsir
(commentaire du Coran) a &€ longtemps attribué au shaykh a-akbar et est toujours édité sous on nom.



Il ne faut pas oublier néanmoins que les ténébres peuvent également étre
envisagées en un sens supérieur, et que selon |’ adage soufi bien connu, la nuit
est en un certain sens préférable au jour. Cela doit nous inciter a la prudence
dans I’interprétation dusymbaolisme, et nous permettre d éviter les écueils d’'une
application trop systématique ou trop wnilatérae des sgymboles en question.
Notre compréehension, ell e aussi, se doit de n’étre ni exclusivement « arientale »,
ni exclusivement « occidentale » . L’alchimie, en effet, n"est ni uniquement
matérielle, ni uniquement spirituelle ; mais, parce quelle se fonde sur la
spiritualisation des corps et la corporalisation de I’ esprit, elle peut elle-méme a
bon droit étre dite « ni d'orient ni d'occddent ». Et puisque |'achimie se
caractérise en quelque sorte par un « échange des attributs » entre I’ esprit et le
corps, nous devons nous attendre a e qu’un tel échange apparaisse éalement
dans le symbalisme entre I'orient et I'occident ; c'est ce qui ressortira avec
évidencede la seconce partie de la présente étude.

*

Avant d aborder cet aspect de la question, il nous faut tout d’ abord examiner les
différents sens attachés a la racine GhRB, dont dérivent les mots gharb et
maghrib ; larelative complexité du symbolisme des ténebres nous incite en effet
a penser que cest de ce ©té que se trouve I'aspect le plus difficile, mais
peut-étre aussi e plus intéressant, de notre sujet.

Le verbe gharaba a pour sens premier celui de partir, disparaitre, puis celui de
se coucher, disparaitre sous I’ horizon, en parlant du soleil et de lalune ; ghariba
signifie étre tres noir ; gharuba signifie étre obscur et, au figuré, étre drange,
mystérieux. A la méme radne se rattachent les mots gharib, étranger, et ghurba,
exil. Sur cepoint, le ledeur voudra bien nous permettre une digression peut-étre
un peu longue, mais qui ne nous parait pas inutile din de préciser notre pensee
sur I'importance eacte qu'il faut attribuer a I’'lslam dans la transmission des
connaissances hermétiques a I’Ocddent. |l se trouve e effet que la parenté
étymologique qui existe entre gharib, étranger, et gharb, occdent, est la def
d’ une indicaion fournie par René Guénon sur ce sujet. Evoquant la question du
réle joué par les confréries de constructeurs dans la transmission de cetaines
connaissances d’ ordre initiatique, touchant en particulier a |’ architecture et ala
science des nombres, René Guénon éaivait en effet :

« Il convient de dire a cea égard que ces constructeurs constitués en
corporations qui possedaient des rites spédaux, se mnsidéraient et se
désignaient comnne étrangers en Occident, ft-ce dans leur pays natal... »’

" René Guénon : Influencede I’ Islam en Occident, article repris dans le reaueil intitulé : Apercus sur |’ ésotérisme
isamique ¢ le Taoisme, Paris, Gallimard, 1975



A propos de aes constructeurs, érangers (ghurabd’) en Ocddent (gharb), nous
citerons encore ces lignes de Pierre Ponsoye :

«On touche ici, avec les confréries de constructeurs et I'Ordre du
Temple, au plan vé&ritable ou se situa cete conjonction spirituelle dont
nous parlons, le seul d’ ailleurs ou elle fit « organiquement » possible : le
plan ésotérique... Quant aux confréries de anstructeurs, elles étaient...
des organisations initiatiques dont les moyens comne les buts n’ étaient
pas ceux d’une quelconque « esthétique » religieuse, mais d'un Art sacré
au dein sens métaphysique du mot. S donc I’on constate chez ell es des
traces d’'influence idamique, il est exclu que celles-ci aient agi par des
voies profanes, et ailleurs que sur le plan du partage intellecuel e plus
profond...

Mais il est un fait qui, a lui seul, suffirait a attester cette conjonction :
c'est la transmission par la voie idamique et I'incorporation a
I’ésotérisme chrétien de la tradition hermétique d& de sa méthode
opérative principale, I’Alchimie. La simple lecture des oeuvres des
alchimistes musulmans et chrétiens, s elle ne permet évidemment pas de
pénétrer le secret de leur Magistere, suffit pour constater qu'il est le
méme dans les deux cas, et qu’il y a entre eux une continuité de tradition
et une identité de doctrine @ de méhode qui ignorent entierement les
différences extérieures des dogmes. » ®

Cette influence islamique en Occddent ne doit d'ailleurs pas ére congue comme
un apport purement extérieur :

« |l faut, en effet, ne pas perdre de vue que les modes d’ expression d une
spiritualité vivante ne s'importent ni ne s improvisent. Ils supposent des
possibilités préexstantes faute desquelles ils n"auraient gqu’ une exstence
factice et rapidement caduque. Le rble d une tradition fraternelle ne
saurait &re qued’ en provoquer |’ actualisation ou la régénération. » °

Cette derniére précision a é&idemment toute son importance pour la juste
compréhension de cedont il s agit.

