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Ngidatou Abi Ja’Nfari t-Tabawiyy
Traité de la croyance de Abou Ja far
At-Tabawiyy

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Ceci est I’énoncé de la présentation de la croyance
de Ablou s-Sounnah wa l-Jama’ah selon la voie des
savants de la communauté: Abou Hanifah An-
Nou’man Ibn Thabitin Al-Koufiyy, Abou Yougouf
Yarqoub Ibnou Ibrahim Al-’Ansariyy et Abou "Abdi
I-Lahi Moubammad 1IbnAl-Hagan Ach-
Chaybaniyy, que I'agrément de Allah soit sur eux
tous, c’est ’énoncé de ce qu’ils ont eu pour croyance
concernant les fondements de la religion et I’énoncé
de ce qu’ils ont pour croyance pour le Seigneur des
mondes»

Commentaire: Az-Tahawiyy dit que cette épitre est
I'énoncé de la présentation de la croyance de Ahlou -
Sounnah wa [-Jama™ah selon ce quont décrété Abou
Hanifah, Abou Youcouf Ya™qoub Ibn Ibrahim et Abou
NAbdi  [-Lahi  Moubammad — IbnAl-Hacan — Ach-
Chaybaniyy, du fait qu’il a fondé les expressions constituant
cette épitre sur la méthode de ces trois Imams. Toutefois du
point de vue du sens, ceci est la voie de I'ensemble des Gens
de la vérité, les gens de Ablou s-Sounnah wa I-Jama’ah,
tous sans exception. Ablou s-Sounnah wa I-Jama’abh, ce
sont les compagnons et toute personne qui les a suivis dans
la croyance, méme si elle fut défaillante du point de vue
des actes pratiques dans de vastes proportions.
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At-TIabawiyy a mentionné ces savants en particulier
parce que lui-méme était sur la voie de I'Imam Abou
Hanifah, que Allah I'agrée, du point de vue des sciences
annexes de la jurisprudence. Pourtant ce traité¢ de
croyance n'est pas spécifique de ces savants-1a, clest la
croyance de tout Ahlou s-Sounnah wa [-Jama’ab.

Il a dit dans I'ouverture de ce traité de croyance: «Ceci
est]’énoncé de la présentation de la croyance de Ahlou
s-Sounnah wa l-Jama™ah». 1l a dit cela en raison de la

parole de Allah ta™ala 2 Son prophete:
{ oW s E AT AT gl n § e

(goul hadhihi sabili ad"ou ila I-Lahi “ala basiratin ana wa
man ittaba’ani) [sourat Yougouf/ 108] ce qui signiﬁe: «Dis: Ceci
est ma voie (sounnah): j'appelle a la religion agréée par Allabh,
avecraison comme témoin, moi et ceux qui m’ontsuivi». La
Sounnahestdoncuneexpression quifaitréférencealavoie.
(55 di.é] (Mala basirah) signifie que rien de ce qui
nous est parvenu par I'Islam n’est quelque chose que
la raison saine réfute. Quant a la signification de A/-
Jama™ah, ce sont ceux qui 'ont suivi sur la voie de sa
communauté.

«de ce qu’ils ont pour croyance pour le Seigneur
des mondes» cest-a-dire ce qu’ils ont pour religion et
ce par quoi ils demandent la récompense de la part de
Celui a Qui appartiennent les mondes.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous disons concernant la croyance en I'unicité de
Allah, en ayant cela pour croyance par la réussite que
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Allah accorde: Allah est unique, Il n’a pas d’associé»

Commentaire: Sa parole «Nous disons concer-
nant la croyance en l'unicité de Allah» signifie: je
commence par le tawhid car Cest le premier discours
qu’il est un devoir d’adresser aux personnes responsables
et Cest avec cela qu'ont été descendus les Livres célestes
et a quoi ont appelé les prophetes et les messagers, ceux
qui ont eu sur leurs mains les miracles hors de portée de
la capacité des créatures, comme par exemple le feu qui
est devenu fraicheur et paix pour /6rahim, ou le baton de
Mouga qui s’est transformé en un véritable serpent qui se
déplace, ou encore le vent, les oiseaux et les jinn qui ont
été soumis a Sowulayman, ou encore les montagnes qui
ont fait du zasbibh ou le fer qui est devenu souple pour
Dawoud, ou encore la chamelle qui est sortie de la roche
pour Salih, ou le retour 2 la vie des morts pour "¢z, ou
la lune qui s'est fendue en deux et I'eau qui est sortie
d’entre les doigts ou encore le mouton empoisonné qui
a parlé ou le témoignage du loup, ou encore le zsbib de
la nourriture dans la main, tout cela ayant été accordé a
notre maitre Moubammad ¥ que Allah 'honore lui ainsi
que tous ses fréres les prophétes et les messagers, tous ont
appelé au tawpid. Preuve en est la parole de Allah ta’ala:

OV VA ) V) A5 on GG e CLAT 3!
})’
) 0l

(wa ma arsalna min gﬂb/z/m min racoulin il-la noubi
ilayhi annahou la ‘ilaha il-la ‘ana fa™boudoun) [sourat
Al-"Anbiya’/ 25] ce qui signifie: «Nous n’avons pas envoyé
de messager avant toi sans que Nous lui ayons révélé
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qu’il n’est de dieu que Moi. Alors adorez-Moi».

Il y a dans sa parole «en ayant cela pour croyance»
le rejet des hypocrisies et la confirmation de la foi car
Phypocrisie s'accompagne de la reconnaissance par la
parole mais ne saccompagne pas de la reconnaissance
catégorique par le coeur. Ainsi la foi (al-iman), la
croyance en la véracité (at-tasdig) et la croyance (al-
itigad), tout cela a lieu par le ceeur. Allah ta’ala dit
au sujet de ceux qui ont reconnu par la langue mais pas

par le coeur:
[ 58 0% 55 23l GO TIE Y] (galou amanna

bi‘afwabibim wa lam toumin gouloubouhoum) [sourar Al-
Ma'idah /41] ce qui signifie: «Ils ont dit «Nous avons eu
foi» avec leurs langues mais leurs coeurs n’ont pas eu
foi». Dans sa parole «en ayant pour croyance», il y a la
précision que la parole a elle seule ne suffit pas selon
le jugement de Allah sans la croyance. Ainsi, quelqu'un
ayant prononcé les deux témoignages sans avoir cru en
leur sens en son for intérieur est musulman pour nous
mais n’est pas musulman selon le jugement de Allah.

Il a dit: «par la réussite que Allah accorde» car le
fait de parvenir a ce que Allah agrée a lieu par le fait
que Allah nous accorde la réussite et la bonne guidée.
C’est cela la voie de Ahlou s-Sounnah wa I-Jama’ah et
c'est conforme a ce que dit notre Seigneur *azza wa jall:
[ G0 228 e 1365 500 %] (wa ladhina jabadou
[fina lanahdiyannahoum souboulana) [sourat Al-"Ankabout /
69] ce qui signifie: «Et ceux qui auront fourni un effort
sincérement par recherche de Mon agrément, Je leur



accorde la réussite et la capacité a obéir et Je les guide
vers le bien».

La signification de la parole de l'auteur: «I’Unique»
(Al-Wabhid) au sujet de Allah a été expliquée par le fait
qu'll est Celui Qui n’a pas d’associé concernant Son
Etre, Ses attributs et Ses actes.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Rien n’est tel que Lui».

Commentaire: c’est-a-dire qu’il n’existe pas une seule
chose qui Lui soit semblable, que ce soit a tous points de
vue ou a certains points de vue. Ainsi, la similarité peut
étre soit A tous points de vue; Cest ce qui est visé quand
on parle de similarité dans 'absolu, soit a certains points
de vue; Cest ce qui est visé par certaines expressions:
si 'on dit que Untel est tel que Untel en voulant dire
quil est semblable a lui par certains aspects, ceci est
une similarité partielle. Quant a ce qui est de 'ordre de
absolu, c’est lorsqu’il peut le remplacer. On dit: Untel
est tel que Untel et il s’agit 1a d’une similarité absolue.
Or on peut employer le terme de similarité méme si ce
n'est pas une similarité absolue mais ceci vaut pour les
créatures. Mais concernant le Créateur, on ne dit pas que
Allah est semblable a telle chose en telle chose. Quant
a la correspondance des termes, elle ne constitue pas
une similarité. Ainsi ce n'est pas une similarité entre le
Créateur et les créatures que de dire de Allah qu’ll est
vivant et concernant une créature quelle est vivante.
Ou de dire que Allab existe et qu'une créature existe. En
effet, lexistence de Allah ta’ala n’est pas comme notre



existence qui, elle, est entrée en existence. Lexistence
de Allah est propre a Lui-méme, elle n'a besoin de rien,
alors que toute chose a besoin de Lui. La similarité qui
est niée au sujet de Allah, Cest la similarité concernant
la signification. Ainsi, la parole des philosophes est
infondée lorsqu’ils disent qu'on ne dit pas au sujet de
Allah qu'll est vivant, qu'll est éternel sans fin, qu’ll est
puissant, qu'll entend, qu'll voit, ni qu’ll parle.Certains
d’entre eux prétendent ainsi que cela impliquerait la
similarité. En effet, il ne sagit pas d’une similarité
mais d’une correspondance de termes. On emploie ces
expressions au sujet de Allah ta’ala: qu’ll existe, qu’ll est
vivant, qu’ll entend, qu'll voit, qu’ll parle, qull a une
volonté, qu’ll a une science et on utilise également ces
termes pour autre que Lui car il y a une correspondance
de termes et non de sens. Cela ne conduit donc pas a
une assimilation ni a une association.

Remarque importante: Deux étres sont dits
semblables lorsque chacun d’eux peut prendre la place
et se substituer a 'autre. Cest I'usage le plus courant de
ce terme. Si par exemple il y avait deux savants, chacun
des deux pouvant remplacer 'autre, on dira alors qu’ils
sont semblables.

Information précieuse: La science du tawhid
sappelle également la science de la parole parce que
le principal objet de recherche de cette science dans le
passé fut la question concernant lattribut de la parole.
Il y a eu en effet de grands débats entre Ahlou s-Soun-
nah et les moutazilah. 1l est méme arrivé qu'un calife



Abbasside a adopté leur parole-la parole des moutazilah-
et a lui aussi dit que le Qouran est créé. Celui qui ne
disait pas comme lui que le Qouran est créé, il le
torturait. Clest tout ce quil a retenu des moutazilah
mais il ne les a pas suivi dans d’autres égarements, comme
lorsqu’ils prétendent que C’est I'esclave qui crée ses actes.

Les mou’tazilah niaient carrément lattribut de
Allah de la parole. Quant aux bachawiyyah'V, a savoir les
moujassimah®? comme lbnou Taymiyah ou comme ceux
qui 'ont devancé et ceux qui 'ont suivi apres cela, ils
disent que Allah a une parole mais que Sa parole serait
constituée de lettres et de sons qui se produiraient puis
prendraient fin mais qu’ll serait ainsi de toute éternité.
Selon cette prétention qui est la leur, ils Cont considéré
semblable aux humains, gloire & Allah Qui est exempt
de tout cela.

Les gens de la vérité sont restés fermes sur leur
croyance, a savoir que Allah parle d’'une parole qui est
un attribut éternel, exempt de début et exempt de fin,
qui n'est pas de lettres ni de sons. Ila fait descendre des
livres sur certains de Ses prophétes qui sont récités avec
des lettres et qui sont des expressions qui indiquent
Sa parole propre qui n'est pas de lettres ni de sons. En
effet, s'il n’y avait pas cette distinction entre la parole qui
consiste en ces expressions révélées et la parole qui est un
attribut exempt de début, propre A I'Etre de Allah, ceux

(1) ceux qui attribuent & Allah le corps mais se défendent de le dire
explicitement.
(2) ceux qui attribuent a Allah le corps.
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qui ont entendu ces termes descendus seraient kalimou /-
Lah™ tout comme Mouca est kalimou [-Lah, or ceci n'est
pas possible. Sa parole za”ala indique cela également:

§ MK L8 82 38 Beat s EN G S0,

(wa ‘in abadoun mina l-mouchrikina stajaraka faaji-
rhou hatta yasma™a kalama [-Lah) [sourat At-Tawbah / 6].
Clest-a-dire que Allah a ordonné a Son prophete que si
un associateur demandait une garantie de sécurité pour
venir chez les musulmans entendre le Qouran, qu’on lui
octroie cette garantie puis, s'il n’entre pas en Islam apres
cela, qu'on le fasse parvenir a son lieu d’origine dans sa
région.

De plus, la science de la parole est une science
qui a été établie par les gens de vérité et qui n'est pas
blamable comme le pensent 2 tort les moujassimah®. 11
y a en effet parmi les Salaf vertueux des gens qui se sont
occupés de cette science en composant des ouvrages,
en 'enseignant ou en l'expliquant. Certains parmi eux
Pont maitrisée pour eux-mémes mais ne se sont pas
occupés de composer des ouvrages ou de I'expliquer, du
faitquelebesoin de composer des ouvrages se faisait moins
sentir a leur époque. Puis il y a eu grand besoin
de gens qui puissent soccuper de cette science en
composantdesouvragesetentrouvantlesargumentspoursa
validité. Cette science ne comporte rien qui contredise
la Loi de Allah. Elle n’est que pure religion. C’est la plus

(1) a qui Allah a fait entendre Sa parole qui n’est ni de lettres ni de sons.
(2) ceux qui attribuent a Allah le corps.
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honorable des sciences de la religion car c’est grace a cette
science que I'on connait ce qui est obligatoire s’agissant
de Allah parmi Ses attributs exempts de début, attributs
que Allah a rendu obligatoire a Ses esclaves de connaitre.
Clest également par cette science que l'on apprend ce
qui est impossible au sujet de A/lah en tant que défauts
et ce qui est possible a Son sujet, avec ce qui s'ensuit des
sujets traitant de la prophétie et concernant I'au-dela.
Llmam Abou Hanifah a composé dans la science de la
parole cinq traités. D’autre part, il partait de Baghdad
jusqu'a Al-Basrah pour débattre avec les mou’tazilah,
avec les assimilationnistes (mouchabbihah) et avec les
athées (moulhid) au point de s’y rendre vingt et quelques
fois. CImam Ach-Chafi’iyy, que Allah Pagrée, maitrisait
lui aussi cette science. Ce qu'il a blamé, ce n’est pas cette
science mais bien les propos de ceux qui suivent leurs
passions, ceux qui se sont distingués de Ahlou s-Sounnah
comme les mourjiah, les jahmiyyah, les moutazilah,
les khawarij et ceux qui leur ressemblent. LImam Ach-
Chafi™iyy, que Allah U'agrée, a dit: «Que [esclave vienne
au jour du jugement de Son Seigneur avec tout péché en
dega de lassociation, cest mieux pour lui que de venir avec
une part de ces passions».

Le terme qu’il a utilisé, al-ahwa’, les passions et les
mauvais penchants, c’est le pluriel de hawa la passion
ou mauvais penchant. Clest ce vers quoi penchent les
ames des mauvais innovateurs qui se sont distingués de
ce sur quoi étaient les gens du Sa/af- Donc ce qu’a blamé
Ach-Chafi™iyy par les passions ce n'était pas cette science

11



qu’il est obligatoire d’apprendre. De méme, parmi ceux
qui se sont occupés de cette science, il y a »Owumar Ibnou
Nbdi - Aziz le Calife bien guidé qui a composé un
traité dans lequel il précise la voie des gens de la vérité et
annule la parole infondée et les avis des moutazilah. 11
y a également A/-Hacan Al-Bisriyy qui est 'un des grands
tabi™iyyV. Llmam Malik ainsi que d’autres imams du
Salaf ont contribué a cette science. Cette science a la-
quelle se sont attachés les gens de Ablou s-Sounnah ne
subit aucun mal de la part de ceux qui 'ont blamée. Le

poc¢te a dit vrai:
Ont blamé la science de al-kalam
des gens qui n'ont pas de raison
mais ne lui fait aucun tort
leur condamnation,
pas plus que cela ne fait de tort
au soleil se levant a I’horizon
que ne voit pas son éclat
celui qui n'a pas de vision.

Llmam ‘Abmad nest pas comme le pense a tort les
mouchabbibah lls ont prétendu que cest la voie de
‘Abmad que de dire que la parole de Allap est de lettres
et de sons. Ainsi, Ahmad n’acceptait pas qu'on dise dans
Pabsolu: (le Qouran est créé) ni qu'on dise: (mes termes
a moi du Qouran sont créés) parce qu'il se pourrait que

(1) successeur direct des compagnons.
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quelqu’'un s'imagine a partir de ces deux expressions
que le Qouran serait créé, cest-a-dire que la parole
propre i I'Etre de Dieu, Son attribut, serait créé.Cela
reviendrait a qualifier la parole propre de Allah par le fait
d’étre créée. Llmam Abmad défendait donc de dire les
deux expressions par prudence pour éviter cela. Quant
a croire que Allah tabaraka wa ta’alaparlerait avec des
lettres, avec un son qui serait propre 4 Son Etre, cela
I'Imam Ahmad en est innocent.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Rien ne Le rend incapable»

Commentaire: Il y a en cela une réplique a la parole
des moutazilah qui disent que Allah n’a pas la capacité
de créer ce que font les esclaves parce qull aurait donné
aux esclaves la capacité de faire les choses, qu’ll en serait
devenu incapable mais qu’ll en aurait été capable avant
cela. Il n'est pas permis de douter de la mécréance de
ceux qui prétendent cela. De nombreuses personnes ont
été sujettes a confusion a ce propos. Elles disent que les
moutagilah ne sont pas déclarés mécréants selon Iavis
le plus plausible. Cependant, les mou”tazilah qui sont
visés par cela ne sont pas ceux qui disent que A/lah ne crée
pas les actes des esclaves ni ceux qui sont du méme acabit.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
n’y a pas d’autre dieu que Lui»

Commentaire: Al-7lah —le Dieu— c’est Celui Qui a la
divinité, qui est la capacité a la création. Ainsi le terme
al-ilah —le Dieu— n’est pas donné sans restriction a autre
que Allah ta™ala. Seulement les associateurs utilisaient
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ce terme pour le donner aux choses qu’ils adorent. Clest
ainsi que A/-Fayyoumiyy spécialiste de la langue arabe I'a
mentionné dans son livre A/-Misbahou I-Mounir puisqu’il
a dit: «Le Dieu cest Celui Qui est adoré et cest Allah
soubhanahou wa ta™ala. Puis les associateurs [ont utilisé
pour désigner ce qu’ils ont adoré au lieu de Allah ta"ala.»
Quant a A-Moubarrid, il a dit: «Al-ilah —le Dieu— cest
celui qui a al-ilabiyyah, la divinité. Al-%ilahiyyah —la
divinité—, cest la capacité a créer et a faire exister ce qui
nexistait pas.» Il n’est donc pas permis de dire que le Dieu
c'est tout ce qui est adoré, qu’il mérite de I'étre ou non.
Ulmam Abou Mansour Al-Baghdadiyy a compté le nom
Al-Ilah —le Dieu— parmi les noms de Allah. Tout cela est
une preuve contre ceux qui prétendent que Al-7lah —le
Dieu— signifie al-ma”boud —celui qui est adoré— qu’il
le mérite ou non. Si le terme a/-"llah est employé sans
restriction, il ne peut étre employé que pour celui qui
mérite d’étre adoré, uniquement pour Allah le Seigneur
des mondes; c’est pour cela qu'il est correct de dire «/z
ilaba illa I-Labh » [il n'est de dieu que Allah]. Si par
contre ce terme est utilisé avec restriction, il n'y a plus de
problématique. Par conséquent, si on dit des mécréants:
ceci est leur dieu, Cest dans le sens que Cest ce qu'ils
adorent, ce n'est pas dans le sens d’étre en accord avec
eux mais bien dans le sens du blaime envers eux.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Il est gadim —éternel exempt de début— sans
commencement»

Commentaire: A-Qadim signifie Celui Qui n'a pas
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de début a Son existence et cest cela le sens du terme
Al-Qadim lorsqu’il est employé au sujet de Allah. Ce
terme a pour synonyme A/-"Azaliyy, 'Eternel exempt de
début. Mais lorsqu’il est attribué a autre que Allah, il s'agit
de ce sur quoi de longues années se sont écoulées. 1l se
peut qu'on dise: (ma tagadama "ahdouh) «ce qui est tres
ancien» et on dit d’un édifice qu’il est gadim, ancien.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
est da’im —éternel exempt de fin— sans fin»

Commentaire: Ceci est une expression de son
exemption de fin #@”ala, qui est une exemption de fin
propre 4 Son Etre. Ce nest pas une non fin accordée
par quelqu’'un d’autre comme par exemple la non fin du
paradis et de 'enfer. Il n’est donc pas atteint par le néant.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
ne s’anéantit pas et Il ne périt pas»

Commentaire: Cest 'explication de sa parole bagin
au sujet de Allah Cest-a-dire qu'll est exempt de fin. A/-
Qadim, Celui Qui est exempt de début, il ne Lui advient
pas d’anéantissement.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «N’a
lieu que ce qu’ll veut»

Commentaire: C'est-a-dire que les substances aussi
petites soient elles, les mouvements, les immobilités, les
idées qui traversent 'esprit et toute autre chose que Allah
nentrent en existence que par la volonté de Allah et par
Son vouloir, qui est un attribut éternel exempt de début
et de fin par lequel Allah caractérise ce que possible se-
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lon la raison par I'existence plutdt que I'inexistence, par
une caractéristique plutdt qu'une autre et par un temps
plutdt qu'un autre. Il n'y a donc pas de différence entre
ce qui est du bien parmi les actes des esclaves et ce qui
est du mal ; parce que tout cela entre dans la catégorie de
ce qui est possible selon la raison. Si la volonté de Allah
était spécifique aux actes de bien, cela entrainerait qu’il y
aurait quelqu’'un qui spécifierait la volonté de Allah par
le fait d’étre spécifique au bien. Or Allah est exempt de
qui le spécifie par quoi que ce soit, car le bien et le mal
sont équivalents dans la possibilité.

La volonté ici vient dans le sens du vouloir et ce nest
pas dans le sens de l'agrément. Ainsi la volonté qui
signifie 'agrément est telle que dans Sa parole " ala:

g L T B A

(youridou [-Labhou bikoumou [-yousra wa la youridou
bikoumou [-"ousr) [sourat Al-Bagarah / 185]. Cest-a-dire
que Allah agrée pour vous la facilité parce qu'll n’a pas
fait qu’il y ait de géne dans votre religion.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «Les
illusions ne Latteignent pas»

Commentaire: Al-awham, les illusions, cest le
pluriel du mot wahm. Cela veut dire que les illusions des
créaturesc’est-a-dire leurs imaginations ne peuvent
imaginer Allah. En effet, 'imagination de 'étre humain
atteint ce 2 quoi elle est habituée, des choses perceptibles,
qui ont une limite, une forme et une couleur. Or, Allah
ta™ala nWest pas ainsi.
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Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Les
raisons ne Le cernent pas».

Commentaire: C'est-a-dire que les raisons ne cernent
pas Sa réalité parce que cela implique Son entrée en
existence et I'entrée en existence est impossible sagis-
sant de Allah. Comme I'a dit Dhou n-Noun Al-Misriyy:
«Quoi que tu imagines en ton esprit, Allah en est différens».
Ceci a été rapporté de lui par le Hafidh Ibnou "Acakir
dans son livre «histoire de Damas» avec une chaine de
transmission. Abou [-Fadl "Abdou [-Wahid Ibnou "Abdi
I-Ghaniyy At- Tamimiyy 'a également rapporté de 'ITmam
Abmad Ibnouw Hanbal. Ulmam Abmad Ibnow Hanbal et

Dhou n-Noun Al-Misriyy étaient contemporains.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
n’a aucune ressemblance avec les créatures»

Commentaire: Le terme al-anam signifie les
créatures. Le semblable Cest celui qui a quelque chose
en commun avec un autre, méme d’un seul point de
vue. La négation du semblable a Son sujet implique la
négation du ressemblant. Notre parole: (Allahou la chaya
mithlouh) «Rien n’est tel que Lui» est plus poussée dans
le tanzih —I'exemption de toute ressemblance— que notre
parole: (Allahou la youchbihou [-'‘anam) «Il ne ressemble
pas aux gens.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Hayy — vivant —, Il ne meurt pas, Qayyoum — éternel
Qui ne s’anéantit pas, Il ne dort pas»

Commentaire: Al-Hayy au sujet de Allah ta’ala est
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expliqué par Celui Qui a pour attribut la vie qui est
éternelle exempte de début et exempte de fin. Al
Qayyoum signifie Ad-Daim Celui Qui n’est pas anéanti.
Il a écé dit que A-Qayyoum Cest Celui a Qui revient
le tadbir de tout ce qui arrive a Ses créatures parce que
le tadbir de toute chose n'est valable que pour Allah.
Quant aux anges que Allah a qualifiés par Sa parole:
[{ \‘//\ g;f/:\ﬁg}] (fal-moudabbirati amra) [sourat An-
Nazitat/ 5] leur tadbir — gestion — ne concerne que des
choses particulieres, comme la pluie, le vent, les plantes
et autre chose encore mais ce n'est pas toute chose.
Lemploi du nom A/-Qayyoum n’est permis que pour

désigner Allah.

