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LA VISION (0EQPIA) SYMBOLIQUE. 
Ä PROPOS DE LA THEORIE DE LA CONNAISSANCE 

APPLIQUEE PAR MAXIME LE CONFESSEUR 
DANS LA MYSTAGOGIE (0- 

Le lecteur non aveiti de la Mystagogie (^) de Maxime le Confesseur est 
parfois gene par Tinconfoit provoque par la richesse de ce texte du vif'”" 
s. byzantin qui est et reste difficile d’abord. II y remarque toutefois tres 
vite un accent deliberement place sur un edifice cultuel (I’eglise) et sur la 
portee metaphysique de son Organisation interne. II peut egalement y 
decouvrir la description d’actions rituelles comme des entrees, des sor- 
ties, des montees, des descentes, des proclamations en commun ou non. 
De plus, tant Tedifice que Taction liturgique qui s’y deroule font Tobjet 
d’une Interpretation symbolique complexe pour qui n’est pas familiarise 
avec les pröoccupations de ce que nous pourrions appeler par Convention 
la premiere scolastique byzantine. 

Un des principaux obstacles qu’il faut surmonter consiste ä se deman- 
der comment penetrer dans le sens des propositions maximiennes. On 
doit consentir ä faire un choix. II est incontestable qu’en fonction du 
metier du lecteur de Maxime le Confesseur, les criteres d’analyse et les 
selections liees ä ses interets particuliers vont considerablement differer. 
On peut par exemple noter que si la Mystagogie a eveille la curiosite 
d’eminents liturgistes tels R. Bomert (^), R. Taft (‘^) ou encore H.-I. 

(1) Cet article a initialement fait l’objet d’un expose oral presente en mars 
2004 ä la Maison Mediterraneenne des Sciences de VHomme (MMSH) de TUni- 
versite d’Aix-Marseille. Son contenu doit beaucoup aux precieuses remarques 
faites par Tequipe de chercheurs qui entouraient Monsieur Gilles Dorival. 

(2) PG91,657c^718d. 
(3) Cf. R. Bornert, Les commentaires byzantins de la divine liturgie du VIL 

au XU s., Paris, 1966 (§2 : La Mystagogie de saint Maxime le Confesseur). 
(4) Cf. R. Taft, Le rite byzantin. Bref historique, Paris, 1996. 
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Dalmais (^) pour ne citer qu’eux, eile est restee un monument litteraire 
peu connu des autres corps de metiers tels les philologues et les philoso- 

phes. 
Jusqu’ä la these de Ch. Boudignon (^), aucun travail d’envergure n’a, ä 
notre connaissance, pris la mesure du caractere philosophique de ce docu- 
ment byzantin. Ce demier a eu Tinitiative et Taudace de proposer une 
hypothese de lecture resolument novatrice de la Mystagogie (0* Les notes 
qui sont presentees ci-apres et qui portent sur un aspect central de la theo- 
rie de la connaissance mise en oeuvre par Maxime le Confesseur dans la 
Mystagogie s’inscrivent deliberement dans la ligne qu’il a ouverte. 

Dans la seconde approche theoriquc de la Mystagogie (*), Maxime le 
Confesseur propose de considerer V eglise comme le type et Timage du 
monde tout entier en tant qu’elle a meme union et meme division que lui. 
Un bref coup d’oeil sur ce texte rend manifeste que le moine byzantin part 
d’un objet de perception sensible : un edifice cultuel et sa configuration 

(5) Cf. H.-I. Dalmais, 'Place de la Mystagogie' de saint Maxime le Confes¬ 
seur dans la theologie liturgique byzantine, Studia Patristica, 5 (1962), pp. 277- 
283 ; Idem, Mystere liturgique et divinisation dans la 'Mystagogie' de saint 
Maxime le Confesseur, dans Epektasis. Melanges patristiques offerts au Cardinal 
Danielou, Paris, 1972, pp. 55-62; Idem, Theologie de VEglise et mystere litur¬ 
gique dans la 'Mystagogie'de saint Maxime le Confesseur dans Studia Patristica 
13 (1975), pp. 145-153 ; Idem, L’Eglise, icöne du Mystere : la 'Mystagogie' de 
saint Maxime le Confesseur, une ecclesiologie liturgique, dans L'Eglise dans la 
liturgie, Conference Saint Serge, XXVP"''" semaine d'etudes liturgiques [26-29 
juin 1979), Rome, 1980, pp. 107-117. 

