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L’ACTUALITE DE LA PENSEE D’HENRY CORBIN

‘Quand nous parlons de l'actualité¢ de la pensée d'Henry Corbin,
nous n’entendons guére une actualité qm serait actuelle comme Dest
la mode du jour, mais une actualité qui n’a ]amaxs cessé de Iétre. Et si
elle s’est éclipsée trop longtemps de nos vues, si elle a été trop absente
du répertoire de nos préoccupations quotidiennes, cela tient au fait
que celles-ci se sont beaucoup plus souciées des fins pratiques des choses
que de leur fondement ultime. Les dichotomies qui opposent en des
dualités irréductibles le mythe a la raison, le sujet 4 P'objet, Pesprit
au corps, restent dans la pensée occidentale la force prodigieuse de tout
le développement dialectique de son histoire et c’est ce développement
qui, tout en enrichissant indéfiniment le domaine de nos connaissances,
rétrécit aussi le champ de notre regard. Qu’il y ait, d’autre part, 2 coté
de cet Occident militant, créateur de grands mythes politiques, un
Occident sectet, ésotérique, C’est ce que révéle aussi la présence d’hommes
comme Corbin qui en ont assuré, pour ainsi dire, la continuité. Il est
significatif que les penseurs les plus audacieux de notre temps venant
de camps aussi opposés que peut I'étre celui qui oppose Horkheimer,
Marcuse 2 Heidegger, émettent un jugement si séveére sur la marche
de cette pensée. On patle de sécularisation, de démythisation, de désacra-
lisation, de nivellement de Phomme réduit 4 unidimensionalité d’une
pensée programmatrice; termes négatifs qui révélent, somme toute,
des soustractions faites aux facultés autrement importantes de Pesprit :
facultés atrophiées de ’lhomme moderne dont P’absence loin de Penrichir
intérieurement fait de lui un « robot idéologique ». C’est aussi la pro-
fondeur, ce paradis perdu, qu’essaient de découvrir la psychologie des
profondeurs, la phénoménologie et les écoles structuralistes de méme
que les courants gnostiques marginaux qui n’ont jamais cessé d’étre les
conservateurs fid¢les de ce « dépot de confiance ».

Les Etudes philosophiques, n° 1/1980
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62 Daryonsh Shayegan

Dans cet exposé nous étudierons, en premier lieu, le rapport de
Corbin avec le message de la pensée irano-islamique, puis nous verrons,
en deuxié¢me lieu, comment Corbin dégageant ce message et le liant au
destin de I’Occident, devient lui-méme I’incarnation d’une vérité inex-
primée de notre temps.

1) Corbin et I’dme de PIran

A la quéte de 'homme et 2 la recherche de son 4me, Corbin apporte
une contribution essentielle : cette contribution il la puise dans le fonds
prophétologique de la pensée irano-islamique mais, en y puisant, il
la repense et, la repensant, il sy identifie tant et si bien que le probléme
majeur de la gnose iranienne devient aussi le leitmotiv fécond de la
pensée d’Henry Cotbin. Nous pourtions, sans trop exagérer, patler de
Pobsession métaphysique de Cotbin, obsession qui est en quelque sorte
le pivot autour duquel s’oriente sa vision. Mais quelle est donc cette
vision ? Elle est la dimension qui fait de la pensée une vision et de
celle-ci une présence; toute présence est aussi une vision et toute vision
une fonction inhérente a la structure configuratrice de I’imagination
créatrice. Cette dimension imaginale de la pensée qui est aussi le fonde-
ment de son actualité permanente devient la clef de voite de tout le
systéme corbinien de méme qu’elle reste le clavier des correspondances
occultes telles que les congurent de tout temps les grandes doctrines
spirituelles de I’Orient et de I’Occident. Les grands détours de itinéraire
spirituel de Corbin sont aussi, dans un certain sens, ses grands dialogues
avec les sources de son inspiration. Il y a tout d’abord le contact avec
le courant gnostique européen, cet entwicklungsgeschichtlichen Pantheismus
qui relie, selon Heimsoeth!, tel un courant souterrain, Eckhart et
Boehme a I’éclosion théosophique de I’idéalisme allemand. Il y a aussi
son contact avec la pensée audacieuse du maitre de Friboutg, auprés
de qui il s’initie aux multiples résonances du vocabulaire polyphonique
de I’Etre; il y a enfin son contact définitif avec la pensée prophétologique
irano-islamique, contact qui non seulement compléte les deux autres, mais
en devient le couronnement. Mais poutquoi I’Iran ?

