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Avant-propos

ouanges a Allah, que la priére et salut soient sur notre Prophéte
Muhammad, sur ses Compagnons ainsi que sur tous ceux qui leur
ont succedé.

L’islam constitue pour I’humanité la réponse a un besoin fondamental, et
méme pourrait-on dire aujourd’hui, a une nécessité vitale. En effet, I’ame
de I’homme ne trouve 1’apaisement et le bonheur que dans le dialogue
intime qui la met en relation avec son Créateur. Aucune communauté hu-
maine, de la famille a 1’Etat, ne peut prospérer si elle ne se conforme pas
aux prescriptions divines car celles-ci ont été précisément édictées pour
combler ses attentes.

Aussi n’y a-t-il rien d’étonnant a constater que les sociétés non musul-
manes, bien que florissantes et donnant a tous leurs membres la liberté
d’assouvir leurs désirs sans aucune limite ni interdit, vivent dans un état
d’anxiété et de perdition tant elles sont asservies au matérialisme.
Comment pourrait-il en étre autrement lorsque 1’on sait que ces sociétés
ignorent la voie définie par le Seigneur, qui seule éléve les ames et répond
a leurs interrogations existentielles ?

Il est donc du devoir de la communauté musulmane, la communauté du
juste milieu, de se montrer a la hauteur de sa responsabilité envers I’hu-
manité toute entiere en s’évertuant a propager la guidée de I’Islam et a
expliquer ses vertus, son universalité et son équité afin que soit explicité
I’argument supréme d’Allah. C’est ensuite a Allah de guider qui Il veut.
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Les musulmans ont considérablement ceuvré dans cette voie par le passé et
leurs efforts se poursuivent encore de nos jours. Seulement, le défi est encore
plus grand aujourd’hui ; par conséquent, les efforts doivent étre décuplés. En
outre, il est indispensable d’adapter I’invitation a I’Islam aux spécificités de
I’époque et de faire face a la désinformation et a la propagande mensongere
des médias hostiles a son message. Il est également essentiel d’innocenter
I’Islam des agissements de certains individus qui s’en réclament alors qu’ils
ont choisi un chemin tout autre, et de déjouer les stratagémes de tous ceux
qui veulent empécher les gens de connaitre 1’Islam, la religion par laquelle
Allah a parachevé Ses bienfaits et celle qu’Il a agréée comme religion ultime
et universelle jusqu’au Jour Dernier.

Partant de ces observations, 1’Organisation Mondiale de Prédication Isla-
mique a décidé d’inscrire parmi ses principales missions la diffusion du
message authentique de I’islam. Les nombreuses enquétes menées dans
différents pays ont permis de constater que cette entreprise nécessitait
I’¢laboration et la distribution d’ouvrages consacrés a I’islam et mettant
en lumicre ses nombreuses vertus.

Une fois le besoin constaté et défini, il fallait trouver le moyen de mettre
en place le projet en tenant compte des caractéristiques du public contem-
porain, sans pour autant sacrifier aux exigences de la rigueur, en adoptant
une pédagogie qui ne soit ni rigoriste ni laxiste, ou comme le dit si bien
I’auteur de cet ouvrage, « qui ne donne ni dans la provocation, ni dans
’autojustification ».

C’est ainsi qu’est née 1’idée du concours « Ceci est I’Islam ». I a ét€ ouvert
a toutes les universités du monde musulman afin que le plus grand nombre
de candidats possible y participe. Le jury était constitué de professeurs
d’université spécialistes dans leurs domaines respectifs et reconnus pour
1I’étendue de leur science, leur rationalité, et leur expérience.

Les différents concurrents ont tous fait montre de leur sérieux dans leurs
prestations, mais c’est le docteur Muhammad ibn Ibrahim Al-Hamad qui a
surpassé de loin ses pairs, si bien qu’il a remporté la premiére place et regu
I’approbation unanime des différents jurys. Son travail s’est en effet dis-



tingué par son ampleur et son exhaustivité, par la qualité de sa présentation
et de la discussion qui s’en est ensuivi, par sa rigueur scientifique et enfin
par le mariage intelligent de la tradition et de la modernité qu’il y propose.

Le résultat est donc ce beau joyau qui, nous ’espérons, permettra de
mieux faire connaitre ’islam et aidera grandement les prédicateurs dans
leur tache.

Je demande a Allah de bénir ce travail et de faciliter sa traduction dans
toutes les langues du monde, et je Lui demande aussi de rétribuer de la
meilleure des fagons ’auteur et ses pairs ainsi que 1’honorable jury qui a
présidé ce concours. Je demande également a Allah de faire de nous des
clés qui ouvrent les portes du bien et des verrous face au mal et de nous
bénir ou que nous soyons.

Habib ibn Muhammad Al-Harithi
Secrétaire Général en exercice de 1’Organisation Mondiale
de Prédication Islamique.
Meédine, le 1° du mois de Dhi al-Hijjah de ’année 1434






Préface de ’auteur

ouange a Allah, que la priere et le salut soient sur notre Prophéte
Muhammad, sa famille, ses Compagnons ainsi que sur ceux qui le
suivent.

L’Islam est la derniere des religions révélées et c’est aussi la religion la
plus universelle, celle qui embrasse tout le champ du réel. En effet, Allah
I’a complétée, 11 a parachevé a travers elle Ses bienfaits sur Ses serviteurs
et I’a désignée comme étant la seule religion qu’ll agrée.

L’islam est un sujet inépuisable car il embrasse tous les aspects de
I’existence, comme le montre le verset ou Allah dit : €...Nous n’avons
rien omis d’écrire dans le Livre... }'.

Ainsi, I’Islam ne néglige aucune problématique, qu’elle soit importante
ou insignifiante, I’Islam traite aussi bien de la foi et des actes, que de la
législation et des régles de bienséance. Tous ces domaines sont abordés
dans leur globalité et en détail, qu’ils concernent la communauté en général
ou I’individu en particulier.

De plus, Muhammad, le Messager de 1’Islam, ne quitta ce monde qu’apres
avoir appris a la communauté tout ce qu’elle devait connaitre de sa
religion. Il a ainsi transmis le Message de son Seigneur dans son intégralité
et explicité I’argument supréme d’Allah.

1 Sourate Al-'An’an — Les Bestiaux, Verset 38.
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Le présent exposé s’efforce de donner une présentation générale de I’Islam
mais, quel que soit le talent d’un auteur, ce travail ne peut prétendre a
I’exhaustivité, tant le sujet est vaste et susceptible de se ramifier a I’infini.

L’obstacle ne réside pas dans la rareté des sources savantes, historiques
ou autres, mais bien dans le nombre important de problématiques autour
desquelles on a voulu batir I’expos¢ tout en visant un résultat clair et concis.
Or, il ne fait aucun doute que cette double exigence est difficile a atteindre.

Il y a un autre défi inhérent a ce travail : comment faire ressortir au mieux
I’image resplendissante de I’Islam aux yeux de tous ceux qui sont en quéte
de vérité ? 11 faut en effet trouver le meilleur moyen de mettre en évidence
les immenses bienfaits qu’apporte cette religion a I’humanité toute entiere.

Nous nous sommes efforcés de réaliser cet objectif et de maintenir
le développement de notre propos dans des proportions acceptables.
Seulement, 1’exposé ne cessait de s’étendre car chacun des axes évoqués
mériterait de se voir consacrer un développement plus complet. C’est
pourquoi nous avons résumé de nombreuses idées afin de pouvoir traiter
tous les axes importants de fagon concise et en tenant compte des besoins
du public d’aujourd’hui.

L’exposé final, fruit de ces arbitrages, comporte une préface, huit parties et
une conclusion. En voici le plan :

Partie 1: La vraie nature de la religion musulmane, ses sources et ses
piliers.

Partie 2 : Les piliers de la foi.

Partie 3 : Muhammad (), le Sceau des Messagers.

Partie 4 ;: La connaissance de ’invisible.

Partie 5 : Les péchés, le repentir et I’invocation.
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Partie 6 : Les systémes politique, économique, social et familial dans 1’Islam.

Partie 7: Dattitude de I'Islam face a certaines problématiques
contemporaines.

Partie 8 : Les preuves de la véracité de I’Islam.

Ces parties se subdivisent elles-mémes en plusieurs chapitres et les
chapitres sont a leur tour divisés en sous-chapitres. Il arrive parfois que des
chapitres ou des sous-chapitres soient précédés d’une introduction selon
le besoin et le contexte. Quant a la conclusion, elle propose un résumé
succinct de tous les points traités dans 1’exposé.

Nous avons pris soin de respecter un certain nombre de régles dans
I’¢laboration de cet ouvrage afin de le rendre aussi efficace que possible :

1.Nousavons veillé ace que lesaxes développés soienta la fois indépendants
et complémentaires : ainsi, il est possible de les lire séparément mais ils se
rattachent les uns aux autres.

2. Nous avons adopté un style neutre qui tient compte des différences
de mentalité entre musulmans et non musulmans. Il ne vise ni 1’auto
justification ni la provocation, afin de permettre au lecteur de se faire une
1dée juste de la réalité de I’islam.

Cette neutralité est rendue possible par la vérification des informations
données, par la présentation objective des preuves venant étayer les
affirmations énoncées et par le mariage de la tradition et de la modernité.
En effet, la tradition donne de la force a I’exposé alors que I’appel a des
faits contemporains interpelle davantage 1’esprit des interlocuteurs et
permet d’adapter I’argumentation a leurs représentations.

3. Nous avons aussi veillé a présenter 1’exposé d’une manicre originale et

agréable en respectant les points suivants :
a. Indiquer scrupuleusement les sources dans les notes et la bibliographie, etc.
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b. Se conformer aux régles de grammaire et de typographie.
c. Adopter un style courant, ni familier, ni trop recherché.

d. S’appuyer sur les sources originales, qu’elles soient anciennes ou
modernes.

e. Maintenir I’intérét du lecteur en énongant d’abord les affirmations et en
donnant ensuite diverses preuves les étayant.

f. Veiller a ce que I’exposé soit vivant et évite la froideur et la gravité des
textes académiques.

4. Certains sujets sont si proches et imbriqués qu’il est difficile de les dissocier.
Par conséquent, nous avons veillé a ce que chaque axe soit étudié séparément
tout en ménageant une complémentarité entre les différents chapitres.

5. Cet exposé a €té congu de sorte a pouvoir tre enseigné dans le cours
de « Culture Islamique », il pourra ainsi aider les étudiants a combler
certaines lacunes dans ce domaine.

Nous finirons cette préface en invoquant 1’aide d’Allah et en nous en
remettant a Lui. Que la priére et le salut soit sur notre Prophéte Muhammad,
sur sa famille et sur ses Compagnons.

Dr. Muhammad ibn Ibrahim Al-Hamad
Az-Zilfi, CP 460
Le 15 Jumadah al-'Ula 1433
Université d’Al-Qassim
Faculté de Chari’ah et d’études islamiques
Département du dogme et des rites contemporains
www.toislam.net

alhamad@toislam.net
@m_alhamad
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Partie 1

La vraie nature de la religion musulmane,
ses sources et ses piliers

Introduction : Bréve esquisse de 1’histoire de I’Humanité
Chapitre 1 : La vraie nature de la religion musulmane
Chapitre 2 : Les sources de la 1égislation dans la religion musulmane

Chapitre 3 : Les piliers de I’Islam
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Introduction

Bréve esquisse de I’histoire de I’humanité

“histoire de I’humanité commenga lorsqu’Allah créa Adam, le pere

des humains -paix sur lui. Allah le créa de Sa Noble Main a partir

d’argile et y insuffla de Son Esprit. Il lui apprit ensuite les noms de
toutes choses puis ordonna aux Anges de se prosterner devant Adam afin de
I’anoblir et de ’honorer davantage encore. Tous se prosternérent, sauf " Iblis
qui était du nombre des djinns : il refusa et fit preuve d’arrogance. Allah le
fit alors descendre du Royaume des Cieux et le chassa définitivement. I le
condamna également a la malédiction, au malheur et a I’Enfer.

Suite a cela, "Iblis demanda a Son Seigneur de lui fixer un sursis jusqu’au Jour
de la Résurrection et Allah lui répondit : € ... «Tu es de ceux a qui un délai est
accordé» 2. 'Iblis dit alors : ¢ «Par Ta puissance ! dit [Satan]. Je les séduirai
assurément tous, sauf Tes serviteurs élus parmi eux» #°. Il dit également :
€ «Puisque Tu m’as induit en erreur, dit [Satan], je m’assoirai pour eux sur
Ton droit chemin, puis je les assaillirai de devant, de derriére, de leur droite
et de leur gauche. Et, pour la plupart, Tu ne les trouveras pas reconnaissants»
». Bt Allah lui répondit : € «Sors de 1a», dit (Allah,) banni et rejeté. Quiconque
te suit parmi eux... de vous tous, J’emplirai ’Enfer» 55 ¢,

2 Sourate Al-"A’raf, Verset 15.

3 Sourate Sad, Versets 82-83.

4 Sourate Al-'A’raf, Versets 16-17.

5 Sourate Al-"A’raf, Verset 18.

6 Da 'watu T-Tawhid du Dr. Muhammad Khalil Harras, Pp.89-91.
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Allah chassa alors "Iblis du Paradis et lui donna la capacité d’inspirer le
mal a I’€tre humain et de le tenter. I1 lui fixa également un sursis jusqu’au
Jour de la Résurrection afin d’augmenter le poids de sa faute et la sévérité
de son chatiment. Il en fit aussi, de ce fait, un moyen de distinguer les
hommes vertueux des mauvais, selon que les étres humains feront ou non
le choix de le suivre.

Allah créa ensuite pour Adam une épouse, Eve, afin qu’Adam trouve de
I’apaisement dans sa compagnie et Il leur ordonna d’habiter la Demeure
des D¢lices, le Paradis, qui contient ce que nul ceil n’a vu, nulle oreille n’a
entendu et ce que nul étre humain n’a imaginé.

Allah (¥&) leur apprit que "Iblis était leur ennemi et leur défendit de manger
les fruits d’un arbre du Paradis afin de les éprouver. Satan leur inspira le
désir de transgresser I’ordre divin et leur rendit séduisant le fait de manger
les fruits de cet arbre. Il leur jura méme qu’il ne voulait que leur bien et
leur dit : «Si vous mangez de cet arbre, vous vivrez éternellement ».

Il persista jusqu’a ce qu’ils cedent et désobéissent a leur Seigneur mais
ils regrettérent ameérement leur acte et se repentirent. Allah accepta leur
repentir et en fit des ¢lus mais les fit descendre du Paradis, la Demeure des
Délices, vers la demeure des peines et des épreuves.

Adam habita alors la Terre et Allah lui donna une descendance qui se
reproduisit et se ramifia jusqu’a notre époque, puis Allah prit son ame et le
fit entrer au Paradis.

Depuis qu’Adam et son épouse sont descendus sur Terre, la guerre qui
oppose les hommes a "Iblis et ses descendants fait rage, aujourd’hui plus
que jamais : les démons n’ont d’autre ambition que de détourner les
descendants d’Adam de la guidée, de les appeler a faire le mal et de les
¢loigner de ce qui satisfait Allah. IIs souhaitent les rendre malheureux dans
cette vie et les faire entrer en Enfer apres leur mort.

Cependant, Allah a créé les étres humains dans un dessein précis et Il ne les
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a pas abandonnés a leur sort. Au contraire, Il leur a envoyé des messagers
qui leur ont appris comment adorer leur Seigneur, illuminer leur voie dans
cette vie et faire leur bonheur dans cette vie et dans 1’au-dela.

Allah a informé les djinns et les humains que lorsqu’ll leur enverra un Livre
ou un messager pour les guider vers la voie qui les rapproche de Lui et Le
satisfait, ils devront obéir car quiconque suit la guidée d’Allah, croit aux
Livres et a ce qu’ils contiennent, aux messagers et a leurs commandements,
est délivré de la peur et du malheur. Il sera heureux dans cette vie et dans
I’au-dela’.

C’estainsi que commenga I’histoire de I’humanité. Adam et sa descendance
vécurent vingt siécles dans 1’obéissance a Allah et le monothéisme ; puis
apparut I’associationnisme et on se mit a adorer d’autres divinités qu’Allah.
Allah envoya alors le premier de Ses messagers, Nith (No¢€) —paix sur lui,
afin d’inviter les gens a adorer Allah Seul et a délaisser I’associationnisme.

Les prophetes et les messagers se succéderent ensuite a différentes époques,
en différents lieux et avec certaines différences dans les prescriptions
religieuses, mais le fondement de leurs messages était le méme : exhorter
les hommes a pratiquer I’Islam, a adorer Allah Seul et a renier toute divinité
autre que Lui.

Il en fut ainsi jusqu’a ce qu’ Abraham (" Ibrahim) —paix sur lui— fut envoyé.
Il appela son peuple a délaisser 1’adoration des idoles et a adopter le
monothéisme. Ensuite, la prophétie fut transmise a ses fils Ismaél (" Isma’il)
et Isaac ("Ishaq) puis aux descendants d’Isaac.

Parmi les plus importants prophétes issus de la lignée d’Isaac, on peut
citer : Jacob (Ya’qlb) qui fut surnommé Israél (Isrd’il), Joseph (Yusuf),

Moise (Misa), David (Dawid), Salomon (Sulayman) et enfin Jésus (‘Isa).

Apres Jésus, la prophétie échut a un descendant d’Ismaél, Muhammad,

7 Al-Biddyatu Wa N-Nihayah d’Tbn Kathir, Vol.1, P.161-236 Et « Da 'watu T-Tawhid » du Dr.
Muhammad Khalil Harras, Pp.89-92.
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qu’Allah choisit comme Sceau des prophétes et des Messagers et qu’ll
chargea de transmettre le Sceau des messages ainsi que le Sceau des livres,
le Coran.

C’est pourquoi ce dernier message est universel et parfait. Il concerne les étres
humains comme les djinns, s’adresse aux Arabes comme aux non Arabes et
convient a toute époque, a tout lieu, a tout peuple et a toute situation. Il guide
I’homme vers le bien sous toutes ses formes et le prémunit du mal sous toutes
ses formes. Allah n’agrée aucune religion excepté celle que Muhammad a
préchée®.

8 Zddu L-Masir, Fi ‘llmi T-Tafsir d’Tbn Al-Jawzi, Vol.1, Pp.58-71.
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Chapitre 1

La vraie nature de la religion
musulmane

1. Signification du mot « islam »

2. L’islam, la religion de la saine nature
3. Allah (¥&) et Sa toute-puissance

4. La vertu et ses bienfaits

5. L’importance du bon comportement en islam
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Signification du mot « islam »

. D’un point de vue linguistique, le mot «islam » a de nombreuses
acceptions mais presque toutes sont en rapport avec la docilité, la
soumission, I’obéissance, la sincérité, I’humilité et I’acceptation®.

2. Dans le Coran, le mot « islam » a également différentes acceptions qui
restent en rapport avec le langage courant. Nous allons les passer en revue :

a. L’islam pris au sens de « sincérité ». En effet, Allah dit: € Quand son
Seigneur lui dit : «Soumets-toi», il dit: «Je me soumets au Seigneur
de I’Univers» »°. Il dit également: ¢ Et quiconque soumet son &tre
a Allah... »''. 11 dit aussi: € S’ils te contredisent, dis leur : «Je me suis
entierement soumis a Allah, moi et ceux qui m’ont suivi»... 2.

b. L’Islam pris au sens de « reconnaissance ». En effet, Allah dit : € ...alors
que se soumet a Lui, bon gré, mal gré, tout ce qui existe dans les cieux et
sur la terre... 3% 1%,

c. L’Islam pris au sens de « monothéisme ». Cet avis est celui d’Ibn al-Jawzi
qui donna comme argument le verset ou Allah dit : € ...C’est sur sa base que

9 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.12, Pp.293-294.
10 Sourate Al-Bagarah — La Vache, Verset 131.

11 Sourate Lugman, Verset 22.

12 Sourate A-‘Imrén — La Famille De ‘Imran, Verset 20.
13 Sourate A-‘Imran — La Famille De ‘Imran, Verset 83.

14 Al-Wujithu Wa N-Nadhd Iru Fi L-Qur'Ani L-Karim, Dirdsatun Wa Muwdzanah de Dr.
Sulayman Al-Qar’awi, Pp.367-370.

-21-



les prophétes qui se sont soumis a Allah... 35,16

d. L’Islam pris dans le sens de « soumission ». Cet avis est ¢galement celui
d’Ibn al-Jawzi qui donna comme argument le verset ou Allah dit : € ... alors
que se soumet a Lui, bon gré, mal gré, tout ce qui existe dans les cieux et
sur la terre... 31718

Il existe d’autres avis, mais il n’est pas pertinent de nous attarder a les
énumeérer.

3. L’islam se définit de facon générale comme le fait de se soumettre a
Allah, de se plier aux prescriptions des prophétes et d’exprimer cette
obéissance par ses actes.

Une autre définition consiste a dire que 1’islam est la soumission du serviteur
a Allah en apparence et dans les faits : il exécute Ses ordres et s’¢loigne de
Ses interdits, conformément aux prescriptions divines transmises par les
Messagers'”.

4. Au sens le plus restreint, I’islam désigne la forme particuliére que prend
la soumission a Allah et qui se fonde sur les prescriptions transmises par le
Prophéte Muhammad ().

Voila donc le Sceau des religions par lequel Allah a clos le cycle des
révélations et Allah n’acceptera pas d’autre religion que celle-ci. En effet,
Allah dit : € Certes, la religion acceptée par Allah est I’Islam... 2. 11 dit

15 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 44.

16 Nuzhatu L-"A’yuni N-Naddhir,Fi ‘llmi L-Wujiihi Wa N-Nadha'Ir d’Ibn Al-Jawz, Vol.1,
P.51.

17 Sourate A-‘Imran — La Famille De ‘Imran, Verset 83.

18 Nuzhatu L-A’yuni N-Naddhir,FT ‘[lmi L-Wujithi Wa N-Nadha'Ir d’Tbn Al-Jawz, Vol.1,
P.51.

19 Lisdnu L-‘Arab d’Ibn Mandhir, Vol.12, P.293.
Fathu Rabbi L-Bariyyah, Bi-Talkhisi L-Hamawiyyah d’Ibn ‘Uthaymin

20 Sourate A-‘Imran — La Famille De ‘Imran, Verset 19.
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¢galement : ¢ Et quiconque désire une religion autre que I’Islam, ne sera
point agréé... 32,

De plus, le Prophete (#) a dit : « Par Celui qui détient I’ame de Muhammad
dans Sa main ! Tout juif ou chrétien ayant entendu parler de moi et qui meurt
sans avoir cru en ce que j'ai été chargé de transmettre fera partie des ceux
qui sont voués a l’Enfer »?*.

21 Sourate A-‘Imran — La Famille De ‘Imran, Verset 85.

22 Muslim, Hadith numéro 153.
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L’islam, la religion de la saine nature

n langue arabe, le mot fitrah (saine nature) désigne 1’état de nature

dans lequel I’homme a été créé.?* Ibn Mandhr dit en effet : « Le verbe

fatara signifie créer, commencer. Le substantif fitrah signifie donc
commencement, création »*.

I1 dit également : « La fitrah est I’état primordial dans lequel Allah créa les
créatures et qui correspond a une connaissance intuitive d’Allah ; le verbe
fatara signifie créer »*. Tel est donc le sens du mot fitrah.

Dans le vocabulaire religieux, la fitrah désigne I’Islam selon I’avis le plus
juste, adopté notamment par Ibn Taymiyyah et son ¢éléve Ibn al-Qayyim —
qu’Allah leur fasse miséricorde®.

La fitrah est I'une des sources du sentiment religieux chez I’homme : les
textes religieux affirment que I’étre humain a été créé avec la faculté de
reconnaitre I’existence du Créateur et de L’adorer.

Ibn al-Qayyim a écrit : « On rapporte que ‘lkrimah, Mujahid, Al-Hasan,
‘Ibrahim, Ad-Dahhdk et Qatddah dirent a propos du verset ou Allah dit :
€ ...telle est la nature qu’Allah a originellement donnée aux hommes

23 Lisdnu L-‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.5, P.56.
24 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhr, Vol.5, P.56.
25 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhr, Vol.5, P.56.

26 Chifa U L-"Alil d’Tbn Al-Qayyim, Pp.572-575. Voir également Dar U Ta’arudi L-‘Aqli
Wa N-Nagql, Vol.§8, P.376.
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-pas de changement 2 la création d’Allah-... 2": € la nature qu’Allah a
originellement donnée aux hommes 3 (fitratu Lldh) désigne ['Islam et € pas
de changement a la création d’Allah ? signifie pas de changement de la
religion d’Allah »*.

Ainsi, il apparait que chaque créature sait spontanément, dés I’instant ou elle
est créée, que sa création est le fait du Seigneur de 1I’Univers : nul besoin pour
cela de réflexion ni d’enseignement préalables. Ne s’écartent de la fitrah que
ceux dont le cceur est ultérieurement affecté par une source de corruption
extérieure®.

Le Prophéte dit en effet : « Tout nouveau-né vient au monde avec la fitrah.
Ce sont ses parents qui font de lui un juif, un chrétien ou un zoroastrien »*°.

Dans une autre version du hadith, le Prophéte dit : « Tout nouveau-né vient au
monde fidéle a cette religion... » ou « Tout nouveau-né vient au monde fidele
a La Religion... »*'.

D’autre part, le Prophéte dit dans le hadith de ‘Iyad ibn Himar :

Allah dit dans un hadith Qudsi: «J’ai créé tous mes serviteurs en
purs musulmans (Hunafd’). Les démons les ont alors détournés de leur
religion... »*.

De plus, I’étre humain est naturellement créé pour chercher refuge aupres
de son Seigneur dans les moments difficiles. En effet, face a 1’adversité ou
lorsqu’il affronte un danger, tout étre humain, méme athée, oublie les idées
et les chimeres qui lui ont été inculquées et dévoile la nature innée avec

27 Sourate Ar-Riim — Les Romains, Verset 30.
28 Chifa'U L-°Alil d’Ibn Al-Qayyim, Pp.572-573. Voir également Dar U Ta’drudi L-‘Aqli
Wa N-Nagl », Vol.§, P.376.

29 Rasa llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.11.
Dirasatun Fi L-"Adydni L-Yahudiyyati Wa N-Nasrdnuyyah de Dr. Sa’id Al-Khalaf, P.27.

30 Al-Bukhari, Hadith numéro 1358.
31 Muslim, Hadith numéro 2658.
32 Muslim, Hadith numéro 2865.
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laquelle Allah 1’a créé. Du plus profond de son étre surgit alors un appel a
’aide adressé a son Unique Seigneur afin qu’ll le sauve de son malheur. Allah
nous fait remarquer trés justement ceci : ¢ Quand ils montent en bateau, ils
invoquent Allah Lui vouant exclusivement leur culte. Une fois qu’Il les a
sauvés [des dangers de la mer en les ramenant] sur la terre ferme, voila
qu’ils [Lui] donnent des associés .

Affirmer que I’étre humain nait avec une saine nature ne signifie pas qu’il
connait de fagon innée tous les aspects de I’Islam car Allah —Gloire et Majesté
a Lui— dit : € Et Allah vous a fait sortir des ventres de vos méres, dénués
de tout savoir... 3,

Ce verset ne remet pas en cause le fait que 1I’étre humain distingue
d’emblée I’associationnisme du monothéisme puisque le Prophete dit :
« Tout nouveau-né vient au monde fidele a cette religion... » ou « Tout
nouveau-né vient au monde fidéle a La Religion... ».

Il signifie plutot que tout étre humain aime son Créateur des la naissance,
reconnait Sa Seigneurie et se déclare Son serviteur. Ainsi, si cette nature était
préservée et ne rencontrait pas d’obstacle, elle resterait telle quelle, tout comme
un nourrisson nait en aimant les aliments et les boissons qui conviennent a
son corps, comme le lait par exemple®. C’est pourquoi le Prophéte a dit :
« Ce sont ses parents qui font de lui un juif, un chrétien ou un zoroastrien ».
Il ne dit pas qu’ils font de lui un musulman car il I’est déja, par nature. C’est
en effet ’adoption d’une autre religion que I’Islam qui constitue I’abandon
de I’¢état originel.

On sait maintenant que tout étre humain sur cette Terre nait avec une saine
nature qui est I’Islam et reconnait I’existence de son Créateur, L’aime
et s’adresse spontanément a Lui. S’il se maintient dans cet état, il reste
musulman et n’a pas besoin d’exprimer a nouveau son appartenance a
I’Islam lorsqu’il devient majeur.

33 Sourate Al-°Ankabit — L’ Araignée, Verset 65.
34 Sourate An-Nahl — Les Abeilles, Verset 78.
35 Chifa U L-"Alil d’Tbn Al-Qayyim, Pp.578-579.
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Si, en revanche, il nait de parents non musulmans et adopte leur fausse
religion ou adopte une religion différente de I’Islam, il doit la renier
et se convertir a I’Islam en attestant qu’il n’y a d’autre divinité¢ digne
d’adoration qu’Allah et que Muhammad est Son Messager. Il doit ensuite
apprendre tout ce qui lui permet de pratiquer sa religion, notamment la
facon d’accomplir la priere.

Muhammad At-Tahir ibn ‘Achtr —qu Allah lui fasse miséricorde— a écrit
sur ce sujet : « Lorsque [’on dit qu’Allah créa les hommes fideles a I’lslam,
cela signifie qu’a leur création, ils acceptent déja les prescriptions de cette
religion car elle est conforme a leur nature. Ils ne s’en éloignent pas et ne
la renient pas. lls reconnaissent ainsi [ 'unicité d’Allah car le monothéisme
va de pair avec la raison et la saine réflexion. En effet, si l’'on n’inculque
a [’étre humain aucune opinion ni aucune croyance, sa saine nature le
guidera vers le monothéisme ».

I1 ajoute plus loin : « Puisque l’islam est la saine nature, ses prescriptions
sont indissociables des exigences de la saine nature et cette caractéristique
est propre a l’Islam parmi toutes les religions. Cela reste valable méme pour
ses subdivisions. Concernant ses principes fondamentaux, il les partage avec
les autres religions révélées, ce qui est appuyé par le verset ou Allah dit : € ...
Telle est la religion droite... 3. L’islam est universel, éternel et convient a
toutes les époques ainsi qu’a toutes les sociétés et ceci ne peut étre valable
que si ses prescriptions sont bdties sur les fondements de la saine nature
humaine. De plus, pour que [’Islam soit vraiment la saine nature, il doit étre
bienveillant et facile a pratiquer car la bienveillance et la facilité sont des
caracteéristiques de la saine nature »*.

« Dire que [’lslam correspond a la nature innée de [’homme signifie que
le fondement de sa croyance est compatible avec les exigences de la saine
nature et de la raison. Quant a ses prescriptions et ses ramifications, elles
sont soit naturelles et conformes a la raison, soit conformes a son intérét

36 Sourate Yusuf — Joseph, Verset 40.
37 At-Tahriru Wa T-Tanwir d’Tbn ‘Achdr, Vol.21, P.9.
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tout en n’entrant pas en contradiction avec sa saine nature. De méme, les
regles qui président aux relations avec autrui sont aussi reconnues par la
saine nature car rechercher son intérét fait partie de la saine nature ».

Ainsi, il apparait clairement que 1’Islam correspond a la nature innée, a
1’état originel dans lequel Allah a créé les hommes, et que 1’étre humain est
naturellement enclin a accepter 1’existence de son Créateur et a L’adorer.
Telle est I’origine du sentiment religieux selon les textes. Ces derniers
affirment également que la saine nature peut étre modifiée ou déviée apres
avoir subi des influences extérieures. On distingue trois catégories :

1. Les démons : Il s’agit de la premicre et de la principale influence comme
I’indique le hadith de ‘Iyad ibn Himar cité précédemment. Les démons en
question sont les humains et les djinns dont la préoccupation est d’éloigner
les gens de leur saine nature et de les détourner de leur Seigneur.

2. Les parents : Dans le hadith précédemment cité, le Prophéte dit : « ...
Ce sont ses parents qui font de lui un juif, un chrétien ou un zoroastrien ».
L’influence des parents figure parmi les plus fortes influences car les
enfants leur sont naturellement trés attachés. Il arrive également que la
société ou les médias jouent le réle des parents dans ce domaine, voire
qu’ils exercent une influence encore plus forte.

3. L’insouciance : C’est I'un des principaux dangers qui guettent la saine
nature. Le fait de s’abandonner a la vie ici-bas et rechercher ses plaisirs
peut faire oublier a I’étre humain son Seigneur et le faire dévier de la fitrah.
Allah dit a ce sujet dans le Noble Coran : € Et quand ton Seigneur tira
une descendance des reins des fils d’Adam et les fit témoigner sur eux-
mémes : «Ne suis-Je pas votre Seigneur?». Ils répondirent : «Mais si,
nous en témoignons...» - afin que vous ne disiez point, au Jour de la
Résurrection : «Vraiment, nous étions insouciants», ou que vous auriez
dit (tout simplement): «Nos ancétres autrefois donnaient des associés a
Allah, et nous sommes leurs descendants, apres eux. Vas-Tu nous détruire
pour ce qu’ont fait les imposteurs?» .

38 Sourate Al-'A’raf, Versets 172-173.
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Ces versets montrent que I’insouciance est une des principales causes de
corruption de la saine nature®.

On pourrait se demander : a quoi donc sert la fitrah, lorsqu’on sait qu’elle
subit sans cesse des influences extérieures qui causent son altération et que
I’étre humain ne peut pratiquement pas étre a 1’abri de ces menaces ?

La réponse est qu’Allah, dans Sa Sagesse, a créé la fitrah de cette facon
afin que 1’étre humain soit éprouvé par le bien et par le mal et qu’il soit
rétribué en fonction de son attitude face a ces épreuves. En effet, si la
fitrah était résistante au point de n’étre altérée par aucune influence, la
mécréance et la déviance n’existeraient pas parmi les étres humains. La
notion d’épreuve serait donc vidée de son sens et cela contredirait donc le
dessein divin.

Malgré sa vulnérabilité, la fitrah est précieuse a de nombreux égards :

1. C’est elle qui implante dans ’Ame humaine le sentiment religieux et
la prédisposition a adorer Allah. Lorsque 1’étre humain ne trouve pas la
voie quile mene a Allah, il se met a adorer une autre divinité afin de satisfaire
son besoin impérieux d’avoir un dieu a adorer. On peut rapprocher cela de
la situation de I’affamé qui, en I’absence d’une nourriture saine, se rabat
sur ce qui est a méme de calmer cette faim, quand bien méme il s’agirait
de quelque chose de répugnant. On comprend mieux ainsi |’universalité
du fait religieux, présent chez tous les hommes méme si cette adoration est
vouée a de fausses divinités et s’appuie sur des pratiques inauthentiques.

2. La fitrah inscrit dans I’étre humain I’acceptation de sa servitude
vis-a-vis d’Allah et I’incite a se mettre en harmonie avec ses exigences.
C’est un ¢élément important car I’ame éprouve de la répulsion pour tout ce
qui n’est pas compatible avec la saine nature.

3. La saine nature opte toujours pour la vérité lorsqu’elle se retrouve face

39 Dirdsdtun Fi L-"Adyani L-Yahidiyyati Wa N-Nasranuyyah de Dr. Sa’td Al-Khalaf,
Pp.28-30.
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a un choix. Lorsque par exemple un étre humain s’intéresse a deux religions,
I’une vraie et ’autre fausse, sa fifrah fait la distinction entre les deux et opte
pour la vraie. Mieux, son choix devient une conviction et alors, 1’étre humain
assume ce choix et s’y conforme. S’il refuse la vérité, ce sera par soumission
a ses passions, par peur, par fidélité a ses traditions ou pour tout autre motif.
Allah dit a ce sujet, s’agissant de Pharaon et son peuple : € Ils les niérent
injustement et orgueilleusement, tandis qu’en eux-mémes ils y croyaient
avec certitude. Regarde donc ce qu’il est advenu des corrupteurs .

4. La fitrah affermit les pas de celui qui a été guidé vers la vérité méme s’il
ne détient pas toutes les preuves justifiant sa certitude. Ceci explique —et Allah
est le plus Savant- le fait que le musulman rejette rarement sa religion au profit
d’une autre. En effet, I’Islam correspond a sa saine nature et ce fait lui donne
la certitude qu’il pratique la vraie religion. De méme, celui qui pratiquait
auparavant une autre religion puis se convertit a 1’Islam se cramponne a sa
nouvelle religion comme il se cramponnerait a une bouée de sauvetage. Cela
ne peut s’expliquer que parce qu’il a la certitude que cette religion est la vraie
religion, et cette certitude elle-méme découle de la conformité de I’islam avec
la fitrah. Allah est le plus savant*!.

40 Sourate An-Naml — Les Fourmis.

41 Dirasdtun Fi L-"Adydni L-Yahiidiyyati Wa N-Nasranuyyah de Dr. Sa’iid Al-Khalaf,
Pp.28-30.
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Allah (¥&) et Sa toute-puissance

ans ce sous-chapitre, il sera question d’Allah (¥) et de Sa toute-

puissance. La démonstration de 1’existence d’Allah et les preuves

de Son Unicité seront exposées dans le chapitre consacré au
premier pilier de la foi, qui est la foi en Allah.

Allah (&)

Allah est le Seigneur et le Possesseur de toute chose, le Seul Créateur et
Maitre de tout I’Univers. Il est le Connaisseur de toute chose, Celui qui
donne la mort, Celui qui donne la vie, Celui qui accorde la subsistance et
Celui qui a le pouvoir absolu. Allah est caractérisé par tous les attributs
de la perfection, est exempt de toute imperfection ou défaut et est le Seul
digne d’étre adoré.

Allah dit en effet a propos de Lui-méme : € C’est Lui Allah. Nulle divinité
autre que Lui, le Connaisseur de I’Invisible tout comme du visible.
C’est Lui, le Tout Miséricordieux, le Trés Miséricordieux. C’est Lui,
Allah. Nulle divinité autre que Lui ; Le Souverain, Le Pur, L’Apaisant,
Le Rassurant, Le Prédominant, Le Tout Puissant, Le Contraignant,
L’Orgueilleux. Gloire a Allah ! Il transcende ce qu’ils Lui associent. C’est
Lui Allah, le Créateur, Celui qui donne un commencement a toute chose,
le Formateur. A Lui les plus beaux noms. Tout ce qui est dans les cieux et
la terre Le glorifie. Et ¢’est Lui le Puissant, le Sage 2.

Il dit également dans les versets suivants : € Allah ! Point de divinité a
part Lui, le Vivant, Celui qui subsiste par lui-méme «Al-Qayyim». Ni

42 Sourate Al-Hachr — L’Exode, Versets 22-24.
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somnolence ni sommeil ne Le saisissent. A Lui appartient tout ce qui est
dans les cieux et sur la terre. Qui peut intercéder aupreés de Lui sans
Sa permission ? Il connait leur passé et leur futur. Et, de Sa science, ils
n’embrassent que ce qu’ll veut. Son Trone «Kursiy» déborde les cieux et
la terre dont la garde ne Lui coiite aucune peine. Et Il est le Trés Haut, le
Trés Grand 3%,

C’est ainsi qu’Allah est Lui le Vrai, alors que ce qu’ils invoquent en
dehors de Lui est le faux ; ¢’est Allah qui est le Sublime, le Grand }*.

¢ Dis : «Il est Allah, Unique. Allah, Le Seul a &tre imploré pour ce que
nous désirons. Il n’a jamais engendré, n’a pas été engendré non plus. Et
nul n’est égal a Lui» 5.

Par ailleurs, Allah s’est attribué de nombreux noms, dont certains ont
été évoqués dans les versets précédents. Les noms d’Allah sont souvent
mentionnés dans le Coran et la Sunna (tradition prophétique) et chacun des
noms d’Allah renferme un attribut qui Lui est propre. Le nom supréme,
le plus célebre et le plus glorieux est Allah. Ce nom a de nombreuses
caractéristiques, en voici les principales :

1. C’est le nom supréme d’Allah. En effet, un certain nombre de savants
I’ont affirmé et démontré. Allah est le nom supréme parce que lorsqu’on
’utilise pour invoquer le Seigneur ou Lui adresser une demande, Il exauce
I’invocation et répond a la demande.

2. Ce nom est la source de tous les plus beaux noms d’Allah (‘asma u
Llahi [-Husna), les autres lui sont simplement adjoints. Allah dit en effet :
¢ C’est a Allah qu’appartiennent les noms les plus beaux. Invoquez-Le
par ces noms... #',

Il dit également dans les versets suivants : € Allah! Point de divinité que

43 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 255.

44 Sourate Al-Hajj — Le Pélerinage, Verset 62.

45 Sourate Al-"Tkhlas — Le Monothéisme Pur Versets 1-4.
46 Sourate Al-"A’raf, Verset 180.
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Lui! Il posséde les noms les plus beaux 3.

¢ C’est Lui Allah. Nulle divinité autre que Lui, le Connaisseur de
PInvisible tout comme du visible. C’est Lui, le Tout Miséricordieux, le
Trés Miséricordieux. C’est Lui, Allah. Nulle divinité autre que Lui; Le
Souverain, Le Pur, L’ Apaisant, Le Rassurant, Le Prédominant, Le Tout
Puissant, Le Contraignant, L’Orgueilleux. Gloire a Allah! Il transcende
ce qu’ils Lui associent. C’est Lui Allah, le Créateur, Celui qui donne un
commencement a toute chose, le Formateur. A Lui les plus beaux noms.
Tout ce qui est dans les cieux et la terre Le glorifie. Et ¢’est Lui le Puissant,
le Sage 3.

Ainsi, Ar-Rahman (le tout Miséricordieux), Ar-Rahim (le tres
Miséricordieux), Al-Khaliq (le Créateur), Ar-Raziq (Celui qui accorde la
subsistance), Al-‘Aziz (Le Glorieux par Sa suprématie), Al-Hakim (Celui
qui est Ferme) sont des noms d’Allah. En revanche, il ne convient pas de
dire qu’Allah est un nom d’Ar-Rahman, Ar-Rahim, Al-‘Aziz, etc.

3. Ce nom englobe tous les sens des plus beaux noms et ceux-ci
correspondent a 1’énumération des attributs divins qui sont les attributs
de la gloire, de la perfection et de la suprématie. Le nom Allah est donc le
nom auquel les autres plus beaux noms d’Allah fait référence.

4. C’est le nom qui apparait dans la plupart des formules de rappel
léguées par le Prophéte. Ainsi, lorsqu’on dit la ‘ilaha ‘ila Llah, “Allahu
‘akbar, “al-Hamdu li-Llah, subHdana Llah, la Hawla wa la quwwata ‘illa
bi-Llah, Hasbiya Lldhu wa huwa ni’ma [-wakil, ‘inna li-Lldhi wa ‘inna
‘ilayhi raji’un, bismi Lldh , etc. , le nom d’Allah y est présent.

5. C’est le nom d’Allah qui revient le plus dans le Coran. En effet, on le
trouve plus de deux mille deux cent fois, ce qui n’est le cas d’aucun autre
nom. De plus, le nom supréme d’Allah est le premier mot de trente-trois

47 Sourate Ta-Ha, Verset 8.
48 Sourate Al-Hachr — L’Exode, Versets 22-24.
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versets du Coran®.

Allah dérive du mot Al-"Ilah et signifie : Celui qui est adoré. Al-'1lah est
d’ailleurs un des plus beaux noms d’Allah et apparait dans le Coran. Allah dit
en effet : € Et votre Dieu est un dieu unique. Pas de dieu (ilih) a part Lui,
le Tout Miséricordieux, le Trés Miséricordieux .

Il dit également dans les versets suivants : € ...alors qu’on ne leur a
commandé que d’adorer un Dieu unique. Pas de dieu ('ilah) a part Lui !
Gloire 2 Lui ! Il est au-dessus de ce qu’ils [Lui] associent 5.

¢ Dis : «Voila ce qui m’est révélé : Votre Dieu (‘ilah) est un Dieu ('ilah)
unique ; Etes-vous Soumis?» [Décidés a embrasser I’Islam] »>.

Parmi les propos les plus pertinents concernant la signification du nom Allah
figurent les paroles rapportées d’Ibn ‘Abbas («4). 11 dit en effet : « Allah est
Celui dont les créatures doivent reconnaitre la divinité et a Qui elles doivent
I’adoration ». Ce récit a été rapporté par At-Tabari dans son exégese du
Coran®.

At-Tabari réunit dans cette exégese deux idées :

La premiére est ’attribut lié au nom supréme d’Allah. Cet attribut
est la divinité (‘ulithiyyah) qui a la méme racine que le mot Allah
et ceci est valable pour d’autres noms qui sont liés a des attributs. Par
exemple, le nom Al-‘Alim (Celui qui connait tout) est li¢ a 1’attribut de
la connaissance ( ‘i/m), le nom Al-‘Aziz (Le Glorieux par Sa suprématie)
est 1ié a la suprématie glorieuse ( ‘izzah), le nom Al-Hakim (Celui qui est
sage) est li¢ a la sagesse (Hikmah), Ar-Rahim (le miséricordieux) est li¢ a
la miséricorde (rahmah), etc...

49 Voir L’Exégese du Coran d’at-Tabari, Vol.2, P.121 Et Taysiru L- ‘Azizi L-Hamid de Cheikh
Sulayman Ibn ‘Abdilwahhab, P.30.

50 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 163.

51 Sourate At-Tawbah — Le Repentir, Verset 31.

52 Sourate Al-"Anbiya’ - Les Prophétes, Verset 108.

53 Taysiru L-‘Azizi L-Hamid de Cheikh Sulayman Ibn ‘Abdilwahhab, P.30.
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Allah est donc Celui qui détient la divinité et la divinité est I’attribut
supréme d’Allah, attribut que personne ne mérite de partager avec Lui. De
plus, la divinité implique la perfection, la gloire, la suprématie, la beauté,
la miséricorde, la bienfaisance, la générosité et la charité. Ce sont les
attributs pour lesquels Allah mérite d’étre pris comme dieu et adoré.

I1 est adoré car Il possede les attributs de la suprématie et de la grandeur
mais également parce qu’ll est le Seul a subsister par Lui-méme et a
détenir la seigneurie ainsi que le pouvoir absolu. Il est adoré car Il est
le Seul a détenir la miséricorde absolue et a faire parvenir les bienfaits
apparents et cachés a toutes Ses créatures. Il est adoré car Sa connaissance,
Son jugement, Son pouvoir, Sa glorieuse suprématie et Sa domination
englobent toute chose. Il est adoré car Il est le Seul a détenir la richesse
absolue et toutes les créatures, durant toutes leurs existences, dépendent
de Lui pour qu’ll leur accorde leur subsistance et satisfasse leurs besoins
vitaux. Et parmi ceux-ci, le plus important est leur besoin de L’adorer et
de L’adorer Seul. Ainsi, la divinité englobe les plus beaux noms et les
attributs supérieurs.

La deuxieme est ’attribut lié au serviteur qui est la servitude. En effet, les
serviteurs adorent Allah et le prennent comme dieu, conformément au verset
ou Allah dit : € C’est Lui qui est Dieu dans le ciel et Dieu sur terre 3.

Cela signifie que ceux qui peuplent le ciel et la terre Le reconnaissent
comme dieu, de gré ou de force. Tous sont en effet soumis a Sa suprématie,
assujettis a Sa volonté, impuissants devant Sa glorieuse suprématie et Sa
capacité a subsister par Lui-méme.

Les serviteurs d’Ar-Rahman> Le reconnaissent comme dieu, L’adorent

54 Sourate Az-Zukhruf — L’Ornement, Verset 84.

55 Ndt. I y a divergence sur la signification du nom Ar-Rahmaén. Certains savants se basent
sur la racine dont il est issu (R-H-M) pour lui donner la signification de « Tout-Miséricor-
dieux », d’autres lui donnent un sens opposé a celui d’Ar-Rahim car de nombreux versets
évoquant ce nom sont des versets de menace et d’avertissement. Ce qui est certain, c’est que
la signification n’est pas a chercher dans la racine car les arabes ne connaissaient pas ce mot.
En effet, lors du traité d’al-hudaybiyyah, le prophéte demanda a écrire Bismi Llahi R-Rah-
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et mobilisent leurs cceurs, leurs ames, leurs paroles et leurs actes dans leur
adoration, chacun selon son degré de foi. Allah réunit la reconnaissance de
Sa divinité et ’adoration dans plusieurs versets du Coran. Il dit en effet dans
les versets suivants : € Certes, ¢’est Moi Allah : point de divinité autre que
Moi. Adore-Moi donc et accomplis la priére pour te souvenir de Moi .

Et Nous n’avons envoyé avant toi aucun Messager a qui Nous n’ayons
révélé : «Point de divinité en dehors de Moi. Adorez-Moi donc» #°7.

Il est le Seigneur des cieux et de la terre et de tout ce qui est entre eux.
Adore-Le donc, et sois constant dans Son adoration. Lui connais-tu un
homonyme? } 59,

Il sera encore question de la connaissance d’Allah lorsque les piliers de
I’Islam et les piliers de la foi seront traités.

La puissance d’Allah (&)

La puissance est un des attributs incontestables d’Allah. Il s’agit plus
précisément de la toute-puissance, compléte et parfaite, comme cela sera
explicité par la suite.

Parmi les noms d’Allah figurent : Al-Qadir (I’Omnipotent), Al-Qadir
(Celui qui peut) ainsi qu’Al-Mugqtadir (Celui dont le pouvoir ne connait
pas d’obstacles) ; tous apparaissent dans le Coran. C’est Al-Qadir qui
revient le plus, suivi d’Al-Qadir puis d’Al-Mugqtadir. Allah dit en effet
dans les versets suivants : € Et Allah est Omnipotent (Qadir) .

Car Il est certes Omniscient, Omnipotent (Qadir) 6!,

mani R-Rahim et Suhayl Ibn ‘Amr —le représentant des quraychites— lui dit : « Qu’est-ce que
Ar-Rahmén ? », mais ne le questionna pas a propos des Noms Allah et Ar-Rahim.

56 Sourate Ta-Ha, Verset 14.

57 Sourate Al-'Anbiya’ - Les Prophetes, Verset 25.

58 Sourate Maryam — Marie, Verset 65.

59 Fighu L-"Asma’l L-Husnd du Dr. ‘Abdurrazzaq Al-Badr, Pp.77-78.
60 Sourate Al-Bagarah — La Vache 284.

61 Sourate Fatir — Le Créateur, Verset 44.
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¢ Dis : «Il est capable (Q4dir), Lui, de susciter contre vous, d’en haut,
ou de dessous vos pieds, un chitiment, ou de vous confondre dans le
sectarisme. Et Il vous fait goliter I’ardeur [au combat] les uns aux autres».
Regarde comment Nous exposons Nos versets. Peut-étre comprendront-
ils 2 Bz,

...Allah est certes Puissant (mugqtadir) en toutes choses %,

Tous ces versets indiquent que la puissance est un des attributs d’Allah et
qu’ll (¥&) dispose de la toute-puissance

C’est par elle qu’ll créa toute chose et par elle qu’ll en dispose. C’est par
elle qu’ll donne la vie et la mort, qu’ll ressuscite les serviteurs afin qu’ils
soient rétribués, récompense I’homme bon pour sa bienfaisance et chatie
le pécheur pour ses péchés. Il est en effet Celui qui lorsqu’ll veut une
chose, lui dit « Sois », et aussitot « c’est ».

