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Notre but, c’est 2 vous exposer la philosophie d’Tbn Sina et son
éthique. Au fond, cela revient, a vous patler, justement, du “tagalli” (la
radiation ou la manifestation) et de I"“ittisal” (Iarrivée), ou, plutdt, de
1"“ittisal al-insan ila t-tagalli” (’arrivée de ’homme 2 la manifestation
divine).

Tout d’abord, il y aura, quelques mots trés précis a vous adresser,
concernant les études bibliographiques sur la vie, les oeuvres et les vues
d’Ibn Sina.

Pour faire une recherche exhaustive bibliographique, il vaudrait
mieux consulter, au premier abord, les bibliographies preparées par
Brockelmann, Sezgin, Ergin, Mahdavi, Anawati, Sayyid Naficy y com-
pris Bernhard Geyer, Pearson, les derniéres publications, périodiques ou
non, parues dans les dernieres années et dans les divers pays, tels que la
Turquie, ’Egypte et la Perse, méme les Indes y compris la Pakistan, en
se rappelant surtout, les noms, tels que Ibrahim Madkour, Fazl ur-Rah-
man, Louis Gardet, Corbin, Mlle. Goichon, Sayyid Husain Nasr, Mlle.
d’Alverny et Van Riet.

Par cet exposé, ajoutons-le, nous allons tenir devant les yeux, sur-
tout, Kitab as<sifa’, Iiarat, Hayy b. Yaqzan et Risala fi I<isg.

Pour saisir le vrai sens de la philosophie et de I’éthique chez Ibn
Sina, il me semble qu’il serait trés convenable aux faits historiques, de
nous rappeler, avant tout, I'origine du mot de philosophie. C’est cela
qui donnera du jour a notre exposé, du commencement jusqu’a la fin.

Dans le temps, les Pythagoriciens devraient tenir devant les yeux,
* les mots Philia (amitié, ubuwwa) et Sophia (sagesse, hikma), pour qu’ils
puissent, ensuite, d’en composer un nouveau terme qu’est la philoso-
phie. C’étaient les Chaldéens qui sont arrivés, le premier, a la concep-
tion de sagesse, suivant les témoignages de Bérose, d’Ibn Nawbaht, d’al-
Farabi, d’Ibn Maymun et, de Roger Bacon, de Erasmus et de Déczi
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Janos'. C’est cela, d’ailleurs, ce qui conforme aux recherches archéolo-
giques, citées dans la bibliographie de Rykle Borger dont le titre est
Handbuch der Keilschrifisliteratur (Berlin, 197577, De Gruyter).

Les Chaldéens et, surtout, les Sumériens, par leurs sens d’“Ordre”
et de “Classification”, sont arrivés, le premier, i une “vue d’ensemble
transcendantale” sur tout ce qui existe et 4 une conception d’une récipro-
cité et d’un parallélisme qui se trouve entre ’'Univers, la Société et
’Homme, Suivant eux, les lois des cieux (nam) se reflétent, 4 la fois, sur
la société, ainsi que, sur le corps et I'dme humaine, 4 un tel point que,
le “justice” cosmique régne partout. La “justice” dans Punivers, c’est la loi
naturelle qui tient toutes les parties en harmonie, 4 la maniére du “Cos-
mos”. La “justice” dans la société, c’est la cause d’existence de la société.
La “justice” dans le corps humain, c’est la santé. La “justice” dans I’Ame,
c’est la vertu. La “justice” est 'essence de toutes les choses méme celle
de I"“Au-deld” qui s’appelle “kur”. Nul ne peut s’échapper aux lois,
méme, ce ne soit que les Dieux. Les Dieux, pour leur besoins, apres a-
voir créé ’homme “A leurs image”, de largile, et lui soufflé de leurs
ames, c. a d., de I"“extérieur”, pour lui rendre la vie, ont biti, ensuite,
dans le coeur de ’homme un “bercail” (kyklos), destiné i leurs résidence.
Mais, hors de la société, ’homme n’est qu’un béte sauvage (sa59), comme
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dans le cas d’Enkidu, avant de se former par les “Filles d’Inanna (Vé-
nus)”%