Je crois, pour ma part, que cette réponse on peut la trouver dans un
essai remarquable que Cotbin a consacré a I’étude d’un archétype
primordial dont il retrace les métamorphoses de I’Iran préislamique 2
IIran islamique. Il s’agit de son livre : Corps spirituel et Terre de résurrection
avec le sous-titre : De [Iran magdéen & IIran shi’ite. Quel est donc ce
fil d’or qui relie I'Iran préislamique 2 I’Iran islamique ? Quelle est cette
mémoire originelle qui, en dépit des coupures, des vicissitudes des
temps, retrouve 4 chaque reprise une forme nouvelle téactualisant sous
une enveloppe sans cesse rafralchie cette séve immémoriale qui Iunit

1. Heinz HewmsoETH, Die sechs grossen Themen der Abendlandischen Metaphysik, Darmstadt,
1974, p- 31.
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La pensée d’Henry Corbin 63

a sa source ? Théme d’une richesse inouie qui met en exergue non
seculement la continuité de toute tradition, mais aussi la possibilité
de son renouvellement sans aboutir pour autant i ces deux dangers
qui les guettent toujours : brisure avec P’esprit de la tradition et pétrifi-
cation des formes sclérosées qui font de la tradition, selon le dire de
Corbin, un « cortege funtbre ». Pour éviter ce double écueil il faut que
la tradition qui se fait penser puisse s’incarner dans la recréation d’un
esprit qui, tout en innovant, réactualise le fondement méme qui constitue
le fonds de sa pensée. C’est dans ce sens que Sohravardi renouvelle en
recréant la sagesse des-anciens mages iraniens. Et cC’est en s’initiant au
maitre de I'Ishrdg que ce pelerin de ’Occident qu’est Corbin retrouve
en lui-méme P’Orient de son propre éveil. De Corbin 4 Sohravardi, de
ce dernier aux mages iraniens, nous débouchons dans le monde de
transmutation alchimique des symboles de ’esprit; et c’est ce monde
qui, tout en les séparant dans le temps, fait en sorte qu’ils deviennent
des contemporains dans ’espace, mais I’espace dont il s’agit n’est plus
Pespace tel que le décrivent nos cartes géographiques mais un espace
qualitatif, imaginal, visionnaire, voire le ciel de notre dme.

A propos de ce monde Corbin ajoute : « C’est un monde « extérieur »,
et qui pourtant n’est pas le monde physique, un monde qui nous apprend
que I’on peut sortir de 'espace sensible sans sortir pourtant de 'étendue,
et qu’il faut sortir du temps homogene de la chronologie pour entrer
dans le temps qualitatif qui est ’histoite de ’4me. C’est le monde enfin
ou est percu le sens spirituel des textes et des étres, c’est-a-dire leur dimen-
sion suprasensible, extrapolation arbitraire, parce que nous le confondons
avec Pallégorie. La « terre de Hérqalya » est inaccessible aux abstractions
rationnelles aussi bien qu’aux matérialisations empiriques; elle est le
liew ol esprit et corps ne font qu’un, le lieu ol Pesprit prend corps
comme caro spiritualis, « corporéité spirituelle ». Tout ce que proposent
ici nos auteurs est peut-étre bien i contre-courant des modes de pensée
de nos jours, et risque d’étre totalement mécompris. Pourtant, on
pourrait leur trouver des fréres d’dme du c6té de ceux que on a appelés
les Spirituels du Protestantisme : Schwenckfeld, Boehme, le Cercle
de Berleburg, Oectinger, etc., et qui ont eu aussi leurs continuateurs
jusqu’a nos jours »2.

L’idée d’un intermonde, dans lequel les archétypes de tous les phéno-
menes sensibles existent, suppose I’existence subtile des formes symbo-
liques immatérielles en méme temps que pourvues de forme et d’étendue.
Cest pour expliquer la qualité paradoxale de ces formes démunies de
mati¢re et dépourvues de lieu et de substrat, jouissant toutefois d’une
réalité objective indéniable, que Sohravardi les qualifie du nom « d’images
suspendues » (sowar al-mo’alaga). Cet intermonde, qui participe a la
nature des deux mondes, est le « lieu » ol se transmuent en symboles