D’ autre part, et toujours dans le méme ordre d’idées, il est remarquable de noter
gue les contrées « arientales » et « ocddentales » sont mentionnées dans un
hadith rapporté par Muslim et dont I’une des sgnifications ésotériques pourrait
bien se rapporter al’ Alchimie :

8 Pierre Ponsoye : L’Islam et le Grad, Arché, Milano, 1976 pp. 208-209.
° P.Ponsoye, op.cit., p.130.



« L’Envoyéde Dieu - sur lui la Grace d la Paix divines - a dit :

Dieu a rassmblé (zavd) pour moi la terre, et j'ai vu ses contrées
orientales et ses contrées occidentales (mashéarigaha wa magharibaha).
Ma commnunauté étendra son pouvoir sur ce qui m'en aété montre. Et j’al
recu les deux trésors : le rouge d le blanc (a-kanzayn a-ahmar wa
a-abyad). »°

Selon le commentaire d’an-Nawawi, ces deux trésors sont I'or et |'argent. |l
n'est toutefois pas interdit de penser quil peut s'agir ici de quelque chose
d’ autre que des métaux dévolus aux transactions humaines ordinaires. Sans
préudice pour le sensimmédiat, et d’autant que les paroles en question sont de
toute évidence symbaliques, nous smmes enclin ay voir une alusion au réle de
I”lslam dans la régénération de la tradition alchimique. Selon un ds £nsde @
hadith, les contrées orientales pourraient se référer au role joue par |I'lslam dans
I’ élaboration dune synthése nouvelle entre la tradition alchimique (dont le
déplt, a cdte @oque, se trouwait principalement en Syrie) et la révélation
coranique ; les contrées ocddentales, a la transmisson des connaissances
alchimiques a I’Ocddent, ce qui impliquait une nouvelle réadaptation de la
tradition.

2. Mercure oriental et Mercure occidental

Il serait évidemment possible de développer davantage ces considérations
d ordre généra ; nous devons toutefois nous limiter, et envisager a présent la
complémentarité orient-occident selon la signification proprement alchimique
gue sont susceptibles de prendre ces termes, et en particulier ceux qui sont
dérivés de laraane GhRB, dont nous n’ avons pas terminé |’ étude.

Dans les traités dachimie islamique, le couple orient-occident renvoie
généraement, ainsi qu'il est naturel, au couple lumiére-ténebres, ou au couple
sechumide. Il vade soi que @ette correspondance qui, ainsi énoncée ne dépasse
pas le smple niveau allégorique, n'est pas exclusve de significations
symboliques plus profondes. Quoi qu’il en soit, voici ce que nous pouvons lire
dans un ouvrage assez tardif, puisgu’il date trés vraisemblablement du milieu du
treizieme siecle, intitulé le Livre de la Sience acquise dans la Culture de I’ Or :
dans le dernier chapitre, I’auteur, AbU-1-Qasim al-"Iréqf, invite le lecteur a ne
pas prendre ala lettre les termes qu'il aura rencontrés, et apres avoir mentionné
les divers procédés utilisés par les achimistes pour voiler leur pensée, ajoute :

¥'Muslim : Cahih, Beyrouth, 1978 livre 52, ch.5.



« Nous avons un exemple de leurs allégories dans I’ expression : mercure
oriental (al-zaybaqg a-sharqi), par laquelle ils entendent |e mercure extrait
de leurs pierres, ce qui est une expression allégorique, car le mercure de
I’Orient est exrait de roches (cukhdr) au contraire du mercure de
I’ Ocddent (zaybaq al-gharb) qui est extrait d’une terre meuble (min turba
rakhwa). Et lorsgue se trouve dans leur mercure une qualité (cifa) d’ entre
les qualités du mercure de I'Orient, ils le désignent par ce terme -
comprends cela. C'est aing qu'il leur arrive de désigner par le terme
Orient (mashrig) une substance chaude @ seche, telle la nature de la
région de I'Orient et telle la nature du soleil, car celui-ci se lewe a
I’ Orient. Par leur désignation au moyen des termes Occident (maghrib) et
Egypte, ils veulent signifier de méme I"humidité de leur pierre, extraite de
cdle-ci. L'Ouest (gharb) est rattaché a I’humidité. Le Nil a la méme
signification. Parmi les désignations de certaines de leurs substances, il y
a auss celle de terre de I’Inde, par quoi ils veulent dire une terre ou les
proportions ont en équilibre, telle la région de I'Inde, a cause de son
climat tempéré. »

Comme on peut le mnstater, les alchimistes musulmans n’ éaient guere plus
loguaces gque leurs confreres européens sur le sens caché des symbaoles qu'ils
utilisaient. Al-"Iragi reste en eff et fort vague, et ne nous livre cetainement pasle
fond de sa pensée Nous doutons que ses explications ient en ellessmémes
suffisantes pour nous permettre de comprendre, par exemple, ces vers de Khalid
ibn Yazd cités par aill eurs dans le méme ouwrage (1V, 4) :

« Lateinture desgensdel’ Art provient d'une pierre sans pareille
Brillante de couleur, son éclat (mashriquhu = son orient) est unique

lIs |’ appellent « Orient » et « Terre de Kaush »

On lanomne aussi lecuivre et le fer

C’ est une eau lumineuse qui brille, pure

Comne la lumiere de la pleine lune lorsqu' elle se leve sous d’ heureux
auspices

lIs |’ appell ent « Occident » et « Egypte » - comprends donc.

