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Louis Massignon et Henry Corbin

Louis Massignon est surtout connu comme arabisant et pour
ses liens avec le monde arabe. Mais il a eu aussi avec I'lran, aprés
1945 principalement, des rapports approfondis. Cependant il est,
de nos jours, sauf dans les milicux universitaires, moins connu en
Iran que dans les pays arabes. C’est, en partie, parce que le
souvenir de son disciple et ami Henry Corbin, qui occupe une
place exceptionnelle dans I'iranologie, a en quelque sorte éclipsé
celui de son maitre. Et pourtant les travaux de I'un et de I'autre
sont reliés, malgré leurs approches différentes, par un lien intime
et complexe que je vais m’efforcer de dégager. Pour ce faire, il
convient, au préalable, d’analyser rapidement la place de I'Iran
dans la vie et I'ceuvre de L. Massignon.

I. Louis Massignon et I'lran

I. 1. La place de I’'Iran dans sa vie, comme terrain de dialogue et
de recherche.

Louis Massignon n’est pas allé en Iran avant I'age de 47 ans, a
savoir en 1930, alors que ses travaux I’avaient de longue date mis
en rapport avec les auteurs iraniens et qu’il avait appris le persan.
En 1930, du 20/11 au 14/12, il visite le Fars (Baiza, bourgade
natale de Hallaj), va a Recht sur la Caspienne, a Nishapur sur la
tombe d’Ibn Bikuye (connu comme mystique sous le nom de
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Baba Kiahi, qui €crivit au Veme siecle de I’hégire la premicre
biographie de Hallaj a caractere historique et non plus anecdoti-
que). A Téhéran, Massignon fait quatre conférences, deux a la
Iégation de France, sur I'*Alphabet latin™ et sur “les Ismaéliens et
la propagande scientifique”, une au Ministere de I'Instruction
publique sur “L’originalité iranienne a propos de I'amour
mystique” et une autre au club Iran-¢ Djavan sur, a nouveau “La
latinisation de I'alphabet™'. 1l travaille dans les bibliothéques de
Téhéran (madrasa Sapahsalar) ct Meched (bibliotheque de
I'Imam Reza).

De Téhéran, il passe en Irak, par Kermanshah (il a dirigé des
recherches sur les Kurdes iraniens).

En 1934 il devait assister a l'inauguration de I'’Académie
iranienne a Téhéran mais, celle-ci ayant été retardée, il ne put s’y
rendre.

En octobre 1939 il est désigné pour accompagner le général
Weygand qui représente la France au premier mariage de
Mohammad Reza Pahlavi.

En mai 1940 il est élu a I’Académie iranienne, mais en raison de
la guerre il ne peut y étre requ qu’en 1945 (il a 62 ans). Il fait son
discours de réception, le 15 mai, en présence du ministre de la
Cour, M. Sami‘i, sur “Le role du génie iranien dans la
présentation de Il'idée et dans la formation du vocabulaire
technique de la civilisation arabe”. Simultanément, il est recu a
I’'Université de Téhéran comme professeur honoris causa, sous la
présidence du vice-recteur.

Ses conférences sont données en frangais mais aussi en persan.
Il prononce lui-méme en persan le résumé de son discours de
réception a I’Académie. Il s’était, en effet, remis au persan par
intérét intellectuel, certes, mais aussi parce que les intrigues de
ses collegues venaient de lui faire perdre la direction de I'Institut
d’études islamiques qu’il avait fondé en 1929. Il décide alors, par
défi, lui l'arabisant consommé, de se faire une notoriét€ en
iranologie. D¢s 1947 il est porté a la présidence de I'Institut

L. Alépoque il se déclarait favorable a la latinisation de I'alphabet arabe mais,
plus tard, il prit fortement position contre, notamment a I’Académie de langue
arabe au Caire.



LOUIS MASSIGNON ET HENRY CORBIN 75

d’études iraniennes de I'Université de Paris, présidence qu’il
gardera jusqu’a sa mort en 1962.