Par Son pouvoir, Il change les sentiments que renferment les coeurs : 11
détourne ces derniers de ce qu’ll désire, guide qui Il veut et égare qui Il
veut. Il a le pouvoir de faire d’un étre humain un croyant comme Il a le
pouvoir d’en faire un mécréant, Il peut le transformer en une personne
bienfaisante ou une personne malfaisante. En raison de la perfection de
Son pouvoir, aucune créature ne peut acquérir la moindre parcelle de Sa
connaissance si ce n’est par Sa permission. Par Son pouvoir parfait, il
a créé les cieux, la terre et tout ce qui existe entre les deux en six jours,
sans éprouver de fatigue. Aucune de Ses créatures ne I’impressionne ni ne
le surpasse. Au contraire, elles sont toutes sous Son emprise ou qu’elles
soient. Il est Celui dont le pouvoir ignore toute fatigue, épuisement ou
faiblesse.

En raison de la perfection de Son pourvoir, tout dépend de Ses décisions :

62 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, Verset 65.
63 Sourate Al-Kahf — La Caverne, Verset 45.
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ce qu’ll veut voir exister, existe, et ce qu’ll ne veut pas voir exister,
n’existe pas®.

Parmi les principes majeurs de la foi figure la croyance au Destin (gadar).
Allah dit en effet dans les versets suivants : € Nous avons créé toute chose
avec mesure %,

Le commandement d’Allah est un décret inéluctable 6.
€ ...qui a créé toute chose en lui donnant ses justes proportions 55,

De plus, [ 'imam] Muslim cite dans son recueil un hadith ou *Ab# Hurayrah
(¢2) dit: « Les polythéistes de Quraych se disputerent un jour avec le
Prophete a propos de la destinée et alors furent révélés les versets ou Allah
dit : € Les criminels sont certes, dans I’égarement et la folie. Le jour ou
on les trainera dans le Feu sur leurs visages, (on leur dira) : «Goiitez au
contact de Saqar [la chaleur briilante de I’Enfer]». Nous avons créé toute
chose avec mesure % »%

Par ailleurs, quiconque ne croit pas au Destin ne croit pas a Allah. L’imam
‘Ahmad dit en effet : « Le Destin (qadar) est le pouvoir (qudrah) d’Allah »™.

Il en ressort donc que nier le Destin, c’est nier le pouvoir d’Allah. Or ne
pas reconnaitre un des attributs d’Allah est incompatible avec la croyance
en Allah car parmi les principes de la foi figure le fait de croire en ce qu’ll
a déterminé.

64 Fighu L-"Asma’l L-Husnd du Dr. ‘Abdurrazzaq Al-Badr, P.217.
65 Sourate Al-Qamar — La Lune, Verset 49.

66 Sourate Al-'Ahzab — Les Coalisés, Verset 38.

67 Sourate Al-Furgan — Le Discernement, Verset 2.

68 Sourate Al-Qamar — La Lune, Versets 47-49.

69 Muslim, Hadith numéro 2656.

70 Minhdju S-Sunnah d’Ibn Taymiyyah, Vol.3, P.254 Et Chifa U L-‘Alil d’Ibn Al-Qayyim,
P.28.
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Ibn ‘Abbas dit a ce sujet : « Le Destin est au ceeur du monothéisme. Ainsi,
adorer Allah Seul et croire au destin, c’est saisir [’anse la plus solide qui ne
peut se briser et adorer Allah Seul en reniant le Destin, c’est contrevenir au
monothéisme »'.

D’autre part, ‘Awf rapporte qu’il entendit Al-Hasan dire : « Quiconque nie
le Destin nie ['Islam. Allah (¥&) a déterminé en effet chaque chose : Il a
déterminé les créatures, les durées de vie, les subsistances, les épreuves et la
santé »™.

En outre, croire au Destin est une des plus respectables caractéristiques
des gens de science. At-Tabari rapporte en effet dans son exégese du Coran
qu’Ibn ‘Abbas dit a propos du verset ou Allah dit : € ...Parmi Ses serviteurs,
seuls les savants craignent Allah... »% : Ce sont ceux qui disent : « Je sais
qu’Allah est Omnipotent ».

La croyance au Destin et ses répercussions bénéfiques seront explicitées
plus en détail lorsqu’il sera question du sixiéme pilier de la foi, qui est
justement la croyance au Destin.

71 Ce hadith a été déclaré faible par Al-"Albani dans Silsilatu L-"Ahadithi D-Da’ifah , nu-
méro 4072.

72 Rapporté par Ibn Battah dans Al-Ibdnatu L-Lkubrd , Hadith numéro 1676 et Al-Lalaka'l
dans "Ustlu L-I tigad , Hadith numéro1255.

73 Sourate Fatir — Le Créateur, Verset 28.
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La vertu et ses bienfaits

ignification de la vertu

La vertu (birr) est un des termes religieux fondamentaux évoqués

dans le Coran et la Sunna. Il implique de nombreux sens qui sont
tous en rapport avec le bien ainsi que la réussite religieuse et mondaine.

C’est pour cela qu’il existe de nombreuses définitions données par les
savants. Certains ont affirmé que la vertu est synonyme de droiture (Saldh).
D’autres ont affirmé qu’elle désigne le bien (khayr).

Az-Zajjaj rapporte encore que certains la définissent comme toute bonne
ceuvre permettant de se rapprocher d’ Allah.

Quant a "Abl Manstr, il dit : « La vertu est le bien de ce monde et de [’au-
dela. Le bien de ce monde correspond a ce qu’Allah facilite a Son serviteur
en termes de guidée et de bienfaits, alors que le bien de |’au-dela représente
["obtention des délices éternels du Paradis »™.

Parmi ceux qui définirent le mieux la vertu, citons ‘Abdurrahman As-Sa’di —
qu’Allah lui fasse miséricorde— qui dit : « La vertu est une notion qui regroupe
les certitudes de la foi, les ceuvres accomplies avec le cceur, les ceuvres
accomplies avec les membres, la conformation a tous les ordres d’Allah et
le délaissement de Ses interdits »™. Cette définition est assez compléte et
satisfaisante, nous nous arréterons donc a celle-ci.

74 Lisanu L-‘Arab d’Ibn Mandhir, Vol.4, P.51. Al-Wujiihu Wa N-Nadha Iru Fi L-Qur Ani
L-Karim, Dirasatun Wa Muwdzanah du Dr. Sulayman Al-Qar’awi, P.215.

75 Les ceuvres complétes de Cheikh As-Sa’di, cinquieéme recueil, Vol.1, P.529.
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La vertu dans le Coran
Le mot birr est cité de nombreuses fois dans le Coran, il y apparait sous
différentes formes grammaticales et est utilisé dans des contextes différents
parmi lesquels les suivants :

1. birr dans le sens de bonté
Allah dit dans les versets suivants : € Et n’usez pas du nom d’Allah, dans
vos serments, pour vous dispenser de faire le bien, d’étre pieux et de

réconcilier les gens... 7.

€ Allah ne vous défend pas d’étre bienfaisants et équitables envers ceux
qui ne vous ont pas combattus pour la religion et ne vous ont pas chassés
de vos demeures... }7".

2. birr dans le sens d’«obéissance»
Allah dit dans les versets suivants : { et dévoué envers ses pére et mére... 575,

¢ et 1a bonté envers ma mére... }™.

3. birr dans le sens de «bonnes cuvres»

Allahditdansleversetsuivant : € ...Entraidez-vous dansl’accomplissement
des bonnes ceuvres et de la piété... »=.

Lorsque la vertu est associée a la piéte, elle désigne plus spécifiquement
les bonnes ceuvres, tandis que la piété désignera le fait de délaisser les
actes interdits.

4. birr dans le sens de «piété»
Dans I’absolu, le mot birr prend le sens de « piété » comme le montrent les
versets ou Allah dit : € Vous n’atteindrez la (vraie) piété, que si vous faites

76 Sourate Al-Baqgarah — La Vache, Verset 24.

77 Sourate Al-Mumtahanah — L’Eprouvée, Verset 8.
78 Sourate Maryam — Marie, Verset 14.

79 Sourate Maryam — Marie, Verset 32.

80 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 2.
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largesses de ce que vous chérissez... 3.

¢ La bonté pieuse ne consiste pas a tourner vos visages vers le Levant ou
le Couchant. Mais la bonté pieuse est de croire en Allah... }®.

¢ Commanderez-vous aux gens de faire le bien, et vous oubliez vous-
mémes de le faire... 5,

La vertu dans la Sunna

La vertu est souvent évoquée dans la Sunna et les sens qu’elle y revét
sont les mémes que ceux détaillés dans les lignes précédentes, méme
si on peut y ajouter d’autres. En effet, le mot birr peut désigner le bon
comportement, la sérénité de 1’ame, entre autres.

Parmi les hadiths évoquant la vertu figure le suivant, qui fut référencé par
Muslim et ou An-Nawwas ibn Sim’an rapporte que le Prophéte dit: « La
vertu, c’est le bon comportement. Quant au péché, c’est ce qui tourmente ton
dme et que tu n’aimerais pas que les gens découvrent »*.

On rapporte également que Wabisah ibn Ma’bad dit : « Je me rendis chez
le Prophete qui me dit : « Tu es venu me questionner a propos de la vertu et
du péché ? »- Oui, répondis-je. Il me dit alors : « Questionne ton ceeur. La
bienfaisance, c’est ce qui rassure [’dme et le ceeur alors que le péché, c’est
ce qui tourmente |’adme et n’est pas accepté par le ceeur, quoi que te disent les
gens »%.

81 Sourate Al-‘Imran — La Famille De ‘Imran, Verset 92.
82 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 177.
83 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 44.

84 Al-Wujiihu Wa N-Nadha Iru Fi L-Qur'Ani L-Karim, Dirasatun Wa Muwazanah de Dr.
Sulayman Al-Qar’awi, Pp.215-217. Les ceuvres complétes de Cheikh As-Sa’di, cinquiéme
recueil, Vol.1, P.529.

85 Muslim, Hadith numéro 2553.

86 "Ahmad, Hadith numéro 18006. Ad-Darimi, Hadith numéro 2575. Ndt. Ce hadith a été
déclaré authentique par An-Nawawi Dans A/- 'Arba’ina N-Nawawiyyah et par Al-"Albani
dans son authentification de Sifatu L-Fatwd d’Ibn Hamdan An-Numayri. Il a néanmoins été
déclaré faible par Al-'Arna"Ut car il manque un narrateur dans la chaine de narration.
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Ibn Rajab —qu’Allah lui fasse miséricorde — a ainsi commenté les deux
hadiths précédents : « Le Prophete donna deux définitions différentes de
la vertu car ce terme peut étre utilisé avec deux visées différentes : L’une
d’elles a trait a la bonté envers les créatures, plus particulierement envers
les parents seulement. On parle ainsi de bienfaisance envers les parents
pour désigner la piété filiale et on utilise souvent le terme bienfaisance pour
parler de bonté envers les créatures en général. Ibn al-Mubdrak composa
d’ailleurs une ceuvre intitulée Al-birru was-Silah (La Bienfaisance et la
Bonté) et dans les recueils de hadiths d’Al-Bukhari, d’At-tirmidhi, on
trouve une partie portant le méme titre qui traite de la bonté envers les
créatures en general et en premier lieu envers les parents.

Dans un autre hadith, Bahz ibn Hakim rapporte de son pére que son grand-pére
dit au Prophéte : « O Messager d’Allah, envers qui dois-je étre bienfaisant ?
« Ta mere », répondit le Prophéte. - Et aprés ? - « Ton pére ». - Et apres ?
- « Tu commences par la personne la plus proche et tu vas vers la moins
proche »¥'.

On retrouve ce sens dans un hadith ou le Prophéte dit: « Il n’y a d’autre
récompense pour le pelerinage convenablement accompli (mabrir) que le
Paradis »™.

D’autre part, 'imam ‘Ahmad cite un hadith ou on questionna le Prophéte
a propos de la vertu dans ’accomplissement du pelerinage. Il répondit en
disant : « Nourrir les gens et répandre la salutation »*°.

Dans une autre version du hadith, il dit : « Nourrir les gens et dire des paroles
agréables »™°.

87 "Ahmad, Hadiths Numéros 20028 Et 20048. *AblG Dawid, Hadith numéro 1897. Al-
Bukhari Dans Al-'Adabu L-Mufrad , Hadith numéro 3. Ce hadith a été déclaré bon par An-
Nawawi et Al-"Albani.

88 Al-Bukhari, Hadith numéro 1773. Muslim, Hadiths Numéros 437 Et 1349.
89 *Ahmad, Hadiths Numéros 14482 Et 14582.

90 Al-Mu’jamu L-"Awsat d’At-Tabarani, Hadith numéro 6618. Al-Mustadrak d’Al-Hakim,
Hadith numéro 1778.
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De plus, Ibn ‘Umar (s&) disait : « La vertu est facile a atteindre : il suffit
d’avoir un visage avenant et de dire des paroles agréables »"'.

Lorsque la vertu est associée a la piété¢, comme dans le verset ou Allah dit :
¢ ...Entraidez-vous dans I’accomplissement des bonnes ceuvres et de
la piété... »*2 elle peut désigner la bonté envers les créatures. Quant a la
piété, elle concerne la relation qu’on entretient avec Allah en accomplissant
les adorations qu’Il nous a prescrites et en délaissant Ses interdits. On peut
aussi comprendre que la vertu signifie I’accomplissement des devoirs et que
la piété signifie le délaissement des interdits car Allah dit ensuite : € ...et ne
vous entraidez pas dans le péché et I’agression... %, Le péché désignerait
les transgressions alors que 1’agression désignerait 1’injustice envers les
créatures. Il se pourrait également que le péché désigne ce qui est illicite en
soi comme la fornication, le vol, boire de I’alcool et que I’agression désigne
I’exces dans ce qui est permis au point qu’il devienne interdit, comme le fait
d’exécuter la peine du talion sur des innocents en plus du coupable, de prélever
sur les biens des gens une portion supérieure a I’aumone 1égale, d’administrer
un nombre de coups de fouet supérieur a ce qui est prescrit, etc. »*.

Ibn Rajab explique ensuite le deuxiéme sens associé a la vertu: « Le
deuxieme sens du terme vertu est en rapport avec le fait d’accomplir toutes
les adorations apparentes et cachées. Allah dit en effet : € La bonté pieuse
ne consiste pas a tourner vos visages vers le Levant ou le Couchant.
Mais la bonté pieuse est de croire en Allah, au Jour dernier, aux Anges,
au Livre et aux propheétes, de donner de son bien, quelqu’amour qu’on
en ait, aux proches, aux orphelins, aux nécessiteux, aux voyageurs
indigents et a ceux qui demandent I’aide et pour délier les jougs,
d’accomplir la Salat et d’acquitter la Zakat. Et ceux qui remplissent
leurs engagements lorsqu’ils se sont engagés, ceux qui sont endurants
dans la misére, la maladie et quand les combats font rage, les voila les

91 Makarimu L-"Akhldq d’ Al-Khara'Iti, Hadith numéro 148.
92 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 2.

93 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 2.

94 Jdmi'u L-‘Uliimi Wa L-Hikam d’Ibn Rajab, Vol.2, Pp.97-98.
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véridiques et les voila les vrais pieux ! $%.

On rapporte en outre que lorsque le Prophéete fut questionné a propos de la
foi, il récita ce verset™.

La vertu comprise ainsi, englobe toutes les adorations cachées, comme
la croyance en Allah, Ses anges, Ses Livres et Ses messagers, ainsi que
les adorations apparentes comme dépenser ses biens dans ce qu’aime
Allah, accomplir la priere, s acquitter de [’aumone légale, étre fidéle a ses
engagements, endurer patiemment les épreuves de la destinée comme la
maladie et la pauvreté et se montrer patient et persévérant dans ses adorations,
notamment lorsqu’on affronte |’ennemi »"".

Ibn Rajab poursuit son explication du sens du terme bienfaisance en écrivant :
« La réponse que le Prophete donna dans le hadith narré par An-Nawwas
réunissait toutes ces vertus car le bon comportement peut signifier adopter
les vertus préconisés par I'Islam et les régles de bienséance qu’Allah dicta
a Ses serviteurs dans Son Livre, conformément au verset ou Il dit : € Et tu
es certes, d’une moralité éminente »°. ‘A ‘ichah dit également a propos du
Prophete : « Son comportement était le Coran »*. Ce hadith signifie que le
Prophete mettait en pratique les régles de bienséance du Coran. Il en exécutait
les ordres et en délaissait les interdits. Mettre en application le Coran devint
ainsi chez lui une seconde nature'”, ce qui constitue la meilleure, la plus
noble et la plus belle des vertus. Certains affirment a ce sujet que [’Islam est
avant tout un comportement.

Dans le hadith narré par Wabisah, le Prophéete a dit : « ...La vertu, c’est ce qui
rassure [’ame et le ceeur ... ». Il définit ce qui est licite de la méme maniere que
dans le hadith narré par "Abii Tha’labah et d’autres. Cela indique qu’Allah

95 Sourate Al-Bagarah — La Vache, Verset 177.

96 Exégese du Coran d’Ibn "Abi Hatim, Hadith numéro 1539.

97 Jami'u L- ‘Uliimi Wa L-Hikam d’Tbn Rajab, Vol.2, P.99.

98 Sourate Al-Qalam — La Plume, Verset 4.

99 Muslim, Hadith numéro 746. *Ahmad, Hadiths Numéros 24601, 25302 et 25813.
100 Voir le commentaire d’As-Sindi a la marge de Sunanu N-Nasa I, Vol.3, P.200.
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a cree Ses serviteurs avec la faculté de reconnaitre la vérité et de I’accepter
spontanément. De méme, Il a inscrit ’amour de la vérité et ['aversion pour le
mensonge dans les moeurs des hommes»'°'.

Ces extraits nous permettent de mieux comprendre ce qu’est la vertu et ce
qu’elle implique.

101 Jami’u L- ‘Ulimi Wa L-Hikam d’Tbn Rajab, Vol.2, P.99.
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L’importance du bon comportement
en islam

e comportement occupe une place capitale en islam. Nous allons
développer dans les pages qui suivent certaines précisions a ce
sujet.

Définition du comportement
« ‘Akhlag » (le comportement) est le pluriel de « khulug » qui désigne le
naturel ou le caractere.

Ibn Mandhir écrivit : « Ce mot apparait dans le verset o Allah dit : € Et tu
es certes, d’une moralité éminente $'°2. (wa ‘innaka la ‘ald khulugin ‘adhim).
Son pluriel, de type irrégulier (jam u taksir), est "akhlaq et ne se trouve pas
sous d’autres formes. Khuluq et khulg signifient caractere »'%.

Il écrivit également : « Khulug et khulg signifient religion, comportement et
caractere »'°*.

Al-Jahidh écrivit quant a lui : « Le khulug c’est la tendance que [’étre humain
suit spontanément lorsqu’il accomplit ses actions. Chez certains, cela releve
de leurs dispositions naturelles, chez d’autres il s’agit d’un tempérament

102 Sourate Al-Qalam — La Plume, Verset 4.

103 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhtr, Vol.12, Pp.86-87. Mu jamu Maqgdyisi L-Lughah, Vol.2,
P.213-214.

104 Idem
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forgé par la volonté »'%.

Définition du bon comportement

L’expression « bon comportement » (Husnu [-khuluqg) est composée de deux
mots : Husn et khulug. Le mot khulug a déja été défini. Quant au mot Husn,
Ibn Mandhar écrivit a son propos : « Husn est [’opposé et l'inverse de la
laideur (qubh) »'.

Il ajoute en citant Al-Azhari : « Husn désigne ce qui est beau »"°".

I1 dit aussi en citant Al-Jawhari : « Le pluriel de Husn est mahdsin. Il ne
correspond a aucune regle du pluriel et parait étre le pluriel de mahsan »'°.

I précise enfin : « Les bonnes ceuvres (mahdsinu I-'a’mal) sont [’opposé des
mauvaises ceuvres (masawi 'u I-'a’mal) »*.

Tel est donc le sens du mot Husn.

Concernant1’expression « bon comportement », on lui donne des définitions
assez proches les unes des autres. Nous avons retenu la suivante :

- Le bon comportement, c’est faire siennes les qualités qui dénotent la
noblesse d’ame comme avoir un visage avenant, étre doux, dire des paroles
agréables, €tre digne, s’abstenir d’offenser les gens, étre généreux, ne pas
étre haineux, étre indulgent, étre patient, savoir pardonner, €étre courageux,
etc. en s’abstenant d’y méler toute forme de bassesse.

C’est I’explication la plus simple que I’on puisse donner de 1’expression
« bon comportement » et par la suite, d’autres éléments permettront de
mieux comprendre ce qu’il en est.

105 Tahdhibu L-"Akhldg d’ Al-Jahidh, P.12.

106 Lisdnu L-‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.13, P.114.
107 Lisdnu L-‘Arab d’Tbn Mandhr, Vol.13, P.114.
108 Lisdnu L- ‘Arab d’Ibn Mandhr, Vol.13, P.114.
109 Lisdnu L- ‘Arab d’Ibn Mandhr, Vol.13, P.116.
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La signification du bon comportement

Le Prophete a dit : « Crains Allah ou que tu sois ; fais suivre une mauvaise
action par une bonne et aussitot la premiere est effacée; aie un bon
comportement avec les gens »''°.

Ibn Taymiyyah dit a propos du bon comportement : « Le bon comportement
regroupe toutes ces attitudes : continuer a fréquenter celui qui a rompu
avec toi en le saluant, en lui rendant hommage, en invoquant Allah pour lui,
en demandant [’absolution pour lui, en faisant son éloge et en lui rendant
visite. Cela consiste également a instruire les autres, a donner des avantages
mateériels a celui qui t 'en a privé et a pardonner celui qui a été injuste avec toi
et qui t’a atteint dans ton honneur, tes biens ou a assassiné un de tes proches.
Parmi ces qualités, certaines sont indispensables pour qu’on puisse parler de
bon comportement, d’autres sont un surcroit de vertu »'.

La signification de la moralité éminente
Allah dit, pour décrire Son Prophéte Muhammad (&) : € Et tu es certes,
d’une moralité éminente >,

Gloire et Majesté a Allah, que Sa faveur est grande et que Sa bienveillance est
universelle : Il accorde Son bienfait, puis loue I’objet de Sa faveur !5,

Ibn Taymiyyah dit a ce sujet : « La moralité éminente par laquelle Allah a
caractérise Muhammad (“&), représente [’lslam et tous ses préceptes, dans
l’absolu. C’est ce que dirent Mujahid et d’autres savants. Elle peut signifier
également la mise en pratique du Coran comme [’indique le hadith ou
‘A‘ichah dit : « Son comportement était le Coran ». La moralité éminente,
c’est en réalité prendre l’initiative de se conformer a ce qu’aime Allah avec

110 *Ahmad, Hadiths Numéros, Hadiths Numéros 21354, 21403, 21988 Et 22059. Ce hadith
a été déclaré authentique par Al-"Albani.

111 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.10, P. 658.

112 Sourate Al-Qalam — La Plume, Verset 4.
113 “Thya U ‘Ulimi D-Din de * Aba Hamid Al-Ghazali, Vol.2, P.357-358.
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de la bonne volonté et de [’enthousiasme »'*.

D’autre part, Ibn al-Qayyim écrivit dans son exégése du verset précédent :
« Ibn ‘Abbas et Mujdhid dirent : Et tu es certes le fidéle d’'une religion
supréme, [’Islam, une religion a laquelle Je ne préfere aucune autre. Al-
Hasan a affirmé pour sa part que la moralité éminente représente les regles
de bienséance du Coran. Quant a Qatddah, il dit que ce sont les ordres et les
interdictions que le Prophete transmettait de la part d’Allah. La signification
de ce verset est donc : tu es d’une moralité qu’Allah a choisie pour toi dans
le Coran »'*.

Cheikh Muhammad At-Téhir ibn ‘Achdr écrit a ce sujet: « La moralité
éminente est la moralité la plus noble et représente le comportement humain
le plus parfait car toutes les nobles vertus sont réunies chez le Prophete. En
effet, il se comportait ainsi avec les gens dans toutes les situations. Ainsi, la
moralité éminente est supérieure au bon comportement »''°.

Il poursuivit en écrivant : « Sache que la moralité éminente, qui est le degré
supérieur du comportement, réunit : la religiosite, la connaissance des
verites, l'indulgence, [’équité, la patience face a [’adversité, la gratitude,
la modestie, la sobriété, la chasteté, I’absolution, la générosite, la pudeur,
le courage, une apparence agréable, la circonspection, la solennite, la
miséricorde et le bon traitement d’autrui.

Les vertus sont présentes dans I’ame et elles se manifestent lorsque
I’individu, parle, présente un visage avenant, fait preuve de détermination
ou de sagesse, bouge ou reste immobile, mange ou boit, éduque ceux dont
il a la charge. De plus, le respect que lui vouent les gens et sa réputation
sont également des manifestations de ces vertus.

Concernant les manifestations des vertus du Prophéte, elles correspondaient

114 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, Rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.10, P. 658.

115 Madadiju S-Salikin d’Ibn Al-Qayyim, Vol.2, P.289.
116 At-Tahriru Wa T-Tanwir d’Tbn Achdr, Vol.29, P.64.

-54 -



a toutes celles citées précéedemment en plus de la maniere dont il menait sa
communauté, de son éloquence et de la portée de ses paroles »''".

Les mérites du bon comportement

La législation islamique souligne les mérites suprémes du bon
comportement qui méne au bonheur dans cette vie et dans 1’au-dela. Parmi
ces mérites, nous pouvons citer les suivants :

1. Bien se comporter, s’est se soumettre a I’ordre d’Allah qui dit : € Accepte
ce qu’on t’offre de raisonnable, commande ce qui est convenable et
éloigne-toi des ignorants !¢,

2. Bien se comporter, c’est obéir au Prophete qui ordonna aux musulmans
d’avoir un bon comportement dans de nombreux hadiths, dont celui narré
par Mu’adh ou il dit : « ...ef comporte-toi convenablement avec les gens ».

3. Bien se comporter, c’est prendre exemple sur le Prophéte. En effet,
Allah dit: € En effet, vous avez dans le Messager d’Allah un excellent
modéle [a suivre]... 31,

4. Le bon comportement permet de s’élever sur le chemin de la vertu,
conformément au hadith ou le Prophete dit : « Le serviteur peut atteindre
grdce a son bon comportement le degré de celui qui jetine et prie la nuit »'*°.

5. C’est une des deux raisons suprémes faisant entrer au Paradis
conformément au hadith ou le Prophéte dit: « Les deux raisons suprémes
d’entrer au Paradis sont : la crainte d’Allah et le bon comportement »'?'.

117 At-Tahriru Wa T-Tanwir d’Tbn “Achir, Vol.29, P.65.
118 Sourate Al-"A’raf, Verset 199.
119 Sourate Al-"Ahzab — Les Coalisés, Verset 21.

120 *Abl Dawid, Hadith numéro 4798. Al-"Albani déclara ce hadith authentique dans Silsi-
latu L-"Ahddithi S-Sahthah .

121 At-tirmidhi, Hadith numéro 2004. Ibn Majah, Hadith numéro 4246. Ibn Hibban, Hadith
numéro 476. At-tirmidhi déclara ce hadith bon et étrange.
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6. Bien se comporter permettra d’étre ressuscité prés du Prophéte le Jour
de la Résurrection. Le Prophéte dit en effet : « Ceux que j aime le plus parmi
vous et qui seront les plus proches de moi le Jour de la Résurrection, sont
ceux qui ont le meilleur comportement »'*.

122 At-tirmidhi, Hadith numéro 2018. Ibn Hiban, Hadith numéro 5557. At-tirmidhi déclara
ce hadith bon et étrange.
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Chapitre 2

Les sources de la législation
musulmane

1. ’essence du Noble Coran et son authenticité.
2. Signification et importance de la Sunna.
3. Les moyens par lesquels la Sunna a été préservée.

4. Le statut de la Sunna par rapport au Coran.
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Introduction

e Coran et la Sunna sont les sources de la 1égislation dans la religion
musulmane et ¢’est a partir d’eux que I’on déduit les dogmes, les
préceptes, les régles bienséances et d’autres enseignements.

Tout cela sera présenté d’une fagon claire et détaillée dans les pages

suivantes a travers I’explication de la signification des termes Coran et
Sunna, de leur provenance et d’autres points en rapport avec ces sujets.
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L’essence du Noble Coran
et son authenticité

L’essence du Noble Coran

Définition linguistique du terme Coran (“qur’an”)

Certains linguistes avancent que le mot gur'dn est, a I’image des mots
ghufran, chukran et rujhdn, dérivé selon le mode fu’lan de la racine g-7-"
dont est également issu le mot gira ‘ah (lecture).

Certains autres affirment que le mot gur ‘an n’est issu d’aucune dérivation,
pas méme de la racine g-r-', mais que c’est un nom propre désignant un
des livres d’Allah, a I’'image de la Torah ou des Evangiles.

D’autres encore affirment que le mot quran'®® signifie assemblage dans la
mesure ou il est constitué d’un assemblage de sourates.'*

Définition religieuse du terme Coran

Les savants ont proposé de nombreuses définitions mais parmi les meilleures
et les plus complétes, on trouve celle-ci : « Le Coran est la parole inimitable
d’Allah, révélée au Prophéte Muhammad (%) et transmise de fagcon
ininterrompue par un tres grand nombre de personnes par génération. Par

123 Ndt. Le mot Coran est en arabe lu Qur'An (de la racine O-R-") ou Qurdn (de la racine
O-R-N). Dans ce dernier cas, le mode de dérivation n’est plus Fu ldn mais Fu’dl.

124 Lisanu L- ‘Arab d’Ibn Mandhar, Vol.1, Pp.128-129. Al-Bayadn, Fi ‘Ulimi L-Qur 'An de
Dr. Muhammad Ibn ‘Ali Al-Hasan Et Sulayman Al-Qar’awi, P.3.
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ailleurs, sa récitation est un acte d’adoration »%.

Le fait que le Coran soit la parole inimitable d’Allah signifie que ce n’est
pas la parole d’un étre humain, ni celle d’un djinn, d’un ange ou d’un
prophete. Il s’agit réellement de paroles prononcées par Allah d’une
manieére qui sied a Son statut, Gloire et Majesté a Lui.

Le Coran été révélé au Prophete Muhammad tout comme les Feuillets ont
¢été réveélés a Abraham ("Ibrahim), la Torah a Moise (Misa) et les Evangiles
a Jésus (‘Isa) — paix sur eux tous.

Le fait qu’il ait été transmis de facon ininterrompue par un trés grand
nombre de personnes par génération est spécifique au Coran.

Quant au fait que sa récitation est un acte d’adoration, cela signifie que
réciter un hadith qudsi n’est pas un acte d’adoration méme si ses paroles
sont attribuées a Allah!?5.

Les autres noms du Coran

Allah a attribué de nombreux noms au Coran — plus de cinquante — dont
les plus connus sont :

- Le Livre (al-kitab), du fait qu’il regroupe des récits, des prescriptions et
des informations spécifiques

- Le Rappel (adh-dhikr), car c’est en effet un livre riche en conseils,
avertissements et narrations concernant les communautés antérieures.

- Le Discernement (al-furqdn), car il permet aux croyants de distinguer le
bien du mal et leur confére ainsi force et honneur'#".

125 Al-Bayan, Fi ‘Ulimi L-Qur 'An de Dr. Muhammad Ibn ‘Ali Al-Hasan Et Sulayman Al-
Qar’awi, P.3.

126 Al-Baydn, F1 ‘Ulimi L-Qur’An de Dr. Muhammad Ibn ‘Ali Al-Hasan Et Sulayman Al-
Qar’awi, P.3.

127 Al-Baydn, Fi ‘Ulimi L-Qur'An de Dr. Muhammad Ibn ‘Ali Al-Hasan Et Sulayman Al-
Qar’awi, Pp.5-6.
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L’authenticité du Coran, son importance et le fait qu’il soit dénué de
toute falsification

Le Coran est le dernier des Livres révélés et en constitue le sceau. Il en
est également le plus long, le plus universel et il prévaut sur tous les
Livres précédents. Allah dit en effet dans les versets suivants : € Et sur toi
(Muhmmad) Nous avons fait descendre le Livre avec la vérité, pour
confirmer le Livre qui était 12 avant lui et pour prévaloir sur lui... 2,

Ou bien ils disent : «Il (Muhammad) I’a inventé?». Dis : «Composez
donc une sourate semblable a ceci, et appelez a votre aide n’importe qui
vous pourrez, en dehors d’Allah, si vous étes véridiques» »'2.

€ ...Ce n’est point 12 un récit fabriqué. C’est au contraire la confirmation
de ce qui existait déja avant lui, un exposé détaillé de toute chose, un
guide et une miséricorde pour des gens qui croient 5%,

Les exégeses ont dit a propos des paroles d’Allah € ...et pour prévaloir
sur lui... », que le Coran prévaut sur Les livres précédents, témoigne en
leur faveur et les valide. Ceci signifie qu’il valide dans ces Livres ce qui est
vrai et invalide les falsifications et les modifications. C’est lui qui établit
s’1ls sont abrogés ou maintenus.

C’est pour cela que toute personne fidéle aux Livres précédents et n’ayant pas
renié sa croyance devrait se soumettre au Coran, conformément au verset ou
Allah dit : € Ceux a qui, avant lui [le Coran], Nous avons apporté le Livre,
y croient. Et quand on le leur récite, ils disent : «Nous y croyons. Ceci est
bien la vérité émanant de notre Seigneur. Déja avant son arrivée, nous
étions Soumis» 3. Allah n’acceptera d’un serviteur aucune autre religion
que celle contenue dans le Coran'*2.

128 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 48.

129 Sourate Yiinus — Jonas, Verset 37.

130 Sourate Ytsuf — Joseph, Verset 111.

131 Sourate Al-Qasas — Le Récit, Versets 52-53.

132 “A’lamu S-Sunnati L-Manchirah, Li-‘Tigadi T-Ta lfati N-Ndjiyati L-Mansirah de
Cheikh Hafidh Al-Hakami, P.81-82, Question Numéro 80.
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Cheikh ‘Abdurrahman As-Sa’di a écrit concernant ce méme passage : « Cela
signifie que le Coran contient ce que contenaient les Livres précédents et y
ajoute d’autres injonctions divines et d’autres valeurs. C’est donc le Livre
qui s’inscrit dans la continuité de la révélation présente dans les Livres
précédents, il incite a la suivre et diversifie les moyens d’y parvenir. C’est
également le Livre qui réunit les récits des peuples anciens et futurs, les lois, la
sagesse et des jugements apparaissant dans les Livres précédents. S’il valide
certains de ces éléments issus des Livres précédents alors ils sont valides et
s’il en invalide d’autres, cela signifie qu’ils ont été falsifiés et modifiés car
s’ils provenaient d’Allah, ils ne seraient pas en contradiction avec ce qui est
dans le Coran »'°.

Par ailleurs, le Coran est le dernier message d’Allah a I’attention de
I’humanité et concerne méme les djinns, contrairement aux autres livres
qui étaient adressés a des peuples déterminés et a des périodes déterminées.

Le Coran est en outre préservé de toute modification (ajout ou suppression de
versets) et de toute tentative de falsification. En effet, Allah s’est Lui-méme
chargé de ’en préserver conformément au verset ou I1 dit : € En vérité ¢’est
Nous qui avons fait descendre le Rappel, et ¢c’est Nous qui en sommes
gardien '3, Le Rappel désigne le Coran comme indiqué précédemment.

Les exégeses ont dit a propos de ce verset : « Le Coran est préservé de toute
déformation ou falsification, de tout ajout ou suppression. Personne ne peut
donc y ajouter du faux ni en retirer du vrai »'>.

Le Coran a un immense impact sur les cceurs. En effet, toute personne qui
¢coute attentivement sa récitation ressent un effet extraordinaire méme si
elle ne comprend pas les paroles et ne parle pas un mot d’arabe. C’est ’'un
des miracles du Coran qui démontrent sa grandeur.

133 Taysiru L-Karimi R-Rahman, Fi Tafsiri Kaldmi L-Manndn d’ As-Sa’di, Vol.1, P.490.
134 Sourate Al-Hijr, Verset 9.

135 Zadu L-Masir,Fi ‘llmi T-Tafsir d’Ibn Al-Jawzi, Vol.4, P.384. Fathu L-Qadir » d’Ach-
Chawkani, Vol.3, P.139.
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De plus, le Coran influe grandement sur la destinée des peuples en leur
accordant progres et réussite. C’est en effet par le Coran qu’Allah a fait
de certains Arabes des pionniers en matiere de sagesse et de guidée et fit
d’eux la meilleure communauté humaine alors qu’avant, ils se débattaient
dans les ténébres de 1’ignorance.

On peut citer parmi les caractéristiques du Coran le fait que ses merveilles
ne tarissent pas et que sa lecture répétée ne provoque pas d’ennui. En effet,
plus on le lit et plus on éprouve du plaisir. De plus, Allah a facilité son
apprentissage et sa mémorisation. C’est pour cela que de nombreux enfants
musulmans le connaissent par cceur. Il se distingue également par le fait qu’il
contient les jugements les plus équitables, les plus importants, les plus nobles
et les plus universels. Aucun sujet, important ou insignifiant, n’est négligé par
le Coran qui le traite dans sa globalité et en détail. Toute personne équitable
et raisonnable, fiit-elle non musulmane, peut témoigner de cela'“’.

Dans le sous-chapitre suivant, I’importance du Coran et sa grandeur seront
explicitées puisqu’il sera question du caractere miraculeux du Coran.

136 Al-Bayan, Fi ‘Ulimi L-Qur an de Dr. Muhammad Ibn ‘Ali Al-Hasan et Sulayman AL-
Qar’awi, pp.9-26.
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Signification et importance
de la Sunna

ignification de 1a Sunna

Définition linguistique
Le mot sunnah désigne en arabe la méthode et la voie. Labid ibn Rabi’ah™"
dit dans sa célebre mu’allagah : « Il est d’une tribu dont les ancétres ont
montré la voie et tout peuple suit une voie ainsi qu’'un guide »'**.

D’autre part, Ibn Mandhr écrivit : « Le mot sunnah désigne la voie suivie,
qu’elle soit bonne ou mauvaise »'°.

Définition religieuse de la Sunna

Lorsque 1’on parle de Sunna dans la religion musulmane, on désigne par
ce terme ce que le Prophete a ordonné, défendu ou recommandé, par des
paroles ou des actes.

C’est pour cela que lorsqu’on débat sur un sujet religieux, on invoque le
Noble Coran et les nobles hadiths comme arguments.

Cependant, méme dans le vocabulaire religieux, le sens du mot Sunna
différe selon la discipline envisagée.

137 Ndt. C’¢était un célebre poéte préislamique, Auteur de ['une des sept ou dix Mu allaqdt
(Pluriel De Mu’allagah) considérées comme les meilleurs poémes arabes.

138 Divan de Labid Ibn Rabi’ah, P.179.
139 Lisanu L-‘Arab d’Ibn Mandhdr, Vol.13, P.225.
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Ce qui nous intéresse dans le contexte de cet exposé, c’est de connaitre le sens
de ce mot chez les spécialistes du hadith, étant donné que les hadiths sont la
deuxieme source de la législation islamique!*°.

Par conséquent, la définition de la Sunna retenue ici est la suivante : La Sunna
est tout ce dont nous avons hérité du Prophete () en termes de paroles, actes,
approbations, caractéristiques physiques ou morales et conduite avant et aprés
le début de la Révélation'*'. La Sunna est alors un synonyme des hadiths si on
la considere d’apres cette définition.

Les paroles héritées du Prophéte sont les hadiths. Ils regroupent les propos
tenus a différentes occasions ainsi que les jugements, les dogmes et les régles
de bienséance de I’Islam tels qu’il les a énoncés, comme lorsque le Prophete
a dit « Les ceuvres ne valent que par leurs intentions »'*2.

Ses actes nous sont connus par les Compagnons — qu 'Allah soit satisfait
d’eux. lls incluent la mani¢re dont le Prophéte faisait ses ablutions,
accomplissait ses prieres et ses rites, comment il jetinait, etc.

Concernant les approbations, elles désignent les actes accomplis par des
Compagnons que le Prophéte a approuvés, par le silence, par son absence
de reproche, par son acquiescement explicite ou par son adhésion. Ainsi,
les actes des Compagnons approuvés de cette maniere par le Prophéte sont
considérés comme ayant été¢ accomplis par lui.

On peut citer comme exemple le fait qu’il ne dit rien ni n’exprima aucun
reproche lorsqu’il vit des Abyssins danser avec leurs lances dans la mosquée!*®.

Les caractéristiques physiques comprennent tout ce qui participait a
I’apparence du Prophéte comme la rougeur qui colorait son visage, sa
taille, son teint et son sourire.

140 Al-Mukhtasaru L-Wajizu Fi ‘Ilmi L-Hadith de Dr. Muhammad Ajjaj Al-Khatib, P.15.

141 As-Sunnatu Wa Makdanatuhd Fi T-Tachri’i L-"Islamiyy de Dr. Mustafa As-Siba’i, P.59
Al-Mukhtasaru L-Wajizu Fi ‘[Imi L-Hadith de Dr. Muhammad ‘Ajjaj Al-Khatib, P.16.

142 Al-Bukhari Hadith numéro 1. Muslim, Hadith numéro 1907 (Les ceuvres ne valent que
par leur intention)

143 Al-Bukhari Hadith numéro 4938. Muslim, Hadith numéro 892.

-68 -



Les caractéristiques morales désignent ses vertus et ses qualités.

L’expression « avant le début de la Révélation » indique que son
comportement avant le début de la Révélation fait aussi partie de la Sunna.

Il en est de méme a plus forte raison pour la période débutant avec la Révélation
car il est devenu notre guide, lui dont Allah dit qu’il est un exemple pour nous
dans le verset suivant : € En effet, vous avez dans le Messager d’Allah un
excellent modéle [a suivre], pour quiconque espére en Allah et au Jour
dernier et invoque Allah fréquemment §144 145,

L’importance de la Sunna et sa place dans la législation islamique

La Sunna (tradition ou voie prophétique) est la deuxiéme source de la
législation islamique et fait partie intégrante du Rappel et de la Révélation
qu’Allah se chargea de préserver, conformément au verset ou il dit: € En
vérité c’est Nous qui avons fait descendre le Rappel, et c’est Nous qui en
sommes gardien 514,

Cette promesse et cette assurance incluent la préservation du Coran et de la
Sunna. Celle-ci explique d’ailleurs le Coran et constitue la sagesse révélée,
conformément au verset ou Allah dit : € Allah a fait descendre sur toi le
Livre et la Sagesse, et t’a enseigné ce que tu ne savais pas %",

Ibn Hazm — quAllah lui fasse miséricorde — écrivit : « La Révélation venant
d’Allah est de deux sortes : Une Révélation récitée, composée d’une manicre
inimitable qui est le Coran. La deuxiéme est aussi transmise sous la forme
d’une narration, mais sa forme n’est pas immuable et elle ne fait pas 1’objet
d’une récitation. Il s’ agit des récits de la vie du Prophéte qui explicitent ce que
veut Allah de nous. Allah dit en effet : € ...pour que tu exposes clairement

144 Sourate Al-'Ahzab — Les Coalisés, Verset 21.

145 « As-Sunnatu Wa Makdnatuha Fi T-Tachri’i L-"Islamiyy » de Dr. Mustafa As-Siba’i,
P.59-60. « Al-Mukhtasaru L-Wajizu FT ‘Ilmi L-Hadith » de Dr. Muhammad °Ajjaj Al-Khatib,
P.15-17.

146 Sourate Al-Hijr, Verset 9.
147 Sourate An-Nisa® - Les Femmes, Verset 113.
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aux gens ce qu’on a fait descendre pour eux... 114,

Dire que le Coran et la Sunna sont préservés par Allah ne signifie pas qu’il
n’y ait pas de par le monde des individus désireux de porter atteinte a leur
intégrité. Des corrupteurs de ce genre ont toujours existe.

Dire que le Coran et la Sunna sont préservés signifie plutdt qu’Allah a
confié a des savants de cette communauté la mission de traquer et invalider
les ajouts et les suppressions dans le Coran et la Sunna.

Ibn Taymiyyah écrivit a ce propos : « L’Islam est préserve par Allah et comme
les mots du Coran sont préserves et transmis de facon continue par un grand
nombre de narrateurs a chaque génération, personne n’a eu le projet d’y
ajouter ou d’en supprimer une partie contrairement aux Livres précédents.
Allah dit en effet : € En vérité ¢’est Nous qui avons fait descendre le Rappel,
et c’est Nous qui en sommes gardien '*°. En revanche, nombreux sont ceux
qui ont tenté de falsifier des hadiths, d’en modifier le sens par [’ajout ou la
suppression de mots ou en mentant a propos des termes du hadith ou de la
chaine de narration. Mais Allah a suscité des personnes pour préserver la
Sunna, la protéger et invalider la falsification des fanatiques, |'usurpation
des faussaires et [’interprétation erronée des ignorants. Ces savants ont
alors mis en évidence ce que ces individus avaient introduit dans la Sunna et
dénoncé les falsificateurs »*°'.

Ibn Taymiyyah a également écrit : « Toute erreur dans [’exégese du Coran,
dans la transmission d’un hadith ou de son explication est corrigée par des
personnes de la communauté qu’Allah a préparées et qui avancent ainsi les
preuves mettant en lumiere les erreurs et les mensonges. Cette communauté
ne se réunira pas autour d’un égarement et il y aura toujours en son sein
un groupe qui détiendra la vérité jusqu’au jour de la Résurrection. En effet,
aucun autre Prophéte ne sera envoyé et aucun autre Livre ne sera révélé

148 Sourate An-Nahl — Les Abeilles, Verset 44.

149 “Ahkamu L-"Ihkam, FT "Usuli L-"Ahkam d’Ibn Hazm, Vol.1, P.440.
150 Sourate Al-Hijr, Verset 9.

151 Ar-Radu ‘Ald L-Bakriyy » d’Ibn Taymiyyah, Vol.1, P.171.
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contrairement aux communautés précédentes a qui , lorsqu’elles s 'égaraient,
Allah envoyait un prophéte pour leur enseigner et enjoindre certaines choses
et leur en interdire d’autres. Comme il n’y aura pas d’autre prophete apres
Muhammad (:£), Allah s’est engagé a préserver ce qu’ll a révélé comme
Rappel et a ne pas réunir cette communauté autour d’un égarement. Mieux
encore, Il a suscité dans cette communauté a chaque époque des savants et
des connaisseurs du Coran pour préserver Sa religion »'>°.

Il apparait donc que le Coran est la premiere source de législation dans
I’Islam a travers le dogme, les lois et les valeurs qu’il prescrit car il est
la parole inimitable d’Allah, révélée au Prophete par ’intermédiaire de
I’ Ange digne de confiance Gabriel, transmise telle quelle de fagon continue
par un grand nombre de narrateurs a chaque génération, dont la récitation
est un acte d’adoration et qui se présente sous la forme d’un livre dont les
pages sont reliées.

D’autre part, tout ce qui provient du Prophéte —autre que le Coran— comme
explication du dogme, détail des jugements religieux, mise en application
de ce que contient le Noble Coran, et comme hadiths est révélé par Allah
ou résulte de décisions infaillibles prises par le Prophéte.

Ainsi, la Sunna fait partie de la Révélation. Le Coran est la Révélation dont
la récitation est un acte d’adoration alors que la récitation de la Sunna n’est
pas un acte d’adoration. Sa fonction est d’expliquer ce que veut Allah de nous
conformément au verset ou Il dit s’adressant au Prophéte : € ...pour que tu
exposes clairement aux gens ce qu’on a fait descendre pour eux... 3%,

Le Coran est donc la premiére source de législation dans I’Islam et la Sunna la
deuxiéme. Ces deux sources vont de pair et un musulman ne peut comprendre
I’Islam qu’en se référant aux deux. De méme, un savant ne peut faire I’impasse
sur I’'une des deux sources dans le cadre de ses études'™.

152 Al-Jawdbu S-Sahih, Li-Man Baddala Dina L-Masth d’Tbn Taymiyyah, Vol.3, P.9.
153 Sourate An-Nahl — Les Abeilles, Verset 44.

154 ‘I’lamu L-Muwaqqi’in d’Ibn Al-Qayyim, Vol.1, P.48. Al-Mukhtasaru L-Wajizu Fi ‘llmi
L-Hadith de Dr. Muhammad ‘Ajjaj Al-Khatib, P.29.
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Les arguments étayant le fait que la Sunna fait office de preuve

On pourrait se demander quelle est la preuve qu’il est obligatoire d’ceuvrer
en conformité avec les agissements du Prophéte et que la Sunna est
réellement une des sources de la législation. Il existe de nombreuses
preuves qui répondent a cette question et qui réfutent son présupposé,
parmi lesquelles les suivantes :

a. L’obligation de croire au Prophete

Parmi les exigences de la foi figure le fait de croire et d’accepter tout ce qui
provient du Prophéte s’agissant de religion. En effet, Allah a choisi et ¢lu
les messagers parmi Ses serviteurs afin qu’ils leur transmettent Sa religion.
Allah dit dans les versets suivants : € ...Allah sait mieux ou placer Son
message... 1%

...N’incombe-t-il aux messagers sinon de transmettre le message en
toute clarté ? 515,

O les croyants ! Soyez fermes en votre foi en Allah, en Son messager,
au Livre qu’ll a fait descendre sur Son messager, et au Livre qu’ll a fait
descendre avant... $157,

¢ ...Croyez donc en Allah, en Son messager, le Prophéte illettré qui
croit en Allah et en Ses paroles. Et suivez-le afin que vous soyez bien
guidés... 1%,

Ces versets ordonnent clairement d’ceuvrer conformément aux actes du
Prophéte et de le prendre pour exemple. Ceci est appuyé par ce qu’a écrit
I’imam Ach-Chafi’i a propos du dernier verset cité : « Allah a fait de la
croyance en Sa divinité et en Son Messager ce qui marque [’entrée de la foi,
et cette entrée dans la foi est la premiere étape essentielle qui est suivie de

155 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, Verset 124.
156 Sourate An-Nahl — Les Abeilles, Verset 35.

157 Sourate An-Nisa® - Les Femmes, Verset 136.
158 Sourate Al-'A’raf, Verset 158.
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toutes les autres »'™.

b. Le Noble Coran

Le Noble Coran contient de nombreux versets répondant a la question
posée car ils ordonnent explicitement d’obéir au Prophete. Allah dit en
effet : € O les croyants ! Obéissez a Allah, et obéissez au Messager et
a ceux d’entre vous qui détiennent le commandement. Puis, si vous
vous disputez en quoi que ce soit, renvoyez-le a Allah et au Messager,
si vous croyez en Allah et au Jour dernier. Ce sera bien mieux et de
meilleure interprétation (et aboutissement) '

Renvoyer quelque chose a Allah, c’est se référer au Coran et renvoyer
quelque chose au Messager, c’est se référer a la Sunna. Allah dit également :
...Prenez ce que le Messager vous donne : et ce qu’il vous interdit,
abstenez-vous en... %,

Et 6 combien est éloquent le verset suivant a ce sujet : € Non!... Par
ton Seigneur ! Ils ne seront pas croyants aussi longtemps qu’ils
ne t’auront demandé de juger de leurs disputes et qu’ils n’auront
éprouvé nulle angoisse pour ce que tu auras décidé, et qu’ils se
soumettent complétement [a ta sentence] %%,

c. Les hadiths
Le Prophéte (4) a dit : « Quiconque m’ obéit obéit a Allah et quiconque me
désobéit, désobéit a Allah »'%°.