2. Corps spirituel et terre céleste, Patis, Buchet-Chastel, 28 éd., 1979, p. 13-14.
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les perceptions et ou descendent les idées. L’esprit pour apparaitre a la
vision du cceur descend en ce monde et s’y revét de forme et d’étendue,
les données sensibles aussi s’y transmuent en symboles par Porgane
de Timagination théophanique. Dans un sens large, cet intermonde
(bargakh) contient les cités merveilleuses de [dbalgd, située du coté
oriental, tournée vers les réalités spirituelles, et Jdbarsa, du cbté occi-
dental, c’est-a-dire I'intermonde ultérieur 4 notre monde ol vont les
dmes aprés la mort, ol sont symbolisés les comportements moraux
actualisés qui existent en puissance dans I’dme. Les conséquences de
cet intermonde des images ou se spiritualisent les corps et ou se corpo-
ralisent les esprits sont énormes. D’une part, il rejette tout dualisme
incompatible entre I'esprit et la matiere qui fut la structure schizomorphe
de la pensée occidentale depuis Descartes; d’autre part, permettant la
progression de I’dme d’une octave 4 P'autre grice aux correspondances
multiples qui relient les états de I’Etre, il rend possible le phénomene
du #2’wil, c’est-a-dire 'herméneutique spirituelle. En faisant ’hermé-
neutique de I’Orient des Lumieres, Cotbin se fait contemporain de
Sohravardi comme celui-ci sétait fait contemporain des anciens mages
de PIran grice au méme phénomene du #2’wil. Mais cette contempo-
ranéité de nos penseurs, qui est aussi leur actualité permanente, n’est
pas un événement historique, puisqu’il ne se refléte pas dans le monde
linéaire de la chronologie, pas plus qu’il ne se situe dans I’espace homo-
géne de la géométrie euclidienne, mais s’opére dans un monde ou le
temps est avénement, voire métahistoire, et ol ’espace est présence 4 la
vision du cceur.

Cette topographie visionnaire, qu’opére ’organe théophanique de
Pimagination, est aussi la projection d’un archétype cher a I'Iran :
P’image du paradis. Tout archétype primordial est ’acte de I’imagination,
comme il est aussi ’épiphanie qui refiéte les formes du monde imaginal.
Et ce sont les métamorphoses de ce monde-la que Corbin poursuit
avec un zéle acharné dans ses pérégrinations a travers ’espace vision-
naire de ’dme iranienne. Ce sera le 7ar de Yima, ou le paradis hyper-
boréen, le Xvarnah (Lumiére-de-Gloire) dans le mazdéisme et terre de
Hijrqalyé et huitiéme climat dans PIran islamique. Pourtant, ajoute
Corbin, il n’y a pas « identité des termes, mais analogie des rapports.
Parce que les figures exemplifient les mémes archétypes, leur identité
est dans la fonction qu’elles assument au sein d’ensembles homolo-
gables »3. Retrouver la fonction homologable de cet archétype, c’est
retrouver ’dme et la mémoire de I’Iran en méme temps que celles de
soi-méme et toute découverte est une participation au recommencement
de ce qui n’a jamais cessé d’étre. Et c’est un « frére d’ime » du c6té
occidental qui vient cheg nous retrouver ce secret qui est aussi le sien
et qui a été ’arcane méme de toute la théosophie occidentale. En retrou-

3. Op. cit., p. 25.
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vant I'Iran, Corbin redécouvre aussi cet Occident ésotérique, et C’est
a ce niveau-la que toute dichotomie opposant I’Orient 4 I’Occident
disparait pour se transformer en espace théophanique dans la terre
magique de Hirgalya.

2) Corbin en tant qu’incarnation d’une vérité inexprimée

de notre temps

Qu’est-ce qui fait P'actualité de la pensée d’Henry Cotbin ? Ce qui
fait Pactualité de la pensée d"Henry Corbin, c’est 'impensé ou I'inexpliqué
qu’il exprime. Heidegger dit a ce sujet : « Plus grande est ’ceuvre d’un
penseur — ce qui ne se mesure aucunement i I’étendue et au nombre
de ses écrits — et d’autant plus riche est I'impensé qu’elle renferme,
c’est-a-dite ce qui, pour la premiére fois grice a elle, monte 2 la surface
comme n’ayant pas encore été pensé »t,

Qu’est donc I'impensé que contient la pensée de Corbin? Qu’est
cette chose qui monte 2 la surface de sa pensée comme n’ayant pas encore
été pensé ? Corbin n’est pas seulement un orientaliste ou un iranalogue;
il est plus : en lui s’incarne un besoin intense de notre époque. La tradi-
tion irano-islamique a été pour lui 'occasion d’un long et fécond dialogue
avec ce qui constitue I’essence de toute pensée. Ce que Corbin a voulu
faire fut de repenser a rebours la genése d’une tradition qui puise a la
Niche aux Lumiéres prophétiques, c’est-a-dire 13 ol s’abreuve toute
pensée, 1a ol nous fut donné aussi le Dépot de confiance (amonat),
ce fardeau de 'universalité des Noms et des Attributs divins que ’homme
accepta. 2 la prééternité, et que vinrent renouveler d’dge en 4ge les
prophétes. En pensant ’essentiel Corbin a dépassé, d’une patt, la portée
limitée de la tradition irano-islamique en en dévoilant le message actuel
et, d’autre part, dénoncé en toute son ampleur cette bréche, c’est-a-dire
ces dichotomies irréductibles qui restent comme une plaie ouverte
dans la tradition occidentale.