Ce séjour a Téhéran se situait dans le cadre d’une vaste mission
au Proche et au Moyen-Orient que lui avait confié¢ le Ministére
francais des affaires étrangeres pour renouer apres la guerre les
relations culturelles. En Iran sa mission était d’examiner “la
persistance d’un vocabulaire de civilisation arabe et sa connexion
avec la solidarité islamique des nouvelles nations se formant au
Moyen-Orient”. Il visite a nouveau le Khuzistan (Khorramshar,
Ahvaz), Meched (deux fois, les 6 et 23/24 Mai) et les fouilles
américaines de Nishapur.

En 1954, et ce sera, a 71 ans, son dernier voyage en Iran, il
prend part a plusieurs manifestations pour le millénaire
d’Avicenne. Il participe en avril aux cérémonies organiscées a
Téhéran et.a Hamadan (en mai, il prononcera a la Sorbonne une
allocution sur “Avicenne, philosophe, a-t-il ¢té aussi mysti-
que?”). Il ne retournera pas en Iran et, en décembre 1962, un
hommage lui sera rendu a la Faculté des Lettres de I'Universit¢
de Téhéran par H. Corbin, M. Siassi, le Pr Naficy et le Dr Moin.

I. 2. La place de I’Iran dans son ceuvre.

Il est avant tout l'auteur de La Passion d’al Hallaj, son
immense these de doctorat (1922). Mais, dans les derniéres
années de sa vie, s'imposerent a lui des themes de recherche et de
spiritualité a résonance shi‘ite qui le rapprochérent encore plus de
la mystique et de I'ésotérisme iraniens.

Pour mener sa grande enquéte sur Halldj, Massignon a da se
situer a cheval sur les deux cultures arabe et persane, Hallaj étant
lui-méme un persan arabisé. Le point de jonction, Ctésiphon,
capitale de I'empire sassanide, devenue al-Madain, tint une
grande place dans sa “géographie spirituelle™, puisqu’elle fut
quasiment le lieu de son retour a la foi catholique et que s’y
trouve la tombe de Salméan Pak, le compagnon du Prophéte
(Salman Farisi), auquel il consacra des travaux importants’.

On peut se rendre compte de I'importance pour Massignon de
I'Iran comme source de documentation hallagienne en parcourant

2. Salman Pak et les prémices spirituelles de I'lslam iranien, 1934.
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(Passion, t. 1V) la liste des auteurs iraniens et des aurcurs “a
cheval™ avec Ie monde arabe, répertoriés par lui-méme: 145 (plus
[4 rajoutés dans la deuxicme édition de la Passion). 11 a lui-méme
defini Ta place que Flran a tenue comme lieu de la survivance
hallagienne, en ccrivant: «Hallaj est, encore plus que Salmén, a
lorigine de la vocation musulmane que I'lran a remplic dans le
monde pour le Dicu d’Abraham, pour la seconde fois apres Cyrus
et la restauration du Temple» (Passion, t. 11, 97). 1l a localisé, en
cffet, d'importantes lignes de transmission hallagienne en Iran.
Au Fars, a Shiraz, un disciple de Halldj. Ibn Khafif, qui 'avait
visit¢ dans sa dernicre prison et qui ¢tait retourné dans sa ville
natale, y avait constitu¢ un dossier argumentaire pour et contre
Hallaj. Les ribat-s 8’y transmettaient les “isnads™ hallagiens. Cest
ainsi que le plus grand commentateur musulman de Hallaj,
Ruazbechan Bagli a puis¢ sa documentation hallagienne dans
les couvents Kazeruniya de Shirdz auxquels il ¢tait initié. En
Khorasan, qui avait ¢t¢ un grand licu de prédication de Hallaj, se
conservait aussi dans les bibliotheques-couvents une documenta-
tion hallagicnne, particuliecrement a Nishapur, ou Ibn Bakuye
¢erivit sa biographie de Hallaj, a partir de argumentaire d’lbn
Khafif. Malgré une prévention géncrale des imamites contre
Halldj, Massignon a not¢ des exceptions notoires. Certains 'ont
véneére, comme avicennien Nasireddin Tusi (672/1273) ou la
plupart des maitres de I'école d'Ispahan, au XVIleme siecle, dont
Molla Sadra Shirdzi auquel H. Corbin a, comme on sait, consacré
d'importants travaux.