Ane, Dieu de “Justice”, dont la résidence est I'équateur, créé I'Uni-
vers en donnant les formes 4 Nin-Khursag, Matiére Premiére, par linter-
médiaire de Nanna, Dieu de Lune, qui obéit 2 Ane et qui est le lieu des
formes. Nanna est, donc, le “Donneur des Formes” (“Donator Forma-
rum”, “wahib as-suwar”). C'est Nanna qui, sous ’ordre de Ane, nomme
quelqu’un comme souverain. Le souverain, “Pasteur Droit” (“S.Pa.5:.”
des Sumériens, “Sarru Ken#” des Akkadiens) doit étre juste i I'exemple
de Dieu. Ane a refusé I'offrande de poisson de Adapa si pieux, mais, nui-
sible aux autres créatures des Dieux, puisqu’il a cassé les ailes de Sutu,
Vent du Sud, sous peine de lui empécher d’offrir son poisson i Dieu, et
qu’il a mis, ainsi, 4 la pluie un obstacle et la perturbation dans le pays
et dans le cosmos. Ane n’offre le Paradis Dilmun qu’a Ziu Sudra, souve-
rain si sage, juste, courageux, maitre de soi et “Paragon of Wisdom”, sau-
vant toutes les créatures, du “Déluge”, par sa sagacité et la technologie,
sans faire de moindre exclusivité parmi les créatures. Ane n’offre pas le
Paradis 4 Etena si aimant sa femme, ni méme non plus 4 Gilgaméshe,
souverain si courageux et maitre de soi et qui cherche de I’immortalité
dans la fausse direction. Car, leurs efforts ont pour but personnel et non
pas social, par conséquent, contre i la “justice” cosmique. Enki, Dieu de
Sagesse, qui sait tout ce qui passe dans les esprits divins et gardien de la
“Table Céleste” ot I'on inscrit les “Exemplaires®, la transporte par son
“Batean Céleste” pour I'offrir a ceux qui ont besoin, surtout 4 Inanna, dé-
esse de culture et de civilisation.

Tout cela, nous permet de préciser, clairement, la situation chez les
Pré-Socratiques, surtout, chez les Pythagoriciens, ainsi que chez Platon
qui disait dans son Timaios (41 b et sui.), qu’il se trouve un parallélisme
entre 'Univers, ’Etat et ’Homme. Selon Platon, on ne peut se conce-
voir ’homme que dans la société. Le “Bien”, qui donne aux “Idées” leurs
existences et qui les illumine, c’est la Lois pour 'Univers, I’Etat pour la
Société, la Vertu pour 'Homme. Les principales vertus sont la Sagesse
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(Sophia), la justice (Dikaiosyne), la Courage (Andreia) et la Maitrise de
soi, la tempérance (Sophrosyne). La loi est au dessus de tout, surtout, du
gouverneur, méme qu’il soit d’élite. Car, “arkhonte-philosophe” doit se
ressembler 4 Dieu par sa vertu de justice, par la voie d"“Imitatio Dei”.
D’ailleurs, Dieu-Demiorgos a formé tout, ainsi que ’homme, en appli-
quant la forme dans la matiére, comme un potier qui forme les pots, en
travaillant avec I’argile suivant les formes dans I’esprit de PAme du
Monde. Pour ’homme, le Bien réside dans I'éloignement du monde sen-
sible (Phaidon, 65; République, VII, 514) afin de revenir a son origine.
C’est par la sagesse et par 'amour de Dieu que le “catharsis”, ou bien le
“voyage”, ou bien la “migration” se réalise. Nous sommes, d’ailleurs, la
“Plante Céleste” (Plante du Ciel) et non pas terrestre (Timaios, 90a).
Dong, il nous faut retourner au “ciel” sans perdre le moindre du temps.