On la nomne aussi le plomb salutaire. »

Il existe apendant un traité du corpus jabirien intitulé : Le Livre du Mercure
oriental, occidental, et du feu dela Pierre, qui est un peu plus explicite

« Pour tous les philosophes, il y a deux sortes de mercure, qui constituent
les principes essentiels, I’un étant un esprit, I’autre une ame : ils ont

™ Abu al-Qasim Muhammad ibn Ahmad al-"Iraqfi : Kitab d-'ilm al-muktasab fi zira at adh-dhahab, texte aabe
et traduction anglaise par E.-J. Holmyard, Librairie orientaliste Paul Geuthrer, Paris, 1923



donné a I'un deux le nom de mercure oriental et a I'autre cdui de
mercure occidental. Ce dernier mercure est la teinture, et il est a lui seul
un poison, a moins quil nait subi une préparation, qu'il ne soit
transformé en |’ autre mercure et refroidi : car ces choses constituent une
opération. Autrement, il ne peut convenir au lut, qui est de traiter I’autre
mercure : sachez cela. »

Deplus:

«...leprincipe le plus important de la pierre est le mercure oriental, qui
nN'est autre dose que I’ame... les uns ont nomne cette substance le
mercure de I'Orient ; d'autres la forme de la perfection, la teinture,
I’essence, le soufrerouge, le aivre qui n'a pas d ombre, etc. »

Mais le mercure occidental, encore appelé eau divine et myrte mystique, n’est
pas moins esentiel alarédisation del’ cauvre :

« Sachez que cette eau a éé nommneedivine, parce qu’ ele fait sortir les
natures de leurs natures et qu elle revivifie les morts ; auss I’a-t-on
nommeeencore |’ eau des étres animés, et la pierre a été appelée alors la
pierreanimée C'est I'eau delavie: cdui qui en a lu ne peut plus jamais
mourir. »

Dansle Livre dela Terre de la Pierre, Jabir ne manque pas de retrouver dans le
Coran le symbadlisme de cette eau, agent de résurrection :

«Vous arriverez a blanchir la magnésie dont tous les philosophes ont
voulu parler, si vous opérez comne Dieu I'a dit dans son livre éernel.
Pénétrez-vous bien de cequi est dans celivre, vous comprendrez ainsi ce
gue nous avons voulu dire et vous n’ échouerez pas... Parmi | es paroles de
cdui dont le nom est glorifié, on trouve: « Tu verras la terre dessechée;
puis lorsque nous y ferons descendre de I’ eau, ell e s ébranlera, se gonflera
et fera germer toute espece de veégétaux luxuriants. » Voici toute
I’opération de la terre et tous les indices qui en montrent les degrés
apparents. » *?

On aura noté au passage que Jabir, en véritable alchimiste, trouve dans le Livre
saaé de sa tradition la source d’'une méditation renouvelée sur les symboles
hermétiques. (Jabir citeici lafin du verset 5 de la Sourate du Pelerinage.)

12 M .Berthelot : LaChimie a1 Moyen Age, t.IIl, respedivement pp. 208, 209, 213, 222



Parmi tous les versets du Coran qui évoquent le pouvoir vivificateur de I’eay, il
en est un Qui va nous amener a une remarque importante concernant la
signification achimique de I’ occident ; la radne que nous éudions y apparait en
effet sous une forme inusitée mais particulierement digne d’intérét puisqu’ elle
est associée ala auleur noire, mentionnée a Oté des deux autres couleurs de
I’ Euvre :

« Ne vois-tu pas que Dieu fait descendre I’eau du ciel ? Nous en tirons
des fruits de muleurs variées. Parmi les montagnes, il y a des versants
blancs et rouges de wuleurs variées, et des rochers noirs comme
corbeaux (gharébib ¢td)... » (Cor. : 35;25)

Le pluriel gharébib se rattache alaracine GhRB, mais plus précisément au mot
ghurab, qui en dérive, et qui désigne en arabe le corbeau. La parenté de cemot
avec ceux qu deésignent |'occident est assez naturellement liée ala couleur
noire; mais ce qui est encore plus particulierement remarquable, c'est que la
radne en gquestion connote trés nettement I'idée de séparation ** : gharba
possede précisement ce sens ; ghurba est I'exil ; et le solell n’'est-il pas en exil
apres on coucher (ghurtib) ? Or on sait que cest lors de la séparation qu’ est
obtenue la téte de corbeau, ou caput mortuum, téte de mort ou de maure (ce
dernier jeu de mot est tout a fait significatif en I’occurence, puisgue maure est
étymologiquement rattaché a I’ occident *) ; noir résidu qui est trés exactement
I’exil occidental du soleil. On releve une fois de plusici la parfaite mhérencede
ce gue nous pourrions appeler les « interférences cabalistiques » entre I’ arabe d
certaines langues européennes. Ajoutons encore que selon nous ces interférences
ne sont nullement dues au hasard, et qu'elles ont di jouer un rdéle non
négligeable dans la régénération de la tradition achimique dont il a été question
au début de cette dude.

3. Aurum oriens

Puisque nous étudions la racine GhRB, il nous faut mentionner ici qu'elle
apparait doublement dans le titre d' un traité de Sohrawardi, intitulé Récit de
I’Exil occidental (Qissa al-ghurba al-gharbiya), qui se présente mwmme une
continuation du récit avicennien de Hayy ibn Yagzan *° , et nous rapporte le
voyage entrepris par Hayy « afin de donner la chasse a certains oiseaux des

13 Notons encore que I’ expression “corbeau de la séparation” (ghurab al-bayn) désigne un corbeau dont le bec ¢
les pieds nt rouges.

4 Du grecmaurod, obscurcir, et au passf s obscurcir. LaMauritanie désignait la partie occidentale de I’ Afrique
du Nord, ¢’ est-a-dire prédsément ce que I’ on appell e le Maghreb au sens large du terme.