De tacon genérale. 'lran, licu privilégic de la mystique
musulmanc. fut, pour le spécialiste que fut Massignon, un terrain
primordial d’¢tude. Dans son Essai sur les origines du vocabulaire
technique de la mystique musulmane, 1l a surtout rejeté la these,
répandue  principalement par Renan, que la mystique Etait
aryenne ct il a voulu montrer que sa principale source Etait
coranique. Mais, plus tard, rendant davantage justice au “génie
iranien”, il signalcra dans L'ame de ['lran (ouvrage collectif ou
collaborerent avec lui H. Massé et R. Grousset) l'influence
d¢cisive d'un mystique iranien, Bayezid Bastami, qui a pu, parce
que persan, «engager le dialogue avec Dieu, par des shatahdts en
persan» (alors qu’il écrivait en arabe, avec une violence qu’aucun
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Sémite, écrit-il, «n’aurait osée, dans sa crainte révérentielle de la
Transcendance». «Tout le vocabulaire de la mystique arabe,
ajoutait-il, dépend de ce premier départ, de cet essai d'Iraniens
pour s’emparer du langage divin a travers le Coran».

Massignon a aussi largement étudié I'influence de Hallaj, pris
comme modele et héraut de I'anéantissement amoureux, sur les
grands poctes mystiques persans, particulicrement “Attar (c’est
par le Mémorial des Saints qu’il a connu Halldj), Rumi, Jami,
‘Araqi, Kubrd, Nasafi, Hifez (Hafez, nous dit-il, admirait en
Hallaj «’amoureux que la croix a tant attaché a son désir, lui
devenant une telle consolation qu'il ne s’en détache plus»). Il va
de soi, enfin, que I'lIran a ¢té pour Massignon, toujours dans le
cadre de ses travaux sur Halldj, un lieu privilégié de la pens€e
musulmane. Il a montré que ce sont, avec Ibn Sab'in de Murcie,
des philosophes iraniens qui ont été les premiers a voir en Hallaj
un saint intercesseur «non contradictoire du monothéisme primi-
tif et universel», supramusulman. C’est le cas de Sohravardi
Magqtul d’Alep, maitre en prose persane, que Massignon a, nous
le verrons, en quelque sorte légué a H. Corbin et celui de
Rizbehan Bagli dont Massignon considere que le Mantiq est,
avec son recueil de shatahat, «’ouvrage le plus important sur
Hallaj, I'ensemble de ses ceuvres et laformation de sa pensée »
(étude de 1953 pour les Studia Orientalia, Petersen, €dité en
persan, avec une introduction en francais et des notes par le Dr
Mo‘in et H. Corbin, Bibl. iranienne n° 12, Téhéran, 1966— soit
postéricurement a la mort de Massignon, alors que Corbin a
précisé dans le Cahier de I'Herne consacré a Massignon qu’il avait
entrepris cette tache “redoutable™ pour contribuer a I'effort de
Massignon).

Apres avoir abordé I'lran sous I'angle hallagien et marqué par
sa “découverte” de Salman Pak, qui le met sur la voie de toute
une spiritualité vécue chez les Nuseyris et en Iran, Massignon
verra surtout, pendant les années 50, dans I'lran, la partie de
I'islam ou sont plus particulicrement vénérés Salman et Fatima.

Etudiant aussi le role du génie iranien dans I'art musulman,
Massignon a montré comment la notion manichéenne - dramati-
que - de lumiere a €té utilisée dans I’art de I'enluminure liturgique
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persane pour ¢tre ensuite assouplie, sous forme détendue, dans
I"art musulman et mise au service d’une inspiration. H. Massé,
dans son article sur «L. Massignon et I'lran» du Cahier de
I'Herne, a rappelé I'originalité de ces considérations de Massig-
non sur I"art de la miniature développées en 1939 dans A survey of
Persian Art: the origins of the transformation of the Persian
iconography by islamic theology. L’étude du “Survey™, dont le
sous-titre €tait «The shi‘ite school of Kifa and its manichean
connexions» apportait, d’ailleurs, des vues trés nouvelles sur les
origines du shi‘isme et sa pénétration en Iran: si la colonisation
musulmane de la Perse, montrait-il, s’est faite, a partir de Kifa et
de Basra, Basra fut un berccau du sunnisme que ses colons
répandirent surtout au Khurasan, alors que les colons venus de
Kuafa, shi‘ites ismaélis ou zeidis, dont le «légitimisme était
compliqué par des sectes extrémistes» qui reflétaient les conflits
gnostiques des €coles manichéennes, s'implantérent au 8¢me
siccle dans des centres comme Késhan, Ava prés de Rayy et
surtout Qom.