(6) La «Mystagogie» ou traite sur les symboles de la liturgie de Maxime le 
Confesseur (580-662), ed. Ch. Boudignon, Universite de Provence (Aix- 
Marseille 1), U.F.R. Civilisations & Humanites, Janvier, 2000 (ce texte doit faire 
I’objet d’une prochaine parution dans le Corpus Christianorum Series Graeca). 

(7) Menlionnons loutefois T interessant essai de Marie-Lucie Charpin-Ploix 
qui a propose, dans le cadre d’une these defendue en 2000 en Sorbonne, d’axer 
sa lecture de la Mystagogie sur la reception de la formule christologique de Chal- 
cedoine (451). Les traits les plus saillants de sa these ainsi qu’une nouvelle tra- 
duction de la Mystagogie viennent de paraitre. Voir : Maxime le Confesseur, La 
Mystagogie, Paris [Les peres dans lafoi, 92), 2005. 

(8) xarä devtegav de Oecogiag emßokfjv [PG 91, 668c-669d). Le lenne 
Oecogia - frequent dans la Mystagogie - recouvre plusieurs variantes de sens 
possibles. De fagon generale, il se rapporte ä Paction de voir, d’observer, d’exa- 
miner mais egalement, par extension, ä la contemplation de Pesprit, ä l’etude et 
ä la speculation. Sur le sujet, on peut consulter A.-J. Festugiere, Contemplation 
et vie contemplative selon Platon, Paris, 1950^ 
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architecturale. Savoir si le bätiment auquel se referent les propos du 
moine byzantin est de forme basilicale ou de plan centre comme la recen- 
te Sainte Sophie de Constantinople bätie par Justinien au cours du vi�" s. 
a relativement peu d’impoitance car il s’agit moins de tel ou tel plan que 
la structure binaire inherente ä I’architecture de Teglise chretienne quel 
que soit I’environnement culturel dans lequel nous nous trouvons. 

Du contexte general ä la question particuliere 

Pour non seulement fonder notre proposition de lecture mais egale- 
ment pour en faciliter Pacces, il nous est apparu important de reprendre 
- malgre sa difficulte - Pintegralite de la seconde approche theorique sur 
Veglise (^). Cette demarche nous permettra en outre de mieux preciser le 
contexte de notre argument. 

Selon une seconde approche theorique, il disait que la sainte eglise de Dieu 
est type et image du monde tout entier compose d’essences visibles et invisi- 
bles, en tant qu’elle presente la meme Union et division que lui. 

AJ Car de meme qu’elle est une seule maison par la construction, eile admet 
la differenciation par une certaine propriete qui depend de la position de sa 
configuration. Elle se divise en un lieu reserve aux seuls pretres et aux cele- 
brants que nous appelons ‘sanctuaire’ et en un autre ouvert ä l’acces de tout le 
peuple croyant que nous appelons ‘temple’. 

B/ A nouveau, eile est substantiellement une n’etant pas divisee par ses par- 
ties ä cause de leur difference reciproque, mais encore eile delie ces memes 
parties de la difference qui se trouve dans leur denomination en les referant ä 
son propre 'un’, 

C/ montrant que toutes deux sont la meme chose Tune pour l’autre, faisant 
apparaitre que Tune est pour 1’autre par cohesion ce que chacune est par Cons¬ 
titution pour elle-meme. Le temple est sanctuaire en puissance, etant consacre 
par le rapport de la ‘mystagogie’ avec le terme, inversement, le sanctuaire est 
temple en acte en possedant le principe de la propre ‘mystagogie’. 

D/ En tous deux, elle est en permanence une et la meme. 

A’/ Ainsi, le monde tout entier des etres issus de Dieu par generation se divi¬ 
se en un monde intelligible rempli d’essences intellectuelles et incorporelles, 

(9) Nous avons propose une exegese de cette theoria dans notre ouvrage : P. 
Mueller-Jourdan, Typologie spatio-temporelle de Vecclesia byzantine. La Mys- 
t^gogie de Maxime le Confesseur dans la culture philosophique de TAntiquite 
tardive (Supplements to Vigiliae Christianae, 74), Leiden, 2005, p. 127ss. 
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et en ce monde sensible et corporel noblement tisse de nombreuses formes et 
natures. 