Que lon soit en garde contre un groupe qui se
prétend soufi et quon appelle les Chadbiliyy
Yachroutiyy. lls prétendent que A-Qayyoum signifie celui
qui est présent en nous, et 'un d’entre eux dit a 'autre:
(tu es Allah) et (ce mur cest Allah). Leur mécréance
compte parmi les plus atroces des mécréances. Quant au
Chaykh "Aliyy Nourou d-Din Al-Yachroutiyy de qui ils se
réclament, il est innocent de ce qu’ils disent. Il avait
au contraire la croyance du tanzih, la croyance de
Pexemption de Allah de toute ressemblance avec Ses
créatures.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde a dit au
sujet de Allah: «Khaliq —Créateur— sans besoin»

Commentaire: Clest-a-dire qu’ll a créé ce monde et
I’a fait exister sans qu'll en ait un quelconque besoin pour
en tirer un bénéfice ou un profit pour Lui-méme ou pour
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repousser de Lui une quelconque nuisance. Seulement Il
ba créé comme manifestation de Sa toute puissance.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Razig—Pourvoyeur— sans charge».

Commentaire: Clest-a-dire que Allah ta’ala fait
parvenir aux esclaves leur subsistance sans que cela ne
Lui occasionne de dépense ou de difficulté. Allah ne fait
pas quelque chose comme nous par I'exercice d’outils
et des mouvements. Mais cC'est par le simple fait que
Sa volonté éternelle exempte de début et Son acte de
création éternel exempt de début concernent quelque
chose que cette chose existe.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Moumit — 11 fait mourir— sans crainte»

Commentaire: Clest-a-dire que Allah ta’ala fait
mourir les vivants parmi Ses esclaves sans que ce soit
par crainte, ce n'est pas parce qu'll craindrait d’eux qu’ils
Lui fassent parvenir une quelconque nuisance. Il fait
mourir qui Il veut conformément a Sa sagesse et comme
manifestation de la perfection de Sa toute puissance,
tout comme Allah ta’ala dit:

[ Wiz Se5 %) (wa la yakhafou Nougbaha) [ourar
Ach-Chams / 15] ce'qui signifie: «Allah ne craint pas les
conséquences de cet acte».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit
au sujet de Allah: «Ba’ith -1l fait ressusciter— sans

difficulté»

Commentaire: Clest-a-dire que Allah ta’ala
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ressuscite les morts sans quaucune difficulté ne se
présente a Lui, par le simple fait au contraire que Sa
volonté se rapporte a leur résurrection, tout comme pour
leur création également. Allah ta’ala dit A ce sujet:

[ 3505 ey RS AL G B (. bhal
goukoum wa la ba’thoukoum ‘il-la kanafsin wabidah)
[sourat Lougman / 28] ce qui signifie: «Votre création tous
et votre résurrection a tous est comme la création et la
résurrection d’une seule Ame».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Il est de toute éternité exempt de début avec Ses
attributs, avant Dexistence de Ses créatures ; par
Pexistence de Ses créatures, Il ne s’est pas accru d’'un
attribut qui n’ait pas fait partie des Siens avant que
Ses créatures n’existent. Tout comme Il est, attribué
de Ses attributs, sans début, de méme Il est, attribué
de Ses attributs, sans fin»

Commentaire: Lexistence de toute
éternité est obligatoire sagissant de Allah ta’ala, d’une
obligation selon la Loi et selon la raison. C’est-a-dire que
1l n'était pas sans début, Il serait entré en existence. Or
1l entrait en existence, Il aurait besoin de qui Le fait
entrer en existence et ceci est en contradiction avec la
divinité. De plus, I'entrée en existence est impossible
s’agissallglcie Lui selon la Loi également, car Allah ta™ala
dit: [{ INT 5 }] (houwa [- awwal) [sourar Al-Hadid / 3] ce
qui signifie: «Il est Celui Qui est éternel exempt de
début» Cest-a-dire Celui Qui existe et Qui n'a pas de
commencement. A/-Awwal dans cette ‘ayah signifie
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Celui Qui existe Qui n'a pas de début a Son existence
parce que la primauté relative (awwaliyyah nisbiyyah)
est liée a l'entrée en existence, ce qui est impossible
sagissant de Allah. 1l n’y a donc aucun sens de pri-
mauté s'agissant de Allah si ce n'est la primauté absolue
(awwaliyyah moutlagah). Lexemption de début est
également obligatoire pour Ses attributs car si Ses
attributs n’étaient pas de toute éternité mais étaient
au contraire contingents, ceci entrainerait I'obligation
de lentrée en existence de I'Etre. Or le changement
d’état de I'étre est la plus grande preuve de son entrée.
Ainsi, Ses attributs sont de toute éternité de par la toute
éternité de Son Etre. Clest-d-dire qulil nlest pas
possible que les attributs se différencient de I'Etre
éternel etsans début. Nous savons donc a partir de la que
Allah n’est pas concerné par des attributs qui ne sont pas
de toute éternité et il n'arrive 3 Allah aucune nouvelle
connaissance, ni aucune nouvelle volonté, ni aucune
nouvelle puissance, ni aucune nouvelle vie, ni aucune
nouvelle ouie, ni aucune nouvelle vue.

De plus, une partie des savants ont divergé au sujet
des attributs pour lesquels 'exemption de début est
obligatoire. Parmi eux, il y a ceux qui ont dit: Ce sont
des attributs éternels sans début c’est-a-dire des attributs
de I'Etre. Selon ceux-1a donc, les attributs des actes sont
entrés en existence car ils ne sont pas propres i I'Etre mais
ne sont que des manifestations de la toute-puissance, qui
elle est éternelle. Ceux-la sont les acharites c’est-a-dire
le groupe qui se réclame de I'Imam Aboul-Hacan Al-
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Ach’ariyy, que Allah agrée. Mais ce nest pas la 'avis de
la totalité des acharites. Ce fut I'avis de certains d’entre
eux, l'avis de la plupart des derniers acharites. Quant
aux premiers d’entre eux, beaucoup disaient que les
attributs des actes sont de toute éternité également. Les
attributs des actes sont par exemple le fait qu'll donne
la vie & Qui Il veut qu’il soit vivant parmi Ses créatures
et le fait qu'll donne la mort a qui Il fait mourir, le fait
de rendre heureux dans l'au-dela et le fait de rendre
malheureux dans 'au-dela et autres choses encore parmi
ce qui ne peut étre énuméré. Chez les matouridites, on fait
référence a cela par le terme ar-takwin, le fait de faire
exister. Selon eux le tkwin fait partie des attributs qui
sont de toute éternité exempts de début. Or [éter-
nité du smkwin nentraine pas 'exemption de début du
moukawwan, ¢ est-a-dire ce qui est fait exister. Ils ont dit:
De méme que l'exemption de début de la toute-puis-
sance divine n'entraine pas le non début de ce qui est
créé. Ce monde est fait de créatures de Allah que Allah
a fait entrer en existence par Sa toute-puissance éter-
nelle exempte de début. Ainsi la toute-puissance est de
toute éternité et ce qu'elle concerne, a savoir le monde,
est entré en existence. lls ont dit: De méme le tabwin
est de toute éternité et le moukawwan, ce qui est fait
exister, est entré en existence. On fait référence a cela
également par le terme a/-fi"/, 'acte. On dit: 'acte de A/-
lah est de toute éternité et ce qui résulte de I'acte est entré en
existence. S'il en est donc ainsi, il apparait clairement que le
fait que Allah tabaraka wa ta™ala ait fait entrer en existence
les créatures ne Lui ajoute pas d’attribut entré en existence.
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Donc selon 'école matouridite, les attributs des actes
sont comme les attributs de I'Etre, du point de vue de
leur non début. Leur preuve est claire. Il n'y a pas de
problématique en cela. S’il est dit: Allah a fait vivre
Untel, a fait mourir Untel, le sens qui est visé par les
matouridites c’est que Allah a fait vivre cette créature,
qui fait partie de ce qui est possible selon la raison,
par Son attribut qui Lui est propre de toute-éternité
et qui est attribut de donner la vie (a/-7hya). Donc
ce qui a été fait vivre est entré en existence. Quant 2
Pattribut par lequel A//ab lui donne la vie, il est de toute
éternité. Demémeonditseloneux,concernant!’attributde
donner la mort par lequel Allah fait mourir certaines
de Ses créatures: le fait de donner la mort a ces choses
qu'll fait mourir est un attribut éternel sans début ni
fin et propre a Lui-méme. Mais ces choses qui sont
caractérisées par la mort, elles, sont entrées en
existence. Il n'y a pas la de problématique pour celui quia
compris le sens visé. Il en est de méme pour ce qui est
de cet ordre. On dit par conséquent: Allah ta’ala rend
heureux les heureux parmi Ses créatures. De méme Il
rend malheureux les malheureux parmi Ses créatures.
Le fait de rendre heureux et de rendre malheureux sont
tous deux des attributs éternels de Allah sans que cela
implique I'éternité de celui qui est rendu malheureux ou
de celui qui est rendu heureux. Ainsi, les esclaves que
Allah rend malheureux ont une existence ayant un
début et leur malheur a également une existence ayant
un début. De méme, les esclaves que Allah ta’ala rend
heureux ont une existence ayant un début, et leur
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félicité a une existence ayant un début. Quant 2
Pattribut de donner la félicité par lequel Allah les rend
heureux etl’attribut de donner le malheur parlequel A/lah
les rend malheureu, ils sont tous deux de toute-éternité.
Cette croyance était bien la croyance du Salaf V. Méme
si cette formulation n'a pas été réputée de leur part, la
signification existait de leur temps. Llmam Abou
Hanifah a bien déclaré dans certaines de ses épitres
que l'acte de Allah est un attribut qui Lui est propre de
toute éternité et que Cest la manifestation de I'acte de
Allah qui est entrée en existence. Et il a vécu dans la
premiere partie de 'époque du Sa/af- On ne dit donc pas:
si cela était véritablement la croyance du Sa/af on aurait
entendu cela de la part d’Untel et d’Untel parmi les
compagnons et parmi les successeurs des compagnons
et les successeurs des successeurs. Ainsi, I'absence de
manifestation de cette formulation de leur part cest-
a-dire la parole selon laquelle les attributs des actes
sont de toute-éternité, cela ne nuit aucunement a la
confirmation de Iéternité pour les attributs des actes.
La notoriété de cette expression n'est pas une condition
pour confirmer que les Sa/afaient eu cela pour croyance.

Quant auxacharites, la plupart d’entre eux disent:
Allab fait vivre qui Il veut, Cest-a-dire qu’ll fait exister en
lui la vie par Sa toute-puissance. Ainsi le fait de rendre
vivant selon eux est une manifestation de la toute-
puissance de Allah et ce n'est pas un attribut propre a
I'Etre de Allah. Cest pour cela qu'ils ont eu 'audace de

(1) les Salaf ce sont les musulmans des trois premiers siecles de 'Hégire.
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dire que le fait de rendre vivant est un attribut d’acte
et qui est entré en existence. C’est ainsi selon eux et ce
n'est pas un attribut éternel propre i I'Brre de Allah.
Mais croire que le fait de rendre vivant serait a la fois
un attribut propre a I'Etre de Allah et entré en existence,
cela ne fait pas partie de leur croyance. Cela n'implique
donc pas pour eux qu'ils attribueraient & Allah I'entrée
en existence ni qu'ils attribueraient & A/lah un attribut
qui serait entré en existence et propre 4 Son Etre. Il en
est de méme pour le fait de faire mourir, le fait de rendre
heureux et le fait de rendre malheureux.

Etant donné l'accord des deux parties, Acharites et
matouridites sur le fait que I'Etre de Allah na pas
d’attributs qui ne sont pas Siens de toute-éternité, il n’y
a pas dans leur divergence a ce sujet quelque chose de
préjudiciable quant au fondement de la croyance. Il n'y a
la qu'une différence dans les termes, une différence dans
la maniere de s’exprimer et chacun des deux groupes est
sur la bonne voie. Le plus grand préjudice, la mécréance
et l'irréligion c’est dans le fait que quelqu'un dise: Allah
ta™ala a comme attribut propre a Son Etre un attribut
qui est entré en existence, comme 'a dit bnou Taymiyah.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Ce n’est
pas apres la création des créatures (al-khalg) qu’ll a acquis
le nom Al-khalig—Le Créateur—, ni en donnant le début a
la création qu’ll a acquis le nom A/-Bari’—Le Créateur—»

Commentaire: Il n'advient pas a Allah soubhana-
hou wa ta™ala de nouvel attribut par le fait qu'll fait
exister la création. Al-bariyyah, la création désignant a/-
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khalg, ce qui est créé, les créatures. 1l est tabaraka wa
ta™alaKhalig,Créateur, avant 'entrée en existence des
créatures et Il est Bari, Auteur de la création, avant
I'entrée en existence de la création, c'est-a-dire des
créatures. De méme qu'll est Qadir, Tout Puissant, avant
lexistence des manifestations de Sa toute-puissance
c’est-a-dire du monde.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
a pour attribut la signification de la souveraineté (ar-
rouboubiyyah) de toute éternité sans qu’il y ait de
créatures sujettes a Sa souveraineté de toute éternité.
Il a pour attribut la signification de Créateur (al-kha-
lig) de toute éternité sans qu’il y ait de créatures de
toute éternité»

Commentaire: Cela signifie que Allah ta’ala a
Pattribut  de  al-khaligiyyah, la création, et de ar-
rouboubiyyah, la souveraineté, avant les choses su-
jettes a création et sujettes a souveraineté. Nous, nous
faisons partie du monde, nous sommes soumis a la
souveraineté de Allah, cest a dire Sa création.
Ainsi, avant notre existence, Il a, tz”ala, attribut de
Souveraineté et attribut de Création, il ne Lui advient
pas d’attribut de souveraineté par notre existence, ni
d’attribut de Création par I'existence des créatures.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Tout comme Il est Celui Qui fait vivre les morts
apres les avoir fait vivre, Il mérite ce nom avant de les
faire vivre»

Commentaire: La signification cest que Allap
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tabaraka wa ta™ala a attribut de faire vivre avant méme
Pentrée en existence des créatures puis Il leur a accordé
la vie qui, elle, est entrée en existence. De méme, on dit
deLui z™ala qu’ll est Celui Qui fait mourir. Cest-a-
dire que Allah tabaraka wa ta™alaest de toute éternité
Celui Qui fait vivre les morts avant méme l'entrée en
existence des morts et que 'entrée en existence des morts
ne contredit pas 'exemption de début de Son attribut
de faire mourir. De méme, faire vivre les esclaves a qui
Il donne la vie qui est entrée en existence n’implique pas
Pentrée en existence de Son attribut de faire vivre.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «De
méme, Il mérite le nom Al-Khaliq —Le Créateur—
avant le fait de les faire exister»

Commentaire: Cest-a-dire qu'll mérite quon Lui
attribue la  signification du terme Al-Khalig —le
Créateur— avant la création des créatures. Ce qui est visé
par faire exister, ici c’est la manifestation de la Création
car s'il est visé par «faire exister » I'attribut de Allah, alors
c’est un des attributs éternels.

Lexemption de début de al-khaligiyyah —le fait de
créer— et de ar-rouboubiyyah —la souveraineté sur toute
chose — implique qu’il ne Lui advienne, par le fait de
faire exister une créature, aucun attribut ayant un début.
Et par Son attribut sans début, 1l a fait exister ce qu'll a
fait exister comme choses entrées en existence. Ainsi, de
la confirmation de Sa toute-puissance sur toute chose,
on comprend l'entrée en existence de ce qulll a fait
exister et créé et 'exemption de début du fait de faire

27



vivre et du fait de faire mourir a ce 2 quoi Il donne la vie
et a ce a quoi Il donne la mort parmi les créatures. Ce
jugement sapplique dans la globalité et dans le détail.
Ainsi donc, si nous disons que Allah ta™ala a fait
exister les choses entrées en existence, auxquelles Il a
voulu la vie par lattribut éternel de faire entrer en
existence et par 'attribut éternel de donner la vie, c'est
comme lorsque nous disons par le détail: Allah ta’ala
a fait vivre Untel par Son attribut de faire vivre qui Lui
est propre de toute éternité. Cette voie avec laquelle
nous sommes en accord, qui est la voie du Salaf, est
plus convenable et plus forte pour annuler I'avis qu’il y
aurait des choses entrées en existence et dont 'ensemble
n'aurait pas de début. Car selon cette voie, Son acte de
faire exister ce qui entre en existence est éternel exempt
de début, Il n’a donc pas besoin d’un autre acte.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Tout ceci du fait qu’ll est sur toute chose tout-puis-
sant; toute chose a besoin de Lui et toute chose Lui
est facile. Il n’a besoin de rien; rien n’est tel que Lui et
Il est Celui Qui entend et Qui voit»

Commentaire: Sa parole: «Tout ceci» renvoie a
I'ensemble de ce qui précede de ce qui a été mentionné
a propos de Ses attributs. La toute-puissance de Allah
ta™ala concerne toute chose, c’est-a-dire que tout ce qui
accepte I'entrée en existence, et tout ce qui est déja entré
en existence a besoin de Lui. Il Lui est facile de le réaliser.
D’autre part, lorsqu'on dit qu’il n'y a pas de similarité
avec Allah ta™ala,il s’agit de la similarité de tout point de
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vue ainsi que la similarité d’un seul point de vue. Toute
similarité avec Allabest impossible.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
crée les créatures conformément a Sa science. Il leur
prédestine des destinées et leur fixe des échéances.
Rien n’échappe a Sa science avant qu’ll ne les crée, 11
a su ce qu’elles font avant de les créer»

Commentaire: La signification cest que Allap
tabaraka wa ta’alaa créé les créatures conformément 2
Sa science éternelle, Sa toute-puissance éternelle et Sa
prédestination éternelle. Et Il a prédestiné soubhanah des
destinées aux créatures, qu'il s'agisse du bien, du mal,
I'obéissance, la désobéissance, la subsistance, la félicité
[as-sa™adah], le malheur [ach-chagawah] et ce qui est
de cet ordre. Il a prédestiné les échéances des créatures.
Rien de ce qui est entré en existence ou qui entrera en
existence dans le futur qui n’a pas de fin, n’échappe a
Sa science. Ainsi les créatures qu'll a créées et sont
entrées en existence et celles qui vont étre créées et ne
sont donc pas encore entrées en existence, tout cela a lieu
conformément 2 Sa science éternelle qui est une science
unique, universelle, qui concerne aussi bien les choses
possibles selon la raison, que ce qui est obligatoire selon
la raison ou encore ce qui est impossible selon la raison.
Par cet attribut, Il sait tout ce qui est entré en existence
et tout ce qui entrera en existence, en globalité et dans
le détail. Et cela w’implique pas que Sa science change.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il leur
ordonne de Lui obéir et leur interdit de Lui désobéir»
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Commentaire: C'est-a-dire que Allah ta™ala ordonne
aux esclaves 'obéissance et leur interdit la désobéissance.
Ceci est uneépreuve de Sa part. Allah ta™ala dit:

[ 2% J) oy BT 25K 15 %1 (wa ma kbalagtou
l-jinna wa I-insa il-la liya™boudoun) [sourat Adh-Dhariyat
/56] ce qui signifie: «Je n’ai créé les jinn et les humains
que pour leur ordonner de M’adorer».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Toute chose a lieu par Sa prédestination et Son
vouloir»

Commentaire: Lauteur a commencé ici par
expliquer le vouloir qui est 'un des attributs éternels
dont la connaissance a une grande importance dans les
fondements de la religion. I s'explique par le fait de
caractériser les choses possibles selon la raison par
certaines choses qui leur sont possibles et non par
d’autres. Ainsi le mal qui entre en existence, Clest
par la caractérisation de Allah ta™ala qu’il entre
effectivement en existence. Selon la raison, il était
possible qu'il reste inexistant. Seulement Allah ta™ala le
fait entrer en existence du fait que Sa volonté éternelle
le caractérise par I'existence. Il entre alors en existence.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Son vouloir se réalise absolument, les esclaves n’ont
de vouloir que ce qu’ll veut pour eux. Ce qu’ll veut
pour eux a lieu et ce qu’Il ne veut pas n’a pas lieu»

Commentaire: On comprend de cela que les
esclaves n’ont de vouloir que ce qu'll veut pour eux. La
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signification cest que la volonté des esclaves fait
partie de I'ensemble des choses entrées en existence,
cest-a-dire que leur volonté n'entre en existence que par
Sa volonté. Il n’y a donc de volonté pour les esclaves que
si Allah veut qu’ils en aient. Alors notre volonté entre
en existence. Elle n'est entrée en existence que parce
quepar Sa volonté éternelleAllah ta’alaa voulu qu’elle
entre en existence. Mais avant que notre volonté n’entre
en existence, Allah veut de toute éternité son entrée
en existence. Cependant, ce nest pas possible que les
esclaves veuillent quelque chose alors que Allah ta™ala
ne veut pas de toute éternité quils aient cette volonté.
C’est au contraire impossible. La preuve a cela selon les
textes, cest Sa parole ra’ala:

~o L

[%{ ST 3?1’5 5o 23 U &) (wa ma tachdouna il-la ‘an
yachaa [-Lah) [sourat At-Takwir / 29] ce qui signifie: «Et
vous ne voulez que si Allah veut».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
guide qui Il veut, Il préserve et sauve par grice, 1l
égare qui Il veut, Il crée la perdition et éprouve par
justice»

Commentaire: Cest-a-dire que Allah crée la bonne
guidée en qui Il veut parmi Ses esclaves par Sa grice et
Sa générosité. Clest Lui Qui les guide par Sa grice et
par bienfait de Sa part. Ainsi, s'Il ne créait pas en eux la
bonne guidée, Il ne serait pas injuste a leur égard car rien
n'est obligatoire pour Lui. Il n'a personne qui Le
commande. Il n'a pas quelquun qui Lui donne des
ordres ni qui Lui interdise quoi que ce soit. Il n'a pas

31



créé soubpanah la bonne guidée en les mécréants, Il les
a égarés par justice de Sa part, c'est-a-dire que ce n'est
pas par injustice de Sa part. Linjustice n'est en effet pas
concevable a Son sujet. Ainsi, Il fait ce qu'll veut de ce
qui Lui appartient véritablement. Sa souveraineté sur les
choses est réelle et absolue non pas comme notre
souveraineté a nous. Notre possession a nous est une
possession dans le sens figuré selon la raison car les
esclaves et ce qu'ils possédent tout cela est une propriéeé
de Allah tarala. 1l 'y a pas de différence entre toi et
entre ce qui tappartient du fait que tout appartient a
Allah ta’ala. Toi, 1l ta créé et Il ta fait entrer en
existence a partitr du néant. De méme, ce qui
tappartient, c’est Lui Qui 'a créé, Qui l'a fait surgir
du néant a lexistence. C’est Lui soubbanah Qui fait
descendre la Loi pour les esclaves. Ce qull leur a
défendu de faire et ce qu’ll leur a interdit, ils doivent sS'en
empécher. §’ils ne sen empéchent pas, ils seront sujets
au blime et ils méritent la punition et le chitiment.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Tous agissent conformément a Son vouloir, entre Sa
grice et Sa justice»

Commentaire: Cest-a-dire que les esclaves agissent
conformément a la volonté de Allah tabaraka wa ta’ala.
§’ils agissent en bien, Cest par la grice de Allah ta™ala.
§’ils agissent en commettant les désobéissances et les
choses mauvaises, c'est par la justice de Allah tabaraka
wa ta™ala. En cela il y a ici une réfutation de l'avis des
moutagilah, qui ont prétendu que si les esclaves agissent
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en mal, ce ne serait pas par la volonté de Allah ta™ala
alors que s’ils agissent en bien, ce serait par la volonté
de Allah. Cette distinction est infondée et la vérité est
en contradiction avec cela. Quoi que les esclaves fassent,
comme bien ou mal, c’est conformément a la volonté de
Allah. 1l y a en cela une preuve que ce n'est pas un devoir
pour Allah de faire pour Ses esclaves ce qui comporte
leur bien ou ce qui est le mieux pour eux.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
est exempt des opposants et des semblables»

Commentaire: Cela signifie que Allah tabaraka wa
ta™ala n’a pas de semblables, c’est-a-dire des équivalents,
ni d’opposants, cest-a-dire ce qui Lui serait opposé.
La signification de I'opposant ici, c’est celui qui selon
sa prétention, agirait de sorte a vaincre Allah. Or Allah
tabaraka wa ta’ala n’a personne qui Le vainque car Il
domine toute chose et toute chose Lui appartient. Il ne
peut donc pas avoir d’opposants c’est-a-dire qui agirait
contrairement a Sa volonté. Le semblable ici, est
équivalent.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Rien ne repousse Son Qada’»

Commentaire: C'est-a-dire que personne ne repousse
le Qada’ de Allah tabaraka wa ta’ala. Al-gadd’, selon
avis de certains savants de la jurisprudence de ‘Ahlou
s-Sounnah, cest la volonté de Allah qui se rapporte aux
choses qui entrent en existence. Selon certains autres, le
gada’ de Allah Cest la création de Allah cest-a-dire le fait
qu'll fasse surgir des choses du néant. Allah ta’ala dit:
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[{ e é:f» M}] (fagadahounna sab™a samawar)
[sourat Foussilat /12] ce qui signifie: «Il les a créés sept
cieux». La premiere explication du gada’ est plus connue
chez lesacharites. Lun d’eux a dit:

La volonté de Allah

Du fait qu’elle soit éternelle
Clest son gada’

alors sois str de cela.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Personne ne peut revenir sur Son décret (houkm), et
nul n’a le dessus sur Son vouloir»

Commentaire: C’est-3-dire que rien ne revient sur le
houkm de Allah tabaraka wa ta’ala cest-a-dire que
personne ne I'annule. Lorsqu’on vise par décret ce par
quoi Il charge les esclaves, c’est cela son explication. Mais
si on vise par poukm la volonté de créer (al-houkmou
t-takwiniyy) par lequel Il donne [lexistence, la
signification serait que nul n'a la capacité d’empécher la
réalisation de la volonté de Allah. Ce qu’ll veut a donc
lieu inévitablement, c’est-a-dire que cela se réalise.