Clest ¢galement dans des textes nuseyris que Massignon a,
comme pour Salman, découvert la place de Fatima dans la
spiritualit¢ shi‘ite. Son ¢tude de 1938 sur le Le culte gnostique de
Fatima dans 'Islam shi‘ite (¢n allemand, pour le Cercle Eranos a
Ascona). s¢ fonde surtout sur des textes nuseyris (Qasida
d’Ibrahim Tusi, mort vers 750/1350). A cette ¢poque il considé -
raitque pour les shi‘ites Fatima ¢tait avant tout “I'incarnation de la
vengeance divine™, alors que dans ses travaux postérieurs il a
surtout mis l'accent sur le role de compatiente de Fatima,
rapprochant son culte de celui de Marie. On sait qu*Ali Shari*ati,
qui a rapporté dans son autobiographie, Kevir, I'admiration qu’il
vouait a Massignon, raconte qu’il avait travaillé avec lui, dans les
années 1960-62, en I'aidant dans la compilation et la traduction de
documents concernant Fatima. Shari‘ati, qui a rédigé en persan ct
publié en Iran l'article mentionné supra sur Salman Pak, n’a,
d’ailleurs, pas traduit, bien qu’il en ait eu l'intention, les travaux
de Massignon sur Fatima auxquels il avait contribu€.

Au total, Massignon a su montrer, comme H. Corbin I'a
souligné dans le Cahier de I'Herne consacré a l'auteur de la
Passion (p.100), que «I'Islam iranien avait délivré I'lslam de toute
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attache raciale, cthnique ou nationale». C'est dans son discours
de réception a I'’Académice iranienne que Massignon a le mieux
défini I'apport du “génie iranien™ a la culture universelle: «Le
génie iranien, dit-il, durant toute la période musulmane, loin de
déformer les possibilités d’expression du vocabulaire arabe, a fait
s’épanouir le sens définitif de ses termes techniques de civilisation
pour lui permettre d’avoir un role international». Et Massignon
de montrer que I'lran a joué pour I'lslam le méme role que la
Grece pour le christianisme: permettre, grace a une technique
culturelle de valeur internationale, un apostolat en dchors de sa
sphere régionale. «LIran, Cerit-il, a su apprendre aux mission-
naires musulmans la technique catéchétique du langage comme la
Greee a su Papprendre aux missionnaires chrétiens... Le persan,
en effet, a forcé la pensée arabe, il I'a explicitée», car, langue
aryenne et périphrastique, le persan n‘admet pas I'ambivalence
dans laquelle se¢ complait I'arabe sémitique. Ainsi la pensce
iranienne a-t-clle pu «parfaire le travail de traduction de la
philosophie grecque commencé en syriaque et construire le
vocabulaire technique arabe, philosophique et théologique, celui
qui commence avec les deux fréres Ghazéli et Sohravardi
Magqtul». «Le travail symbolique de la pensée iranienne sur le
vocabulaire concret desArabes a ainsi, conclut-il, €t¢ un gain pour
"humanité, une récupération de sa prééternelle beauté», celle du
symbole.

II. De Massignon a Corbin

Tout s’est pass¢ comme si Massignon, conscient, malgré tout,
que les études iraniennes n’étaient pas sa spccialité (il ne se
sentait pas chez lui en Iran), en avait, en bon professeur, pass¢
progressivement le flambeau a Corbin.