Or cette breche, qui de nos jours sépare ’Occident d’une grande
partie de ’humanité, est précisément ce qui fait la grandeur et la faiblesse
de I’Occident. Cette bréche veut dire qu’en sécularisant le monde, en
désymbolisant Iesprit et en exploitant les ressources de la raison,
POccident s’est engagé 4 bride abattue dans les péripéties de I’histoire,
entrainant 'homme dans des expériences de plus en plus aliénantes;
mais elle veut dire aussi que cette chute dans I’histoire a été une nécessité,
la conséquence inévitable de toute aventure faustienne, la condition
tragique de ’homme en quéte de sa liberté et que plus on descend vers
le bas, plus on épuise les possibilités incluses dans sa condition existen-
tielle, et plus on a la possibilité de remonter 4 la surface en assumant
la responsabilité d’une autonomie choisie. Cette bréche est aussi la
ligne de partage entre deux mondes, deux constellations : celle qui a

4. Martin HERIDEGGER, Le principe de raison, trad. André Preau, Paris, 1962, p. 66.
ET. — 3
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inauguré aux xvi® et xvie® si¢cles I’dge scientifico-technique, et celle
qui est restée en dehors de cette expérience. Mais rester en dehors ne
veut point dire rester & 'abri. Tout porte 4 croire, au contraire, qu’aucune
aire culturelle n’a été épargnée de I’assaut foudroyant de cette nouvelle
aventure de P’esprit qui est devenue, de nos jours, planétaire. Tout porte
aussi 4 croire que les efforts des civilisations non occidentales, afin de
se libérer d’un joug qu’elles n’atrivent pas a saisir dans son essence, sont
d’emblée voués a ’échec, parce que d’une part, ces civilisations restent
réfractaires au centre moteur du mouvement dialectique de lhistoire
et que, d’autre part, elles y sont entrainées 4 leur insu et subissent, qu’on
le veuille ou non, 'impact d’une occidentalisation inconsciente.

L’itinéraire philosophique de Corbin apporte une réponse a ce
dilemme. D’une patt, il révele ce qui dans le contexte des deux mondes
reste impensé et, d’autre part, il montte que tout vrai rapprochement ne
peut étre effectué que par un effort réciproque soutenu des deux cotés,
impliquant aussi, il va sans dire, une prise de conscience respective. Ce
n’est pas une coincidence que Corbin ait été le premier traducteur de
Heidegger en frangais, de méme que le premier disciple spirituel et
« occidental » de Sohravardi.

Corbin est ce lien qui relie Heidegger 4 Sohravardi dans le monde
de ’dme et y annonce leur « amitié stellaire ». Le passage qu’effectue
Corbin de Heidegger 4 Sohravardi n’est pas uniquement un accident,
mais contient toute la teneur archétypique d’un voyage symbolique.
Heidegger est la fin d’un monde, le coucher crépusculaire d’une tradition
qui tire 4 sa fin et qui proclame aussi le lever auroral d’un monde nou-
veau. Sohravardi est le fondateur de école d’Ishrdg : c’est-a-dire le lever
de I’Orient des Lumiéres. La destruction ontologique de Heidegger,
peut-étre une des plus grandes ceuvres qu’ait jamais entreprise I’esprit
de I’Occident, dévoile la dimension historique de I’Etre, c’est-a-dire la
dispensation d’un étre (Seinsgeschick) qui se dispense 4 nous en méme
temps qu’il dérobe son essence. L’histoire de I’étre est I’histoire de ses
retraits et de ses incubations et « il en résulte quaux diverses époques
de sa dispensation « étre » veut chaque fois dire une chose différente »5.
Des lors toutes les métamorphoses du processus de la pensée occidentale
sont les formes successives qu’assume le retrait de Etre qui, de voile-
ment en voilement, de dispensation en dispensation, atteint sa derniére
phase qui est ’achévement de la métaphysique et la fin de son histoire;
mais cette derniére phase est aussi I’¢re technique de la domination plané-
taire de méme qu’ontologiquement le temps de la détresse (dirfriger
Zeit). Le temps de la détresse est situé, d’autre part, dans Pintervalle
qui sépare les « dieux enfuis » et le dieu qui va venir. Donc double
manque et double négation : le « ne plus » des dieux enfuis et le « pas