Il a également dit: « Je vous ai laissé deux choses, si vous vous y
accrochez, vous ne vous égarerez pas : le Livre d’Allah et la Sunna de Son
Messager »'%*.

159 Ar-Risalah d’Ach-Chafi’i, P.75, paragraphe 239.

160 Sourate An-Nisa" - Les Femmes, Verset 59.

161 Sourate Al-Hachr — ’Exode, Verset 7.

162 Sourate An-Nisa" - Les Femmes, Verset 65.

163 Al-Bukhari, Hadith numéro 957.

164 Al-Mustadrak d’Al-Hakim, Hadith numéro 318. Ce hadith a été déclaré authentique par
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Dans un autre hadith, il dit encore : « Suivez ma tradition et celle des
successeurs bien droits et bien guidés. Accrochez-vous a cette tradition,
mordez-y avec vos molaires »'%°.

Ces hadiths démontrent ainsi que le Prophéte a recu une double révélation
divine, le Coran et la Sunna, qu’il est obligatoire de s’y conformer et de
considérer de manicre équivalente ce qui est ordonné par le Coran et la
Sunna.

D’autre part, le Prophete a mis en garde ceux qui ont refusé de lui obéir
et condamné ceux qui délaissent ses paroles en prétendant se conformer
uniquement au Coran. On rapporte en effet d’Al-Migdam ibn Ma’di Karib
que le Prophéte a dit : « Je ne veux pas trouver ['un de vous adossé a son
fauteuil et lorsque ['un de mes ordres lui parvient, il dit : Je ne sais pas ce
que c’est, nous avons déja un Livre. Sachez que j’ai recu le Livre et son

équivalent (a savoir la Sunna) »'%.

d. L’unanimité

Les musulmans s’accordent a I’'unanimité pour affirmer qu’il est obligatoire
de se conformer a la Sunna par obéissance a Allah et au Messager digne de
confiance car c’est une source de législation d’aprés ce que dit Allah dans
Son Noble Livre.

De plus Allah a confirmé que le Prophéte ne suit que ce qui lui a été
révélé lorsqu’ll dit : € Dis-[leur] : «Je ne vous dis pas que je détiens
les trésors d’Allah, ni que je connais I’Inconnaissable, et je ne
vous dis pas que je suis un ange. Je ne fais que suivre ce qui m’est
révélé». Dis : «Est-ce que sont égaux I’aveugle et celui qui voit? Ne

Al-"Albani.
165 *Abt Dawid, Hadith numéro 4607. At-tirmidhi, Hadith numéro 2676. At-tirmidhi décla-

ra ce hadith bon et authentique.

166 “Abl Dawld, Hadiths Numéros 4604 et 4605. Al-"Albani déclara ce hadith authentique
dans Sahihu "Abi Dawid , hadith numéros 3848 Et 3849.

-74 -



réfléchissez-vous donc pas?» 367 168,

Par ailleurs, Allah met en garde contre le fait de désobéir au Prophete
lorsqu’ll dit : € ...Que ceux, donc, qui s’opposent a son commandement
prennent garde qu’une épreuve ne les atteigne, ou que ne les atteigne
un chitiment douloureux »'%°.

Il dit également a ce sujet : € Non!... Par ton Seigneur ! Ils ne seront
pas croyants aussi longtemps qu’ils ne t’auront demandé¢ de juger de
leurs disputes et qu’ils n’auront éprouvé nulle angoisse pour ce que tu
auras décidé, et qu’ils se soumettent complétement [a ta sentence] »'7°.

Allah a également ordonné de s’en remettre au Prophéte et d’étre satisfait
de son jugement lorsqu’ll dit : € ...Puis, si vous vous disputez en quoi
que ce soit, renvoyez-le a Allah et au Messager.... '\,

Les savants sont unanimes pour dire qu’apres la mort du Prophete, il faut
s’en remettre a la Sunna. Ces versets sont donc la preuve ultime qu’il est
interdit d’aller a ’encontre des ordres du Prophéete.

Voyez donc comment le Prophéte met en garde ceux qui lui désobéissent
contre les troubles que sont I’associationnisme ou 1’égarement et contre le
chatiment douloureux.

Voyez comment il fit le serment qu’ils ne sont pas croyants s’ils ne s’en
remettent pas a son jugement lors de tout conflit survenant entre eux et
s’ils ne se soumettent pas pleinement a ce jugement.

167 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, Verset 50.

168 Al-Mukhtasaru L-Wajizu Fi ‘[lmi L-Hadith de Dr. Muhammad °Ajjaj Al-Khatib,
Pp.30-33.

169 Sourate An-Nir — La Lumiére, Verset 63.
170 Sourate An-Nisa® - Les Femmes, Verset 65.

171 Sourate An-Nisa® - Les Femmes, Verset 59.
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Cet avertissement et cette menace suffisent a remettre sur le droit chemin

celui qui délaisse la Sunna apres avoir compris son statut, que ce refus

découle de I’insouciance, du mépris ou d’autre chose! "%,

172 "Akhbdru L-"Ahddi Fi L-Hadithi N-Nabawiyy de Dr. ‘Abdullah Ibn Jabrin, Pp.17-18.
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Les moyens par lesquels la Sunna
a été preéservee

ous avons vu que la Sunna fait partie de la Révélation et du Rappel

qu’Allah a promis de préserver et cette préservation se manifeste

par le fait qu’Allah a assisté les musulmans dans le soin qu’ils lui
portaient. En effet, Il a suscité des hommes qui ont étudié la Sunna avec
soin et distingué ce qui est authentique de ce qui est inventé. Elle fut ensuite
transmise de génération en génération et demeura la référence a laquelle
les musulmans revenaient dans tous les domaines de leur religion. Ils ont
pu ainsi ceuvrer conformément a ce qu’elle contient, lui rester fidéles et
la préserver afin de prendre exemple sur le Prophéte de la meilleure des
fagons!™. Cette idée sera développée dans les trois points suivants.

Ce qui a été rapporté a propos du respect de la Sunna et du mérite des
hadiths ainsi que des savants en hadith

Sachant que la Sunna est une source de législation, qu’elle provient du
Prophete, qu’Allah ordonna aux croyants de révérer et de respecter le
Prophete et qu’ll fit ’¢loge de ceux qui baissent la voix en sa présence,
il n’est pas étonnant que la Sunna soit aussi sacrée que celui dont elle
provient. C’est pour cette raison entre autres que les savants respectent et
réverent la Sunna. Voici dans ce qui suit quelques exemples de ce respect :
1. ‘Amr ibn Maymin rapporte d’Ibn Mas’0id qu’un jour, il narra un hadith
et au moment ou il prononga « Le Prophete dit », il fut pris de malaise et je
vis la sueur couler de son front. Dans une autre version du récit, il dit : « je

173 Al-Mukhtasaru L-Wajizu Fi ‘Ilmi L-Hadith de Dr. Muhammad °Ajjaj Al-Khatib, P.33.
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vis ses yeux s’emplirent de larmes et ses jugulaires saillir ».

2. Lorsque I’on citait un hadith en présence d’Ibn Sirin alors qu’il riait, il
redevenait aussitot sérieux et adoptait une attitude humble.

3. L’imam Malik était encore plus connu pour le respect qu’il vouait a la
Sunna. En effet, lorsqu’il projetait d’enseigner des hadiths, il se lavait,
se parfumait, mettait des vétements neuf, se coiffait avec un turban puis
il s’asseyait avec humilité sur I’estrade et on ne cessait de faire briler de
I’encens pour lui jusqu’a ce qu’il finisse d’enseigner les hadiths. Il disait
a ce propos : « J'aime accorder de l'importance aux paroles du Prophete
(#) ». De plus, il détestait réciter des hadiths en étant debout ou dans la
précipitation. C’est le juge ‘Iyad qui rapporta ces anecdotes dans son livre
ach-Chifa" '™,

Par son comportement, Malik témoignait sa considération envers celui
dont provient la Sunna, par respect pour les plus nobles paroles — apres
celles d’Allah — qu’elle contient!".

Allah nous a incités a apprendre la science, a faire I’éloge des savants et
Il les a évoqués a plusieurs reprises. Il a en effet associ€ leur témoignage
sur Son Unicité a Son propre témoignage ainsi qu’a celui des anges et a
indiqué qu’eux seuls Le craignaient véritablement. De plus, il a souligné
leur supériorité sur les ignorants! 6.

Pour sa part, le Prophéte a également incité les croyants a apprendre la

174 Ach-Chifa" du Juge ‘Iyad, Vol.2, P.43.
175 "Akhbdru L-"Ahddi Fi L-Hadithi N-Nabawiyy de Dr. ‘Abdullah Ibn Jabrin, P.19.

176 Allah dit en effet dans les versets suivants : € Allah Atteste, Et Aussi Les Anges Et
Les Doués De Science, Qu’il N’y A Point De Divinité A Part Lui, Le Mainteneur De La
Justice. Point De Divinité A Part Lui, Le Puissant, Le Sage » [Sourate Al-“Imréan — La
Famille De ‘Imran, Verset 18].

¢ ...Parmi Ses Serviteurs, Seuls Les Savants Craignent Allah... } [Sourate Fatir — Le
Créateur, Verset 28].

¢ Dis : «Sont-IIs Egaux, Ceux Qui Savent Et Ceux Qui Ne Savent Pas?» » [Sourate Az-
Zumar — Les Groupes, Verset 9].
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science, désignant les savants comme les héritiers des prophétes ; il a
aussi dit que les anges baissent leurs ailes devant les étudiants en science
religieuse et d’autres choses encore!’’.

Ainsi, quiconque se préoccupe des hadiths, les apprend et les enseigne
aura droit a la part la plus importante de 1’¢loge consacré aux savants. Cet
honneur suffit a ceux qui s’engagent dans cette voie. En effet, dédier sa vie
a ’apprentissage et I’enseignement de la Sunna est plus méritoire que de
s’occuper a accomplir des adorations surérogatoires car par la Sunna, on
explique le Coran, on faire vivre la tradition prophétique et on continue a
prendre le Prophete pour exemple dans la diffusion de I’Islam, méme si
on n’acquiert comme mérite que la fréquence de la priere sur le Prophéte
qui est grandement rétribuée. Le Prophéte dit en effet: « Les gens qui
meriteront le plus d’étre aupres de moi le Jour de la Résurrection sont qui

prient sur moi le plus souvent »'"®.

De plus, on mérite d’étre récompensé comme 1’a souhaité le Prophéte.
En effet, il dit dans un hadith narré par Zayd ibn Thabit et d’autres
Compagnons : « Qu’Allah réjouisse un serviteur qui entend mes paroles,
les comprend et les met en application telles qu’il les a entendues »'"°,

Enfin, on obéit a son ordre car il dit : « Faites parvenir de moi ne serait-ce
qu 'un verset »'%°.

L’importance que les prédécesseurs accordaient aux hadiths

Connaissant I’importance de la science religieuse, les Compagnons
veillerent a la recueillir du Prophéte et par conséquent, ils étaient souvent
a ses cotes et préféraient rester en sa compagnie plutot que de s’occuper de
leurs biens et de leur subsistance. Il arrivait méme que certains, lorsqu’ils

177 *Ahmad, Hadith numéro 18095. *Abtu Dawid, Hadith numéro 364 1. At-tirmidhi, Hadith
numéro 2823. Ce hadith a été narré par *Abl Ad-Darda’.

178 At-tirmidhi, Hadith numéro 484. I1 dit que ce hadith est bon et étrange.

179 *Ahmad, Hadiths Numéros 13350 Et 16754. “Abl Dawid, Hadith numéro 3660. At-tir-
midhi, Hadith numéro 2795.

180 Al-Bukhari, Hadith numéro 3461. *Ahmad, Hadiths Numéros 6486, 6888 et 7006.
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devaient s’absenter, demandent a d’autres d’assister a ses assemblées afin
de leur raconter ce qui s’y était passé, a I’image de la demande que fit
‘Umar ibn al-Khattab a son voisin'®!.

Le Prophete atteignit le rang d’exemple supréme dans 1’enseignement a
ses Compagnons et I’art de leur faire comprendre le sens de ses paroles.
I1 usait ainsi de divers moyens d’explication comme I’exposé, le débat,
la métaphore et la répétition. Ses Compagnons apprenait de lui en toutes
situations : dans les assemblées, a la mosquée et lors des voyages.
Lorsqu’Allah reprit son ame, il leur avait appris tout ce dont ils avaient
besoin. Méme ses ennemis parmi les polythéistes témoignerent de cela.
En effet, Muslim rapporta de Salméan Al-Farisi qu’un polythéiste lui dit :
« Votre Prophéte vous a tout appris, méme comment faire vos besoins »'%2.

Apres la mort du Prophete, ses Compagnons prirent conscience que
la science qu’ils hériterent de lui était un dépdt dont ils avaient la
responsabilité et qu’ils étaient tenus de la rendre accessible aux gens afin
de ne pas étre exposés a la menace d’Allah. En effet, Allah dit : € Certes
ceux qui cachent ce que Nous avons fait descendre en fait de preuves et
de guide aprés I’exposé que Nous en avons fait aux gens, dans le Livre,
voila ceux qu’Allah maudit et que les maudisseurs maudissent ',

Par la suite, les disciples des Compagnons surent étre a la hauteur de
cette responsabilité et apprécier cette science a sa juste valeur, ce qui
les incita a ’apprendre puis a I’enseigner. Ils consacraient ainsi leurs
assemblées a la récitation des hadiths ; la collecte de hadiths était leur
principale préoccupation, pour laquelle ils enduraient maintes épreuves et
se déplagaient parfois treés loin de chez eux. On rapporte qu’lbn ‘Abbas a
dit : « Lorsque je savais qu’'un Compagnon connaissais un hadith que je
ne connaissais pas, je me rendais chez lui et si j’arrivais lorsqu’il faisait
la sieste, je restais a sa porte, alors que le vent soufflai du sable sur mon

181 Al-Bukhari, Hadith numéro 89.
182 Muslim, Hadith numéro 262.
183 Sourate Al-Baqarah — La Vache , Verset 159.
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visage, jusqu’a ce qu’il se réveille »'**.

De méme, Jabir est célébre pour avoir voyagé jusqu’en Syrie pour
apprendre un seul hadith de ‘Abdullah ibn "Unays!®.

Quant a "Abl "Ayylb, il voyagea de Médine jusqu’en Egypte afin de
rapporter un seul hadith que lui narra ‘Ugbah ibn ‘Amir!#6.

Apres avoir appris un hadith, ces Compagnons le partageaient avec les
autres afin de s’assurer de son authenticité et il arrivait méme que certains
le répetent longtemps afin de ’apprendre par cceur a I’image de "Abu
Hurayrah qui, selon Ibn Jurayj et d’autres narrateurs, consacrait une partie
de la nuit a I’étude des hadiths afin de les mémoriser!'®’.

Allah avait accordé aux disciples des Compagnons une mémoire bien
supérieure a celle des savants des générations ultérieures et on rapporte
a ce propos des récits extraordinaires'®®. Certains s’aidaient de I’écriture
afin de mémoriser efficacement.

Dans I’ensemble, nous savons que nos prédécesseurs ont accordé aux
hadiths le soin et I’intérét nécessaires, et que c’est par ce moyen qu’Allah
préserva cette religion et ses sources. Qu’Allah leur fasse donc miséricorde
et qu’Il les rétribue de la meilleure des fagons pour avoir servi I’Islam!®’,

Les efforts des savants de la Sunna pour préserver les hadiths
A la fin de I’époque des Compagnons sont apparues des personnes qui

184 Al-Mustadrak d’Al-Hakim, Hadith numéro 363.
185 *Ahmad, Hadith numéro 16042.

186 Jdami'u Baydni L-‘Ilmi Wa Fadluh d’Ibn ‘Abdilbarr, Vol.1, P.112. Ibn ‘Abdilbarr rap-
porta de nombreux récits a ce sujet.

187 Voir La Fiche Biographique de "Abt Hurayrah Dans 4/-Biddyatu Wa N-Nihdyah, Vol.8,
P.199 Et d’autres ouvrages.

188 Voir les fiches biographiques consacrées a 'AblG Hurayrah, Qataddah, Ac-Cha’bi et
d’autres dans Tahdhibu T-Tahdhib et d’autres ouvrages.

189 “Akhbdru L-"Ahddi Fi L-Hadithi N-Nabawiyy de Dr. ‘Abdullah Ibn Jabrin, Pp.21-22.
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attribuaient sciemment des paroles mensongeres au Prophete malgré les
menaces et les avertissements contre cette dérive'”’. La plupart de ceux
qui inventaient des hadiths et les plus célebres étaient des athées qui se
convertirent a I’Islam pour camoufler leur véritable dessein : corrompre le
dogme et faire douter les gens de I’Islam.

D’autres dont Allah dit : € ...parmi ceux qui ont divisé leur religion et
sont devenus des sectes... »!°! avaient comme motivation leur fanatisme
et leur allégeance a leurs tribus et a leur pays.

La troisieme catégorie de faussaires est constituée d’affabulateurs qui
recherchaient la célébrité a travers la variété et I’étrangeté de leurs histoires,
et y introduisaient tout ce qui était a méme de frapper 1’auditoire..

Cependant, lorsque les savants en hadith ressentirent ce danger, ils lui firent
face par des moyens a méme de le neutraliser et les hadiths prophétiques
ont été protégés de toute fausseté.

Ces savants ont posé¢ des régles et mis en place des méthodes grace
auxquelles la Sunna fut préservée. Elle devint alors une science constituée
que les générations se transmettent telle qu’elle était connue a 1’époque
du Prophéte. Parmi les régles établies en science du hadith figurent les
suivantes :

1. Exiger des chaines de narration et nommer les narrateurs

C’est une caractéristique propre a cette communauté et c’est grace a elle
que I’on connait I’origine du hadith ainsi que la fiabilité de ses narrateurs.
On peut ainsi juger, en ayant ces données, de I’authenticité du hadith.
‘Abdullah ibn al-Mubarak : « La chaine de narration est partie intégrante
de la religion car sans elle, n’importe pourrait dire n’importe quoi »'%.
De fait, beaucoup de faussaires cessérent d’inventer des hadiths par

190 Le Prophete dit Par Exemple : « Quiconque ment sciemment a propos de moi doit s at-
tendre a avoir une place en enfer ». Al-Bukhari, Hadith numéro 1129. Muslim, Hadith nu-
méro 3.

191 Sourate Ar-Riim — Les Romains, Verset 32.

192 Muslim, Hadith numéro 5.
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peur d’étre démasqués, ce qui aurait détruit leur prestige aupres de leurs
admirateurs.

2. Evaluer la fiabilité des narrateurs et vérifier leur capacité & assumer
la responsabilité de transmettre la Sunna. Les savants ont émis un avis
critique sur ces personnes dans l’intérét de la communauté car ces
narrateurs se sont appropri¢ un domaine faisant partie de la religion. Cette
critique ne reléve donc pas de la médisance.

3. Vérifier que les hadiths sont correctement appris et les transmettre
a ceux qui sont capables de faire de méme. En effet, un savant en hadith
ne rapportait un hadith que lorsqu’il le connaissait correctement. D’autre
part, il ne le transmettait qu’a des personnes qui méritaient de le recevoir et
s’abstenait d’en faire part aux faibles d’esprits et a ceux qui sont esclaves
de leurs passions.

Ces régles permirent de purifier les hadiths des éléments inventés de
toutes pieces et les menteurs furent clairement identifiés et démasqués. Ils
renoncerent a leurs desseins et laissérent la place aux vrais savants. Sufyan
Ath-Thari disait a ce propos: « Allah ne couvre pas une personne qui ment
a propos des hadiths ».

On fit également remarquer un jour a Ibn al-Mubarak que des hadiths
avaient ¢€té inventés de toutes picces et il répondit : « Il y a des savants
pour s’en occuper car Allah dit: ¢ En vérité c’est Nous qui avons fait
descendre le Rappel, et ¢’est Nous qui en sommes gardien »'%°.

Cesdeux anecdotes furentrapportées par As-Sakhawidans Fathu [-mughith
ainsi que par d’autres savants'*,

A propos de la transcription des hadiths
Dans certains hadiths, le Prophéte a défendu a ses Compagnons de mettre

193 Sourate Al-Hijr, Verset 9.

194 Fathu L-Mughith d’As-Sakhawi, Vol.1, P.30. "Akhbdru L-"Ahddi Fi L-Hadithi N-Na-
bawiyy de Dr. ‘Abdullah Ibn Jabrin, Pp.22-24.
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la Sunna par écrit. Cependant, on trouve d’autres hadiths ou il le permit
expressément a certains!'®®, Il serait erroné de croire que la défense d’écrire
les hadiths prouve que la Sunna n’a pas force de preuve comme certains
pervers le prétendirent. Il serait également erron¢ de la justifier uniquement
par la rareté des outils d’écriture et des scribes car parmi les Compagnons
et leurs enfants, beaucoup savaient écrire!,

La justification la plus crédible est que la défense de transcrire les hadiths
concerne les débuts de 1’Islam, ou il était important que les Compagnons
se consacrent a apprendre le Coran. Quant aux hadiths, ils pouvaient les
apprendre a force de fréquenter le Prophéte.

Une autre justification crédible serait qu’il était défendu d’écrire le Coran
et les hadiths sur un méme feuillet par crainte que les ignorants ne les
confondent. L’autorisation aurait donc été accordée a ceux qui étaient a
I’abri de commettre cette faute, comme ‘Abdullah ibn ‘Amr, et utilisée
en cas de nécessité comme lorsqu’il ordonna a ‘Abdullah d’écrire a “Abi
Chat'¥7.,

De plus, il est connu que le Prophete fit écrire plusieurs lettres a certaines
personnes avec qui il avait conclu un pacte a certaines occasions. Il envoya
¢galement des missives a des souverains de son époque afin de les inviter
a I’Islam!“®. Tout ceci constitue des preuves de licéité de transcrire ce qui
est considéré comme des hadiths.

195 Le Prophéte a dit : « N’écrivez pas de ce que je dis autre chose que le coran », Muslim,
Hadith numéro 3004 D’apres "Abt Sa’id. D’autre Part, Il permit a ‘Abdulléh Ibn ‘Amr Ibn
Al-*As de transcrire ses paroles (Al-Bukhari, Hadith numéro 113) Et il remit a ‘Ali un feuillet
sur lequel étaient transcrites ses paroles (Al-Bukhari, Hadith numéro 111).

196 A I’image de ‘Ali, Zayd Ibn Thabit, ‘Abdullah Ibn ‘Amr Et d’autres. Fathu L-Bdri d’Ibn
Hajar Al-Asqalani, Vol.9, P.22.

197 Au cours du pelerinage d’Adieu, le Prophéte ordonna d’écrire Son Sermon. Al-Bukhari,
Hadiths Numéros 112 et 2434.

198 Le Prophéte () envoya des missives A I’empereur Byzantin Héracles, A I’empereur
Des Perses Chosroés, au Négus le Roi d’Abyssinie, au Roi d’Egypte Cyrus De Phase, Et a
d’autres Souverains. Ibn Al-Qayyim cita ces missives dans Zddu L-Ma’ad , Vol.3, P.60.
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Les Compagnons savaient pour quelle raison la transcription des hadiths
fut défendue. Certains s’abstinrent d’écrire alors que d’autres eurent
recours a I’écriture par nécessité!'"”.

Lorsque ces raisons devinrent caduques, que I’on sut clairement distinguer
ce qui appartient au Coran de ce qui ne lui appartient pas et que la nécessité
d’écrire les hadiths se fit sentir, on commenga a mettre la Sunna par écrit.
Ceci eut lieu a la fin du premier siécle de ’Hégire par ordre de ‘Abdul’ Aziz
ibn Marwén puis de son fils ‘Umar?®.

Ecrire devint alors une pratique courante : les savants écrivaient les hadiths
puis les enseignaient a partir de leurs livres tout en veillant a les préserver.

Il en fut ainsi jusqu’a ce que ces hadiths parviennent a des savants
respectables comme Al-Bukhari, Muslim et les auteurs des principaux
autres recueils de hadiths qui les compilérent de maniére générale ou de
facon thématique en distinguant ceux qui sont authentiques des autres, etc.

Ces recueils nous sont parvenus tels qu’ils ont ét€ composés, exempts de
toute modification et c’est ainsi que fut réalisée la promesse d’Allah de
préserver les sources de 1’Islam, ce qui constitue un argument d’ Allah vis-
a-vis de Ses serviteurs. Louange a Allah le Seigneur des Mondes®!.

L’on voit ainsi que I’Islam, le Livre de I’Islam et la Sunna du Prophéte

199 Ibn ‘Abdilbarr rapporta dans Jami'u Bayani L-‘Ilmi Wa Fadluh selon des chaines de
narration qui lui Sont Propres I’interdiction d’écrire les hadiths d’aprés Zayd Ibn Thabit, ‘Ali
Ibn "Abi Talib, "Aba Sa’id, ‘Umar Ibn Al-Khattab, Ibn ‘Abbas, Ibn Mas’td, Ibn ‘Umar, *Abl
Miusa, *Abu Hurayrah et parmi la génération suivante : Ach-Cha’bi, An-Nakha’i, Qatadah Et
d’autres Encore.

Il rapporta ensuite la permission d’écrire les hadiths Ou d’utiliser les hadiths Ecrits d’aprés
Jabir, ‘Abdullah Ibn ‘Amri Ibn Al-‘As, *Abi ‘Umamah ainsi que d’autres compagnons et
cette permission a été retenue apreés eux.

200 Ibn ‘Abdilbarr rapporta dans Jami 'u Baydani L- ‘Ilmi Wa Fadluh , Vol.1, P.88-91 d’aprées
Ibn Chihab, que celui-ci fut le premier a écrire des hadiths sur ordre de ‘Umar Ibn ‘Ab-
dil’Aziz.

201 ‘Akhbdru L-"Ahddi Fi L-Hadithi N-Nabawiyy de Dr. ‘Abdullah Ibn Jabrin, Pp.24-25.
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de I’'Islam nous sont parvenus dans un état parfait de préservation par
I’intermédiaire de savants dignes de confiance qui les entourérent de leurs
soins.
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Le statut de 1a Sunna
par rapport au Coran

uisque le Prophéte Muhammad (#%) est I’intermédiaire entre Allah

et Ses serviteurs dans la transmission de Sa religion, toute la

législation islamique provient de lui. Comme cela a été expliqué,
cette législation se divise en deux parties : une Révélation dont la récitation
est un acte d’adoration, appelée le Coran, et d’une explication du Coran,
constituée de métaphores, d’approbations et de lois, dont la récitation n’est
pas un acte d’adoration, appelée la Sunna.

De plus, I’existence dans le Coran de jugements d’ordre général conduisit
le Prophete a les détailler et préciser et cela figure parmi ses missions.
Allah dit en effet dans les versets suivants : € Et vers toi, Nous avons fait
descendre le Coran, pour que tu exposes clairement aux gens ce qu’on
a fait descendre pour eux... 22,

¢ Et Nous n’avons fait descendre sur toi le Livre qu’afin que tu leur
montres clairement le motif de leur dissension... 3%

Le Prophéte a obéi a I’ordre de son Seigneur et accompli sa mission de la
meilleure des manieres. Il a expliqué aux gens a travers la Sunna ce qui
avait été révélé a leur intention®’*. Il n’y avait donc a I’époque du Prophéte
que deux sources de législation : le Coran et la Sunna.

202 Sourate An-Nahl — Les Abeilles, Verset 44.
203 Sourate An-Nahl — Les Abeilles, Verset 64.
204 “Akhbdru L-"Ahddi Fi L-Hadithi N-Nabawiyy de Dr. ‘Abdullah Ibn Jabrin, P.18.
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Dans le Livre d’Allah, on trouve les principes généraux des jugements
religieux, mais tous les détails n’y sont pas donnés, excepté ceux qui sont
conformes aux fondements généraux et qui sont immuables quels que soient
I’époque et le peuple. La finalité est que le Coran soit profitable a tout peuple
indépendamment de I’époque ou de I’environnement et qu’on y trouve toutes
les réponses aux attentes des hommes en termes de lois, afin de garantir leur
bonheur dans cette vie et dans 1’au-dela.

Enplus de ces principes, on trouve dans le Coran les dogmes, les adorations,
les histoires des peuples disparus ainsi que des régles de bienséance et de
comportement.

D’autre part, la Sunna est conforme dans sa globalit¢ au Noble Coran.
Elle interpréte les versets qui paraissent opaques, détaille ceux qui ont
une portée globale, restreint ceux qui ont un caractere absolu, spécifie
ceux dont I’énoncé est général et explique les jugements et les objectifs du
Coran. De plus, la Sunna apporte des jugements n’apparaissant pas dans le
Coran mais qui reposent néanmoins sur ses fondements et accomplissent
ses objectifs. Elle est donc 1’application pratique du Noble Coran.

Nous avons également vu précédemment que la Sunna doit étre considérée
de la méme fagon que le Coran dans le sens ou elle est une Révélation et
qu’elle est une source de législation devant étre mise en pratique.

En revanche, en termes de considération, elle arrive derriere le Coran car
elle ’explique. Or ce qui est I’objet d’explication est supérieur a ce qui
I’explique tout comme le principe est supérieur a ce qui en découle. Allah
dit en effet : ¢ Et vers toi, Nous avons fait descendre le Coran, pour que
tu exposes clairement aux gens ce qu’on a fait descendre pour eux et
afin qu’ils réfléchissent 2%

D’une maniére générale, la Sunna compléte le Coran a trois niveaux :
1. Elle confirme ce qui apparait dans le Coran a ’image des hadiths
ordonnant de prier, de s’acquitter de ’aumone légale, de jetner, d’étre

205 Sourate An-Nahl — Les Abeilles, Verset 44.
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véridique, de s’abstenir de mentir, de ne pas pratiquer 1’usure, etc.

2. Elle explique ce qui apparait dans le Coran. Cette explication apparait
sous les formes suivantes :

a. Elle détaille ce qui a une portée globale : La Sunna détaille les adorations
et les jugements évoqués dans leur globalité par le Coran. Le Prophéte a
déterminé en effet les horaires des prieres, le nombre de leurs unités, la
maniere de les accomplir, leurs piliers et il a dit: « Priez comme vous
m’avez vu prier »*®. De méme, il a déterminé les rites du pélerinage
évoqués dans leur globalité par le Coran, en a détaillé les jugements et dit :
« Prenez de moi vos rites »*°". La Sunna détaille également ce qui est dii
en maticre d’aumone légale, son montant et son seuil d’imposition.

b. Elle spécifie les versets dont I’énoncé est général : Par exemple, le
Prophéte expliqua le verset ou Allah dit : € ...au fils, une part équivalente
a celle de deux filles... #°°%. Ce verset donne un jugement général a propos
de la succession des enfants mais on trouve dans la Sunna un jugement
spécifique aux prophetes dans le hadith ou le Prophéete dit : « Les biens
que nous laissons apres notre mort ne sont pas herités, ils deviendront une
aumone »*%,

c. Elle restreint les versets qui ont un caractére absolu : Allah dit dans le
Coran : € Le voleur et la voleuse, a tous deux coupez la main... »?'°,
mais ne détermina pas a quel niveau la main doit étre coupée. La main
peut en effet désigner en arabe le bras, I’épaule, 1’avant-bras ou la main
proprement dite. La Sunna restreignit le sens a la main proprement dite
car lorsqu’on amena un jour un homme accusé de vol au Prophete et que
I’accusation fut prouvée, sa main fut coupée au niveau du poignet?!*.

206 Al-Bukhari, Hadiths Numéros 1757 et 5662.

207 Muslim, Hadith numéro 1297.

208 Sourate An-Nisa' - Les Femmes, Verset 11.

209 Al-Bukhari, Hadith numéro 2926. Muslim, Hadith numéro 1757.
210 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 38.

211 As-Sunanu S-Sughra d’ Al-Bayhaqi, Hadith numéro 2623. Subulu S-Salam d’as-San’ani,
Vol.4, Pp.27-28.
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3. Elle se présente sous la forme d’une ramification d’un principe énoncé
dans le Coran. Prenons par exemple I’interdiction de vendre des fruits
avant qu’ils n’aient atteint leur maturité. Apres sa Migration a Médine, le
Prophéte remarqua que les cultivateurs vendaient les uns aux autres des
fruits avant qu’ils n’aient atteint leur maturité. Le vendeur et 1’acheteur
ne connaissaient donc pas la quantité ni la qualité¢ des fruits vendus et
apres la cueillette, il arrivait souvent que des mauvaises surprises fassent
éclater des disputes parmi les cultivateurs. En effet, un froid intense ou
une maladie pouvaient causer des dommages et détruire les fruits. C’est
pour cela que le Prophéte a rendu illicite ce type de transaction tant
que les fruits ne sont pas murs. Il dit en effet : « Si tu vends des dattes
a ton frere et qu’elles sont atteintes apres par une force majeure, il ne
t’est pas permis de lui soutirer quoi que ce soi. A quel titre prendrais-
tu [’argent de ton fréere sans raison ? »*'2. Ce hadith est une ramification
du principe fondamental que 1’on trouve dans le verset ou Allah dit : € O
les croyants! Que les uns d’entre vous ne mangent pas les biens des
autres illégalement. Mais qu’il y ait du négoce (1égal), entre vous, par
consentement mutuel... ',

4. Elle émet des jugements qui n’apparaissent pas dans le Coran. Il existe
des hadiths qui ne représentent pas une explication ni une application du
Coran comme par exemple I’interdiction de consommer la viande d’ane
et de fauves, I'interdiction d’avoir comme épouses en méme temps une
femme et sa tante maternelle ou paternelle, le deuil de la veuve qui est
supérieur au délai de viduité annoncé dans le Coran, etc.

Tous ces niveaux correspondent a la Sunna et tous les savants de 1’Islam,
quels que soient leurs pays et leurs époques, ont été de cet avis®!. L’ imam
Ach-Chafi’i dit en effet : « Tout ce que le Prophéte institua en dehors du
Coran, il l'institua par ordre d’Allah car Allah dit a propos du Prophete :

212 Al-Bukhari, Hadith numéro 2208. Muslim, Hadith numéro 1555.
213 Sourate An-Nisa' - Les Femmes, Verset 29.

214 Al-Mukhtasaru L-Wajizu FT ‘Ilmi L-Hadith de Dr. Muhammad ‘Ajjaj Al-Khatib, Pp.34-
38. ‘Akhbdru L-"Ahddi Fi L-Hadithi N-Nabawiyy de Dr. ‘Abdullah Ibn Jabrin, P.18.

-90 -



...Et en vérité tu guides vers un chemin droit $°'°. Le Prophéte a
institué des jugements apparaissant dans le Livre d’Allah et d’autres
n’y apparaissant pas tels quels, mais Allah nous a imposé d’obéir a
tous ces jugements. Il a fait de cette obéissance une adoration et de la
desobéissance au Prophéte une transgression qu’aucune créature n’est
autorisée a commettre. Il n’existe en effet aucune autre issue que de se
conformer a la Sunna »*'5.

Ibn Taymiyyah a écrit pour sa part : « Nous devons nous conformer a
tout ce qui est etabli de sa Sunna, que cela apparaisse dans le Coran ou

non »217.

Il écrivit également : « Tout ce qui apparait dans le Coran est adopté par
le Prophete et le Coran ordonne de se conformer a tout ce que le Prophéete

a institué »>'8.

Il écrivit aussi: « Il n’est pas nécessaire que toute la Sunna soit une
explication du Coran car le Prophete est l'intermédiaire a travers lequel
Allah transmet Ses ordres et Ses interdictions ainsi que Ses jugements de
licéité et d’illicéité »**.

C’est ainsi qu’il apparait clairement que la Sunna est la deuxiéme source
de législation dans I’Islam.

215 Sourate Ach-Chiira — La Consultation, Verset 52.
216 Ar-Risalah d’ Ach-Chafi’i, pp.88-89.

217 Recueil De Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.5, p. 163.

218 Recueil De Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahmén
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.7, p. 40.

219 Recueil De Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.7, p. 40.
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Chapitre 3

Les piliers de I’Islam

Introduction

1. Les deux attestations de foi (ach-chahddatin)
2. La priére (Salat)

3. ’aumone légale (zakat)

4. Le jetine (Siyam)

5. Le pélerinage (Hajj)
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Introduction

es piliers de I’Islam constituent les fondations sur lesquelles cette

religion est batie. Ils sont au nombre de cinq : les deux attestations

de foi, la priere (Saldt), I’aumone 1égale (zakdt), le jetine (Siyam) et
le pelerinage (Hajj) pour ceux qui en ont la capacité.

La liste en a été fixée dans le hadith narré par Ibn ‘Umar qui rapporte que
le Prophéte a dit : « L’Islam est bati sur cing piliers : [’attestation qu’il n’y
a pas d’autre divinité digne d’adoration qu’Allah et que Muhammad est le
Messager d’Allah, accomplir la priere, s’ acquitter de [’aumone légale, jeiiner
le mois de Ramadan et accomplir le pélerinage »**°.

Ce hadith évoque donc de fagon succincte les actes fondamentaux qui
faconnent I’1dentité de notre communauté : une communauté d’hommes et
de femmes pieux, qui mettent en pratique la religion authentique et traitent
toutes les créatures avec équité et sincérité. En effet, le bon respect des
piliers garantit la bonne application des autres prescriptions. De méme,
la communauté ne se maintient sur le droit chemin que si elle pratique sa
religion correctement ; ses déficiences morales sont étroitement corrélées
a une pratique insuffisante.

Dans les pages qui suivent, nous nous efforcerons de présenter chacun des
piliers de I’Islam de facon a la fois claire et détaillée.

220 Al-Bukhari, Hadith numéro 8. Muslim, Hadith numéro 16.
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Les deux attestations de foi
(ach-chahddatdn)

d’autre divinité en dehors d’Allah et que Muhammad est le servi-

teur et le Messager d’Allah. Elles sont le premier pilier de 1’Islam.
Nous allons expliciter dans les lignes suivantes ce qu’implique ce pilier
supréme de I’Islam.

l es attestations de foi expriment la certitude qu’il n’existe pas

Signification de I’expression « Il n’y a de divinité digne d’adoration
qu’Allah » (14 “ilaha "illa 11ah)

Le sens premier, littéral, est qu’il n’existe pas d’étre adoré autre qu’Allah.
En effet, le mot ‘ilah est dérivé de la racine trilittére F’L selon le mode fi 'a/
, ce qui en fait grammaticalement un participe passé. Ainsi, ghirds (plant)
signifie maghriis (planté) et firach (literie) signifie mafriich (étendu). Par
conséquent, ‘ilah (divinité) signifie ma liih (divinisé) et le mot ma liih si-
gnifie en arabe ma biid (adorg).

L’expression « Il n’y a de divinité digne d’adoration qu’ Allah » signifie donc
qu’il n’existe pas d’étre digne d’étre adoré autre qu’Allah. Le recours au mot
« digne » est justifié par le fait qu’il existe des entités qui sont divinisées et
font I’objet d’une adoration illégitime, mais que le Seul a étre digne d’ado-
ration est Allah. Allah dit en effet : € C’est ainsi qu’Allah est Lui le Vrai,
alors que ce qu’ils invoquent en dehors de Lui est le faux; c’est Allah qui
est le Sublime, le Grand 2! 222,

221 Sourate Al-Hajj — Le P¢lerinage, Verset 62.
222 Lisdnu L- ‘Arab d’Ibn Mandhtir, Vol.13, P.469.
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Les piliers de «Il n’y a de divinité digne d’adoration qu’Allahy
L’attestation de foi repose sur deux piliers : nier d’abord qu’il existe des divi-
nités, puis excepter Allah de cet ensemble. Cette figure de style, courante en
arabe, porte le nom de restriction. Grace a elle, on exprime deux idées —une
négation et une affirmation— en une seule phrase. Cette figure de style est tres
efficace lorsque I’on veut fixer une idée dans 1’esprit de I’interlocuteur et en
chasser tout doute a cet égard. L’objet de la restriction dans I’expression étu-
diée est le monothéisme?*.

Les conditions requises pour établir la validité de ’attestation
Celui qui la prononce doit satisfaire a sept criteres :
- Il doit connaitre la teneur de ses propos (absence d’ignorance).

- Il doit nourrir une certitude absolue quant a la véracité de 1’attestation
(absence de doute).

- Il s’engage a rendre un culte exclusif a Allah, excluant tout association-
nisme.

- Il doit étre sincere (absence de mensonge).

- Il doit étre animé par 1’amour divin.
- Il doit faire acte de soumission.

- Il doit accepter pleinement ce qu’implique 1’attestation?.

Suffit-il de prononcer «Il n’y a de divinité digne d’adoration qu’Al-
lah» pour étre musulman ?

Nous avons déja vu que cette attestation signifie que rien n’est digne d’étre
adoré excepté Allah. Ainsi, seul Allah est adoré et il n’est pas permis de
dédier une adoration quelconque a une autre divinité qu’Allah. Est musul-
man celui qui prononce cette attestation de foi en comprenant pleinement sa

223 Bughyatu L-'Idah, Li-Talkhisi L-Mifiah de ‘Abdulmuta’al As-Sa’idi, Vol.2, P.3.

224 Mukhtasaru L-"As Ilati Wa L-"Ajwibati L-"Usiliyyati ‘Ala L-‘Aqidati L-Wasittiyyah de
Cheikh ‘Abdul’ Aziz As-Salman, P.9.
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signification, puis ceuvre conformément a celle-ci en abandonnant a jamais
I’associationnisme et en mettant en pratique le monothéisme par la foi et les
actes. Celui qui ceuvre conformément a cette attestation sans y croire est un
hypocrite. Quant a celui qui agit selon une éthique contraire a 1’attestation,
c’est un polythéiste et un mécréant, méme s’il la prononce. Ainsi, il apparait
clairement que prononcer oralement cette expression ne suffit pas. Il est obli-
gatoire de connaitre sa signification et d’ceuvrer conformément a son sens?*°.

Signification de Dattestation que «Muhammad est le Messager
d’Allahy»

Elle signifie qu’il est obligatoire d’obéir a ses ordres, de s’abstenir de ce qu’il
a interdit et d’adorer Allah selon ses prescriptions. De plus, on doit accorder
la priorité a ses injonctions et ne pas leur préférer celles d’une autre personne,
quelle qu’elle soit**°.

La raison pour laquelle les deux attestations sont accolées au sein
d’une méme phrase

L’attestation que Muhammad est le Messager d’Allah et [’attestation
qu’Allah est Unique sont accolées et constituent un seul et méme pilier
de I’Islam. En effet, bien qu’elle ait chacune un objet différent, elles sont
indissociables car c’est sur elles que repose la validité des actes. Aucun
homme ne peut se dire musulman ni espérer voir ses ceuvres agréées s’il
ne professe pas le monothéisme en se fondant sur le modele prophétique.

Cela signifie que seul Allah doit étre adoré, et Il doit 1’étre uniquement
de la fagon qu’ll a enseignée a Muhammad (:#£). On donne donc sens a la
premiere attestation en restant fidéle a I’adoration d’un dieu unique, et a la
seconde en imitant I’exemple donné par le Messager d’Allah. L’un ne va
pas sans 1’autre.

225 Taysiru L- ‘Azizi L-Hamid de Cheikh Sulayman Ibn ‘ Abdilwahhab, pp.74-80.
226 Mukhtasaru L-"As Illati Wa L-"Ajwibati L-"Usiliyyati ‘Ala L-‘Aqidati L-Wasittiyyah de
Cheikh ‘Abdul’ Aziz As-Salman, P.10.

-99 _






La priere (Salat)

Signification du terme Salat

Définition linguistique

Elle désigne I’invocation dans 1’absolu ou I’'invocation bénéfique (a la dif-
férence de la malédiction). Elle désigne également la miséricorde, le fait
d’évoquer la gloire d’Allah, I’inclinaison et la prosternation.

En effet, la priere est une miséricorde d’Allah dont bénéficient toutes Ses
créatures. Les anges, les humains et les djinns ’accomplissent en se tenant
debout et en se prosternant alternativement, et ces gestes s’accompagnent
de formules d’invocation et d’exaltation de la gloire d’Allah.

Les oiseaux et les autres animaux 1’accomplissent quant a eux en célébrant
la gloire d’Allah.

C’est donc 1a I’acception la plus répandue et la plus célebre du mot « Salat ».
Le terme peut également signifier la vénération et la révérence?*".

Définition religieuse

La priere est une adoration consistant a accomplir des gestes déterminés et a
prononcer des paroles déterminées. Elle commence par la proclamation de la
grandeur d’Allah (takbir) et se termine par le salut (taslim)>>*.

227 Lisanu L-‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.14, Pp.464-466.

228 Fighu S-Sunnah de Cheikh Sayyid Sabiq, Vol.1, P.81. Tawdihu L- "Hakim, Min Bulighi
L-Mardm de Cheikh ‘Abdullah Al-Bassam, Vol.1, P.469.

- 101 -



Pour quelle raison fut-elle appelée ainsi ?

Elle fut appelée ainsi parce que cet acte rituel réunit toutes les acceptions
du mot « Salat » : I’invocation bénéfique, 1’exaltation de la gloire d’Allah,
la vénération, I’inclinaison, la prosternation, etc.?*.

Que signifie : accomplir la priére ?
Accomplir la pri¢re signifie adorer Allah en réalisant correctement les
gestes requis aux heures prescrites et en adoptant une tenue adéquate.

La priere a généré toute une littérature qui en détaille les éléments obliga-
toires, les piliers, les conditions, les pratiques méritoires, les facteurs annula-
tifs ou entachant sa perfection, etc.>*.

L’établissement de I’obligation de la priere

La priere est établie par le Coran, la Sunna et 'unanimité des musulmans.
C’est donc un des aspects de la religion que tout musulman est tenu de
connaitre?!.

Le statut de la priére et son importance

Les cinq prieres ont un rang €levé parmi les actes cultuels et revétent une
extréme importance. De plus, la priere se distingue des autres prescrip-
tions par de nombreuses caractéristiques parmi lesquelles les suivantes :
1. C’est le plus important pilier de I’Islam apres les deux attestations de
foi.

2. Elle fut prescrite dans le ciel, lors de I’ Ascension nocturne, contraire-
ment aux autres obligations qui furent prescrites sur terre.

3. C’est Allah Lui-méme, sans le recours d’aucun intermédiaire, qui la
prescrivit a Son Messager alors que les autres obligations ont été prescrites

229 Tawdihu L-"Ahkam, Min Buliighi L-Maram de Cheikh ‘Abdullah Al-Bassam, Vol.1, P.469.

230 Rasa llun Fi L- ‘Agidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.9. Taysiru L- ‘Azizi L- ‘Allam,
Charhu ‘Umdati L-'Ahkam de Cheikh Sulayman Ibn ‘Abdilwahhab, Vol.1, pp.74-80.

231 Taysiru L- ‘Azizi L- ‘Allam, Charhu ‘Umdati L-"Ahkam de Cheikh Sulayman Ibn ‘Abdi-
Iwahhab, Vol.1, pp.74-80. Tawdihu L-"Ahkam, Min Buliighi L-Mardm De Cheikh ‘Abdullah
Al-Bassam, Vol.1, P.470.
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par I’intermédiaire d’un ange.

4. C’est I’acte qui exprime le mieux la servitude et I’humilité du croyant,
ainsi que sa proximité avec Allah.

5. Elle réunit les meilleures formes d’adoration, les plus parfaites et les plus
completes. En effet, ’orant y proclame la grandeur d’Allah, il Le loue, Le
glorifie, Le sanctifie, il y récite Son Livre, et prie sur Son Messager et sa
famille, et invoque Allah en faveur de tous Ses pieux serviteurs. D’autre
part, I’orant adopte durant la priére différentes postures : il se tient debout,
s’incline, se prosterne, s’assied, se baisse et se reléve. Ainsi, chaque membre
et chaque articulation du corps ont leur réle dans cette adoration, avec au
premier rang le cceur qui doit étre présent en permanence®*.

6. La priere est une réjouissance et une joie car le Prophéte dit : « On m’a fait
aimer de votre monde les femmes et les parfums mais la priere représente ma
plus grande réjouissance »**.

Ibn al-Qayyim a écrit a propos de ce hadith : « Le Prophete nous apprend
qu’on lui a fait aimer dans ce bas monde deux choses : les femmes et les
parfums. Il ajoute ensuite : Mais la priere représente ma plus grande réjouis-
sance. La réjouissance dépasse |’amour car on n’est pas toujours réjoui par
ce que l’on aime. Au contraire, on n’est réjoui que par ce que l’on aime tres
fort pour lui-méme. Or ceci ne se vérifie que pour Allah, Celui a coté de Qui
il n’existe aucune autre divinité »>'.

« La priere est donc la réjouissance offerte en ce bas monde a ceux qui
aiment Allah car on s’adresse a Celui sans Lequel il n’y aurait pas de
réjouissance ni de tranquillité d’esprit, on trouve du plaisir a L’évoquer et
a se soumettre a Lui et on se rapproche de Lui, notamment lorsque 1’on se

232 Rasd llun Fi L-‘Aqgidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.9. Taysiru L-‘Azizi L-‘Alldm,
Charhu ‘Umdati L-"Ahkdm de Cheikh Sulayman Ibn ‘Abdilwahhéab, Vol.1, P.100.

233 *Ahmad, Hadith numéro 13623. An-Nasa'l, Hadith numéro 3949. Al-Hakim, Hadith nu-
méro 2676. Al-Hakim dit a propos de ce hadith : « Ce hadith est authentique et est conforme
aux criteres de muslim qui ne I’a pas référencé. Il fut approuvé par Adh-Dhahabi ».

234 Risdlatu Bni L-Qayyimi Li-"Ahadi “Ikhwdnih, pp.31-32.
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prosterne. C’est dans cette position que le serviteur est le plus proche de
son Seigneur. C’est pour cela que le Prophete s’adressait a Bilal en disant :
« O Bilal, apaise-nous par la priére ».

Sache donc que I’apaisement et la réjouissance du Prophete résidaient
dans la priere. Comment peut-on donc dire : Allons, prions et débarras-
sons-nous de la priere ?

Quiconque aime Allah trouve dans la priere apaisement et réjouissance.
Quant a I’homme insouciant et récalcitrant, il ne goiite aucun de ces délices.
Au contraire, la priere est pour lui une besogne pénible et lorsqu il [’accom-
plit, il est comme sur des braises jusqu’a ce qu’il s’en débarrasse. De plus,
la priere qu’il préfere est celle qui est accomplie avec le plus de rapidite,
ce qui montre qu’il n’éprouve ni plaisir ni sérénité lorsqu’il [’accomplit. En
effet, lorsqu’un serviteur éprouve du plaisir et de la sérénité dans [’accom-
plissement d’une chose, il peine a s’en séparer. Malheureusement pour lui,
I’hypocrite, c’est-a-dire celui dont le ceeur est vide de [’amour d’Allah et de
["au-dela mais empli par I’amour de ce bas monde, accomplit péniblement la
priere ; la chose qu’il déteste le plus est une priere qui dure longtemps méme
s’il a du temps a sa disposition et qu’il est en bonne santé »>*°.