Suivant Aristote, Iintellect dans I’Ame humaine, c’est comme le So-
leil dans Punivers. L’“Intellect Agent” est introduit dans I"dme, “du de-
hors” (“turaten”, “de Uextérienr”). Dans I’dme, Dieu a allumé I'intellect
comme une lampe. D’ailleurs, suivant Aristote, le bonheur, c’est la vie
de Iintellect ou bien la vie intellectuelle. Donc, il en est de méme le cas
pour Aristote, chez qui se réalise “eudaimonia” suivant “megates” dans
Pactivité théorétique et pratique de la meilleure partie de I"ime humaine,
mais, non ailleurs, comme la santé, la gloire, la richesse etc. La vertu
théorétique d’un degré le plut haut, c’est la sagesse, genre de vie que
nous devons attribuer aux Dieux, qui n’est que la connaissance certaine,
soit intuitive, soit discursive, des objets les meilleurs et des conséquences
des principes les plus éloignées, c. a d., la contemplation de la nature di-
vine. Aristote nous disait, dans son De Anima, que la partie “apathes” de
I’Ame, élément divin qui est en nous, nous vient “du dehors” (“turaten”,
“de I’extérieur”), et que Dieu qui est la réalité, la bonté et 'amour, a al-
lumé P'intellect, dans I’Ame, comme une lampe, et que ce qu’est le Soleil
dans univers, c’est ce qu'est Pintellect dans 'Ame et que le Supréme
Bien qui n’est que le Supréme Bonheur, cest la vie de l'intellect. Mais,
seulement, en vertu de ’élément divin qui est en nous que nous pou-
vons vivre la vie contemplative. Nous devons nous attacher a la vie éter-
nelle, en nous participant i la vie de cette partie qui est en nous. Celui
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qui méne une vie comme cela, est ’homme le plus heureux du monde.
La vie idéale c’est le culte de Dieu et la contemplation de son essence
(Ethique a Eudéme, 1249 b,20).

Ajoutons i cela, ce qu’il disait Hermés (Corpus Hermeticum): I'Intel-
lect est un don, un cadeau du Ciel, et, ce qu’il disait Asclepius: L’Intel-
lect est la lumiére dans I"dme 2 la maniére du Soleil. Avant de passer i
Ibn Sina, rappelons-nous, ce qu’il disait Plotin: Comme dans le cas
d’une procession, I'Un se manifeste par une émanation des hypostases,
tel que I'Un, PIntellect, I’Ame, et la Matiére, a 'exemple de la lumiere
qui émane de sa source. Cela se fait suivant le principe qui dit: 'Un ne
vient que de 'Un. L’Homme répond 2 cela par Punion avec I'Un a la
lumiére de Pextase.

Comme on le sait bien, aprés I'avénement de I'Islam, on a connu
tout ces idées, grace a une période de traduction réalisée, surtout sous les
‘Abbasides. al-Faribi fiit le premier qui a pu construire un systéme phi-
losophique d’une harmonie si originale et si rare, en se basant sur I'idée
decouverte par lui-méme qui consiste d’une identité réelle entre I’essence
et existence chez Dieu qui est nécessaire par soi et qui ne contient
point de possibilité dans le sens de potentialité - idée dont Aristote est,
entiérement, étranger 4 moins que ce ne soit pas dans la logique - et
d’une différence réelle entre elles chez les créatures qui sont possibles
par soi, nécessaires par autrui, c. a d., par Dieu. Grice i cette découverte
philosophique et originale, al-Farabi a eu le mérite d’étre mentionné
par E. Gilson comme un “moment dans I’histoire de la philosophie”.

Ibn Sina, considéré comme un des trois grands médecins dans I’his-
toire, les deux autres étant Hippocrate et Galien, n’a pu comprendre la
signification de 1’“étre en tant qu’étre” qu’i la suite de I’étude des
oeuvres d’al-Farabi. Cest d’ailleurs, a al-Farabi qu’Ibn Sina doit les
points fondamentales de son systeme philosophique.

L’étude de “I’étre en qu’étre” s’accomplit, d’aprés Ibn Sina, par la
métaphysique qui porte plus d’un titre. La métaphysique est la “Philoso-
phie Premiére” (al-Falsafa al-ila) en tant que science de ’Etre Premier
et Universel. Elle est la sagesse (a/-hikma) en tant que science la plus par-
faite, c. 4 d., la science certaine de 'objet le plus parfait, c. 4 d., celui du
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créateur et des substances séparées. Elle est la “Science Divine” (al-ilm
al-ilabi) en tant que science concernant Dieu et les substances séparées.
Elle est la “Science qui vient apres la Physique” (ma ba‘d at-tabi‘a) en
tant qu’elle se place, par son objet, et non par son étude, aprés la Phy-
sique, études de toutes les substances constituées par la matiére et la
forme et de leur accidents. De ce point, elle devrait, méme, suivant Ibn
Sina, étre, non la “Science qui vient apres la Physique”, mais, la “Sci-
ence qui se place avant la Physique” (ma gabla t-tabi‘a), puisqu’il s’agit
~ du principe des principes et qu’elle se constitue le fondement de toutes
les sciences. De ce point, on peut dire qu’elle est la “Science qui se place
au dessus de la Physique” (ma fawqa t-tabi‘a), on aurait dii se confondre
ce qui signifie a “se placer au dessus de la Physique quant a son étude”.
Elle est la “Science Théologique” (al-ilahiyyat) en tant que le Livre Lamb-
da se forme son centre d’intérét primordiale, a I'exemple de la “Science
de I'Un” (‘dm at-tawhid).