s. Ibid., p. 150.
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encore » du dieu qui va venir®. Le temps de la détresse débouche, par
conséquent, dans une attente eschatologique, attente qui reste en suspens
entre deux mondes. Et de méme que tout P'effort de Heidegger est
comme un saut dans I’abime de ’Etre afin de repenser, grice 4 la pensée
commémorante (Andenken), ce qui, a 'aube de la pensée occidentale,
se dévoile tout en dérobant son essence, de méme tout effort de Corbin
tend 4 découvrir la Niche aux Lumieres prophétiques d’ou effusent les
théophanies de I’Etre. Tous deux font le trajet du retour aux origines
et ce qu’ils y décelent respectivement ne dit peut-€tre pas la méme chose,
vu que les messages qui s’y dévoilent ne correspondent pas 4 la méme
« Maison de I’Etre », mais ils montrent, par contre, que si un dialogue
quelconque peut s’instituer entre deux traditions, il ne peut étre réalisé
qu’au niveau des origines. Mais, tandis que le saut du premier découvre
Phistoire des occultations de I’Etre et débouche dans le temps de la
détresse, le second, tout en assumant cette « histoire », s’ouvre aussi 4
I’horizon d’une pensée qui n’a jamais cessé d’annoncer dés lorigine
I’Orient des Lumiéres. Et si le temps de la détresse est attente qui
annonce le lever imminent d’un dieu 4 venir, c’est en s’expatriant 4
pattir de cette attente que ce pelerin de 'Occident, Henry Cotbin, fait
le pélerinage de 1’Orient qu’annonce d’ores et déja la nuit obscure de
I’absence, absence qui est aussi, comme nous venons de le voir, la
consommation définitive du nihilisme et la fin de ’odyssée occidentale
de I’histoire de la philosophie.

Mais ’exemple de Corbin est un pélerinage 2 sens unique : C’est
la pérégrination d’un Occident 4 la recherche de 1’Orient des Lumiéres.
L’inverse de ce pelerinage est-il tout aussi vrai? Si Corbin reconstitue
le trajet qui meéne de Heidegger 2 Sohravardi, les héritiers de celui-ci
sont-ils 4 méme de tefaire inverse, c’est-d-dire de refaire i rebours le
chemin qui de Sohravardi aboutirait 2 Heidegger ? Sans doute non !
Mais pourquoi ? Parce que comprendre Heidegger équivaudrait 2 saisir
I’aventure extraordinaire que fut ’histoire de ’Etre qui apparut 4 'aube
de son commencement comme physis, logos, puis avec Platon et Aristote
comme 7dea et energeia, au Moyen Age comme substantialité et avec les
Temps modernes comme objectivité et subjectivité et avec I’ige tech-
nique de la domination planétaire comme Wille gum Willen (volonté
de volonté) et arraisonnement (Ge-sze/])?. Saisir cette aventure équi-
vaudrait en somme a pénétrer ’dme de 1’Occident et 4 en suivre le
mouvement dialectique; Heidegger ajoute 4 ce propos : « Depuis toujours
dans notre histoire, « penser » a voulu dire : se conformer 4 ’injonction
de I’Etre et, partant de cette conformité, parcourir, discuter et décrire
Pétant dans son étre, dis-courir sur lui. Ce dis-cours (dialegesthai) se

6. Martin HEIDEGGER, Hélderlin et I’Essence de la Poésie, in Qw’est-ce que la me'tapb_ynque ?,
trad. Henry CorsIN, Paris, 1951, p. 251.
7. Mattin HEIDEGGER, Ldentisdit xmd Differeng,, Pfullinger, 1975, p. 58.
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développe dans I’histoire de la pensée occidentale et devient le dialec-
tique »®%. C’est ce discours, cette injonction de I’étre, que ce soit dans
le sens de son développement progressif dans I’histoire (Hegel) ou de
son retrait successif, qui échappe aux non-Occidentaux de sorte que
POccident qu’ils reconnaissent leur apparait déja sous ses formes les
plus métamorphosées, les plus occultées, c’est-a-dire sous la forme
idéologique d’une praxis socio-économique ou I’étre se réduit a la
production (Ergeugen), et devient de ce fait une domination technique.
En d’autres termes, la chaine ininterrompue de ’évolution, qui de Marx
remonte au début matinal de cette pensée ol la coappartenance du
mythos et du Jogos était encore perceptible 4 la vision des tout premiers
penseurs, leur échappe de méme que toute la problématique de la
tradition occidentale.

Le point de contact ou les deux mondes (Orient et Occident)
s’affrontent ne s’interpréte plus en termes d’injonctions contenues dans
le discours de I’étre (donc dialegesthai), ni en dévoilement du message
que contient ’Orient des Lumiéres et les récits visionnaires qui s’y
rapportent, mais se présente comme un terrain stérile qui comprend 2
la fois les défauts de I'un et de I'autre, terrain ol I’Occident se téduit
4 une infrastructure socio-économique apte 2 accommoder n’importe
quelle idée et ou le contenu « oriental » de la tradition, tout en revendi-
quant une originalité irréductible, s’y occidentalise inconsciemment.
Cest, autrement dit, ’idéologie dans tout ce qu’elle a de figé, d’irra-
tionnel, de fausse conscience, d’antidialectique et d’antitranscendant,
qui devient, en derniére analyse, la /inga franca philosophique et de I'un
et de Pautre. C’est pourquoi aussi toute précipitation inconsciente d’une
religion dans histoire qui ne serait pas accompagnée d’une prise de
conscience cortespondant a ’esprit du temps, d’une « mise en perspec-
tive » du destin de cette histoire et des injonctions que celle-ci décéle,
loin d’aboutir 4 un raccourci hors de I'histoire, ne hiterait que davantage
le processus de sécularisation accélérant par ailleurs ce phénomeéne que
nous avons décrit comme occidentalisation inconsciente.