[incise] C*est une sorte d'autre eglise non falte de mains d'hommes qui point 
avec sagesse par celle qui est falte de mains d*hommes. Elle a pour sanctuai- 
re le monde d'en~haut assigne aux puissances d’en-haut et pour temple le 
monde d'en-bas adjoint ä ceux qui ont pour part de vivre dans la perception 
(Le. par Vintermädiaire des sens). 

B7 A nouveau, il y a un seul monde non divise par ses propres parties, au 
contraire, de ces memes parties il circonscrit la differenciation qui provient de 
leur propriete naturelle en les referant ä son propre et indivisible ‘un’. 

CV II montre qu’elles sonl tour ä tour la meme chose pour soi et Tune pour 
Tautre sans confusion, qu’elles sont engagees Tune dans l’autre, l’une toute 
entiere dans l’autre toute entiere, 

D7 QUE TOUTES DEUX COMME PARTIES CONSTITUENT LE MEME TOUT ‘UN’, ET PAR LUI 

LES PARTIES SONT UNIFORMEEMENT ET TOTALEMENT CONSTITUEES COMME TOUT. 

Car le monde intelligible tout entier apparait mysterieusement imprime dans 
le monde sensible tout entier en des formes symboliques pour ceux qui ont la 
capacite de voir. Le sensible tout entier est dans T intelligible tout entier, sim~ 
plifie en logoi par voie de connaissance intellective. Celui-ci est en celui-lä 
par les logoi, celui-lä en celui-ci par les types. Et leur action etait comme le 
serait une roue dans une roue dit l’etonnant visionnaire des grandes choses 
Ezechiel en parlant, me semble-t-il, des deux mondes. 

A nouveau encore ; depuis la crealion du monde, ses realites invisibles sont 
observees dans les creatures par le moyen de T Intelligence. Si donc, par les 
choses apparentes sont observees les choses non apparentes, comme il est 
ecrit, combien plus par les choses non apparentes, pour ceux qui s’attachent ä 
la contemplation spirituelle, les choses apparentes seront-elles saisies par l’in- 
telligence. La theoria symbolique des intelligibles par Lintermediaire des cho¬ 
ses visibles est Science spirituelle et Intelligence des visibles par rinterme- 
diaire des invisibles. Il faut en effet que les etres qui sont en tout revelateurs 
les uns des autres aient des reflets vrais et evidents les uns des autres et une 
relation indefectible qui soit fondee en eux. 

Nous devons dans Liinmediat focaliser plus particulierement notre 
attention sur le demier paragraphe ; Ä nouveau encore, depuis la creation 
du monde .., 

V 

A l’instar du texte integral, ce paragraphe est bien structure comme le 
grec ci-apres le montre clairement: xai näXiv, rä yäg dögara avrov 
oüiö xrtoecüg xöogov, rolg iioir]ixaai voovjxeva xadogärm, (prjoiv ö 
Oelog äutöoroXog. 
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Kai ei 
KaffoQdtai 

öiä Tü)v (patvofievcov 
rä iUt) (patvöfieva, xaöcbg yeygaJtraL, 

öri nov xai 
öiä rcöv liT} (paivoiiev(i)v rotg OeijjQiq Jtvevßanxfi 

jxgooavexovoi 
xä (paiv6|Ji£va 

vofißtjaetai 

Les idees de cette breve section sont organisees sur la base d’une deli- 
cate articulation entre ce qui apparait (ra (patvopieva) et ce qui n’appa- 
rait pas (rä qq g)aLvöqeva) que nous pouvons resumer par deux rappoits, 
(1) par les visibles les invisibles, (2) par les invisibles les visibles. 