235 Risalatu Bni L-Qayyimi Li-"Ahadi “Ikhwdnih, pp.33-34.
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L’aumone légale (zakat)

a signification du terme zakat et son statut juridique

Définition linguistique
Le mot zakat en arabe signifie la croissance, le profit, I’accroissement, la pu-
reté, I’agréabilité, la fructification, etc.>.

Définition religieuse
C’est la part que I’on doit prélever d’une catégorie déterminée de biens, au
profit d’une catégorie déterminée de personnes a un moment déterminé>".

Que signifie «s’acquitter de ’aumone légale (zakat)» ?
Il s’agit d’adorer Allah en prélevant la part obligatoire des biens concernés
par I’aumone légale (zakat)>*.

Pour quelle raison la zakat fut-elle appelée ainsi ?
Conformément a sa signification linguistique, I’aumone légale (zakat) fait
accroitre les biens, les purifie et les assainit.

Statut juridique de I’aumone légale (zakat)
Elle est obligatoire conformément au verset ou Allah dit : € ...Accomplissez
la Salat, acquittez la zakat... 52

236 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.14, Pp.358-359.

237 Tawdihu L-"Ahkam, Min Buliighi L-Maram de Cheikh ‘Abdullah Al-Bassam, Vol.3,
P.381.

238 Rasa 'llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.9.
239 Sourate Al-Muzzammil — L’Enveloppé, Verset 20.
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De plus, les musulmans sont unanimes quant au fait que 1’aumone légale
(zakat) est un pilier de I’Islam et cette unanimité repose évidemment sur les
textes du Coran et de la Sunna. Quiconque conteste 1’obligation de s’acquitter
de I’aumdne légale (zakat) est mécréant et celui qui ne s’en acquitte pas est
un pervers#*’.

Importance et bienfaits de I’aumone légale

L’aumone légale est un des piliers de I’Islam et une de ses prescriptions
fondamentales comme le prouvent les textes du Coran et de la Sunna. Sa
supréme importance transparait dans le fait qu’Allah I’associa a la pricre
dans Son Livre a quatre-vingt-deux reprises.

L’institution de I’aumoéne légale (zakat) illustre la fagon dont I’islam
incite d’une part les croyants a la solidarité, a la miséricorde mutuelle,
a la compassion, a I’entraide, et lutte d’autre part contre ce qui menace
la vertu, la sécurité, la prospérité et toutes les valeurs qui garantissent le
bonheur dans ce bas monde et la félicité éternelle dans 1’au-dela. Allah,
en effet, a fait de I’aumone 1égale (zakat) un moyen de purifier 1’étre
humain du vice de I’avarice, un accroissement concret et symbolique de
sa richesse, une aide accordée par les riches aux plus pauvres, un moyen
d’unir la communauté et de gagner les cceurs ainsi qu’une prémunition
contre I’envie et I’arrogance : I’envie des pauvres a 1’égard des riches et
I’arrogance des riches vis-a-vis des pauvres.

C’est a travers une prescription aussi sage que 1’aumodne (zakat) que 1’on
s’apercoit que 1’Islam est la religion de la solidarité sociale qui garantit la
subsistance du pauvre qui ne trouve pas de quoi vivre. L’Islam est égale-
ment la religion de la liberté car on est tout a fait libre de s’enrichir par le
travail mais ’homme riche est soumis a I’aumone 1égale (zakat) afin de
soutenir ses fréres nécessiteux.

Par conséquent, I’Islam est la religion du juste milieu : il se démarque autant
du communisme qui nationalise tout, prive I’individu de toute possession per-
sonnelle et privilégie le groupe au détriment de I’individu que du capitalisme

240 Tawdihu L-"Ahkam, Min Buliighi L-Maram de Cheikh ‘Abdullah Al-Bassam, Vol.3, P.381.
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qui monopolise tout et privilégie I’individu au détriment de la communauté?*'.

Les conséquences économiques de ’aumone légale

L’aumone 1égale est une obligation et une adoration qui a des répercus-
sions bénéfiques sur les individus et la communauté, dont certaines ont €té
évoquées dans le paragraphe précédent. La zakat, du fait qu’elle est acquit-
tée dans un but religieux, differe des impots qui sont acquittés par obligation
légale mais auxquels les gens essaient d’échapper dés qu’ils ne sont plus
controlés.

Voici quelques-unes de ces répercussions positives :

1. L’aumone légale (zakat) est un des moyens qui permettent de redis-
tribuer convenablement les revenus et les richesses au sein de la société.
Elle permet ainsi de secourir les pauvres et de rétablir une justice sociale,
concept plébiscité par les économistes méme s’ils divergent sur sa défini-
tion et les voies permettant d’y parvenir.

2. Elle est une incitation a investir car quiconque possede un capital doit
I’investir par crainte de le voir diminuer. Or I’investissement dans des pro-
jets —quels qu’ils soient— est bénéfique a ’économie et les Etats I’encou-
ragent par tous les moyens.

3. Elle contribue a maintenir un climat de sécurité. La sécurité favorise
en effet la création d’un cadre favorable a la prospérité économique, or la
pauvreté est souvent une des causes de la criminalité. Comme 1’aumone
légale (zakat) combat la pauvreté, elle constitue donc un moyen de com-
battre indirectement la criminalité.

4. Elle permet d’améliorer la situation des franges les plus pauvres de la
société. Elle participe en effet a ’amélioration de leur niveau de vie, de
santé et d’éducation, et donc a leur intégration, de sorte que ces démunis
puissent devenir a leur tour une force de travail participant au développe-
ment économique.

241 Tawdihu L-"Ahkdam, Min Buliighi L-Maram de Cheikh Abdullah Al-Bassam, Vol.3, P.282.
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5. Elle participe a 1’allégement du budget de 1’Etat pour tout ce qui
concerne les dépenses et les aides au profit des plus démunis, comme les
orphelins, les personnes agées et les autres catégories qui ont besoin d’étre
assistées?'?.

Les biens soumis a I’aumone légale (zakat)

L’aumone légale (zakat) concerne trois catégories de biens :

1. Les monnaies d’échange qui incluent I’or et I’argent ainsi que les devises
modernes faites de billets en papier ou autre®*".

2. Les bestiaux se nourrissant de 1’herbe des paturages. Elles incluent les
bovins, les chameaux, les ovins et les caprins qui se nourrissent dans les
paturages la majeure partie de I’année.

3. Les grains comme le blé, les fruits comme les dattes et les métaux
comme le fer.

4. Les biens destinés au commerce : Ce sont les biens vendus et achetés en
vue de réaliser des bénéfices?*4.

Ce sont donc 1a les catégories de biens soumis a I’aumodne légale (zakat)
et pour chacune d’elles, il existe de longs développements concernant les
seuils d’imposition et la quantité a prélever. Ces détails sont traités par les
savants spécialisés dans ce domaine.

Comment I’aumone légale (zakat) est-elle dépensée ?

242 An-Nidhdmu L-Igtisadiyyu Fi L-"Islam du Dr. ‘Umar Al-Marzliq et ses collégues,
P.147-148.

243 Ndt. Il y a divergence concernant les monnaies d’échange autres que 1’or et I’argent. Des
quatre écoles juridiques, trois ne retiennent que I’or et I’argent Et seul I’imam "Abi Hanifah
considére que I’aumodne 1égale (Zakat) est a prélever sur les monnaies d’échange autres que
I’or et I’argent. Les biens concernés par I’aumone légale (Zakat) et a propos desquels il n’y
a pas divergence car clairement définis par la sunna sont : L’or et I’argent, les bestiaux (cha-
meaux, bovins, ovins et caprins), le blé et ’orge, les dattes et les raisins secs.

244 An-Nidhdmu L-Igtisadiyyu Fi L-"Islam du Dr. ‘Umar Al-Marziq et ses collégues,
Pp.149-163.
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On trouve la réponse a cette question dans le verset ou Allah dit : € Les au-
mones ne sont destinées que pour les pauvres, les indigents, ceux qui y
travaillent, ceux dont les cceurs sont a gagner (a I’Islam), I’affranchisse-
ment des jougs, ceux qui sont lourdement endettés, dans le sentier d’Al-
lah, et pour le voyageur (en détresse). C’est un décret d’Allah! Et Allah
est Omniscient et Sage >

La tournure du verset montre que I’aumone légale (zakat) ne peut étre dépen-
sée qu’en faveur de ces huit catégories de gens?*°.

245 Sourate At-Tawbah — Le Repentir, Verset 60.
246 An-Nidhdamu L-"Iqtisadiyyu Fi L-"Isldm du Dr. ‘Umar Al-Marz{iq et ses collégues, P.163.
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Le jetine (Siyam)

a signification du terme Siyam et son caractére obligatoire

Définition linguistique
Le mot Siyam désigne le fait de s’abstenir, de délaisser quelque chose. On
parle par exemple de s’abstenir (ou de délaisser le fait) de manger, de boire,
de se marier, de parler, etc.>*".

Définition religieuse

C’est le fait de s’abstenir intentionnellement, pour des personnes répondant
a des critéres déterminées, de faire des choses déterminées durant un temps
déterminé?*¢. Une autre définition, plus précise, consiste a dire que le jetline,
c’est le fait de s’abstenir intentionnellement de tout ce qui rompt le jeline de
I’aube jusqu’au coucher du soleil**.

Que signifie jetiner le mois de Ramadan ?

Il s’agit d’adorer Allah (#&) en s’abstenant intentionnellement de tout ce
qui rompt le jetine durant les journées du mois de Ramadan®*. Les actes qui
rompent le jeline sont : manger, boire, avoir des relations sexuelles et tout
autre acte ayant le méme statut juridique que les précédents.

247 Lisanu L-‘Arab d’Ibn Mandhr, Vol.12, P.350.

248 Tawdihu L-"Ahkdm, Min Buliighi L-Mardam de Cheikh ‘Abdullah Al-Bassam, Vol.3, P.439.
249 Fighu S-Sunnah de Cheikh Sayyid Séabiq, Vol.1, P.381.

250 Rasa llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.10.
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Le caractére obligatoire du jetine

Le jetine fut prescrit lors du mois de Cha’ban de la deuxiéme année de 1’He-
gire. Le Prophete jelina ainsi de fagon certaine neuf fois le mois de Ramadan
durant sa vie. En outre, jeliner le mois de Ramadan est un des piliers de I’Islam
et une de ses obligations suprémes. Ce caractere obligatoire est appuyé par
les textes du Coran et de la Sunna ainsi que par le consensus des musulmans.
Allah dit en effet : € O les croyants! On vous a prescrit le jeiine comme
on I’a prescrit 2 ceux d’avant vous, ainsi atteindrez-vous la piété »>'. De
plus, le Prophéte dit également : « L’Islam est bdti sur cing piliers... » et il
cita parmi ces piliers : « jetiner le mois de Ramadan ». Les musulmans consi-
derent a I’unanimité que quiconque conteste 1’obligation de jetiner le mois de
Ramadan est mécréant®>>.

Les mérites du jetine du mois de Ramadan

Jetiner le mois de Ramadan renferme de nombreux mérites parmi lesquels
les suivants :

1. I permet d’obtenir 1’absolution des péchés commis antérieurement. 11 est
rapporté dans les deux principaux recueils de hadiths authentiques selon "Abt
Hurayrah que le Prophéte a dit : « Quiconque jeiine le mois de Ramadan avec
foi et sincérité dans ’espoir d’une rétribution divine se verra absoudre ses
péchés passés et futurs »>.

2. Il meéne a la piété : En effet, la piété est I’objectif du jetine, conformément
au verset otl Allah dit : € O les croyants! On vous a prescrit le jeiine comme
on I’a prescrit a ceux d’avant vous, ainsi atteindrez-vous la piété 2.

Cheikh ‘AbdurRaHman As-Sa’di —qu’Allah lui fasse miséricorde— écrivit
a propos de I’explication de ce verset : « Le jetine est ['une des causes su-
prémes de la piété car on y obéit a Allah. Parmi les manifestations de piété
du jeiine, il y a le fait que le jetineur délaisse ce qu’Allah lui interdit comme
nourriture, boisson, relations intimes et autres choses qu’il apprécie afin de

251 Sourate Al-Bagarah — La Vache, Verset 183.

252 Tawdihu L-"Ahkdm, Min Buliighi L-Maram de Cheikh ‘Abdullah Al-Bassam, Vol.1, P.439.
253 Al-Bukhari, Hadith numéro 38. Muslim, Hadith numéro 760.

254 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 183.
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se rapprocher d’Allah et dans [’espérance d’une rétribution. 1l y a aussi le
fait que le jetineur prenne plus conscience du fait qu’Allah est témoin de ses
actes : il délaisse ce qu’il apprécie alors qu’il a la capacité de [’accomplir
car il sait qu’Allah le voit. De plus, le jeineur affaiblit [’emprise de Satan sur
lui, ce qui I’amene a commettre moins de péchés. Parmi les manifestations
de la piété associées au jetine, on remarque que le jeineur —dans la plupart
des cas— accomplit beaucoup plus d’adorations qu’a I’accoutumée. Or les
adorations sont des caractéristiques de la piété. Par ailleurs, lorsque le riche
ressent les affres de la faim, il éprouve de la solidarité envers les pauvres et
les miséreux et ceci est également une caracteristique de la piété »*.

3. Le jeline constitue une protection et un voile contre 1I’Enfer : Il est rapporté
dans les deux recueils de hadiths authentiques d’aprés *Abl Hurayrah que le
Prophéte a dit : « Le jetine est un Paradis »**°. Ibn al-‘Arabi écrivit a propos
de ce hadith : « Le jeiine est un Paradis car on se retient de courir apres
les plaisirs. Or I’Enfer est bordé de plaisirs et il en ressort donc que si on
s ‘éloigne des plaisirs dans ce bas monde, on se met a I’abri de I’Enfer dans
I"au-dela »*".

4. Pour Allah, I’haleine du jetineur est plus agréable que le musc : I est rap-
porté dans les deux recueils de hadiths authentiques d’apres *Abt Hurayrah
que le Prophéte a dit : « Pour Allah, [’haleine du jeiineur a une meilleure
odeur que le musc »*>*.

5. Allah a accordé un statut particulier au jetine lorsqu’ll a décidé que c’était
un acte d’adoration qui Lui revenait et c’est Lui qui la rétribue. En effet,
il est rapporté dans les deux recueils de hadiths authentiques d’aprés “Abl
Hurayrah que le Prophéte a dit : « Toute ceuvre accomplie par le fils d’Adam
lui revient : une bonne action est rétribuée de dix a sept cent fois. Allah dit :
sauf le jeine, lequel M appartient et Je donne sa rétribution car il délaissa

255 Taysiru L-Karimi R-Rahman, FT Tafsiri Kalami L-Manndn d’As-Sa’di, Vol.1, P.86.
256 Al-Bukhari, Hadith numéro 1795. Muslim, Hadith numéro 1151.

257 Fathu L-Bdri d’Ibn Hajar Al-°Asqalani, Vol.4, P.1041.

258 Al-Bukhari, Hadith numéro 5583. Muslim, Hadith numéro 1151.
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son plaisir physique, sa nourriture et sa boisson pour Moi »*°. La raison en
est que le jeline est un secret entre le serviteur et Son Seigneur que personne
d’autre ne partage.

Quelques mysteres et sagesses cachées du jetine

1. Le jeline est un bon moyen de progresser dans la maitrise de soi et le
contrdle de ses passions. De plus, il apprend a 1’étre humain a gagner en
sérieux et gravité car il est dépourvu de tout ce qui incite habituellement a
la frivolité et a la futilité.

2. Le jetine fait croitre la loyauté et la faculté a dédier ses ceuvres exclusi-
vement a Allah de sorte a ne considérer personne d’autre que Lui. Il s’agit
la d’une vertu supréme qui ¢limine les vices que sont la flatterie, 1’osten-
tation et I’hypocrisie.

3. Le jeline éduque I’ame en lui enseignant I‘excellence morale et les actes
vertueux. Il incite ainsi a la bonté filiale, a ’entretien des liens du sang
ainsi qu’a la bienfaisance envers la famille et les voisins.

4. Le jetine contribue aussi a la bonne santé du croyant. En effet, il agit a
la fois sur la santé physique, sur la sant¢ spirituelle et sur la santé morale.

Sur la santé physique, le jeine élimine les toxines accumulées dans le corps,
particulierement chez les personnes obeses et sédentaires. En effet, les méde-
cins affirment que le jeine permet de maintenir I’équilibre des fluides corpo-
rels, purifie les intestins des poisons produits par I’indigestion et empéche la
formation des graisses qui menacent le cceur. Le jeline est ainsi comparable
a la pratique qui consiste a faire courir un cheval. Cette pratique renforce la
capacité du cheval a aller de I’avant et a faire volte face.

Concernant la santé spirituelle, il a déja été rappelé que le jetine figure
parmi les adorations les plus efficaces pour ce qui est d’améliorer la santé

des cceurs et de purifier les esprits.

Concernant la santé mentale, clle est une conséquence du jeline cor-

259 Al-Bukhari, Hadith numéro 7054. Muslim, Hadith numéro 1151.
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rectement accompli car il améliore la réflexion, aide a prendre les bonnes
décisions et a méditer les ordres d’Allah, Ses interdictions et Sa sagesse.

Un jeline correctement accompli assainit la capacité de réflexion du jeQneur,
sa voie est illuminée par la lumiére de son Seigneur parce qu’il répond a Ses
appels et accomplit Ses adorations. Il termine alors son jeline avec une ame
régénérée et une réflexion éclairée qui I’¢loigne de I’état animal et I’¢éleve sur
les cimes de la félicité et de la vertu. Voila un trés bref apercu des bienfaits
liés au jetine®°.

260 Ramaddn, Duriisun Wa ‘Ibaru Tarbiyatin Wa "Asrdar de Muhammad Al-Hamad, Pp.249-
258.
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Le pelerinage (Hajj)

a signification du terme “Hajj” et le caractére obligatoire du
pelerinage

Définition linguistique

Linguistiquement, le terme « Hajj » signifie la destination, car la racine H-j-j
exprime 1’idée de se diriger vers. Ainsi, I’expression rajulun mahjij signifie :
un homme a qui I’on rend visite®!.

Définition religieuse

Le pelerinage, c’est le fait de se rendre a la Maison Sacrée afin d’accomplir
des rituels déterminés a un moment déterminé?$2, Autrement dit, se rendre a la
Mecque durant la saison du pélerinage, qui correspond aux mois de Chawwal,
Dhii al-Qi’dah et Dhi al-Hijjah, en ayant I’intention d’accomplir les rites
du pelerinage qui sont : la sacralisation (‘ihram) des I’arrivée a la limite du
Sanctuaire, les circumambulations, la marche rapide (sa’y) entre les monts
As-Safa et Al-Marwa, la station a ‘Arafah, etc.

Le caracteére obligatoire du pélerinage

Le pelerinage est un des piliers de I’Islam et un de ses rites majeurs. Ceci est
¢tabli par le Coran, la Sunna et le consensus des musulmans. Allah dit en ef-
fet : € ...Et c’est un devoir envers Allah pour les gens qui ont les moyens,
d’aller faire le pélerinage de la Maison... »263,

261 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.2, P.226.
262 Tawdihu L-"Ahkdm, Min Buliighi L-Maram de Cheikh ‘Abdullah Al-Bassam, Vol.4, P.3.

263 Sourate Al-‘Imran — La Famille De ‘Imran, Verset 97.
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D’autre part, nous I’avons déja dit, il est rapporté dans les deux recueils
de hadiths authentiques d’apres Ibn ‘Umar (<) que le Prophéte a cité le
pelerinage dans le fameux hadith : « L’Islam est bdti sur cing piliers... ».

Cette adoration n’est obligatoire qu’une fois dans la vie pour celui qui en a
les moyens. Dans le recueil de hadiths de *Abl Dawid, il est rapporté d’Ibn
‘Abbas que le Prophete (4) a dit : « Le pelerinage n’est obligatoire qu’une
seule fois. Le pelerinage accomplit ensuite est une adoration volontaire »*%*.

Les bienfaits du pelerinage

Le pelerinage est entouré de merveilleux mysteres, de sagesses diverses, de
nombreuses bénédictions ainsi que de bienfaits attestés, que ce soit au niveau
des individus ou au niveau de la communauté tout entiere. Il suffit comme
preuve de cela le verset ou Allah dit : € Et fais aux gens une annonce pour
le pélerinage. Ils viendront vers toi, a pied, et aussi sur toute monture,
venant de tout chemin éloigné, pour participer aux bienfaits qui leur ont
été accordés... 3.

Lorsqu’Allah dit € ...pour participer aux bienfaits qui leur ont été accor-
dés... b, Il désigne tout bien dans cette vie et dans 1’au-dela. Le grand savant
cheikh ‘Abdurrahméan As-Sa’di dit a propos du verset précédent : « Ce verset
signifie que les serviteurs jouissent dans la Maison d’Allah de bienfaits reli-
gieux qui se manifestent par des adorations vertueuses qui ne sont accomplies
que dans le cadre du pelerinage. En outre, ils profitent de bienfaits mondains
qui se manifestent par les profits commerciaux connus par tous »*%.

264 “Abt Dawid, Hadith numéro 1463.
265 Sourate Al-Hajj — Le P¢lerinage, Versets 27-28.
266 Taysiru L-Karimi R-Rahman, Fi Tafsiri Kaldami L-Manndn d’As-Sa’di, Vol.1, P.536.
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Partie 2

Les piliers de la foi

Introduction

Chapitre 1 : Croire en Allah (¥&)
Chapitre 2 : Croire aux anges
Chapitre 3 : Croire aux livres
Chapitre 4 : Croire aux messagers
Chapitre 5 : Croire au Jour Dernier

Chapitre 6 : Croire au destin

-119 -






Introduction

a religion musulmane est constituée d’un dogme et d’une législa-

tion. Il a déja été fait référence dans la partie précédente a certains

aspects de sa législation et il a été également question des piliers
sur lesquels elle est batie.

Quant au dogme islamique, il englobe la foi en toute annonce, tout juge-
ment et toute information concernant 1’invisible et provenant d’Allah et de
Son Messager.

Les fondements du dogme islamique ou les six piliers de la foi sont les
suivants :

1. Croire en Allah

2. Croire aux anges

3. Croire aux livres

4. Croire aux messagers

5. Croire au Jour Dernier

6. Croire au Destin, favorable ou défavorable.

Nous exposerons dans les chapitres suivants les informations essentielles

a connaitre sur chacun de ces piliers en restant fideles a notre objectif de
clarté et de simplicité.
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Chapitre 1

Croire en Allah (&)

1. Signification, conséquences et preuves de la croyance en Allah
2. Les preuves rationnelles de I’existence d’Allah

3. Les preuves sensibles de I’existence d’Allah
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Signification, conséquences et preuves
de la croyance en Allah

ue signifie croire en Allah ?

Croire en Allah, ¢’est avoir la certitude de Son existence. C’est éga-

lement avoir la certitude qu’ll est le Seigneur et le Possesseur de
toute Chose, qu’ll est le Seul Créateur, qu’ll dispose Seul de I’Univers, qu’ll
est le Seul méritant d’étre adoré et donc que 1’adoration de tout autre que Lui
est nulle, qu’ll est pourvu de tous les attributs de la perfection et des qualités
de la Gloire et qu’ll est au-dessus de toute imperfection et de tout défaut>7.

On déduit de cela que la croyance en Allah porte sur quatre objets :

1. La croyance en Son existence, c’est-a-dire croire qu’ll existe d’une
existence parfaite et éternelle, non précédée par le néant ni suivie par la
disparition.

2. La croyance en Sa Seigneurie, c’est-a-dire croire qu’ll est Unique par
Ses actes et qu’ll n’a pas d’associ¢ dans Sa création, dans ce qu’ll pos-
séde, dans Sa gestion de 1’Univers et dans toute autre chose associée a la
seigneurie.

3. La croyance en Ses noms et attributs, c’est-a-dire croire qu’ll a les
plus beaux noms et les attributs les plus sublimes sans chercher a les com-
parer a ceux des créatures, a les contester ou se demander sous quelle
modalité ces attributs se réalisent.

267 "A’ldmu S-Sunnati L-Manchirah, Li-Tigddi T-Ta'lfati N-Ndjiyati L-Manstirah de
Cheikh Hafidh Al-Hakami, P.50.
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4. La croyance en Sa divinité, qui se traduit par le fait de ne dédier ses ado-
rations qu’a Lui. Ainsi, il n’est pas permis de dédier une adoration a un autre
qu’Allah®s,

Conséquences de la croyance en Allah

Croire en Allah a des répercussions bénéfiques sur les individus et la socié-
té, dans ce bas monde comme dans 1’au-dela. La croyance apporte notam-
ment la quiétude absolue, elle fait du croyant un lieutenant d’Allah sur
terre et lui confere force et suprématie.

Citons comme autres conséquences le fait qu’elle rend la vie plus agréable,
favorise I’affluence des bienfaits, la descente des bénédictions, elle guide vers
tout ce qui est bénéfique, elle protége de la perte et permet 1’obtention de 1’al-
liance d’Allah ainsi que de Son soutien et de Son assistance. On compte éga-
lement comme autres bienfaits de la croyance en Allah 1’¢lévation spirituelle,
I’absolution des péchés, I’entrée au Paradis et la préservation contre I’Enfer.
En bref, tout le bien de cette vie et de ’au-dela provient de la foi et en est une
conséquence, alors que la perte de la foi entraine perdition et déchéance®®.

Les preuves de I’Unicité d’Allah (&)

Les preuves de I’Unicité d’Allah sont nombreuses, il suffit de reproduire Son
propre témoignage dans le verset ou Il dit : € Allah atteste, et aussi les Anges
et les doués de science, qu’il n’y a point de divinité a part Lui, le Mainte-
neur de la justice. Point de divinité a part Lui, le Puissant, le Sage ! »2.

De plus, I’Unicité d’Allah, le fait qu’ll soit le seul a créer et a accorder la
subsistance et qu’ll soit le Seul étre a mériter d’étre adoré sont des conclu-
sions auxquelles on parvient grace a la saine nature, a la religion, a la
raison et aux sens.

Toutes ces preuves démontrent I’Unicité d’Allah et établissent les trois
formes de monothéisme. En effet, le monothéisme se présente sous trois

268 Rasa llun Fi L- ‘Agidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.11-17.
269 Taysiru L-Latifi L-Manan, Fi Khuldsati Tafsiri L-Qur'An d’As-Sa’di, Pp.130-134.

270 Sourate Al-‘Imran — La Famille de ‘Imran, Verset 18.
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formes : le monothéisme de la seigneurie, le monothéisme de la divinité et
le monothéisme des noms et attributs. Ces trois formes sont inséparables
et quiconque conteste 1’'une d’elles les conteste toutes.

Par exemple, lorsqu’on invoque un autre qu’Allah pour qu’il accomplisse
ce que seul Allah est capable d’accomplir, on dédie une adoration —1’invo-
cation— a un autre qu’Allah et ceci revient a Lui donner un associ¢ dans la
divinité. D’autre part, cette invocation suppose que 1’étre invoqué dispose
de I’Univers conjointement avec Allah et qu’il est capable de répondre
favorablement, et ceci sous-entend qu’on 1’associe a la seigneurie d’Allah.
De plus, I’étre invoqué ne 1’a été que parce qu’on croit qu’il entend I’invo-
cation ou que I’on soit, sans que rien ne lui fasse barrage, or ceci consti-
tue aussi de 1’associationnisme, mais cette fois au niveau des noms et des
attributs.

On en conclut donc qu’associer a Allah dans la divinité implique obligatoire-
ment de Lui donner un associ¢ dans la seigneurie ainsi que dans les noms et
attributs?!.

Les preuves de I’existence d’Allah seront détaillées dans les sous-cha-
pitres suivants et seront étayées par des arguments rationnels et sensibles.

Quant a la saine nature (fitrah), elle a déja été présentée comme argument
en faveur de I’Unicité d’Allah lorsque nous avons dit que I’Islam est la
religion de la saine nature et que la saine nature évoquée dans le Coran est
I’Islam selon 1’avis le plus juste.

Concernant les arguments religieux en faveur de 1’Unicité d’Allah et de
la croyance en Allah, ils sont clairs et établis. En effet, les messages des
messagers ainsi que les livres révélés prouvent indubitablement 1’Unicité
d’Allah et les jugements religieux bénéficiant aux serviteurs dans leur vie
ici-bas et dans 1’au-dela a I’instar de la priere, I’aumodne 1égale, le pele-
rinage et d’autres ainsi que les vérités révélées confirmées par la réalité,

271 “A’lamu S-Sunnati L-Manchirah, Li-‘Tigadi T-Ta lfati N-Ndjiyati L-Mansirah de
Cheikh Hafidh Al-Hakami, P.77, question numéro 73.
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sont une preuve qu’ils proviennent d’un Seigneur Sage, Savant et méritant
d’étre adoré exclusivement sans qu’aucun associé ne Lui soit attribué®,

Les preuves de 1’Unicité sont indénombrables, et nous en verrons un cer-
tain nombre dans la suite de cet expos¢.

272 Rasa llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.11-12.
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Les preuves rationnelles de I’existence
d’Allah

1 existe plusieurs arguments rationnels en faveur de la croyance en

Allah. Tout d’abord, toutes les créatures ont forcément un créateur,

puisqu’il est impossible qu’elles se soient créées elles-mémes ou
qu’elles existent par le fait du hasard. Ces créatures ne peuvent en effet pas
se créer elles-mémes puisqu’avant d’exister, elles n’étaient rien. Comment
pourraient-elles se donner 1’existence ?

De méme, il est impossible que leur existence soit le fruit du hasard car
tout événement a une cause, de plus, le fait que 1’Univers soit un systéme
complexe magnifiquement géré, que les causes et les conséquences soient
étroitement imbriquées et que les étres soient interdépendants les uns des
autres excluent que leur existence soit le fruit du hasard®”.

Ajoutons comme argument supplémentaire I’indigence extréme de la créa-
ture. Or I’indigence est un attribut intrinseque de I’étre créé, impliquant
I’existence obligatoire d’un créateur parfait et auto suffisant qui est le Sei-
gneur des mondes.

Allah a évoqué cet argument rationnel et cette preuve décisive dans la sou-
rate At-Tlr ou il dit : € Ont-ils été créés a partir de rien ou sont-ils eux
les créateurs ? 3. Ce verset signifie que les hommes n’ont pas été créés

273 Ar-Riyadu N-Nddirah de ‘Abdurrahman As-Sa’di, P.194. Rasa llun Fi L-‘Aqgidah de
Muhammad Ibn ‘Uthaymin, Pp.11-15.

274 Sourate At-Thr — Le Mont, Verset 35.
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sans I’intervention d’un créateur et qu’ils ne se sont pas créés eux-mémes.
Par conséquent, leur créateur est Allah ().

Ainsi, Jubayr ibn Mut’im raconte que lorsqu’il entendit le Prophéte réciter
le verset précédent de la sourate At-Tar, il vécut une expérience boulever-
sante : « Mon coeur manqua de s’ envoler et ce fut a ce moment-la que la foi
commenga a s introduire dans mon ceeur ». Cette anecdote est rapportée par
Al-Bukhari, elle est dispersée dans plusieurs hadiths*™.

Dans le Coran, Allah incite a de nombreuses occasions ’homme a user
de sa raison et de son discernement et cette incitation est exprimée le plus
explicitement dans les versets qui se terminent par ¢ Etes-vous donc
dépourvus de raison ? § et € ...afin que vous raisonniez ». En effet,
lorsque 1’étre humain réfléchit, il mobilise son esprit et reconnait la vérité
et lorsqu’il médite de cette facon, son ame s’emplit de crainte, de piété et
de soumission.

C’est pour cela que les personnes raisonnables qui se mettent s€érieusement
a la recherche de la vérité y parviennent et leur cheminement est facilité.
Ceci est confirmé par le fait que de nombreux penseurs occidentaux ont
¢té guidés vers la vérité parce qu’ils ont mis leur réflexion au service de
la vérité.

Quiconque consulte le livre €crit par trente naturalistes et astronomes émi-
nents, intitulé¢ The Evidence of God in an Expanding Universe ou un autre
livre du méme genre écrit par Cressy Morrison intitulé Man does not stad
alone, s’apercoit que le véritable savant ne peut étre que croyant, que I’étre
humain ordinaire I’est également et que ’athéisme ainsi que la mécréance
ne se manifestent que chez les gens dont I’instruction n’est pas compléete.
Ceux-ci n’ont appris que peu de choses, ont de ce fait perdu leur saine
nature croyante et ne sont par conséquent pas parvenus au degré de science
qui incite a la foi*’.

275 Al-Bukhari, hadiths numéros 765, 3050, 4023 et 4854. Muslim, hadith numéro 463.

276 Voir le livre The Evidence Of God In An Expanding Universe (traduit en arabe sous le
titre "Allahu Yatajalla Fi ‘Asri L-‘Ilm c’est-a-dire Allah se Manifeste a l’ére de la science)
ecrit par un groupe de savants américains A I’occasion De I’année Géophysique Internatio-

- 130 -



Il apparait ainsi avec certitude que la raison conduit a croire en I’Unicité
d’Allah mais si la raison renie cette Unicité, alors c’est elle qui est en
défaut et un pocte a eu raison de dire :

Lorsque ta raison prétend ne pas Le reconnaitre,
renie ta raison et ainsi que ce qu’elle prétend.

Un autre pocte dit :

La raison s’ oppose a Celui qui fit de la raison
une faculté de Ses créatures.

Ainsi, affirmer que I’Univers est apparu par le fait du hasard ou que la
nature joue le role de créateur, trahit une volonté obstinée de s’opposer
au discours de la raison et des textes religieux. Aussi est-il pertinent de
poser a quiconque prétend que I’apparition de cet Univers est le fruit du
hasard, la question suivante : comment cet Univers gigantesque, ordonné
et harmonieux a-t-il pu apparaitre par le fait du hasard ?

Considérons I’exemple suivant évoqué par le savant américain Cressy
Morrison®”’ et par lequel il démontre qu’il est impossible de voir en I’exis-
tence de I’Univers le fruit du hasard. Il écrit en effet : « Prenez dix pence
que vous numéroterez de un a dix puis mettez-les dans votre poche et se-
couez-les fortement afin de les mélanger. Ensuite, tentez de tirer a chaque
fois une piece dans [’ordre de numérotation. La probabilité de tirer la

nale et dont la rédaction fut coordonnée par John Clover Monsma. Cet ouvrage fut traduit
[En Arabe] par Dr.’ Abdulmajid Sarhan Ad-Damardach, révisé et commenté par Muhammad
Jamaluddin Al-Fandi.

On peut également consulter le livie Man Does Not Stand Alone (traduit en arabe sous le
titre Al-‘Ilmu Yad’i Li L-"Iman, c¢’est-a-dire La Science Invite A La Foi) dont 1’auteur est
Cressy Morrison. Cet ouvrage fut traduit [en arabe] par Muhammad Salih Al-Falaki. Les

rrrrr

277 Cressy Morrison Est 1’ancien président de 1’ Académie des sciences de New York, Le
Président de I’institut américain de la ville de New York, un membre du conseil exécutif
du conseil de recherches fédérales des états unis, un pair du musée américain de 1’histoire
naturelle et un membre permanent de 1’Institut Royal Britannique. Voir I’introduction du
traducteur du livre Man Does Not Stand Alone.
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piece portant le numéro 1 est de un sur dix. La probabilité de tirer les
numéros 1 et 2 ['un apres [’autre est de un sur cent. La probabilité de tirer
les numeros 1, 2 et 3 dans [’ordre est de un sur mille. La probabilité de
tirer les numeéros 1, 2, 3 et 4 dans [’ordre est de un sur dix mille et ainsi
de suite...On constate que la probabilité de tirer les numéros de 1 a 10
dans [’ordre est de un sur dix milliards. L’objectif de cet exemple simple
est de montrer comment les probabilités s ‘amenuisent considérablement et
s'opposent a l’idée d’'un univers dii au hasard. En effet, combien de temps
aurait-il fallu pour agencer [’Univers tel que nous le connaissons s’il était
apparu par le seul fait du hasard ? ».

Appliquer a la création de I’Univers le calcul de probabilités envisagé dans
I’exemple nous aménerait a des résultats extrémement difficiles a conce-
voir, tant la probabilité¢ a laquelle nous parviendrions serait infime. Tout
ce que contient I’Univers démontre qu’il est I’ceuvre d’un Créateur Sage,
Omniscient et Bien-Informé mais I’€tre humain est trés injuste et trés igno-
rant. En effet, Allah dit : € Que périsse ’homme ! Qu’il est ingrat ! De
quoi [Allah] ’a-t-1l créé ? D’une goutte de sperme, Il le crée et déter-
mine (son destin) 278 27,

En outre, affirmer que la nature joue le role de créateur est une immense
supercherie que rien ne prouve ; la fragilité de cette hypothese est claire et
ne nécessite aucune réfutation. Mieux, le simple fait de vouloir donner un
contenu concret a cette théorie suffit a réfuter ses adeptes??.

Parmi les théories erronées concernant I’existence de 1’Univers figure la
théorie de Darwin par laquelle ses partisans tentent de justifier I’existence
des étres vivants. Cette théorie prétend que 1’étre humain descend d’une
minuscule bactérie aquatique qui a évolué au fil du temps sous 1’influence
de I’environnement. Ses nouvelles caractéristiques furent transmises a ses

278 Sourate ‘Abasa — I S’est Renfrogné, Versets 17-19.
279 Al-‘Aqidatu Fi Llah de ‘Umar Ibn Sulayman Al-‘Utaybi, Pp.74-75.

280 Al-‘Aqidatu Fi Llah de ‘Umar Ibn Sulayman Al-‘Utaybi, Pp.74-98.
Consulter également A/- ‘Ilmu Yatabarra U Min Nadhariyati Darwin (La Science Rejette La
Théorie De Darwin) De Ziyad "Abt Ghunaymah.
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descendants durant des millions années jusqu’a ce que 1I’ensemble de ces
transformations conduise a I’apparition d’un organisme plus évolué dont
I’étre humain est I’aboutissement.

Voila donc le résumé de cette théorie dont la fausseté et I’incohérence sont
évidentes®!. De nombreuses personnes qui la défendaient par le passé ont
méme fini par reconnaitre son invalidité.

L’une des questions que 1’on pourrait poser a propos de cette théorie, en
admettant sa validité, consisterait a se demander qui a créé cette forme de
vie microscopique initiale et qui a fait en sorte qu’elle évolue ensuite pour
donner les étres que nous connaissons...

281 Al-‘Agidatu Fi Llah de ‘Umar Ibn Sulayman Al-‘Utaybi, P.79-92. La réfutation de la
théorie de Darwin est détaillée dans ces pages.
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Les preuves sensibles de I’existence
d’Allah

“expérience démontre clairement 1’existence d’Allah, comme nous
allons le voir a travers quelques exemples :

L’exaucement des invocations

On entend par 1a I’exaucement de I’invocation de ceux qui sont dans le
besoin ou dans la détresse : ils se sont adressés a Allah qui les a exaucés
et leur a accordé ce qu’ils demandaient. Les exemples d’invocations exau-
cées ne manquent pas et sont innombrables, que la personne exaucée soit
un prophete ou un étre humain ordinaire. On peut citer a ce sujet ce que dit
Allah a propos de Noé : € Il invoqua donc son Seigneur : «Moi, je suis
vaincu. Fais triompher (Ta cause)». Nous ouvrimes alors les portes
du ciel a une eau torrentielle, et fimes jaillir la terre en sources. Les
eaux se rencontrérent d’apreés un ordre qui était déja décrété dans une
chose [faite] »>®. 11 dit aussi a propos de Yinus : € ...Puis il fit, dans les
ténébres, ’appel que voici : «Pas de divinité a part Toi ! Pureté a Toi !
J’ai été vraiment du nombre des injustes» °%.

Allah dit également a propos de *Ayyib : € Et rappelle-toi Job, Notre ser-
viteur, lorsqu’il appela son Seigneur : «Le Diable m’a infligé détresse
et souffrance». Frappe [la terre] de ton pied : voici une eau fraiche
pour te laver et voici de quoi boire. Et Nous lui rendimes sa famille et

282 Sourate Al-Qamar — La Lune, Verset 10-12.
283 Sourate Al-'Anbiya" - Les Prophétes, Verset 87.

- 135 -



la fimes deux fois plus nombreuse, comme une miséricorde de Notre
part et comme un rappel pour les gens doués d’intelligence 2%,

Dans le recueil authentique d’Al-Bukhari, *Anas rapporte ce qui suit :
« Un bédouin entra a la mosquée un vendredi alors que le Prophéte faisait
son sermon et dit : « O Messager d’Allah, nous avons perdu nos biens et
nos enfants ont faim, invoque donc Allah en notre faveur ». Le Prophete
leva les mains et invoqua Allah. Des nuages gros comme des montagnes se
formerent alors et avant qu’il ne descende de son minbar, je vis les gouttes
de pluie ruisseler sur sa barbe. Le vendredi suivant, le méme bédouin ou
un autre prit la parole et dit : « O Messager d’Allah, nos constructions se
sont effondrées et nos biens ont été emportés par les eaux. Invoque donc
Allah en notre faveur ». Le Prophete leva les mains et invoqua Allah en
disant : « O Allah, fais que cette eau nous soit utile et ne nous nuise pas ».
Puis, des qu’il indiquait un lieu avec sa main, la pluie s arrétait »**.

De nos jours encore, de nombreux témoignages confirment I’exaucement
des invocations, pour peu que les conditions de I’exaucement soient réunies.
En effet, que de fois a-t-on vu des gens partis accomplir la priére de la
pluie virent la pluie tomber avant méme qu’ils ne sortent de la mosquée.
L’exaucement de I’invocation est donc une preuve décisive de 1’existence
d’Allah.

La véracité des messagers (¥&)

C’est une preuve efficace car les messagers sont les plus parfaits des
hommes. Ils ont transmis les messages d’Allah qui les a élus et choisis
parmi Ses créatures. De plus, Allah les a soutenus par des signes mani-
festes et leur a accord¢ la victoire sur leurs ennemis.

Aussi, I’étre humain ne peut qu’étre assuré de la véracité des prophétes car la
prophétie est la revendication supréme et seuls les plus véridiques ou les plus
menteurs peuvent prétendre la détenir. Or les prophetes sont les personnes les
plus véridiques car leurs miracles, le soutien qu’ils ont regu d’ Allah, la défaite

284 Sourate Sad, Versets 41-43.
285 Al-Bukhari, Hadith numéro 1033.
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de leurs ennemis et leurs valeurs morales démontrent leur véracité. Par consé-
quent, nous savons qu’ils ont été¢ envoyés par Allah et que I’existence d’Allah
ainsi que Son adoration sont des veérités>®.

Les ames

Allah a créé I’étre humain avec la meilleure des apparences et sous la forme
la plus parfaite, conformément au verset ou Il dit : € ...et vous a donné votre
forme et quelle belle forme Il vous a donnée !... »>7. 11 dit également :
¢ Nous avons certes créé I’homme dans la forme la plus parfaite 52

Si I’étre humain méditait sur lui-méme et sur les merveilles qu’Allah a
placées en lui, réfléchissait sur la constitution parfaite de son corps et prenait
conscience qu’il se distingue des autres étres vivants, il s’apercevrait que
sa création est le fait d’un Seigneur Créateur Sage et il serait convaincu
que ce Créateur est le Seul Maitre de la destinée de I'Homme?®”,

Cheikh ‘Abdurrahman As-Sa’di écrivit concernant le sens du verset ou Al-
lah dit : € Et par I’Ame et Celui qui I’a harmonieusement faconnée $2% :
« Quoiqu’il en soit, [’ame est un des grands signes d’Allah, il est justifié de
jurer par elle car elle est extrémement douce, vive, versatile, émotive et a
travers elle, s’expriment des réactions psychologiques comme [’ambition, la
volonté, ['intention et [’amour. Sans [’dme, le corps humain ne serait qu’'un
vulgaire corps inanimé sans intérét ; [’ame telle que nous la connaissons est
un des signes suprémes d’Allah. L’idée est que |’dme humaine est une des
preuves suprémes de [’existence d’Allah et de Son Unicité »*'.

L’instinct naturel

286 Da 'watu T-Tawhid du Dr. Muhammad Khalil Harras, Pp.199-202 Et Pp.125-246.
287 Sourate At-Taghabun — La Grande Perte, Verset 3.
288 Sourate At-Tin — Le Figuier, Verset 4.

289 Ach-Chaykh ‘Abdu R-Rahmdni S-Sa’diyyi Wa Juhiiduhu Fi Tawdihi L- ‘Agidah de Dr.
‘Abdurrazzaq Al-*Abbad Al-Badr, Pp.70-72.

290 Sourate Ach-Chams — Le Soleil, Verset 7.

291 Ach-Chaykh ‘Abdu R-Rahmdni S-Sa diyyi Wa Juhiiduhu Fi Tawdihi L-‘Agidah de Dr.
‘Abdurrazzaq Al-‘Abbad Al-Badr, P.70-72.
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Il s’agit de I’'une des preuves de 1’existence d’Allah car Allah a doté tout
étre vivant, humain ou animal, volant ou terrestre, dou¢ de parole ou muet,
d’un instinct qui assure son bien-Etre et son confort. Le verset ou Allah
dit : ¢ «Notre Seigneur, dit Moise, est Celui qui a donné a chaque chose
sa propre nature puis I’a dirigée» »*? résume des merveilles et des mys-
teres dont Lui seul connait ’ampleur.

Qui donc incite I’enfant a peine né a téter le sein de sa mére et lui a donné
le réflexe de la succion ? En effet, téter est une opération complexe qui
nécessite des contractions répétées des muscles du visage, de la langue
et du cou ainsi que des mouvements continus de la machoire inférieure
qui doivent étre faits tout en respirant par le nez. Tout ceci est totalement
instinctif chez le nourrisson qui n’a pas eu I’occasion de 1’apprendre ni de
I’expérimenter. Qui a inspiré au nourrisson tout cela ? C’est € Celui qui a
donné a chaque chose sa propre nature puis I’a dirigé ».

Par ailleurs, ce nourrisson continuera d’étre inspiré durant toute sa vie et
lorsqu’il grandira, il ira a la recherche de sa subsistance, toujours guidé
par la méme inspiration. Tout ceci reléve de I’instinct dont ont été dotées
toutes les créatures.

Chez les oiseaux, les fauves et les autres animaux, cet instinct revét des
formes étonnantes car Allah leur a donné la faculté d’accomplir des choses
extraordinaires. Le grand savant Ibn al-Qayyim en évoqua d’ailleurs
quelques-unes dans son livre Chifa ‘u [-‘alil.

Tout ceci figure parmi les preuves les plus pertinentes de 1’existence du
Créateur, de la perfection de Sa création, de I’ingéniosité de Sa gestion et
de la douceur de Sa sagesse. Les capacités qu’ll a données a Ses créatures
en fait de connaissances, de ruse, d’inventivité¢ et de prudence pour leur
permettre d’atteindre leurs objectifs incitent a proclamer Sa gloire. Ces
merveilles emplissent également les cceurs du désir de Le connaitre, de
connaitre Sa sagesse et Sa puissance. Ils prennent aussi conscience de ce
que sait toute personne raisonnable, a savoir qu’Allah n’a rien créé en vain,

292 Sourate Ta-Ha, Verset 50.
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ne délaisse rien inutilement et qu’il existe une raison profonde, un signe
manifeste et une preuve décisive qui démontrent qu’ll est le Seigneur et le
propriétaire de toute chose, qu’ll est le Seul a jouir de la perfection abso-
lue, qu’Il est Omniscient et Omnipotent’>.

L’Univers

Il est donné a tout le monde de contempler 1’Univers : au savant comme
a I’ignorant, au croyant comme au mécréant. Lorsque I’€tre humain réflé-
chit avec discernement et médite sur I’Univers, il prend conscience de la
suprématie de Celui qui I’a créé et ainsi, il est enclin a L’adorer Seul sans
Lui attribuer d’associé.

Cheikh ‘Abdurrahman As-Sa’di écrivita propos du verset ou Allah dit : € Nous
leur montrerons Nos signes dans I’univers et en eux-mémes... > : « C’est
ce qu’a fait Allah en effet car Il a montré des signes qui prouvent qu’ll est
la Verité mais 1l guide vers la foi qui 1l veut et Il en détourne qui Il veut »>%.

Il ajoute : « Plus [’homme doué de raison médite sur les créatures et ap-
profondit sa réflexion a propos de leur diversiteé, plus il découvre qu’elles
furent créées par Allah dans un dessein précis et que ce sont autant de
signes et de preuves décisives concernant ce qu’ll nous a appris a propos
de Lui et de Son Unicité et ce que les messagers nous ont appris sur le Jour
Dernier. 1l découvre également que [’existence de ces créatures est gérée
par Allah qui les a mises a la disposition des étres humains sans éprouver
nulle difficulté. On s’ apercoit alors que les mondes céleste et terrestre ont
besoin de Lui et s adressent a Lui pour satisfaire leurs besoins alors que
Lui se suffit a Lui-méme, nulle divinité et nul seigneur a part Lui »*°.

Le cheikh écrit aussi dans un autre paragraphe : « Allah nous informe

293 Chifd U L-Alil d’Tbn Al-Qayyim, Pp.147-164.
294 Sourate Fussilat — Les Versets Détaillés, Verset 53.

295 Ach-Chaykh ‘Abdu R-Rahmdni S-Sa diyyi Wa Juhiiduhu Fi Tawdihi L- ‘Aqidah de Dr.
‘Abdurrazzaq Al-*Abbad Al-Badr, Pp.70-72.

296 Ach-Chaykh ‘Abdu R-Rahmdni S-Sa diyyi Wa Juhiiduhu Fi Tawdihi L-‘Agidah de Dr.
‘Abdurrazzaq Al-‘Abbad Al-Badr, Pp.72-73.
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de faits futurs, a savoir qu’ll montrera a Ses serviteurs des signes et des
preuves deécisives dans ['Univers et dans les ames, signes qui démontrent
que le Coran, le Prophéte et son message sont des vérités »*"".

A chaque époque, Allah fait découvrir a Ses serviteurs des choses extra-
ordinaires dans ce vaste Univers ; a notre époque plus particulierement,
de nombreuses découvertes et inventions ont levé le voile sur des véri-
tés scientifiques. Par ailleurs, les chercheurs déchiffrent chaque jour un
nouveau mystere de cet immense Univers, ce qui les contraint a avouer
leur impuissance et a admettre qu’il existe des mondes encore inconnus a
explorer.

Afin de résumer ce qui a été dit, on peut dire que tout ce que contient
I’Univers démontre de maniére décisive 1’existence d’un sage gestionnaire
qui mérite d’étre adoré mais comme dit un pocte :

Lorsque les yeux d’une personne sont déficients,
il n’est pas étonnant que cette personne soit dans le doute
alors que la lueur de [’aube est manifeste.

La soumission des étres a Allah

Allah a créé tous les étres : les humains, les djinns, les anges, les animaux,
les corps inertes, les plantes et autres afin qu’ils L’adorent. De plus, Il les
créa dans un état originel de monothéisme, de reconnaissance de Sa divi-
nité et d’aveu de leur dépendance et de leur soumission a Lui.