S Hayy: le Vivant, apparenté ahayya, vie, et également serpent. Yagzan : le Vigilant (AbG Yaozan, cdui qui
velllg, le 0). Lerédt d’ Avicenne ne dait pas étre mnfondu avec céui d’Ibn Tufayl qui porte le mémetitre.



rivages de la Mer Verte » ** . Nous ne pouvons onger, dans le calre de cet
article, afaire mieux que mentionner en passant I'intérét certain que présenterait
une exégese de ce recit entreprise sous I’angle de I’ Alchimie. (Les références
coraniques sont ici fondamentales, tout particulierement a la sourate de la
Caverne.) Maisil n’est pas indiff érent de noter que Sohrawardi est surnommé le
shaykh al-Ishraq : Ishréag est un mot de la méme radne que sharq, et désigne la
lumiere du solell ason lever ; i1 désigne également la « philosophie orientale »
telle quelle sexprime a travers les oeuvres d'Avicenne et Sohrawardi
principalement. En rédité, comme le remarque Henry Corbin :

« Il faudrait un terme unique pour dire a la fois "oriental e-illuminative",
en cesens qu'il sagit d’une cnnaissance qui est orientale parce qu'ele
est elleeméme I’ Orient de la connaissance (certains termes s présentent
spontanément : Aurora consurgens, Cognitio matutina). » *’

On notera avecintérét la référence al’aurore qui apparait ici. Cette derniére est
en relation évidente avec!’ orient : I’ Aurore - que nous lisons aurum oriens, I’ or
naissant - dissipe les ténébres « ocddentales » et restitue air monde sa splendeur
originelle. Porteuse de I'Etoile du matin (Stella matutina), elle précede et
annonce le lever du solell. Pour simple qu'il paraisse, ce symbaolisme ne se laisse
toutefois pas enfermer dans une formule toute faite, car en réalité I’ aurore, point
de séparation et de jonction entre la nuit et le jour, participe alafois de la nature
« lumineuse » de ceui-ci et de la nature « ténébreuse » de cle-la'®. L aurore
elleeméme est donc alafois « orientale » et « occidentale » , S'il est permis de
sexprimer ains ; ce caactére double est lié al’idéede séparation que mwmporte
1'aurore. De méme que dans le mot sharq, apparenté comme nous I’avons vu a
sharaga, dont le sens premier est fendre en deux, cette idée se retrouve tres
nettement dans les diff é&rents mots qui désignent |'aurore en arabe : falag, du
verbe falaga, couper en deux, séparer ; faraq *°, de faraga, fendre, distinguer ;
fajr, du verbe fajara, dont le sens premier est faire couler I'eau, faire jaillir
I’eau d’ un rocher, et dont la seconde forme a @alement le sens de séparer. Son
anagramme, faraja, signifie de méme fendre, ouvrir.

L’aurore, donc, possede une « face obscure » , et son symbalisme, plus
complexe qu'il n'y parait au premier abord, participe alafois de la auleur noire

18 Cf. H.Corbin : En Islam iranien, Gallimard, Paris, 1978, t.I1, pp. 288-294.

7 Cf. H.Corbin : Histoire de la phil osophie islamique, Gallimard, Paris, 1968, p.290.

18 Cf. A.K. Coomaraswamy : La faceobscure de |’ aurore, in La Doctrine du Saaifice, Dervy-Livres, Paris, 1978,
pp. 77 sqg., ou I’ auteur met en paralléle la transformation de |’ aurore & la métamorphose d' Apél4, épouse
d’Indra, « blanchie » au terme d’ une triple purifi cation. Ces considérations ont été reprises par J.Canteins dans
une dude trés dense sur le sigle mranique T&' H&' quel’on trouvera dansle reaueil intitulé : LaVoie des
Lettres, Paris, Albin Michel, 1981

19 Le mot Furgan, de méme radne, est un des noms du Coran (qui est ladistinction entre la vérité & I’ erreur, la
lumiére d lesténébres) et signifie aussi I"aube du jour.



et de la couleur blanche. Sohrawardi éait que du mélange de cenoir et de ce
blanc nait le rouge du crépuscule :

« Qu’'une dhose blanche quelcongue, dont |a blancheur est solidaire de la
lumiére, vienne a étre mélangée avecdu noir, elle apparait alors en effet
rougeoyante... le aépuscule ou |’aube, ¢’'est un moment entre deux : un
coOté wers le jour qui est blancheur, un coté ves la nuit qui est noirceur,
d ol le pourpre du crépuscule du matin et du crépuscule du soir. » %

Si I'aurore possede un coté « occdental », il est permis de se demander s
inversement I’ocadent ne participe pas, d'une cetaine maniére, de la nature de
I”aurore. Nous touchons ici un probleme important et difficile, qui est celui du
lever du soleil a I’occident. Ce prodige, plus é&onnant encore que le soleil de
minuit, qui du moins % peut observer au pdle, le Coran nous rapporte
gu Abraham somma un monarque incréedule de le réaliser :

« N'as-tu pas vu celui qui entra en dscussion avec Abraham au sujet de
son seigneur, alors que Dieu lui avait donné un royaume ? Lorsque
Abraham dit : Mon Seigneur est Celui qui donne la vie @ la mort, il dit :
moi auss je donne la vie et la mort. Abraham dit : Dieu fait se lewer le
soleil al’orient, fais-le se lever a I’occident. Le méaéant resta coi. Dieu
ne dirige pas ceux qui sont dans les ténébres. » (Cor. : 2 ; 260.)