II est ceitainement utile de se demander ä quoi se referent pour 
Maxime les (patvö[xeva par definition visibles. II est vraisemblable que 
sa these qui a tout lieu d’etre consideree comme une exegese de Tepitre 
aux Romains (Rm 1.20) commette une petite infraction sur la litteralite 
du courrier de Tapotre Paul dans la mesure oü Maxime, ä T inverse de 
r Apotre, ne prend pas pour base les creatures (JtoiriqaTa) mais une cons- 
truction faite de main d’homme relevant d’un art particulier {Texvn), ici 
Part de bätir. II est peu probable que Paul y fasse allusion quand bien 
meme pareille approche pouvait n’etre pas etrangere ä la tradition 
juive 

Peut-on des lors s’autoriser ä comprendre ce qui apparait, non pas 
comme un objet de nature, ‘sensible’ et donc visible, renvoyant ä une 
forme invisible, mais comme une certaine structure visible dans la dispo- 
sition d’un edifice de pierre qui exprimerait une structure invisible que 
nous pourrions par exemple considerer comme le dessein providentiel du 

(10) Ä titre d’exemple bien que le sujet raerite une enquete plus approfondie: 
Flavius Josephe, Les Antiquites juives, ed. E. Nodet, Paris, 1992^ III.6.3 (123) 
affirme : «... cette division de la Tente imitait la disposition de la nature univer¬ 
selle (fiLtiTjOLv rfjg rdfV ökcov (päoecog)». Voir egalemeni Philon d’Alexandrie, 

De vita Mosis [11.74-76], ed. R. Arnaldez et al., Paris, 1967 ; Quaestiones in 
Exodum 11.52,58, ed. A. Terian, Paris, 1992 ; R. Goulet, La Philosophie de 
Moise. Essai de reconstruction d'un commentairephilosophique prephilonien du 
Pentateuque, Paris, 1987, notamment le sixieme chapitre ; le culie et le sanc- 
tuaire, p. 394ss. 
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Createur portant sur la totalite de ce qui est (“) ? On pourrait ainsi faire 
I’hypothese qu’il y a pour Maxime une correspondance etroite entre une 
structure formelle a priori ou prerequise par definition invisible et son 
execution concrete, ici dans un edifice religieux, lä dans le monde tout 
entier sensible et intelligible, lä encore dans le compose äme-corps de 
l’etre humain. C’est bien entendu ce qu’il faut, dans l’etat actuel de nos 
recherches, demontrer. 

Le demier paragraphe de la deuxieme approche theorique (voir ci-des- 
sus) donne ä penser qu’il faudrait par preference classer sous la categorie 
visible le monde sensible et sous la categorie invisible le monde intelligi¬ 
ble. Sans totalement ecarter cette possibilite de lecture, il semble plus 
pertinent - si Ton veut tenir compte du contexte global de comparaison 
de cette approche theorique - de comprendre ce qui apparait comme la 
visibilite de certains rapports fondes dans la perception du lien qui unit 
sanctuaire et temple. En partant de la structure du texte de la seconde 
approche theorique rapportee ci-dessus, nous pourrions dire que le pre- 
mier volet A/B/C/D base sur des rapports visibles - des rapports de Pro¬ 
portion - correspond ‘terme ä terme’ au second volet A’/B7C’/D’ lui- 
meme fonde sur des rapports non-visibles. Qu’il suffise pour confirmer 
cet etat de fait de rappeier la dialectique traditionnelle entre l’eglise faite- 
de-mains-d’homme (xetgoTtoirirog) et l’eglise non-faite-de-mains- 
d’homme {äxeigojtotrjTog) ('^) que Maxime s’approprie assez naturelle¬ 
ment dans ce contexte. Nous obtenons ainsi un rapport analogique fon- 
damental qui traverse tout le champ de ce qui n’est pas ä proprement 
parle divin pour Maxime, le cree. Ce rapport de base a la forme suivan- 
te : a-ß = a'-ß \ II peut etre developpe et presente graphiquement comme 
suit; 

(11) II faut mentionner ici le tres bei essai de D. J. O’Meara, Geometry an 
the Divine in Proclus, dans Mathematics and the Divine, ed. T. Koetsier et L. 
Bergmans, Amsterdam, 2005, pp. 133-145 (voir en particulier : 4. The metaphy- 
sics of geometry, pp. 139-141). 