Ainsi, toutes ces créatures adorent Allah et seuls certains humains font
exception par leur entétement a s’écarter de la religion et a aller a 1’en-
contre de I’organisation parfaite de I’Univers qui repose sur la soumis-
sion a Allah. Cela dit, la forme que prend cette servitude differe d’une
créature a une autre. La meilleure et la plus noble est celle de 1’étre
humain et parmi les hommes, les prophétes I’emportent sur les autres
par leurs adorations, leur prédication et leur jihad. Viennent ensuite leurs

297 Ach-Chaykh ‘Abdu R-Rahmdni S-Sa diyyi Wa Juhiiduhu Fi Tawdihi L-‘Agidah de Dr.
‘Abdurrazzaq Al-‘Abbad Al-Badr, P.72-73.
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disciples et ceux de la génération suivante.

On peut également évoquer, sans que cela soit ’objet d’étonnement, la
soumission des anges et des djinns.

La soumission la plus étonnante est celle des corps inertes et des animaux.
L’avis le plus répandu dit que ces étres ne sont doués ni de raison ni de
conscience et que par conséquent, elles n’expriment pas leur servitude a
I’égard d’Allah. Mais, en vérité ce vaste Univers et tous les étres qu’il
contient sont soumis a leur Créateur et sont Ses serviteurs. En effet, les
nombreuses adorations accomplies par ces étres comme la prosternation,
la glorification d’Allah, la priere, I’invocation de I’absolution d’Allah,
I’Islam, la compassion, sont attestées par le Coran et la Sunna®?®,

A propos de la prosternation de ces étres, Allah dit : € N’as-tu pas vu que
c’est devant Allah que se prosternent tous ceux qui sont dans les cieux
et tous ceux qui sont sur la terre, le soleil, 1a lune, les étoiles, les mon-
tagnes, les arbres, les animaux, ainsi que beaucoup de gens? Il y en a
aussi beaucoup qui méritent le chatiment... »°°°. Il n’est pas nécessaire
que cette prosternation soit semblable a celle des humains musulmans car
la prosternation de chaque étre correspond a son état.

Concernant la glorification accomplie par ces étres, Allah dit : € Les sept
cieux et la terre et ceux qui s’y trouvent, célébrent Sa gloire. Et il
n’existe rien qui ne célébre Sa gloire et Ses louanges. Mais vous ne
comprenez pas leur facon de Le glorifier. Certes c’est Lui qui est In-
dulgent et Pardonneur 3%

Ainsi, tous les étres glorifient leur Créateur d’'une maniére que nous autres
humains ne comprenons pas et le fait que nous ne I’entendions pas ne si-
gnifie pas que cette glorification n’a pas lieu car Allah a donné a certaines

298 ‘Ubudiyyatu L-Ka Inati Li-Rabbi L’alamin de Cheikh Farid Al-Tini, Edition Dar Ad-
Diya', P.234-245.

299 Sourate Al-Hajj — Le P¢lerinage, Verset 18.
300 Sourate Al-'Isrd’ - Le Voyage Nocturne, Verset 44.
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de Ses créatures la faculté d’entendre et de comprendre la glorification de
certains étres comme cela fut le cas pour Dawid (David) — paix sur lui.

Concernant leur priere, Allah dit : ¢ N’as-tu pas vu qu’Allah est glori-
fié par tous ceux qui sont dans les cieux et la terre ; ainsi que par les
oiseaux déployant leurs ailes ? Chacun, certes, a appris sa facon de le
prier et de Le glorifier. Allah sait parfaitement ce qu’ils font »*°'. Tous
les étres prient donc a leur fagon et il n’est pas nécessaire que nous com-
prenions leurs prieres.

Concernant leur invocation de 1’absolution d’Allah, on trouve dans un hadith
rapporté par “Abl Ad-Darda’ («:) que le Prophete a dit : « Tous les habitants
des cieux et de la Terre jusqu’aux poissons dans l’eau prient pour l’absolu-
tion totale des péchés du chercheur de science »**.

Quant a la forme que prend la soumission chez ces étres, Allah dit a ce
sujet : € Désirent-ils une autre religion que celle d’Allah, alors que se
soumet a Lui, bon gré, mal gré, tout ce qui existe dans les cieux et
sur la terre, et que c’est vers Lui qu’ils seront ramenés ? }°%. Il existe
¢galement d’autres adorations accomplies par ces €tres mais il n’est pas
possible de toutes les évoquer®’*,

Ainsi, le fait que tous les étres s’adressent a Allah et qu’ils soient dépen-
dants de Lui prouve clairement Son existence

La diversité des goiits, des couleurs et des odeurs chez les plantes

C’est également une preuve sensible de I’existence d’Allah. En effet,
quand I’eau tombe du ciel sur une terre aride, elle n’a ni couleur ni saveur,
ni odeur, mais, avec la permission d’Allah, apparaissent des plantes aux

301 Sourate An-Nir — La Lumiére, Verset 41.

302 Ibn Majah, Hadith numéro 223. Al-'Albani le déclara authentique dans Sahihu L-Jami’
sous le numéro 6297.

303 Sourate Al-‘Imran — La Famille De ‘Imran, Verset 83.

304 Recueil De Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.2, P.9.
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gouts, aux couleurs et aux odeurs diverses. Certaines sont sucrées, d’autres
sont acides, d’autres mi-sucrées, mi-acides, d’autres sont vertes, d’autres
sont jaunes et d’autres encore sont noires.

Plus frappant encore, on constate une diversité¢ étonnante au sein d’une
méme espece de fruits, comme c’est le cas par exemple pour le raisin dont
les vignes existent sous forme treillagée et non treillagée. De plus, on trouve
du raisin sucré, du raisin acide, du raisin mi sucré mi acide, du raisin vert, du
raisin rouge, du raisin noir, du raisin allongé, du raisin rond, etc.

Ceci est également valable pour les dattes dont certaines sont plus sucrées
lorsqu’elles sont vertes que lorsqu’elles sont mires ou le contraire. Cer-
taines sont noires, jaunes, allongées, rondes alors que toutes sont arrosées
par la méme eau.

Qui est donc Celui qui a rendu certaines plantes comestibles plutot que
d’autres et leur a attribué leurs caractéristiques en matiére de couleurs et
de gotits 7 C’est Allah, Celui qui dit : € et qui a fait pousser le paturage,
et en a fait ensuite un foin sombre #°°°,

La diversité des langues

Nous sommes témoins de la diversité des langues et des parlers d’un peuple
a l’autre et méme d’un étre humain a 1’autre. Qui est donc Celui a appris
a I’étre humain a s’exprimer ? Qui connait toutes ces langues et les com-
prend sans les confondre ? C’est Allah, le Seul et ’Unique. La diversité
des langues est donc aussi un signe majeur prouvant 1’Unicité d’ Allah®°°,

305 Sourate Al-'A’1a — Le Trés Haut, Versets 4 Et 5.
306 Voir la premicre partie du livre Miftahu Dari S-Sa’adah d’Tbn Al-Qayyim.
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Croire aux anges

1. Signification de la croyance aux anges
2. Les anges sont des créatures

3. Les relations entre les anges et les humains
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Signification de la croyance
aux anges

éfinition des anges

Définition linguistique
L’origine du mot malak est “alaka qui est un synonyme du verbe envoyer,
dont est dérivé le mot ‘alitk qui signifie le message et qui a aussi pour
synonyme ma lakah. Linguistiquement, le mot « ange » signifie donc en-
voyé®7,

Définition religieuse

Les anges appartiennent au monde invisible et ont été créés de lumicre.
Ils adorent Allah et ne possedent aucune caractéristique de la seigneurie
ou de la divinité. Cela signifie qu’ils ne sont pas capables de créer quoi
que ce soit ni d’accorder a une autre créature sa subsistance et qu’il n’est
pas permis de les adorer conjointement avec Allah ou a Sa place. De plus,
Allah a donné la capacité a ces étres de se soumettre totalement a Ses
ordres et de les exécuter. Les anges sont trés nombreux, seul Allah connait
leur nombre?®8,

Qu’implique le fait de croire aux anges ?
La croyance aux anges implique les éléments :
1. Croire en leur existence.

307 Lisanu L-‘Arab d’Ibn Mandhar, Vol.10, Pp.392-395.
308 Rasa 'llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.19.
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2. Croire en I’existence effective de ceux dont nous connaissons le nom,
comme Jibril (Gabriel). Quant a ceux dont nous ne connaissons pas le nom,
nous croyons en leur existence de facon générale. Cela signifie que nous
croyons qu’Allah a de nombreux anges et qu’il n’est pas nécessaire de
connaitre leurs noms.

3. Croire en ce que nous connaissons de leurs attributs. Par exemple, le
Prophéte a dit qu’il vit Jibril sous sa véritable apparence et que celui-ci a
six cents ailes qui masquent 1’horizon. Il arrive qu’un ange prenne 1’appa-
rence d’'un homme sur I’ordre d’Allah comme cela fut le cas pour Jibril
lorsqu’Allah I’envoya auprés Maryam (Marie), la mére du Messie, et € ...
qui se présenta a elle sous la forme d’un homme parfait %,

A une autre occasion, Jibril se présenta chez le Prophéte alors que celui-
ci était assis parmi ses Compagnons sous 1’apparence d’un homme aux
habits d’un blanc éclatant, aux cheveux trés noirs ; il n’avait pas I’air d’un
voyageur mais personne parmi les Compagnons ne le connaissait. Il s’assit
alors face au Prophete, accola ses genoux aux siens et posa ses mains sur
ses cuisses puis questionna le Prophéte a propos de 1’Islam, de la foi, de la
vertu et de I’Heure et ses signes. Le Prophete lui répondit puis apres que
Jibril I’eut quitté, le Prophete dit : « C’était Jibril qui vint vous enseigner
votre religion »*'°. De méme, les anges qu’Allah envoya a Ibrahim (Abra-
ham) et Lat (Loth) prirent une apparence humaine.

4. Croire a ce que nous savons des ceuvres qu’ils accomplissent, comme
leur célébration de la gloire divine et leur inlassable adoration d’Allah, de
jour comme de nuit.

I1 est possible que certains d’entre eux accomplissent des ceuvres qui leur
sont propres comme cela est le cas pour Jibril, chargé par Allah de trans-
mettre la Révélation d’Allah a Ses prophétes et messagers, Mika'il (Mi-
chael) chargé des plantes, Malik chargé de I’Enfer ou encore les anges
chargés de protéger les étres humains, etc.?!!.

309 Sourate Maryam — Marie, Verset 17.
310 Muslim, Hadith numéro 8.
311 Rasd Ilun Fi L- ‘Agidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.19-20.
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Les bienfaits de la croyance aux anges

La croyance aux anges apporte de nombreux bienfaits, parmi lesquels :

1. Connaitre la suprématie d’Allah, Sa force et Son pouvoir car la supré-
matie du Créateur transparait a travers de la splendeur de ce qu’ll crée.

2. Remercier Allah pour Sa sollicitude envers les étres humains dans la
mesure ou Il a chargé des anges de veiller sur eux, d’enregistrer leurs
ceuvres et d’accomplir d’autres taches dans leur intérét.

3. S’approcher d’Allah en aimant les anges pour ce qu’ils accomplissent afin
d’obtenir la satisfaction d’Allah®'2.

312 Rasa llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.20.
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Les anges sont des créatures

es textes sacrés affirment que les anges sont des créatures, contrai-

rement a ce qu’affirment les égarés sur ce sujet. Ils prétendent que

les anges sont plutot les forces du bien latentes chez les créatures.
Cette affirmation est en contradiction avec le Livre d’Allah, la Sunna de
Son Messager ainsi que [’'unanimité des musulmans. Allah dit en effet :
¢ Louange a Allah, Créateur des cieux et de la terre, qui a fait des
Anges des messagers dotés de deux, trois ou quatre ailes. Il ajoute a la
création ce qu’ll veut, car Allah est Omnipotent 3°'°.

D’autre part, "AblG Hurayrah rapporte dans un hadith compilé dans les
deux principaux recueils de hadiths authentiques que le Prophéte a dit :
« Lorsqu’Allah aime un serviteur, 1l appelle Jibril et lui dit : (J aime untel,
aime-le aussi.). Et alors Jibril ’aime puis il s écrie dans le ciel : (Allah
aime untel, aimez-le). Les habitants du ciel [’aiment alors et on impose
ensuite son affection a la terre »*'*.

Dans le recueil d’Al-Bukhari, *Abt Hurayrah rapporte dans un hadith que
le Prophete a dit : « Le jour du vendredi, il y a a chacune des portes de
la mosquée des anges qui notent [’entrée des gens dans [’ordre. Lorsque
[’imam s assoit ils plient les feuillets et viennent écouter le rappel »*'°.

Ces textes, dont le contenu fait I’'unanimité des musulmans, démontrent

313 Sourate FaTir — Le Créateur, verset 1.
314 Al-Bukhari, Hadith numéro 7485. Muslim, Hadith numéro 2637.
315 Al-Bukhari, Hadith numéro 3039.
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que les anges sont des créatures et non des forces morales comme le pré-
tendent les égarés®!6.

316 Rasa 'llun Fi L-‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, Pp.20-21.
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Les relations entre les anges et les hu-
mains

es relations entre les anges et les humains

Les relations entre les anges et les humains sont trés étroites comme

le montrent les éléments suivants :
1. Ils sont présents aupres de 1’étre humain lors de sa création. Ibn Mas’d
rapporte en effet que le Propheéte a dit : « La conception de chacun de vous
dans le ventre de sa mere s’accomplit en quarante jours. D abord sous la
forme d’une semence, puis sous celle d’une adhérence (‘alagah) pendant
une periode équivalente, puis sous celle d 'un morceau de chair (mudghah)
pour une période semblable. Ensuite, un ange lui est envoyé qui lui insuffle
[’esprit vital et a recu [’ordre d’inscrire auparavant quatre décisions [le
concernant], a savoir : ce qui lui est imparti comme subsistance, sa durée
de vie et s’il sera heureux ou malheureux. Ensuite, il lui insuffle ’esprit
vital »*17.

2. Ils veillent sur I’€tre humain conformément aux versets ou Allah dit :
Sont égaux pour lui, celui parmi vous qui tient secréte sa parole,
et celui qui la divulgue, celui qui se cache la nuit comme celui qui se
montre au grand jour. Il [’homme] a par devant lui et derriére lui
des Anges qui se relaient et qui veillent sur lui par ordre d’Allah. En
vérité, Allah ne modifie point I’état d’un peuple, tant que les [indivi-
dus qui le composent] ne modifient pas ce qui est en eux-mémes. Et
lorsqu’Allah veut [infliger] un mal & un peuple, nul ne peut le repous-

317 Al-Bukhari, Hadith numéro 3208. Muslim, Hadith numéro 2643.
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ser : ils n’ont en dehors de Lui aucun protecteur »°'°,

3. Ce sont les ambassadeurs d’ Allah aupres de Ses messagers et prophetes.
Allah nous a appris que Jibril est chargé spécifiquement de cette mission
lorsqu’ll dit : € Dis : «Quiconque est ennemi de Gabriel que ¢’est lui
qui, avec la permission d’Allah, a fait descendre sur ton cceur cette
révélation qui déclare véridiques les messages antérieurs et qui sert
aux croyants de guide et d’heureuse annonce» °'9,

Il dit également a ce propos : € ...et PEsprit Loyal est descendu avec
cela sur ton cceur, pour que tu sois du nombre des avertisseurs %2,

4. Les anges incitent 1’étre humain au bien. En effet, Allah a attribué a
chaque étre humain un compagnon parmi les anges et un compagnon par-
mi les djinns. Dans un hadith compilé par I’imam Muslim dans son recueil
authentique, Ibn Mas’0d rapporte que le Prophéte a dit : « Chacun d’entre
vous s’est vu attribuer un compagnon parmi les djinns et un compagnon
parmi les anges ». Les Compagnons lui dirent : Méme toi, 6 Messager
d’Allah ? Le Prophete leur répondit en disant : « Méme moi, sauf qu’Allah
m’a aidé contre lui et il a embrassé ’islam. Il ne m’ordonne donc que ce
qui est bien »**!,

I1 est probable que I’ange compagnon dont il est question ici ne fasse pas
partie des anges a qui il a été ordonné d’enregistrer les ceuvres de 1’étre
humain. Sa mission spécifique est de guider I’étre humain.

L’ange et le djinn se disputent 1’étre humain. Le djinn I’incite au mal et le
lui fait désirer tandis que I’ange agit de méme pour le bien. En effet, Ibn
Mas’d rapporte que le Prophéte a dit : « Le démon suggere des choses au
fils d’Adam et ’ange lui inspire des choses. La suggestion du démon est
une promesse maléfique et un rejet de la vérité alors que l’inspiration de

318 Sourate Ar-Ra’d — Le Tonnerre, Versets 10-11.

319 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 97.

320 Sourate Ach-Chu’ara’ - Les Poétes, Versets 193-194.
321 Muslim, Hadith numéro 2814.
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[’ange est une promesse bénéfique et une confirmation de la vérité. Que
celui qui fait ['expérience de cette derniere (I’inspiration de [’ange) sache
que c’est un bienfait d’Allah et qu’il Le loue pour cela, et que celui qui fait
[’expérience de la premiere (la suggestion du diable) cherche refuge au-
prés d’Allah contre le démon banni ». Il récita ensuite : € Le Diable vous
fait craindre I’indigence et vous commande des actions honteuses ;
tandis qu’Allah vous promet pardon et faveur venant de Lui. La grace
d’Allah est immense et Il est Omniscient 322 923 324,

5. Ils enregistrent les actes des €tres humains : il existe des anges chargés
de relever les ceuvres, bonnes ou mauvaises, des hommes Ce sont ceux
dont Allah dit: € alors que veillent sur vous des gardiens, de nobles
scribes, qui savent ce que vous faites #2°,

Allah charge par ailleurs deux anges d’étre présents en permanence aupres
de I’étre humain afin qu’ils enregistrent ses paroles et ses actes. Allah dit
en effet : ¢ Nous avons effectivement créé ’homme et Nous savons ce
que son ame lui suggére et Nous sommes plus prés de lui que sa veine
jugulaire quand les deux recueillants, assis a droite et a gauche, re-
cueillent. Il ne prononce pas une parole sans avoir auprés de lui un
observateur prét a Pinscrire »°6,

6. lIs recueillent les ames des humains lorsque leur vie arrive a son terme :

322 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 268.

323 At-tirmidhi, Hadith numéro 2980. As-Sunanu L-Kubrd d’An-Nasa'l, Hadith numé-
ro 10985. Ce hadith a eté déclaré authentique par Al-'Albani dans Sahihu Mawaridi Dh-
Dham An, Hadith numéro 38.

324 Tbn Kathir ecrivit apres avoir reproduit ce hadith : « C’est ainsi que le rapporterent
At-tirmidhi et An-Nasa'l dans leurs livres respectifs d’exégese de leurs recueils, d’apres le
narrateur Hannad Ibn As-Sariyy ».

Ce hadith fut également référencé par Ibn Hibban dans son recueil de hadiths authentiques
d’aprés 'Abi Ya’la Al-Mawsili, d’aprés Hannad. At-tirmidhi dit a propos de ce hadith : « 1/ est
bon et etrange et est attribué a "Abu Al- ' Ahwas Sallam Ibn Sulaym. Nous ne le connaissons
dans sa version remontant au prophéte que de cette facon-la », Voir L’Exégése du Coran d’Ibn
Kathir, Vol.1, P480.

325 Sourate Al-"Infitar — La Rupture, Versets 10-12.
326 Sourate Qaf, Versets 16-18.
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Allah a chargé en effet certains de ses anges d’oter les ames de Ses ser-
viteurs lorsque leur vie arrive au terme qu’Allah a fixé. Allah dit : € Dis :
«L’Ange de la mort qui est chargé de vous, vous fera mourir. Ensuite,
vous serez ramenés vers Votre Seigneur» 327,

Il y a plus d’un ange chargé de cette mission, conformément au verset ou
Allah dit : € Et Il est le Dominateur Supréme sur Ses serviteurs. Et Il en-
voie sur vous des gardiens. Et lorsque la mort atteint I’un de vous, Nos
messagers (les Anges) enlévent son Ame sans aucune négligence. Ils sont
ensuite ramenés vers Allah, leur vrai Maitre. C’est a Lui qu’appartient
le jugement et Il est le plus prompt des juges %%,

Les anges oOtent les ames des mécréants et des criminels brutalement, sans
délicatesse. Allah dit en effet a ce propos : € Et quel pire injuste que
celui qui fabrique un mensonge contre Allah ou qui dit : «Révélation
m’a été faite», quand rien ne lui a été révélé. De méme celui qui dit :
«Je vais faire descendre quelque chose de semblable a ce qu’Allah
a fait descendre». Si tu voyais les injustes lorsqu’ils seront dans les
affres de la mort, et que les Anges leur tendront les mains (disant) :
«Laissez sortir vos Ames. Aujourd’hui vous allez étre récompensés par
le chatiment de I’humiliation... %%,

I1 dit également : € Si tu voyais, lorsque les Anges arrachaient les Ames
aux mécréants ! Ils les frappaient sur leurs visages et leurs derriéres,
(en disant) : «Goiitez au chatiment du Feu» #%°,

11 dit aussi : € Qu’adviendra-t-il d’eux quand les Anges les achéveront,
frappant leurs faces et leurs dos ? »°*!. Les ames des croyants seront
quant a elles 6tées avec douceur.

327 Sourate As-Sajdah — La Prosternation, Verset 11.
328 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, Versets 61-62.
329 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, Verset 93.
330 Sourate Al-'Anfal — Le Butin, Verset 50.

331 Sourate Muhammad, Verset 27.
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7. Les anges assistent les croyants par leur amour, leurs bonnes inspirations
et les prieres qu’ils font en leur faveur lorsque les croyants apprennent de
bonnes choses aux autres, attendent d’accomplir la priere en groupe, prient
au premier rang, comblent les vides dans les rangs, prennent la collation du
matin avant le jeline, prient sur le Propheéte et rendent visite aux malades.

Les anges assistent également les croyants en disant « *Amin » a leurs
invocations, en invoquant ’absolution d’Allah en leur faveur, en assis-
tant aux assemblées de science, en enregistrant ceux qui accomplissent la
priere du vendredi, en descendant aupres de ceux qui récitent le Coran, en
combattant a leurs cotés, etc.?%2.

8. Les anges haissent les mécréants car les anges n’aiment pas les injustes.
Ils leur sont hostiles, les combattent, remplissent leurs cceurs d’effroi et les
maudissent.

Comparaison entre les anges et les humains pieux

Cette question est I’objet de divergences depuis longtemps et il existe plu-
sieurs avis a ce sujet. Néanmoins, les propos Ibn Taymiyyah —qu’Allah
lui fasse miséricorde- en fournissent une bonne synthése. Celui-ci affirme
que les humains pieux surpassent les anges en mérite si on considere leur
demeure derniére, dans la mesure ou lorsqu’ils entreront au Paradis, ils y
atteigneront les plus hauts degrés et jouiront de la proximité avec Allah
ainsi que de la vision de Sa noble Face ; les anges seront alors a leur ser-
vice avec la permission de leur Seigneur.

En revanche, avant cette entrée dans la félicité éternelle, le mérite des
anges est plus grand, car ils sont en compagnie d’Allah, ne commettent
aucun péchés a la différence des étres humains et passent leur temps a
adorer leur Seigneur. Il ne fait donc aucun doute que leur situation actuelle
est plus parfaite que celle des humains.

Ibn al-Qayyim commente la synthése d’Ibn Taymiyyah en ces termes :
« Cette distinction met en évidence la raison pour laquelle les anges et les

332 ‘Alamu L-Mald Ikati L- "Abrdr de Dr. ‘Umar Al-'Achqar, pp.59-76.

- 157 -



humains se surpassent en merite, ainsi, les preuves avancées par chacun
des deux camps sont conciliées et Allah connait le mieux la vérité »**3.

333 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahmén
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.11, P.350. Lawdmi’u L-'Anwari L-Bahiyyah d’As-
Safarini, Vol.2, P.368. Charhu L-‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Ibn "Abi Al-‘1zz Al-Hanafi, d’Ibn
*Abi Al-‘Izz Al-Hanafi, P.338.

Al-Haba Ik, Fi "Akhbdri L-Mala Ik dans lequel on trouve un long développement sur ce sujet
P.203-251. ‘Alamu L-Mala Ikati L-"Abrar de Dr. ‘Umar Al-"Achqar, P.96.

- 158 -



Chapitre 3

Croire aux Livres révelés

1. Définition de la croyance aux Livres et explication de ses
corollaires

2. Les similitudes et les différences entre les livres révélés

3. Le Coran, la Torah et les Evangiles
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Définition de la croyance aux Livres et
explication de ses corollaires

éfinition linguistique et religieuse des Livres saints (kutub)

Linguistiquement, kutub est le pluriel de kitab qui a le sens d’écrit

(maktub) comme le mot firdch a le sens de mafriich, ‘ildh ale sens
de ma lith et ghirds le sens de maghris.

D’autre part, la racine k-#-b est liée a I’idée d’assemblage, de réunion.
Ainsi, I’écrivain est appelé katib car il assemble les lettres et les réunit. De
méme, le bataillon d’armée est nommé katibah car il regroupe et réunit
des soldats. Le couturier est également surnommeé kdatib car il assemble des
morceaux d’étoffe pour en faire un vétement. Al-Hariri dit en effet dans
une de ses magamat :
Et des katib dont les doigts n’ont jamais tracé une lettre
et qui n’ont jamais lu ce qui est écrit dans les livres.

Le mot katib désigne ici donc le couturier®*.

La définition religieuse des Livres dit que ce sont les Livres qu’Allah a ré-
vélés a Ses messagers par mis€ricorde envers Ses créatures et pour les gui-
der, afin qu’elles accédent au bonheur dans cette vie et dans I’au-dela*.

Ce que croire aux Livres implique
Croire aux Livres, c’est :

334 Magdmatu L-Haririyy , P.26. Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhdr, Vol.1, P.698-703.
335 Rasa llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.23.
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1. Croire qu’ils ont réellement été révélés par Allah.

2. Croire aux Livres dont nous connaissons le nom comme le Coran
(qur'an) qui fut révélé a Muhammad, la Torah (tawrah) révélée a Misa
(Moise), les Evangiles ( ‘injil) révélés a ‘Isa (Jésus) et les Psaumes (zabiir)
a Dawad (David), paix sur eux tous. Quant aux autres Livres dont nous ne
connaissons pas le nom, nous croyons en eux dans leur globalité.

3. Croire aux histoires rapportées dans ces Livres a I’instar des histoires
rapportées dans le Coran ainsi que celles qui n’ont pas été falsifiées dans
les Livres précédents.

4. Mettre en application les commandements non abrogés de ces Livres et
s’y soumettre, que nous en comprenions la raison ou pas.

I1 est utile de savoir que les livres précédents ont été abrogés par le Coran,
conformément au verset ou Allah dit : € Et sur toi (Muhammad) Nous
avons fait descendre le Livre avec la vérité, pour confirmer le Livre
qui était 12 avant lui et pour prévaloir sur lui... %,

Ceci signifie que le Coran permet de valider le statut de ces Livres et par
conséquent, il n’est pas permis de mettre en application un quelconque
commandement des Livres précédents, a moins qu’il ne soit confirmé par
le Coran®*’,

L’importance de croire aux Livres saints

La croyance aux Livres revét une importance extréme en islam, impor-
tance qui se manifeste de diverses fagons :

1. Croire aux Livres est un des fondements du dogme islamique et un des
piliers de la foi. La foi d’une personne n’est donc valide que si elle croit
aux Livres qu’Allah a révélés a Ses messagers.

2. Allah a fait I’¢loge de Ses messagers qui font parvenir aux gens Ses

336 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 48.
337 Rasa 'llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.23.
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messages. Il dit en effet a leur sujet: € Ceux qui communiquaient
les messages d’Allah, Le craignaient et ne redoutaient nul autre
qu’Allah... »3%,

D’autre part, Allah nous a appris que le Prophete () ainsi que les croyants
croyaient aux Livres révélés. I1dit : € Le Messager a cru en ce qu’on a fait
descendre vers lui venant de son Seigneur, et aussi les croyants : tous
ont cru en Allah, en Ses anges, a Ses livres et en Ses messagers... 7%,

3. Allah a ordonné aux croyants de croire aux Livres révélés lorsqu’il dit :
4 Dites : «Nous croyons en Allah et en ce qu’on nous a révélé, et en
ce qu’on a fait descendre vers Abraham et Ismaél et Isaac et Jacob
et les Tribus, et en ce qui a été donné a Moise et a Jésus, et en ce qui
a été donné aux prophetes, venant de leur Seigneur : nous ne faisons
aucune distinction entre eux. Et 2 Lui nous sommes Soumis» #%°.

4. Allah a détruit des peuples parce qu’ils ont démenti Ses messages. Ce
fut notamment le sort du peuple du prophéete Salih d’apres le verset ou
Allah dit : € Alors il se détourna d’eux et dit : «O mon peuple, je vous
avais communiqué le message de mon Seigneur et vous avais conseillé
sincérement. Mais vous n’aimez pas les conseillers sincéres !» 534!,

5. Quiconque conteste une partie de ce qu’Allah a révélé est mécréant,
conformément au verset ou Allah dit: € ...Quiconque ne croit pas en
Allah, en Ses anges, en Ses Livres, en Ses messagers et au Jour dernier,
s’égare, loin dans I’égarement 42,

Les bienfaits de la croyance aux Livres
La croyance aux Livres apporte de nombreux bienfaits car elle permet
entre autres de :

338 Sourate Al-' Ahzab — Les Coalisés, Verset 39.
339 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 285.
340 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 136.
341 Sourate Al-'A’raf, Verset 79.

342 Sourate An-Nisa' - Les Femmes, Verset 136.
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1. Connaitre la sollicitude dont Allah entoure les humains car 11 a révélé a
chaque peuple un livre afin de le guider.

2. Connaitre la sagesse d’Allah car Il a prescrit a chaque peuple ce qui lui
convient et ce qui est adapté a sa situation.

3. Se cramponner a la Révélation et s’écarter des ¢laborations de la pensée
humaine qui sont exposées a I’erreur, aux passions et a 1’oubli.

4. Emprunter une voie droite et claire, exempte d’anomalie et de distor-
sion.

5. Eprouver de la joie en raison de ce bien immense qui nous est donné :
Dis : «[Ceci provient] de la grace d’Allah et de Sa miséricorde; Voila
de quoi ils devraient se réjouir. C’est bien mieux que tout ce qu’ils
amassent» 4,

6. Remercier Allah pour ce bienfait immense.
7. Se libérer des doutes d’ordre intellectuel ou doctrinal3“.

Les arguments qui €tablissent la nécessité de croire aux Livres

Les preuves issues du Coran et de la Sunna se confirment les unes les
autres concernant le fait de croire aux Livres. Allah dit en effet : € O les
croyants ! Soyez fermes en votre foi en Allah, en Son messager, au
Livre qu’ll a fait descendre sur Son messager, et au Livre qu’ll a fait
descendre avant... »°%°,

I1 dit également : € ...et dis : «Je crois en tout ce qu’Allah a fait des-
cendre comme Livre...» .

343 Sourate Y{nus — Jonas, Verset 58.

344 Rasa 'llun Fi L-‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.23.
345 Sourate An-Nisa' - Les Femmes, Verset 136.

346 Sourate Ach-Chiira — La Consultation, Verset 15.
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D’autre part, le Prophéte dit dans le célebre hadith ou Jibril le questionna
a propos de la foi : « La foi, c’est croire en Allah, en Ses anges, Ses Livres

et Ses messagers »**7.

La raison pour laquelle les Livres furent révélés

Les Livres ont été révélés pour une seule raison, a savoir apprendre aux
hommes a adorer Allah Seul sans Lui attribuer d’associé€, et dans un but
unique, qui est de les amener a adopter ces Livres comme mode de vie
pour qu’ils les guident vers le bien et qu’ils soient une lumiere qui fasse
vivre leurs ames, balayent I’obscurité dans lesquelles ces dernicres se dé-
battent et illuminent tous les sentiers de leur vie®*®.

Que signifie le fait de ne pas croire aux Livres ?

Tout d’abord, c’est le fait de les contester, de les rejeter et de les falsifier.
C’est également le fait de se détourner du Coran, de prétendre qu’il a été
abrogé, de rechercher ’arbitrage d’autres lois que celles qu’il contient, de
prétendre qu’il est incomplet, de tenter de I’imiter et ou de s’y opposer.

347 Al-Bukhari, Hadith numéro 50. Muslim, Hadith numéro 8.
348 ‘Alamu L-Mald Ikati L- "Abrdr de Dr. ‘Umar Al-"Achqar, P.235.
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Les similitudes et les différences
entre les Livres révélés

es similitudes
Les Livres révélés sont similaires les uns aux autres sur de nom-
breux points, parmi lesquels figurent ceux-ci :

1. L’unicité de la source, car tous ont été révélés par Allah.

2. L’unicité de ’objectif. Tous les Livres révélés invitent en effet a adorer
Allah sans Lui attribuer d’associé et a pratiquer I’Islam, vu que 1’Islam est
la religion de tous les messagers. L’objectif est donc d’inviter a pratiquer
I’Islam et a adorer Allah sans Lui attribuer d’associé.

3. Les problématiques du dogme, comme croire au monde invisible, aux
messagers, a la Résurrection, au Jour Dernier, etc. Ces points figurent par-
mi les commandements qui ne sont pas abrogés®*.

4. Les régles universelles. Les Livres révélés décretent des regles géné-
rales que les humains doivent connaitre comme la régle de la rétribution et
du chatiment qui consiste a croire que 1’étre humain est jugé selon ce qu’il
a accompli durant sa vie. Il est ainsi chatié¢ pour les fautes et les péchés
qu’il a commis personnellement. De méme, il est rétribué pour ses bonnes
ceuvres, et non pour celles d’autrui.

Parmi ces regles figurent également I’incitation a purifier son ame. La

349 Da’watu T-Tawhid du Dr. Muhammad Khalil Harras, P.199-202 Et P.218-220.
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véritable réussite n’est atteinte que par la purification de I’ame, a travers
I’obéissance et la soumission a Allah et le choix de la vie future aux dé-
pens des satisfactions immédiates. Une autre regle universelle consiste a
croire que seuls les serviteurs pieux d’Allah méritent d’hériter de la Terre
et qu'une fin heureuse leur échoira.

5. L’amour de I’équité et la justice. Tous les prophétes ont porté 1’éten-
dard de I’équité et de la justice.

6. La lutte contre la corruption et la déviance. C’est un point sur lequel
s’accordent tous les messages, que la corruption se situe sur le plan de la
religion ou de la morale, qu’il s’agisse d’une déviance de la saine nature,
d’une injustice contre les hommes, d’une fraude sur les mesures, etc.

7. La valorisation de la vertu. Tous les Livres révélés incitent a adopter
les qualités éminentes que sont la capacité a pardonner, I’endurance face
aux offenses, la bonne parole, la piété filiale, le respect des promesses, le
respect des liens de parenté, I’hospitalité, la modestie, la bienveillance a
I’égard des indigents, etc.

8. Les actes d’adoration. En effet, une grande partie des rites que nous ac-
complissons, comme la pricre, I’aumone et le pélerinage, étaient connus des
messagers antérieurs et de leurs disciples®.

Les différences

Les Livres révélés véhiculent des 1égislations différentes. Ainsi, la légis-
lation de Jésus differe sur quelques points de la législation de Moise. De
méme, la législation de Muhammad différe de celles de Moise et de Jé-
sus —priere et salut sur eux tous— sur certains plans. Allah dit en effet :
4...A chacun de vous Nous avons assigné une législation et un plan a
suivre... »*°L

Toutefois, cela ne signifie pas que les législations différent les unes des

350 Ar-Rusulu Wa R-Risaldt de ‘Umar Ibn Sulayman Al-‘Utaybi, P.235-249.
351 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 48.
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autres dans leur totalité. Quand on les compare, on constate en effet
qu’elles s’accordent sur les problématiques fondamentales, comme cela a
déja été rappelé. Les différences ne concernent donc que les détails.

Le nombre, les piliers et les conditions des prieres, les montants dus en
guise d’aumone légale, les rites et d’autres détails peuvent varier d’une 1é-
gislation a une autre. Il est également possible qu’Allah déclare une chose
licite dans le cadre d’une législation donnée et I’interdise dans une autre
législation pour une raison qu’ll connait mais que nous ne sommes pas
tenus de connaitre. Voici quelques exemples illustrant cela :

1. Le jetine. Dans les législations précédentes, il était permis au jetineur
de rompre le jeline au coucher du soleil. Il était alors autorisé a manger,
boire et avoir des rapports charnels jusqu’a I’aube tant qu’il ne dormait
pas. S’il dormait, tout cela lui était interdit jusqu’au coucher du soleil du
jour suivant. Allah allégea donc cette obligation pour cette communauté
et lui autorisa la nourriture, la boisson et les rapports charnels du coucher
du soleil jusqu’a ’aube. Il dit en effet : € On vous a permis, la nuit du
jeline, d’avoir des rapports avec vos femmes ; elles sont un vétement
pour vous et vous étes un vétement pour elles. Allah sait que vous aviez
clandestinement des rapports avec vos femmes. Il vous a pardonné et
vous a graciés. Cohabitez donc avec elles, maintenant, et cherchez ce
qu’Allah a prescrit en votre faveur ; mangez et buvez jusqu’a ce que
se distingue, pour vous, le fil blanc de I’aube du fil noir de la nuit. Puis
accomplissez le jeline jusqu’a la nuit. Mais ne cohabitez pas avec elles
pendant que vous €tes en retraite rituelle dans les mosquées. Voila
les lois d’Allah : ne vous en approchez donc pas (pour les transgres-
ser). C’est ainsi qu’Allah expose aux hommes Ses enseignements, afin
qu’ils deviennent pieux ! »%°2,

2. Se couvrir les parties intimes lors des ablutions. Ceci n’était pas obli-
gatoire dans la législation des descendants d’Israél. Le Prophéte a dit en
effet dans un hadith référencé par Al-Bukhari et Muslim : « /] était d 'usage
chez les descendants d’Israél de se laver nus en se regardant les uns les

352 Sourate Al-Baqarah — La Vache, Verset 187.
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autres mais Moise s isolait pour se laver »*°3.

3. Les interdits. Allah a permis 4 Adam de marier ses filles a ses fils puis
I’a interdit par la suite. Dans la Iégislation d’Abraham, il était permis de
prendre une concubine en plus d’une épouse. Abraham lui-méme prit
comme concubine Hajar (Agar) en plus de son épouse Sarah (Sarah). Al-
lah interdit ensuite cette pratique aux descendants d’Isra€l dans la Torah.

De méme, il était courant d’épouser deux sceurs en méme temps. Ya’qib
(Jacob) lui-méme ¢€pousa simultanément deux sceurs —les filles de son
oncle maternel— Léa et Rachel puis cette pratique fut également interdite
par Allah dans la Torah.

Parmi les choses qu’Allah a interdites aux descendants d’Israél figurent
celles évoquées dans Sourate Al-'An’am. Il dit en effet dans cette sourate :
Aux Juifs, Nous avons interdit toute béte a ongle unique. Des bovins
et des ovins, Nous leurs avons interdit les graisses, sauf ce que portent
leur dos, leurs entrailles, ou ce qui est mélé a I’os. Ainsi les avons-Nous
punis pour leur rébellion. Et Nous sommes bien véridiques %

Jésus fut envoy¢ par la suite pour rendre licites certaines choses qui étaient
auparavantillicites. Finalement, la derniére Iégislation imposa comme regle
définitive que ce qui est bon, est licite et ce qui est répugnant, illicite. La
particularité de cette dernicre 1égislation est qu’elle vaut pour tous les étres
humains jusqu’a la fin des temps, contrairement aux autres législations qui
concernaient des peuples déterminés ou des époques déterminées®>°.

353 Al-Bukhari, Hadith numéro 278. Muslim, Hadith numéro 339.
354 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, Verset 146.
355 Ar-Rusulu Wa R-Risaldt de ‘Umar Ibn Sulayman Al-‘Utaybi, P.250.
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Le Coran, la Torah et les Evangiles

e Coran, la Torah et les Evangiles sont les plus impor-
tants des Livres révélés

Le Coran

Le Coran est le dernier des Livres révélés et leur sceau. Il en est également
le plus long, le plus englobant et c’est a I’aune du Coran que I’on juge de
la validité des précédents. Il a d’ailleurs été question du Coran lorsque les
sources de la législation islamique ont été évoquées, et il en sera a nou-
veau question lorsque le caracteére miraculeux du Coran sera traité dans la
huitieme partie, intitulée « Les preuves que 1’Islam est la vraie religion ».

La Torah

La signification du mot Torah : Tawrdh (Torah) est un mot hébraique qui
signifie législation, loi ou guidée. Pour les musulmans, la Torah est le nom
du livre révélé a Moise —paix sur [ui. Par ailleurs, la Torah est un livre
grandiose dans lequel il y a guidée et lumicre, conformément aux versets
suivants : € Nous avons fait descendre la Thora dans laquelle il y a
guide et lumiére. C’est sur sa base que les prophétes qui se sont sou-
mis a Allah, ainsi que les rabbins et les docteurs jugent les affaires des
Juifs. Car on leur a confié la garde du Livre d’Allah, et ils en sont les
témoins... 3°°,

Puis Nous avons donné a Moise le Livre complet en récompense pour
le bien qu’il avait fait, et comme un exposé détaillé de toute chose,

356 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 44.
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un guide et une miséricorde. Peut-étre croiraient-ils en leur rencontre
avec leur Seigneur (au jour du Jugement dernier) »%°7.

Le Coran et la Torah sont évoqués ensemble a de nombreuses reprises
dans le Coran car ce sont les meilleurs Livres qu’ait révélés Allah a Ses
créatures. Voila donc, en quelques mots, ce qu’il faut savoir sur la Torah
qui fut révélée a Moise®®.

2. La Torah actuelle représente ce que les juifs considérent comme étant la
législation écrite par la main de Moise. Elle porte aussi le nom de Penta-
teuque, un mot d’origine grecque qui signifie cinq livres. Ces livres sont :
- La Genese qui décrit la création du monde, I’apparition de I’étre humain
et le déluge de Noé. Le reste de ce livre raconte la vie des Prophétes depuis
la naissance d’Abraham jusqu’a la mort de Yusuf (Joseph) —paix sur eux.

- ’Exode raconte la vie des descendants d’Israél en Egypte depuis la mort
de Joseph jusqu’a leur sortie d’Egypte vers la terre de Canaan en compa-
gnie de Moise et de Josué fils de Noun. Ce livre raconte également la vie
des descendants d’Israél apres leur sortie d’Egypte.

- Le Lévitique est attribué a Lévi, fils de Jacob, et traite des rites de puri-
fications, des impuretés, du sacrifice rituel, des veeux ainsi que de la véné-
ration de Harlin (Aaron) et de ses descendants.

- Le Livre des Nombres dénombre les tribus issues des descendants d’Is-
ra€l depuis Jacob et fait ’'inventaire de leurs membres ainsi que de leurs

troupeaux.

- Le Deutéronome rappelle les lois et les interdits de la 1égislation une
nouvelle fois. Ce livre prend fin avec la mort de Moise®".

I1 arrive que les chrétiens désignent tous les livres de I’Ancien Testament

357 Sourate Al-'An’am - Les Bestiaux, Verset 154.
358 At-Tahriru Wa T-Tanwir d’Tbn ‘Achir, Vol.3, P.148.

359 Mugdaranatun Bayna L-Qur 'Ani Wa T-Tawrdh de Muhammad As-Suwayyan. Dirdsdtun
Fi L-"Adyani L-Yahiudiyyati Wa N-Nasrdniyyah de Sa’td ‘Abdul’ Aziz Al-Khalaf, Pp.74-75.
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sous le nom de Torah®*°, D’autres livres sont joints a la Torah pour former
I’ Ancien Testament d’aprés 1’appellation chrétienne. Ces livres sont au
nombre de trente-quatre chez les protestants, ce qui fait un total de trente-
neuf livres dans I’ Ancien Testament. Les livres supplémentaires sont divi-
sés en cing catégories :

Les cinq livres attribués a Moise.

Les treize livres historiques :

- Josué

- Les Juges

- Ruth

- Samuel 1 et 2

-Les Rois 1 et 2

- Chroniques 1 et 2

- Esdras

- Néhémie

- Esther et Jonas.

Ces livres racontent la vie des descendants d’Israél sur la période allant
de la mort de Moise jusqu’au retour en Palestine (apres I’exil babylonien)
et la reconstruction du Temple, exception faite des chroniques qui rap-
pellent I’histoire des descendants d’Isra€l, a commencer par Adam jusqu’a
la premiere année de régne de I’empereur perse Cyrus, et du livre de Jonas
qui rapporte I’histoire de Jonas et des habitants de Ninive®®! a qui Allah
I’envoya.

Les Livres des Prophétes qui sont au nombre de quinze :
- Isaie

- Jérémie

- Ezéquiel

360 Qamuisu L-Kitabi L-Muqgaddas, P.467. Dirdsatun Fi L-"Adyani L-Yahudiyyati Wa N-Nas-
raniyyah de Sa’ud ‘Abdul’ Aziz Al-Khalaf, P.75.

361 Ninive est la ville du prophéte Jonas —Paix Sur Lui—, ¢’était La capitale de I’empire Assy-
rien. Elle est située sur le tigre, prés de Mossoul. Mu jamu L-Buldan d’Al-Hamawi, Vol.5,
P.339. Qamiisu L-Kitabi L-Mugaddas, P.990.

Dirdsdtun Fi L-"Adyani L-Yahudiyyati Wa N-Nasraniyyah de Sa’id ‘Abdul’Aziz Al-Kha-
laf, P.76.
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- Daniel

- Osée

- Joél

- Amos

- Abdias

- Michée

- Nahoum
- Habacuc
- Sophonie
- Aggée

- Zacharie
- Malachie®®?.

Ces livres sont constituées dans leur majeure partie, de visions et de pro-
phéties concernant le futur des descendants d’Israél et des autres peuples.
Ils contiennent également des menaces adressées aux descendants d’Israél
mais également des promesses de les faire revenir chez eux et de leur
accorder la victoire. Leurs auteurs présumés vivaient a 1I’époque de 1’exil
babylonien ou a des époques postérieures.

Les livres consacrés a la sagesse et aux poemes (livres littéraires) qui sont
au nombre de cinq :

-Job

-Les Proverbes

-I’Ecclésiaste

-Le Cantique des Cantiques

-Les Lamentations.

Le livre des implorations et des invocations : le Livre des Psaumes attribué
a David®%®,

362 Cet ordre correspond a la version protestante de la bible. Dirdsdatun Fi L-'Adyani L-Ya-
hiidiyyati Wa N-Nasraniyyah de Sa’td ‘Abdul’Aziz Al-Khalaf, P.76.

363 Dr. Sa’td Al-Khalaf —Qu 'Allah Le Préserve— écrivit aprés avoir donné les noms de ces
livres : « Il est a noter que les gens du livre divisent leur bible en livres, divisés a leur tour
en chapitres qui sont divisés a leur tour en versets. Ainsi, chaque livre contient un certain
nombre de chapitres et ressemble en quelque sorte au juz' du Coran. De méme, chaque
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Tous ces livres sont ceux des versions hébraique et protestante de la Bible.
Quant aux catholiques et aux orthodoxes, ils ont adopté la version grecque
de la Bible (la Septante) qui compte sept livres de plus :

-Tobie

-Judith

-Sagesse de Salomon

-I’Ecclésiastique ou Sagesse de Ben Sira

-Baruch

-Macchabée 1 et 2364,

3. Le Talmud. C’est une des sources de la législation juive ; son nom si-
gnifie « enseignement de la religion juive et de ses regles de bienséance ».
Elle se compose d’un texte nommé Mishna, mot hébraique signifiant
« connaissance ou législation répétées » et d’'un commentaire appelé Gue-
mara, mot signifiant « complément ou achevement ».

Au départ, le Talmud était la loi ou la Iégislation orale que les rabbins
pharisiens se transmettaient secrétement de génération en génération puis
lorsqu’ils craignirent qu’elle ne se perde, ils mirent cet enseignement oral
par écrit au premier et au deuxieme siecle de I’ére chrétienne et 1’appe-
lerent Mishna.

chapitre contient un certain nombre de versets et ainsi, le chapitre ressemble a la sourate
du Coran. Les versets quant a eux sont d’'une Longueur variable et ressemblent a ceux du
Coran. L’ordre dans lequel les livres ont été évoqués est fonction des sujets qu’ils traitent et
ne correspond pas a celui adopté par les juifs. Ceux-ci les ordonnent plutot de la maniere
suivante :

1. Les cinq livres attribués a Mofse.

2. Les livres des premiers prophétes : Josué, Les Juges, Samuel 1 et 2, Les Rois 1 et 2.
Les livres des derniers prophétes : Isaie, Jérémie, Ezéquiel et les douze petits prophétes qui
Osée, Joél, Amos, Abdias, Jonas, Michée, Nahoum, Habcuc, Sophonie, Aggée, Zacharie et
Malachie.

3. Les livres a caractere littéraire : Les Psaumes, Les Proverbes, Job, Le Cantique Des Can-
tiques, I’Ecclésiaste, Ruth, Les Lamentations, Esther, Daniel, Esdras, Néhémie, Les Chro-
niques 1 et 2 ». Dirasdtun Fi L-"Adyani L-Yahudiyyati Wa N-Nasraniyyah de Sa’ud ‘Ab-
dul’Aziz Al-Khalaf, P.77.

364 Dirasdtun Fi L-"Adyani L-Yahidiyyati Wa N-Nasrdniyyah de Sa’id ‘Abdul’Aziz Al-
Khalaf, Pp.76-77.
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Cette Mishna fit plus tard 1’objet d’'un commentaire, la Guemara. Elle a été
composée pendant une longue période s’étalant du deuxieme siécle a la fin
du sixieme siecle et fut d’abord I’ceuvre de rabbins de Babylone, puis des
rabbins de Palestine suivirent leur exemple. On donna ensuite le nom de
Talmud a I’ensemble formé par la Mishna complétée et la Guemara.

La partie du Talmud comportant les commentaires des rabbins babyloniens
est appelée Talmud de Babylone et la partie comportant les commentaires
des rabbins palestiniens est appelée Talmud de Palestine.

Ce sont les Pharisiens qui donnent de I’importance au Talmud et le consi-
derent comme étant saint. Les autres sectes juives le rejettent. Cette ceuvre
a toutefois une grande influence sur la mentalité juive.

4. La falsification de la Torah. Toute personne raisonnable et équitable —et
a plus forte raison le croyant musulman— sait pertinemment que la Torah
révélée a Moise ne contient pas la plupart des passages que lui attribuent
les juifs et ce pour de nombreuses raisons, parmi lesquelles :

a. La Torah a subi de nombreuses pertes et modifications. En effet, elle a
¢té modifiée, perdue et a subit sept destructions entre 1’époque de Sulay-
man (Salomon) —paix sur lui— qui correspond aux alentours de I’an 945
avant le début de I’ére chrétienne jusqu’a 1’an 613 qui correspond a la
septieme destruction. Ceci démontre donc que la véritable Torah a disparu
et qu’il y a eu une discontinuité dans sa chaine de narration.

b. Elle contient des croyances fausses qui ne sont en aucune maniére com-
patibles avec les messages des prophetes.

c. Allah y est dénigré et mis sur le méme plan que Ses créatures, notam-
ment dans le passage ou Allah lutta contre Jacob durant une nuit enticre,
et cette lutte se termina par la victoire de Jacob ! De méme, il existe un
passage de la Torah actuelle qui prétend qu’Allah regretta d’avoir créé les
humains a cause de leurs transgressions et qu’ll en pleura jusqu’a ce qu’ll
fut atteint de conjonctivite. On y prétend méme que suite a cette maladie,
les anges Lui rendirent visite | Mais Allah est bien au-dessus de ce que
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prétendent les injustes.

d. Les Prophetes y sont insultés et diffamés. On peut y lire en effet que le
prophéte Aaron fagonna un veau et I’adora avec les descendants d’Israél.
On peut également lire dans la Torah actuelle que Lt (Loth) but du vin
jusqu’a en €tre ivre puis il eut des relations incestueuses avec ses deux
filles. On peut aussi y lire que Salomon apostasia a la fin de sa vie et adora
des idoles auxquelles il batit des temples®®. Il existe d’autres insanités de
ce genre dont les prophetes ne peuvent €tre accusés car elles sont frappées
d’erreur, d’impossibilité ou d’incohérence.

e. La Torah actuelle est contredite par les vérités découvertes par la science
moderne.