D’autre part sa parole: «Et nul n’a le dessus sur Son
vouloir» Cest-a-dire qu’aucun vainqueur n’'a le dessus
sur ce que Allah veut.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous avons cru en tout cela et nous avons eu la ferme
certitude que tout est de Sa part»

Commentaire: C’est-a-dire que nous avons reconnu
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vrai et nous avons eu la ferme certitude que tout est de
Sa part, Cest-a-dire que toute chose qui est entrée en
existence ne s'est réalisée que conformément 2 la science
éternelle de Allah, par Sa prédestination et Son Qada’.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«D’autre part, nous disons que Moubammad ¥z
est Son esclave élu, Son prophéte honoré et Son
messager agréé, et qu’il est le dernier des prophetes,
I'Imam des pieux, le Maitre des messagers et al-habib
du Seigneur des mondes»

Commentaire: Les termes Al-Moustafa et Al-
Moujtaba ont tous deux le méme sens. Il y a en
cela un surcroit d’éloges par rapport au terme Al-
Mourtadal’ Agréé.Ilestdoncundevoirdecroirequil est i
Pesclave de Allah et Son messager et quil est le dernier
des prophétes et le meilleur d’entre eux.

Sa parole: «‘;.:.L;-» «le dernier» peut étre prononcée avec
al-fat-hah (khatam) et avec al-kasrah (khatim) mais le sens
est le méme, C'est-a-dire qu'il est le dernier des prophétes.
Allah tarala dit: [{ :,_c,/éj\;\;j i&f Ja5 u@j}] (wa lakin
ragoula [-Lahi wa kbhatama n-nabiyyin) [sourat Al-"Abzab
/ 40] ce qui signifie: «Mais il est bien le Messager de
Allah et le dernier des prophetes». Or les gadiyaniyyah
ont interprété le terme de khatam par I'embellissement,
tout cela parce que leur chet Ghoulam Abmad a
prétendu étre un prophete-messager, et ceci est de la
mécréance et de I'égarement.

Sa parole: «'Imam des pieux»: Clest a dire qu'il sera
au-devant des pieux au jour du Jugement.
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Sa parole: «le Maitre des messagers»: Clest a dire le
meilleur d’entre eux.

Sa parole: «habibou rabbi l-*alamin»: C’est a dire
celui que Allah agrée.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Toute prétention d’une prophétie apres sa prophétie
est une hérésie et un effet des mauvais penchants de
Pame»

Commentaire: Cest-a-dire que celui qui prétend a
la prophétie apres lui 1, sa prétention est infondée en
raison de sa parole #&: (‘_s.x.u = 5Y) (la nabiyya ba’di)
[rapporté par Al-Boukhariyy et Al-Hakim dans Al-
Moustadrak] ce qui signifie: «Il n’y a pas de
propheéte apres moi». Il sSagit d’un badithsabibh (ayant
une forte chaine de transmission). Concernant la parole:
[ ol D I 3=l D GEZ W Y] (Al
hou yastafi mina l-mala’ikati roucoulan wa mina n-nas)
[sourat Al-Hajj/ 75] ce qui signifie: «Allabh élit des
messagers parmi les anges ainsi que parmi les gens», les
gadiyaniyyah prétendent que [da.la.,aj (yasmﬁ) estunverbe
al'inaccompli (moudari™). On leur dit dda..m (yastafi) est
un verbe a I'inaccompli qui a le sens d’un passé par
rapport a ceux qui sont élus mais par rapport a Allap
ta™ala, I'acte est détaché du temps passé, inaccompli ou
présent parce que Son acte est éternel sans doute aucun.
On ne dit pas de ce qui n’a pas de début qu'il est révolu,
passé et qu'il a cessé. On leur dit aussi: il y a comme preuve
a cela beaucoup d’exemples semblables dans le Qour’om,

s

comme Sa parole ra"ala: [§ NS \-;)) % //}}
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(fafarigan kadh-dhabtoum wa farigan tagrouloun) [sourar
Al-Bagarah / 87] ce qui signifie: «Vous avez démenti un
groupe et vous avez tué un groupe», ici (tagtouloun) a
le sens de (gataltoum) «vous avez tué».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Il est 'envoyé a I’ensemble des jinn et a toute
Phumanité avec la vérité et la bonne guidée, la lumiére
et les clartés»

Commentaire: Cest-a-dire que notre maitre
Moubammad £z a été envoyé aux humains et aux jinn
et non a 'ensemble des créatures: anges, animaux, jinn
et humains. Certains ont dit: envoyé aux anges avec un
message d’honneur.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Le
Qour’an est la parole de Allah c’est une parole révélée
de Sa part et qui est sans comment»

Commentaire: La signification en est que le Qouran
est bien de la part de Allah, Cest-a-dire quil est
manifesté, par révélation a Son prophete. Ce qui est visé
par le mot Iu (bada) n'est pas quil serait provenu de
Lui par la prononciation tout comme la parole de I'un
d’entre nous proviendrait de sa langue par prononciation.
Clest la prétentiondes assimilationnistes (al-mouchabbi-
hah). La signification de (1. 3«3) (minhou bada) [dans le
texte arabe] n'est pas que Allah l'aurait prononcé tout
comme |'un de nous prononce ses mots apres avoir été
silencieux. La preuve en est la parole de Az-1abawiyy
«sans comment» C'est-a-dire ce nest ni des lettres, ni un
son car les lettres et les sonssont des comment.
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Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
a descendu le Qour’an par révélation a Son
messager. Les croyants ont réellement cru en la
véracité du Qour’'an. Ils ont eu la certitude qu’il est
la parole de Allah ta’ala véritablement, qu’il [oest 2
dire le Qour’an en visant par la attribut] n’est pas créé
comme la parole des humains. Celui qui ’entend et
prétend que Cest la parole des humains est devenu
mécréant. Allah le blime, le rabaisse et le menace
de Penfer puisque Allah tarala dit: [{f_ﬁ g.i/.:\_i }]
(saouslihi sagar) [sourat Al-Mouddath-thir / 26] ce qui
signifie: «Je le ferai entrer en enfer».

Commentaire: Allah a fait descendre le Qouran sur
notre maitre Moubammad par révélation. Le terme
révélation est employé pour désigner la nouvelle avec
laquelle 'ange vient de la part de Allah tabaraka wa
ta™ala au Prophete. Il est également employé pour
désigner ce que Allah ta’ala fait descendre directement
dans le coeur du Prophéte, sans 'intermédiaire d’un
ange. Il est aussi employé pour désigner la parole propre
de Dieu comme I'a entendue (sans comment) Mouca et
comme |'a entendue notre Maitre Mouhammad la nuit
de l'ascension,lorsqu’il était parvenu a un endroit dans
lequel il pouvait entendre le son des calames. Tout cela
est appelé révélation.

Quant 4 Sa parole «le Qour’an est la parole de Allah»
jusqu’a sa parole «que Cest la parole de Allah ta*ala
véritablement et qu’il n’est pas créé comme la parole
des humainsy, le sens qui vient communément a I'esprit
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suggere que la parole de Allah ta’ala serait contingente
et entrée en existence car la parole 1w aw (minhou bada)
peut faire penser a cela. Ce que vise Az-1ahawiyy, ce n'est
pas la croyance des sawtiyyah, ceux qui attribuent la voix
a Allah, qui disent que la parole de Allah est faite de
sons et de lettres. Ils n’ont pas pour croyance que Allah
a une parole autre que cela. Ce sont de véritables
assimilationnistes. Az-Zahawiyy a rejeté cela par sa parole
«sans comment». Il a nié que la parole de A/lah propre a
Son Etre soit des lettres ou un son car les lettres et le son
constituent un comment.

Si quelqu’un dit: Que signifie donc (minhou bada)?
On lui dit: Cela signifie que Allah a permis a qui Il veut
parmi Ses créatures, de I'entendre, sans que Sa parole
soit contingente. Lentrée en existence ne concerne
que l'audition des créatures auxquelles Al/lah a voulu
quelles 'entendent. Ainsi 'audition de ces créatures-la
est contingente.Quant a ce qu'elles entendent, a savoir
Pattribut de la parole, n’a pas une existence ayant un
début. Tout comme Allah fait voir aux croyants au jour
du jugement Son Etre Qui est éternel sans début ni fin,
alors que la vision qu’ils auront de Lui est contingente.
Mais les wahhabites, lorsqu’ils lisent 'ouvrage de Az-
Tahawiyy, ce qui leur plait Cest sa parole (minhou bada).
Mais ils ne comprennent pas le sens de «sans comment»
tout comme 'auteur a visé. Sa parole «véritablement»
leur plait également. On leur dit donc: ce qu'il vise en
réalité par «véritablement», cest que le terme A-Qouran
est employé pour désigner la parole propre 4 I'Etre ainsi
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que l'expression révélée car le terme «parole de Allah»
est employée pour désigner l'une comme lautre
véritablement. En effet, les deux acceptions sont des
vérités selon la Loi. Ce qu’il vise n'est donc pas que les
termes descendus seraient propres 4 I'Etre de Allah car
cela contredirait sa parole précédente «sans comment.
C’est donc une expression qui mérite une explication.
Les wahhabites s’y attachent pour aller dans leur sens
et les sunnites s’y attachent pour aller dans le leur. Le
wahhabite dit: «C’est une parole qui a été révélée de
Sa part, qui est sans comment», il s'agit la des termes
en arabe. Et il dit: (La descente, on n'en connait pas le
comment mais Allah tabaraka wa ta’ala parle avec des
lettres et une voix). Quant a Ahlou s-Sounnah, ils disent a
propos de la parole de 'auteur: «c’est une parole qui est
sans comment», que Allah parle sans lettres ni voix car
les lettres et la voix sont des modalités et des comment.
Voila donc ce que vise 'auteur et c’est la voie des gens
de la vérité. En effet, Abou Hanifah a mentionné dans
certains de ses écrits que Allah parle non comme nous
parlons, qu'll parle sans lettres ni voix. Or Az-1abawiyy
fait partie de son école. N’a-t-il pas dit au début de cet

écrit: «selon ’école des savants de la jurisprudence de
Abou Hanifah An-Nou"man...».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Du
moment que Allah menace de P'enfer celui qui dit:
[ 0133 N\ &y %] (in hadha il-lagawlou I-bacha)
[sourat Al-Mouddath-thir / 25] ce qui signifie: «ce n’est que

la parole des humains», nous avons su et nous avons
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eu la certitude que C’est la parole du Créateur des
humains et qu'elle n’a pas de ressemblance avec la
parole des humains»

Commentaire: Dauteur dit que celui qui a entendu le
Qouran et a dit que Cest la composition d’un humain,
il est devenu mécréant et Allah menace celui qui dit cela
par lenfer. Ainsi, 'étre humain ne peut pas apporter
de semblable aux termes du Qowuran. Quant a la parole
propre 4 I'Etre, C’est un attribut propre 3 Allah comme
tous Ses attributs. Il n'est pas possible selon la raison
quelle puisse avoir des semblables.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Celui qui qualifie Allah par une des caractéristiques
des humains est certes devenu mécréant. Celui qui
observe bien cela en tirera les conséquences et se
sera éloigné de ce qui est semblable a la parole des
mécréants, il aura su que Allah avec Ses attributs n’est
pas tel que les humains»

Commentaire: Clest-a-dire que celui qui qualifie
Allah par une des caractéristiques propres aux humains,
cest a dire par un des attributs des humains, qui sont
tous entrés en existence, que ce soit par la parole ou
par la croyance, celui-la est un mécréant car il aura
démenti Sa parole A ala: [{ AEPIPILR ﬂ}]
(laysa kamithlihi chay) [sourat Ach-Choural 11] ce qui
signifie: «Rien n’est tel que Lui». Parmi les attributs
des humains, il y a I'entrée en existence, I'évolution, le
changement d’humeur, le chagrin, la couleur, le
mouvement, 'immobilité, la situation dans un endroit
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et ce qui est semblable a cela. Tout cela fait partie des
attributs des humains. Celui qui a cru cela ou qui I'a dit
par sa langue est certes devenu mécréant. Ainsi les
attributs de Allah n'ont pas de ressemblance avec les
attributs des humains car Ses attributs sont de toute
éternité alors que leurs attributs sont entrés en existence.
Il n'y a pas de similitude entre Celui Qui est exempt de
début et ce qui a une existence ayant un début.

Quant a la parole de l'auteur «celui qui observe
bien» c’est comme s’il a visé I'observation par le cceur et
non l'observation par les yeux, car les acceptions -les
significations— ne sont pas observées par les yeux
habituellement.

Quant 2 sa parole «en tirera les conséquences» ce

3. . \ ) 3 . ’ ’
quil vise par la Cest quil tirera legon des mécréants
qui ont pour croyance la similarité entre Dieu et Ses
créatures, ceux qui méritent l'enfer.Il cessera alors de
tenir de tels propos afin de ne pas subir ce qu'ils subiront
comme chitiment en enfer.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «La
vision est une vérité, accordée aux gens du paradis,
sans cerner la réalité de Dieu, sans comment»

Commentaire: Clest-a-dire que les croyants
verront Dieu soubbanah dans 'au-dela sans Le cerner,
car Cest impossible. Ceci est une vérité. Il est un devoir
d’y croire. Quant aux mou”tazilah et aux philosophes,
ils ont contredit Ahlou s-Sounnah puisqu’ils ont nié la
vision de Allah dans I'au-dela. Ils ont prétendu donner
pour argument que professer la vision de Allah
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reviendrait a assimiler a Ses créatures. Ils ont dit qu'il est
indispensable que celui qui est vu soit dans une
direction. Quant a nous, gens de Ablou s-Sounnah, nous
disons: cette régle est admiseconcernant les créatures.
Mais cela n’est pas admis concernant A/jah. Tout comme
il est valable qu’ils En aient connaissance sans qull soit
dans une direction, il est valable qu’ll soit vu sans qu'll
soit dans une direction. Ce n’est pas une obligation selon
la raison que la vision des croyants de Allah soit
semblable a leur vision des créatures qui elle implique la
direction.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Tout comme I’a formule le Livre de notre Seigneur:
[{ @ S L6 G di @ WL pAY ’{}j} (woujouhoun
yawmaidhin nadirah ‘ila Rﬂbbz/m nadpirah) [sourar Al-
Qiyamah / 22-23] ce qui signifie: «Des visages ce jour-la
resplendissants, verront leur Seigneur»

Commentaire: Les gens de la vérité ont dit: la vision
de Allah avec les yeux pour les croyants dans I'au-dela
apres leur entrée au paradis est possible selon la raison
et selon les textes. Ils ont donné pour argument a cela
Sa parole ta™ala: [{@ EL}JJ\@“ sral pVAYe< }] (wou-
Jouhoun yawmda'idhin nadirah ‘ila Rabbiha nadhirah)
[sourat Al-Qiyamah/ 22-23]. Sa parole {»/ L} (nadbirah)
signifie: «ils verront leur Seigneur ce jour-la». Ces
visages font références aux croyants. Les badith stirs ne
comportent pas de précision concernant les moments ot
aura lieu cette vision ni de détails a son sujet. Mais il a
été rapporté dans un hadith qui comporte une certaine
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faiblesse dans sa chaine de transmission, que ceux qui
ont les plus hauts degrés Le verront une fois au début du
jour et une fois a la fin du jour. Quant aux autres ils Le
verront une fois chaque semaine.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Son
explication est conforme a ce que Allah ta’ala veut et
sait»

Commentaire: Cest-a-dire que 'explication de cette
ayah:

[{”@ SL6 & i @ f}g\: Ik e }] (woujouhoun
yawma'idhin nadirah ‘ila Rabbiha nadhirah) [sourar Al-
Qiyamah / 22-23] est conforme a ce que Allah ta™ala sait
de toute éternité et a ce qu'll veut comme sens par cette
parole.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Tout ce qui nous est parvenu a ce sujet dans le
badith siir du Messager £ est tel qu’il I’a dit, le sens
étant conforme a ce qu’il a voulu»

Commentaire: Clest-a-dire que tout ce qui est
parvenu dans le hadith confirmé et sir comme étant
de lui rest conforme a ce qu’il a visé #£&. Quant aux
mouchabbibhah, que ce soit les wahhabites ou leurs
prédécesseurs, la vision selon eux a lieu avec un comment
et dans une direction méme s’ils disent «sans comment».
Ils croient pourtant au comment car ils confirment la
direction pour Allah. Selon eux, il est indispensable que la
vision soit avec un comment, et de face car ils expliquent

ainsi le badith: (o 55N ol 1da 5 5 S 085 05 o ‘..m W)
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(ama ‘innakoum satarawna Rabbakoum kama tarwna
hadha I-gamara la tadammoun) [rapporté par Mouslim]
ce qui signifie: «Certes, vous verrez votre Seigneur,
tout comme vous voyez cette lune; vous ne douterez
pas». La signification étant selon eux que vous Le verrez
de face tout comme vous voyez cette lune de face. Ahlou
s-Sounnah ont répondu a ce semblant de preuve par leur
parole: I'analogie ici concerne autre chose que le sens
que vous prétendez. A savoir que les esclaves Le verront
d’une vision qui ne comporte pas de doute, tout comme
la lune une nuit de pleine lune, lorsqu’il n’y a pas de
nuages, sera vue d’une vision qui ne comporte pas de
doute.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a
dit: «Nous n’abordons pas ce sujet en faisant des
interprétations selon nos avis personnels, ni en
nous imaginant quelque chose selon nos mauvais
penchants»

Commentaire: Clest-a-dire qu'on n’aborde pas
ce sujet avec des interprétations fallacieuses, en
suivant son opinion propre, sans preuves rationnelles
catégoriques ni preuves textuelles confirmées, comme le
font les moutazilah pour la ayah citée. On n'aborde
pas non plus ce sujet en se donnant des illusions,
comme l'ont fait les mou\tazilah en niant la vision et en
falsifiant le sens de la zyah, ni comme lont fait les
mouchabbibhah en donnant un comment 2 la vision
puisqu’ils ont confirmé la direction aAllah ta’ala.
Comme ils ont confirmé la direction i I'Etre glorifié Qui
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est exempt d’imperfection, forcément ils confirment la
vision dans une direction. Quant a Ablou s-Sounnabh, ils
sont loin de tout cela: ils ont pour croyance qu’ll sera vu
sans que ce soit de face, ni de dos, sans que celui qui voit
soit dans une direction par rapport a Allah, ni a droite
ni  gauche, ni en haut ni en bas, ni devant ni derriere.

La parole de Az-1abawiyy ne signifie pas la réfutation
de linterprétation globale de Ablou s-Sounnah ni
Pinterprétation détaillée des ayah et des hadith non
explicites concernant les attributs. Cette interprétation
a été confirmée de la part de 'Imam Abhmad et d’autres
parmi les Salaf. En effet, abandonner les deux sortes
d’interprétation est le propre de l'assimilation et de
Pattribution du corps, toutes deux réfutées par Sa pa-
role rarala: [§ % s A28 S (laysa kamithlihichay)
[sourat Ach-Choura / 11] ce qui signifie: «Rien n’est tel que
Lui».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«En effet, ne sera sauvé dans sa religion que celui qui
s’est soumis et a accepté sans rébellion ni opposition
ce qui est parvenu de Allah "azza wa jall et de Son
Messager ¥z et qui s’en sera remis concernant la
connaissance de ce qui nest pas explicite pour lui a
qui en a la connaissance»

Commentaire: C’est-3-dire que la sauvegarde revient
a la soumission a Allah et & Son Messager, a savoir la
croyance que tout ce qui est parvenu dans la Loi
concernant la religion est conforme a ce que Allah
ta’ala vise et 2 ce que Son Messager a visé. Elle n'est pas
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fondée sur lillusion ni sur l'imagination tirées de
Popinion personnelleni des choses qui ont lieu
d’habitude chez les créatures. Les mou’tazilah se
réferent A l'avis personnel quils ont pris comme
fondement. Quant auxassimilationnistes, ils se référent
a ce qui est commun aux créatures.Lorigine de leur
confusion provient du fait qu’il ont considéré Allap de
maniere analogue aux créatures. Ils ont alors dit: (tout
comme un étre n'est vu que sil est dans une direction
par rapport a celui qui voit, Allah sera vu dans une
direction). Les deux voies sont fausses.

Ce qui estvisé par sa parole: «<aquienala connaissance»,
c'est que celui qui a connu une certaine confusion dans la
compréhension d’un sujet de 'au-dela ou a autre chose,
quil s’en remette aux gens de la science qui sont versés
dans la science. Ce sont les savants de degré complet, qui
maitrisent la science, tels que lbnou NAbbas, que Allah
les agrée tous les deux. Celui qui les interroge tirera
profit d’eux par linterprétation détaillée ou par
interprétation globale. Il aurala croyance correcte que
les attributs par lesquels on qualifie A/lzh sont exempts
de lattitude, de la forme et de toute manifestation de
contingence.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «La
personne n’aura affermi son pas dans I'Islam qu’avec
le contentement —at-taslim— et la soumission —al-
’istislam—»

Commentaire: At-taslim ici cest le contentement
et la satisfaction de ce qui est parvenu de la part de
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Allah ta™ala. Quant a Vistislam, cest la soumission a la
Loi c'est-a-dire 'acceptation de ce qui en est parvenu:
croyances et jugements. La persévérance sur I'Islam n’est
donc valable que pour celui qui s’est soumis a Allah
ta™ala, ne s’est pas opposé a Lui et ne I'a pas qualifié par
ce qui ne Lui convient pas.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Celui qui cherche la connaissance de ce qui ne
lui a pas été donné de connaitre, celui dont la
compréhension ne sest pas satisfaite du
contentement, ce qu’il recherche lui aura voilé la
croyance pure en |'unicité, la connaissance claire et
la foi correcte. Il oscillera entre la mécréance et la
foi, la croyance en la vérité et le démenti, entre la
reconnaissance et le reniement, il sera en proie aux
mauvaises suggestions, perdu en état de doute sans
étre ni un croyant en la vérité ni quelqu’un qui réfute
et dans le démenti»

Commentaire: Cela signifie que celui qui demande
a connaitre la science qui lui a été interdite et qui ne
sest pas satisfait de sa soumission 3 Celui Qui sait
cette science, ce qu’il recherche l'aura voilé du rawhid
pur. Il sera ainsi perturbé, croyant en certaines choses,
mécréant en d’autres. Il ne sera pas comme un mécréant
qui a déclaré sa mécréance, ni comme un croyant qui
a cru en la véracité de la foi et a cru véritablement sans
aucune hésitation.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «La
foi en la vision de Allah accordée aux habitants de la
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Résidence de la paix n’est pas valable pour celui qui
la considére selon ses illusions ou qui 'interpreéte a sa
maniere»

Commentaire: Clest-a-dire que celui qui consideére
la vision autrement que selon ce qui a été expliqué
précédemment et qui est la croyance des gens de Ahlou
s-Sounnah wa l-Jama’ah, celui-la n’y croit pas comme
il en a recu lordre. Les assimilationnistes, selon
I'apparence, disent: (Nous avons cru en la vision) mais
en vérité ils n’y ont pas cru. Quant aux mou’tazilah,
ils 'ont niée explicitement puisqu’ils ont dit: (Allah
n'est pas vu). Eux expliquent la parole de Allah ta’ala:
[{):J/lgl:ftj 3}\/}»] (%laRabbiha nadpirah) [sourar Al-Qiyamah /
23] en disant: (Cest la grice de leur Seigneur attendue),
c'est-a-dire qu'ils seraient dans'attente. Quant au padith,
ils prétendent qu’il n'est pas confirmé. Les mou”tazilah
et les assimilationnistessont aux deux extrémes dans la
contradiction.