On peut distinguer trois ¢tapes: dans un premier temps,
Massignon oriente de fagon dccisive la carricre de Corbin vers
I'Iran; puis les deux grands orientalistes divergent de plus en plus
dans leurs approches; et. enfin, a la fin de sa vie, Massignon se
rapproche. a nouveau, dans son ceuvre ct sa spiritualité, des
orientations de Corbin sur le shiisme.

II. 1. L’initiation
Corbin a raconté lui-méme dans le Cahier de I'Herne qui lui a
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¢té consacr¢ en 1981 que «vers les années 1927-28», alors qu’il
suivait ses cours au College de France, Massignon a réorienté sa
carriere en lui apportant un exemplaire de la Théosophie de
I'Orient de la Lumiére de Sohravardi. Ce fut, dit Corbin, «la
borne signalétique» qui lui indiquait «la direction décisive d’un
chemin sans retour». Partagé entre la philosophie allemande et
les ¢tudes orientales auxquelles le dirigeait 'avicennisme pris au
cours de Gilson, Corbin interroge Massignon sur les rapports
entre la philosophie et la mystique. «Alors Massignon, écrit
Corbin dans le Post Scriptum biographique a un entretien
philosophique (CHR, 38-56), cut une inspiration du Ciel».
«Tenez, me dit-il» (en lui passant I'édition lithographiée du
Hikmat al-Ishrag qu’il avait rapportée d’un voyage en Iran),«je
crois qu’il y a dans ce livre quelque chose pour vous». Et Corbin
d’ajouter: «Le jeune platonicien que j'étais alors ne pouvait que
prendre feu au contact de celui qui fut “I'lmam des Platoniciens
de Perse”».

Corbin raconte aussi que I'étudiant qu’il était et qui ne pouvait
pressentir qu’il serait, avec, bien sar, son appui, appelé a lui
succéder un jour (1954) a la Section des Sciences religieuses de
’Ecole des Hautes Etudes, fut profondément marqué par
'empreinte de Massignon, par «son ame de feu, sa pénétration
intrépide dans les arcanes de la vie mystique en Islam, ou nul
n‘avait cncore pénétré de cette fagon, la noblesse de son
indignation devant les lachetés de ce monde».

Les premicres publications de Corbin sur Sohravardi remon-
tent a 1933 et 1935. Mais c’est a Istanbul de 1939 a 1945, a
I'Institut francais d’archéologie, qu’il se plongea completement
dans les cuvres du Sheikh, devenant, comme il TI'a ¢crit
lui-méme, un «Ishraqi». Bien entendu, Massignon a suivi de pres
'ceuvre de son éleve, jusqu’a sa mort en 1962 (soit avant que
fussent publi¢es notamment la grande quadrilogie de I'lslam
iranien, I'Histoire de la philosophie islamique et I'’Anthologie des
philosophes iraniens depuis le XVIleme siécle jusqu’a nos jours).
Mais le travail fourni par Corbin en islamologie avant la
disparition de Massignon était assez considérable pour que ce
dernier le choisit, on I’'a vu, comme son successeur d’élection a
I’Ecole des Hautes Etudes, le jugeant, nous dit Corbin, «comme
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le plus proche de lui pour prolonger, quelles que fussent nos
divergences de pensée, la direction qu’il avait donnée aux
recherches, sinon quant a leur contenu, du moins quant a leur
sens et a leur esprit». On trouve au Colfége de France, ou est
déposée une partie de la bibliotheque de Massignon, les
exemplaires dédicacés des publications de Corbin, notamment les
traductions de I'hallagien Razbehian Bagli et les ouvrages qui
forment la “trilogic ismaélienne». Or on sait I'intérét que
Massignon a porté a lismaélisme et particulierement aux
Nuseyris (c’est dans des manuscrits nuseyris, découverts en Syrie,
qu’il a, pour la premiere fois, compris la place de Salmén et de
Fatima dans la spiritualité shi‘ite). Il est 'auteur d’une «Bibliog-
raphie qarmate» (1922) et d'une «Bibliographie nuseyrie»
(Mélanges Dussaud, 1939). 1l séjourna chez des Nuseyris en 1934
et leur consacra un cours au College de France en 1935. 1
s'intéressa a eux jusqu’a la fin de sa vie puisqu’il en fit le sujet
d’'une communication a un colloque a Strasbourg en 1960.
Corbin, lui, s’est surtout consacré aux auteurs ismacliens
d’origine iranienne, particulierement Sejestani, Nasir-e Khosraw
et le commentateur persan de la Qasida de Jorjani (I'importante
contribution de Corbin aux études ismaéliennes est analysée par
Daryush Shayegan dans son ouvrage sur Henry Corbin, la
topographie spirituelle de [I'Islam iranien (Editions de la Diffé -
rence 1990, pp. 112-120). Dans la ligne directe des travaux légués
par Massignon a Corbin, on peut encore citer la traduction en
1958 du Jasmin des Fidéles d’amour de Ruzbehan Bagli et en 1960
I"édition en persan, avec une introduction en frangais et des notes
par le Dr Mo‘in et H. Corbin (Bibliothéque iranienne n°12,
Téhéran, 1966) de la grande Somme du soufisme que constitue le
Sharh-e Shathiyar (Commentaire sur les Paradoxes des soufis) du
méme Bégli. Corbin a précisé dans le Cahier de I'Herne qu'’il avait
entrepris cette tiche “redoutable” pour “contribuer a I'effort de
Massignon™ qui avait “ardemment souhaité” cette €dition.
Corbin a méme contribué aux études hallagiennes si cheres a son
maitre en découvrant deux manuscrits des Tawdsin de Hallaj.