Parmi les livres qui traitent de ce sujet figurent deux ouvrages de Mau-
rice Bucaille —un savant francais— intitulés L’Homme, d ou vient-il ? et La
Bible, le Coran et la Science. L’auteur y démontre I’existence d’erreurs
d’ordre scientifique dans la Torah ainsi que dans les Evangiles mais il dé-
montre par la méme occasion la compatibilité du Coran avec la science
moderne et les vérités qui en découlent. Mieux encore, il y reléve des
vérités scientifiques que le Coran révéla pres de quatorze siecles avant
I’avénement de la science moderne?®°°,

Les Evangiles

L’origine du mot Evangile : « Evangile » est un mot grec signifiant bonne
nouvelle®”. Chez les musulmans, les Evangiles sont le livre éminent
qu’Allah révéla a Jésus afin de compléter la Torah et la confirmer. De plus,
les Evangiles sont conformes & la Torah sur de nombreux points, guident
vers le droit chemin, distinguent la vérité du faux et appellent a adorer ex-

365 Ar-Rusulu Wa R-Risalat de “Umar Ibn Sulayman Al-‘Utaybi, Pp.104-105.

Dirasatun Fi L-"Adyani L-Yahidiyyati Wa N-Nasraniyyah de Sa’id ‘Abdul’ Aziz Al-Khalaf,
Pp.94-124.

366 Mugaranatun Bayna L-Qur'Ani Wa T-Tawrdh de Muhammad As-Suwayyan, P.35. La
Bible, Le Coran Et La Science de Maurice Bucaille.

367 Qamiisu L-Kitabi L-Muqgaddas, P.120. Dirdsatun Fi L-"Adyani L-Yahudiyyati Wa N-Nas-
raniyyah de Sa’id ‘Abdul’ Aziz Al-Khalaf, P.197.
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clusivement Allah. Voila ce que sont les Evangiles révélés a Jésus. Apres
que Jésus fut ¢élevé au Ciel, les Evangiles commencerent a étre falsifiés.
Certains passages furent donc supprimés, d’autres ajoutés.

Les Evangiles aprés la montée de Jésus au Ciel. Chez les chrétiens, le
Livre Saint (la Bible) regroupe la Torah et les livres annexes, les Evan-
giles et les Epitres. La Torah et les livres annexes sont appelés Ancien
Testament. Quant aux Evangiles et aux Epitres, ils sont appelés Nouveau
Testament.

Les chrétiens vénerent I’ Ancien et le Nouveau Testament qu’ils regroupent
dans un seul livre appelé la Bible. Ils considerent toutefois que les lois de
I’ Ancien Testament ont été abrogées mais en prélévent des renseignements
religieux comme 1’histoire de la création des cieux et de la terre, I’histoire
de la création d’Adam et les histoires des prophetes. 1ls en prélevent éga-
lement de nombreuses invocations qu’ils récitent durant leurs priéres, en
particuliers du livre des Psaumes qui renferme de nombreuses invocations
et supplications®®®,

Le Nouveau Testament est donc la partie contenant les Evangiles et les
Epitres annexes. Chaque Evangile raconte selon le point de vue de son
auteur le parcours de Jésus, I’histoire de sa vie ainsi que les débuts de
I’évangélisation et d’autres événements religieux. Les Evangiles et les
Epitres sont classés dans ’ordre suivant

- Mathieu

- Marc

- Luc

- Jean

- Les Actes des Apotres

- Epitre aux Romains

- Premiére Epitre aux Corinthiens

- Deuxiéme Epitre aux Corinthiens

- Epitre aux Galates

368 Dirasdtun Fi L-"Adyani L-Yahidiyyati Wa N-Nasrdniyyah de Sa’id ‘Abdul’Aziz Al-
Khalaf, P.195.
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- Epitre aux Ephésiens

- Epitre aux Philippiens

- Epitre aux Colossiens

- Premiére Epitre aux Thessaloniciens
- Premiére Epitre a Timothée

- Deuxiéme Epitre a Timothée

- Epitre a Tite, Epitre a Philémon
- Epitre aux Hébreux

- Epitre de Jacques

- Premiére Epitre de Pierre

- Deuxiéme Epitre de Pierre

- Premiére Epitre de Jean

- Deuxiéme Epitre de Jean

- Troisiéme Epitre de Jean

- Epitre de Jude

- Apocalypse de Jean®”,

Les Evangiles reconnus par les chrétiens

a. L’Evangile de Mathieu. Mathieu est 1’un des douze apotres. Il rédigea
son ¢évangile en hébreu et en syriaque. La plus ancienne version décou-
verte de cet évangile est rédigée en grec et il y a divergence a propos de
I’identité de son auteur et de son traducteur®’.

b. L’Evangile de Marc. L’auteur de cet évangile s’appelait Jean et était
surnommé¢ Marc et ne faisait pas partie des douze apotres du Messie, ses
disciples les plus proches. Il était d’origine juive et naquit dans une famille
de Jérusalem a 1I’époque ou apparut le Messie. Il fit partie des premicres
personnes qui crurent en Jésus et celui-ci le choisit parmi les soixante-dix
personnes sur lesquelles I’Esprit saint descendit aprés sa montée au Ciel,
d’aprés la croyance chrétienne®7!.

369 Dirdsdtun Fi L-"Adydni L-Yahiidiyyati Wa N-Nasraniyyah de Sa’id ‘Abdul’Aziz Al-
Khalaf, P.195-196.

370 Muhddaratun Fi N-Nasrdniyyah de *AbQ Zahrah, P.40.
371 Muhddaratun Fi N-Nasrdniyyah de *AbQ Zahrah, P.46.
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Marc joua un réle actif dans 1’évangélisation d’ Antioche, de I’ Afrique du
Nord, de I’Egypte et de Rome. Il fut tu¢ aux alentours de I’an 62 de 1’¢ére
chrétienne?™.

¢. L’Evangile de Luc. On raconte que Luc naquit a Antioche, qu’il étudia
la médecine et qu’il pratiqua cette discipline avec succes. Il accompagna
Paul dans ses voyages et ses ceuvres®’>.

d. L’Evangile de Jean. 11 était ’'un des apotres de Jésus et celui-ci ’ai-
mait. Certains affirment que c’est un personnage inconnu qui inventa les
croyances de la Trinité et de la divinité tres tot dans 1’histoire du christia-
nisme®74,

Les reproches formulés a ’encontre des Evangiles actuels. De nom-
breux savants musulmans des générations antérieures ou contemporains
ainsi que des savants chrétiens qui se sont convertis a I’Islam ou qui se
sont libérés du carcan de la tradition, ont reproché de nombreuses choses
aux Evangiles actuelles et la critiquérent sur nombreux points. Parmi les
savants des générations antérieures figurent Ibn Taymiyyah qui écrivit un
livre intitulé Al-jawabu S-Sahih, li-man baddala dina I-masth (La Réponse
appropriée a ceux qui modificrent la religion du Messie) et Ibn al-Qayyim
qui écrivit un livre intitulé Hidayatu [-Hayara, fi “ajwibati l-yahidi wa n-
nasara (Réponse aux indécis a propos des religions juive et chrétienne).

Parmi les savants contemporains, citons Rahmatullah Al-Hindi qui écri-
vit ‘Idhhdru I-Haqq (Révélation de la Vérité) et Muhammad *Abia Zahrah
qui €crivit « muhddardtun fi n-nasraniyyah (Conférences sur le Christia-
nisme).

Parmi les savants chrétiens qui se convertirent a I’Islam, citons Ziyadah
ibn Yahya Ar-Rasi qui écrivit Al-bahthu S-Sarih, fi “ayyima huwa d-dinu
S-Sahih (Recherche sinceére a propos de la véritable religion) et Ibrahim

372 Al-Mawsii’ah , P.501.
373 Muhddaratun Fi N-Nasrdniyyah de *Abl Zahrah, P.47.
374 Al-Mawsii’ah , P.501.
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Khalil Ahmad qui écrivit Muhadaratun fi mugaranati I-"adydan (Confé-
rences en religions comparées). Voici un résumé des principales critiques
émises contre les Evangiles actuels :

Les premiers chrétiens —comme 1’évoque Paul dans ses épitres— croyaient
qu’Allah révéla au Messie un Livre qu’ll appela Evangile et le Messie
appela les gens a croire en ce Livre. Seulement, les chrétiens ne savent rien
du sort de ce livre.

Les Evangiles que nous connaissons aujourd’hui n’ont pas été dictés par
Jésus et ne lui ont pas été révélés lorsqu’il était vivant mais ont été écrits
apres sa mort.

Les copistes les ont détournés, modifiés et falsifiés.

Les quatre Evangiles contiennent de nombreuses contradictions et divergent
sur beaucoup de points. Al-Hindi releva prés de deux cents divergences a la
fin de son livre ‘Idhhdru I-Hagq >

Les chrétiens ne savent pas précisément a quel moment ces Evangiles ont
¢té impose€s et reconnus comme des livres saints. Ils affirment que leurs
livres acquirent progressivement leur caractere saint au cours du quatriéme
siecle.

La discontinuité dans la chaine de narration. En effet, les chrétiens ne pos-
seédent pas de chaines de narrations permettant de remonter aux auteurs
de leurs livres ni d’en connaitre I’origine. Les Evangiles actuels ne sont
donc que des livres attribués a ceux qui en sont les auteurs présumés sans
aucune preuve. Ceci ne convainc pas I’ame humaine de croire en ces livres
qui ont pourtant comme objectif de se prémunir contre la colére d’Allah et
de s’attirer Sa satisfaction.

Ces Evangiles renferment des passages ou Allah est dénigré et ot on Lui
attribue des caractéristiques indécentes.

375 Muhddaratun Fi N-Nasrdniyyah de *Abl Zahrah, P.981.
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Ces livres contiennent des croyances fausses qui contredisent les textes et
la raison.

Ils contredisent les vérités scientifiques comme ’ont démontré certains
savants a I’instar de Maurice Bucaille. Ce point a déja été évoqué précé-
demment.

Ces Evangiles —en négligeant le fait qu’ils soient falsifiés— ne proposent
pas de systéme politique, social, économique ou scientifique®’®.

Dans ’ensemble, les Evangiles actuels ne correspondent pas a 1’Evangile
révélé a Jésus mais sont plutdt un fatras de croyances provenant d’Inde, de
Grece et de I’Egypte antique. Ils sont également le résultat des modifica-
tions apportées par Paul a la religion chrétienne.

Cela ne signifie pas pour autant que ces Evangiles sont dépourvus de toute
vérité et qu’elles ne contiennent aucune parole du Messie, méme si cette
affirmation ne résiste pas a une critique scientifique. Seulement, il existe
dans le Coran ce qui confirme et atteste de cela®’”.

Est-il permis de rester fidéle a la Torah et aux Evangiles aprés que le
Coran a été révélé ?

Cela n’est absolument pas permis en raison des motifs invoqués précé-
demment ; méme si on admet 1’authenticité de ces livres, ceux-ci étaient
adressés a des peuples déterminés, a des époques déterminées. De plus,
ces livres ont été abrogés par le Noble Coran.

C’est ainsi que nous sont confirmées 1’invalidit¢ de ces Livres a I’heure
actuelle et I’interdiction de s’y conformer, sauf pour ce qui est conforme
au Coran. On mesure aussi I’égarement des juifs et des chrétiens et la nul-
lité de leurs allégations. Comment pourrait-il en étre autrement lorsqu’on
sait que le Prophéte a dit : « Tout juif ou chrétien qui entendra parler de
376 Voir Iarticle de Dr. Muhammad Ach-Chahid dans le numéro 22 du magazine Al-Bayan, P86.
377 Al-Bahthu S-Sarih, Fi "Ayyimd Huwa D-Dinu S-Sahih de Ziyadah Ibn Yahya Ar-Rasi,
Pp.239-309. Dirdasdtun Fi L-"Adydni L-Yahudiyyati Wa N-Nasraniyyah de Sa’ad ‘Abdul’ Aziz
Al-Khalaf, Pp.210-214.
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moi et mourra sans avoir cru en moi ira en Enfer »*78,

378 Muslim, Hadith numéro 153.
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Chapitre 4

Croire aux messagers

1. Signification de la croyance aux messagers

2. La véritable nature des prophétes et des messagers, leur in-
faillibilité et les conséquences du fait de croire en eux

3. Le dogme du sceau de la prophétie et ses corollaires
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Signification de la croyance
aux messagers

éfinition linguistique de la prophétie et du message

Définition linguistique de la prophétie
On peut rattacher 1’étymologie du mot nubuwwah (prophétie) a trois ra-
cines différentes.

Il peut dériver de naba’ qui signifie la nouvelle importante. Dans ce
cas, nubuwwah signifie ’annonce. Il peut aussi dériver de nabawah ou
de nabwah. Ces deux mots expriment I’idée d’¢élévation et dans ce cas,
nubuwwah signifie I’élévation et la hauteur. Enfin, il peut dériver de na-
biyy qui signifie la voie. Dans ce cas, nubuwwah signifie la voie qui mene
a Allah — exalté soit-11".

En vérité, la définition religieuse de la prophétie englobe tous ces sens.
En effet, la prophétie consiste a annoncer des choses a propos d’Allah et
comme elle apporte honneur et noblesse, elle éléve celui qui en est doué.
De plus, elle est la voie qui meéne a Allah.

Toutefois, la racine la plus pertinente est naba " car le Prophéte est informé
par Allah et informe les gens a propos d’Allah. La prophétie est constatée
lorsque cette caractéristique est vérifiée et lorsque la prophétie est consta-

379 Mujamu Magdyisi L-Lughah d’Ibn Faris, Vol.5, P.384-385. Lisanu L-‘Arab d’Ibn
Mandhdr, Vol.1, P.162-164.
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tée, les deux autres caractéristiques sont vérifiées.

Ceci est confirmé par le fait que dans le Coran, la nouvelle est nommée
naba’ comme lorsqu’Allah dit : ¢ Informe (nabbi’) Mes serviteurs que
c’est Moi le Pardonneur, le Trés Miséricordieux °°C. Allah rapporte
¢galement dans le Coran que le Prophéte dit: € C’est ’Omniscient, le
Parfaitement Connaisseur qui m’en a avisé (nabbaani) }°°!.

Il existe des dizaines d’autres versets qui donnent au mot ‘inbad" le sens
d’annonce. Ceci pourrait confirmer que nubuwwah est dérivé de naba’
et par conséquent, nabiyy pourrait signifier celui qui annonce de la part
d’Allah ou celui qui renseigne a propos d’Allah?®2,

Définition linguistique du message

La racine r-s-/ et le mot rasul (messager) sont dérivés de ‘irsal qui signi-
fie orientation ou succession. On dit ainsi rasala I-laban lorsque le lait
(laban) s’écoule sans s’arréter. Rasil signifie donc celui qui oriente les
gens ou celui sur lequel les Révélations se succedent®?. Voici donc le sens
linguistique de I’expression « prophéte messager ».

Définition linguistique de la prophétie et du message

Sur le plan religieux, la prophétie et le message peuvent étre définis de
la maniére suivante : Il s’agit d’une caractéristique qui apparait chez une
personne apres qu’elle a été choisie par Allah qui lui apprend des vérités
célestes et lui ordonne de les transmettre.

Ainsi, la prophétie et le message se réalisent par le simple fait qu’Allah
choisisse de s’adresser a une personne a travers la Révélation indépen-
damment de la divergence a propos de la différence entre le prophéete et le

380 Sourate Al-Hijr, Verset 49.
381 Sourate At-Tahrim — L’Interdiction, Verset 3.

382 ‘Aqidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
Sa’d Al-Ghamidi, P.14-15.

383 Lisanu L- ‘Arab d’Ibn Mandhfir, Vol.1, Pp.283-284.
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messager ou de la relation entre les deux?®*. Ces deux points seront expli-
qués dans le paragraphe suivant.

La différence entre le prophéte et le messager

Les savants ont émis quantité d’avis concernant la différence entre le pro-
phete et le messager ainsi que la définition exacte des termes servant a les
désigner. Ces avis sont plus ou moins pertinents, mais le plus répandu est
que les sens des termes prophete et messager different, méme s’il existe
une divergence a propos de la définition de ces sens.

Dans tous les cas, la prophétie a une dimension plus générale que le mes-
sage. Ainsi, tout messager est un prophete mais tout prophete n’est pas
nécessairement un messager.

Il apparait donc —et Allah est le plus savant— que le prophete est celui a qui
Allah a appris une législation existante afin qu’il avertisse les pratiquants
de cette législation. Il est possible qu’Allah lui ordonne de transmettre
certains commandements en rapport avec un sujet donné, des conseils ou
des recommandations. Les prophétes envoyés aux descendants d’Isra€l
correspondent a cette définition car ils étaient fideles a la législation de
la Torah et aucun d’eux ne transmit une nouvelle l1égislation abrogeant la
précédente. Ces prophétes ont donc fait revivre les prescriptions des mes-
sagers précédents.

Quant au messager, c’est celui qu’Allah a envoy¢ avec une nouvelle 1égis-
lation et a qui Il a ordonné de la transmettre a ceux qui ont désobéi a Ses
ordres. Cette 1€gislation peut étre nouvelle dans 1’absolu ou nouvelle pour
ceux auxquels elle est adressée. Il arrive qu’un messager soit envoy¢ pour
abroger certaines lois appartenant a une législation antérieure®®°,

384 ‘Aqidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
Sa’d Al-Ghamidi, Pp.15-16.

385 An-Nubuwwat d’Tbn Taymiyyah, P.225-227. "Usiilu D-Din de ‘Abdulgahir Al-Baghdadi,
P.154. ‘Agidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad
Ibn Sa’d Al-Ghamidi, Pp.15-16. Mahabbatu R-Rasiili Bayna L-Atba’i Wa L-Ibtida’ de
‘Abdurra’Uf Muhammad ‘Uthman, P.15. Ar-Rusulu Wa R-Risaldt de ‘Umar Ibn Sulayman
Al-‘Utaybi, Pp.14-15.
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Les preuves de la prophétie

Le statut de propheéte est le plus haut rang auquel un homme puisse pré-
tendre ; seuls les hommes les plus véridiques ou les plus menteurs peuvent
le revendiquer. Le prophéte se reconnait a de nombreux indices, dont le
plus manifeste est I’accomplissement de signes, appelés aussi miracles.
La prophétie est également établie par les actions éminentes, I’excellence
morale ainsi que le comportement exemplaire du prophéte.

Par conséquent, si un homme prétend détenir la prophétie, qu’il a une atti-
tude caractérisée par la véracité, la loyauté et la vertu et qu’Allah le sou-
tient par des miracles, alors c’est bien un prophéte recevant la Révélation
et jouissant du soutien d’Allah.

Si celui qui prétend détenir la prophétie est aux antipodes de tout cela,
alors c’est un menteur et un usurpateur qu’Allah démasquera nécessaire-
ment. D’autres preuves de la prophétie seront évoquées dans la huitieme
partie lorsqu’il sera question des miracles du Prophéte ().
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La véritable nature des prophétes et
des messagers, leur infaillibilité et les
conséquences du fait de croire en eux

a véritable nature des prophétes et des messagers
I Les prophetes et les messagers sont des étres humains créés par
Allah, qui ont re¢u la Révélation. Ils ne posseédent aucun attribut de
la seigneurie ou de la divinité. Ils sont doués des caractéristiques humaines
que sont la maladie, le sommeil, 1a mort, le besoin de se nourrir et de boire,

etc.

Allah atteste qu’ils faisaient preuve de la plus grande soumission a Son
égard et a fait leur éloge. Il dit ainsi a propos de Noé : € ...Celui-ci était
vraiment un serviteur fort reconnaissant 33,

11 dit aussi a propos de Muhammad (££) : € Qu’on exalte la Bénédiction de
Celui qui a fait descendre le Livre de Discernement sur Son serviteur, afin
qu’il soit un avertisseur a I’univers »°%7.

11 dit également au sujet d’Abraham, d’Isaac et de Jacob : € Et rappelle-toi
Abraham, Isaac et Jacob, Nos serviteurs puissants et clairvoyants. Nous
avons fait d’eux ’objet d’une distinction particuliére : le rappel de ’au-

386 Sourate Al-'Isra’ - Le Voyage Nocturne, Verset 3.

387 Sourate Al-Furgan — Le Discernement, Verset 1.
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dela. IIs sont auprés de Nous, certes, parmi les meilleurs élus »°%°.

I1 dit également sujet de Jésus : € Il (Jésus) n’était qu’un Serviteur que
Nous avions comblé de bienfaits et que Nous avions désigné en exemple
aux Enfants d’Israél 339 390,

La mission prophétique reléve du choix d’Allah, ce n’est pas quelque
chose qu’on peut acquérir ou mériter par des efforts. De plus, les messa-
gers sont les meilleurs des étres humains, ils constituent leur élite et leur
quintessence.

L’infaillibilité des prophétes et des messagers

La communauté des musulmans considére a I’unanimité que les prophetes
et les messagers sont infaillibles dans la transmission du message de leur
Seigneur. Cela signifie qu’ils n’ont rien soustrait ni omis de ce que leur a
révélé Allah, exception faite de ce qui a été abrogg.

Allah garantit par ailleurs a Son Prophéte qu’il apprendra tout ce qu’ll lui a
révélé et qu’il n’en oubliera rien, sauf ce qu’Allah voudra lui faire oublier.
Allah dit en effet : € Nous te ferons réciter (le Coran), de sorte que tu
n’oublieras que ce qu’Allah veut... %",

De méme, les messagers sont infaillibles dans la transmission de leurs
messages et ne taisent rien de ce qui leur est révélé car ceci constituerait
une trahison. Or il est impossible qu’un messager soit un traitre. Allah dit a
ce propos : € Et 8’il avait forgé quelques paroles qu’il Nous avait attri-
buées, Nous I’aurions saisi de la main droite, ensuite, Nous lui aurions
tranché I’aorte }°%2,

Le fait que les prophétes et messagers manifestent parfois leur vulnérabilité
388 Sourate Sad, Versets 45-47.

389 Sourate Az-Zukhruf — L’Ornement, Verset 59.

390 Rasa llun Fi L-‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, Pp.25-26.

391 Sourate Al-'A’1a — Le Trés-Haut, Versets 6-7.

392 Sourate Al-Hagah — Celle Qui Montre La Vérité, Versets 44-46.
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d’étres humains ne remet pas en cause leur infaillibilité. Ainsi, Abraham
prit peur lorsqu’il vit que ses hotes ne touchaient pas la nourriture qu’il
leur servit car il ne savait pas qu’ils étaient des anges.

Apres sa rencontre avec le Seigneur et qu’il revint aupreés de son peuple,
Moise entra dans grande une colére contre son frére Aaron, le traina par la
téte et jeta les tablettes sur lesquelles était écrite la Révélation pour ne pas
avoir su empécher son peuple d’adorer le veau d’or.

De méme, il arrivait au Prophéete d’oublier des choses n’ayant pas de rap-
port avec la Révélation et la législation, comme I’indique le hadith de Dhi
al-Yadayn qui raconte que le Prophéte eut un jour un moment de distrac-
tion au cours de la priére®”?. Lui-méme disait qu’il lui arrivait d’oublier a
I’image des autres humains : « Je ne suis un étre humain qui oublie comme
vous oubliez. Aussi, rappelez-moi lorsque j oublie »**.

Il arrive également aux prophetes de délivrer des jugements erronés ou de
commettre des péchés mineurs mais ils ne persistent pas dans 1’erreur, et
Allah leur facilite le repentir ainsi que la correction de leurs erreurs. Cela
signifie qu’Allah n’approuve ni leurs péchés ni leurs erreurs, mais leur
révele la bonne conduite a adopter et leur facilite le repentir. Ils deviennent
ainsi plus parfaits qu’auparavant. Quant aux turpitudes et aux péchés capi-
taux, ils en sont protégés, la communauté des musulmans est unanime sur
ce point.

Voila donc I’essentiel a savoir concernant I’infaillibilit¢ des prophétes.

Ce sujet pourrait étre développé encore plus longuement mais le présent

exposé ne s’y préte guere’?,

393 Al-Bukhari, Hadith numéro 1128.
394 Al-Bukhari, Hadith numéro 392. Muslim, Hadith numéro 572.

395 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahmén
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.10, P.293-313 Et P.150.
« Ar-Rusulu Wa R-Risaldt » de ‘Umar Ibn Sulayman Al-‘Utaybi, P.99-116.
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Ce qu’implique le fait de croire aux messagers

La croyance aux messagers implique quatre choses :

1. Croire que leur message provient réellement d’Allah. Quiconque
renie le message de 1I’un d’entre eux les renie tous, conformément au verset
ou Allah dit : € Le peuple de Noé traita de menteurs les Messagers 5%,
Allah a donc déclaré qu’ils avaient rejeté tous les messagers alors que seul
No¢ était parmi eux.

2. Croire en ceux dont nous connaissons le nom comme Muhammad,
Abraham, Moise, Noé, Jésus —priere et salut sur eux. Quant a ceux dont
nous ne connaissons pas le nom, nous croyons de facon générale a leur
existence. Allah dit en effet : € Certes, Nous avons envoyé avant toi des
Messagers. Il en est dont Nous t’avons raconté I’histoire ; et il en est
dont Nous ne t’avons pas raconté I’histoire... %7

3. Croire aux récits qui retracent leurs parcours.

4. Mettre en application la législation de celui d’entre eux qui nous
a été envoyé, le Sceau des Prophétes Muhammad, envoyé a I’humanité
toute entiére. Allah dit a ce sujet : € Non! ... Par ton Seigneur ! Ils ne
seront pas croyants aussi longtemps qu’ils ne t’auront demandé de
juger de leurs disputes et qu’ils n’auront éprouvé nulle angoisse pour
ce que tu auras décidé, et qu’ils se soumettent complétement [a ta sen-
tence] }39 399,

Les bienfaits attachés a ce pilier de la foi

Croire aux prophetes et aux messagers est source de nombreux bénéfices
spirituels. Cela permet notamment de :

1. Prendre conscience de la miséricorde d’Allah et la sollicitude dont I1

396 Sourate Ach-Chu’ara’ - Les Poétes, Verset 105.

397 Sourate Ghafir — Le Pardonneur, Verset 78.

398 Sourate An-Nisa' - Les Femmes, Verset 65.

399 Rasa llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.26.
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entoure Ses serviteurs puisqu’ll leur a envoy¢é des messagers afin qu’ils les
guident vers la voie d’Allah et leur enseignent comment L’adorer. En effet,
la raison seule serait incapable de nous faire accéder a cet enseignement.

2. Eprouver de la reconnaissance envers Allah pour cet immense bienfait.

3. Cultiver I’amour sincere des messagers, les respecter et faire leur éloge
de la maniére qui leur sied car ce sont les messagers d’Allah et ils ont
adoré Allah, transmis Son message et prodigué de précieux conseils a Ses

serviteurs*®°,

400 Rasa Ilun Fi L-‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.27.
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Le dogme du sceau de la prophetie et
ses corollaires

éfinition

La notion de sceau de la prophétie signifie qu’Allah a cessé

d’envoyer des prophétes et de faire descendre sur terre la Révé-
lation*!,

Cela implique de croire que le cycle de la prophétie a été scellé par le
Prophete Muhammad et que la Révélation céleste s’arréta a sa mort. Cette
croyance constitue le coeur du dogme de I’Islam et quiconque la conteste
mécroit en Allah et s’oppose a Son Prophéte. Ce dogme est attesté par le
Coran, la Sunna et I’'unanimité des musulmans.

Les preuves issues du Coran se présentent sous de nombreuses formes, on
y trouve notamment :

a. Des versets ou le sceau de la prophétie est évoqué explicitement, comme
lorsqu’Allah dit : € Muhammad n’a jamais été le pére de I’un de vos
hommes, mais le Messager d’Allah et le Sceau des prophétes... 3102,
Ce noble verset déclare explicitement que Muhammad () est le Sceau des
prophetes qui I’ont précédé et par conséquent, nul prophéte et nul messa-
ger apres lui. C’est ce qu’ont compris les exégeéses du Coran depuis les
débuts de I’Islam jusqu’a notre époque’®®.

401 ‘Agidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
Sa’d Al-Ghamidi, P.16.

402 Sourate Al-"Ahzab — Les Coalisés, Verset 40.
403 ‘Agidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
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b. Des versets ou I’affirmation de ce dogme prend forme a travers la déduc-
tion rationnelle, comme les versets ou le message du Prophete est présenté
comme étant adressé a I’humanité toute enticre. Allah dit par exemple :
Dis : «O hommes! Je suis pour vous tous le Messager d’Allah... »%*.

Ce dogme est également déduit des versets ou Allah promet de préserver
Son Livre et de ceux ou le Coran est présenté comme un argument contre
ceux auxquels il est parvenu comme lorsqu’Allah dit : € ...Dis : «Allah
est témoin entre moi et vous ; et ce Coran m’a été révélé pour que je
vous avertisse, par sa voie, vous et tous ceux qu’il atteindra»... »%°,

D’autres versets rapportent que les peuples anciens étaient appelés a croire
a un propheéte spécifique et a un livre révélé en particulier sans leur impo-
ser de croire aux autres prophétes ni aux autres livres, alors que 1’Islam
impose de croire a tous les prophétes et a tous les livres révélés. Ceci signi-
fie que I’Islam est la dernicre des religions révélées et que MuHammad est
le Sceau des prophétes*®.

Concernant les preuves issues de la Sunna, on remarque que le Prophéte
a beaucoup insisté sur ce point doctrinal et 1’a réaffirmé sous de diverses
formulations et a I’occasion de différents événements privés ou publics. 11
a énoncé cela d’une maniere claire qui ne laisse place a aucune ambiguité.

Quiconque s’intéresse aux hadiths s’apercoit qu’ils confirment que le
cycle de la prophétie est définitivement scellé au travers d’expressions
diverses ; la plupart de ces hadiths atteignent méme le rang de hadith

mutawdtir*®, ce qui ne laisse aucun doute quant au fait que le Prophéte

Sa’d Al-Ghamidi, Pp.19-24.
404 Sourate Al-"A’raf, Verset 158.
405 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, Verset 19.

406 ‘Aqgidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
Sa’d Al-Ghamidi, Pp.19-29.

407 Ndt. Un hadith est dit Mutawdtir quand la chaine ininterrompue des narrateurs est consti-
tuée, a chaque génération, d’un nombre tel de personnes qu’il est impensable qu’elles aient
pu mentir, oublié ou faire une erreur.
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est le Sceau des prophétes.*®®

Le Prophéte dit dans un de ces hadiths : « Il y aura dans ma communauté
trente usurpateurs qui prétendront tous qu’ils sont propheétes. Je suis le
Sceau des prophétes et il n’y aura pas de prophéte aprés moi »*°,

Définition du miracle, du prodige et des manifestations démoniaques
Le miracle est un acte extraordinaire qu’Allah permet a un de Ses pro-
phetes d’accomplir afin de le soutenir et de certifier sa véracité. Il outre-
passe les capacités ordinaires d’un étre humain. Le miracle est appelé éga-
lement signe (ayah).

Le prodige est un acte extraordinaire qu’Allah permet & un de Ses saints
d’accomplir afin de I’assister dans 1’accomplissement d’un acte religieux
ou mondain. Le prodige est accompli par un musulman saint, pieux, qui
se conforme aux commandements religieux. En vérité, le prodige est un
miracle a mettre sur le compte du prophéete dont le saint est 1’adepte car il
n’a eu lieu qu’en raison du fait que le saint s’est conformé aux commande-
ments du prophéte en question.

Les manifestations démoniaques sont des actes extraordinaires accomplis
par une personne reniant la législation islamique, abjurant la vérité et cou-
pable de transgressions. Ces manifestations constituent I’'un des moyens
par lesquels les démons détournent les gens du chemin de la vérité. Elles
consistent par exemple a ce que les démons entrent dans une idole et
parlent a ses adorateurs, tranchent leurs différends ou leur rendent certains
services. Dans d’autres cas, les démons élévent dans les airs certains éga-
rés puis les font redescendre ou les transportent dans un pays €loigné, etc.

Le miracle, le prodige et les manifestations démoniaques ont en commun
leur caractere extraordinaire. Le miracle se distingue par le fait qu’il est
accompli par un prophete qui bénéficie du soutien d’Allah. Le prodige est

408 ‘Agidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
Sa’d Al-Ghamidi, Pp.30-54.
409 *Ahmad, Hadith numéro 22395. Al-Mustadrak d’ Al-Hakim, Hadith numéro 8390.
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accompli par un saint qui se conforme aux commandements de la religion.
Quant aux manifestations démoniaques, elles sont le fait d’un imposteur
égaré, contrevenant aux commandements religieux*!°.

Les faux prophétes

Dés les premiers temps de I’Islam et jusqu’a notre époque sont apparus
des mouvements dont les fondateurs ont prétendu étre des prophétes. Leur
émergence s’explique par différents facteurs, notamment : I’ignorance, le
tribalisme, le nationalisme et la haine des juifs et des croisés.

Parmi les plus célebres prétendants a la prophétie au début de 1’Islam, on
compte Al-'Aswad Al-‘Ansi, Tulayhah ibn Khuwaylid Al-"Asadi, Musay-
lamah et Sajah At-Taghlibiyyah.

Aux époques omeyyade et abbasside, des individus comme Al-Mukhtar
ibn ‘Ubayd Ath-Thagafi, Al-Harith ibn Sa’id, Bayan ibn Sam’an, Al-
Mughirah Al-‘Ijli, "AbG al-Khattdb Al-"Asadi et ‘Ali ibn al-Fadl Al-
Himyari revendiquerent le statut de prophetes.

De nombreux autres imposteurs ont émis les mémes prétentions a 1’époque
moderne. Les plus célebres d’entre eux sont : Muhammad ibn ‘Ali Ach-
Chirazi le fondateur du babisme, Husayn ibn ‘Ali Al-Mazindrani le fon-
dateur du bahaisme et *Ahmad Al-Qadyani le fondateur du qadyanisme.

On pourrait parler indéfiniment de la nullité de ces prétentions mais cet
exposé n’est pas le lieu propice a cela. Le caractére évident de leurs men-
songes nous dispense d’évoquer plus longuement leurs méfaits*!!.

Les caractéristiques de notre Prophéte Muhammad ()

Le Prophete Muhammad possede de nombreuses caractéristiques qu’il n’est
possible d’évoquer dans leur totalité. Cependant, voici les principales :

1. L’universalité de son message. Allah dit a ce propos : ¢ Dis: «O
410 Mudhakkiratun Fi T-Tawhid de Cheikh Muhammad Ibn Qasim, Pp.16-17.

411 ‘Aqidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
Sa’d Al-Ghamidi, Pp.170-271. Rasa llun Fi L-"Adydni Wa L-Firaqi Wa L-Madhdahib de Mu-
hammad Ibrahim Al-Hamad, Pp.223-315.
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hommes ! Je suis pour vous tous le Messager d’Allah... *!2,

Ainsi, ce noble verset indique que le message du Prophete est adressé a
tous les étres humains. C’est une caractéristique par laquelle Muhammad
se distingue des autres prophetes. En effet, chaque prophéte était jusque-la
envoy¢ a un peuple en particulier et les autres peuples devaient attendre
celui qui viendrait leur transmettre la religion d’Allah. Mais pour marquer
la différence, Allah a bien souligné que son message est adressé a tous
les hommes*!'®, D’autre part, le Prophéte dit : « Avant, le prophéte était
envoyé specifiquement a son peuple alors que moi, j’ai été envoyé a toute
[’humanité »**.

2. Allah s’est engagé a faire dominer la religion du Prophéte sur toutes
les autres religions. Il dit en effet : € C’est Lui qui a envoyé Son mes-
sager avec la bonne direction et la religion de la vérité, afin qu’elle
triomphe sur toute autre religion, quelque répulsion qu’en aient les
associateurs *1°,

3. Allah s’est engagé a préserver le Livre qu’ll a révélé a Muhammad.
Il dit & ce propos : € En vérité c’est Nous qui avons fait descendre le
Coran, et c’est Nous qui en sommes gardien »*1°,

4. La religion du Prophéte est parfaite et reste valable en tout lieu et
a toute époque, conformément au verset ou Allah dit : € En vérité ¢’est
Nous qui avons fait descendre le Coran, et ¢’est Nous qui en sommes
gardien j*!7.

5. Selon un hadith authentique, le Prophete a recu de nombreux pri-

412 Sourate Al-'A’raf, Verset 158.

413 ‘Agidatu Khatmi N-Nubuwwati Bi N-Nubuwwatu L-Muhammadiyyah de Dr. Ahmad Ibn
Sa’d Al-Ghamidi, P.24.

414 Al-Bukhari, Hadith numéro 438.

415 Sourate At-Tawbah — Le Repentir, Verset 33.
416 Sourate Al-Hijr, Verset 9.

417 Sourate Al-Ma'Idah — La Table Servie, Verset 3.
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viléges : il inspirait a ses ennemis une grande terreur méme a une dis-
tance d’un mois, les butins lui étaient licites ; par ailleurs, la terre lui a
¢té accordée comme lieu de priere et moyen de purification de sorte que

tout homme de sa communauté peut y accomplir sa priére lorsqu’il en est
I’heure?!®,

6. Allah lui a permis d’accomplir de nombreux miracles.

7. 1l est le Prophéte qui aura le plus d’adeptes le Jour de la Résurrec-
tion.

8. Il usera de ’intercession majeure en faveur des créatures le Jour de
la Résurrection alors que les autres prophétes y renonceront.

9. Il sera le premier 2 demander ’ouverture de la porte du Paradis et
sa communauté sera la premicre a y entrer.

Le Prophete possede de nombreuses autres caractéristiques et il sera pré-
senté plus en détail dans la suite, en particulier dans la troisieme et la
huitieme partie.

418 Al-Bukhari, Hadith numéro 438.
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Chapitre 5

Croire au Jour Dernier

1. Définition et explication de ce pilier ainsi que de ses corollaires
2. Quand I’Ange soufflera dans la Trompe (an-Nafkh fis-Siir)
3. La Résurrection

4. La Résurrection. la Reddition des comptes, la pesée sur la
Balance et I’exposition des registres

5. Le Bassin et le Pont

6. Le Paradis et I’Enfer
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Définition et explication de ce pilier
ainsi que de ses corollaires

ue signifie «croire au Jour Dernier» ?
Ce pilier de la foi englobe tout ce qui nous savons a propos de ce
Jour. Il implique notamment de croire :

- Auxsignes de I’Heure.

- A la réalité de la mort et de ses tourments, aux chatiments et délices de
la tombe.

- Au fait qu’un Ange soufflera dans la Trompe, que les hommes sortiront
de leurs tombes, et que le Jugement aura alors lieu, en un Jour solennel qui
remplira d’épouvante les créatures.

- Aux différentes étapes du Jugement : I’Exode, la divulgation des feuil-
lets, la pesée des actes sur les balances, le passage sur le Chemin et le
Pont, I’acces au Bassin, 1’intercession.

- A I’existence du Paradis et de ses délices ainsi qu’a celle de I’Enfer et
de ses chatiments ; le plus douloureux de ces chatiments sera le voile qui
séparera éternellement les damnés de leur Seigneur.

Pourquoi est-il important de croire au Jour Dernier ?

Ce point doctrinal est d’une importance capitale comme nous allons le
montrer :
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1. Il s’agit de I'un des six piliers de la foi. En effet, le Prophéte a dit dans
le célebre hadith ou Jibril le questionna a propos de la foi : « La foi, c’est
croire en Allah, en Ses anges, Ses Livres et Ses messagers »*1°.

2. Le Jour Dernier est souvent évoqué dans les textes et la plupart du temps,
il est étroitement associé a la croyance en Allah — Exalté soit-Il.

3. Allah fait fréquemment 1’¢loge de ceux qui croient en ce jour et ré-
prouve I’attitude de ceux qui n’y croient pas. Allah dit par exemple a
propos des croyants qu’ils € croient avec certitude en ’au-dela 3*2°. Il
dit en revanche a propos des mécréants qu’ils € ne croient pas en I’au-
dela p*2,

4. 11 existe une multitude de noms pour désigner le Jour Dernier, chacun
d’entre eux atteste de la solennité et de la gravité de cet événement, ainsi
que de I’extréme épouvante qui frappera les créatures a cette occasion.

Al-Qurtubi écrivit a ce sujet : « En arabe, tout ce qui est éminent se voit
attribuer une multitude de qualificatifs et de noms. Ceci se vérifie pour un
grand nombre de concepts. N’as-tu pas remarqué que les Arabes attri-
buent pas moins de cing cents noms au sabre en raison de l'importance
qu’il revét a leurs yeux, du fait de son utilité ? On pourrait citer d’autres
exemples du méme genre. C’est donc en raison de [’éminence du Jour de
la Résurrection et de [’extréme épouvante qu’elle inspirera aux créatures
qu’Allah lui a donné tant de noms et de qualificatifs dans Son Livre »**2,

Les bienfaits attachés a ce pilier

Croire au Jour Dernier est une chose bénéfique car elle encourage I’homme
a s’améliorer moralement et a multiplier les actes d’adoration. Les bien-
faits de cette croyance concernent aussi bien ’individu que la commu-
nauté et se manifestent autant dans cette vie que dans 1’au-dela. En voici

419 Al-Bukhari, Hadith numéro 50. Muslim, Hadith numéro 8.
420 Sourate An-Naml — Les Fourmis, Verset 3.

421 Sourate Had, Verset 19.

422 At-Tadhkirah d’ Al-Qurtubi, Pp.342-442.
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quelques exemples :

1. Elle nous encourage a adorer convenablement Allah car cette croyance
fait partie intégrante de 1’adoration qui Lui est due. Le serviteur parfait est
celui qui fait preuve d’une véritable soumission vis-a-vis d’Allah.

2. Elle favorise I’augmentation de la foi. En effet, la croyance au Jour
Dernier est I’un des six piliers incontournables de la foi et plus le serviteur
connait ce pilier, plus sa foi ainsi que sa certitude augmentent. Il progresse
ainsi sur I’échelle de la foi.

3. Cette croyance inspire ’espérance et la crainte. Elle incite a accomplir
de bonnes ceuvres par espoir d’étre rétribu¢ ce Jour-1a et dissuade de com-
mettre des péchés par crainte du chatiment. Ainsi, lorsque 1’étre humain
sait avec précision ce qui se passera en ce Jour, quand il a conscience que
les adorateurs d’ Allah jouiront de délices éternels et que les transgresseurs
subiront des chatiments douloureux, il est plus enclin a faire le bien et a
s’abstenir de faire le mal.

4. Elle permet aussi de mieux savoir en quoi consistent la faveur, I’équité
et la sagesse d’Allah car Il chatie Son serviteur en toute justice et Le
rétribue par pure mansuétude. Or, on ne prend conscience de cela qu’en
connaissant les modalités de la rétribution et du chatiment dans I’au-dela.

5. Elle nous enseigne la modération dans les périodes de bonheur comme
dans I’adversité. Le croyant est en effet tenu de garder une certaine mesure
quelle que soit la situation. Les bienfaits ne doivent pas le rendre arrogant
et les épreuves ne doivent pas le désespérer. De plus, il doit vivre les mo-
ments heureux de son existence en se montrant reconnaissant et affronter
I’adversité en faisant montre de patience. Le Prophéte dit en effet: « Le
cas du croyant est étonnant, tout ce qui lui arrive est un bien pour lui et
ceci n’est valable que pour le croyant. S’il lui arrive une chose qui le
réjouit et qu’il remercie, c’est un bien pour lui. S’il lui arrive un mal et
qu’il patiente, c’est un bien pour lui »**°.

423 Muslim, Hadith numéro 2999 rapporté par Suhayb.
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6. Elle nous pousse a développer nos qualités morales. En effet, le croyant
saura se montrer généreux envers son prochain puisqu’il sait qu’il trouvera
aupres d’Allah au Jour du jugement Dernier mieux que ce qu’il dépense
dans cette vie. On le verra ainsi dépenser ses biens a des fins caritatives en
homme qui ne craint pas la pauvreté.

7. Croire au Jour Dernier nous console des plaisirs qui nous échappent
en cette vie en nous faisant espérer les délices de 1’au-dela. Vu qu’il est
dans cet état d’esprit, le croyant ne s’inquiete pas lorsqu’un malheur
’atteint ou lorsqu’il n’obtient pas ce qu’il désire, car il espere qu’Allah
le dédommagera dans ’au-dela. Cela I’incite donc a rester serein a ne
pas nourrir de frustrations*?*,

Maintenant que nous avons quelque peu explicité la signification de ce
pilier, son importance et ses conséquences, nous allons voir plus en détail
les événements emblématiques du Jour de la Résurrection.

424 Al-"Iménu Bi L-Yawmi L-'Akhir de Muhammad Al-Hamad, Pp.9-11. Rasd Ilun Fi L-
‘Adydni Wa L-Firaqi Wa L-Madhdhib de Muhammad Ibrahim Al-Hamad, P.29.
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Quand P’ange soufflera dans la Trompe
(an-Nafkh fis-Sur)

éfinition de I’expression arabe “an-Nafkh fis-Sir”

Définition linguistique du mot “nafkh”
Le mot nafkh (souffle) est un mot courant dans la langue arabe. Le verbe
nafakha signifie « faire sortir de I’air de sa bouche » et on 1’utilise pour
dire « souffler sur le feu », etc.*?.

Définition linguistique du mot “Siir”

Le mot arabe Sur possede plusieurs sens dont celui de trompe. C’est ce
sens que donnent d’ailleurs les exégetes a ce mot dans le verset ou Allah
dit: € ... et on soufflera dans la Trompe... »*°.

‘Israfil est le nom de I’ange chargé de souffler dans la Trompe. Il s’agit de
I’un des nobles porteurs du Trone.

Définition religieuse de I’expression
Elle désigne le moment ou ‘Israfil soufflera dans la Trompe apres 1’avoir

portée a sa bouche : il marquera I’avénement du Jour Dernier*?’.

Les preuves attestant que cet événement aura lieu

425 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhdr, Vol.3, Pp.62-64.
426 Sourate Al-Kahf — La Caverne, Verset 99.
427 Lisanu L-‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.4, P.474.
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Cet événement est annoncé par le Coran et la Sunna et cette annonce fait
I’objet d’un consensus chez les musulmans.

a. Parmi les preuves issues du Coran, on trouve le verset ou Allah dit : € Et
on soufflera dans la Trompe, et voila que ceux qui seront dans les cieux
et ceux qui seront sur la terre seront foudroyés, sauf ceux qu’Allah
voudra [épargner]. Puis on y soufflera de nouveau, et les voila debout
a regarder %

b. En ce qui concerne la Sunna, on trouve dans le recueil de Muslim un
hadith ou ‘Abdullah ibn ‘Amr (t) rapporte que le Prophéte a dit: « On
soufflera dans la Trompe, et celui qui [’entendra aura juste le temps de
baisser la téte et de la relever. Tous seront foudroyés. Allah fera alors
tomber une pluie semblable a du crachin ou a de [’'ombre (le narrateur a
des doutes concernant le mot utilisé par le Prophéte) avec laquelle il fera
pousser les corps des hommes. Puis on soufflera une autre fois, et voila
qu’ils seront debout a regarder »**°.

Combien de fois ‘Israfil soufflera-t-il ?

‘Israfil soufflera deux fois dans la Trompe : Le premier souffle servira
a épouvanter et foudroyer les hommes. En effet, lorsqu’Allah permettra
qu’ait lieu la fin de ce monde, Il ordonnera a “Israfil de souffler dans le
Trompe et ce souffle foudroiera tous ceux qui peuplent les Cieux et la
Terre, sauf ceux qu’Allah veut épargner. La Terre deviendra alors aride, les
dunes de sables se disperseront et des cataclysmes se produiront, confor-
mément a ce qu’ll annonce dans les sourates Al-"Infitar et At-Takwir. Ce
souffle est appel¢ le souffle du foudroiement ou le souffle de la frayeur. Il
est également surnommé Ar-Rdjifah (celui qui fait trembler) et As-Sayhah

(I’appel).

Le second servira a ressusciter les hommes. C’est suite a ce souffle que
les gens, revenus a la vie, se Iéveront de leurs tombes afin de se présenter
au Seigneur des Mondes. Ce souffle est surnommé A/- 'Ukhra (le dernier

428 Sourate Az-Zumar — Les Groupes, Verset 68.
429 Muslim, Hadith numéro 294.
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souffle) ou Ar-Radifah (le souffle suivant).

Certains savants avancent qu’‘Israfil soufflera trois fois en tout. Il y aura :
- Le souffle de la frayeur (qui ne foudroiera pas).

- Le souffle du foudroiement.
- Le souffle de la résurrection.
Ainsi, pour les savants qui considérent que la frayeur et le foudroiement
sont une seule et méme chose, les souffles sont au nombre de deux ; pour

ceux qui considérent que ce sont deux choses distinctes, les souffles sont
au nombre de trois*3°.

430 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.4, P.460. Charhu L-Wasitiyyah d’Al-Harras, Pp.205-
206. Lamatu L-1 tigdd , exégeése du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, Pp.114-115.°4 ldmu
S-Sunnati L-Manchiirah, Li- ‘Tigadi T-Ta Ifati N-Najiyati L-Mansirah de Cheikh Hafidh Al-
Hakami, Pp.104-105. Al-Qiyamatu L-Kubrd de ‘Umar Al-‘Utaybi, Pp.39-42.
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La Résurrection

éfinition du mot “ba’th”

Définition linguistique
Le mot « ba th » (résurrection) a en arabe le sens d’envoi, de diffusion, de
mise en mouvement, etc.

Définition religieuse

C’est le retour du corps a son état initial et le retour des morts a la vie
le Jour de la Résurrection afin qu’ils soient jugés et que leurs différends
soient tranchés.

Les preuves attestant que la Résurrection aura lieu

La Résurrection est annoncée par le Coran et la Sunna, et cette annonce
est validée par le consensus des musulmans, par la raison ainsi que par
la saine nature. C’est €galement une exigence de la sagesse car celle-ci
implique nécessairement qu’ Allah ressuscite Ses créatures afin de les rétri-
buer pour les ceuvres qu’ll les a chargés d’accomplir par I’intermédiaire de
Ses messagers*3!,

Allah dit a ce propos : ¢ Pensiez-vous que Nous vous avions créés sans
but, et que vous ne seriez pas ramenés vers Nous ? »',

431 Charhu L-‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Ibn "Abi Al-‘Izz Al-Hanafi,, P.404. 4 lamu S-Sun-
nati L-Manchiirah, Li- ‘Tigadi T-Ta Ifati N-Najiyati L-Mansiirah de Cheikh Hafidh Al-Ha-
kami, Pp.101-103.