Par conséquent, si Cotbin « s’expatrie de I’expatriement » et choisit
Pexil occidental pour retrouver, a partir du temps de la détresse, I'ange
de la terre des visions, le pélerinage de sa contrepartie orientale ne peut
étre que linverse. Celui-ci devrait au contraire, s’expatriant i partir
de sa propre tradition, revivre le destin planétaire du temps de la détresse
et rejoindre son frére occidental au confluent des deux océans : 1a o les
deux messages se rejoignent. Si ’Occidental a eu I’avantage d’avoir
connu lexpérience de la chute et cela sous les deux dimensions de la
chute dans le monde et de la chute dans histoire, ’Oriental s’est arrété
3 la premiére chute et est resté 4 I’abri de la grande aventure de I’histoire
qui s’accéléra a partir de la Renaissance, et n’atteignit son terme qu’avec

8. Le principe de raison, gp. ., p. 192.
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I4dge planétaire de la domination technique. D’oli, comme nous le
disions tout 4 ’heute, son incapacité 4 saisir esprit de P’histoire, d’olt
aussi son inaptitude fonciere & reconnaitre la généalogie de la pensée
occidentale, d’ot1 aussi sa captivité dans un exil occidental dont Iissue
lui est d’autant plus inaccessible que tous les efforts 2 méme de I'en
délivrer ne font que I’y précipiter davantage. Par conséquent, il reste
4 mi-chemin entre la chute dans histoire et ’agonie des dieux. Un
retour vers un passé historiquement tévolu ne le délivre pas de I'histoire
mais, tout au contraire, en obstrue I'acces de méme qu’il idéologise
sa religion. L’ange Gabriel ne peut rester 'ange de la révélation que
dans une dimension métahistorique, descendu dans l’histoire il sera
tout au plus un homo magnas, captif 2 son insu de la ruse de la raison et
tenant, en outre, inconsciemment le langage totalitaire de la praxis
socio-économique. Le pelerin de ’Orient ne peut rester pélerin que s’il
reconnait la chute du vagabondage. Vagabonds de ’Occident et pélerins
de I'Otient sont donc complémentaires : 'un ne peut aboutir sans
Pautre. Mais pourquoi ?

Parce qu’a la fin horizontale de I’histoite correspond le saut vertical
du temps de la détresse et tout saut exige une chute préalable dans I’his-
toire, une condition acquise qui motiverait pour ainsi dire I’élan de
son dépassement. C’est pourquoi le saut du pélerin ne peut étre un saut
vertical que §’il est précédé de tout le parcours hotizontal de Ihistoire
du nihilisme; ce n’est qu’a partir de la fin de Phistoire, c’est-a-dire de la
fin de la métaphysique, que s’annonce I’élan vertical d’une nouvelle
expérience numineuse. Le pelerin de I’Occident qu’est Corbin commence
son itinéraire spirituel 4 partir de « la chute dans la captivité »; son
homologue oriental qu’est le pelerin de I’Orient doit avoir aussi éprouvé
sa « descente aux enfers », subi les avatars de ’histoite, vécu les affres
de la mort de Dieu, bref avoir reconnu le vertige de la chute dans
Phistoire, vu que Pexpérience de cette chute, eu égard 4 la domination
planétaire de la pensée occidentale, est une expérience inévitable, une
condition sine qua non de tout éveil. C’est pour ne pas avoir reconnu
cette fatalité que le pélerin de I'Orient reste en suspens entre un monde
qui lui échappe et une histoire qui le dépasse; il n’est donc ni pelerin,
ni vagabond, mais quelqu’un en dehors de son temps.

L’actualité de la pensée d’Henry Corbin nous révéle aussi que la
« chute dans la captivité » est en méme temps une évasion vers la source
de la vie pour atteindre, dans le Sinai mystique, au sommet de la mon-
tagne de Qaf, le « Grand Rocher »® du Malaknt. Ce voyage Corbin
Paccomplit en sortant de l’aire culturelle de son exil; mais, en se livrant
aux études orientales et irano-islamiques en particulier, Corbin n’occi-
dentalise pas la pensée orientale, comme le firent tant d’autres avant