La partie “ilahiyyat” du $ifa’ est composée en dix livres qui sont, a
peu pres, paralléles a la Métaphysique d’Aristote, quant a son contenu,
plus spécialement aux livres qui s’appellent Alpha Minuscule et Alpha Ma-
juscule, Gamma, Eta, Zeta, Teta, lota et Lambda. 1l faut y ajouter que,
dans Ilahiyyat du Sifa’, il y a des traces profondes de I’Eisegoge de Por-
phyre, des Catégories d’Aristote et de ses Seconds Analytiques, et de
sources plotiniennes. Mais, le Dixiémes Livre est, essentiellement, diffe-
rent d’eux. Il est un livre qui traite des problémes islamique, tels que la
théorie du prophétisme, la révélation, les anges, la “Hilafa”,1a “Imama”,
les obligations religieuses et les problémes touchant a Iéthique et a la
politique. En tout cas, la Métaphysique se constitue, chez Ibn Sina, une
partie théorétique de la philosophie comme les Mathématiques et la Phy-
sique le font. D’ailleurs, la philosophie est, suivant lui, la connaissance
autant que possible des vérités théorétiques et pratiques par la voie de
conception et d’affirmation pour but d’arriver i la perfection ou au bon-
heur.

L’existence est quelque chose qui se congoit par elle méme. De sorte
que, si ’on fait une expérience de raison, on voit clairement la situation.
Cette expérience de raison, imaginée par Ibn Sina, s’appelle |“Homme
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volant”. Elle consiste de saisir I'existence de soi par une intuition-igtel-
lectuelle, sans recours aux données du monde sensible.Cela? c’est ce par '
quoi on lui donne la pr1or1te a “Coguo de Descartes dans la htterature"
philosophique. Car, si I'on s’imaginerait un homme suspendu dans I’air
a la maniére d’8tre empéché de toucher, d’ouir, de sentir, de voir et de
gotiter, bref, d’avoir des données du monde sensible, il pourrait méme
se concevoir, par la pensée 2 elle seul, son existence, malgré les conditi-
ons dans lesquelles il se trouvait.Donc, I’existence est quelque chose con-
cue par un acte d’intuition intellectuelle immeédiate, par “Insus-lectio”.
L’essence n’est autre chose que ce qui fait une chose telle quelle est. La
définition nous donne I’essence d’une chose, mais, non son existence. De
telle sorte que, de la définition d’une chose, on ne peut pas déduire son
existence. L’existence est quelque chose qui doit venir 2 s’ajouter a 'es-
sence, de ’extérieur. Pour qu’une chose, dont I'existence ou le non-exis-
tence est égale, soit existé, il est nécessaire de se trouver quelqu’un ou
quelque chose qui lui donne son existence. Or tout est possible, sauf Di-
eu qui est nécessaire par soi. Dieu qui est nécessaire par soi ne peut pas
ne pas étre; donc, Dieu c’est le seul étre dont I’existence est son essence.
De sa plénitude d’étre, c’est Lui qui donne leurs existences a tout les es-
sences possibles, en pensant Son essence et par la voie d’émanation de
Dix Intellects Séparés et de Neuf Corps Célestes, suivant le principe qui
dit que “De I’Un ne vient que 'Un”. De I"Un, émanant d’abord, le Pre-
mier Intellect du Ciel le Plus Eloigné (Epyrée), son dme et son corps,
ensuite Le Second Intellect... ainsi de suite, jusqu’au Dixiéme Intellect,
qui est I'Intellect de la Lune, et s’appelle 1“Intellect Agent” (al-“agl al-fa"
‘al). L’Etre Unique c’est Dieu. On ne peut pas le définir, puisqu’il n’a
pas de genre, ni de différence spécifique. Il est la bonté et la beauté par
soi. Il est I’étre unique. I est sage, Il est bon. Il est 'Intellect, I'Intelli-
gent et 'objet de lintellection. Il est Aimant, Aimé et ’Amour. De
“I'Intellect Agent” émanent et se manifestent toutes les formes sublu-
naires. L’Intellect Agent est le lieu des vérités, des bontés et des beautés.
Il est le “Donneur des Formes”. Pour but de ce former les Substances
Sublunaires, celui qui congoit les formes émanées de Lui, c’est la Matiére
Premiere. De ce point, tous les substances sublunaires sont possibles ou
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contingent par soi, nécessaire par autrui, ¢. a d., par Dieu. Il en est de