II. 2. Les divergences.
Comme Corbin I'a souligné, leurs chemins intellectuels n’ont
pas tardé a diverger «sinon quant a leur contenu, du moins quant
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a leur esprit». Il y avait entre eux toute la différence qui sépare le
catholique ardent du protestant, le mystique du théosophe, du
gnostique. Massignon n’était pas rompu aux débats philosophi-
ques et ne connaissait pas la philosophie allemande qui faisait le
substrat de la pensée de Corbin. Méme dans le monde “imagi —
nal”.ils ne se rejoignaient pas. Corbin, en mystique, se référait a
Ibn *Arabi, a Maitre Eckardt ou a Jacob Boehme, Massignon a
Hallaj ou a des “compatientes” telles que Marie des Vallées ou
Mélanie Calvat, la visionnaire de La Salette. Ceci n’altéra en rien
leurs relations d’amitié et d’estime mutuelle. Massignon, quant a
lui, respectait, en bon maitre, la personnalit€ de son éleve. Il s’est
gardé de faire publiquement état de leurs différences, méme s’il
se livrait avec Corbin a des taquineries pas toujours innocentes
sur Ibn ‘Arabi, ce “Prométhée sans vautour”, taquineries
assorties d’invites a I’humilité de I’esprit. Corbin a raconté dans
son Post Scriptum comment Massignon le mettait en garde contre
son «ultra shi‘isme», “ne mazdéanisez pas trop”, lui recomman-
dait-il aussi.

La divergence fondamentale - irréductible - portait sur leur
conception du rapport de la créature au Dieu transcendant.
Corbin s’en est expliqué avec élégance et retenue, dans la notice
nécrologique qu’il a consacrée a Massignon dans ["Annuaire
1963-64 de la Section des Sciences religieuses de I’Ecole des
Hautes Etudes (repris dans le Cahier de I'Herne), ou il a abordé
avec franchise ce qu’il appelle les “zones de pénombre”.
«Massignon n’admettait pas ce qu’il a appelé le “monisme
existentiel” (wahdat al-wujid) de I'école d’Ibn ‘Arabi. Sa carriere
s’est faite sur la conviction que c’est I'islam “orthodoxe™ qui est
authentiquement spirituel et porteur de mystique, le shi‘isme
étant pour lui, avant tout, une gnose. Il ¢tait attaché a la mystique
sémitique transcendantale, a ce qu'il a appelé le “monisme
transcendantal™ (wahdat ash-shuhid) dont il voyait le modele en
Hallaj. Aussi se défiait-il de tous les penseurs qui, proches d’Ibn
‘Arabi, ont une conception immanente de I'union mystique. Il
reprochait a2 Ibn ‘Arabi “d’avoir éliminé toute intervention
transcendante de la divinité” et il voyait dans le “monisme
existentiel”, “le germe de la désintégration de I'lslam™» (Essai).