Sa parole: (darou s-salam) «la Résidence de la paix»,
c’est un nom du paradis et tous ses degrés sont englobés
par cette appellation.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«En effet, 'interprétation de la vision tout comme
Pinterprétation de toute signification attribuée
a la divinité se fait en délaissant la [mauvaise]
interprétation et en sattachant au contentement.
Voila sur quoi se fonde la religion des musulmans»

Commentaire: Ce que Az-Iabawiyy vise ici par le
délaissement de linterprétation outawil, cest le tawil
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qui est loin de la vérité et de ce qui est correct. Il ne
vise pas linterprétation que font les gens de Ablou s-
Sounnah, que ce tawil soit global ou détaillé. Clest ainsi
qu’il convient de donner son sens 2 la parole de 'auteur
ici. Quant au sens apparent, c’est de ne pas procéder au
tawil détaillé. Quant au tawil ‘ijmaliyy, 'interprétation
globale, il ne la renie pas car celui qui renie
linterprétation globale, il tombe dans l'assimilation
inévitablement.

Et ce qui renforce le fait que ce que vise Az-Zabawiyy
en reniant le za’wil ce n'est pas l'interprétation dans tous
les cas, Cest sa parole au sujet de lattribut de Allah la
parole: (minhou bada bila kayfiyyatin gawla) parce qu’il

sagit-la d’une interprétation.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Celui qui ne se garde pas de la négation des
attributs et de I’assimilation aura glissé et n’arrivera
pasaavoirla croyance en’exemption de Allah de toute
ressemblance avec les créatures»

Commentaire: Il vise par la négation le
négationnisme et il vise par [lassimilation la
confirmation de la direction a Allah ta’ala ou tout autre
signe de contingence, comme le mouvement,
Pimmobilité, le déplacement de haut en bas ou de bas en
haut. Chacun de ces deux groupes «aura glissé» c’est-
a-dire aura dévié de la voie de vérité. «et n’arrivera pas
a avoir la croyance en 'exemption» c'est-a-dire qu’il
aura manqué et sera privé de la croyance en I'exemption
a savoir I'exemption de A/lah de toute ressemblance avec
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Ses créatures. Il est donc valable d’expliquer sa parole
«il aura glissé et n’arrivera pas a avoir la croyance
en 'exemption» en disant: il aura glissé est relatif a
celui qui nie et donc le négationniste; et sa parole «et
n’arrivera pas a avoir la croyance en 'exemption», en
disant qu’elle est relative a celui qui assimile. Le sens est
alors que le négationniste qui nie ce que Allah ta™ala
a confirmé, glisse, c’est-a-dire qu'il dévie de la voie de
droiture et s'égare. Par ailleurs, celui qui affirme par la
parole sans croire en 'exemption par le sens, en faisant
au contraire de I'assimilation n’atteint pas I'exemption
c'est-a-dire qu'il n’exempte pas Allab de ce dont il est un
devoir de Lexempter. Cette interprétation correspond
donc a I'état sur lequel sont les deux groupes: le groupe
du négationnisme et le groupe de l'assimilationnisme
tel que celui des wahhabites. Selon eux, confirmer la
position assise méme, ce n'est pas faire de I'assimilation.
Par les négationnistes sont visés les mou”tazilah et les

philosophes.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «<En
effet, notre Seigneur jalla wa *ala a pour attribut les
attributs de unicité»

Commentaire: Clest-a-dire qull a pour attri-
but les attributs qui nient au sujet de Allah ta™ala la
ressemblance avec autre que Lui.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Il est qualifié des qualificatifs de lunicité —al-
Sfardaniyyah—»

Commentaire: Ceci a le méme sens que ce qui
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précede.Mais il a donné cette deuxiéme expression pour
confirmer la premiere. Les termes na’t, qualificatif et
wasf, attribut ont méme signification. Les termes
wahpdaniyyah et fardaniyyah —unicité— sont synonymes.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Aucune
des créatures n’a d’attributs semblables aux Siens»

Commentaire: C’est-a-dire il n'y a aucune des
créatures qui ait Ses attributs m ala. Clest-a-dire
qu'il n'est pas valable selon la raison ni selon la Loi
que lesclave ou toute autre chose entrée en existence
ait pour attribut un des attributs de Allah ta’ala.
Celui qui a dit pour expliquer le badith rapporté par Al-
Boukhariyy: (4, 50 s PT&U- AN\ o)) (inna I-Laha khalaga
Adama Malasouratih): (Allah a fait que Adam soit
attribué d’attributs qui aient les mémes noms que les
Siens comme l'ouie, la vue et ce qui est de cet ordre) a
donc fait une mauvaise explication. Cette formulation
est mauvaise. Or la signification de: (45,30 _l¢)
(Malasouratih), Cest: «selon Uimage que Allah a créée
et a honorée», tout comme cCest le sens dans Sa parole
ta™ala au sujet de ga: [e{ ng-)j\-jg %L/;;ZS}]
(fanafakbhna fibimin roubina) [sourat At-Tabrim / 12] ce qui
signifie: «Nous avons fait insuffler en lui ’ame que
Nous avons créée».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
est exempt des limites, des extrémités, des cotés, des
membres et des organes, Il n’est pas délimité par les
six directions comme le sont la totalité des créatures»

Commentaire: C'est-a-dire que Allah ta™ala n’a pas
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de limites. La limite (a/-badd) signifie I'extrémité de la
chose. Il n’est donc pas possible a Son sujet les limites,
Iétendue et la quantité. Nier la limite & Son sujet revient
a nier a Son sujet la situation dans un endroit (a/-hajm).
La signification de (a/-ghayat) «extrémités» Cest: les fins
et ceci fait partie des caractéristiques des corps. Le sens
de (al-arkan) «cotés» Cest: les bords. Le sens de (a/-
ada) «membres», c'est le pluriel de Aoudw, membre,
qui fait également partie des spécificités des corps. Le
sens de (al- adawat) «organes», ce sont les petites parties
du corps comme la glotte.

D’autre part, la signification de sa parole: «Il n’est
pas délimité par les six directions» c’est que les six
directions ne Le concernent pas. Il s'agit donc du haut,

p g
du bas, de la droite, de la gauche, du devant et du
g
derriere car ces directions ne sont valables selon la raison
que pour ce qui est un corps. Il y a en cela une réplique
a Ibnou Taymiyah puisqu’il a dit: (Allah a une limite
que Lui seul sait). Quant a la confirmation de la limite
sagissant de Allah, cela n’a été confirmé de personne du
Salaf contrairement a ce que Ibnou Taymiyah en a donné
Iillusion. Plus encore, ce que rapporte Az-Tahawiyy ici
confirme que le Salaf avait pour croyance I'exemption

de Allab de la limite.

Allah soubbanahou wa ta™ala n'est pas a I'intérieur
de ce monde ni a 'extérieur. Il n'est pas en contact
avec lui ni séparé de lui car §'Il était ainsi, Il aurait eu
des semblables innombrables. Or lla nié soubhanah i
Son sujet la similarité & quoi que ce soit par Sa parole:
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5\}5 Q.A}» (laysa kamithlihichay) [sourat Ach-
C/o@rg / 11] ce qui signifie: «Rien n’est tel que Lui».
D’autre part, beaucoup de savants réputés des quatre
écoles ont mentionné 'exemption de Allah ta™ala de la
situation dans un endroit, du contact, de la séparation,

et de la réunion. Que I'on consulte donc leurs textes.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Lascension (al-mi’raj) est une vérité»

Commentaire: Lascension cest le fait de s'élever
vers les sept cieux et vers les lieux élevés que Allap a
voulu. Cest une vérité a laquelle il est un devoir de croire
concernant le Messager de Allah. Celui qui le renie est
un grand pécheur. Lascension a eu lieu apres le voyage
nocturne (al-Isra) cest-a-dire apres son arrivée a la
Mosquée Al-Agsa lorsqu’il est parti de la Mosquée Al-
Haram 4 La Mecque. 1l a été élevé vers les cieux et ce
qui est au-dessus jusqu'a 1a ou Allah a voulu qu’il arrive.
Le voyage nocturne est déclaré explicitement dans le
Qouran par Sa parole ta” ala:

S I R R D PO E

Co 2L 20

{u:\:;‘,’;é QeI

(soubbana [-ladhi asra bi™abdibi laylan mina I
masjidi -harami ‘ila l-masjidi [-agsa [-ladhi barakna-
hawlahou linouriyahou min ayatina) [sourat Al-Isra’/ 1] ce
qui signifie: «Il est exempt d’imperfection Celui Qui a
fait voyager une partie de la nuit Son esclave a partir
de la Mosquée Al-Haram jusqu’a la Mosquée Al-’Agsa
dont Nous avons béni les alentours pour lui montrer
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certains de Nos signes». Cest pour cela que celui qui le
renie devient mécréant. Lascension elle, est mentionnée
par un texte presqu'explicite, par Sa parole ra”ala:
NS L VN 2 T PR NP AN
[{ Qo) YU ES Blee (o) 22201350 See (or) e 2 205505 3y }]
(wa lagad raahou naglatan ‘oukhra "inda sidrati |-
mountaha; indahajannatou l-mawa) [sourat An-Najm
/ 13-15] ce qui signifie: «Il ’a vu une seconde fois;
aupreés du jujubier du terme ; la ot se trouve le
paradis». Simplement ceci n'est pas explicite car il n'a
pas été mentionné par un texte clair catégorique que le
jujubier du terme se trouve au-dessus des sept cieux.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Et
le Propheéte i a effectivement été transporté de nuit»

Commentaire: Clest-a-dire qu’il a été emmené
de nuit a partir de la Mosquée Al-Haram jusqua la
Mosquée Al-’Agsa tout comme cela a été mentionné
précédemment.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il a
été élevé au ciel par sa personne méme, a I’état d’éveil
jusqu’au ciel puis vers les endroits élevés que Allah a
voulu qu’il parvienne»

Commentaire: Clest-a-dire qu'il a été élevé au ciel a
la suite du voyage nocturne. Ainsi le voyage nocturne
et 'ascension eurent lieu au cours d>une seule et méme
nuit, 'un a la suite de 'autre. Selon les gens de la vérité,
ils ont tous deux été effectués a I'état d’éveil, par sa
personne méme, avec son ame et son corps iLe.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
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«Allah I'a honoré par ce qu’ll a voulu et Il lui a révélé
ce qUIl lui a révélé, [«:{ AN ;\;}JT sy L/.};] (ma kad-
haba [-fouwadou maraa) ce qui signifie: «Le coeur n’a
pas menti au sujet de ce qu’il a vu», que Allah I’éleve
davantage en degré dans I'au-dela et ici-bas et qu’ll
préserve sa communauté de ce qu'il craint pour elle»

Commentaire: La majorité des gens de la vérité
ont tiré de Sa parole fa’ala: | { gs‘/ ;\;ﬁ ;,( L‘}
(ma kadhaba I-fouadou maraa) [sourat An-Najm | 11] ce
qui signifie: «Le coeur n’a pas menti au sujet de ce qu’il
a vu», que le Prophete a vu son Seigneur avec son coeur
cette nuit et non avec ses yeux. Ce qui est visé par le
ceeur, cest le caeur du Prophéte £ et non celui de Jibril.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «Le
bassin par lequel Allah ta*ala I’a honoré en tant que
secours pour sa communauté est une vérité»

Commentaire: Il est un devoir de croire au bassin
duquel boiront les croyants au jour du jugement, c’est-
a-dire que Allah tabaraka wa ta™ala a réservé un bassin
pour notre prophete Moubhammady. 1l sera un secours
pour ceux de sa communauté qui seront assoiffés au
jour du jugement. Ainsi celui qui en aura bu n’aura plus
jamais soif apres cela. Quant a ceux qui ne seront pas
atteints de soif, les pieux, ils n’en boiront que par plaisir.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Lintercession qu’il a gardée en réserve pour sa
’ 2 o 7 2.7
communauté est une vérité, tout comme cela a été
rapporté dans les nouvelles qui sont parvenues»
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Commentaire: Il est un devoir de croire en
Iintercession que le Prophéte a gardée en réserve pour
sa communauté. La signification de I'intercession, c’est
la demande du bien de la part de Allah tabaraka wa
ta™ala en faveur de la communauté. Cest-a-dire que le
Messager demandera au jour du jugement a son
Seigneur de sauver un grand nombre de membres de sa
communauté de 'enfer apres qu'ils y sont entrés pour
certains, et sans quils n'y entrent pour d’autres. Ce qui
distingue notre Prophete & concernant 'intercession,
ce sera la multitude de gens qui en bénéficieront, chose
qui narrivera 3 aucun autre prophete que lui. Ce qui
est visé, ce n'est pas que les autres prophétes a part lui
r’intercéderont pas. Au contraire, I'intercession est bien
confirmée 2 leur sujet.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Le pacte que Allah ta’ala a pris de Adam et de sa
descendance est une vérité»

Commentaire: Le pacte que Allah ta’ala a pris de

Adam, Cest le pacte qui a englobé tous les prophetes.
Allah ta’ala dit:

(6555 A o ot (40 552 52 G115

(wa Gdh akhadbna mina n-nabiyyina mithagahoum
wa minka wa min Nouhin wa lbrahima wa Mouca wa
Nea bni Maryama wa akhadhna minhoum mithagan
ghalidha) [sourar Al-ANraf/ 7] ce qui signifie: «Nous avons
pris des propheétes leur engagement: de toi, de Noub,
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de Ibrahim, de Mouga et de *¢a le fils de Maryam.

Nous avons pris d’eux un pacte siir».

Quant au pacte qui a été pris de la descendance de
Adam, Cest ce que Allalo ta™ala a mentionné par Sa

< )//’ N7 /)///

parole: F"“"“"\ 4 r”"‘f‘” ;,a)ﬂ_Lu,« pale T n 5 5T 3 3)}
§ Sk e i ) mx};gﬁqxt@w\g@, LN
(wa 9dp ‘akbadha Rabbouka wmin baniAdama wmin
dhouhouribim  dhourriyyatahoum wa ach-hadahoum
Nala  anfoucihim alastou biRabbikoum gqalou bala
chabidna ‘an tagoulou yawma l-giyamati ‘inna kounna
Nan hadha ghafilin) [sourat Al-"A*raf/ 172]. Ce pacte, c’est-
a-dire cet engagement, c'est leur reconnaissance apres
qu'll les a fait sortir du dos de Adam, apres que Adam
a été descendu sur terre. Il leur a donné une image et a
créé en eux la connaissance et la perception quils n'ont

de dieu que Allah. Ainsi toute la descendance de Adam
a reconnu cela ce jour-la.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Allah ta™ala sait de toute éternité le nombre de ceux
qui entreront au paradis et le nombre de ceux qui
entreront en enfer dans leur totalité, ce nombre
naugmente pas et ne diminue pas. Il sait aussi de
toute éternité les actes qu’ils feront; a chacun d’eux il
lui est facilité ce qui lui a été créé»

Commentaire: La premicre phrase comporte la
preuve que la science de Allah englobe ceux qui vont
entrer au paradis en détail et ceux qui entreront en enfer

en détail. Cauteur a voulu montrer par cette phrase ce
qui a déja été décréeé au sujet de 'éternité des attributs
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de Allah, que ce soit les attributs de I'Etre ou des actes,
tout comme il a dit précédemment: «Il est de toute
éternité avec Ses attributs avant la création de Ses
créatures». Ceci montre que la science de Allah englobe
toute chose et que Sa science ne peut étre évaluée par
la connaissance des créatures. Pour couper court aussi
a tout objet de doute au sujet de la prédestination et
de la destinée de la part de ceux qui sont faibles c’est-
a-dire des faibles d’esprit. Pour repousser également
les confusions induites par les gadariyyah, a savoir les
moutagilah,chez les gens du commun, du fait qu’ils ont
prétendu: (Comment Allah chatierait-Il pour ce qu'll a
créé et prédestiné ?) Ainsi, At-Tahawiyy a montré ce qui
confirme tout cela. La signification en est que Allab sait
le nombre de ceux qui entrent au paradis, qui vont croire
et qui vont obéir par choix et par leur propre préférence.
D’autre part, Allah sait le nombre de ceux qui
entreront en enfer, quils seront mécréants et
contrediront Ses ordres de leur propre choix alors qu'ils
existeront en étant puberes et sains d’esprit et que ce
n'est pas a la suite d’'une contrainte et malgré eux qu’ils
mériteront 'enfer. Il est impossible qu’ll ne sache pas
ce qui va avoir lieu de la part de Ses créatures avant leur
existence car cela serait une ignorance et I'ignorance
au sujet de Celui Qui est éternel exempt de début est
impossible. Il a donc été confirmé que Allap sait de toute
éternité ce qui aura lieu de la part de Ses créatures.

Quant a la parole de lauteur «et a chacun
d’eux il lui est facilité ce qui lui a été créé», cette
expressionesttiréed’un padithcélebreetsahib, dechainede
transmission slire qui a été rapporté par les auteurs des
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six livres. La signification en est que celui & qui il a été
prédestiné de faire partie des gens du paradis, il lui a été
prédestiné ce qui le rapproche du paradis en tant que
paroles et actes ainsi que la réussite pour cela. Celui a qui
il a été prédestiné de faire partie des gens de I'enfer, il lui
a été prédestiné le contraire et il accomplira les actes des
gens de lenfer et y persistera jusqu’a ce que se referme
sur lui le livre de sa vie.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «La
rétribution sera en fonction de ce avec quoi ’esclave
aura terminé sa vie»

Commentaire: La signification de la phrase «La
rétribution sera en fonction de ce avec quoi ’esclave
aura terminé sa vie» veut dire que la rétribution sera
en fonction des actes avec lesquels 'esclave finira sa vie.
Ainsi celui qui finira sa vie avec les actes des gens de la
félicité sera heureux pour I'éternité et celui qui finira sa
vie avec les actes des gens du malheur sera malheureux
pour I'éternité. Cela ne sera pas en fonction de ce que
étre humain aura accompli avant cela. Celui donc qui
aura vécu mécréant puis sera entré en Islam et sera mort
sur les actes des gens du paradis, celui-la sera rétribué en
fonction de ce par quoi il aura fini sa vie. Et celui qui
sera a 'opposé de cela, sera rétribué a la mesure de ce
avec quoi il aura fini sa vie.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Le
fondement de la destinée est un secret de Allah ta’ala
envers Ses créatures, aucun ange de degré élevé ni
aucun prophéte envoyé n’en a eu connaissance»
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Commentaire: Clest-a-dire que cela est voilé pour
les esclaves. C’est pour cela qu’il nous a été interdit de
tenter d’approfondir la question pour atteindre son
secret. Ce qu’il convient seulement de faire au sujet
de la destinée, c’est d’en connaitre la signification et
Pexplication. Ainsi le Messager de Allah & a dit
(1 ,.i\:.is PRviIKY ; 1)) (idha dhoukira [-gadarou faamsikon)
[rapporté par Al-Bayhagiyy]l ce qui signifie: «Si la
destinée est évoquée alors abstenez-vous [d’en débattre
pour parvenir a son secret]». Cette partiec du hadith
est celle qui est slire, quant a la partie supplémentaire
relative a la mention des compagnons, elle n’a pas été
confirmée.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Lapprofondissement et la réflexion a ce sujet est un
moyen de courir a sa perte (al-khidblan), une voie
d’acces vers la privation et une marche donnant sur
P'injustice. Que I'on soit en garde de toutes ses forces
contre cela, qu’il s’agisse de la réflexion, des pensées
ou des mauvaises suggestions a ce sujet»

Commentaire: Clest-a-dire gardez-vous de réfléchir
sur ce sujet. Repoussez loin de vous toute tentative d’en
atteindre la connaissance, méme par la voie des
mauvaises suggestions. Que la personne occupe son
coeur par ce qui va le détourner de cela. La perdition (a/-
khidhlan), cest le contraire de la réussite (at-tawfig) car
suivre cette voieest un signe de perdition, c’est-a-dire de
la privation du bien.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
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«Allah tarala a en effet caché la connaissance de la
destinée a Ses créatures, Il leur a interdit de chercher
a'y parvenir»

Commentaire: Clest-a-dire Il leur a interdit de
chercher a le savoir car il n’y a aucun moyen d’y parvenir.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a
dit: «Tout comme Il dit za*ala dans Son Livre:
[{ \{)}:": (:ij 3;2; G ifé N }] (la yousalou ™amma
yafalow wa houm yousaloun) [sourat Al-Anbiya’/ 23] ce qui
signifie: «Il n’est pas interrogé sur ce qu’ll fait mais
eux le seront». Celui donc qui demande: (Pourquoi
fait-Il telle chose?) aura rejeté le jugement du Livre et
celui qui rejette le jugement du Livre fait partie des
mécréants»

Commentaire: Ceci concerne celui qui pose une
question dun questionnement dobjection, oest-a-
dire en rejetant ce qui est parvenu dans le Livre de A/-
lah. Quant a celui qui questionne afin de connaitre la
sagesse, ce jugement ne le concerne pas.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Voici ’ensemble des choses dont a besoin celuidont
le coeur est illuminé et fait partie des croyants par la

grace de Allah ta*ala»

Commentaire: Clest-a-dire que l'attachement du
coeur 2 la croyance en la véracité de ce qui est parvenu
de la part de Allah ta’ala et de la part de Son Messager,
est un fondement auquel s’attachent les croyants. Ce que
cite At-1ahawiyy, que Allab ui fasse miséricorde, c'est ce
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dont le croyant a besoin en général.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Et
c’est le degré de ceux qui sont versés dans la science»

Commentaire: C’est-a-dire ceux qui maitrisent la
science, ce sont ceux qui ont persévéré en cela et qui
I'ont maitrisé.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«En effet la science est de deux sortes: une science
disponible pour les créatures et une science qui n’est
pas disponible pour les créatures»

Commentaire: La science disponible pour les
créatures cest la science que les esclaves peuvent
obtenir grice a une voie que A/lah leur a créée. Quantala
science qui n'est pas disponible pour les créatures, c'est la
science que Allah Se réserve et vers laquelle Il n’a pas fait
exister de voie pour que les créatures puissent I'obtenir.
Ainsi, la connaissance des croyances et des jugements et
la connaissance de ce qui est profitable pour gagner sa
vie font partie des choses pour lesquelles A/jah a donné
aux créatures un moyen de les obtenir. Quant a ce que
Allah Se réserve, comme la science de 'avénement du
jour du jugement, c’est une science qui ne se trouve pas
chez les esclaves. Acquérir la premiére sorte de science est
une chose requise et louable ; quant a tenter d’acquérir la
deuxie¢me sorte de science, c'est de I'égarement.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Ainsi, renier la science disponible pour les créatures
est de la mécréance et prétendre détenir la science qui
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n’est pas disponible pour elles est de la mécréance. La
foi n’est validée qu’en acceptant la science disponible
pour les créatures et en abandonnant la recherche de
la science qui ne leur est pas disponible»

Commentaire: A partir de 13, on a déduit la mécréance
de celui qui renie la science disponible pour les créatures
comme les sophistes qui renient I'existence méme des
choses. On déduit également la mécréance de 'homme
qui prétend englober toute chose par sa science. Celui
donc qui prétend cela pour lui-méme ou pour un autre
esclave que lui devient mécréant car Allah ta™ala est le
seul Qui sait toutes les choses cachées (al-ghayb) par Sa
science. Aucune de Ses créatures ne sait toutes les choses
cachées. Celui qui croit qu’il existe quelquun d’autre
que Allah qui englobe toute chose cachée par sa
science aura démenti le Qowuran. Allah ta™ala dit:
[ 60 ) S0 NG o5l 6 o2 20T W) (goud la
yalNamou man fi s-samawati wa [-ardi l-ghayba ‘il-la
[-Lah) [sourat An-Naml / 65] ce qui signifie: «Dis: Ceux
qui sont aux cieux ou sur terre, aucun d’entre eux ne
sait les choses cachées; seul Allah les sait». Certains
tombés dans I'outrance ont composé un écrit dans lequel
ils ont mentionné que Allah a fait connaitre a Son
Messager toute chose que Lui sait, sans exception. Ceci
est une outrance, une laideur et une mécréance, que
Allah nous en préserve.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous croyons en la Table Préservée, au Calame et en
tout ce qui y a été inscrit»
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Commentaire: Il est un devoir pour toute personne
responsable de croire en la Table Préservée et au Calame.
Le terme Table fait référence 2 un corps du monde
supérieur. Il a été dit qu’il est en-dessous du Trone et il
a été dit qu'il est au-dessus. Quant au Calame, c’est un
corps du monde supérieur qui a été créé avant la Table
Préservée. Ensuite la Table a été créée. Lordre a été
donné au Calame de tracer sur la Table. II a inscrit sur
ordre de Allah ta’ala. 1l a écrit ce qui a eu lieu et ce qui
aura lieu jusqu'au jour du jugement. Allah ta’ala dit:

[ RUAAR.) ot ¥ %] (wa koulla chayin
d@ayn;_z/]ou Ji ‘imamin moubin) [sourat YaSin | 12] ce qui
signifie: «Toute chose a été inscrite dans un livre clair».
Ainsi, la Science de Allah n’a pas de fin mais ce qui est
inscrit sur la Table Préservée est quelque chose de fini. La
Table ne comporte pas le détail des choses qui vont avoir
lieu dans 'au-dela car ceci est quelque chose qui n'a pas

de fin.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Si
les créatures s’unissaient toutes contre quelque chose
que Allah ta*ala y a fait inscrire qu’elle existera pour
faire qu’elle n'existe pas, elles n’y pourraient rien. Et
si elles s'unissaient toutes pour faire exister quelque
chose que Allah ta*ala n’y a pas fait inscrire, elles n’y
pourraient rien»

Commentaire: Les termes que vient de citer
Pauteur ici ont été rapportés dans certains des hadith
strs rapportés du Messager de Allah . Certaines

expressions constituent les termes rapportés mémes et
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d’autres constituent le sens des termes rapportés. Ceci
fait partie des choses dont la raison témoigne de la
véracité. Les preuves selon la raison indiquent en effet
que Allapsait ce qui aura lieu a jamais, par Sa science
éternelle. Il est donc un devoir de croire en ce qui a été
cité.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «Le
Calame a séché apres avoir écrit ce qui doit avoir lieu
jusqu’au jour du jugement»

Commentaire: Cest-a-dire que le Calame a fini
d’écrire tout cela. Il y a par ailleurs d’autres calames avec
lesquels les anges recopient de la Table Préservée ce qu’il-
sont recu 'ordre de recopier. Preuve en est le badith que

le Prophete £ a dit:
((:%3!1 iy 4 ol § gned 48 ) (battadbabartou

limoustawan asma’ou fihi sarifa I-aglam) [rapporté par
Al-Boukhariyy et Mouslim] ce qui signifie: «Jusqu’a ce que
. . . J2RRY . v ey . .

je sois arrivé a un niveau ou jentendais le bruit des
calames».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Ce
qui a manqué Pesclave ne devait pas I’atteindre et ce
qui I’a atteint ne devait pas le manquer»

Commentaire: Clest-a-dire que ce qui a atteint
lesclave ne devait pas le manquer car Allah le sait avant
que cela n’arrive. La science de Allah ne change pas car
le changement de la science comprendrait en effet une
ignorance.Mais 'ignorance est impossible au sujet de
Allah. De méme, ce que Allah sait de toute éternité que
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cela n'atteindra pas l'esclave, il est impossible que cela
latteigne.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Lesclave doit savoir que Allah sait de toute éternité
tout ce qui concerne toutes Ses créatures. Il aura ainsi
prédestiné cela d’une destinée parfaite et irrévocable,
qu'aucune de Ses créatures de Ses cieux ou de Sa terre
ne contredit, ne révise ou n’enléve, ne change ou ne
modifie, ne diminue ou n’ajoute»

Commentaire: Il est un devoir pour I'esclave de savoir
que ce que Allab sait de toute éternité que cela aura lieu,
Il veut que cela soit. Et ce qui est visé ici, cest qu'il ne se
produit rien sans que ce soit conformément a la science
éternelle exempte de début de Allah, et tout ce qui s'est
produit ou se produira dans le monde d’ici-bas et dans
le monde d’en-haut, tout cela Allah le sait par Sa science
qui est de toute éternité.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Ceci est une des croyances (*agqd) indispensables de
la foi, ’'un des fondements de la connaissance et de la
reconnaissance de 'unicité de Allah ta’ala et de Sa
divinité comme Il le dit za*ala dans Son Livre:

s s A7, - T A P O

[{ [V RO I }] (wa khalaga koulla chay’in
Jagaddarahou tagdira) [sourar Al-Fourgan / 2] ce qui
signifie: «Il crée toute chose et lui accorde une
destinée» et 1l dit ta’ala: [{ edda 56 JT}T 56 }] (wa
kana ‘amrou I-Lahi gadaran magdoura) [sourar Al-"Abzab
/ 38] ce qui signifie: «Ce dont Allah veut D'existence
(‘amr) alieu selon une destinée».
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Commentaire: Ceci est un ajout qui confirme ce qui
précede. Ce qui est visé par Magd Cest la croyance. Et ce
qui est visé par al-amr ici ce n'est pas I'ordre par lequel
Allah charge ceux qui sont responsables, tel que l'ordre
d’accomplir la priére ou le jetine. Mais cela signifie ce dont
Allah ta™ala veut arrivée et la venue a l'existence, que ce
soit les substances des créatures ou leurs caractéristiques,
leurs mouvements ou leurs immobilités.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Mal-
heur donc a celui qui se rebelle contre Allah ta*ala
au sujet de la destinée et qui aura eu le cceur ma-
lade pour y réfléchir? Il aura cherché a atteindre
par son illusion un secret caché. Il aura tenté de
scruter ce qui nous est caché, il deviendra un
calomniateur (‘affak) pécheur (‘athim) suite a ce qu'il en dira»

Commentaire: Ceci est une déclaration de blime
explicite pour ceux qui renient la destinée. Ce sont les
moutagilah qui disent: (Ce que Tu veux n'a pas lieu et
a lieu ce que Tu ne veux pas). Ils prétendent que Allah
ta™ala veut de la part des mécréants qu'ils soient des
croyants mais cela n'a pas eu lieu et n’a pas d’existence.
Quant a leur parole (a lieu ce que Tu ne veux pas), il
sagit du mal de la part des esclaves. Selon eux, Allah
ta™ala ne 'a pas voulu. Ils disent: (et malgré tout cela
il a existé par la création des esclaves alors que Allah ne

I'a pas voulu et ne I'a pas créé), ceux-la sont donc des
adversaires de Allah.

Le calomniateur, ici, Cest le menteur et le pécheur,
Cest le pervers.
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Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «Le
Trone (al-*arch) et le Piédestal (al-koursiyy) sont une
vérité»

Commentaire: Il est un devoir de croire en 'existence
du Tréne et du Piédestal car Allah les a mentionnés tous
deux dans le Qouran. Le Trone Cest le plus grand des
corps du point de vue de I'étendue. Quant au Piédestal,
il est en-dessous et il est semblable a ce sur quoi celui qui
veut monter sur un lit pose le pied il est tres petit par
rapport au lit.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Il n’a pas besoin du Trone et de tout ce qui est en-
dessous»

Commentaire: C'est-a-dire que Allah ta™ala n'a pas
besoin du Trone et de toute autre chose. Ainsi Allah
ta™ala v’ est pas supporté par le Trone car Allah ne touche
pas et Il n’est pas touché. Cela est impossible & Son sujet
en raison des preuves catégoriques et claires qui ont été
citées précédemment. Elles entrainent la connaissance
catégorique concernant la confirmation de Son
exemption des besoins et de la ressemblance avec les
créatures Un exemple en est Sa parole ta™ala:
[§ e Il 20T 5 405 B J1 SAGH A s Lrb}» (ya
ayyoub&z n-nacou antoumou l-fougaraon ‘ila I-Lahi wa
I-Lahou houwa [-Ghaniyyou I-Hamid) [sourat Fatir / 15]
ce qui signifie: «O vous les gens, c’est vous qui avez
besoin de Allah alors que Allah est Celui Qui n’a
aucun besoin, Il est digne de louange». Il a ainsi
confirmé la nécessité et le besoin pour Ses esclaves et Il
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a nié cela a Son sujet par Sa parole: [{ PR %] (wa
I-Labhou houwa I-Ghaniyyou) ce qui signifie: «Alors que
Allah est Celui Qui n’a aucun besoin».

La parole de 'auteur «Il n’a pas besoin du Trone» est
une réplique aux mécréants des fils de Zs7a%/ et 4 ceux
qui attribuent a Allah le corps (les moujassimah ) en se
réclament de cette communauté de Moubammad: ils
Lui ont en effet attribué le corps et 'établissement sur
le Trone.

Quant a Sa Parole ra’ala: [{ Qg}ij QZJ:;ST :;2 i ’J/S\’}]
(Ar-Rabmanou "ala [-Narchi stawa) [sourar Taba | 5], le
Trone (al-"arch) y est mentionné et il en est visé le lit qui
est entouré d’anges. Ce sens est clair dans la Loi. Il arrive
aussi lorsqu’il est mentionné (a/-"arch) qu'il en soit visé

la souveraineté, comme la parole du poéte:

. S, e b l T A N
«Si ce n'étaient banou marwan leurs Trones — ourou-
choubhoum— se seraient fissurés»

cest-a-dire que leur souveraineté sestomperait et se
terminerait.

Sa parole ta™ala [{ oo gj_;ﬁ X :,@/JV}] (Ar-
Rabmanou "ala [-"archi stawa) ne comporte pas de
preuve pour confirmer ['établissement de Allah sur
le Trone comme le prétendent les mouchabbihah et
moujassimah mais plutdt le sens de la domination. Ainsi,
Allah tabaraka wa ta™ala nous apprend que c'est un
éloge a Son sujet que Sa parole [{ ICONIE-JOA[fy Vo ’jﬁ}}]
(Ar-Rabmanou "ala [-Marchi stawa). Méme lorsque
ce terme est employé au sujet de celui au sujet duquel
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Iétablissement est possible, ce terme n'est pas interprété
dans le sens de I'établissement: ce sens-la n’en est pas
compris méme ici! Cest le cas de la parole du poete au
sujet de Bichr lbnou Marwan:

Qadi stawa Bichroun "ala I-"raqi
Min ghayri sayfin wa damin moubraqi

Léloge fait pour Bichr Ibnou Marwan dans ce vers n'a
pas pour sens qu'il serait assis sur ce pays! Mais son éloge
est a cause du fait qu’il a dominé, pris pouvoir et détenu
les rénes du pouvoir de I'Irak. En effet, s'asseoir en Irak,
est une chose commune a ’homme honorable et fort,
tout comme ’homme vil et faible. Donc I'éloge a lieu
par un attribut qui distingue celui dont I'éloge est fait,
par un attribut que quasiment personne ne possede ni
de pres ni de loin. Il est indispensable de comprendre
par le terme al-istiwa’ al-gahr la domination et al-istila’
la possession sous sa domination. En effet, ce sont la les
plus honorables des sens de al-istiwa’, et ce sont des sens
dignes de Allah ta’ala.Allah nous a par ailleurs appris
qu'll est Qahhar —Celui Qui domine—. Il n’est donc pas
possible de délaisser ce qui est digne de Allahta™ala pour
retenir ce qui n'est pas digne de Allahta’ala, 4 savoir
la position assise (a/-joulous) ou le contact (al-ittisal) ou
I'établissement (al-istigrar).

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
cerne toute chose par Sa science»

Commentaire: Cela signifie que Allah cerne toute
chose par la science, la domination et la souveraineté
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et non pas comme cernerait 'enveloppe ce qui est a
Pintérieur. Cela fait partie des spécificités des corps et
Allah est exempt de cela.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«et toute chose est concernée par Sa science et Sa
toute-puissance»

Commentaire: Toute chose est concernée par Sa
science et Sa puissance. Preuve en est Sa parole ta”ala:
[{ 203l G G a3 %] (wa houwa [-Qahirou fawga
Nibadih) [sowrar Al-An’am | 18] ce qui signifie: «Et Il
est Celui Qui domine Ses esclaves». Clest le sens de

al-"oulowww dont Allah S’est qualifié par Sa parole:
[ ST 220 2 %) (cabbibi sma Rabbika |-a'la)

-2 8 —%0 8 _

[sourar Al-Ana/ 1] et Sa parole: [«:{ LU A5 k] (wa
howwa [-Naliyyou [-adhim) [sourat al-Bagarah / 255]. Ainsi,
al-Noulouww dans le sens de I'élévation par I'endroit
est impossible 2 Son sujet car cela fait partie des
caractéristiques des créatures. Comment cela serait-il
possible & Son sujet alors qu’ll est Celui Qui n’a pas de
début, Qui n'a pas de fin et Qui n’entre pas en existence.

Le corps a nécessairement un endroit.

Quant a la prétention de certains ignorants que Allab
est au-dessus du Trone, 1a ot il n’y aurait pas d’endroit, il
sagit d'une prétention sans fondement. Ainsi, au-dessus
du Tréne il y a bien un endroit. La preuve en est la parole
du Prophete en ce qu'a rapporté Al-Boukhariyy:

(W‘Lf&ef“”ﬂ" :u:,dla,sw,@gus&ggs‘;w\wtwasw)
(Lammagada [-Lahou [-khalga kataba fi  kitabin

Jahouwa Nindahou fawga [-Marchi  ‘inna  rabmati
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ghalabat ghadabi) qui signifie: «Lorsque Allah a créé les
créatures, Il a fait écrire sur une table qui est dans
un endroit qu’Il a honoré, au-dessus du Trone: Les
manifestations de Ma volonté de miséricorde sont
plus nombreuses que les manifestations de Ma
volonté de chatier». Il n'y a pas d’empéchement selon
la Loi, ni selon la raison, qu'au-dessus du Trone il y ait
un endroit. S’il n’y avait pas eu au-dessus du Tréne d’en-
droit, le Prophete n'aurait pas dit au sujet de ce livre:
(fahouwwa mawdou’oun “indahou fawga [-"arch) ce qui
signifie: «Il est placé, dans un endroit qu’ll a honoré,
au-dessus du Trone». Ce qui est visé par (Ninda) ici Cest
la marque d’honneur, tout comme dans Sa parole za”ala
au sujet de Aciyab: [{ 5::4/(4 CLdled S5 %] (Rabbi
bni li Nindaka baytan fi I-jannah) [sourat Ar-Tabrim / 11] ce
qui signifie: «Seigneur, fais construire pour moi une
maison, dans ’endroit que Tu honores, au paradis».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
a fait que Ses créatures soient incapables de cerner
toute chose par la science»

Commentaire: Aucune des créatures ne cerne par sa
science tout ce qui concerne les créatures. Allah ta’ala
dit: [{;’L \1/\/ e/,ljj Soo A2 Cj}] (wa ma  ya™amou
Jounouda Rabbika ‘il-la howwa) [sourat Al-Mouddath-thir/ 31]
ce qui signifie: «Et ne sait le nombre des anges de ton
Seigneur que Lui». Ainsi, seul Allap sait le nombre des
anges. Méme les présidents des anges ne connaissent pas
le nombre des anges. Si déja les anges, seul Allah en sait le
nombre, que dire alors du nombre de toutes les créatures!
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Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous attestons que Allah a fait de Ibrahim un khalil,
et que Allah a parlé a Moucaen lui faisant entendre Sa
parole propre a Son Etre, par acte de foi, en le recon-
naissant et en s’y soumettant»

Commentaire: Cela signifie que nous croyons en
cela, nous en reconnaissons la vérité et nous y adhérons
et nous nous y soumettons. Le fait d’étre kbalil n’est pas
comme le fait d’étre un fils qui lui implique la partition.
Ceci est impossible au sujet de Celui Qui est exempt de

début.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous croyons fermement aux anges, aux prophétes
et aux Livres descendus aux messagers. Nous
témoignons qu’ils ont tous été sur la vérité claire»

Commentaire: Il est un devoir de croire en 'existence
des anges. Ce sont des esclaves de Allah ta™ala. 1ls ne
désobéissent pas a Allah en ce quU’ll leur ordonne, tout
comme Il nous 'a annoncé soubhanab.

Pour ce qui est de la foi aux prophetes, il sagit de
croire que Allah les a agréés en leur accordant le statut
de prophete. Il les a élus et les a honorés en faisant d’eux
des messagers de Sa part vers Ses esclaves, afin qu'ils
transmettent ce qu’ 1l leur a révélé.

Pour ce qui est de la foi aux Livres célestes, il sagit de
croire qu’ils sont de la part de Allah ta’ala. La parole de
Pauteur prouve que les Livres ne sont descendus que sur
les Messagers. Celui qui est prophéte non messager, il
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suit un Livre descendu sur un Messager.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous appelons musulmans croyants, ceux qui
s'orientent vers notre Qiblah tant qu’ils reconnaissent
la véracité de ce que le Prophete a amené, tant qu’ils
croient en la véracité de ce qu’il a dit et annoncé et
qu’ils n’en renient rien»

Commentaire: cest-a-dire que nous les désignons
par le nom de musulmans et croyants. Nous ne disons
pas comme le disent les khawarij que (celui qui commet
un péché devient mécréant), pour qui méme les petits
péchés font sortir de I'lslam. Nous ne disons pas non
plus comme disent les moutazilah que (celui qui
commet un grand péché n'est pas appelé musulman, ni
mécréant).

Quant a sa parole «tant qu’ils reconnaissent la
véracité de ce que le Prophéte a amené, tant qu’ils
croient en la véracité de ce qu’il a dit et annoncé et
qu’ils n’en renient rien», elle éclaircit ce qui a précédé/
On en apprend que le simple fait de s'orienter vers notre
Qiblah n'est pas une preuve de la réalité de la foi au
Prophete. Ainsi, beaucoup s'orientent vers notre Qiblab
et ne sont ni des notres ni de notre Religion.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne réfléchissons pas au sujet de PEtre de Allah»

Commentaire: C’est-a-dire que nous ne réfléchissons
pas au sujet de la réalité de Allah. En effet, réfléchir au
sujet de 'Etre de Allah meéne al'embarras et al'égarement.
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Cela entraine a assimiler A/lah a Ses créatures. C’est pour
cela qu'il nous a été défendu de réfléchir au sujet de 'Etre
de Allah. Ce nest pas réfléchir au sujet de I'Erre de Allah
et discuter de ce sujet que d’exempter Allah de la
ressemblance aux créatures en disant: Allzh est un Etre
Qui existe exempt de début et de fin; Il existe avant
le temps et 'endroit; Il n'a pas pour attribut une des
caractéristiques des créatures; Il voit sans ceil; Il entend
sans tympan ni oreille; Il parle d’'une parole propre a
Son Etre qui n'est pas des lettres ni des sons, et ce qui
est de cet ordre parmi les paroles des savants de Ahlou s-
Sounnah, qu'ils soient de Salaf ou du Khalaf . Ceci
est plutoét une exemption de Allah des imperfections,
conformément a Sa parole ra’ala: [«:{ T s &A}
(laysa kamithlibi chay) [sourat Ach-Choura / 11] ce qui
signifie: «Rien n’est tel que Lui». Celui qui est allé a sa
perte est plutot celui qui s'est perdu par I'assimilation de
Allah ta™ala avec Ses créatures, comme leur parole qu’ll
serait établi sur le Trone, qu’ll descendrait de haut vers
bas, quil monterait de bas en haut car ils ont fait une
analogie entre le Créateur et la creature Ils ont aussi
démenti Sa parole ra’ala: [§ L -5 . A)WS &A} (laysa
kamithlihi chay) [sourat Ach-Choura / 11] ce qui signifie:
«Rien n’est tel que Luin».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne débattons pas inutilement au sujet de la
religion agréée par Allah»

Commentaire: C’est-a-dire que nous ne débattons
pas au sujet de la religion agréée par Allah d’un débat
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que Allah tabaraka wa ta™ala a interdit. Il sagit du débat
au sujet de ce qui n'est pas su. Mais celui qui a connu la
vérité, il débat pour montrer le vrai. Quant a celui qui ne
I’a pas sue, il ne débat pas.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne débattons pas sans science au sujet du
Qour’an»

Commentaire: Le sens en est que nous ne jugeons
pas au sujet du Qouran en niant une chose qui pourrait
en faire partie, ni en confirmant une chose sans savoir
qu'elle en fait partie. Nous récitons ce que nous avons
su comme en faisant partie et nous ne nions rien et ne
confirmons rien qu’il en fait partie, sans science. En effet,
le Qouranest parvenu avec plusieurs manieres de réciter.
Il se peut que quelqu’un renie une récitation alors qu’elle
est confirmée du Messager de Allah, et que lui, il ne I'a
pas connue.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous témoignons qu’il est la parole du Seigneur des
mondes, c’est ’Ange honnéte qui est descendu avec
et l'a enseigné au Maitre des messagers
Moubammad. Cest bien la parole de Allab
ta™ala, aucune des paroles des créatures ne lui est
équivalente. Nous ne disons pas qu’il est créé»

Commentaire: Cest-a-dire que nous ne disons pas
que le Qouran est créé. Lorsquon vise par le Qouran
lattribut propre a 'Etre, qui n’est pas de lettres ni de

q
sons, cela est clair qu’il n'est pas créé. Mais s'il en est visé
les termes descendus, il est un devoir de croire que c'est
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une création de Allah ta™ala. Cependant, on ne formule
pas cela sauf pour le besoin de I'enseignement.

Ar-Roubou I-’Amin I’ Ange honnéte— Cest fibril. Al-
lah ta™aladit:

[{ é:L;E g @ :;«.;Y’T ’éﬁ 4 :}; }] (nazala bihi r-rou-
hou I-aminou alagalbik ) [sourat Ach-Chourara’/ 193-194]
ce qui signifie «C’est ’Ange honnéte qui I'a fait des-
cendre sur ton coeur».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne contredisons pas la majorité des musul-
mans»

Commentaire: Ce qui est visé par la majorité (a/-
jama™ah) ce sont Ablou s-Sounnah wa [-Jama’ah. 11
sagit de ceux qui sont sur la croyance du Messageret
de ses compagnons. La signification de sa parole est
que nous ne contredisons pas 'unanimité des moujta-
hid. 1l a en eftet été confirmé de Abou Masoud Al-Ba-
driyy, que Allah Vagrée, qu'il a dit: «Allah ne réunit pas la
communauté de Moubammad sur un égarement.»
Rapporté par le Hafidh Ibnou Hajar dans ses Amaliyy qui
la jugé str (sahib).