D’ autre part, et selon un hadith rapporté par Tirmidhi, le « lever du solell a son
couchant » est I'un des « signes de I'Heure » qui doivent précéler la fin des
temps. Commentant ce hadith, I’émir Abd el-Kader, aprés avoir rappelé le verset
delaLumiere, éqit :

« Le couchant devient ains le levant. Ce signe est le plus grand de tous.
Apres sétre levé a I'ocddent, le solell de la Réalité essentielle ne se
couchera plus, puisgque cet occident qui le voilait et le celait est devenu le
lieu méme ol il seléve d resplendit. »

Ce dont il est question dans tout cela, c'est donc d' un weritable échange des
attributs, préalable a la résolution de leur opposition, entre le jour et la nuit,
I’orient et I’occident ; mais ce passage au-dela de la dualité est évidemment
interdit & calui qui est privé delafoi.

4. Un hiéroglyphe du solell

20 En |damiranien, op.cit., t.II, p.247.
2L Emir Abd el-Kader, Ecrits sirituels, présentés et traduits par M.Chodkiewicz, Seuil, Paris, 1982, p. 80.



Afin de bien faire comprendre cedont il s'agit ici, hous devons a present faire
appel a ceataines considérations tirées de la Science des Lettres et de la Cabale
numeérale. Nous avons quelque peu hésité a eposer ces considérations, qui
risquent de paraitre fort abstraites a la majorité de nos lecteurs, car il n'existe
rien de semblable dans les langues occidentales. Réflexion faite, toutefois, les
correspondances que nous alons nous attacher a mettre en évidence nous
paraissent trop précises et trop remarquables pour étre passees sous slence ; et
le lecteur qui voudra bien faire I'effort de nous suivre jusgqu’au bout pourra
aaquérir la conviction que les procédés d'interprétation dant il S agit ne sort
nullement arbitraires, mais illustrent au contraire parfaitement toutes les
ressources que peut offrir une langue saarée.

Le mot arabe qui désigne le soleil est shams :

>

L}AAM

Ce mot, dont il n'est pas inutile de mentionner qu’il est du genre féminin, est
compose de trois lettres : shin, mim, sin. Numériquement, le mim a pour valeur
40, et pour valeur compaosee 90. (Cette derniere valeur est cdle du nom de la
lettre, ¢’ est-a-dire du mot mim lui-méme. Leya’ valant 10, il vient 40+ 10 + 40
= 90.) La valeur des deux autres lettres, en revanche, dépend du systéme de
correspondance envisagé. On sait en effet qu’il existe un abjad oriental et un
abjad occidental #. Or, selon I'abjad oriental, la valeur composée du shin est
360, tandis que selon I’abjad occidental, ¢’ est la valeur composéedu Sin qui est
égale a360. Par consequent 360, nombre solaire par excellence, est en rapport
avec la premiere lettre du mot shams en Orient, et avec la derniere lettre en
Ocddent. Ce mot est donc en correspondance avec la course du soleil, puisgue
sa lettre initiale renvoie al’orient, paint initial du parcours solaire diurne, et sa
lettre finale a I’occident, qui marque la fin du méme parcours. Cette
correspondance est tout a fait remarquable, et montre bien gque I’ existence de
deux alphabets différents, loin détre due au hasard ou a la fantaisie, est au
contraire un fait dont lasignificaion est certaine et demande aétre approfondie.

Maintenant, s I’on se rappelle que I'arabe s éait de droite a gauche, on
remarquera que le shin, qui correspond a I’orient (c'est auss I'initiale du mot
sharq), est adroite dans le mot ; le sin par contre, qui correspond al’ ocadent, se
trouve agauche. Le sens de ledure du mot est donc inverse du sens apparent de
la marche du solell. Réaproquement, si I’on considere ce mot comme un
symbole de la @murse du soleil et si |I’on regarde cedui-ci comme se déplacant de

2| e mot abjad, qui désigne I’ alphabet phil osophique dans lequel les lettres nt rangées iivant I’ ordre
croissant de leur valeur numérique, est artificiellement formé des quatre premiéres lettres de ca alphabet. C'est
donc un équivalent de la Tétraktys pythagoricienne, puisque par définition savaleur est: 1+ 2+ 3+ 4 =10.



la gauche vers la droite, ains qu'il est naturel, c'est alors le sin, C'est-a-dire
I’ocadent, qui correspond au lever du soleil, et le shin a son coucher. Nous
retrouvons donc ce paradoxe pour la raison astronomique quest le lever du
soleil al’occident. Il se produit, lorsgue I’ on envisage les choses sous cet angle,
une sorte d’interversion entre orient et occident : nous trouvons donc ici entiére
confirmation des conclusions du paragraphe précedent. Le lecteur voudra
toutefois bien prendre la peine de remarquer que cette interversion n apparait
gue lorsgue le mot est écrit, ¢’ est-a-dire se manifeste sous sa modalité spatiale,
graphique, ou, si I’on préfere, corporelle ; tant que le mot est son - ame - son
déroulement est purement temporel, et I'orient précede ssimplement I’ occident,
selon lasuccession naturelle.

Pour en revenir au symbali sme graphique du mot, notons aussi dés a présent que
I’ocddent étant de toute maniere agauche d I’ orient a droite, la diredion que
I’on a devant soi est cdle du nord. Il sensuit que le mim centra du mot doit
avoir un rapport avecce point cardinal, et plus particulierement avecle pdle, qui
est en relation évidente arec @&tte direction. Nous verrons plus loin qu’ Ibn Arabi
met eff edivement le mim en rapport avecle pole.