(12) Gregoire de Nysse, La vie de Mo'ise [2.174.9-11], ed. J. Danielou, Paris, 
Sc P', 1968\ distingue le Tabemacle incree dans sa preexistence du Tabemacle 
cree lorsqu’il regoit une existence materielle. Sur la tente non-faite-de-mains- 
d’hommes, Ibidem, 2.167.1ss ; 2.169.8 ; 2.170.1. La notion est bien attestee chez 
un auteur alexandrin de l’epoque de Maxime, entre autres occurrences, Cosmas 

Indicopleustes, Topographie chretienne, t. 1, II.3.9ss, ed. W. Wolska-Conus, 

Paris, SC 141, 1968. 
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r 

ß 

y \ z 

a 

va jj-fj q)aLVOfi£va 

Si a Gt ß ~ correspondant respectivement au temple et au sanctuaire - 
referes ä Tunke substantielle de Veglise ne sont qu’une seule et meme 
chose, a' ctß' - designant le monde sensible et le monde intelligible - ne 
sont qu" uri'tout des lors qu’ils sont referes au monde tout entier. 

D’un point de vue rhetorique, on constate que Maxime construit son 
discours sur une altemance un et deux : un (une seule maison), deux (se 
divise en...), un (substantiellement une), non-deux (pas divisee), un 
(referes ä Tun), deux (toutes deux), un (meme chose), deux (en tous 
deux), un (une et la meme). 

Resumons le chemin dejä parcouru et notons de Teglise objet de per- 
ception sensible: 

1. eile a un ‘un’ propre (to ev eavrfjg) 
2. eile a des ‘parties’ propres (rofg eavrfjg ij^egeot) 
3. eile possMe de Tunion par la construction {xarä Trjv oiKOöoixrjv) 
4. eile admet la distinction selon une certaine configuration {xarä rrjv 

Oeoiv rov ox^tarog) 
5. eile est le type (i.e. empreinte, moule, matrice) de quelque chose 

d’ autre 
6. eile exprime un rapport de proportion stable et determine des par- 

ties d’un certain compose 

Les etapes d'un certain processus de connaissance 

Affinons notre analyse et demandons-nous par quels ‘intermediaires’ 
Maxime nous fait passer du visible ä I’invisible, c’est-ä-dire de la per- 
ception sensorielle ä Tintellection. En admettant que le point central de la 
presente proposition de lecture repose sur la notion de Schema et qui plus 
est de Schema visible que nous traduisons ä la suite de Boudignon par 
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configuration, on peut raisonnablement soutenir que ce Schema ne pre¬ 
sente pas de differences ‘structurelles’ lorsqu’il est con^u par Tintelli- 
gence. 

Maxime le Confesseur appoite peut-etre une piste qui accredite la pre¬ 
sente demarche en affirmant notamment: «le monde intelligible tout 
entier apparait mysterieusement imprime dans le monde sensible tout 
entier en des formes symboliques pour ceux qui ont la capacite de voir. 
Le sensible tout entier est dans / 'intelligible tout entier, simplifie en logoi 
par voie de connaissance intellective Celui-ci est en celui-lä par les 
logoi celui-lä en celui-ci par les types». 

Peut-on tirer parti des informations foumies par Maxime ? Nous pou- 
vons par exemple tenter une reecriture de cette proposition en rempla^ant 
monde sensible par visible et monde intelligible par non-visible. La pos- 
sibilite de ce rapprochement a dejä ete signalee. Reformulons donc les 
choses ainsi : le non-visible tout entier apparait mysterieusement impri¬ 
me dans le visible tout entier en des formes symboliques pour ceux qui 
ont la capacite de voir. Le visible tout entier est dans le non-visible tout 
entier, simplifie en logoi par voie de connaissance intellective. Celui-ci 
est en celui-lä par les logoi, celui-lä en celui-ci par les types. 
Nous aurions ainsi du visible qui manifeste en types du non-visible et du 
non-visible qui ‘assume’ du visible simplifie en logoi. En poursuivant 
cette demonstration, nous pouvons affirmer que le Support - objet de per- 
ception visuelle - sur lequel prend appui Maxime le Confesseur, ä savoir 
la construction ecclesiale et sa configuration (Schema) interne, represen- 
te en types la meme configuration (schema) simplifiee en logoi lorsqu’el- 
le est con^ue par voie de connaissance intellective. Ici visible, lä invisi- 
ble. Ici objet de perception, lä objet d’intellection. 