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne déclarons pas mécréant quelqu’un des gens

de la Qiblah en raison d’un péché qu’il aurait commis
tant qu’il ne se le rend pas permis»

Commentaire: Ce qui est visé par Ahlou [-Qiblah —les
gens de la Qiblah— ce sont les croyants. Celui qui est
ainsi sur la foi, il n’est pas permis de le déclarer mécréant
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a cause d’'un péché, sauf s'il se le rend permis et que ce
péché est connu d’évidence de la religion comme étant
un péché. Clest celui-la qui est déclaré mécréant.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne disons pas qu’avec la foi aucun péché n’est
nuisible pour celui qui le commet»

Commentaire: Ceci est une réplique aux mowurjiab
qui prétendent quaucun péché n'est préjudiciable avec
la foi, tout comme aucune obéissance n’est profitable
avec la mécréance. Selon eux, quoi que fasse le croyant
comme péchés, il n'est pas chatié. Or ceci est contraire 2
la voie de Ahlou s-Sounnah et comporte une contradiction
et une réfutation des textes. C'est de la mécréance.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous nous attendons pour les croyants bienfaisants
qu'll leur pardonne et qu’ll les fasse entrer au paradis
par Sa miséricorde mais nous ne pouvons pas le leur
garantin

Commentaire: C’est-3-dire que celui que nous avons
vu en apparence bienfaisant, c'est-a-dire obéissant,
nous disons: nous nous attendons a ce que Allah lui
pardonne et le fasse entrer au paradis sans chatiment. Sauf
que nous ne sommes pas catégoriques a juger I'un d’eux
qu’il ne sera pas du tout chatié dans I'au-dela. Mais nous
disons que si cette personne est pieuse, alors elle entrera
au paradis sans chitiment.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «et
nous n’attestons pas qu'ils auront le paradis»

79



Commentaire: C’est-a-dire que nous ne témoignons
pas de nous-mémes qu Untel fait partie des gens du
paradis. Cependant, celui au sujet de qui est parvenu
un texte nous apprenant quil fait partie des gens du
paradis, nous lui témoignons de cela. Clest le cas des
gens de Badr, les gens de Ouboud et d’autres encore a
qui le Messager a annoncé la bonne nouvelle qu'ils iront
au paradis.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous demandons le pardon pour les croyants qui
ont mal agi et nous craignons pour eux le chatiment
mais nous ne les faisons pas désespérer de la
miséricorde de Allah»

Commentaire: Nous demandons le pardon
pourcelui qui, parmi les musulmans, a agi en mal.
Nouscraignons pour lui qu’il ne soit chatié pour ses
péchés s’il ne se repent pas. Par contre, celui qui sen
est repenti, dans l'hypotheése ou son repentir est
confirmé, selon le jugement de Allah, tout comme il
en est selon I'apparence pour nous, nous disons qu’il
est épargné du chatiment de Allah. Allah ta™ala dit:
[ Bobe OS5 0 W AR TGt )
(Qoul ya Nibadiya [-ladbina asrafou "ala anfoucihim
la tagnatou min rabmati I-Lah. Inna [-Labha yaghfirou
dh-dhounouba jami™a) [sourat Az-Zoumar / 53] ce qui
signifie: «Dis: O vous Mes esclaves qui ont dépassé
les limites en commettant les péchés, ne désespérez
pas de la miséricorde de Allah. Certes Allah pardonne

tout péché [en deca de la mécréance]».
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Le sens de «nous ne les faisons pas désespérer»
Cest-a-dire les pécheurs, désobéissants, nous ne les
rendons pas désespérés de la miséricorde de A/lah. Nous
disons qu’il est possible que A/lah leur pardonne et il est
possible qull les chatie.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Al-’amnou min makri l-Lah et al-qounoutou min
rabmati I-Labh, ces deux choses font sortir de la
communauté de 'Islam. La voie de vérité est située
entre ces deux pour les gens de la Qiblah»

Commentaire: Al-amnou min makri [-Lah et al-
qounoutou min rahmati [-Lah, tous deux font sortir la
personne de la religion agréée par Allah.Ceci est selon
Pexplication des hanéfites. Ils consideérent cela comme
étant de la mécréance. Mais selon les chaféites, ils
considerent les deux comme étant des grands péchés
et non pas des mécréances. La voie de vérité est
intermédiaire entre le fait de se croire protégé et le
désespoir. Nous disons que si nous mourons sur 'état
du repentir, nous serons sauvés du chatiment de Allah
dans la tombe et dans 'au-dela. Mais sinon il est possible
qu'll nous chatie pour ces péchés. Expliquer le fait de se
croire protégé du chitiment de Allah par celui qui renie
le chatiment de Allah pour les désobéissants, C'est celui
qui se sera cru protégé du chatiment de Allah et qui sera
ainsi au nombre des mécréants. Il en est de méme pour
celui qui désespere de la miséricorde de Allah. S’il sagit
de celui qui a pour croyance que A/lah ne pardonne pas
le péché du musulman qui s’est repenti, cest celui-la

81



qui est mécréant. Clest 'explication selon les hanéfites.

Quant au fait de se croire protégé du chatiment de
Allah, selon les chaféitesqui est compté parmi les grands
péchés, Cest le fait de persister & commettre les péchés
tout en comptant sur la miséricorde de Allah. Pour ce
qui est de désespérer de la miséricorde de Allah, selon
eux, cest que la personne est catégorique a affirmer que
Allah ne lui fera pas miséricorde a cause de ses péchés
mais qu’ll la chétiera. Cela est également un grand
péché selon eux. Ils ne considerent pas ces deux-la comme
étant une sorte d’apostasie; c’est avec ce sens que les
chaféites les ont comptés au nombre des grands péchés
dans le chapitre des témoignages. Ce sont en effet des
péchés qui empéchent d’accepter le témoignage de celui
qui les commet.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Lesclave ne sort de la foi qu’en reniant ce qui 'y a
fait entrer»

Commentaire: Lesclave ne sort pas de la foi a cause
d’un péché mais plutdt en reniant ce qui I'a fait entrer
dans la foi. Il sagit de démentir explicitement ou
implicitement la religion agréée par Allah. Ainsi, s'il dit
une parole qui constitue un démenti de la Loi de A/lah,
d’une expression claire, nous le considérons comme étant
sorti de la religion agréée par Allah. Ou encore s’il fait
un acte qui constitue un démenti, nous le considérons
lui également comme sorti de la foi. Clest aussi le cas de
celui qui a eu une croyance qui contredit la croyance de
I'Islam.
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Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «La
foi consiste a reconnaitre par la langue et a croire par
le ceeur»

Commentaire: La foi, cest reconnaitre les deux
témoignages en croyant a la véracité par le coeur.
An-Nawawiyy a dit: «Celui qui a cru en la véracité par le
coeur mais na pas prononcé par la langue, cest un mécréant,
qui restera éternellement en enfer, selon ['unanimité.»

Lauteur, que A/lah lui fasse miséricorde, a dit: «tout
. Id ’ Id Vé )
ce qui a été confirmé comme étant transmis par le
Messager de Allah £z, que ce soit la Loi ou les autres
informations est entiérement vrai»

Commentaire: Le Chaykh Abmad Al-Marzougiyy a
dit:
Wa koullou ma’ata bihi r-racoulou
Fabagqou t-taslimou wa I-qaboulou
ce qui signifie:

Et tout ce que le Messager a rapporté. Nous nous
devons de nous y soumettre et de 'accepter

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «La
foi constitue une seule et méme chose et les gens de
la foi sont, par rapport a la base de la foi, tous égaux.
La différence de mérite entre eux tient a la crainte et
a la piété, a la contradiction des [mauvais] penchants
eta l’attachement a ce qui est le plus précautionneux»

Commentaire: Cest-a-dire que la foi, par rapport a sa
base, est une seule et méme chose pour tous les croyants.
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Il n'y en a pas un qui dépasse un autre en cela. Mais
Cest en considérant ses caractéristiques qu’il y a une
différence de mérité. Ainsi, celui qui craint Allah ta™ala,
cest un pieux qui contredit ses mauvais penchants, qui
sattache a ce qui est prioritaire c’est-a-dire qui suit la voie
de la piété. Celui-la dépasse les autres C’est a dire que sa
foi dépasse la foi des autres par ses caractéristiques. Mais,
aucune foi ne dépasse une autre du point de vue de la base.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Les
croyants sont tous awliya’ou r-rahman»

Commentaire: Tous les croyants entrent dans la
wilayah générale. Mais pour ce qui est de la wilayah
particuliére, elle n’est que pour les gens de la droiture, et
seulement eux.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Le plus honorable d’entre eux selon le jugement de
Allah, Cest celui qui fait le plus preuve d’obéissance
et qui ceuvre le plus conformément au Qour’an»

Commentaire: Clest-a-dire celui d’entre eux qui
sattache le plus a obéissance, c’est lui le plus honorable
selon le jugement de Allah, c’est-a-dire qui ceuvre le plus
conformément au Qouran.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«La foi, C’est la croyance en Allah, en Ses anges, en
Ses Livres, en Ses Messagers, au jour dernier et en la
destinée, que cela concerne la prédestination du bien
ou du mal, ce qui en est doux et ce qui en est amer, de
la part de Allah ta*ala»
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Commentaire: Clest-a-dire que les sujets cités ici
sont les plus importants. Il est ainsi un devoir de croire
en ce qui est prédestiné. C'est-a-dire qu'il est un devoir
de croire en ce qui est prédestiné, que ce soit du bien
ou du mal, que ce soit doux ou amer, est de la part de
Allah, Cest-a-dire qu’il s'est produit par la volonté de
Allah et conformément a Sa science. Quant a attribut de
Allah de prédestination, il n'est pas qualifié par cela. On
ne dit pas qu’ll a bien fait ou qu'll a mal fait car les
attributs de Allah sont tous des attributs de perfection,
ils ne comportent pas d’imperfection. Et le doux, Cest ce
qui convient a la nature de la personne, et 'amer, c’est ce
qui ne lui convient pas.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous croyons fermement en tout cela. Nous ne
faisons pas de discrimination entre Ses messagers,
nous reconnaissons la véracité de tous concernant ce
qu’ils ont transmis»

Commentaire: C’est-a-dire que nous croyons en tous
Ses Messagers et Ses Prophétes. Nous croyons en leur
véracité a tous.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «Les
grands pécheurs de la communauté de Moubammad
méritent enfer; ils n’y restent pas éternellement s’ils
sont tous morts sur la croyance en l'unicité, méme
s'ils ne s’étaient pas repentis»

Commentaire: Les grands pécheurs lorsqu’ils meurent
croyants mais qu’ils ne font pas le repentir, ils ne
resteront pas éternellement en enfer. C’est pour cela qu’il
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a dit: «méme s’ils ne s’étaient pas repentis», c’est-a-dire
que méme s’ils ne font pas le repentir, ils ne restent pas
éternellement en enfer contrairement a ce que disent les
moutazilah.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«aprés étre morts en ayant connu Allah et Son
Messager et en étant croyants»

Commentaire: Le sens ici de «en ayant connu Allah»
est en étant morts en connaissant A/ah et Son messager.
Sa parole «croyants» signifie en reconnaissant cela par
leur coeur. Ceux-1a, méme s’ils meurent sans repentir, ne
resteront pas éternellement en enfer. Celui d’entre eux
qui sera chatié, indispensablement, il sortira de 'enfer et
entrera au paradis.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «Ils
sont sous Sa volonté et sujets a Son jugement: s’
veut, Il leur pardonne et les excuse par Sa gréce, tout
comme Il Pa cité *azza wa jall dans Son Livre:
[{ SES L SIS G55 G Jals }] (wa yaghfirou ma douna
dhalika liman yacha) [sourat An-Niga’ / 48] ce qui
signifie: «Et Il pardonne ce qui est en de¢a a qui Il
veut». S’il veut, Il les chétie dans enfer par Sa justice,
puis Il les en fait sortir par Sa miséricorde et
Pintercession des intercesseurs, ceux-la qui sont
complétement obéissants. Il les fait par la suite
parvenir a Son paradis. En effet, Allah ta*ala
préserve les gens qui Lont connu et ne les rend pas
dans les deux résidences comme ceux qui Lont dénié,

qui ont été privés de Sa bonne guidée et n’ont pas
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obtenu Sa protection. O Allah, Toi Qui protege
I'Islam et les gens de I'Islam, fais que nous
persévérions sur I'Islam jusqu’a ce que nous venions a
la mort en étant musulmans»

Commentaire: La signification de «puis Il les en fait
sortir par Sa miséricorde et Dintercession des
intercesseurs», est que parmi les croyances de Ahlou s-
Sounnah, que les désobéissants croyants qui sont morts
sans repentir et qui faisaient partie des grands pécheurs,
si Allah les chitie, cest-a-dire Il chatie qui Il veut
d’entre eux, inévitablement, Il les fera ensuite sortir de
Penfer par Sa miséricorde et 'intercession des interces-
seurs, ceux-la qui sont complétement obéissants. Ceux
qui intercéderont, seront soit des prophétes soit des sa-
vants pieux, ou auront d’autres particularités, comme les
martyrs. Sa parole: «En effet, Allah préserve les gens
qui Cont connu» signifie que Allah protege les gens qui
Lont connu, qui ont cru en Lui.

La signification de «ceux qui Lont dénié», cCest-a-
dire ceux qui ont démenti, soit en niant I'existence de
Allah comme les dahriyy ou naturalistes, ou bien en
adorant autre que Lui, ou en démentant Son messager,
ou ce qui est de cet ordre.

La signification de «n’ont pas obtenu Sa protection»
cest-a-dire qu’ils n'ont pas eu de part dans la sainteté
générale de Allah ta™ala a savoir I'lslam.

Sa Parole: «fais que nous persévérions sur I'Islam
jusqu’a ce que nous venions a la mort en étant
musulmans» signifie fais que nous persévérions sur la foi
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jusqu'a la mort. C’est ce qui est visé par (ligaou [-Lah).

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous considérons la priere valable derriere tout
pieux ou tout grand pécheur des gens de la Qiblah»

Commentaire: La signification en est qu’il est
permis d’accomplir la priere dirigé par tout pieux et
grand pécheur faisant partie des gens de la Qiblah. Cest
cependant déconseillé de la faire en étant dirigé par un
grand pécheur. Ce qui est connu dans I'école de 'Tmam
Abmad Ibnou Hanbal est que la priere en assemblée est
valable en étant dirigé par un grand pécheur uniquement
pour la priere du vendredi ou la pri¢re de la féte (7id).

Sa parole «Nous considérons» est nous avons pour
croyance.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«ainsi que la priere funéraire pour ceux d’entre eux
qui meurent»

Commentaire: C’est-a-dire que nous avons pour
croyance que la priere funéraire est obligatoire en faveur
de celui qui meurt musulman, pieux ou grand pécheur.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne déclarons aucun d’entre eux comme faisant
partie des gens du paradis ni des gens de 'enfer»

Commentaire: C'est-a-dire que nous ne jugeons pas
de nous-mémes qu’'Untel fait partie des gens du paradis
et qu'Untel fait partie des gens de 'enfer. Méme si c'est
quelqu'un qui est plongé dans les péchés, qu'est-ce qui
nous fait savoir si Allab ne lui a pas prédestiné de mourir
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apres sétre repenti?! De méme, nous ne savons pas si
celui dont 'apparence actuelle est du bien, si A/lah lui a
prédestiné le malheur pour I'éternité. Indispensablement
alors, il finira avec les actes des gens de 'enfer. C’est pour
cela que nous ne disons pas qu' Untel fait partie des gens
du paradis ni qu'Untel fait partie des gens de I'enfer, de
notre propre chef sauf si la Loi nous I'a annoncé. Nous
disons au sujet de Abou Lahab qu'il fait partie des gens
de l'enfer car le Qouran a témoigné de cela. Mais pour
les compagnons qui ont promis [l'engagement
d’obéissance —de ar-ridwan— (bay™atou r-ridwan) et
leurs semblables, nous leur témoignons du paradis car la
Loi nous I'a annoncé.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne déclarons aucun d’entre eux mécréant,
associateur ou hypocrite tant qu’il n’y a rien de cela
qui soit apparu de leur part»

Commentaire: C’est-a-dire que nous ne déclarons
mécréant personne sans preuve. Nous ne déclarons
personne associateur sans preuve. Nous n'accusons
personne d’hypocrisie sans preuve légale. Lhypocrisie ici
(an-nifaq), c'est d’avoir pour croyance autre que ce que
la personne laisse paraitre.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous nous remettons a Allah ta’ala quant a la réalité
de leur for intérieur»

Commentaire: Cest-a-dire que nous disons que
Allab sait plus que tout autre ce qu’il y a dans les cceurs,
car Allah est Celui Qui sait ce qu’ils contiennent et pas
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les esclaves. C’est donc un devoir de s’en remettre a Lui.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne considérons pas licite de brandir I’épée face
a quiconque de la communauté de Moubammad sauf
si C’est un devoir de le faire. Nous ne considérons pas
licite la rébellion contre nos imams et nos
gouverneurs méme s’ils font preuve d’injustice»

Commentaire: Clest-a-dire qu'il est interdit
de se rebeller contre le gouverneur pour qui a été
donné légalement 'engagement d’obéissance. Nous ne
combattons pas nos Imams, nous ne les destituons pas
du califat méme s’ils sont injustes. Mais l'on se rebelle
contre eux s'ils deviennent mécréants.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous ne faisons pas d’invocations contre eux et nous
ne délaissons pas le fait de leur obéir»

Commentaire: Cela signifie que nous ne faisons pas
contre eux d’invocations qui provoquent la dissension.
Pour ce qui est de sa parole «et nous ne délaissons pas
le fait de leur obéir», cela signifie que nous leur
obéissons, méme s’ils sont injustes, en ce en quoi il n'y a
pas de désobéissance.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous considérons que le fait de leur obéir fait partie
de ’obéissance envers Allah *azza wa jall et que cela
est obligatoire tant qu'ils n’ordonnent pas de
désobéissance»

Commentaire: Allah a ordonné aux croyants d’obéir
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a ceux qui sont en charge de nous, c’est 'obéissance dans
ce qui constitue une obéissance a Allah. Nous
considérons que Allah ta’ala a rendu obligatoire d’obéir
a ceux qui sont en charge de nous.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous faisons des invocations pour eux afin qu’ils
obtiennent vertu et sauvegarde»

Commentaire: C’est-3-dire que nous faisons des in-
vocations en leur faveur pour que Allah fasse quils se
corrigent. Sa parole: «et sauvegarde» Cest-a-dire: pour
qu'll leur 6te I'iniquité et I'injustice dont ils font preuve
en leur accordant le repentir.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous suivons As-Sounnah wa [-Jama™ah et nous
évitons la singularité, la divergence et la séparation»

Commentaire: Sa parole: «As-Sounnabh wa I-
Jama*ah» désigne ceux qui ont pour croyance la croyance
des compagnons, de leurs successeurs et de ceux qui les
ont suivis avec bienfaisance. Ils n'ont été appelés Ahlou
s-Sounnah, les Gens de la Sounnah, que parce qu’ils
ont suivi la Sounnah la croyance du Messager de Allah.
En effet le Messager a ordonné de suivre la voie qu'ont
suivie ses compagnons. Ils sont par ailleurs appelés A/-
Jama™ah parce qUils ne se sont pas écartés de la majorité
de cette communauté concernant la croyance de vérité.
Quant aux groupes qui se sont singularisés d’eux pour
atteindre soixante-douze groupes, ceux-1a ont contredit
la croyance des compagnons. Ce qu'il veut dire par
singularité, c’est I'écart de I'unanimité concernant les
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lois énoncées par les gens de 'jjtihad. Et par divergence,
il veut dire la contradiction de celui qui a contredit ces
questions et qui s'est séparé d’eux.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous aimons les gens de la justice et de ’honnéteté
et nous détestons les gens de liniquité et de la
traitrise»

Commentaire: Ceci confirme l'interdiction de dévier
de 'unanimité. Lauteur a visé par (les gens de la justice
et de ’honnéteté) les dirigeants de Ahlou s-Sounnah qui
sont fermement attachés a la justice. Par (les gens de
Piniquité et de la traitrise) il a visé les gens de la diver-
gence et de la désobéissance.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous disons: Allah sait plus que tout autre ce qu’il
nous est confus de connaitre»

Commentaire: Clest-a-dire que nous disons: (nous
en remettons la connaissance a Allah) concernant ce
que nous ne connaissons pas. La signification, c’est qu’il
se peut que la personne soit dans l'incertitude lorsque
quelque chose est équivoque pour elle. C'est alors quelle
trouve refuge en sen remettant totalement a Allah en
croyant 2 la réalité de tout ce qui est confirmé de la part
de Allah et de Son messager et en sachant avec certitude
que les créatures étant incapables d’atteindre certaines
sagesses humaines, comment pourraient—elles atteindre
lensemble des sagesses divines? L'émir des croyants,
Nliyy Ibnou Abi Talib, que Allah I'agrée, disait: «O vous

les gens, remettez en cause vos avis personnels et ayez de
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bonnes pensées au sujet du Messager de Allah en ce qui vous
a été rapporté de lui».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous considérons permis de passer les mains
mouillées sur les Zhouff pendant le voyage et en-
dehors du voyage comme cela est parvenu dans le récit
des faits et actes du Messager et de ses compagnons»

Commentaire: Il n'y a personne qui contredise au
sujet de cette question parmi les compagnons ni parmi
les gens de la vérité qui sont venus apres eux. Le ha-
dith du passage des mains mouillées sur les bottines est
moutawatir, rapporté d’'un grand nombre de témoins a
un grand nombre de personnes a chaque génération. Il a
été rapporté par un nombre incalculable de moubaddith
dans leurs ouvrages a partir de soixante-dix compagnons

du Messager de Allah .

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Le bajj et le jihad ont cours en compagnie des
gouverneurs musulmans, les pieux d’entre eux et les
grands pécheurs, jusqu’a ’avénement de ’Heure; rien
ne les annulera ni ne les abrogera»

Commentaire: Cela signifie qu’il est un devoir
d’accomplir le jihad avec le calife, que ce calife soit pieux
ou grand pécheur. De méme, on lui obéit pour le hajj,
Cest-a-dire qu'on le suit sans se rebeller contre lui. En
effet, il en sait plus sur I'intérét pour 'accomplissement
des adorations de méme qu’il en sait plus sur I'intérét
pour 'accomplissement du jihad.
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Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous croyons fermement aux Honorables scribes,
Allab a fait d’eux des protecteurs pour nous»

Commentaire: Les Honorables scribes sont les anges a
qui Allah ta™ala a ordonné d’écrire les actes des esclaves.
Allah a fait d’eux des protecteurs pour nous. Il dit ta”ala:
[«{ :);l::CSy\m@ggtfbbf@ww L ;\3} | (wa inna
Nalaykoum labafidhin; kiraman /mtzbm, yaNamouna
ma tafaloun) [sourat Al-Infitar / 10-11-12] ce qui signifie:
«Vous avez certes avec vous des anges qui vous
protegent, qui sont les honorables scribes et ils savent
ce que vous faites».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Et
nous croyons fermement a ’ange de la mort chargé de
retirer les Ames des mondes»

Commentaire: Les mondes ici, ce sont les hommes
et les jinn. Par I'ange de la mort, il vise notre maitre
Nzrail et selon certains il sagit de NAzrail et de ses
aides. Dans les textes qui nous sont parvenus, 'acte de
faire mourir fait référence aux anges par une expression
tantot au pluriel et tant6t au singulier. Dans le cas ou
Pexpression est parvenue au singulier, cela veut dire que
Cest notre maitre "Azrail/ qui sempare des Ames
directement. Puis, d’autres anges qui 'accompagnent
récuperent de lui 'ame. Ils peuvent étre de deux sortes:
anges de miséricorde ou anges de chitiment. Mais dés
lors que parvient la formule au pluriel, cest 2zrai/ et
ses aides qui sont visés car chacun d’entre eux contribue
a la prise de 'ame.
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Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «<Au
supplice de la tombe pour celui qui le mérite»

Commentaire: Cela veut dire qu'il est une obligation
de croire au supplice de la tombe pour les mécréants ain-
si que pour les croyants grands pécheurs, sauf ceux a qui
Allah fait miséricorde —C’est-a-dire parmi les musulmans
grands pécheurs—. Parmi les causes les plus fréquentes du
supplice de la tombe, il y a le fait de ne pas se préserver
de l'urine, la médisance ainsi que rapporter les paroles
des uns aux autres dans le but de semer la discorde.

La preuve quant a lexistence du chat-
ment de la tombe, Cest Sa parole tatala:
[ U IET T el S0 5 1 s 36 G 0, 2300 3]
(an-narou  you'radouna "alayha ghoudowwwan wa
Nachiyya; wa yawma tagoumon s-sa’atou adkhilou ala
firfNawna achadda [-"adhab) [sourar Ghafir / 46] ce qui
signifie: «Leur place dans le feu de P'enfer leur sera
exposée au début du jour et a la fin du jour et, au
Jour du Jugement Dernier, ainsi entrera Pharaon et
ceux qui 'ont suivi dans un intense chatiment». Cest
aussi des hpadith parmi lesquels sa parole Aalayhi s-salam:
(4w i)l Olds Lale o1 J sl opo 92 5l) (istanzibou mina [-
bawli fainna “ammata "adhabi l-gabri minhou) qui
signifie: «Gardez-vous de vous souiller avec [urine car,
certes, le supplice de la tombe est généralement a cause de
celar.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «A
Pinterrogatoire du mort par Mounkar et Nakir dans
la tombe au sujet de son Seigneur, de sa religion, de
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son Prophé¢te, conformément a ce qu'ont fait
parvenir les nouvelles rapportées du Messager de
Allah & et de ses compagnons, que I'agrément de
Allab leur soit accordé»

Commentaire: C’est-a-dire que nous croyons en cela
également. Cet interrogatoire a lieu seulement pour
ceux qui sont puberes et qui sont responsables dans la
communauté de l'appel. Exception est faite pour les
prophetes, les martyrs de combat et les enfants.
Ceux-la ne seront pas interrogés. Il n'est pas un
devoir de connaitre la maniere avec laquelle a lieu cet
interrogatoire. Seulement, il est un devoir de croire que
le mort retrouvera son esprit lorsqu’il sera dans la tombe
ainsi que sa perception des choses par le retour de 'ame
a son corps.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «La
tombe est un des jardins du paradis ou un des antres
de ’enfer»

Commentaire: Sa parole: «un des jardins du
paradis» ne veut pas dire que la tombe devient
exactement comme le paradis. De méme, la parole «ou
un des antres de 'enfer» signifie qu’il sy trouve un
chagrin, ce chagrin se présentant sous un grand nombre
de sortes. Il s'agit ici d’'une comparaison métaphorique”
pour faire comprendre que la tombe peut étre tel un des
jardins du paradis ou tel un des antres de I'enfer.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:

(1)
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«Nous croyons fermement a la résurrection, a la
rétribution des ceuvres le jour du jugement dernier
ainsi qu’a 'exposition des actes, a la lecture du livre
des actes, a la récompense, au chitiment, au pont et
a la balance»

Commentaire: C’est un devoir de croire en ce qui
a été cité car il est parvenu un texte légal a 'appui de
tout cela. La résurrection, c’est la résurrection des morts
par Allah ta’ala i partir de leur tombe. Sa parole
«la rétribution des actes» signifie qu’il est un devoir
de croire que I'étre humain sera rétribué pour I'éternité,
pour ses actes dans le bas monde, tout comme Allahou
taala dit: [e{ <l iy }] (maliki yawmi d-din) [sourat
Al-Fatibah | 4] Cest-a-dire: le Seigneur au jour de la
rétribution. Les preuves indiquent que la foi est
obligatoire pour toujours et que la mécréance est
interdite pour toujours. Les preuves indiquent aussi
que leur rétribution est pour I'éternité, que la vie du bas
monde est destinée aux ceuvres jusqu'a la mort et que la
mort est destinée a faire passer a la vie de 'au-dela dans
laquelle les gens seront tous ressuscités pour la juste
rétribution. Si le début de la réeribution pour
éternité avait lieu dans le bas monde, 'épreuve subie
par les esclaves suite a ce qu'ils font de leur propre choix
serait caduque. La foi serait ainsi par contrainte puisque
le chatiment serait observé de visu. La preuve
catégorique est par ailleurs donnée que la foi ne profite
pas lors de l'arrivée a un état de perte de tout espoir de
vie.
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Il a dit sa parole: «le jour du jugement dernier» parce
quil n’est pas valable que le bas monde soit la demeure
de la rétribution générale. 1l a été fait demeure pour les
ceuvres et 'au-dela a été fait demeure pour la rétribution
des actes.