Nous venons de voir gue dans le mot désignant le solell, I’ orient correspondait a
la droite et I’occident a la gauche. Ceci ne peut manquer d’ évoquer un passage
cdébre de la sourate de la Caverne, cdle-la méme dont nous disions plus haut
gue sa lecture était cgpitale pour la comprénhension du traité de Sohrawardi.
Cette sourate tire son rom de I’ histoire des Compagnons de la Caverne, que la
tradition identifie avec les Sept Dormants d' Ephése. Ces purs croyants s étaient
réfugiés dans une caverne din déchapper aux persécutions de leurs
contemporains: ilsy dormirent plus de trois siecles, puis Dieu les resauscita:

« S vous vous $pariez d' eux & de ce qu'ilsadorent en dehors de Dieu, et
Sl vous vous retiriez dans la caverne, votre Seigneur étendrait sur vous Sa
misericorde d pourvoirait a votre affaire de maniere avantageuse. Tu
aurais vu le solell, lorsqu’il se levait, passer a droite de leur caverne, et
lorsgu’'il se couchait, disparaitre a leur gauche ; eux étaient dans un
endroit spacieux de la caverne. C'est la un des sgnes de Dieu. » (Coran :
18; 15-16.)

L’ analogie ne peut manquer de frapper, qui impligue en particulier que la lettre
mim soit en rapport avec la averne ; ce dernier point est tres important et se
rattache au sens d’occultation que possede atte lettre. Elle désigne auss
métonymiquement lamort (arabe mawt) ; or gu’ est-ce que la mort sinon un long
sommeil ? Les musulmans, aussi bien que les chrétiens, ont toujours considére
I” histoire des Compagnons de |la Caverne amme un symbole de la résurrection.
Leur histoire est d ailleurs préfigurée s |I’on peut dire, par un autre passage du



Coran qui présente la particularité de suivre immédiatement le verset (2 ; 260)
cité plus haut :

« C'est comne celui qui passa pres d'une cite en ruine @ qui dit:
Vraiment, Dieu ressusciterait cette ville apres sa mort ! Dieu le fit alors
mourir pendant cent ans, puis le resauscita, et lui demanda : combien de
tempsas-tu dormi ? 1l dit : j"ai dormi un jour, ou moins d un jour. Non, tu
as dormi cent ans ; regarde ta nourriture d ta basson : elles ne sont pas
gatées. Et regarde ton ane. Nous ferons de toi un signe pour les homnmes.
Vois tes 0s, comme nous les assemblons et les recouvrons de chair.
Lorsque cela lui fut clair, il séaia : je reconnais que Dieu est
Tout-Puissant. » (Coran : 2 ; 261.)

Ce quil importe de retenir en tout état de caise, ¢’ est que la comparaison du
mot shams avec le verset (18 ; 16) nous indique que le mim est un équivalent
symboalique de la caverne, puisgue le soleil se leve asa droite et se couche asa
gauche. Selon la plupart des commentateurs traditionnels, la caverne s ouwre
vers le nord : un odbservateur situé al’intérieur de la caverne voit aors le solell
se lever le matin asadroite et se cucher le soir a sagauche ; mais celaimplique
évidemment que le soleil est invisible pendant la journée . Il existe aependant
une aitre lecture possible du méme verset . sans changer I’ orientation de la
caverne, on peut imaginer |’observateur a I'extérieur de cle-ci, ayant par
conséquent |’ occident a sa droite & I’ orient & sa gauche. Dans ce ca, il faudrait
comprendre que le soleil se leve al’ocddent. Certes, il s'agit |a d une ledure
tout a fait particuliere, mais qui n’est peut-étre pas aussi extravagante qu' elle
pourrait le parditre a premiére vue, surtout s I'on tient compte des
rapprochements esquissés plus haut entre le lever du soleil a |I’ocadent et les
signes de larésurredion.

La forme graphique des trois lettres constitutives du mot shams est également
digne d’intérét.

Le sin, tout d’abord, est formeé de trois branches dirigées vers le haut ; si I’on
excepte la boucle finale, il ressemble, en plus « arrondi », a la lettre
correspondante de |’alphabet hébreu. On a pu mettre s trois branches en
relation avec les trois phases de la lune (croissante, pleine et déaoissante) .
Chez les Assyriens, en effet, Sin désignait la lune. Cet astre est d'ailleurs en

23 Cf. Francois Jourdan : La Traditi on des Sept Dormants, Maisonneuve & Larose, Paris, 1983, pp. 90-93.
24 On se rappell era que Don Quichotte interpell e la lune par I’ expresson “luminaire aux trois faces’ (éd. dela
Pléiade, p. 436).



rapport avec|’ occident, puisque la pleine lune se leve au moment ou le soleil se
couche. C'est ainsi gu’ Olympiodare, par exemple, pouvait écrire :

« On rapporte encore |I’art au solell et ala lune; or le soleil préside au
levant, et la lune au couchant. »

Le shin ne différe du sin que par trois paints diaaitiques suscrits. Il existe donc
une forte interdépendance entre ces deux lettres, puisque @&le-ci se marque non
seulement phonétiquement et numériquement, mais auss graphiquement. Il y a
toutefois quelque dhose de plus, car du point de vue achimique nous pouvons
mettre le sin en rapport avec le mercure occidental et le shin avec le mercure
oriental. Ces trois points pourraient bien alors apparaitre comme la signature de
I’ opération mentionnée par Jabir dans un passage que nous avons reproduit au
cours de la premiére partie de notre étude :

« (Le mercure occidental) est la teinture, et il est a lui seul un poison, a
moins qu’il n’ait subi une préparation, qu'il ne soit transformé en I’ autre
mercure et refroidi : car ces choses constituent une opération. »

On notera que cCest le mercure occidental qui doit étre transformé en mercure
oriental, e non l'inverse ; ce qui se rattadhe toujours au méme ordre de
considérations que cdui exposé plus haut.