9. S. Y. SourAVARDI, L’ Archange empourpré, trad. Henry CorsiN, Paris, Fayard, 1976,
p. 278-279.
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lui, c’est-a-dire les orientalistes philologues, il tente, au contraire, d’orien-
taliser I'Occident, non pas certes en laffublant du jargon mystico-
magique d’un pseudo-orientalisme qui de nos jours infeste toute une
littérature prétentieuse, convaincue d’avoir retrouvé les petles rares
de la sagesse, mais en faisant accéder 'Occident 4 la perspective imaginale
de ’dme, a cette dimension qui est, comme nous le disions tout 4 ’heure,
le leitmotiv fécond de sa pensée; 4 cette terre des visions qui est inter-
monde entre la matiére et Pesprit, grice auquel on se délivre de la bréche
tondamentale de la pensée occidentale, on regagne la clé magique des
correspondances du monde, de méme qu’on parvient i sonder les
mystéres de ’herméneutique spirituelle.

Vu dans ce contexte, Corbin n’est plus un orientaliste ni un irano-
logue, mais un homo viator qui essaie, d’une part, de dépasser le temps
de la détresse, en accédant au « Sinai mystique », c’est-3-dire 4 ’endroit
ou, selon les mystiques de I'Islam, le point initial de la descente rejoint
le point final du retour et, d’autre part, de montrer aux orientaux que
Pesprit de notre temps n’est pas seulement la lutte des classes, le pathos
des révolutions et la mission eschatologique du prolétariat, mais aussi
un temps de la détresse, voire un temps d’exil; ne peut étre un pélerin,
c’est-a-dire un étranger 4 la recherche de son terroir que celui qui a
connu P’amertume du dépaysement, par conséquent, une sortie hors du
temps ne peut s’effectuer qu’a partir de la fin de I’aliénation de I’histoire
elle-méme, partant de I’éveil que suscite nécessairement le temps de la
détresse. C’est a cette condition seule qu’une rencontre entre les deux
constellations que représentent trespectivement ’Orient et I’Occident,
peut €tre réalisée, sinon on en serait réduit 4 ces quiproquos,  ce dialogue
de sourds qui, d’un c6té comme de I’autre, opposent de soutdes oreilles
aux appels et des uns et des autres. Le décalage que représente ces deux
mondes, et que vient de combler un penseur comme Corbin en indiquant
une voie possible de rencontre, reste 4 ’avantage de ’Occident. D’abord
parce que ’Occident, en dépit de toutes les crises qu’il a suscitées, de
tous les bouleversements qu’il a provoqués, est une expérience historique
nécessaire de ’humanité et la conséquence inévitable de son développe-
ment. Il serait naif d’étre anti-occidental, cela équivaudrait & contester
une réalité inhérente 4 la nature méme de ’homme. L’Occident a ouvert
les possibilités inouies de la conscience, de la conquéte de la science,
il a réalisé les immenses ressources de Phomo faber et de son odyssée
dialectique, sans doute au détriment des facultés symboliques de Pesprit,
sans doute au prix du rétrécissement et de ’appauvrissement des richesses
de linconscient, de I’dme. Mais cette marche symbolise aussi, si j’ose
dire, une « descente aux enfers », une chute dans le fin fond du désespoir,
de l’aliénation, suivie d’une destruction de toutes les valeurs méta-
physiques. Mais 'effritement des canons culturels, le retrait progressif
des projections de I’dme, I'usure des symboles font en sorte que notre
monde, ayant atteint ’extréme limite de la dissolution, se redresse comme
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par leffet d’une compensation rendant ainsi possible une nouvelle
projection numineuse. Le temps de la détresse est lui-méme gros de
promesse. Notte monde dit E. Neumann est entre le « chaos et ’arché-
type »9, le centre de gravité s’y étant déplacé de la conscience 4 la matrice
créatrice de I'inconscient, quelque chose de nouveau est en train de se
préparer!l. Cette expérience quelque traumatisante, quelque boulever-
sante qu’elle ait été, n’en demeure pas moins le lot de notre humanité.
On ne peut s’en échapper, on peut tout au plus la comprendre et plus
on s’y opposera, consciemment ou inconsciemment, plus on en sera la
victime et moins on s’en libérera. Le défi qu’oppose 4 I'Occident cette
humanité qui est restée en dehors de Pexpérience traumatisante de
histoire, ne peut étre que P’annonciation d’un message intemporel
jaillissant de la source de la mémoire (message que par ailleurs la fin
de la métaphysique et le temps de la détresse annoncent aussi), et non
pas la prétention 4 une originalité quelconque dans les domaines ou
I’Occident reste maitre incontesté, P'ayant payé de toute sa tragédie
faustienne. C’est la convergence de ce message oriental et de celui que
découvre aussi la fin de la métaphysique que I’ceuvre de Corbin vient
concrétiser en quelque sorte, et cela apres avoir repensé tout le chemin
épineux qui méne de la chute dans la captivité 4 I’évasion dans le Malakut.
Il montre que le point de contact est I'intermonde de I’dme et des
transmutations alchimiques de I'esprit ol les événements importants,
marquant un mariage avec I'esprit du temps, acquierent un sens haute-
ment significatif, dénongant de ce fait I’acte créateur de quelque chose
qui, grice 4 lui, affleure a4 la surface, comme n’ayant pas encore été
pensé. C’est 4 ce point-la que la pensée de Corbin devient, si ’on veut,
Pincarnation d’une vérité inexprimée de notre temps et c’est en appro-
fondissant ce phénomene que Jung dit : « Chaque fois que Iinconscient
collectif s’incarne dans le vécu et se marie 4 Pesprit du temps, cela
engendre un acte créateur qui concerne toute une époque; cette ceuvte
est alors dans le sens le plus profond un message adressé 4 tous les
contemporains »2. L’inconscient collectif peut procurer cette compen-
sation « par le truchement d’un poéte ou d’un visionnaire qui exprime
Pinexprimé d’une époque et qui suscite, par I'image et ’action, ce que
les besoins incompris de tous attendaient, pour le bien comme pour le
mal, pour le salut d’une époque comme pour sa destruction »3,
Cotbin, parcourant le trajet qui de Heidegger mene 2 Sohravardi,
exprime P'inexprimé qui est aussi le message de notre époque. Ce faisant,
il reste fidele 2 la tiche prométhéenne de la conscience occidentale;
mais il nous donne aussi une legon magistrale 4 nous qui sommes, en
quelque sorte, les dépositaires inconscients de ce message;; il nous montre