432 Sourate Al-Mu Mintin — Les Croyants, Verset 115.
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11 dit également : € Et puis, aprés cela vous mourrez. Et puis au Jour de
la Résurrection vous serez ressuscités %%,

D’autre part, le Prophéte dit: « Le Jour de la Résurrection, les hommes
seront rassemblés pieds nus et non circoncis »*** 1l existe de nombreuses
autres preuves qui vont dans le méme sens.

Les preuves attestant que la Résurrection est possible

Ces preuves sont apportées par le Coran, la Sunna, la raison et les sens. On
peut citer notamment :

a. Les preuves issues des textes. Allah dit en effet : € Ceux qui ont mécru
prétendent qu’ils ne seront point ressuscités. Dis : «Mais si ! Par mon
Seigneur ! Vous serez trés certainement ressuscités ; puis vous serez
certes informés de ce que vous faisiez. Et cela est facile pour Allah»

435.

Il convient de relever avec quelle insistance Allah confirme que la Résur-
rection aura bien lieu. De nombreux versets énoncent la méme idée.

b. Les preuves perceptibles par les sens??® : Allah a montré a certains de
Ses serviteurs comment Il ressuscitait les morts. On trouve dans la sourate
Al-Bagarah cinq exemples de résurrections miraculeuses :

- Premier exemple : ¢ nous ne te croirons qu’apreés avoir vu Allah clai-
rement... #*37. Allah fit mourir ceux qui disaient cela puis les ressuscita.

- Deuxiéme exemple : L’histoire de ’homme assassiné a 1’époque de
Moise. Comme ses descendants se disputaient, Allah leur ordonna alors
d’immoler une vache et de frapper le cadavre de I’homme avec un des
membres de la vache afin qu’il leur apprenne 1’identité de I’assassin. Les
descendants s’exécuterent et Allah ressuscita I’homme, qui leur dévoila le

433 Sourate AI-Mu'Minln — Les Croyants, Versets 15-16.

434 Al-Bukhari, Hadith numéro 3349. Muslim, Hadith numéro 2860.
435 Sourate At-Taghabun — La Grande Perte, Verset 7.

436 Rasa llun Fi L-‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, Pp.32-33.
437 Sourate Al-Baqarah — La Vache, verset 55.
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nom de son meurtrier.

- Troisiéme exemple : L histoire du peuple qui quitta son pays par milliers
par crainte de la mort. Allah le fit mourir puis le ressuscita.

- Quatriéme exemple : L’histoire du voyageur qui passa pres d’une ville
en ruines et douta qu’Allah puisse la faire revivre. Allah le fit alors mourir
et le ressuscita cent ans plus tard.

- Cinquiéme exemple : Un ¢épisode de I’histoire d’Abraham, lorsqu’il
demanda a Allah de lui montrer comment Il ressuscite les morts. Allah lui
ordonna d’immoler quatre oiseaux, de disperser leurs cadavres découpés
en plusieurs morceaux dans les montagnes environnantes et de les appeler.
Les oiseaux se reconstituérent et retournerent alors rapidement aupres
d’Abraham.

c. Les preuves rationnelles*®® , qui sont au nombre de deux :

La premiére consiste a dire que, puisque Allah créa les Cieux, la Terre
ainsi que toutes les créatures, Il est capable de les récréer de nouveau. Al-
lah dit en effet : € Et ¢’est Lui qui commence la création puis la refait ;
et cela Lui est plus facile. Il a la transcendance absolue dans les cieux
et sur la terre. C’est Lui le Tout Puissant, le Sage %,

Il dit également : € Tout comme Nous avons commencé la premiére
création, ainsi Nous la répéterons ; c’est une promesse qui Nous in-
combe et Nous I’accomplirons ! 3440,

De plus, a ceux qui contestent la résurrection des corps réduits en poussiere,
Allah ordonne au Prophéte de répondre par ce verset : € Dis : Celui qui
les a créés une premiére fois, leur redonnera la vie. Il Se connait

438 Charhu L-‘Aqidati T-Tahdawiyyah d’Tbn " Abi Al-‘1zz Al-Hanafi, pp.404-407.
Rasa llun Fi L- ‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.33. Al-Qiydmatu L-Kubra de ‘Umar
Al-‘Utaybi, pp.73-86.

439 Sourate Ar-Rim — Les Romains, verset 27.

440 Sourate Al-"Anbiya’ - Les Prophétes, verset 104.
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parfaitement a toute création j**!.

La deuxieme preuve s’appuie sur une analogie : le retour a la vie de la terre.
En effet, une terre aride et nue redevient verte et luxuriante lorsqu’elle est
vivifiée par la pluie. Celui qui est capable de faire revivre une terre morte
est donc capable de ressusciter les morts. Allah dit a ce sujet dans le Co-
ran : ¢ Et parmi Ses merveilles il y a le fait que tu vois la terre humiliée
(toute nue). Puis aussitot que Nous faisons descendre I’eau sur elle,
elle se souléve et augmente [de volume]. Celui qui lui redonne la vie
est certes Celui qui fera revivre les morts, car Il est Omnipotent 3%,

I1 dit également : € Et Nous avons fait descendre du ciel une eau bénie,
avec laquelle Nous avons fait pousser des jardins et le grain qu’on
moissonne, ainsi que les hauts palmiers aux régimes superposés,
comme subsistance pour les serviteurs. Et par elle (I’eau) Nous avons
redonné la vie 2 une contrée morte. Ainsi se fera la résurrection »**°.

Pourquoi est-il capital de croire a la Résurrection ?

Ce point fait partie intégrante de la croyance au Jour Dernier, et plus géné-
ralement, de la croyance en I’Invisible. Nul besoin, par conséquent, de
démontrer son importance, notamment lorsqu’on connait les nombreux
textes qui I’évoquent et qui ont été reproduits précédemment. De plus,
Allah a juré qu’elle aura lieu et fait la louange de ceux qui y croient. Il a
¢galement déclaré que c’est une promesse véridique, un événement iné-
luctable, et Il a séverement condamné ceux qui le contestent.

Quel jugement la religion porte-t-elle sur ceux qui rejettent I’idée de
la Résurrection ?

Nier la Résurrection revient a mécroire en Allah. Celui qui s’en rend cou-
pable est donc un mécréant qui ne croit pas en Allah, a Ses messagers, a Ses
livres ni au Jour Dernier. Allah dit en effet : € Ceux qui ont mécru pré-
tendent qu’ils ne seront point ressuscités. Dis : «Mais si ! Par mon Sei-
gneur ! Vous serez trés certainement ressuscités ; puis vous serez certes

441 Sourate Ya-sin, verset 79.
442 Sourate Fussilat — Les Versets Détaillés, verset 39.

443 Sourate Qaf, versets 9-11.
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informés de ce que vous faisiez. Et cela est facile pour Allah» 3%,

En outre, *AbG Hurayrah rapporte du Prophete qu’Allah a dit: « Le fils
d’Adam m’oppose des objections alors qu’il n’est pas en droit de le faire.
1l m’adresse des injures alors qu’il n’a aucune légitimité a le faire. Son
objection consiste a dire : « Il ne peut me refaire de la méme fagon qu’ll
m’a créé ». Or la premiere création ne differe en rien pour Moi de la
Résurrection. Quant a son injure, elle consiste a dire : Allah S’est donné
un enfant. Or Je suis [’Unique et le Seigneur Absolu. Je n’ai ni enfanté ni
été enfanté et nul ne saurait M’égaler »**°.

444 Sourate At-Taghabun — La Grande Perte, verset 7.
445 Al-Bukhari, Hadith numéro 4975.

-217 -






La Résurrection, la Reddition des
comptes, la pesée sur la Balance et
PExposition des registres

1 Qiyamah
« Qiyamah » (la Résurrection) est I’un des noms du Jour Dernier.

Al-Qurtubi €crivit a son sujet : « Ce mot est le substantif associée
au verbe gamalyaqimu (se lever). Le fait qu’il soit féeminisé lui confere

une dimension hyperbolique, comme c’est souvent le cas en arabe »**5.

Pourquoi cette appellation ?

On peut expliquer 1'utilisation de ce terme, qui implique I’idée de se lever
ou de se tenir debout, de trois facons différentes :

- C’est le Jour ou les humains se Iéveront de leurs tombes.

- C’estle Jour ou les gens se tiendront debout face au Seigneur des Mondes.
- C’est le Jour ou I’Esprit et les anges seront debout en rangs**”.
On peut aussi considérer que cette appellation s’appuie sur ces trois rai-

sons a la fois.

La solennité de ce Jour
Le Jour de la Résurrection est un Jour solennel, empreint de gravité. Aucun

446 At-Tadhkirah d’ Al-Qurtubi, P.246.
447 Ibid.
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homme n’a connu dans sa vie de jour semblable a celui-ci. Voici quelques
points qui le montrent :

a. Allah a mis en évidence sa gravité en disant : € Ceux-la ne pensent-ils pas
qu’ils seront ressuscités, en un jour terrible 4%,

b. Allah I’a qualifi¢ de « lourd » dans le verset suivant : € Ces gens-1a
aiment [la vie] éphémére (la vie sur terre) et laissent derriere eux un
jour bien lourd »*%%,

c. La terreur et I’épouvante seront telles en ce Jour que toute femme qui
allaite délaissera son nourrisson, que toute femme enceinte avortera et que
I’on croira les gens ivres alors qu’ils ne le sont pas.

d. Il marquera la rupture des liens familiaux.
e. Les mécréants seront préts a tout ce Jour-la pour échapper au chatiment.

d. Ce jour-la sera d’une longueur exceptionnelle, conformément au ver-
set ou Allah dit : € ...en un jour dont la durée est de cinquante mille
ans 450 451.

La descente du Soleil

Le Jour de la Résurrection, le Soleil descendra si bas qu’il sera seulement
a un mille de la téte des étres humains. Ces derniers seront inondés par
leur propre sueur. Certains verront la sueur leur arriver au niveau des che-
villes, d’autres au niveau des genoux, d’autres encore au niveau du torse
et d’autres enfin au niveau clavicules, chacun selon ses ceuvres*°2. Ce fait
448 Sourate Al-Mutaffifin — Les Fraudeurs, versets 4-5.

449 Sourate Al-'Insan — L’Homme, verset 27.

450 Sourate Al-Ma’arij — Les Voies d’Ascension, verset 4.

451 Al-Qiyamatu s-Sughrd de ‘Umar Al-‘Utaybi, Pp.95-99.

452 At-Tadhkirah d’ Al-Qurtubi, pp.272-277. Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassem-
blées et classées par Cheikh ‘Abdurrahméan Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.3, P.145.
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est annoncé par des hadiths issus des deux principaux recueils de hadiths
authentiques, entre autres*>?. Certains prédécesseurs ont dit a ce propos :
« Si le Soleil se levait aujourd ’hui en étant aussi proche de la Terre qu’il le
sera au Jour de la Résurrection, il briilerait la terre, ferait fondre la roche

et assécherait les fleuves »***.

Ceux sur lesquels ’ombre d’Allah s’étendra

Allah étendra Son ombre sur sept personnes le Jour de la Résurrection,
le Jour ou il n’y aura pas d’autre ombre que la Sienne : un chef juste, un
jeune homme qui a grandi dans 1’obéissance d’Allah, un homme dont le
ceeur est attaché aux mosquées, deux hommes qui s’aimaient en Allah, se
rencontrent dans Son amour et se séparent dans Son amour, un homme qui
a été tenté par une femme de haut rang et qui lui a dit « je crains Allah »,
un homme qui fait ’aumoéne a tel point que sa main gauche ne sait pas ce
qu’a fait sa main droite et un homme dont les larmes débordent des yeux
lorsqu’il évoque Allah dans sa solitude »*°°.

453 Al-Bukhari, Hadith numéro 6532. Muslim, Hadith numéro 2863.
454 At-Tadhkirah d’ Al-Qurtubi, P.272.
455 Al-Bukhari, Hadiths Numéros 660, 1423, 6479 et 6806. Muslim, Hadith numéro 1031.

-221 -






La Reddition des comptes (Hisab)

éfinition linguistique

Le mot Hisab est issu de la racine H-s-b. Cette racine trilittére est

a P’origine de plusieurs champs lexicaux dont celui du comptage
et du dénombrement*°°.

Définition religieuse

La Reddition des comptes désigne le moment ou Allah montrera a Ses
serviteurs leurs ceuvres le Jour de la Résurrection et leur fera savoir quelle
part de bien et quelle part de mal elles comportent*”.

Les preuves attestant que la Reddition des comptes aura lieu*®

La Reddition des comptes est établie par le Coran, la Sunna et le consensus
des musulmans. Les preuves issues du Coran et de la Sunna sont nom-
breuses et solidement établies. Allah dit en effet : € Vers Nous est leur
retour. Ensuite, c’est 2 Nous de leur demander des comptes 5%

456 Mu jamu Magayisi L-Lughah ,Vol.2, P.59. Lisdnu L- ‘Arab d’Ibn Mandhdr, Vol.1, P.311.

457 Lam’atu L-1tigad , exégése du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.117.

Charhu L-Wasitiyyah d’al-Harras, P.209.

458 Charhu L-‘Aqidati T-Tahdawiyyah d’Tbn "Abi Al-‘1zz Al-Hanafi, pp.411-412. Recueil
de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman Ibn Qasim
et son fils Muhammad, Vol.3, P.146. Lam 'atu L-I tigad, exégese du Cheikh Muhammad Ibn
‘Uthaymin, P.117.

Rasdllun Fi L-‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.30. Charhu L-Wasitiyyah d’al-
Harras, Pp.208-209.

459 Sourate Al-Ghachiyah — L’Enveloppante, versets 25-26.
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Durant certaines de ses priéres, le Prophéte invoquait Allah en disant : « O
Allah ! Facilite-moi la reddition des comptes ». ‘A’ichah lui disait alors :
« Qu’est-ce que la reddition des comptes facile ? ». Le Prophete lui répon-
dit: « C’est lorsqu’Allah voit [des péchés] dans le livre du serviteur et lui
pardonne »*.

D’autre part, ‘A'ichah rapporte que le Prophéte a dit : « Lorsque les ceuvres
du serviteur sont comptées [minutieusement], il est chdtié ». ‘A ‘ichah de-
manda alors : « Allah ne dit-il pas que ¢ ...1a reddition du compte lui
sera facile 35 ? ». Le Prophéte lui répondit en disant : « Cela concerne
[’exposition des ceuvres, mais quiconque voit ses ceuvres minutieusement
dénombrées court a sa perte »*.

Forts de ces preuves, les musulmans sont unanimes pour affirmer que la
Reddition des comptes aura lieu.

La Reddition de comptes est une exigence de la sagesse

Allah a révélé des Livres, envoyé des Messagers et imposé a Ses serviteurs
d’accepter leurs enseignements et d’appliquer leurs prescriptions. Si, suite
a cela, Il ne leur demandait pas de rendre des comptes et ne les rétribuait
pas en fonction de leurs actes, tous ces efforts seraient vains. Or le dessein
d’Allah, le Seigneur détenteur de la Sagesse supréme, ne saurait étre vain.
Allah fait référence a cet argument lorsqu’ll dit : € Nous interrogerons
ceux vers qui furent envoyés des messagers et Nous interrogerons aus-
si les envoyés. Nous leur raconterons en toute connaissance (ce qu’ils
faisaient) car Nous n’étions pas absent ! 6% 46

Comment se déroulera la Reddition des comptes
Les textes religieux expliquent de quelle maniére aura lieu la Reddition
des comptes. En voici un résumé : Allah mettra Ses serviteurs face a Lui et

460 "Ahmad, Hadith numéro 24215.

461 Sourate Al-"Inchiqdq — La Fissuration, verset 8.

462 Al-Bukhari, Hadiths Numéros 103, 4939, 6536 et 6537. Muslim, Hadith numéro 2876.
463 Sourate Al-'A’raf, versets 6-7.

464 Rasa 'llun Fi L-‘Aqidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.30.
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les forcera a avouer leurs péchés, leurs ceuvres et leurs paroles. Il leur dira
s’ils étaient croyants ou mécréants durant leur vie premicre, obéissants
ou transgresseurs, droits ou déviants et leur annoncera en conséquence de
cela s’ils méritent d’étre rétribués ou chatiés.

La Reddition des comptes englobe tout ce que dit Allah aux Serviteurs,
ce que ces derniers répondront et avanceront comme excuses, ce qu’Allah
leur présentera comme arguments et preuves, les témoignages des témoins,
le poids des ceuvres passées, etc.

Les catégories de redditions de comptes

Il existe des redditions de compte difficiles, d’autres faciles, certaines a
I’issue desquelles le serviteur est agréé et honoré, d’autres ou il est blamé
et réprimandé, d’autres ou Allah fait des faveurs a Son serviteur et 1’ab-
sout, d’autres ou Il est sévere a son égard et le sanctionne. Ce qu’il faut
garder a ’esprit, c’est que cette tiche est menée par le Plus Noble parmi
les nobles, le Plus Sage parmi les sages et le Plus Miséricordieux des misé-
ricordieux*6°,

Les régles sur lesquelles repose la Reddition des comptes

Si Allah chatiait tous Ses serviteurs, Il ne commettrait pas d’injustice a
leur encontre car ce sont Ses esclaves et Sa propriété. Or un propriétaire
dispose de ce qu’il possede comme bon lui semble mais Allah —Gloire et
Majestée a Lui— leur demandera des comptes d’une facon équitable qui
sied a Sa Sagesse et 4 Son Equité. Allah nous a indiqué dans de nombreux
textes les regles selon lesquelles Il nous jugera :

- 1l fera preuve d’une équité absolue, excluant toute injustice.

- Personne ne répondra des fautes d’autrui ni ne portera un fardeau autre
que le sien.

- Les serviteurs seront instruits de leurs actions passées.

- Les bonnes actions seront multipliées, mais pas les mauvaises.

465 Al-Qiyamatu L-Kubra de ‘Umar Al-‘Utaybi, P.193.
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- On convoquera des témoins pour confondre les mécréants et les hypo-
crites.

Qui est concerné par la Reddition des comptes et qui en est exempté ?
La Reddition des comptes concerne tous les étres humains sauf ceux men-
tionnés par le Prophéte, comme dans le hadith des soixante-dix mille per-
sonnes qui entreront au Paradis sans avoir a rendre de compte. En effet,
Ibn ‘Abbas rapporte dans un hadith référencé dans les deux principaux
recueils de hadiths authentiques que le Prophete a dit : « On fit défiler de-
vant moi les diverses communautés (religieuses)... » jusqu’a ce qu’il dise :
« J'’y vis également une autre masse assez nombreuse, c’est alors qu’on
me dit : ‘Voici ta Communauté et il y aura en outre soixante-dix mille
qui entreront au Paradis sans qu’on ne leur demande de compte et sans
qu’ils ne subissent de chdatiment’». Je demandai : « Et pourquoi ? ». Le
Prophéte me répondit : « 1l s’agit de ceux qui n’ont pas recours a [’exor-
cisme et ne le pratiquent pas, ne sont pas superstitieux et mettent toute leur
confiance en leur Seigneur ». ‘Ukkdchah ibn Mihsan se leva alors et dit :
« Invoque Allah pour que je sois ['un d’eux ». « Tu le seras », répondit le
Prophete. Un autre homme se leva ensuite et demanda la méme chose au
Propheéte. Celui-ci lui répondit : « Tu as été devancé par ‘Ukkdchah »*6°.

Comment se passera la Reddition des comptes pour les mécréants ?

Ibn Taymiyyah —qu’Allah lui fasse miséricorde— a dit : « Lorsque Allah
demandera des comptes aux étres humains, Il fera avouer a Son servi-
teur croyant ses péchés en privé comme l’indiquent le Coran et la Sunna.
Quant aux mécréants, ils ne verront pas leurs bonnes actions distinguées
des mauvaises car ils n’ont pas de bonnes actions a leur actif, mais leurs
ceuvres seront décomptées et déenombrées puis ils seront amenés a les re-

connaitre et seront rétribués en fonction »*°7.

La premiére communauté a rendre des comptes
La premiere communauté a rendre des comptes est celle de Muhammad

466 Al-Bukhari, Hadith numéro 6541. Muslim, Hadith numéro 220.

467 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.3, P.146.
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(#). En effet, le Prophete a dit dans un hadith cité dans les deux principaux
recueils de hadiths authentiques : « Nous sommes les derniers parmi les
gens de la vie d’ici-bas et les premiers le Jour de la Résurrection, ceux qui
seront jugés avant les autres »*°°,

Dans un autre hadith dont la chaine de narration remonte jusqu’au Pro-
phete, Ibn ‘Abbas rapporte qu’il a dit : « Nous sommes la derniére commu-
nauté et aussi la premiére qui rendra des comptes »*%°,

La premiére chose sur laquelle le serviteur aura a rendre des comptes
I1 s’agit de la pricre. Lorsqu’elle est valide, les autres actes sont valides
et si elle est invalide, le reste 1’est aussi, conformément a ce qu’a dit le
470

Prophete

Les litiges qui seront traités en premier

Ce seront les crimes de sang, comme le dit le Propheéte : « Les litiges qui
seront jugés en premier le Jour du Jugement sont ceux impliquant une
effusion de sang »*"*.

468 Al-Bukhari, Hadith numéro 876. Muslim, Hadiths Numéros 855 et 856.

469 "Ahmad, Hadith numéro 2546. Ibn Majah, Hadith numéro 4290. Ce hadith a été déclaré
authentique par Al-"Albani dans « Silsilatu L-"Ahddithi S-Sahthah », Numéro 2374.

470 At-tirmidhi, Hadith numéro 413. Ibn M§jah, Hadith numéro 1426. Ce hadith a été décla-
ré authentique par Al-"Albani dans « Sahihu L-Jami’ » sous le numéro 2020.

471 Al-Bukhari, Hadith numéro 6864. Muslim, Hadith numéro 1678.
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La Balance (mizdn)

éfinition linguistique de “mizan”

L’origine de ce mot est miwzdn mais la lettre waw s’est transfor-

mée en ya en raison de la vocalisation en i de la lettre précédente.
Le pluriel de ce mot est mawazin. C’est le nom arabe de la balance, instru-
ment grace auquel on évalue le poids d’une chose?.

Définition religieuse
C’est I’instrument qu’Allah mettra en place le Jour de la Résurrection afin
de peser les ceuvres de Ses serviteurs*”?,

Les preuves attestant ’existence de la Balance
[’existence de la Balance est établie par le Coran, la Sunna et le consensus
des musulmans.

a. Parmi les preuves issues du Coran, on trouve le verset suivant :

¢ Au Jour de la Résurrection, Nous placerons les balances exactes.
Nulle 4me ne sera lésée en rien, fiit-ce du poids d’un grain de mou-
tarde que Nous ferons venir. Nous suffisons largement pour dresser
les comptes 37

b. Parmi les preuves issues de la Sunna, on trouve un hadith ou le Pro-
phete a dit : « Il y a deux mots qui sont légers pour la langue, lourds sur

472 Lisanu L- ‘Arab d’Tbn Mandhir, Vol.13, P.446.
473 Lam’atu L-1Itigdd , exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.120.
474 Sourate Al-"Anbiya’ - Les Prophétes, verset 47.
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la balance et tres aimés par Ar-Rahmdan : Gloire a Allah et qu’ll soit loué,
Gloire a Allah Le Supréme (subhana Llahi wa bi-Hamdih, subhana Lldhi
I-"adhim) »*7.

c. L’existence de la Balance est également établie par le consensus des
prédécesseurs*7.

La Balance existe-t-elle concretement ou bien est-ce une image ?
La Balance qui pese les ceuvres existe bel et bien. Elle posséde deux ba-
lances et une langue’””.

Le commentateur du livre « al-‘agidatu T-Tahawiyyah » écrivit: « La
Sunna indique que la Balance des ceuvres possede deux plateaux concrets
et perceptibles par la vue »"''®.

Que pese exactement la Balance ?

La Balance pése les ceuvres des serviteurs. Méme si ces ceuvres sont abs-
traites, Allah les matérialisera sous une forme palpable. Conformément au
sens apparent des textes, les bonnes ceuvres seront déposées sur un plateau
et les mauvaises sur |’autre.

Certains avancent que ce sont les registres consignant les ceuvres qui
seront pesés et d’autres encore avancent que c’est 1I’individu lui-méme
qui fera ’objet de la pesée. Ces derniers s’appuient sur le hadith ou "Abt
Hurayrah rapporte que le Prophéte dit : « Le Jour de la Résurrection,
[’homme gros ne pésera pas aupres d’Allah le poids d’une aile de mous-
tique ». Il ajouta : « Récitez : ¢ ...Nous ne leur assignerons pas de

475 Al-Bukhari, Hadith numéro 7563. Muslim, Hadith numéro 2694.

476 At-Tadhkirah d’Al-Qurtubi, Pp.360-373. Charhu L-‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Ibn "Abi
Al-‘1zz Al-Hanafi,, P.417-419. Lam’ atu L-Itigdd , exégése du Cheikh Muhammad Ibn
‘Uthaymin, P.120.

477 Lam’atu L-I tigad , exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.119.
Alaiyamatu L-Kubra de ‘Umar Al-‘Utaybi, P.249.

478 Charhu L-‘Aqidati T-Tahdawiyyah d’Ibn "Abi Al-‘1zz Al-Hanafi,, P.417. Les preuves sont
détaillées de la page 417 a la page 419.

- 230 -



poids au Jour de la Résurrection } *79»180,

Le grand savant et cheikh Muhammad ibn ‘Uthaymin —qu’Allah lui fasse
miséricorde— €crivit a ce propos : « Certains savants ont fait la synthese
de ces textes et en ont déduit que les actes, les registres les consignant
ainsi que [’auteur des actes en question seront pesés. Une autre conclusion
consiste a dire que ce sont les registres qui seront réellement pesés et
comme leur poids dépend des actes qu’ils contiennent, cela revient a peser
ceux-ci. Quant au poids de la personne jugée, il correspond a son rang
spirituel et a son immunité vis-a-vis du feu. C’est une synthése acceptable,
et Allah est le plus savant »"5'.

Le commentateur du livre Al- ‘agidatu T-Tahawiyyah écrivit pour sa part :
« La pesée des ceuvres, de la personne les ayant accomplies ainsi que le
registre consignant les ceuvres est une chose établie. Il est également établi
que la Balance possede deux plateaux mais Seul Allah sait selon quelle
modalité aura lieu la pesée. Nous devons donc croire a ce qui reléve de
[’Inconnaissable, conformément a ce que nous en a dit le Veéridique ()
sans rien ajouter ni soustraire »*%2.

Ibn Hajar —qu’Allah lui fasse miséricorde— écrivit quant a lui: « "Abi
‘Ishdq Az-Zajjaj dit : Les gens de la Sunna croient unanimement a [’exis-
tence de la Balance et croient unanimement que les ceuvres des serviteurs
seront pesées, que la balance posséde une langue et deux plateaux et que
les plateaux penchent en fonction du poids des ceuvres »*%°,

Y a-t-il une seule Balance ou en existe-t-il plusieurs ?

Les savants divergent sur ce point. Certains avancent qu’il en existe
plusieurs et qu’elles different selon les communautés, les individus et
les ceuvres car le mot Balance n’apparait dans le Coran qu’au pluriel.

479 Sourate Al-Kahf — La Caverne, verset 105.

480 Al-Bukhari, Hadith numéro 7429. Muslim, Hadith numéro 2785.

481 Lam’atu L-1 tigad , exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.121.
482 Charhu L- ‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Ibn *Abi Al-‘1zz Al-Hanafi,, P.419.
483 Fathu L-Bari d’Ibn Hajar Al-‘Asqalani, Vol.3, P.538.
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Cependant, il apparait au singulier dans les hadiths quand il désigne le
type d’instrument.

Certains autres avancent qu’il n’y a qu’une seule Balance car le mot n’ap-
parait qu’au singulier dans les hadiths et le pluriel apparaissant dans le
Coran correspond au fait que 1’objet de la pesée est lui aussi au pluriel. Les
deux explications sont possibles et Allah est le plus Savant*®?,

Pour quelle raison la Balance est-elle utilisée ?
Elle sert avant tout a mettre en évidence 1’équité d’Allah *%°.

L’exposition des Registres consignant les ceuvres

Définition

L’exposition (nachr) est ’ouverture du registre et la divulgation de ce
qu’il contient. Les registres consignant les ceuvres (kutubu [-"a’mal) sont
I’ensemble des feuillets sur lesquels ont été consignées les ceuvres.

L’exposition des registres consignant les ceuvres signifie leur divulgation
le Jour de la Résurrection et leur distribution. Certains serviteurs prendront
leurs registres par la main droite, d’autres par la main gauche et d’autres
encore en les dissimulant derri¢re leurs dos.

Les preuves attestant que cette exposition aura lieu

Elle est établie par le Coran, la Sunna et le consensus des musulmans*®°,
Allah dit a son propos : € Celui qui recevra son livre en sa main droite,
sera soumis a un jugement facile, et retournera réjoui auprés de sa
famille. Quant a celui qui recevra son livre derriére son dos, il invo-

484 Lam’atu L-1tigad, exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.121.

485 Charhu L-‘Aqidati T-Tahdawiyyah d’Ibn *Abi Al-‘1zz Al-Hanafi,, P.419.

486 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.3, P.146. Lam atu L-I tigdad , exégese du Cheikh Mu-
hammad Ibn ‘Uthaymin, Pp.122-123. Charhu L-Wisitiyyah d’al-Harras, P.204-206. 4 ldmu
S-Sunnati L-Manchiirah, Li- ‘Tigadi T-Ta 'Ifati N-Ndjiyati L-Mansirah de Cheikh Hafidh Al-
Hakami, P.107-110.
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quera la destruction sur lui-méme »*%7.

D’autre part, on rapporte de ‘A ‘ichah —qu 'Allah soit satisfait d elle— qu’elle
demanda au Prophéte - « Vous les propheétes, vous souviendrez-vous des
membres de vos familles le Jour de la Résurrection ? ». Le Prophéte répon-
dit en disant : « Il y a trois situations ou une personne ne se rappellera de
qui que ce soit : avant qu’elle ne sache si le poids de ses ceuvres sera lourd
ou léger ; avant de savoir comment elle tiendra le registre de ses ceuvres :
avec la main droite, avec la main gauche ou derriere son dos ; et avant
de traverser le pont Sirdt suspendu au-dessus des flammes de I’Enfer »*%°,

Comment chacun tiendra son Registre
Le croyant tiendra son Registre avec la main droite et on le lui présentera
devant lui. Il s’en réjouira et dira : € ... Tenez ! Lisez mon livre »*%.

Quant au mécréant, il le tiendra avec la main gauche et on le lui présentera
derriere son dos. Il invoquera alors le malheur et la perdition et dira : € ...
Hélas pour moi ! J’aurai souhaité qu’on ne m’ait pas remis mon livre,
et ne pas avoir connu mon compte »*%.

487 Sourate Al-'Inchiqaq — La Fissuration, versets 7-11.

488 *Ablt Dawid, Hadith numéro 4755. Al-Mustadrak d’ Al-Hakim, Hadith numéro 8722.
Adh-Dhahabi déclara ce hadith authentique selon le critére d’ Al-Bukhari et de Muslim mal-
gré I’absence d’intermédiaire entre Al-Hasan Al-Basri et ‘A‘ichah. Ndt. Al-'Albani Dans
Michkdtu L-Masdbih Et Al-" Ara"Ut déclarérent ce hadith faible.

489 Sourate Al-Haqqgah — Celle qui Montre la Vérité, verset 19.
490 Sourate Al-Haqqah — Celle qui Montre la Vérité, versets 25-26.
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Le Bassin et le Pont

e Bassin (Hawd)

Définition linguistique
Ce mot dérive du verbe Hdda, un synonyme de jama’a qui signifie accu-
muler. Le bassin (Hawd) est donc le lieu ou s’accumule I’eau. Son pluriel
est ‘ahwad et Hiydd"'.

Définition religieuse
C’est le Bassin ou s’accumule 1’eau du fleuve d’Al-Kawthar, a I’attention
du Prophéte Muhammad (). 11 est situé¢ dans les grands espaces du Jour
de la Résurrection*?2.

Les preuves de ’existence du Bassin

L’existence du Bassin est établie par le Coran, la Sunna et le consensus des
gens de la Sunna. Parmi les preuves issues du Coran, on trouve le verset ou
Allah dit : € Nous t’avons certes, accordé Al-Kawthar »*%°.

Concernant les preuves issues de la Sunna, on trouve des hadiths dont
I’authenticité est solidement établie.

Le commentateur du livre « al-‘aqgidatu T-Tahawiyyah » écrivit : « Les
hadiths mentionnant le Bassin atteignent le rang de hadith mutawatir et

491 Lisanu L-‘Arab d’Ibn Mandhr, Vol.7, P.141.
492 Lam’atu L-1Itigdd , exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.123.
493 Sourate Al-Kawthar — L.’ Abondance, verset 1.
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sont rapportés par plus de trente Compagnons »*%*.

Parmi ces hadiths on trouve celui ou le Prophéte dit : « Je vous devancerai
au Bassin. Quiconque [’atteindra y boira et quiconque y boira ne sera
plus jamais assoiffé. Il arrivera aupres de moi des gens que je reconnai-
trai et qui me reconnaitront, mais ensuite on nous séparera les uns des

autres »*9°.

D’autre part, on rapporte de *Anas (<) que lors de son Ascension au Ciel,
le Prophéte a dit : « Je vis un fleuve dont les bords étaient formés de perles
votitées et percees. Je dis : Qu’est-ce cela 6 Jibril ? Il me répondit : C’est
le fleuve d’Al-Kawthar (I’Abondance) »**. Ces preuves font ’objet du
consensus des gens de la Sunna.

Les caractéristiques du Bassin

Les hadiths évoquant les caractéristiques du Bassin nous apprennent que
c’est un gigantesque et noble bassin rempli par ’eau d’Al-Kawthar, un
fleuve du Paradis. Son eau est plus blanche que le lait et I’argent, plus
fraiche que la neige, plus douce que le miel, plus agréable que 1’odeur du
musc et les récipients servant a puiser son eau sont semblables a des étoiles.
De plus, le Bassin est extrémement vaste. En effet, sa largeur, sa longueur
et ses autres dimensions se parcourent en un mois et plus on en boit, plus
il se remplit et s’¢largit. Quiconque en boit une gorgée ne connait plus la
soif et on trouve sur ses bords des plantes en musc, des cailloux en perle,
des branches en or et des fruits en pierres précieuses. Le Bassin a encore
bien d’autres caractéristiques évoquées dans les hadiths*"”.

D’ou proviennent les récipients du Bassin ?
Ils proviennent du Paradis conformément a des hadiths, dont celui qui est
référencé dans le recueil de Muslim et ou "Abl Dharr («) rapporte qu’il

494 Charhu L-"Aqidati T-Tahawiyyah d’Ibn "Abi Al-‘Izz Al-Hanafi, P.227.
495 Al-Bukhari, Hadiths Numéros 6583 Et 7050. Muslim, hadith numéro 2290.
496 Al-Bukhari, Hadith numéro 6964. Muslim, hadith numéro 162.

497 Al-Bukhari, hadiths numéros 6583, 7050, 7051, 6593, 7048 et 1344. Muslim, hadiths
numéros 2290, 2292, 2293, 2298 Et 2299.
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dit au Prophéte : « O Messager d’Allah, quels sont les récipients du Bas-
sin ? ». Le Prophete lui répondit: « Par Celui qui détient |’dme de Mu-
hammad dans Sa main, ses récipients sont aussi nombreux que les étoiles
et les astres du Ciel au cours d’une nuit claire. Quiconque boit dans des
récipients du Paradis ne connaitra plus la soif. L’eau du Paradis se dé-
verse dans le Bassin de deux déversoirs et quiconque en boit ne connaitra
plus jamais la soif. La largeur et la longueur du Bassin sont égales a la
distance separant Amman de Jérusalem. Son eau est plus blanche que le
lait et plus douce que le miel »*°,

Dans un autre hadith référencé par Muslim, on rapporte de Thawban ()
que le Prophete fut questionné a propos de I’eau du Bassin et il répon-
dit : « Deux déversoirs y déversent de |’eau du Paradis. L’un est en or et
Iautre en argent »*%°.

Le Bassin est-il spécifique a notre Prophete ?

Il est rapporté dans certains hadiths que chaque prophéte a un bassin mais
que celui du Prophéte Muhammad est le plus grand, le plus étendu, celui
dont I’eau est la plus douce et celui ot boiront le plus de personnes®®.

Dans un autre hadith, le Prophete a dit : « Chaque prophete a un bassin et tous
se vanteront d’avoir le plus de personnes s’y rendant. J espere étre celui dont
le Bassin sera le plus fréquenté »°'.

Le Bassin existe-t-il actuellement ?

Oui, il existe et la preuve en est le hadith référencé par Al-Bukhari et Mus-
lim, ot ‘Ugbah ibn ‘Amir (<) rapporte que le Prophéte accomplit la priére
des morts en faveur des martyrs de *Uhud puis monta sur le minbar et dit :
« Je vous devancerai et serai votre témoin (le Jour de la Résurrection).

498 Muslim, hadith numéro 2300.
499 Muslim, hadith numéro 2301.

500 Charhu L-‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Tbn "Abil Al-‘l1zz Al-Hanafi, P.228. Lam atu L-
I'tigad , exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.125.

501 At-tirmidhi, hadith numéro 2443. Al-"Albani le déclara authentique dans Silsilatu L-
"Ahadith S-Sahihah sous le numéro 1589.
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Par Allah, je vois dés a présent mon Bassin »°.

Ceux qui se rendront au Bassin et ceux a qui on refusera I’acceés

Ceux qui se rendront au Bassin sont les croyants véridiques qui se confor-
ment aux commandements de la religion et ceux a qui on refusera ’acces
sont les innovateurs, ceux qui ont modifi¢ la religion et s’en sont détournés.
Le Prophéte dit d’ailleurs a ce propos : « Je vous devancerai au bassin et
Jjessaierai de retenir des gens mais on les écartera. Je dirai : Mon Seigneur,
ce sont mes compagnons. On me répondra : Tu ne sais pas ce qu’ils ont
introduit comme innovations dans la religion aprés toi »%°.

Dans le recueil de Muslim, on trouve un hadith rapporté par *Abt Sa’id
Al-Khudri (<) ou le Prophéte a dit : « On me répondra : Tu ne sais pas ce
qu’ils ont innové apres toi. Je dirai alors : Qu'’ils soient deétruits | Qu’ils

soient détruits, ceux qui ont modifié la religion aprés moi ! »*%*.

On trouve un autre hadith dans le recueil de Muslim ou ‘A ‘ichah rapporte

que le Prophéte dit : « On me répondra : Tu ne sais pas ce qu’ils ont inno-

vé apreés toi et ils n’ont cessé de se détourner de la religion »°.

502 Al-Bukhari, hadiths numéros 1344, 3596, 4042, 6426 Et 6590. Muslim, hadith nu-
méro 2296.

503 Al-Bukhari, hadiths numéros 6575 et 6576. Muslim, hadith numéro 2297.
504 Muslim, hadith numéro 2291.
505 Muslim, hadith numéro 2294.
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Le Pont (Sirat)

éfinition linguistique
Le mot Sirat désigne le droit chemin

Définition religieuse
C’est le pont suspendu au-dessus de I’Enfer, que les gens doivent traverser
pour entrer au Paradis®®.

Les preuves de son existence
L’existence du Pont est établie par le Coran, la Sunna et le consensus des
gens de la Sunna.

Parmi les preuves issues du Coran, on trouve le verset ou Allah dit : € Il
n’y a personne parmi vous qui ne passera pas par [L’Enfer] : Car [il
s’agit 1] pour ton Seigneur d’une sentence irrévocable #°°7.

Certains savants parmi les prédécesseurs ont interprété ce passage comme
la traversée du Pont ; d’autres pensent que tous entreront en Enfer, mais

que les croyants en ressortiront®,

Parmi les preuves issues de la Sunna, on trouve le long hadith rapporté par

506 Mu jamu Mufradati L-Qur An d’ Ar-Raghib Al-" Asfahani, P.287.
507 Sourate Maryam — Marie, verset 71.

508 At-Tadhkirah d’Al-Qurtubi, P.387.
Charhu L-‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Tbn "Abi Al-‘1zz Al-Hanafi, P.416.
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"Abl Sa’id Al-Khudri et référencé par Al-Bukhari et Muslim, ou le Pro-
phete dit : « ...Ensuite, le pont sera placé au-dessus de [’Enfer et viendra
le temps de I’Intercession. Les serviteurs diront alors : O Allah, accorde
Ton salut ! Accorde Ton salut !... »%.

Les caractéristiques du Pont

Ses caractéristiques ont été évoquées dans plusieurs hadiths, dont le long
hadith précédemment cité rapporté par "Abl Sa’id Al-Khudri, ou le Pro-
phete dit : « ...Un chemin instable sur lequel il y a des crochets, des piques
et des plantes épineuses qui poussent dans le Najd, appelées sa’dan... ».

"Abl Sa’id dit également : « J ai appris que le Pont est plus fin qu 'un che-

veu et plus tranchant qu’'un sabre »°*°.

Dans un autre long hadith référencé par Al-Bukhari et Muslim, "Aba
Hurayrah rapporte que le Prophete a dit : « Il y a dans [’Enfer des cro-
chets ressemblant aux épine de sa’ddn. Avez-vous déja vu des épines de
sa’dan ? ». lls répondirent : Oui, 6 Messager d’Allah. Le Prophéte pour-
suivit en disant : « lls seront donc semblables aux épines de sa’dan sauf
qu’il n’y a qu’Allah qui connait leurs tailles. Les gens vont alors le traver-
ser en fonction de leurs ceuvres. Certains seront sauves par leurs ceuvres et

d’autres seront touchés puis finiront par étre sauvés... »'L.

La traversée du Pont

Elle sera plus ou moins facile, selon les actes accomplis durant la vie ter-
restre. Ibn Taymiyyah dit : « Le Pont est suspendu au-dessus du sommet de
[’Enfer et relie I’Enfer au Paradis. Les gens passeront dessus et la difficulté
de la traversée dépend de leurs ceuvres. Certains passeront aussi rapide-
ment qu’'un clin d’eil, d’autres aussi vite qu’'un éclair, d’autres aussi vite
que le vent, d’autres aussi vite que le plus rapide des chevaux, d’autres
aussi vite que le plus rapide des chameaux, d’autres en courant, d’autre

509 Al-Bukhari, hadiths numéros 4581 et 4919. Muslim, Hadith numéro 183.
510 Al-Bukhari, hadiths numéros 4581 et 4919. Muslim, Hadith numéro 183.
511 Al-Bukhari, Hadith numéro 7437. Muslim, Hadith numéro 182.
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en marchant, d’autres en rampant et d’autres seront saisis soudainement
et jetés en Enfer. En effet, il y a sur le Pont des crochets qui agrippent les
gens a cause de leurs mauvaises ceuvres. Quiconque arrive a traverser le
Pont entrera au Paradis »°'?. Les paroles d’Ibn Taymiyyah sont déduites
de hadiths authentiques qui décrivent le passage sur le Pont.

Parmi ces hadiths figure le long hadith de “Abl Sa’id dans lequel le Pro-
phete a dit : « Le croyant passera aussi rapidement qu’un clin d’ceil, que
[’éclair, que le vent, qu’un oiseau, que les plus rapides des chevaux et
des chameaux. Certains arriveront sains et saufs, d autres seront écorchés
mais réussiront a passer, et d’autres seront jetés en Enfer »°1°,

Qui sera le premier a traverser le Pont ?

Le premier prophete et la premieére communauté qui traverseront le pont
seront Muhammad (%) et sa communauté. Le Prophete dit en effet : « Ma
communaute et moi serons les premiers a traverser le pont. Ce jour-la, ne
prendront la parole que les Messagers. Ils ne cesseront de dire : « O Allah,
accorde Ton salut ! Accorde Ton salut ! »***.

Les mécréants traverseront-ils le pont ?

Les hadiths indiquent que le Pont sera établi a I’attention des musulmans.
Sont compris dans cette dénomination les hypocrites ainsi que les trans-
gresseurs. C’est donc pour les musulmans que le Pont sera établi°'>.

Ibn Rajab —qu’Allah lui fasse miséricorde— écrivit a ce sujet : « Sache
que les gens sont divisés en plusieurs catégories : il y a les croyants qui
adorent Allah sans rien Lui associer et les polythéistes qui associent a
Allah d’autres divinités. Les mécréants n’auront pas a traverser le pont

mais ils tomberont en Enfer avant que le Pont ne soit établi »°'.

512 Recueil De Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.3, Pp.146-147.

513 La référence du Hadith a déja été donnée.

514 Al-Bukhari, Hadith numéro 7437. Muslim, Hadith numéro 182.

515 Al-Qiyamatu L-Kubrd de ‘Umar Al-‘Utaybi, P.275.

516 At-Takhwifi Mina N-Nar d’Ibn Rajab, P.232. Al-Qiyamatu L-Kubra de ‘Umar Al-‘Utay-
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La Passerelle
Elle relie le Paradis a I’Enfer ; certains savants la surnomment le deuxiéme
pont°17,

Ibn Taymiyyah écrit apres avoir décrit la traversée du Pont : « Aprés avoir
traversé le Pont, ils iront sur une passerelle reliant le Paradis et |’Enfer.
Allah tranchera leurs différends puis lorsqu’ils auront regu leurs chati-

ments et auront été purifiés, on leur permettra d’entrer au Paradis »°*°.

bi, Pp.275-276.
517 At-Tadhkirah d’Al-Qurtubi, Pp.392-394.

518 Recueil De Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.3, P.147.
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Le Paradis et ’Enfer

e Paradis (jannah)

Définition linguistique
Le mot jannah désigne un jardin ombragé du fait de la présence des nom-
breux arbres qui couvrent le sol°'?.

Définition religieuse

C’est la demeure des délices qu’Allah réserve dans 1’au-dela aux croyants
pieux, sinceres dans Son adoration et qui se conforment aux commande-
ments de Ses messagers®?,

Pourquoi le Paradis a-t-il été nommé ainsi ?

Ar-Réghib Al-"Asfahani a dit : « Le Paradis est nommé ainsi soit par ana-
logie avec les jardins terrestres, méme si la différence est immense, soit
parce qu’il dissimule les délices évoqués par Allah dans le verset suivant :
€ Aucun étre ne sait ce qu’on a réservé pour eux comme réjouissance
pour les yeux, en récompense de ce qu’ils ceuvraient ! %! 5 522

519 Mu jamu Mufradati L-Qur 'An d’ Ar-Raghib Al-"Asfahani, P.96. Ndt. La Racine J-N-N
exprime la dissimulation et la protection. Ainsi, le bouclier est appelé Mijann, les Djinns
(Jinn) sont nommés ainsi car ils ne sont pas visibles et le fou (majniin) est nommeé ainsi car
on considére que sa raison est voilée.

520 Lam’atu L-I tigad , exégeése du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.131.
521 Sourate As-Sajdah — La Prosternation, verset 17.
522 Mu jamu Mufradati L-Qur'An d’ Ar-Réaghib Al-' Asfahani, P.96.
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L’Enfer (nar)

éfinition linguistique
Le mot nar désigne les flammes visibles, la chaleur dans 1’absolu,
et de fagon plus restreinte le feu de I’Enfer et le feu de la guerre®?’.

Définition religieuse
C’est la demeure des supplices qu’Allah réserve dans 1’au-dela aux mé-
créants qui L’ont renié et désobéi a Ses messagers°?*,

Le Paradis est constitué de degrés et I’Enfer de strates

Les gens du Paradis occupent des degrés diftérents et ces degrés dépendent
de leurs bonnes actions. De méme, les gens de I’Enfer se retrouvent dans
des strates plus ou moins profondes en fonction de la gravité¢ de leurs
crimes®?°,

Qui sont les gens du Paradis et qui sont les gens de ’Enfer ?

Tout homme croyant et pieux fera partie des gens du Paradis ; tout homme
mécréant et malfaisant fera partie des gens de I’Enfer. Allah dit en effet
dans les versets suivants : € ... un Jardin (paradis) large comme les

523 Lam’atu L-I tigad , exégeése du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.131.

524 Lam’atu L-Itigad », exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.131. A/-Jannatu
Wa N-Nar » de Dr. ‘Umar Al-‘Utaybi, Pp.154-160.

525 Lam’atu L-Itiqgad », exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.133. Al-Jannatu
Wa N-Nar » de Dr. ‘Umar Al-‘Utaybi, P.25. Voir cela en détail dans Az-Tadhkirah d’Al-Qur-
tubi, Pp.425-602.
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cieux et la terre, préparé pour les pieux 3°%,

...ainsi qu’un Paradis aussi large que le ciel et la terre, préparé pour
ceux qui ont cru en Allah et en Ses Messagers... 77,

...parez-vous donc contre le feu qu’alimenteront les hommes et les
pierres, lequel est réservé aux infideéles °2°.

Ceux qui sont damnés seront dans le Feu ou ils ont des soupirs et des
sanglots $°%°,

Le Paradis et I’Enfer ont déja été créés et existent actuellement

Allah dit a propos du Paradis : ¢ un Jardin (paradis) large comme les
cieux et la terre, préparé pour les pieux »°°°. 11 dit également a pro-
pos de I’Enfer : € parez-vous donc contre le feu qu’alimenteront les
hommes et les pierres, lequel est réservé aux infidéles »°°!. Ceci prouve
donc que le Paradis et I’Enfer ont déja été créés.

D’autre part, le Propheéte a dit lorsqu’il a accompli la priere de I’éclipse :
« J'ai vu le Paradis et je voulus me saisir d’une grappe de fruits. Si je
[’avais obtenue, vous en mangeriez jusqu’a la fin du monde. J’ ai aussi vu

I’Enfer et je n’ai jamais assisté a un spectacle aussi affreux »°%.

L’imam "Abul Ja’far At-Tahawi confirme dans ses écrits que le Paradis et
I’Enfer ont déja été créés et ’exégete Ibn “Abi al-‘1zz Al-Hanafi va dans le
méme sens quand il déclare que les gens de la Sunna croient unanimement
que le Paradis et I’Enfer ont déja été créés et qu’ils existent actuellement®,

526 Sourate Al-‘Imran — La Famille de ‘Imran, verset 133.

527 Sourate Al-Hadid — Le Fer, verset 21.

528 Sourate Al-Baqarah — La Vache, verset 24.

529 Sourate Al-Bagarah — La Vache, verset 24.

530 Sourate Al-‘Imran — La Famille de ‘Imran, verset 133.

531 Sourate Had, verset 106.

532 Al-Bukhari, Hadith numéro 1052. Muslim, Hadith numéro 907.

533 Voir cela en détail dans Charhu L- ‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Ibn "Abi Al-‘I1zz Al-Hanafi,
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Le Paradis et I’Enfer ne disparaitront jamais

Allah dit a ce sujet : € Leur récompense auprés d’Allah sera les Jardins
de séjour, sous lesquels coulent les ruisseaux, pour y demeurer éter-
nellement... 5%,

Les versets établissant I’éternité du Paradis sont nombreux. Quant a ceux
qui établissent 1’éternité de I’Enfer, ils sont au nombre de trois :

- Dans la sourate An-Nisa': € Ceux qui ne croient pas et qui pratiquent
P’injustice, Allah n’est nullement disposé a leur pardonner, ni a les
guider dans un chemin (autre) que le chemin de I’Enfer ou ils demeu-
reront éternellement. Et cela est facile a Allah 5%,

- Dans la sourate Al-'Ahzab: € afin qu’Allah récompense les véridiques
pour leur sincérité, et chatie, s’Il veut, les hypocrites, ou accepte leur
repentir. Car Allah est Pardonneur et Miséricordieux. Et Allah a ren-
voyé, avec leur rage, les infidéles sans qu’ils n’aient obtenu aucun
bien, et Allah a épargné aux croyants le combat. Allah est Fort et Puis-
sant $°,

- Dans la sourate Al-Jinn: € ...Et quiconque désobéit a Allah et a Son
Messager aura le feu de I’Enfer pour y demeurer éternellement 3°%7.