Quant au mim central, lorsqu’il est comme c'est le @asici au milieu d un mot, sa
forme est circulaire : elle est donc évocatrice du soleil | ui-méme. Néanmoins, il
est bon ce se rappeler que s le cercle désigne omwmmunément le soleil, il a
cependant dans le symbalisme dchimique une signification plus générale, ains
que le fait remarquer Fulcanelli :

«Le ercle est la signature conventionrelle de notre disslvant, ainsi
d’ailleurs que de tous les corps susceptibles d éwoluer par rotation
ignée » %

Nous avons vu gque ce mim était en relation avec la averne. Or le symbaole de la
caverne en appelle un autre : celui de la montagne . Mais de quelle montagne

%> M.Berthelot : Colledtion des Alchimistes grecs, traductions, t.II, p. 108. I est encore ancter que dansle
shi’isme Sin est I’ Expatrié (gharib).

26 Cf. Fulcanelli : Les Demeures phil osophales, J.-J. Pauvert, Paris, 1977, t.I1, p. 82.

" Comme I’a montré René Guénon (Symboles fondamentaux de la Science saarée Gallimard, Paris, 1962, ch.
XXX1), lamontagne peut étre symbaliséepar untriangle droit et la caverne par un triangle inversé : or cedui-ci
est également un symbole de I’ eau et cdui-la un symbaole dufeu. On peut remarquer a cd égard que le mot m&’,
eau, aencore pour initiale mim. D’ autre part, et a un point de vue complémentaire du précédent, cequi est
contenu dansla averne est « I’embryon d’or » qui est un principe de nature ignée: la caverne est sous cerappart
analogue al’ &uf du Monde (ibid., ch. XXX1I).



s agit-il en I’occurrence ? La réponse nous est fournie par une parole d'Ibn
Abbés:

« Cad est une montagne a La Mekke sur laquelle reposait e Trone du
Tout-Miséricordieux, alors qu’il n’y avait ni nuit ni jour. » %

La montagne de Cad existait donc antérieurement a la séparation entre le jour et
la nuit ; I’expression «ni nuit ni jour » rest d ailleurs pas sans nous rappeler
I” expression coranique « ni d’orient ni d’ocadent » . Cette montagne est bien en
relation avec la averne : I'initiale de Mekka (La Mekke) est précisement mim, et
c'est cete ville qui, pour la tradition islamique, représente I'intersection de
I’ Axe du monde avecle plan terrestre ; or cet axe est aussi celui qui traverse la
montagne & la caverne. De plus, la forme quasi-circulaire du ¢ad, mais plus
ample que cle du mim, en fait véritablement comme un contenant de e
dernier.

On peut dire encore que mim et cad sont les deux aspects « intérieur » et
« extérieur » d'une méme rédité cosmique qui est a la fois centrae, s on la
considere dans s relation avec le monde terrestre, et « occidentale » s on
I’ envisage dans on rapport avecles rédités cdestes, le lieu ou lalumiere divine
socaulte éant en méme temps celui ou €elle se manifeste. Le caactére
« occdental » du ¢ad envisageé ace point de vue ne fait aucun doute, car cette
lettre est un symbole du corps total (al-jism al-kull) #°, dont le symbole
traditionnel est le corbeau (ghurab). Ce point, qui pourrait paraitre paradoxal,
sexplique s I’on tient compte du fait qu en rédité la montagne de Cad n’est
gue le support de la montagne polaire de Qaf, « montagne qui enveloppe le
Monde, et derriere laquelle se trouve le Phénix » . Puisque I'’occasion s'en
présente, rappelons aussi que les rapports d’ extérieur a intérieur, de mntenant a
contenu, dépendent du point de vue gue I'on considére : du point de vue
maaocosmique envisage ici par a-Qashani, la montagne de Qaf environne le
monde ; inversement, du paint de vue microcosmique, la lettre gaf symbadlise le
coeur (galb) et désigne mmmetelle larédlité laplusintérieure de |’ étre.

L’ asped « ocddental » que possedent dorc le mim et le ¢cad les met en relation
aveclalettre sin. Or ces correspondances  retrouvent sur le plan numérique :
la valeur composée du mim est 90, qui est la valeur du ¢ad selon I’abjad
oriental. Selon I’ abjad ocddental, en revanche, le ¢cad vaut 60, qui est la valeur
orientale du sin. Ces considérations montrent qu'il existe des rapports certains
entrele mim et le sin, ¢’ est-a-dire entre lalettre médiane d lalettre finale du mot

28 Cf. Al-Qashani : Commentaire de la sourate Qaf, traduction de Michel Valsan, Etudes Traditionnell es, 1964
p. 210.

29 Cf. Ch.-A. Gilis : Ladoctrine initi atique du P&erinage, Editions de I’ Buvre, Paris, 1982 pp. 58-59.

30 Ct. L’article dté alanote 28, p. 211.



qui désigne le soleil. Il s'ensuit évidemment qu'il doit aussi exister un rapport
entre les réalités symbolisées par ces lettres. De la parenté entre mim et sin, 1bn
Arabi nous donne, dans un contexte différent, une preuve supplémentaire :