méme le cas pour "Ame humaine.
~ L’Ame humaine est une substance immortelle. Elle ne subit pas a
la transmigration. D’ailleurs, suivant Ibn Sina, de méme il n’y a pas de
transmigration pour I’Ame, de méme il n’y pas de polarité pour I’étre,
ni de pétition de principe pour la raison, ni de chaine infinie de raison-
nement. La contradiction ne peut pas se mettre comme principe ni pour
I’étre, ni pour la raison. Ce sont les gens de “musiagaba” qui font cela
tels que les Pythagoriciens et Porphyre
Rappelons que I’éthique avicennienne se fonde, entiérement sur la
psychologm Dans I’Ame humaine, on compte trois niveaux: I’ Ame végé-
tative, ’Ame animale et ’Ame cognitive. Pour tous ces niveaux ce
trouvent les vertus correspondantes. Dans I’ Ame cognitive, il se trouve
deux aspects: L’un c’est I'aspect passif, I'autre c’est ’aspect actif. Ce qui
est passif, ne peut pas devenir actif de soi méme; il a besoin une prépara-
tion trop longue et nécessaire et d’un principe actif qui lui rend actif.
Pour I’Ame cognitif c’est "“Intellect Agent” qui joue ce role. L’“Intellect
Agent™ donne, 2 la foi, Pexistence et la lumiére, pour que I"“Intellect en
acte” vienne 2 I’existence chez ’homme et se congoive les formes éma-
nées de lui. Se concevoir les formes c’est I'arrivée i I"“Intellect Agent”,
c’est “ittisal”. Ce n’est pas I'union (ittihad) avec lui. Méme V'ittibad des
Sifis est un terme poétique. De sorte que I'ittihad est, au fond, Vittisal,
A moins, que ce ne soit I’esprit qui connait soi-méme. Car, dans ce cas
13, le connaissant c’est le connu. L’“Intellect Passif chez ’lhomme n’est
qu’une disposition de recevoir ce qui émane de I*“Intellect Agent”. L’“In-
tellect Saint” (al“aql al-quddisi, alaql al-qudsi), qui n’est, a son tour,
qu’une espéce de disposition de I"“Intellect Passif” chez ’homme regoit
de I"“Intellect Agent” la révélation, comme dans le cas du Prophete. La
révélation n’est que l'arrivée par I“Intellect Saint” du Prophete, a ce qui
est émané de I'“I'Intellect Agent” sur la faculté d’imagination. L™“Intuiti-
on” (al-hads) se présente, donc, 4 la faculté d’imagination. Les gens, tous,
ne sont pas doué d’un tel “Intellect Saint”. C’est vraiment tres rare parmi
les gens d’en posseder, sauf les prophetes C’est un don de Dieu. L™“Intu-
1t10n y d autre part, n est qu une lnductlon treS raCCOLIrCle DanS une
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trés longue durée, ’lhomme doit dépenser beaucoup d’effort, 3 la fois,
matériel et spirituel, pour atteindre aux valeurs positives, théorétiques
et pratiques et pour avoir le mérite de recevoir ce qui émane de I“Intel-
lect Agent”. Cela s’accomplit en imitant Dieu, (Imitatio Dei). Afin de de-
venir un “miroir bien vernis et bien poli”, prét a refléter les formes éma-
nées de I“Intellect Agent” sur I’Ame cognitive de ’homme, on doit
d’abord se sauver des “liens corporels” (‘ala’iq al-badan, cela c’est
lawahiq ‘awarid al-badan d’al-Firabi). Ensuite, on doit traverser des
étapes de “abid”, de “zahid” et de ““arif” pour but d’atteindre au nivéau
de ““Grif mutanazzib”, niveau idéal du philosophe et de '“"Homme par-
fait”. C’est un niveau ot I’'on aime Dieu pour Dieu. Ce sont des étapes
de voyage de I'’Ame humaine, sur la voie de perfectionnement, dont Ibn
Sina nous a décrit dans son Hayy ibn Yagzan, i 'exemple de Salaman
et Absil, [farat et Risala fi 1<i5q. Cette voie de perfection consiste, en
la réponse de salut de I’dme humaine, du “Nord” au “Sud”, a I’étre
unique qu’est Dieu qui se dévoile de I"“Occident” a I"“Orient”. L’ame
humaine est illuminée par un acte d’intuition intellectuelle, marchant
suivant une géographie métaphysique du “Nord” au “Sud” sous la lumi-
ere de "“Intellect Agent”, en imitant Dieu. Ce n’est que I"“Arrivée a la
radiation”. C’est le “Noesis” aristotélicien qui n’est que le produit de
“Nois” et qui se différe de I"“épistémé” qui se développe par des raison-
nements, par “discursus”; c’est la “dianoia” de Platon.