On comprend combien ces réticences de Massignon a I'égard
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d’Avicenne, d’Ibn ‘Arabi et, en fait, de tout le shi‘isme pouvaient
“scandaliser” Corbin et le peiner, lui qui voyait dans cette
conception partiale du “monisme existentiel” un véritable con-
tresens, qui résultait, selon lui, chez Massignon, d’une “défail -
lance du comprendre»,d’autant plus surprenante chez un homme
qui, dit-il, avait «su mettre en lumiére les regles d’or et les
conditions du “comprendre” qui concerne en propre les sciences
religieuses». Il préfere attribuer a des “options préexistentielles
demeurées secrétes échappant aux justifications scientifiques”, a
des “clauses de sauvegarde intime”, ce qu’il mettait dans ses
livres, avec ses maitres iraniens, sur le compte de la confusion
trop fréquente entre I'Etre et [I'Etant (Paradoxe du
monothéisme). Massignon et Corbin purent avoir sur ce théme
des controverses que I'on regrette de n’avoir pas conservées lors
des rencontres d’Eranos a Ascona ou ils se retrouverent
réguliecrement a partir de 1946, quand Corbin y fut convié
(Massignon y figurait depuis 1937), jusqu’en 1955, date a laquelle
Massignon y parut pour la derni¢re fois.

II. 3. Le “testament” de Massignon a Corbin sur Salman et
Fatima.

Pourtant, & la fin de sa vie, Massignon s’est singulicrement
rapproché de la spiritualité shi‘ite, et donc de son ancien éléve et,
comme ce dernier I'a souligné, il lui arrivait, a lui-aussi, parfois,
de s’abandonner a cet “ultrashi‘isme” qu’il lui reprochait. Son
attachement a la figure légendaire de Salmén Pak, dans lequel il
voyait, nous dit Corbin, «a la fois le destin symbolique d’un
précurseur et le destin spirituel d’un initiateur», en est un
témoignage. Dans son travail magistral sur Salman Paik et les
prémices spirituelles de I'Islam iranien, il sut discerner, selon la
formule de Corbin, «la présence d’une gnose plus ancienne qui
garantit et atteste trés justement la continuité de la conscience
religieuse iranienne» (CHR, p.60). Car la naissance de I'lslam
iranien, explique Massignon. résulte «de I'acceptation ardente
d’une foi nouvelle et surnaturelle par un milicu de vieille culture
qui, a la lumi¢re de sa nouvelle croyance, contemple I'univers
visible a travers le prisme illuminé de ses anciens mythes».

Il montrera, ensuite, en 1952, dans son étude sur la Futuwwa
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ou pacte d’honneur artisanal entre les travailleurs musulmans du
Moyen Age, le role légendaire de Salman a lorigine des
corporations musulmanes et comment celles-ci «se sont formées
sur des types empruntés a Madain, donc a la Perse, non pas a
Damas ou au Caire» et que «si tout I'art musulman est imprégné
de procédés persans, c’est parce que Madain, la métropole de
I'empire sassanide, a fourni aux nouveaux riches parmi les
conquérants musulmans les maitres d’ceuvre et les artisans
spécialisés, dans toutes les branches». Mais surtout la dévotion de
Massignon, au sens propre du terme, a «Celle qui est au coeur
secret de la dévotion shiite, Hazrat Fatima», a laquelle il a
consacré des pages inoubliables, notamment dans la Mubdhala de
Médine et I'hyperdulie de Fatima(1955) et La notion de veeu et la
dévotion musulmane a Fatima (1956). Fatima rapprocha Massig-
non et Corbin et leur donna des orientations de travail com-
munes, telles I'étude menée avec le Dr Mo‘in et Corbin a Téhéran
en 1954 sur les Liturgies privées des femmes shi‘ites en Perse.