Le Schema est dans Tobjet de perception. 
Le meme Schema est dans les types comme constantes et juste rapport 

de Proportion. 

(13) Le topique est neoplatonicien, Cf. Proclus, In Platonis Timaeum com- 
mentaria, ed. E. Diehl, 3 voL, Leipzig, 1903-1906,1.13,Iss ; <des Sensibles sont 
dans les Intelligibles ä titre exemplaire, et les Intelligibles dans les Sensibles par 
mode de copies (rä alodriTä ev roTg vor\iolg eotl TtagadeiypiaTiKibg xai rä 
vorirä ev rolg alodr^xolg eixovLxajg)». 

(14) Nous avons — apres bien des hesitations - prefere ne pas traduire 4ogos' 
ou meme ‘logoi’. Nous sommes conscients que c’est l’inverse d’un choix. 
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Le meme Schema est dans les logoi comme une certaine structure a 
priori que nous defmissions plus haut comme une certaine pre-disposition 
de la Providence divine portant sur la totalite de ce qui est (^^). 

On peut enfin legitimement admettre que les logoi sont reduits ä Tuni^ 
te d’un logos unique de creation. Si la Mystagogie ne parait rien en 
dire (*'’), VAmbiguum 1 ('^ et la Question ä Thalassios 48 ('^) permettent 
de raisonnablement fonder cette ultime etape, 

Nous pouvons sur cette base etablir le graphique suivant: 

Schema ioxfjfia) (oxma) (oxfjfia) (oxma) 
Lobjet de perception 11 
Configuration d'un eäifice sacre les types t 

les logoi i 
le logoS'Un 

fl le logos-un 
fl les logoi 

fl les types 
Tobjet de perception 2 
Monde sensible ou univers physique [Cf. Mystagogie §3] 

Ce tableau permet de beaucoup mieux saisir les bases memes de la 
theorie de la connaissance proposee par Maxime le Confesseur dans la 
Mystagogie notamment lorsqu’il affirme : «La theoria symbolique des in- 
telligibles par Vintermediaire des choses visibles est Science spirituelle et 
intelligence des visibles par Vintermediaire des invisibles». 

Pour point de depart, dans la construction ecclesiale, nous percevons 
un certain espace pourvu d’une limite et de formes geometriques identi- 
fiables, nous retenons de cette activite de perception certaines constantes 
visibles, les types, sorte de figures geometriques inscrites dans la pierre. 

(15) La these d’un Schema transversal peut s’autoriser d’une idee, semble-Ml, 
bien admise dans le neoplatonisme. Voir par exemple Proclus, In primum EuclV 
dis elementorum Ubrum commentarii, ed. G. Friedlein, Leipzig, 1873, 136.18ss : 
Proclus, In Platonis Timaeum commentaria, ed. E Diehl, 3 voL, Leipzig, 1903- 
1906,11.74.23-27. 

(16) A noter loutefois la reference insisiante de Maxime tant ä Tunite sub¬ 
stantielle de 1 'eglise qu’ä l’unite fonciere du monde tout entier. 

(17) Cf. Ambiguum 7, PG 91, 1081c : Uokkoi köyoi ö eig Aöyog eoxi, Kai 
et g OL JiokkoL 

(18) Cf. Ad Thalassium 48.74-76, ed. C. Laga et C. Steel, Corpus Christia- 
norum, Series Graeca, 1, Leuven-Tumhout, 1980. 
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De ces figures visibles, on parvient par un effoit d’abstraction au postu- 
lat de formes invisibles regies par des rappoits de propoition universels 
que nous pouvons nommer ä la suite de Maxime : logoi, 

Le Systeme de Maxime - en cela profondement marque par le neopla- 
tonisme - nous permet de postuler ultimement Vexistence d’un logos ‘un’ 
et premier, contenant en lui tout le deploiement ulterieur de I’univers 
cree. 

La seconde etape de la theoria symbolique consiste en partant du logos 
‘un’ ä passer par les logoi qui disent ä la fois la determination de I’essen- 
ce, le nom, le concept et egalement un certain rapport de propoition 
mathematique, puis ä migrer jusqu’aux types qui expriment dans la per- 
manence de certaines formes visibles les constantes qui traversent le 
monde visible qui peut enfin - dans cet environnement culturel profon¬ 
dement marque par le probleme de la corruption qui parait regir le monde 
sensible - etre restitue ä la faculte humaine de perception (‘^). 