Avant de terminer notre exposé, il vaudrait mieux de nous rappeler
que P'effort théorétique et pratique qu’est de “se sauver des liens corpo-
rels” n’est pas, du tout, de “se sauver des cinq injustes (musta‘bid)” des
Qaramita, i savoir, le ciel, la loi, la nature, I’état et I'ordre, ni de iskat
wasa'it de Hallag; et, que le dz‘7 ismaélite n’est pas 1"“Grif mutanazzih”
avicennien. Lorsque le temps favorable est venu, c. a d., Dieu le veut
bien, "“Intellect Saint” arrive a I'illumination, sans aucun recours a I’en-
seignement par quelqu’un, ni 2 son instruction (at-talim wa-t-ta‘allum),
ni 4 son imitation (taglid). On y arrive, d’ailleurs, de la maniére qu’on
trouve le “moyen terme” du syllogisme par la voie d’intuition intellectu-
elle immédiate. Le syllogisme ne s’accomplit que par I"“tnsus lectio”. Car,
I’imitation n’est pas quelque chose certaine. L’“Intellect Saint” est le deg-
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ré le plus haut de I"“insus lectio” A atteindre pour les créatures humaines.
Celui qui est doué de I"“Intellect Saint” et posséde des vertus positives,
théorétiques et pratiques, telles que la justice, la sagesse, le courage et la
maitrise de soi, c’est le “Basileus themistopoloi”, c’est le “Gouverneur Idé-
al” de Platon, 2 la suite de “Si.Pa.5i" ou “Sarru Keni”, Cest “Malik as-
sunna” d’al-Farabi, c’est I'“Homme-Seigneur” (ar-Rabb al-insani), c’est
I’“Homme-Dien” (al-Ilab al-basari), si]’on permet employer la terminolo-
gie de Sigistani. A la suite de Dieu, on doit I’adorer, si 'on en trouve
un parmi les gens! Il est trés douteux qu’on se constate chez Ibn Sina
quelque traces qui nous permettent de faire une association des idées
concernant le rapport entre 1'“Intellect Saint” et I'“Imam ma‘sim”.
L’*“Homme-Seigneur” ne serait pas chez lui '“Homme-Parfait” (Insan ka-
mil) des Qaramita. Car, pour les Karamita I"“Homme-Parfait” est le
“Septiéme Degré” de la connaissance concernant 1'“Imam ma‘sium”.

Il nous semble que, la décision définitive, par laquelle on juge qu’il
est vrai pour Ibn Sina, se fonde sur la discrimination concernant le con-
tenu de ce qui émane de I"“Intellect Premier” et de 1'“Intellect Agent”. 11
en est-de méme le cas, a peu pres, pour celui de “Gnosis”. Notre avis est
que, 'origine de la contrariété et de la différence entre les “Gnostiques”
de toute sorte, doit remonter a la différence entre les vues (manazir)
qu’ils obtiennent lors de leurs extases.