D’autre part, "Abl Ja’far At-Tahawi écrivit : « Le Paradis et I’Enfer ne
disparaitront pas, ils ne seront pas anéantis »°°°.

Ou est situé le Paradis ?

P.420-422 et Lam atu L-Itigdad, exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.131.
534 Sourate Al-Bayyinah — La Preuve, verset 8.

535 Sourate An-Nisa’, - les femmes, versets 168-169.

536 Sourate Al-" Ahzab, versets 24-25.

537 Sourate Al-Jinn, verset 23.

538 Voir cela en détail dans Charhu L- ‘Aqidati T-Tahawiyyah d’Ibn "Abi Al-‘I1zz Al-Hanafi,
P.424-432 et Lam atu L-I tigad , exégese du Cheikh Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.132. Voir
également la réponse d’Ibn Taymiyyah a ceux qui prétendent que le paradis et I’enfer dispa-
raitront, Etudiée et vérifiée par Muhammad Ibn ‘Abdillah As-Samhari.
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Le Paradis est situé¢ dans les plus hauts degrés de ‘Illiyytn car Allah dit :
...Le livre des bons sera dans PIlliyyin »°%°.

D’autre part, dans le célébre hadith rapporté par Al-Bara® ibn ‘Azib dont
I’objet est le supplice de la tombe, le Prophéte nous apprend qu’Allah
dira : « Consignez le Livre de mon serviteur dans le ‘Illliytin et renvoyez-le
sur Terre ».

Ou est situé ’Enfer ?

L’Enfer est situé au niveau le plus bas de la Création conformément au
verset ou Allah dit : € Non...! Mais en vérité le livre des libertins sera
dans le Sijjin »*, et au hadith rapporté par Al-Bara' ibn ‘Azib ou le Pro-
phete dit : « Consignez Son Livre dans le Sijin, dans la terre inférieure ».

Que signifie croire au Paradis et a I’Enfer ?

Cela signifie croire fermement qu’ils ont déja été créés, qu’ils existent
actuellement, qu’ils continueront d’exister par la permission d’Allah et
qu’ils ne disparaitront ni ne seront anéantis.

Cette croyance implique également de croire a tous les délices du Paradis

et a tous les supplices douloureux de I’Enfer>!.

Nous avons expos¢ dans les grandes lignes les événements liés au Jour
Dernier. Il en sera a nouveau question quand nous évoquerons d’autres su-
jets qui lui sont étroitement associés comme la mort, les Signes de I’Heure,
la Vie Intermédiaire, etc. dans la quatriéme partie.

539 Sourate Al-Mutaffifin — Les Fraudeurs, verset 18.

540 Sourate Al-Mutaffifin — Les Fraudeurs, verset 18.

541 ‘A’lamu S-Sunnati L-Manchirah, Li-‘Tigadi T-Ta Ifati N-Ndjiyati L-Mansirah de
Cheikh Hafidh Al-Hakami, P.115.
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Chapitre 6

Croire au Destin

1. Présentation de ce pilier et de ses implications
2. Les conséquences de la croyance au Destin
3. La volonté de I’étre humain et le pragmatisme

4. S’abriter derriére le Destin, la fatalité et le libre-arbitre pour
fuir ses responsabilités

5. Quand est-il acceptable d’invoquer le Destin comme explication ?

6. Les problématiques de la guidée et de I’égarement
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Présentation de ce pilier
et de ses implications

éfinition de la croyance au Destin (qadr)

C’est le fait de croire qu’Allah détient la connaissance absolue,

qu’ll a tout écrit, que les choses n’adviennent que par Sa volonté
et qu’ll a tout créé>*2,

Les composantes ou piliers du Destin

On déduit de la définition précédente que ce point doctrinal posséde quatre
composantes appelées également piliers. Ces piliers servent a mieux ap-
préhender le concept de Destin et la croyance au Destin n’est valide que
lorsque ces piliers sont vérifiés.

Premier pilier : La connaissance

Cela consiste a croire qu’Allah connait tout dans la globalité et dans les dé-
tails, qu’ll sait tout ce qui a eu lieu dans le passé et tout ce qui arrivera dans
le futur. Ceci concerne Ses actes, les actes de Ses serviteurs et tout ce qui se
produit dans 1I’Univers. Sa connaissance enveloppe tout ce qui fut, tout ce
qui sera, tout ce qui n’a pas eu lieu et Il sait également concernant I’événe-
ment qui n’a pas eu lieu, comment il se produirait s’il devait avoir lieu.

De méme, Il connait Ses créatures avant de les créer, Il sait quelle sera

542 At-Ta’rifat  d’Al-Jarjani, P.177. Lawdmi'u L-'Anwar d’ As-Safarini, Vol.1, P.348.
Rasd Ilun Fi L-‘Agidah de Muhammad Ibn ‘Uthaymin, P.37. Al-Imdnu Bi L-Qadd'l Wa L-
Qadar de Muhammad Al-Hamad, Pp.35-36.
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leur subsistance, la durée de leur existence, leurs actes, etc.>*?. Ce point
est établi par de nombreuses preuves, dont le verset ou Allah dit : € Dis :
Par mon Seigneur ! Trés certainement, elle vous viendra. [Mon Sei-
gneur]| le Connaisseur de I’Inconnaissable. Rien ne Lui échappe fiit-
il du poids d’un atome dans les cieux, comme sur la terre. Et rien
n’existe de plus petit ni de plus grand, qui ne soit inscrit dans un Livre
explicite %%,

Deuxiéme composante : L’écriture

Elle consiste a croire qu’Allah a écrit tout ce qu’ll connait de Ses créatures
et ce qu’ll leur a attribué dans la Table Gardée. Allah dit & ce propos : € Ne
sais-tu pas qu’Allah sait ce qu’il y a dans le ciel et sur la terre ? Tout
cela est dans un Livre, et cela est pour Allah bien facile 3°%°,

D’autre part, Muslim cite un hadith rapporté par ‘Abdullah ibn ‘Amr ibn
al-‘As () ou le Prophéte dit : « Allah écrivit le destin des créatures cin-
quante mille ans avant qu’ll ne créé les Cieux et la Terre »**°.

Le Prophete a dit également : « Allah précisa pour toute ame si sa de-
meure derniere serait le Paradis ou [’Enfer et si elle serait heureuse ou
malheureuse »*7.

Troisiéme pilier : la volonté

Ce pilier affirme que la Volonté d’ Allah préside a tout et que Son pouvoir
est illimité. Ainsi, ce qu’ll désire faire exister, existe et ce qu’ll ne désire
pas faire exister, n’existe pas. De plus, il n’y a ni mouvement, ni immo-
bilité, ni guidée, ni égarement sans Sa volonté®*®. Allah dit a ce propos :

543 Chifd U L-‘Alil d’Tbn Al-Qayyim, P.61.

544 Sourate Saba’ - Saba, verset 3.

545 Sourate Al-Hajj — Le Pélerinage, verset 70.

546 Muslim, Hadith numéro 2653.

547 Al-Bukhari, Hadith numéro 1632. Muslim, Hadith numéro 2647.

548 Chifa U L-‘Alil d’Ibn Al-Qayyim, P.66. Taysiru L-Karimi R-Rahman, Fi Tafsiri Kalami
L-Manndn d’As-Sa’di, Vol.6, P.52.
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Ton Seigneur crée ce qu’ll veut et 11 choisit... »°*°.

Il dit également : € Mais vous ne pouvez vouloir, que si Allah veut,
[Lui], le Seigneur de I’Univers °°°.

D’autre part, le Prophete dit : « Les caeurs des fils d’Adam sont comme
un seul cceur entre deux des doigts d’Ar-Rahman, qui les gere comme 1/
veut »>°L.

Quatriéme pilier : la création

Il consiste a croire que tous les étres ainsi que leurs caractéristiques, leurs
mouvements et leurs actes ont été créées, que tout étre hormis Allah a été
créé a partir du néant et qu’il n’a pas toujours existé. Les preuves attes-
tant cette affirmation sont nombreuses et parmi elles, on trouve les deux
versets suivants : € Louange a Allah qui a créé les Cieux et la Terre, et
établi les ténébres et la lumiére. Pourtant, les mécréants donnent des
égaux a leur Seigneur $°°2,

Celui qui a créé la mort et la vie afin de vous éprouver (et de savoir)
qui de vous est le meilleur en ceuvre, et ¢’est Lui le Puissant, le Par-
donneur »°°°.

Cette affirmation englobe les actes des serviteurs : ceux-ci sont inclus dans
la création d’Allah puisqu’ll a déterminé leur nature et leur existence, en-
suite ce sont les serviteurs qui les accomplissent. C’est donc Allah qui crée
leurs actes et ce sont eux qui les accomplissent. Allah dit en effet : € ...
Allah est le Créateur de toute chose... »°°*. Voila donc les points qui
constituent les piliers de la croyance au Destin®>°,

549 Sourate Al-Qasas — Le Récit, verset 68.

550 Sourate At-Takwir — L’Obscurcissement, verset 29.
551 Muslim, Hadith numéro 2655.

552 Al-"An’am — Les Bestiaux, verset 1.

553 Sourate Al-Mulk — La Royauté, verset 2.

554 Sourate Ar-Ra’d — Le Tonnerre, verset 2.

555 Al-"Imdnu Bi L-Qadad "l Wa L-Qadar de Muhammad Al-Hamad, P.76.
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L’importance de croire au Destin
Croire au Destin est un des ¢léments majeurs du dogme et un des piliers de
la foi. De plus, cette croyance paracheéve le monothéisme.

Les livres des pieux prédécesseurs traitant du dogme attachent une grande
importance a ce point et 1’évoquent abondamment. En outre, les gens,
toutes tendances confondues, sont préoccupés par la problématique du
Destin car elle est liée a leur vie quotidienne et a ses vicissitudes : la mala-
die, la pauvreté, la mort, le malheur, etc®°.

Est-il permis de parler du Destin ?

Parler du Destin n’est pas interdit dans 1’absolu mais obéit cependant a
des régles précises. Ainsi, parler du Destin en suivant une méthodologie
savante authentique, basée sur le Coran et la Sunna et en ayant pour objec-
tif de parvenir a la vérité n’est pas interdit. Au contraire méme, certaines
situations 1’exigent. En revanche, si on parle du Destin en s’appuyant sur
des arguments fallacieux et sur la seule raison, ou en ayant pour objectif
de s’opposer a quelqu’un ou de lui tenir téte, alors ce n’est pas du tout
permis®>’,

Les types de déterminations (taqdir)
Les déterminations fixées par Allah sont de quatre types, selon que I’on
considere leur généralité ou leur spécificité :

La détermination générale

C’est la détermination dans le sens ou Allah sait ce qu’ll va créer et ’écrit
sur la Table Gardée. Cette détermination est établie par de nombreuses
preuves, dont le verset ou Allah dit : € Ne sais-tu pas qu’Allah sait ce
qu’il y a dans le Ciel et sur la Terre? Tout cela est dans un Livre, et
cela est pour Allah bien facile »°°°,

556 Al-"Imdnu Bi L-Qadd I Wa L-Qadar de Muhammad Al-Hamad, P.7-9.

557 Charhu L- ‘Aqidati T-Tahdawiyyah d’Ibn " Abi Al-‘1zz Al-Hanafi, P.262.
Charhu S-Sunna d’Al-Barbahari, P.36. Al-Qadd'u Wa L-Qadar Fi L-"Islam de Dr. Faraq Ad-
Dastiqi, Vol.1, P.368. Al- Imdnu Bi L-Qadd I Wa L-Qadar de Muhammad Al-Hamad, Pp.19-25.

558 Sourate Al-Hajj — Le P¢lerinage, verset 70.
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De plus, le Prophéte a dit : « Allah écrivit le destin des créatures cinquante
mille ans avant qu’ll ne créé les Cieux et la Terre »°*.

La détermination des caractéristiques de I’existence

Elle consiste a déterminer tout ce qui aura lieu dans la vie du serviteur
jusqu’a sa mort et a décider s’il sera heureux ou malheureux. Le Prophéte
dit a ce propos : « La conception de chacun de vous dans le ventre de sa
mere s ‘accomplit en quarante jours. D ’abord sous la forme d 'une semence,
puis sous celle d’une adhérence (‘alagah) pour une durée équivalente,
puis sous celle d’un morceau de chair (mudghah) pendant une période
semblable. Ensuite, un ange lui est envoyé qui lui insuffle [’esprit vital
et qui a regu [’ordre au préalable d’inscrire quatre décisions [le concer-
nant/, a savoir : ce qui lui est imparti comme subsistance, sa durée de vie
et s’il sera heureux ou malheureux. Ensuite, il y insuffle [’esprit vital »*%.

La détermination de ce qui aura lieu I’année suivante

Elle a lieu lors de la Nuit du Destin de chaque année. Allah dit en ef-
fet : € durant laquelle est décidé tout ordre sage »°°'. Il dit également :
¢ Durant celle-ci descendent les Anges ainsi que I’Esprit, par permis-
sion de leur Seigneur pour tout ordre. Elle est paix et salut jusqu’a
I’apparition de ’aube $°,

Des savants ont commenté ces versets en disant : « Allah écrit au cours
de cette nuit ce qui aura lieu au cours de I’année suivante : les déces, les
naissances, les réussites et les échecs, la part de subsistance allouée a
chacun, la quantité de pluie qui tombera et méme le nom des futurs péle-
rins »°%3.

La détermination de ce qui aura lieu le jour suivant
Cette détermination est établie par le verset ou Allah dit : € Chaque jour,

559 Muslim, Hadith numéro 2653.

560 Al-Bukhari, Hadith numéro 3208. Muslim, Hadith numéro 2643.
561 Sourate Ad-Dukhan — La Fumée, verset 4.

562 Sourate Al-Qadr — Le Destin, versets 4-5.

563 Zadu L-Masir d’Ibn Al-Jawzi, Vol.7, P.338. Exégese du Coran par Ibn Kathir, Vol.4,
P.140. Fathu L-Qadir d’Ach-Chawkani, Vol.4, P.572. ‘A’ldmu S-Sunnati L-Manchiirah, Li-
‘Tigddi T-Ta Ifati N-Ndjiyati L-Manstirah de Cheikh Hafidh Al-Hakami, Pp.129-133.
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Il accomplit une ceuvre nouvelle »°5*,

Voici une exégese de ces versets : « Cela signifie qu’ll accorde la gloire
et la déchéance, €leve et abaisse, donne et s’abstient, enrichit et appauvrit,
fait rire et fait pleurer, fait vivre et fait mourir, etc. »°°°,

Les preuves attestant que la croyance au Destin est obligatoire

Ce pilier supréme de la foi est établi par le Coran, la Sunna, le consensus
des croyants, la saine nature, la raison et les sens. Les preuves du Coran
sont trés nombreuses et certaines ont déja été citées. En plus de ces der-
niéres, on trouve les versets suivants : € ...Le commandement d’Allah
est un décret inéluctable... 3°%.

¢ Et il n’est rien dont Nous n’ayons les réserves et Nous ne le faisons
descendre que dans une mesure déterminée °%7.

Concernant les preuves issues de la Sunna, on trouve le hadith de Jibril
dans lequel le Prophéte a dit : « La foi, c’est croire en Allah, en Ses anges,
Ses livres, Ses messagers, au Jour Dernier et a la prédestination qu’elle
soit favorable ou défavorable »°%.

Muslim cite également un récit ou Tawus dit : « J'ai entendu certains
Compagnons du Prophéte dire : Tout est prédestiné. J entendis également
‘Abdullah ibn ‘Umar dire : Tout est prédestiné méme [’incapacité et la

paresse, ou la paresse et l'incapacité »%.

D’autre part, le Prophete dit : « Lorsque tu es atteint par un malheur, ne
dis pas : si seulement j’avais fait telle ou telle chose, mais dis plutot :

564 Sourate Ar-Rahman, verset 29.

565 Zddu L-Masir d’Tbn Al-Jawzi, Vol.8, P.114. Exégese du Coran par Ibn Kathir, Vol.4,
P.275. Fathu L-Qadir d’ Ach-Chawkani, Vol.5, P.136.

566 Sourate Al-'Ahzab — Les Coalisés, verset 38.

567 Sourate Al-Hijr, verset 21.

568 Al-Bukhari, Hadith numéro 50. Muslim, Hadith numéro 8.
569 Muslim, Hadith numéro 2655.
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C’est Allah qui ’a prédestiné et Allah fait ce qu’ll désire »°™°.

S’ajoutent a ces preuves le consensus des musulmans concernant la
croyance au Destin d’Allah, qu’il soit favorable ou défavorable. An-
Nawawi —qu’Allah [lui fasse miséricorde— écrivit a ce propos: « Les
preuves decisives du Coran et de la Sunna ainsi que ['unanimité des Com-
pagnons et des savants influents parmi les prédécesseurs et les contempo-
rains établissent la croyance au Destin d’Allah »*"*.

Ibn Hajar écrivit pour sa part : « L’avis de [’ensemble des prédécesseurs
est que tout est prédestiné par Allah »°7%.

La croyance au Destin est également connue de la saine nature depuis tou-
jours et seuls des polythéistes extravagants appartenant a d’autres peuples
la renient. En réalité, ce n’est pas tant la croyance au Destin qui est 1’ob-
jet d’erreurs que sa compréhension correcte. Allah dit en effet a propos
des polythéistes : € Ceux qui ont associé diront : «Si Allah avait voulu,
nous ne Lui aurions pas donné des associés, nos ancétres non plus et
nous n’aurions rien déclaré interdit»... »°7°.

Ainsi, ces mécréants reconnaissent la volonté d’ Allah mais ils s’en servent
comme prétexte pour justifier leur mécréance. Allah démontre ensuite que
ce raisonnement était celui de ceux qui les avaient précédés dans la mé-
créance lorsqu’ll dit : € ...Ainsi leurs prédécesseurs traitaient de men-
teurs (les messagers)... 77,

Par ailleurs, les Arabes de 1’époque préislamique reconnaissaient le Destin
et ne le contestaient pas. Mieux encore, personne parmi eux ne remettait
en cause son existence comme le montrent les propos du linguiste *Abu
al-‘Abbas "Ahmad ibn Yahya Tha’lab : « Je ne connais aucun Arabe qa-

570 Muslim, Hadith numéro 2664.

571 Commentaire du recueil de Muslim par An-Nawawi, Vol.1, P.155.
572 Fathu L-Bari d’Ibn Hajar Al-‘Asqalani, Vol.11, P.287.

573 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, verset 148.

574 Sourate Al-'An’am — Les Bestiaux, verset 148.
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darite qui s offusque de la croyance au Destin. Au contraire, il reconnait
méme qu’il n’y a parmi les Arabes que des gens convaincus de [’existence
du Destin, qu’il soit favorable ou défavorable, et ceci vaut pour les musul-
mans comme pour les Arabes de [’époque préislamique. Leurs paroles sur
le sujet sont nombreuses et dépourvues d’ambiguité »°7.

Concernant les preuves rationnelles, il est établi que la saine raison, a la
certitude qu’Allah est le Créateur de cet Univers, Celui qui en dispose
et Son Possesseur. La raison reconnait également qu’il n’est pas possible
que ce systéme extraordinaire, parfaitement agencé, harmonieux et dont
les causes sont intimement liées aux conséquences soit le fruit du hasard,
car ce qui est issu du hasard n’a pas d’origine clairement déterminée. Or
lorsque I’origine est obscure, c’est toute la chaine des causalités qui s’en
trouve brouillée, le développement de la chose en question ne peut étre

que confus®76.

Aussi, lorsqu’on admet rationnellement qu’Allah est le Créateur, on admet
nécessairement que tout ce qu’Allah possede ne peut étre issu que de Sa
volonté et de Sa détermination. Cette affirmation est appuyée par le verset
ou Allah dit : € Allah qui a créé sept Cieux et autant de Terres. Entre
eux [Son] commandement descend, afin que vous sachiez qu’Allah
est en vérité Omnipotent et qu’Allah a embrassé toute chose de [Son]
savoir 77,

D’autre part, la raison ne nie pas les composantes du Destin. Au contraire,
celles-ci sont parfaitement compatibles avec elle.

Concernant les preuves perceptibles par les sens et I’expérience, nous
voyons bien que la situation des hommes s’améliore grace a I’ Arrét Divin
(gada”) et au Destin. Nous verrons quelques exemples de cela lorsqu’il
sera question des conséquences de la croyance au Destin. Ceux qui croient
au Destin sont donc les plus heureux, les plus patients, les plus courageux,

575 Charhu "Usuli ‘Tigadi "Ahli S-Sunnati Wa L-Jama’ah d’Al-Lalaka’l, Vol.4, P.705.
576 Ar-Riyadu N-Nddirah de ‘Abdurrahman As-Sa’di, P.194.
577 Sourate At-Talaq — Le Divorce, verset 12.
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les plus nobles, les plus parfaits et les plus raisonnables des hommes.

De plus, le Destin est le fil conducteur du monothéisme comme 1’a af-
firmé Ibn ‘Abbas car le monothéisme n’est entierement réalisé que par
la croyance a I’Arrét Divin et au Destin. On peut avancer comme autre
preuve les prophéties du Prophéte qui se sont réalisées, ce qui montre que
la croyance au Destin est une vérité>’®,

Les obligations de I’étre humain au sujet du Destin

Il incombe a I’étre humain de croire a I’Arrét et au Destin d’Allah, aux
prescriptions d’Allah ainsi qu’a Ses ordres et interdits. Il lui incombe éga-
lement de croire ce qui a été rapporté du Prophéte et d’obéir a ses ordres®™.

Lorsque I’étre humain fait le bien, il doit louer Allah et lorsqu’il fait le mal,
il doit implorer Son pardon tout en sachant que ses actes ont lieu selon la
volonté d’Allah. En effet, Adam se repentit apres avoir péché, mais Allah
1’¢lut tout de méme comme vicaire et le guida. A I’inverse, "Iblis persista
dans la voie du péché et prétexta le Destin pour justifier sa rébellion, alors
Allah le maudit et le chassa. On déduit de cela que celui qui se repent est
le disciple d’Adam et que celui qui persiste dans le péché et invoque le
Destin est le disciple de "Iblis. Les bienheureux sont donc ceux qui suivent
la voie de leur pere Adam et les malheureux sont ceux qui suivent la voie
de leur ennemi ‘Tblis>®.

De fagon générale, il incombe a 1’étre humain de croire aux quatre compo-
santes du Destin précédemment définies, donc de croire que rien n’a lieu
sans qu’Allah ne I’ait su, ne ’ait écrit, ne I’ait voulu et ne ’ait crée. Il est
¢galement tenu de croire qu’Allah lui a ordonné de Lui obéir et lui a inter-
dit de Lui désobéir. Qu’il fasse donc preuve d’obéissance et qu’il s’abs-
tienne de désobéir, et lorsque Allah lui facilite I’obéissance et le préserve
578 Ach-Chaykh ‘Abdu R-Rahmani S-Sa diyyi Wa Juhiiduhu Fi Tawdihi L- ‘Agidah du Dr.
‘Abdurrazzaq Al-‘Abbad Al-Badr, Pp.72-73.

579 Jawami’'u R-Rasa Il d’Tbn Taymiyyah, Vol.2, P.341. Dar'U Ta’arudi L- ‘Aqli Wa N-Naql,
Vol.8, P.405.

580 Recueil De Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahmén
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.8, P.64. Tariqu L-Hijratayn d’Ibn Al-Qayyim, P.170.

- 259 -



de la désobéissance, qu’il Le loue et qu’il persévere. S’il perd le soutien
d’Allah, se retrouve livré a lui-méme et finit par désobéir a Allah, qu’il Lui
demande pardon et qu’il se repente.

De plus, le serviteur doit s’efforcer de réaliser ses ambitions sur Terre
en poursuivant la voie adéquate. Il sillonne ainsi la Terre et parcourt ses
confins dans ce but et lorsque les choses se déroulent selon ce qu’il désire,
il loue Allah. Sinon, il se console en se rappelant que tout est prédestiné
par Allah, que ce qui doit I’atteindre ne le manquera pas et que ce qui doit
le manquer ne I’atteindra pas.

Lorsque le serviteur prendra conscience que tout ce qu’a créé et ordonné
Allah a une raison d’étre bien précise, son cceur s’en trouvera apaisé. Plus
sa foi et sa science augmenteront, plus la sagesse d’Allah ainsi que Sa
miséricorde se dévoileront a lui, au point de le fasciner et de lui confirmer
par I’expérience ce qu’Allah a annoncé dans Son Livre.

En outre, il n’est pas nécessaire que chaque €tre humain connaisse tous les
détails de la croyance au Destin. Il suffit de croire de facon globale aux
implications de ce point du dogme, tel qu’il se déduit des preuves claires
et compatibles issues des textes, de la saine nature, de la raison et de la
perception.”®!

581 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.§, P.97.
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Les conséquences de la croyance au
Destin

a croyance correcte au Décret Divin et au Destin a de nombreux

mérites, elle permet de développer les qualités morales et encou-

rage a multiplier les actes d’adoration. La croyance au Jour Dernier
est alors bénéfique a I’individu ainsi qu’a la communauté, dans ce bas
monde et dans 1’au-dela. Voici un apercu de ses bienfaits :

La confiance en Allah

La confiance en Allah est le cceur de 1’adoration et elle ne devient possible
que lorsqu’on croit correctement au Destin. On la définit comme étant le
fait d’orienter son cceur vers Allah au moment d’agir, de rechercher Son
aide et de s’en remettre exclusivement a Lui. Telle est 1’essence, la réalité
de la confiance en Allah®®?,

La force de ’espérance et de la bonne présomption a I’égard d’Allah
Celui qui croit au Destin attend du bien de la part d’Allah et son espérance
en Lui est forte car il sait que les décisions d’Allah sont placées sous le
signe de la justice, de la miséricorde et de la sagesse absolues”®®,

La patience et I’endurance
C’est pour cela que celui qui croit au Destin est patient, endure les épreuves

582 Madariju S-Salikin d’Tbn Al-Qayyim, Vol.2, P.218. Al-Fawa'id d’Ibn Al-Qayyim,
pp-201-202.

583 Maddriju S-Salikin d’Ibn Al-Qayyim, Vol.2, Pp.166-199.
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et supporte les fardeaux. Quant a ceux qui n’y croient pas, ils sont attris-
tés au moindre souci et leur tristesse peut les conduire a la folie, a des
troubles obsessionnels, a la consommation de drogues, voire au suicide.
Voila pourquoi le suicide est trés répandu dans les pays ou on ne croit pas
au Décret Divin et au Destin. Si on s’intéressait aux raisons qui poussent
les gens a commettre ce geste fatal dans ces pays, on les trouverait souvent
futiles et insignifiantes. En effet, certains se suicident a cause d’un chagrin
d’amour, d’autres a cause d’un échec a un examen, certains a cause de la
mort d’une personnalité qu’ils admiraient et d’autres encore a cause de
la défaite de leur équipe favorite... Il arrive méme parfois que certains se
livrent a un suicide collectif.

Le plus surprenant est que la plupart de ceux qui passent a I’acte
n’appartiennent pas aux classes défavorisées, ce qui exclut toute détresse
matérielle. Au contraire, ils appartiennent aux classes les plus aisées. [l arrive
que des personnalités connues se suicident et méme des psychologues, qui
sont pourtant censés apporter le bonheur a leurs patients et résoudre leurs
problémes !°%4,

La résistance au désespoir

Celui qui ne croit pas au Destin est vite atteint par le désespoir et 1’abatte-
ment s’introduit dans son cceur. Ainsi, lorsqu’il est atteint par une épreuve,
il pense qu’il ne s’en relévera pas et pour lui, un événement tragique est
insurmontable.

Quant a celui qui croit au Destin, il ne connait pas le désespoir et il est
optimiste dans toutes les situations de la vie : il attend une issue favorable
de la part d’Allah car il sait que le succes vient de la patience et qu’apres
les périodes difficiles viennent des jours meilleurs.

La générosité et la libéralité
En effet, celui qui croit au Destin sait avec certitude que c’est Allah qui

584 Al-Jami'u S-Sahihu Fi L-Qadar de Cheikh Muqbil Al-Wadi’i, pp.11-12. Ufitlu Chamsi
L-Hadarati L-Gharbiyyati Min Ndfidhati L-"Ijram de Mustafa Ghazal, pp.109-111. Limadha
Ntahara Ha Ula" de Hani Al-Khayyir. Ce livre contient les histoires de personnalités poli-
tiques, militaires, littéraires, sociales et artistiques.

- 262 -



lui accorde sa subsistance ainsi qu’aux autres créatures et la répartit entre
elles. Ainsi, chacune obtient sa part.

De plus, aucune ame ne mourra avant d’avoir consommeé la totalité de la
part de subsistance qui lui a été accordée et avant d’avoir vécu la durée de
vie qui lui a été impartie. Par conséquent, personne n’est dans le besoin,
sauf si Allah le décide.

Cette croyance incite le croyant a faire des aumones. Il leur accordera
méme la préférence au détriment de ses propres besoins, par confiance en
Allah et par obéissance a 1’injonction qui lui est faite de dépenser pour Sa
cause®®,

Le courage

Croire au Destin emplit le coeur de courage et en chasse la faiblesse ainsi
que la lacheté. Le croyant sait en effet qu’il ne mourra pas avant son heure,
que ce qui ne lui est pas destiné ne I’atteindra pas et que si toute I’humanité
se coalisait afin de lui faire du mal, elle ne lui causerait aucun préjudice si
Allah ne I’a pas décréte.

Seuls ceux qui croient en Allah, en Son Décret et en Son Destin prennent
conscience de cela et en sont réjouis. Ainsi, celui qui croit au Destin est
apaisé, serein, tranquille d’esprit et ne réfléchit pas a I’éventualité d’un
malheur. Méme si ce malheur survient, il réagit par la fermeté et la pa-
tience. S’il tombe malade par exemple, il n’aggrave pas son état par des
pensées obsessionnelles parasites et s’il est atteint par une tragédie, il la
subit avec courage pour atténuer son intensité.

La sagesse recommande donc de ne pas anticiper un malheur, car c’est
ajouter une douleur mentale infondée a une douleur qui n’est pas encore
effective. Au contraire, il convient d’étre heureux de son sort tant que le
malheur n’est pas survenu ; lorsque c’est le cas, on I’affronte avec courage
et modération.

585 Al-Hiddyatu L-Islamiyyah de Muhammad Al-Khidr Husayn, pp.84-94.
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I1 est fréquent d’observer chez les savants musulmans ainsi que chez les
adorateurs assidus et fervents un apaisement et une sérénité inimaginables,
ce qui en fait des étres particulierement courageux.

On observe également chez les musulmans ordinaires une sérénité et une
conviction que 1’on n’observe pas chez les grands penseurs, les écrivains
et les médecins non-musulmans.

Prenons pour exemple les médecins. Nombreux sont les médecins non-
musulmans qui sont étonnés par la réaction de leurs patients musulmans
lorsqu’ils leur annoncent qu’ils sont atteints par une maladie grave. Avant
d’apprendre au patient la terrible nouvelle, ces médecins prennent quan-
tit¢ de précautions afin de ne pas les heurter ni les traumatiser, mais des
qu’ils leur apprennent leur maladie, ils sont surpris par leur sérénité et leur
acceptation.

De facon plus générale, la croyance des musulmans au Décret Divin et
au Destin étonne de nombreux non-musulmans qui ont €crit a ce propos
des témoignages exprimant leur admiration face a la détermination et a la
dignité des musulmans quand ils sont confrontés aux difficultés de la vie.

Ce sont les témoignages véridiques de personnes qui ont été privées de la
croyance en Allah, en Son Décret et en Son Destin®®°. Elles n’en ont été
empéchées que parce qu’elles ont tourné le dos a leur Seigneur et se sont
¢loignées de la vérité qu’est I’Islam, la religion qu’Allah a agréée pour Ses
serviteurs.

586 Maddriju S-Salikin d’Ibn Al-Qayyim, Vol.2, P.32. Jami'u L- ‘Ulimi Wa L-Hikam d’Ibn
Rajab, Vol.1, P.287. How To Stop Worrying And Start Living? (Comment dominer le stress
et les soucis ?) de Dale Carnegie, pp.291-295.
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La volonté de I’étre humain et le
pragmatisme

a croyance au Destin et l1a volonté de I’étre humain

La croyance au Destin n’exclut pas le libre arbitre —comme cela a

€té énoncé précédemment-— et le pouvoir de prendre certaines déci-
sions. Ceci est établi par la religion et I’expérience qu’en a tout un chacun.

On trouve dans le Coran de nombreux versets a ce sujet. Allah dit en effet :
...Que celui qui veut prenne donc refuge auprés de son Seigneur »°%7.
Il dit également : € ...allez 2 votre champ comme [et quand] vous le
voulez... »°%,

Concernant les preuves issues de 1’expérience, chaque étre humain sait
qu’il est doté d’une volonté, qu’il a le pouvoir d’agir ou de ne pas agir et il
distingue ce qui est le fruit de sa volonté ; comme le fait de marcher, de ce
qui en est indépendant, comme les tremblements de son corps.

Cependant, la volonté de I’étre humain s’exprime dans le cadre fixé par la
volonté et le pouvoir d’Allah, conformément au verset ou Allah dit : € pour
celui d’entre vous qui veut suivre le chemin droit. Mais vous ne pouvez
vouloir, que si Allah veut, [Lui], le Seigneur de I’Univers »°%9 59,

587 Sourate An-Naba" - La Nouvelle, verset 39.

588 Sourate Al-Baqarah — La Vache, verset 223.

589 Sourate At-Takwir — L’Obscurcissement, versets 28-29.

590 Minhdju S-Sunnah d’Tbn Taymiyyah, Vol.2, Pp.109-112. A¢Tibydn, Fi "Agsami L-
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Le pragmatisme et la croyance au Destin

Le pragmatisme n’exclut pas la croyance au Destin. Au contraire, il fait
partie de la croyance correcte au Décret Divin et au Destin. C’est pour
cela que I’étre humain doit ceuvrer en plus de croire au Destin, déployer
les efforts nécessaires afin de réussir et demander a Allah de lui faciliter le
chemin vers bonheur et de I’assister.

Les textes du Coran et de la Sunna ordonnent aux croyants a plusieurs
reprises d’étre pragmatique dans divers domaines de la vie. Ainsi, ils or-
donnent d’ceuvrer, de travailler afin de gagner sa pitance, de se préparer a
affronter I’ennemi, d’emmener des provisions lors des voyages, etc.

De méme, ils ordonnent de déployer les efforts définis par la religion afin
de gagner Sa satisfaction et Son Paradis a travers la priere, le jelne, le
péelerinage, I’invocation, etc.

La biographie du Prophéte ainsi que celle de ses Compagnons, la vie des
musulmans en général sont pleines d’exemples de pragmatisme, de persé-
vérance et d’efforts"!,

Qur An d’Ton Al-Qayyim, P.45 Et pp.166-169.
591 Chifa'U L-‘Alil d’Ibn Al-Qayyim, Pp.50-53. Ar-Riyddu N-Nddirah de ‘Abdurrahman
As-Sa’di, Pp.125-126. Al-Qadd U Wa L-Qadar de ‘Umar Al-‘Utaybi, Pp.83-84.
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S’abriter derriere le Destin, la fatalité
et le libre-arbitre pour fuir ses
responsabilités

ustifier ses péchés et ses manquements en invoquant le Destin

Croire au Destin ne justifie pas que ’on commette des actes illicites

ou qu’on délaisse ses obligations. Ibn Taymiyyah écrivit a ce propos :
« Personne ne peut invoquer le Destin pour justifier un péché : les mu-
sulmans, les adeptes des autres religions et [’ensemble des étes doués de
raison s accordent sur ce point. Si cette justification était acceptée, n’im-
porte qui pourrait commettre des meurtres, s’emparer des biens d’autrui
et commettre toutes les formes imaginables de corruption sur Terre, puis
se justifier en disant qu’il obéit a son Destin. D autre part, si le transgres-
seur devenait lui-méme victime a son tour et que son agresseur avangait
comme prétexte le Destin pour justifier ses actes, il n’accepterait pas ce
discours et entrerait alors en contradiction avec lui-méme. Or la présence
d’une contradiction montre que le prétexte est nul et non avenu, ce qui
confirme le jugement initial de la raison sur ce type de justification »*2.
Ceci est confirmé lorsqu’on voit que 1’étre humain veille a obtenir ce qui
lui convient dans cette vie jusqu’a parvenir a ses fins et ne pas s’en détour-
ner puis invoquer le Destin pour justifier son revirement.

Pourquoi alors se détourne-t-il de ce qui lui est bénéfique dans sa reli-

592 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.8, P.189. Igtida U S-Sirdtu L-Mustagim d’Tbn Tay-
miyyah, Vol.2, Pp.858-859.
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gion et désire-t-il ce qui lui est nuisible puis avance-t-il comme prétexte
le Destin ? Voici un exemple permettant d’illustrer cela : Supposons que
quelqu’un désirant voyager vers un pays a le choix d’emprunter deux
routes : I’une est sire et paisible, tandis que 1’autre est semée de troubles et
d’embiuches et il risque d’y étre tué ou pillé. Quelle route empruntera-t-il ?
I1n’y a pas de doute que le voyageur empruntera la premiere route. S’ agis-
sant de la religion, pourquoi emprunterait-il une route autre que celle qui
mene au Paradis ?

Voici ce qu’on pourrait rétorquer a celui qui invoque le Destin pour justi-
fier ses péchés et manquements : Ne te marie pas car si Allah t’a prédestiné
des enfants, tu en auras, sinon tu n’en auras pas. Ne mange pas et ne bois
pas non plus car si Allah t’a prédestiné que tu n’auras ni faim ni soif, alors
il en sera ainsi. D’autre part, si un lion venait a t’attaquer, ne le fuis pas
car si Allah t’a prédestiné le salut, tu survivras, sinon il est inutile de fuir.
Lorsque tu es malade, ne te soigne pas car si Allah t’a accordé la guérison,
tu guériras, sinon les médicaments ne te seront d’aucune utilité. Accepte-
rait-il ces paroles ? Si c’est le cas, alors c¢’est sa raison qui est défectueuse,
sinon ce sont ses paroles qui sont sans valeur et ses arguments qui sont
invalides.

De facon générale, prétexter le Destin pour justifier des transgressions ou
le délaissement d’adorations est une position intenable, invalidée par la
religion, la raison et I’expérience’®,

593 Minhdju S-Sunnah d’Tbn Taymiyyah, Vol.3, Pp.65-78. Recueil de Fatwas d’Ibn Tay-
miyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman Ibn Qasim et son fils Muhammad,
Vol.8, P.262-268. ‘Iqddhu L-Fikrah, Li-Murdja’ati L-Fitrah, P.306. Al-"Imdnu Bi L-Qada 'l
Wa L-Qadar de Muhammad Al-Hamad, P.130-135.
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Quand est-il acceptable d’invoquer le
Destin comme explication?

1 est permis de justifier certains malheurs par le Destin : par exemple

la pauvreté, la maladie, la perte d’un proche, d’une récolte ou d’un

bien, I’homicide involontaire, etc. Cette justification montre que 1’on
accepte pleinement Allah comme Seigneur.

Par ailleurs, elle ne doit concerner que les malheurs et non les fautes.
L’homme vertueux implore le pardon d’Allah pour ses fautes et endure
patiemment ses malheurs car Allah dit : ¢ Endure donc, car la promesse
d’Allah est vérité, implore le pardon pour ton péché... #°°*. Quant au
pécheur, il se désole lorsqu’il est atteint par un malheur et justifie ses fautes
par le Destin. On peut illustrer ce fait par I’exemple suivant : Supposons
qu’un homme tue un autre par erreur puis qu’on le lui reproche. Si I’auteur
de I’homicide involontaire invoque le Destin, cette justification est accep-
table, méme si cela n’empéche pas qu’il soit poursuivi. En revanche, si un
homme en tue volontairement un autre, il ne saurait justifier son meurtre en
le mettant sur le compte du Destin : une telle justification sera refusée®®.

L’étre humain entre fatalité et libre-arbitre
Il y a une question qui revient souvent : I’étre humain est-il totalement
dépourvu d’initiative, ou bien est-il vraiment libre de ses choix ? Certains

594 Sourate Ghafir — Le Pardonneur, verset 55.

595 Recueil de Fatwas d’Ibn Taymiyyah, rassemblées et classées par Cheikh ‘Abdurrahman
Ibn Qasim et son fils Muhammad, Vol.8, P.454. Iqtida U S-Sirdti L-Mustagim d’Tbn Tay-
miyyah, Vol.2, Pp.857-858.
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optent pour la premicre hypothése, les autres pour la seconde.

En vérité, répondre de cette maniere tranchée est une erreur car la réponse
nécessite quelques développements. Répondre a cette question en disant
que I’étre humain est dépourvu d’initiative débouche sur les apories sui-
vantes : Comment lui demandera-t-on des comptes alors ? Comment peut-
il étre totalement dépourvu d’initiative alors que 1’on observe qu’il a une
volonté et le pouvoir de prendre des décisions ? Comment considérer les
textes qui €tablissent que I’étre humain a une volonté, qu’il a la possibilité
et la liberté de prendre des décisions ?

D’autre part, si on répond que 1’étre humain est pleinement libre de ses
choix, on débouche sur d’autres problématiques. En effet, comment peut-il
étre libre de ses choix alors qu’il n’a pas fait le choix de naitre, ne fait pas
le choix le tomber malade ni de mourir ? Ceci est valable pour tout ce qui
est indépendant de la volonté de I’étre humain.

Si on affirme que I’é€tre humain est libre de ses choix dans les situations
ou il a le pouvoir de décider et de choisir, on pourrait objecter que méme
dans ces situations, il arrive qu’il décide d’une chose dont il est capable
mais qu’il ne ’accomplisse pas en raison d’un obstacle qui I’en détourne.
Ce cas est méme assez fréquent.

On voit bien que répondre de cette maniere n’est pas pertinent. Si I’étre
humain était dépourvu de toute initiative, il n’aurait pas de volonté ni de
pouvoir de décision, et s’il était libre de ses choix dans 1’absolu, il aurait
le pouvoir de faire tout ce qu’il désire. Quiconque est partisan de la fatalité
absolue est adepte de la doctrine jabrite®”®, selon laquelle 1’étre humain est
contraint d’agir comme il le fait ; cette doctrine nie tout pouvoir de déci-
sion ainsi que toute volonté d’agir.

Quiconque est partisan du libre-arbitre absolu est quant a lui adepte de la
doctrine qadarite selon laquelle rien n’est écrit : I’étre humain se crée lui-

596 Ndt. Le Jabrisme vient du mot Jabr qui signifie contrainte en arabe.
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méme, sa volonté et son action ne dépendent que de lui*?”.

Comment sortir de cette alternative et des problemes qu’elle génere ? La
réponse juste consiste a dire que la vérité est située entre les deux extrémes
et que la guidée se trouve a égale distance de deux types d’égarements op-
posés. Il convient donc d’affirmer que 1’étre humain est libre de ses choix
selon certaines considérations et dépourvu d’initiative selon d’autres.

Ainsi, il est libre de ses choix dans le sens ou il possede le pouvoir de choi-
sir et d’agir, conformément aux versets ou Allah dit : € ...Quiconque veut
croire, qu’il croie et quiconque veut mécroire, qu’il mécroie... %,

Ne ’avons-Nous pas guidé aux deux voies ? 3%,
... allez a votre champ comme [et quand] vous le voulez... 3%
Et concourez au pardon de votre Seigneur... 3%

En outre, le Prophéte dit dans un hadith présent chez Muslim : « Recherche
avec obstination ce qui t’es bénéfique, demande [’aide d’Allah et ne te
montre pas paresseux... »°°2.

I1 dit également dans un autre hadith référencé par Al-Bukhari : « Accom-
plissez deux unités de priere avant la priere du coucher du soleil (ma-
ghrib) ». 1l répéta cela deux fois et a la troisieme, il ajouta : « pour qui-
conque le désire »°%. 1l existe de nombreuses autres preuves allant dans
ce sens.

D’autre part, 1’étre humain est dépourvu d’initiative dans le sens ou toutes

597 Al-"Iménu Bi L-Qadd I Wa L-Qadar de Muhammad Al-Hamad, Pp.184-188.
598 Sourate Al-Kahf — La Caverne, verset 29.

599 Sourate Al-Balad — La Cité, verset 10.

600 Sourate Al-Baqarah — La Vache, verset 223.

601 Sourate Al-‘Imran — La Famille de ‘Imran, verset 133.

602 Muslim, Hadith numéro 2664.

603 Al-Bukhari, Hadiths Numéros 1183 Et 7368.
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ses actions sont inscrites dans le Destin et en sont dépendantes. Par consé-
quent, 1’étre humain est libre de ses choix dans la limite de ce qu’a déter-
miné Allah. Allah dit en effet : € C’est Lui qui vous fait aller sur terre
et sur mer... $°° 11 dit également : € Ton Seigneur crée ce qu’ll veut et
11 choisit ; il ne leur a jamais appartenu de choisir. Gloire a Allah ! 11
transcende ce qu’ils associent 2 Lui ! $6%

Par ailleurs, le Prophete dit : « Allah écrivit le destin des créatures cin-
quante mille ans avant qu’ll ne créé les Cieux et la Terre »%°°. D’autres
versets abondent en ce sens.

Allah souligne le fait que 1’étre humain est a la fois libre de ses choix selon
certaines considérations et dépourvu d’initiative selon d’autres dans les ver-
sets ou Il dit : € pour celui d’entre vous qui veut suivre le chemin droit.
Mais vous ne pouvez vouloir, que si Allah veut, [Lui], le Seigneur de
I’Univers %7

Allah établit donc que le serviteur a une volonté, mais Il précise que la
volonté du serviteur est subordonnée a Sa volonté.

De méme, le Prophete a dit : « Allah connait le degré au Paradis ou en
Enfer de toute dme ». Des Compagnons demanderent alors au Prophete :
« Pourquoi ceuvrons-nous alors ? ». Il leur répondit en disant : « Non,
ceuvrez car on facilitera a chacun la voie pour laquelle il a été créé »5%.

Ce hadith prouve que I’étre humain est libre de ses choix car le Prophéte dit
« ceuvrez ». Cependant, le libre-arbitre ne s’affranchit pas du cadre fixé par
le Destin d’Allah car le Prophéte a dit : « car on facilitera a chacun la voie
pour laquelle il a été cree ».

C’est la conclusion inévitable a laquelle aboutissent les preuves issues des
textes religieux et de I’expérience®"?.

604 Sourate Yiinus — Jonas, verset 22.

605 Sourate Al-Qasas — Le Récit, verset 68.

606 Muslim, Hadith numéro 2653.

607 Sourate At-Takwir — L’Obscurcissement, versets 28-29.

608 Al-Bukhari, hadiths numéros 1362 et 4945. Muslim, hadith numéro 2647.

609 Daf u ‘Thami L-Idtirab de Cheikh Muhammad Al-' Amin Ach-Changqiti, Pp.286-287. Al-
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Les problématiques de la guidée et de
I’égarement

a guidée et I’égarement sont des problématiques majeures a pro-
pos desquelles on pourrait s’étendre longuement, mais nous allons
nous contenter de résumer I’essentiel en quelques lignes

La guidée et I’égarement, 1’obéissance et la désobéissance reléve de la
volonté d’Allah. Mais c’est I’€tre humain qui doit répondre de ses actes.
Ce sont la des principes immuables et bien établis pour les gens de la
Sunna, or ils peuvent, a premiere vue, sembler se contredire. Mais toute
personne douée de raison sait que les principes fondamentaux ne sauraient
se contredire : cette impression trouve donc sa source dans la déficience
de notre entendement.

Il nous incombe donc d’accepter ces vérités telles qu’elles sont énoncées,
méme si nous échouons a les comprendre, car la question de la prédesti-
nation et du libre-arbitre est liée aux attributs d’Allah. En effet, il s’agit
du pouvoir d’Allah qui implique Son omniscience, Sa sagesse, Sa volonté
ainsi que d’autres attributs dont nous comprenons la signification générale
mais dont nous ignorons les modalités.

De méme que nous sommes incapables de comprendre pleinement les at-
tributs d’Allah, de méme nous ne pouvons prétendre cerner entierement
le mystére de la toute-puissance divine. Or parmi les mysteéres d’Allah

‘Imdnu Bi L-Qadd "l Wa L-Qadar de Muhammad Al-Hamad, P.184-188.
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figurent Sa capacité a guider ou égarer, a rendre heureux ou malheureux, a
donner la vie ou la mort, etc. Ces mysteéres existent pour une raison qu’Al-
lah connait et que nous ne connaissons pas, Il est ’Omniscient et le Sage.

De plus, la foi d’une personne n’est pas diminuée en raison de son inca-
pacité a comprendre le mystére du Destin car ce domaine ne nous est pas
accessible. Or Allah ne demande a une ame que ce qu’elle est capable
d’accomplir.

En revanche, la foi est diminuée lorsqu’on construit des jugements basés
sur cette incapacité, que I’on agit en dehors du droit chemin, que 1’on
refuse les principes immuables et que 1’on oppose les textes les uns aux
autres.

Personne ne conteste le fait que le possesseur d’une chose est libre d’en
disposer comme bon lui semble et il n’est pas nécessaire que les autres
comprennent les raisons de ses agissements pour que ceux-ci soient va-
lides. De plus, personne n’a le droit de s’opposer a ses agissements sous
prétexte qu’il n’en connait pas la raison.

De méme, tout le monde s’accorde a reconnaitre que celui qui maitrise une
science, un art ou une technique peut agir d’une maniére qui échappe aux
non-initiés. Le fait que ses desseins leur échappent ne signifie pas qu’il est
incompétent.

Ces deux exemples concernent les étres humains dont la connaissance et
la sagesse sont déficientes. Qu’en est-il alors du Sage parmi les sages et de
Celui dont la miséricorde et la connaissance englobent tout ?

Par conséquent, lorsqu’on tente de découvrir ce que nous réserve Allah a
travers le Destin, on se perd en élucubrations, et ’homme qui s’essaie a

comprendre ce qu’il ne peut comprendre, est comparable 4519 :

Quelqu’un qui frappe avec sa té€te une pierre pour la casser mais ne cause

610 Al-‘Aglu Wa N-Naqlu ‘Inda Bni Ruchd du Dr. Muhammad "Aman, Pp.56-57.
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aucun dommage a cette derniére ; méme le bouquetin casserait ses cornes
s’il voulait faire de méme®!L.

Ainsi, la guidée et I’égarement sont du ressort d’ Allah Seul. Allah est le