Des lors, Massignon lui rendit finalement justice et vit a
nouveau en Corbin, comme il le lui €crivit le 17 septembre 1959
(CHR Corbin, p.338), «celui qui était, au fond, le plus proche de
(sa) pensée, dont la vocation est la plus proche de (la sienne). sub
specie aeternitatis». Et, dans cette méme lettre, il lui confiait la
mission de «défendre I'amitié sacrée que Dieu m’a inspirée pour
Mansur Hallaj et Fatima Zahra, et, a travers eux, pour Salman et
pour Mohammad». Sachant que c’était en Islam iranien que ses
travaux sur Fatima, auxquels il tenait tant, pouvaient ¢étre
poursuivis, il souhaitait que Corbin fasse réaliser le “corpus™ sur
Fatima qu’il aurait voulu constituer et qu’il espérait déposer a la
bibliotheque de [I'Institut d’é¢tudes iraniennes, comme il I'a
indiqué dans les Annales de I'Université de Paris en 1960 (ainsi,
d’ailleurs, qu'un fonds hallagien). Il voyait dans ce corpus un
«puissant moyen d’unification entre shi‘isme et sunnisme, Islam
et Chrétienté; et I'Essence divine est-elle autre chose que Passion
de I'Unité, de I’Amant et de I’Aim¢é dans I’Amour?» Et comme
Corbin n’avait pas manqué de faire remarquer, non sans malice,
que dans ses travaux sur Salman et Fatima, Massignon avait ¢té
précédé par toute “I'exégese de la gnose shi‘ite qu’il rejetait par
ailleurs”, Massignon lui renvoyait la balle, par petits coups de
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patte, en précisant que, s’il lui confiait cette mission, ¢’était «avec
la nuance mienne, que vous avez d’ailleurs mentionnée dans vos
ceuvres: que je suis pour la Wahdat ash-shuhiid et que je suis pour
la supériorité du Fiat de Marie donc de I’humanité rédimée sur
I'acte d’adoration des Anges». Autrement dit, pour I'lmmaculée
Conception et le Christ rédempteur et non pour la théosophie
gnostique. Pour la sublimation de la nature humaine au-dessus de
la nature angélique, si chere a Corbin.

En fait, Corbin a sans doute vu juste lorqu’il attribue leurs
divergences sur le shi‘isme a I'«idée que L. Massignon se fit
sucessivement du shi‘isme iranien en fonction de sa vocation
personnelle». Lorsque Massignon a “validé” finalement I'idée
shi‘ite, ce qu’il a retenu, c’est «un appel a I’héroisme temporel
“hic et nunc” (il voyait en la personne de Hazrat Fatima le
justicier divin du Dernier Jour), parce que cela s’accordait en
profondeur a son propre attachement passionné a I'idée d’une
justice divine immanente en ce monde». Corbin, lui, voyait
«I’éthos profond du shi‘isme dans la “desperatio fiducialis” qui

garde le silence et sait attendre parce qu’elle est nourrie d’une
gnose qui domine les plans d’univers et le cycle total de la
prophétie jusqu’au Jour de la Résurrection» (CHR Massignon,
p-61). On voit, a ces propos, que les deux hommes n’étaient plus
¢loignés I'un de l'autre et Massignon, lui-aussi, sut en rendre
justice a Corbin. En 1960, il se montra beau joueur et dans son
rapport sur I'Institut d’études iraniennes qu’il dirigeait encore, il
écrivit: c’est avec «mon encouragement le plus chaleureux et
I"accueil le plus compréhensif des penseurs iraniens les plus épris
du “génie” iranien, que Corbin a publié¢ une série d’inédits
précicux. Textes gnostiques ismaéliens et textes mystiques
extrémistes, région inexplorée de la psychologie religieuse a
investiguer». Massignon va — aveu singnificatif — jusqu’a considé -
rerque «c’était I'expansion, pour (lui), de cette “participation de
sympathie™ qui (I) avait associé aux méditations des pélerins
persans en Irak, devant leurs “atabat ‘dliya”, leurs monuments
suprémes, Salman et Mansar Hallj, et les martyrs de Kerbéla».

Ainsi en 1960 le vieux maitre rendait-il hommage et donnait-il
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sa bénédiction aux travaux sur le shi‘isme extrémiste de son éléve,
travaux dans lesquels il allait jusqu’a reconnaitre I'extension des
siens.

février 1994