« Le mim se décompose alphabétiquement, comne \us le woyez, en
m-i-m, ce qui donne quatre-vingt-dix, et correspond ala hauteur maxima
(d'un astre par rappart a I’horizon) et au quart de la circonférence. Il est
le Pble (qutb) et |a perfection (kamal) lui appartient. Le centre du mim est
leyd, et cda fait partie de la noblesse du mim que son centre soit I'une
des lettres de lumiére, de la méme espéceque lui, d’aprés Sa parole: Y&
Sin. »

Y& Sn est le sigle qui se trouve en téte de la sourate du méme nom. Et lbn
Arabi d’ gjouter :

« Le mim est le Pdle (qutb), I’axe du Monde, car il est intégralité
(tamam); aussi, de méme qu’il vient en dernier dans le nom d’' Adam, qui
est le premier dans la génération (de I’humanité), de méme il vient en
premier (dans le nom) de Muhammead, qui est le dernier et représente
I’intégralité des Envoyés divins. » %

Bien qulbn Arabi ne le prédse pas explicitement, il découle dairement de tout
ce qui précede que le mim est plus particulierement un symbole du centre de
notre monde terrestre, c'est-a-dire du lieu ou I’axe polaire rencontre |’axe
solaire.

S nous tentons de résumer en un schéma (nécessairement imparfait) les
relations gue nous avons rencontrées, nous obtenons la disposition suivante :

5
|

>

T
e

Horizontalement, on lit (de droite agauche) : shams, solelil.

3L Cf. 1bn Arabi : La Profession de Foi, Introduction, traduction et commentaire par Roger Deladriére, Sindbad,
Paris, 1978, p. 138.



Verticalement, on lit le verbe gacama, dont le sens est casser, rompre de
maniére que les deux parties se séparent, ** ce qui achéve de mnfirmer la
cohérence du symbolisme wnsidéré.

Rappelons encore pour terminer que I’un de ces axes est parfois « projeté » sur
I’ autre, soit en totalité, soit en partie *%. |l en résulte un ensemble nécessai rement
fort complexe de relations symbaliques. Cette complexité ne doit toutefois pas
dérouter : elle est semblable aplus d'un égard a celle qui accompagne I’ emploi
des mots « soufre » et « mercure » dans les traités d’ alchimie. Cette derniere
remarque ne doit d'ailleurs rien au hasard, et découle elle-méme des rapports
étroits qui existent entre I’Alchimie @ la Science des Lettres. Ce sont ces
rapports que nous avons tenté de suggérer au cours de la derniére partie du
présent travail ; puissent les quelques indications que nous avons fournies attirer
I’ attention sur cette question trop rarement éudiée

A A.

32 Ce verbe, dont unautre sens est auss “retourner d ol I’ on était venu”, a donc une signification proche de cédle
des verbes mentionnés plus haut au sujet de I’ aurore. Peut-étre nous permettra-t-on de lire encore cedernier mot
montagre del’or (du grecoros, montagne), tant cette lecure ill ustre apoint notre propas.

% C'est ainsi que dans une note al’ article dgja dté, M.Valsan édit :

« D’autres domées traditi onrell es parlent de deux montagnes, Qa et Ca dont les noms ont visiblement en
rappat avecle méme symbolisme littéral, qui se trouvent le premier al’ Orient du Monde, I’ autre ason
Extréme-Ocddent, cequi en fait n’est que la transposition sur le plan horizontal et en symbolisme solaire, d’'une
hiérarchie verticde & de fonction polaire. »

D’autre part, il y a également parfoislieu de mnsidérer ¢ad et mim suivant un axe « horizontal » : on peut
remarquer a ce égard que ces deux lettres ont lesinitiales respedives de Café’ et Marwa, deux collines
trouvant aLa Mekke, et entre lesquell es s’ effecuala septuple urse de Hagar en quéte d’ eau pour son fils
Ismad (dont le nom fait référence au cri de détresse lancé par Hagar et entendu — exaucé— par Dieu : frappant le
sol de son pied, I' Ange Gabriel fit jailli r la source de Zemzem, dont les pélerins, aujourd’ hui encore, boivent

I’ eau miraculeuse).

Voici par aill eurs cequ’ éait le shaykh a-akbar au sujet de Caf&’ et Marwa :

« ...enoutre ce rochers ont des endroits ol apparaisent les eaux, qui sont la sourcede lavie pour tout étre
vivant, dans le monde naturel ; ce sont donc les "mines’ originelles (ma'adin) del’eau. C'est par lascience
qu’'est vivifié I"homme, qui est "mort" du fait de son ignorance Les pierres sont rendues compactes par la
crainte, tandis que lesriviéres en jailli sent entre la Science @ laVie. Le Tres-Haut adit : "Il y ades pierres dont
jailli sent lesriviéres' (Cor. 2 ;74) —bien qu’ élles Lient qualifiées, dansle méme verset, par ladureté... » (cf.
Ch.-A. Gilis, op.cit., p.204.)

Le verbe «jailli r » est tafajjara, apparenté afajara, déjarencontré. Quant au mot ma'din (pl. ma’adin), qui ale
sens de mineg, mais auss de miniére et de minerai, il faut noter qu'il est de laméme radne que le mot Eden. Le
caadeére de primordialité du Sujet des Sages, dont on sait qu'il est la méere des métaux, se trouve ansi nettement
affirmé.