La theoria symbolique proposee par Maxime le Confesseur dans un 
cours paragraphe du second chapitre de la Mystagogie devait ainsi four- 
nir un des eclairages les plus precis qui soient pour comprendre un aspect 
central de la theorie de la connaissance qui traverse I’oeuvre du moine 
byzantin. 

II est ä noter au terme de cette breve proposition de lecture que la 
demarche de Maxime est moins scientifiquement exacte que pedagogi- 
quement pertinente dans la mesure oü eile attire et Oriente la pensee 
humaine vers ce qui demeure (‘constantes’ ou logoi) dans le mouvement 
perpetuel des etres et des choses. Elle s’inscrit parfaitement dans la pre- 
occupation du neoplatonisme qui voulait voir dans les Sciences mathe- 
matiques - ici la geometrie - une propedeutique ä l’apprentissage du vrai 
et une certaine cause explicative de I’ordre de I’Univers. 

Universite de Fribourg. Pascal Mueller-Jourdan. 

(19) Nous nous sommes assez longuement attarde sur la dialectique ‘corrup- 
tion/proportion’ qui temoigne d’un important point de contact entre la pensee 
maximienne et le neoplatonisme, dans P. MuELLER-Jourdan, Typologie spatio- 
temporelle de Tecclesia byzantine. La Mystagogie de Maxime le Confesseur 
dans la culture philosophique de TAntiquite tardive (Supplements to Vigiliae 
Christianae, 74), Leiden, 2005. Voir en particulier les pages 132-137. 
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Appendice Texte grec du chapitre 2 de la Mystagogie 

Nous croyons utile de rapporter en appendice le texte grec sur lequel sefonde 
notre etude. Nous sommes conscients que la PG ne saurait satisfaire aux exi- 
gences de la philologie. Nous pouvons cependant annoncer la parution prochaU 
ne de la Mystagogie de Maxime le Confesseur dans le Corpus Christianorum. 
Series Graeca (Leuven-Tumhout), Monsieur Christian Boudignon, qui a bien 
voulu nous faire part de ses resultats quasi definitifs pour la portion de texte etu- 
die y travaille depuis de nombreuses annees. Notre traduction a largement tenu 
compte de ses remarques et des 'corrections* que V Mition scientifique de ce texte 
comportera. 

PG 91 / Chap. II Col 668 C 
IlegL rov Jicbg, nai nva tqöjiov eixcbv ion rov ögarajv xai äogänov 

ovoiöJv vcpeoTiOTog köoiiov fj äyia rov Geov 'EKxXrioLa. 

Karä öevregav de decßgCag MißoXpv, rov ovßjravrog xöoßov rov e^ 
ogaratv xai äogärayv ovoitbv vtpeoribrog, elvai rvnov xai eixöva, rfjv ayiav 
rov 0eov ExxXrjoiav, ecpaoxev ajg rrjv avrfjv avr(b xai evcootv, xai dtäxgt- 
oiv eJiiöexoiievnv. ''QoJieg yäg [ö’] avrrj xarä r/)v oixoöoiirjv elg olxog 
vjiägxovoa, rfjv xarä rfjv deaiv rov ox'ni^arog Jioia idLÖrrjU, öe^erai öia- 
cpogäv, diaigoviievrj ei'g re röv fiovoig tegevoi re xai XeirovgyoLg äjiöxXrj- 
gov röjiov, öv xaXovßev iegarelov' xai röv Jiäoi rotg moroig Xaolg Jigög 
ejiißaoiv äverov, öv naXov/Aev vaöv. UäXiv [da eori xarä rfjv vJidoraotv, 
ov avvdiaLgov[ievrj rolg eavrfjg [iegeoi, ötä rfjv eavrcbv Jigög äXXqXa rtbv 
[legtbv öiatpogäv' äXXa xai avrä rfj Jigög rö ev eavrfjg ävaq)ogä rä [legrj, rfjg 
ev rfj xXfjoei diacpogäg änoXvovoa, xai (669AI ravröv äXXffXoig äjitpo) öeix- 
vvovoa- xai däregov Oaregcp xaC eJiaXXayfjv vJiägxov, ÖJieg exäregov 
eavrcp xadMrrjxev ov äjiocpaivovoa- legarelov [lev töv vaöv xarä rfjv övva- 
[iiv, rfj Jigög rö jiegag ävaipoga rfjg [ivorayojyiag iegovgyov[ievov' xai 
epjiaXiv vaöv rö iegaretov, xarä rfjv ev^gyeiav rfjg iötag avröv e'xov [ivo- 
raywyiag ägxpv, piia öC ä[iq)oiv xai fj avrfj öiaßeveL Oifrco xai 6 ex Geov 
xarä yeveoLv Jiagrjyßevog ovpjcag rcöv Övrcov xöojiog, öiaigovfievog eig re 
röv vorjröv xöoßov, röv ex voegcov xai äoo}[iäro}v ovoiibv ovpjtXrjgovjie- 
vov xai röv aioOtjröv rovrov xai oojjianxöv, xai ex jtoXXcbv [leyaXocpvcdg 
Gvvixpaofievov eiöibv re xai (pvoeatv äXXrj icojg vjiägxrjv äxeigojioirjrog 
ExxXtjoia, öiä ravrrjg rfjg x£i'goJioiffrov oocpojg äKOipaivtrav xai Ißl iega- 
relov [i£v &oJieg extvv töv ävoj xöojiov, xai ralg ävco Jigoovevejirjpievov 
övväßeav vaöv de, röv xärco, xai rolg 6t’ aloOrjoecog tfjv Xaxovot Jtgoo- 
xex(ogT}[ievov. 