Sa parole: «I’exposition des actes» veut dire 'exposi-
tion des actes au plus rapide de ceux qui font rendre des
comptes.

Sa parole: «la récitation du livre des actes», Cest-a-
dire que le livre de chaque esclave lui sera exposé au Jour
du Jugement, ce livre que les anges ont écrit. 1l lui sera
dit: Lis ton livre, et il y verra ses actes qu’il a faits dans
ce bas monde.

Sa parole: «la récompense et le chitiment» érait
comprise dans sa parole: «la rétribution des actes». Il y
revient a titre de confirmation et d’insistance.

Quant 2 sa parole: «le pont», elle est due & Sa parole
taala:

[{ &> 95 3/(; j:<—-4, o) }»] (wa ‘in  minkoum il-la
waridouha) [sourat Maryam / 71]. Elle est également due
a ce qui a été confirmé du Messager de Allah, a savoir
que le pont sera étendu au-dessus de 'enfer. Or il y a
eu une divergence au sujet de l'interprétation du pas-
sage (al-wouroud). Ce qui est correct, C’est que le passage
est de deux sortes: un passage d’entrée en enfer et un
passage de franchissement, le passage d’entrée étant pour
les mécréants et certains désobéissants musulmans, le
passage de franchissement étant pour les pieux.
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Concernant la foi en la balance et en la pesée des
actes, nous devons y croire en raison de Sa parole zala:
[{ a7l ,.,3 T‘});jT’é;; }] (wa nada’™ou l-mawazina
l-gista lzyawmz l-giyamah) [sourat Al-Anbiya’ / 47] ce qui
signifie: «La balance sera équitable au jour du
jugement» et en raison des nouvelles rapportées a ce

sujet.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«le paradis et 'enfer sont tous deux créés, ils ne
s’anéantiront jamais et ne seront pas anéantis»

Commentaire: On comprend de sa parole
I'égarement de ceux qui prétendent que le paradis et
Penfer auront une fin. Il sagit des jahmiyyah. Il en est de
méme de celui qui prétend que 'enfer a une fin comme
Ibnou Taymiyah. Les deux groupes sont des mécréants.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Allah ta’ala a créé le paradis et I’enfer avant la
création des humains»

Commentaire: Il est un devoir de croire que le
paradis et 'enfer ont été créés avant les humains. Ce sont
les humains qui sont visés par sa parole «gabla l-khalg»,
Cest-a-dire avant les humains. Cela ne signifie pas que
Allah a créé le paradis et 'enfer avant toute autre chose.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
leur a créé a tous deux des habitants: ceux d’entre
eux qu’ll veut seront au paradis par Sa grice et ceux
d’entre eux qu’ll veut seront en enfer par Sa justice.
Chacun agira selon ce qui lui est prédestiné et ira vers

99



o o 4 ’ &4
ce vers quoi il a été créé»

Commentaire: Il est un devoir de croire que Allah a
créé pour le paradis et 'enfer des gens qui y résideront.
Les gens qu’ll fera entrer au paradis, ce sera par Sa grice
et ceux qu'll fera entrer en enfer, ce sera par Sa justice.

Sa parole: «chacun agira selon ce qui lui est
prédestiné et ira vers ce vers quoi il a été créé» signifie
que chacun des esclaves va agir conformément a ce que
Allah tabaraka wa ta™ala lui a prédestiné sur la Table
préservée. Parmi les preuves que la récompense d’entrer
au paradis est une grice de la part de Allah, il y a sa
parole £&: (dos ] A et Y) (la younajji ‘abadakoum
Namalouhou) ce qui signifie: «Ce ne sont pas vos actes qui

vont vous sauver». Les compagnons lui ont dit: «Pas méme
toi, O Messager de Allah?» 1l a dit:

(e p 4o Al ety STV GTY ) (wa la ana; il-la ‘an
yataghammadaniya I-Lahou minhou birahmah) ce qui
signifie: «Pas méme moi, sauf si Allah me fait miséricorde»
[rapporté par UImam Abmad].

Sa parole: «par Sa justice» vient du fait que I'injus-
tice, c’est de mettre une chose hors de son contexte.
Or Il agit ta”ala sur ce qui Lui appartient et n'agit pas
sur ce qui appartient a autrui, I'injustice n’est donc pas
concevable de Sa part. Il chétie donc pour I'abandon
des ordres et le fait de commettre les interdictions par
justice et par sagesse. Ceci est compris de sa parole {z:
(o) (I 6 g5 ) o] STy ]y Jol el o
dlesl e o 155 o5 SSS gom; ) (law ‘anna I-Laha
Nadh-dhaba abla samawatihi wa ‘abla ardihi la™adh-
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dhabahoum wahowwa ghayrou dhalimin lahoum; wa law
rabimahoum kanat rabmatouhou kbayran lahoum min
a’malihim) [rapporté par Abou Dawoud] qui Signiﬁe: «Sil
devait étre que Allah chitie les habitants des cieux et de
la Terre, 1l les chatierait et ne serait pas injuste envers eux
[parce qu'll agit avec ce qui Lui appartient] ez s7/ leur fait
miséricorde, Sa miséricorde vaut mieux pour eux que leurs
actes». Lobéissance de l'esclave obéissant est une grice
de la part de Allah. Ainsi, 'esclave et 'acte de I'esclave
appartiennent a Allah. Allah ta’ala dit:

[ 0F T Ko S0 KL S 3BT (wa
lawla fadlou [-Lahi “alaykoum wa rahmatouhou ma zaka
minkoum min ‘abadin ‘abada) [sourat An-Nour/21] ce qui
signifie: «Si ce n’était la grace de Allah envers vous et
Sa miséricorde, aucun d’entre-vous n’aurait jamais
été bien guidé».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Le
bien et le mal sont prédestinés aux esclaves»

Commentaire: Clest-a-dire que Allah prédestine le
bien et le mal aux esclaves, cest-a-dire qu’ll prédestine
selon Sa science et selon Sa volonté ce qu'll donne a ses
esclaves de faire avec leur choix. Voila quel est le sens de

cette parole. Allah taala dit: [ D% s eoh Mo 5155 }:»]
(wa khalaga koulla chayin fagaddarahou tagdira) [sourar
Al-Fourgan / 2] ce qui signifie: «Allah crée toute chose et

lui accorde une destinée».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«La capacité par laquelle DPacte se réalise
indispensablement, considérée du point de vue

101



de la réussite accordée par Allah et qu’il n'est pas
possible d’attribuer a la créature, cette capacité-la est
conjointe a ’acte. Quant a la capacité du point de
vue de la santé, de la faculté d’agir, du fait d’étre en
mesure d’y arriver et du point de vue de 'intégrité des
organes, cette capacité est préalable a I’acte et C’est a
elle que se rapporte le réquisitoire. Il en est comme Il
le dit ta*ala:

[ G N B AT 2R B (la youkallifou I-La-
hou nafsan ‘il-la wous™aha) [sourat Al-Bagarah / 286] ce qui
signifie: «Allah ne charge la personne que de ce dont
elle est capable»

Commentaire: La capacité chez les gens de la vérité
est de deux sortes: une capacité qui a lieu avec l'acte en
lui étant conjointe et une capacité qui, la concernant, est
préalable a I'acte pour que 'acte puisse avoir lieu grice a
elle. Ainsi, la capacité qui est conjointe a I'acte est celle
grice a laquelle se réalise I'acte de la part de Iesclave.
Allah la fait exister conjointement a I'acte. S’agissant des
actes d’obéissance, elle est appelée (rawfig) réussite
accordée par Allah, et sagissant des désobéissances,
elle est appelée (khidhlan) échec prédestiné par Allah,
ceci selon les gens de la vérité. Quant aux mauvais
innovateurs, ils disent de cette capacité qui est conjointe
a 'acte selon les gens de la vérité, quelle est préalable a
Pacte selon eux. Or ceci est contraire A ce qui est correct.
Quant a la deuxieme sorte de capacité, il sagit de
'adéquation des causes et des organes c’est-a-dire du fait
que les sens par lesquels I'acte a lieu soient sains. Cette
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capacité-la est préalable a I'acte, il n’y a pas de divergence
a ce sujet. Cette deuxieme capacité est celle a laquelle se
rapporte le réquisitoire, le réquisitoire signifiant la charge
de responsabilité. A savoir que Allah ta”ala a requis de Ses
esclaves d’accomplir Ses ordres et d’éviter Ses interdits,
Cest cela le réquisitoire que 'auteur a signifié.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Les
actes des esclaves sont une création de Allah et une
acquisition pour les esclaves»

Commentaire: C’est-a-dire que les actes des esclaves
dans leur totalité sont une création de Allah mais sont
une acquisition pour les esclaves. Les actes volontaires ont
lieu en tant qu'acquisition pour l'esclave et en tant que
création de la part de Allah ta"ala. Cest Lui soubbanah
Qui les crée alors que lesclave ne les crée pas.
Simplement il les acquiert. On dit qu’il les fait. Tout
ceci est une expression d’une seule et méme chose.
Voila la voie véridique qui est totalement étrangere a la
doctrine de la contrainte absolue (a/-jabr) et a la voie des
mouNtagilah corrompues.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Allah ta*ala ne les charge que de ce qu’ils peuvent
supporter. Ils n’auront a supporter que ce dont Il les
a chargés»

Commentaire: Le sens de la premiere phrase est clair.
Quant au sens de la seconde, C’est que les esclaves ne
seront astreints qu'a ce dont Allah les a chargés. Le verbe
(youtiqoun) dans la premiere phrase porte une dammah
sur le ya’ et une kasrab sur le ta’. Dans la deuxieme, il se
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lit de fagon distincte (youtayyagoun) avec une dammah
sur le ya, une fat-hah sur le ta’ et une chaddah sur le
ya’ suivant. Le sens de cette seconde phrase ne peut étre
correct que de cette fagon du fait que 'autre sens est évi-
demment faux. Le sens qui est faux est que les esclaves
ne sont capables de faire que ce dont Allah les a chargés.
Alors qu'en réalité les esclaves sont capables d’agir en
contradiction avec ce dont Allah les a chargés, ceci étant
Iétat de la plupart des humains.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«C’est cela la signification de: Il n’est de préservation
et de force que par Allah (La bawla wa la gouwwata
%l-la bi I-Lah). Nous disons: personne n’a de moyen
d’éviter la désobéissance a Allah, personne ne peut
faire un mouvement contre et personne ne peut s’en
détourner si ce n’est grace a 'aide de Allah»

Commentaire: Sa parole: «si ce n’est grace a ’aide de
Allab» veut dire si ce n'est par Sa préservation. Ici l'auteur
I'a exprimée par I'aide. Quant a I'explication rapportée
de Nbdou [-Lah Ibnou Mas™oud d’apres le Prophéte i
cest: (il-la bi Nismati I-Lab) «auf par la préservation de
Allah». Si l'auteur l'avait exprimé ainsi, cela aurait écé
mieux. Voila la réalité du fait d’étre un esclave de Allah.
Lesclave a besoin de Allah quant a la préservation des
désobéissances et la réussite dans les obéissances. Ainsi
I'esclave a besoin de Allah concernant ces deux choses,
pour étre préservé des désobéissances et pour avoir la
force et la réussite pour les actes d’obéissance. Cest pour
cela que dans la nouvelle stre, le Messager de Allah a
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appelé cette phrase un des trésors du paradis. Il a dit a

Abou Mouga Al-"Ach™ariyy:
(Eoedl 358 o S e SIYT) (ala ‘adoullovka Mala kan-

zin min kounouzi [-jannah?) ce qui signifie: « Veux-tu que
je tindique un des trésors du paradis?» 1l lui a dit: Qu'est-ce
donc? 11 lui a dit: (4l :ﬂl 33 Y9 deY) (La hawla wa la
gonwwata ‘il-la bi [-Lah) [rapporté par Tmam Abmad]. La
communauté a été unanime que cette parole fait partie
des fondements de la croyance. Elle est telle que la parole
de Allah tatala: [§ Cadil 25 250 25 & V] 6505 05 4
(wa ma tachaouna il-la ‘an yacha'a I-Lahou rabbou I-
Nalamin) [sourat At-Takwir / 29] ce qui signifie: «Et vous
ne voulez que ce que Allah veut, Lui le Seigneur des
mondes». Le sens est le suivant: Les esclaves ne peuvent
avoir de volonté que ce que Allah veut qu'ils veuillent.
Donc ce que Allap veut de toute éternité que les esclaves
veuillent, leur volonté a lieu. Sinon leur volonté n'a pas
lieu.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Et
personne n’a de force pour accomplir 'obéissance a
Allah ety persévérer si ce n’est par la réussite accordée

par Allab»

Commentaire: C’est-a-dire que personne ne peut
accomplir un acte de bien si ce n'est par la réussite
accordée par Allah. Tout comme personne n’est préservé
de la calamité de commettre des désobéissances sinon
par la préservation de Allah.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Tout se passe selon la volonté de Allah ta’ala,
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conformément a Sa science, par Sa création et Sa
prédestination»

Commentaire: C’est-a-dire que tout acte que fait le
fils de Adam et en général tout ce qui entre en existence,
que ce soit des substances ou ce qui advient aux
substances, tout cela nentre en existence que par la
volonté de Allah, conformément a Sa science, par Sa
création et Sa prédestination. Rien donc ne se produit
dans ce monde que par ces quatre attributs.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Sa
volonté domine toutes les volontés, Sa prédestination
domine toutes les ruses»

Commentaire: Clest-a-dire qu’aucune volonté des
esclaves n'aboutit si ce n'est par la volonté de Allah. Ainsi
ils exercent bien leur volonté. Seulement, leurs volontés
n’'aboutissent que par la volonté de Allah. Les volontés
dont Allah veut 'aboutissement aboutissent et celles dont
Il ne veut pas 'aboutissement n’aboutissent pas. Lauteur
a mentionné que les ruses des esclaves ne meénent que ce
a quoi Allah tabaraka wa ta’ala a prédestiné. Ainsi, ce
que Allah tabaraka wa ta™ala n’a pas prédestiné, c’est-a-
dire ce qu’ll n'a pas créé, la ruse n'y parvient pas.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
fait ce qu’ll veut et Il n’est absolument pas injuste. Il
est exempt de tout mal et de toute injustice»

Commentaire: C'est ce quindique Sa parole m ala:
[{ Sop G IS %] (fa™Naloun lima yourid) [107] ce qui
signifie: «Il fait ce qu’Il veut». Sa parole: «Il est exempt»
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cest-a-dire Allah, «de tout mal et de toute injustice».
Allah tabaraka wa ta™ala est exempt du mal et de
I'injustice car on ne congoit pas que le Créateur soit
attribué d’injustice et de tyrannie. En effet, I'injustice est
concevable de la part de celui qui acquiert ses actes cest-
a-dire l'esclave. Quant au Créateur, Il n'est pas attribué
d’injustice car le Créateur agit sur ce qui Lui appartient
véritablement. Quant a lesclave, il agit sur ce qui
appartient 2 autrui. Ce qu’il fait conformément a la
permission de son Créateur, ce n'est donc pas une
injustice. Mais il agit en contradiction avec la
permission de son Créateur, c'est-a-dire la permission
légale, cela sera une injustice de la part de 'esclave.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il
est exempt de tout défaut et de toute opprobre»

Commentaire: C’est-a-dire qull est exempt de tout
défaut.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
[{ A 2h 8 /‘/’/ Aok

ool 2 Ja L& Jeas N }] (la yousalou "amma
yafalow wa houm youm[%n) [sourat Al-"Anbiya’/ 23] ce qui
signifie: «Il n’est pas interrogé a propos de ce qu’ll
fait mais Ses esclaves eux le seront».

Commentaire: Clest-a-dire que Allah n'est pas
interrogé a propos de ce qu’ll fait, Cest a dire qu'il n’y
a pas a Lui faire d’objection alors que les esclaves, eux
seront interrogés a propos de ce qu'ils font. Il est donc
obligatoire de se soumettre a Lui soubhanah.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Il y
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a dans 'invocation des vivants et dans leurs aumoénes
un profit pour les morts»

Commentaire: Linvocation est utile pour les morts
musulmans selon 'Unanimité et 'auméne également
leur est profitable selon I'Unanimité. La récitation du
Qouran sur la tombe est également profitable pour le
mort. Certains ont déduit la validité de la récitation
du Qouran sur la tombe A partir du badith de la palme
verte. Le Prophéte i€ en avait ainsi coupé une en deux,
plantant une moitié sur 'une des deux tombes et 'autre
moitié sur l'autre tombe en disant:

(Lasz VJ b legis iise d)) (larallahou youkhaffafou
Nanhouma ma lam yolybdg‘é_l) [rapporté par les deux Chaykh]
ce qui signifie: «// se peur qu’il leur soit allégé tant quils
nauront pas séché». On tire de cela la preuve qu'il est
valide de planter des arbres et de réciter le Qouran sur
les tombes. Si déja les arbres allegent leur supplice, que
dire de la récitation du Qouran par un homme croyant.
An-Nawawiyy a dit: «Les savants ont approuvé la récitation
du Qour'an auprés de la tombe et ils se sont appuyés en cela
sur le hadith des deux palmes vertes. Ils ont dit: Si le profit
parvient aux morts par leur tasbib lorsquelles sont encore
vertes, le mort profite de la récitation du Qouran aupreés
de sa tombe a plus forte raison» fin de citation. Certes, la
récitation du Qouran d’une personne est plus éminente
et plus profitable que le zasbih d’une tige. D’autre part,
le Qouran ayant profité a certaines personnes qui ont
subi une nuisance durant leur vie, il profite au mort
également.
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Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Allabh ta™ala exauce les invocations et satisfait aux
besoins»

Commentaire: Allah ta’ala exauce les invocations et
satisfait aux besoins, c’est a dire pour qui Il a voulu, par
Sa grice et Son don et non par obligation. Mais cela ne
signifie pas que tous ceux qui invoquent seront exaucés,
c'est-a-dire que ce qu’ils demandent est réalisé. Si donc Il
ne les exauce pas, cela ne serait pas par injustice. Quant
a sa parole ta’ala: (oud™ouni astajib lakoum) [Sourat
Ghafir / 60], elle signifie: «adorez-Moi et obéissez-Moi, Je
vous récompenserai».

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Toute chose Lui appartient et Lui n’appartient a
aucune chose. On ne se passe pas de Allah ta*ala
méme pas le temps d’un clin d’oeil. Celui qui prétend
se passer de Allah le temps d’un clin d’oeil a commis
de la mécréance et fait partie des gens de la perdition»

Commentaire: Cest-a-dire que Allah est Celui 2 Qui
appartient toute chose et que toute chose a besoin de
Allah ta’ala car 1l est Celui Qui fait exister toute chose.
Celui qui croit qu’il se passe de Allah le temps d’un clin
d’oeil est mécréant et fait partie des gens de la perdition.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Allabou yaghdab [fait parvenir le chatiment] et
yarda [agrée] mais pas comme I'une des créatures»

Commentaire: Cest-a-dire quiil est un devoir
de confirmer lattribut de (al-ghadab) la volonté de
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chatier et l'attribut de 'agrément (ar-rida) a Allah tout
en exemptant Allah ta™ala d’avoir un ghadab et un
rida qui soient des changements d’humeur. Ce sont
deux attributs éternels exempts de début et exempts
de fin. Quant a ce qui est parvenu dans le hadith
rapporté par Al-Boukhariyy que ‘Adam et d’autres ont dit:
(alis ooy iy Yy alte B ity o L2l p ol b alll o))
(inna l-Laha ghadiba l-yawma ghadaban lam yaghdab
gablahou mithlahou wa la yaghdabou ba™dahou mithlah)
ce qui est visé, ce sont les manifestations de la volonté de
chatier et non lattribut lui-méme. En effet, Pattribut est
éternel exempt de début exempt de fin. Ce n'est pas un
attribut qui advient a PEtre de Allah. Cela signifie que
Allah ta™ala a préparé pour ce jour-1a des manifestations
de Sa volonté de chitier qui n'ont pas eu de précédent
auparavant et qu’ll ne fera rien de plus difhicile apres
cela. Allah ta’ala veut que ce jour-1a, parmi les manifes-
tations de Sa volonté de chatier, des manifestations ex-
trémes aient lieu. Allah ta’ala est pourtant tout puissant
a créer ce qui serait plus difficile que cela. Seulement Il
ne le fait pas. Ainsi, le chtiment que Allah a réservé a
Ses ennemis, Il a voulu de toute éternité le leur infliger
dans I'au-dela sans que cela ne dépasse la limite qu’ll a
voulue. Cest cela la signification de ce qui a été rappor-
té dans le hadith de l'intercession. La signification n’est
pas qull aurait un changement d’humeur a ce moment-
la car le changement d’humeur est impossible au sujet
de Allah. En effet, celui qui change d’humeur a

indispensablement une existence ayant un début.
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Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous aimons les compagnons du Messager de
Allah i et nous n’exagérons pas dans 'amour envers
I’un d’entre eux. Nous ne nous innocentons d’aucun
d’entre eux. Nous détestons celui qui les déteste et
qui les mentionne autrement qu’en bien. Nous ne les
mentionnons qu’en bien. Les aimer fait partie de la
religion, Cest un signe de foi et un acte de
bienfaisance»

Commentaire: Les compagnons du Messager de
Allah £z ce sont ceux qui I'ont rencontré en croyant en
lui durant sa vie, de la maniéere habituelle et non d’une
maniére extraordinaire. Ainsi les Prophetes qui se sont
réunis avec lui la nuit de I'ascension dans la mosquée
Al-’Agsa ne sont pas comptés au nombre des
compagnons car cette rencontre n'a pas eu lieu de la
maniére habituelle. Quant & sa parole: «Et nous
n'exagérons pas dans 'amour envers 'un d’entre
eux», elle veut dire que nous ne dépassons pas la limite
dans 'amour de I'un d’entre eux tout comme l'ont fait
certains mauvais innovateurs. La signification de sa
parole: «Nous ne nous innocentons d’aucun d’entre
eux» ¢ est-a-dire que nous ne déclarons mécréant aucun
d’entre eux. La signification de: «Nous ne les
mentionnons qu’en bien» est du point de vue de
Iensemble, mais d’un point de vue détaillé, nous faisons
évidemment I'éloge en fonction de ce que la Loi requiert.
Quant a sa parole: «Nous ne nous innocentons
d’aucun d’entre eux» jusqu'a sa parole: «un acte de
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bienfaisance», cela ne signifie pas qu’il porte le méme
amour et le méme respect a tous ceux pour qui il a été
confirmé qu’ils étaient compagnons. Il ne leur considere
pas a tous le méme honneur, car ce n'est pas la ce qu’il
vise. Ce qu’il vise plutdt, c’est que nous ne rejetons aucun
de ceux pour qui il a été confirmé qu'il était compagnon
et qui a persévéré sur cela jusqu'a la fin de sa vie, c'est-a-
dire que nous n’excluons aucun d’entre eux du jugement
d’étre compagnon. Clest cela qui est visé. Car le statut
de compagnon, s’il est pris dans le sens absolu de la
réunion avec le Prophéte tout en croyant en lui, il
englobe ceux au sujet de qui le Messager a dit: Untel
est dans l'enfer. En effet, il a dit d'une personne qui
faisait partie des gens de As-Souffah chez qui on avaic
trouvé un ou deux dinars: (SEL &S ,! e»S) (kayyatoun
aw kayyatani bi n-nar) ce qui signifie: «Une ou deux
briilures par le feu». En effet, il montrait'apparence d’étre
pauvre et dissimulait de I'argent. Il a dit au sujet d’'un
autre qui était avec le Messager dans la conquéte, et qui
avait pris une cape en cachette avant que le butin ne soit
partagé: (15U ade Janis abods <ol )) (raaytou chamlatahou
tachta’Nilou Malayhi nara) ce qui signifie: «/ai vu sa cape
briller sur lui». 11 a dit de quelqu'un d’autre qui
combattait avec force les mécréants dans certaines
conquétes et qui avait plu a certains compagnons
lorsqu’ils avaient vu son énergie: (LW s &) (innahou fi
n-nar) [rapporté par Al-Boukhariyy] ce qui gigniﬁe: «ll sera en
enfer».