10. Erich NEUMANN, Art and Consciousness, New York, 1950, p. 133.

11. Op. cit., p. 126.

12. C. G. JuNG, Problémes de I’dme moderne, trad. Yves LE Lay, Patis, 1960, p. 341.
13. Ibid.

This content downloaded on Sat, 26 Jan 2013 07:49:10 AM
All use subject to JSTOR Terms and Conditions



http://www.jstor.org/page/info/about/policies/terms.jsp

72 ' Daryoush Shayegan

comment on peut reconstituer, en repensant jusqu’a ses origines vives,
une pensée qui pour beaucoup restait naguére lettre morte dans histoire;
il enseigne encore que la tradition n’est ni une régression, ni un cortege
funeébre des croyances pétrifiées, mais une réactualisation de ce qui fut
toujours présent dans les niches de la mémoire. Et, en fin de compte,
il nous met en garde contre "usage détourné d’un message, de son utili-
sation comme instrument de combat, comme arme idéologique car cela
provoquerait une double erreur : celle d’hypostasier les catégories
socio-économiques en entités métaphysiques, faussant ainsi la perspective
de Thistoire et nous fermant 2 P’action libératrice que celle-ci contient
nécessairement, et celle non moins grave d’historiciser un message
qui persiste d’une fagon intemporelle dans le fin fond de ’dme, éclairant
comme une lampe invisible la Niche aux Lumiéres prophétiques, c’est-a-
dire aussi le Jogos ou la réalité mohammadienne que vinrent renouveler
les prophetes jusqu’a Mohammad, la cléture du cycle de la prophétie,
et que viendra aussi manifester 4 la fin des temps en une transfiguration
pléniére sa contrepartie eschatologique, I'Imam caché, ou le maitre
des temps.

De nos jours, P’actualité du message de Corbin se confond avec
Pactualité tout court. Et cette actualité n’est pas seulement une mode
provisoire, un courant fugitif, mais un besoin intense commandé par
les impératifs du temps de la détresse. Le robot ne satisfait plus ’homme,
les ordinateurs ne nourrissent plus I’imagination, I'instrumentalisation
de la pensée entrave le vertige des altitudes, les slogans des partis poli-
tiques ne convainquent plus les révolutionnaires les plus authentiques.
1l nous faut quelque chose d’autre, il nous faut une pature plus substan-
tielle, un message qui puiserait a la source des théophanies premiéres;
il nous faut, en d’autres termes, un mode nouveau de présence dans le
monde, présence qui ne verrait plus le monde comme quelque chose,
posé 1a devant nous, et que nous représenterions comme valeurs de
la pensée, mais quelque chose s’épanouissant de lui-méme, pareil 2
Péclosion spontanée d’une coupole bleue vibrant dans I’étendue vaste
du désert, quelque chose qui surgirait comme une vision soudaine 2
Photizon de I’dme. Mais o trouver cette vision ? « Dans cette terre de
Hiirqalya, nous dit Cotbin, cat tout ne serait que métaphore sans l’inter-
monde de Hirgalya, un monde en quelque sorte ot nos symboles sont
pris au mot »4,

Daryoush SHAYEGAN,
septembre 1979.

14. Corps spirituel et terre de résurrection, p. 26.
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