näXiv elg eori x6o[iog rolg eavrov [ifj ovv diatgoviievog piegeoi' 
rovgravriov de, xai avröjv rä)v [iegibv rfjv idiörrjrog cpvoixfjg diacpogäv, 
rfj Jigög rö ev eavrov xai ädLaigerov ävatpoga Jiegiygäcpcov’ xai ravröv 
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eavTM re mi dAA/fAotg aovyxvrax; evaAAd^ öVrag* xai darsgo) Oäregov 
öAov öA(ö öeiHvvg efißeßrjKÖra' xat ä^cpo) öAov avröv ca; piegr] eva ovfmkr}- 
govvrag, Hai, nar' avröv (hg oAov /Aegrj evoeiöthg re xat ökixibg ovpurkrigov- 
fiivovg. "Okog yäg ö vorjrög ICI xdofiog ökcp r(b aiodr}r(b pivorixcjg rolg ovpi- 
ßokiHolg eiöeoL rvjiov/Aevog (paiverai rolg ögav dwa^evoig- xai ökog öko) 
r(h voTjrth ö aiodrjrög yvcooriKcbg xarä vovv rolg köyoig äitkovpievog 
iwJiägxojv eoriv. ’Ev exeivcp yäg ovrog rolg köyoig eorh xäxelvog ev 
rovrcp, rolg rvjroig' xat rö egyov avrcbv ev, xaöcbg äv eirj rgoxög ev reo 
rgoxöo, (frjOLv ö davfiaorög rebv fieyäkrjv dearfjg lelgexir\k, Jregi rebv övo 
KÖopiojv, oißai, keycov. Kai Jiäkiv Tä yäg äögara avrov äjiö xrioeeog xö- 
O/Aov rolg Jioi’qiiaoi voovßeva xadogärai, q)r}Oiv ö delog "AJiöorokog. Kai 
ei xaQogarai öiä rebv (jPOfivOjWevwv rd ßfj (paivö^ieva, xaOebg yeygajirai, 
nokkib öfj xai öiä rebv /at} (jPatvOjWevwv rolg Öeevgig Jivev/Aarixfj Jigooave- 
Xovoi rä epaivöpieva voTjdrioerai. Tebv yäg vorjrebv rj öiä rebv ögaribv 
ovii\ßokixf} IDI deevgia, rebv ögevßevevv eori öiä ribv äogäreov jrvev/uanxTj 
eMorrifir} xai vorjoig. Ael yäg rä äkkijkevv övra örjkevrixä, navreag äkvßelg 
xai ägiörikovg räg äkk^keov e'xeiv ifiepäoeig, xai rfjv eji' avralg oxeoiv 
äkehßrjrov. 