En résumé, ce n'est pas chaque individu d’entre eux qui
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était pieux vertueux. De plus, sa parole £z au sujet des
gens de Siffin qui ont combattu "Alyy: (U J) sles o))
(innahoum dou™atoun %ila n-nar) «Ce sont des gens qui
appellent a l'enfer». Ces gens qui avaient combattu a
Siffin, une petite partie d’entre eux était au nombre
des compagnons, la plus grande partie n’étant pas des
compagnons. Seulement, ils étaient de ceux qui sont
entrés en Islam parmi les gens de Ach-Cham et qui ont été
induits en erreur par Mou”awiyah et & qui Mou’awiyah
avait donné lillusion que "Aliyy avait une part de
responsabilité dans I'assassinat de »Outhman alors que
Mliyy en est innocent. Or Mou’awiyah apreés étre
parvenu a son objectif n’a plus cherché & mettre la main
sur ceux qui avaient assassiné A Outhman. On comprend
de la quil recherchait des choses de ce bas monde, tout
comme 'a dit "lyy, que Allah I'agrée, parmi ce qui a
été rapporté de lui par Mougaddad dans son Mousnad.
Tous ceux-1a dont le degré est inférieur a celui des grands
compagnons, nous les aimons d’un seul et méme point
de vue: au nom de leur appartenance aux compagnons.
Nous les aimons par rapport a cela et nous les aimons car
ils ont été au service de la religion.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Les hair est de la mécréance, de ’hypocrisie et de
Pinjustice»

Commentaire: Ce qui est visé ici C’est de les hair dans
leur totalité. Celui donc qui hait I'ensemble des
compagnons est un mécréant mais cela ne signifie pas
que celui qui hait un seul d’entre eux devient mécréant,
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surtout sil déteste certains de maniere justifiée
légalement.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous confirmons le califat aprés le Messager de
Allah ¥ en premier lieu pour Abou Bakr As-Sid-
digq, que Allah I'agrée, en raison de son mérite et de
sa priorité sur toute la communauté, ensuite pour
AOumar Ibnou I-Khattab, que Allah I’agrée, ensuite
pour AOuthman, que Allah Iagrée, ensuite pour
Nliyy Ibnou Abi Talib, que Allah I’agrée. Ce sont eux

les califes bien guidés et les Imams de bonne guidée»

Commentaire: On apprend de cette expression que
le meilleur de la communauté de Moubammad selon
le jugement de Allah est Abou Bakr, ensuite *Oumar,
ensuite AOuthman, ensuite "Aliyy. Quant au mérite de
Abou Bakr et de "Oumar sur ceux qui viennent apres
eux-deux, c’est quelque chose d’établi par Unanimité
des gens de la vérité. Quant au mérite de NOuthman
sur NAliyy, Cest avis de la plupart des savants de Ahlou
s-Sounnah. Certains savants de Ablou s-Sounnah I'ont
contredit et ont dit: Nous n'accordons pas un mérite de
I'un des deux sur l'autre. Le terme «califes bien guidés»
ne signifie pas que le califat bien guidé soit limité a ces
quatre-1a. A-Hagcan fils de NAliyy entre lui aussi dans le
califat bien guidé. De méme, ~Oumar Ibnou "“Abdi
[-NAziz est également appelé calife bien guidé.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Les
dix que le Messager de Allah £z a nommés et a qui il
a annoncé le paradis, nous témoignons qu’ils auront
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le paradis conformément a ce que le Messager de
Allah £z a témoigné, sa parole étant véridique. Il s’agit
de Abou Bakr, "Oumar, "Outhman, "Aliyy, Talhabh,
Az-Zoubayr, Sad, Sarid, "Abdou r-Rabman Ibnou
MMuwf et Abou "Oubaydah Ibnou I-Jarrah qui est le

amin de cette communauté, que Allah les agrée tous»

Commentaire: C’est-a-dire que nous témoignons du
paradis en faveur des dix a qui le Propheéte £ a annoncé
le paradis tout comme cela est parvenu dans le badith
rapporté par Abou Dawoud et d’autres. Sa’d est le fils de
Abou Wagqas qui s'appelle Malik. Quant a Said, il s'agit
de Sarid Ibnou Zayd. Abou " Oubaydah s appelle "Amir.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Celui qui parle en bien au sujet des compagnons du
Messager de Allah iz, de ses épouses pures de toute
souillure et de sa descendance purifiée de toute
association, celui-ci sera innocenté de I’hypocrisie»

Commentaire: Clest-a-dire que les épouses du
Prophete £ qui ont eu la faveur de vivre avec lui,
il est un devoir de les vénérer, de les aimer tout
comme il est un devoir d’aimer les compagnons.
La souillure qui est citée dans Sa parole r’ala:

[ A0 3ol 231 = Call g Uigoudh-hiba Nan-
koumou r-rijsa abla l-bayt) [sourat Al-’Abzab / 33] ce qui
signifie: «Pour vous purifier de toute souillure,
O vous, gens de la famille du Prophete», Clest
I'association. Quant au ragdis, le fait d’étre mougaddas,
il s’agit de la purification. Ce mérite englobe les gens
de sa famille: AAliyy, Fatimah, Al-Hacan, Al-Hougayn,
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Al-NAbbas et leurs semblables. Que personne ne se donne
pour illusion que Ablou [-Bayr désigne seulement les

hommes, pour  preuve  Sa parole ta™ala:
>, Aoy, Los 5t s> I
[{V\J\ 3ol 550 24855 A0 & St AT G Gzl 16 ¥]

(galou ata™jabina min amri I-Labi m/_omaztou [-Lahi wa
barakatouhou Nalaykoum ahla I-bayt) [sourat Houd / 73] ce
qui signifie: «Est-ce que tu es surprise de ce que Allah
a destiné. Allah vous accorde Sa miséricorde et Ses
bénédictions vous les gens de la famille». La parole
dans cette @yah est adressée a 'épouse de Tbrahim.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «Les
savants du Salaf parmi les prédécesseurs et ceux qui
les ont suivis parmi les successeurs sont les gens du
bien et de la tradition et les gens de la science et de
la réflexion. Ils ne sont mentionnés qu’en bien. Celui
qui les mentionne en mal n’est pas sur la bonne voie»

Commentaire: En effet, accorder un honneur a ces
gens-1a et les respecter fait partie du respect et de la
glorification de la religion agréée par Allah. Ce sont
les successeurs du Messager pour transmettre la Loi de
I'Islam aux gens. Il est donc un devoir de les honorer, de
les respecter et de les suivre car Allah nous a
recommandé de faire des invocations et de de-
mander le pardon pour eux par Sa  parole:

(G5 T Sl 6 D o b S v:asu}@»
i JoARA] »u,\wg..;w, oL GAS T (wa -
ladhina jaou min ba’dibhim ydgﬂl%mz Rabbana ghfir
lana wa liikhwanina [-ladhina sabagouna bi [-‘imani

wa la taj™al fi gouloubina ghillan li I-ladhina amanon)
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[sourat Al-Hachr/ 10] ce qui signiﬁe: «Ceux qui sont venus
apres eux disent: notre Seigneur pardonne-nous et a
nos fréres qui nous ont précédés dans la foi et ne fais
pas qu’il y ait dans nos cceurs une haine a ’encontre
de ceux qui ont cru». Telle est la voie des croyants, a
savoir que les uns soient les partisans des autres en
faveur de la réalité de la foi qui les a réunis. Allahou
tatala dit: [§ jo% A rfefa» ELG0 5 L300 %) (wa k-
mouminouna wa l-mouwminati ba’douhoum awliyaou
ba'd) [sourat At-Tawbah / 71] ce qui signifie: «Les croyants
et les croyantes qui sont les partisans les uns des
autres». Celui qui les mentionne en mal aura dévié de
la voie de loyauté dans la religion. Ceci est un signe
d’hypocrisie et d’échec et ce, parce que cest grice a leur
vertu quils sont devenus des gens que Allah agrée.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
’ ’ . |\
«Nous ne préférons aucun saint a aucun des
rophetes *alayhimou s-salam et nous disons qu'un
hétes alayh // t d ’
seul prophéte est meilleur que tous les saints»

Commentaire: Ceci en raison de Sa parole m”ala:
[ Gl e CLES &5 %] (wa koullan faddalng "ala
[-Nalamin) [sourat Al-An’am / 86] ce qui signifie: «A
chacun, Nous avons accordé un degré supérieur au
reste des mondes». C’est-a-dire, a chacun des prophetes
qui ont été cités, Nous avons donné un mérite sur les
mondes et ceci en raison du degré du statut de prophéte.
Tout autre prophete que ceux qui ont été cités partage
ce mérite car la caractéristique par laquelle ils ont eu ce
mérite se retrouve dans tous les autres, a savoir le fait
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d’étre prophete. Par ailleurs, il n'est pas permis
d’interpréter cette ayah par le fait que ce qui est visé,
ce serait les gens de I'époque de ceux qui ont été cités.
Ce serait alors une interprétation sans preuve et ceci est

défendu.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous croyons fermement a ce qui est venu au sujet
de leurs prodiges (karamabh), ceux dont les récits ont
2.7 ’ bl °\ A .
été rapportés d’une maniére siire par les gens dignes
de confiance»

Commentaire: Il est un devoir de croire aux prodiges
des saints. Les saints sont les croyants qui s'attachent a
la droiture dans 'obéissance & Allah. Quant au prodige,
c'est une chose extraordinaire qui apparait aux mains des
croyants qui s'attachent a la droiture dans 'obéissance a
Allah. 1l se peut que ce que vise l'auteur par sa parole:
«leurs prodiges» soit ce qui englobe également les
miracles des prophétes car du point de vue de la
signification selon la langue, c’est un prodige méme si
ce qui arrive aux prophétes et par quoi ils défient les
mécréants de leurs communautés est spécifié par le nom
de miracle. Cela nempéche pas d’employer une telle
expression a ce sujet dans le sens qui englobe les deux.
D’autre part, il se peut qu’il ait visé par sa parole: «leurs
prodiges» les saints et non les prophetes.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous croyons aux signes annonciateurs du jour
du jugement, tels que la sortie de 'imposteur (ad-
dajjal) etla descente du ciel de A ¢a, le fils de Maryam
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Nalayhi s-salam»

Commentaire: Le premier de ces signes selon ce qui
apparait dans ce qui a été rapporté dans Mouslim est la
sortie de I'imposteur (ad-dajjal). D’autre part, les signes
sont de deux sortes: les grands qui sont au nombre de
dix et d’autres en-dehors d’eux qu'on appelle les petits
signes. La descente de Az du ciel fait partie des grands
signes. Quant a ce qu'a mentionné un certain auteur des
Qadiyaniyyah dans une édition a lui que pour ce qui est
parvenu dans le badith en tant que descente de "lga, il
naurait pas été cité que sa descente a lieu du ciel, c'est
une ignorance du hadith de sa part. En effet, il a été
rapporté une version dans A/-Bayhagiyy et dans d’autres
encore: (sleidl o) (mina s-sama) ce qui signifie: «a partir
du ciel. Ce qui I'a trompé, c'est que cela n'a pas été
mentionné dans la plupart des versions.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous croyons fermement au lever du soleil a partir
de son couchant et a la sortie de la béte de sous terre
de son endroit»

Commentaire: Clest-a-dire qu’il est un devoir de
croire en cela. La mention du lever du soleil a partir
de son couchant est parvenue dans Al-Boukhariyy et
Mouslim. Quant a 'emplacement de la sortie de la béte,
ce sera de As-Safa tel que c'est parvenu dans la tradition
des compagnons. Mais cela n'ayant pas été confirmé par
une voie slre, ce n'est pas une obligation pour nous de
croire quelle sortira de la-bas. Seulement, ce qu’il est
un devoir pour nous de croire, cest qu’elle sortira de
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Pendroit que Allah veut.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous n’accordons foi ni au devin ni au voyant ni a
quiconque prétendant quelque chose qui contredise
le Livre, la Sounnah ou I'Unanimité de la
communauté»

Commentaire: Le devin, c’est quelqu’un qui pratique
'annonce de ce qui aurait lieu dans le futur en se basant
sur un collaborateur a lui parmi les jinn ou en se basant
sur les étoiles ou sur des prémices et des causes sur
lesquelles ils se sont entendus. Quant au voyant, c'est
celui qui parle des choses cachées qui ont déja eu lieu
comme le vol ou les objets perdus. Il n’est permis de
croire ni a 'un ni a lautre. D’autre part, sa parole:
«’Unanimité de la communauté» signific le
consensus des moujtahid. Celui qui contredit quelque
chose sur laquelle les moujtahid se sont accordés, sa
parole est réfutée. Quant a 'accord des chaykh d’'un ou
de deux, voire de trois pays sur une question de Loi, on
n’appelle pas cela une Unanimité.

La preuve sur linterdiction de consulter les devins et les
voyants tient 2 de nombreux hadith parmilesquels il y a le hadith
de Mouslim: (313 s 1 o ) s e o8 JL..;&; S o) (man
ata Marrafan fasaalahou Nan chay’in lam yougbal lahou
salatoun arba™ina laylah) ce qui signifie: «Celui qui vient
consulter un voyant pour interroger sur quelque chose, sa
priére ne sera pas acceptée pendant quarante nuits». Il y a
aussi le hadith de Al-Hakim dans Al-Moustadrak:
(e o 5T Ly S 35 J g Ly abubad CalS 5T L3 Bl o T 10)
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(man ata "arrafan fasaalahou aw kahinan fasaddagahou
bima yagoulou fagad kafara bima ‘oungila "ala Moubam-
mad) ce qui signifie: «Celui qui consulte un voyant ou un
devin et a cru en ce quil a dit aura mécru en ce qui a été
révélé a Mouhammad» Cest-a-dire sl a cru qulil a
connaissance des choses cachées. Celui qui est visé, ce
n'est pas celui qui pense que cela peut correspondre 2 la
réalité comme ne pas correspondre 2 la réalité. Dans ce
cas-1a, il ne devient pas mécréant mais aura été
désobéissant pour les avoir consultés. Parmi ceux qui
rentrent dans cette catégorie, il y a ceux qui basent leurs
présages en jetant une serviette ou en regardant au fond
d’une tasse de café —le marc— ou encore celui qui se base
sur le livre appelé Qour™atou [-’Anbiya’ ou le livre appelé
Qour™atou t-touyour ou encore le livre de Abou Machar
Al-Falakiyy qui prétend que tous les états des humains
sont liés aux douze constellations du zodiaque et que
le devenir de chaque nouveau-né revient a 'une de ces
constellations. Il en est de méme de ceux qui se basent
sur le sable bien connu chez eux ou sur le jet de cailloux
ou de graines pour ce faire. Parmi les devins, il y a ceux
que les gens appellent les spiritistes (rouhaniyy). 1ls
disent: Untel est un spirite. Ils se basent sur ses propos
en croyant qu'il est en contact avec les anges alors qu’il
ne se base en réalité que sur des jinn grands pécheurs,
qu’ils soient mécréants ou pas.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous considérons que la grande majorité est
14 L) ) V4 .
véridique et correcte et que la séparation est une
déviation et une cause de chatiment».
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Commentaire: Ce quil vise par la grande majo-
rité (al-jama’ah), cest 'Unanimité des gens de la véri-
té sur une question de religion dans la croyance ou dans
les branches de la Loi. Il se peut encore que ce qu'il vise
par la grande majorité (al-jama’ah), ce soit I'obéissance
envers I'Imam pour lequel les musulmans se sont
engagés par un pacte d’allégeance (bay”ah), parce que se
désengager de 'Imam pour lequel le pacte a été validé, fait
partie des grands péchés. Ceci vient de sa parole &5: (g ¢ o
uuww@“ﬁ),uuwjgmwlrydw\l&‘ddv&wm
il &) (man khala’a yadan “an ta’atin lagiya I-Laha
la houjiata lahou yawma [-giyamah; wa man mata wa
laysa fi Nounougihi bay™atoun mata mitatan jahiliyyah)
[rapporté par Mouslim et dautres] ce qui signiﬁe: «Celui qui
se désengage de ['obéissance au Calife viendra sans avoir
aucune preuve pour se défendre au jour du jugement, et
celui qui sera mort sans avoir prété allégeance au Calife sera
mort comme dans une mort jabiliyyah». Ceci concerne
par exemple ceux qui se sont rebellés contre 'Emir des
croyants NAliyy, que Allah I'agrée, et qui 'ont combattu.
Il nest pas valable de dire qu’ils ont fait un 7tibad —un
effort de déduction— car ceci n’est pas basé sur un #jtihad
légal. Pour preuve, la parole de "Aliyy, que Allah agrée:
«Banou ‘Oumayyah —les Omeyyades— me combattent, ils
prétendent que jai assassiné Quthman et ils ont menti. Ils
ne veulent que le pouvoir» [rapporté par le Hafidh Moucaddad
Tbnou Mousarbad dans son Mousnad]. 1l en est de méme de
NAmmar Ibnou Yagir, que Allah les agrée tous les deux,
dans ce qua rapporté de lui Al-Bayhagiyy et Ibnou Abi
Chaybah. Ces deux-la ont plus de connaissance de I'état
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de Mou™awiyah que celui qui a dit: (Ayant fait un
ijtihad et s'étant trompé, il aura une seule récompense).
Le spécialiste de la jurisprudence et de la science de
al-kalam —la science du Tawhid— Ibnou Fourak a
rapporté dans son livre Magalaton I-’Achariyy la parole
de 'lmam Abou [-Hagcan Al-’Ach”ariyy concernant ceux
qui se sont rebellés contre MAliyy Ibnou Abi Talib, que
Allah Vagrée. 1 a dit: «Al-"AchMariyy disait au sujet de
ceux qui se sont rebellés contre lui et au sujet de ceux qui
ont renié son califat quils étaient tous sur lerreur en ce
qu’ils avaient fait. s wavaient pas a faire ce qu'ils ont fait
en reniant son statut d Imam et en se rebellant contre lui. I/
disait au sujet de "Aichah quelle navait voulu sortir que
pour essayer de concilier entre les deux groupes, pour servir
d’intermédiaire entre eux. Quant a lalpah et a Az-
Zoubayr, ils étaient tous deux sortis contre lui en ayant fait
une interprétation et un ijtibad. Ils avaient considéré que
Cétait correct par une sorte d ijtihad mais c'était une erreur
de leur part. loutefois, ils étaient revenus sur cet avis et
avaient regretté. Ils avaient manifesté le repentir et étaient
morts apreés sétre repentis de ce qu'ils avaient fait. De méme,
il disait au sujet de la guerre de Mou"awiyah que c'était par
un ijtihad de sa part et que c'était erroné, faux et blamable,
qu’il sagissait dune rébellion dans le sens que cétait un
abandon de ['obéissance & un Imam juste. Quant a ['erreur
de lalhah et de Az-Zoubayr, il disait quelle a été
pardonnée en raison de la nouvelle siire rapportée du
Prophéte selon laguelle il leur a annoncé le paradis. Ceci
figure dans ce qui a été rapporté concernant lannonce de
la bonne nouvelle du paradis a dix de ses compagnons,
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puisqu’il a mentionné parmi eux lalhah et Az-Zoubayr.
Quant a lerreur de ceux a qui le Messager de Allah £z n'a
pas annoncé le paradis, il est possible qu'elle soit pardonnée
et effacée» fin de citation.

Ceci est donc un texte clair de la part de 'Imam de
Ablou s-Sounnah Abou I-Hagan Al-’Ach™ariyy que tous
ceux qui l'ont combattu ont désobéi, que Zalpah et Az-
Zoubayr sen sont repentis catégoriquement et que les
autres sont sous la volonté. Il se peut que Allah pardonne
a qui Il veut parmi eux. Apres cela, il ne convient pas a
un acharite —quelqu’un de I'école de Al-’Ach?ariyy— de
contredire la parole de 'Imam et de dire: (Mou’awiyah
et son armée nétaient pas dans le péché) tout en
reconnaissant qu’ils étaient des rebelles. Quant a celui
qui dit qu'ils sont récompensés, il est encore plus loin de
la vérité.

Lauteur a signifié par «la séparation» la contradiction
de 'Unanimité. Légarement ici, cest le fait de s'éloigner
de la droiture. Enfin sa parole: «un chatiment» est pour
dire que le fait de quitter la majorité est une cause pour

le chitiment, a savoir dans le bas monde et dans
I'au-dela.

Lauteur, que Allab lui fasse miséricorde, a dit: «La
religion que Allah agrée sur terre et au ciel est une
seule et méme religion, C’est la religion de I'Islam.
Allah tarala dit: [{ f;i:n/ﬁ Al e M :,\/ }] (inna
d-dina Ninda [-Lahi [-Tslam) [sourar Ali Nmran / 19] ce
qui signifie: «Certes, la religion que Allah agrée c’est
PIslam» et Il dit za*ala: [{ E/ig ;.‘lii'\ ;,}Q/ ﬁ,:,,fjj}] (wa
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raditou lakoumou [-Islama dina) [sourat Al-Ma'idah / 3] ce
qui signifie: «J’agrée pour vous I'Islam en tant que
religion». Elle est entre 'outrance et la négligence,
entre ’assimilation et le négationnisme»

Commentaire: Clest-a-dire que les anges ont pour
religion I'Islam. Les croyants des gens de la terre, qu'ils
soient humains ou jinn, ont pour religion I'lslam. La
signification de la parole de Allah ta’ala:
[{ j;l_ih/ﬁ Al e M :,\’ }]_( inna d-dina Ninda [-Labi
[-Islam)  [sourat Ali “mran / 19] Cest que la religion
correcte qui est acceptée selon le jugement de Allah est
I'Islam et que toute autre religion que I'Islam est fausse
et infondée. Il y a en cela une preuve que les premiers
humains étaient sur I'Islam. Ils n'avaient pas d’autre
religion que 'lslam. Allah ta™ala dit: [{ 3 s i SArsK }]
(kana n-nacou oummatan wahidah) [sourar Al-Bagarah
/ 213]. Ibnou "Abbas a dit pour interpréter cette azyah:
«Tous étaient sur Ulslam» [rapporté par Abou Yala dans son
Mousnad et dautres].

Loutrance (al-ghoulouww), ¢’ est dépasser la limite fixée
pour les esclaves de Allah dans le domaine de la religion.
La négligence ou le laisser-aller (az-tagsir), cest manquer
d’atteindre la limite qui a été ordonnée. Lassimilation
(at-tachbibh), cest assimiler Allah a Ses créatures. Le
négationnisme (az-ta’til), c’est nier I'existence de Allah
ou bien Ses attributs. Toutes ces choses qui viennent
d’étre citées, chacune d’elles est blimée et infondée en
raison de sa déviation de la voie de justice et de vérité.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
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«Entre la croyance en la contrainte (a/-jabriyyah) et la
croyance que ’homme crée ses actes (a/-gadariyyah)»

Commentaire: C’est-3-dire que la religion agréée par
Allah est entre la croyance en la contrainte et la croyance
que '’homme crée ses actes. La croyance en la contrainte,
C'est de croire qu'aucun acte ne revient a ’homme. Quant
a la croyance que '’homme crée ses actes, cC’est de croire
que ’homme créerait ses actes faits de son propre choix,
par une puissance que Allah aurait créée en lui.

Lauteur a indiqué ici que les assimilateurs
(mouchabbihah) sont mécréants et qu'ils ne sont donc pas
musulmans, que les négationnistes (mou’attilah) sont
des mécréants, que ceux qui prétendent que '’homme est
contraint privé de volonté (jabriyyah) sont des mécréants
et que ceux qui nient la destinée (les gadariyy) également
appelés moutazilah, sont des mécréants. Il 'a repris ici
pour montrer que les moutazilah sont mécréants en
raison de deux points: le négationnisme, c’est-a-dire nier
les attributs de Allah et leur prétention qu'ils créent leurs
actes.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Entre se croire protégé du chitiment et désespérer
de la miséricorde»

Commentaire: La signification de la parole de
Pauteur: «Entre se croire protégé du chéatiment et
désespérer dela miséricorde» est la suivante: I'Islam, qui
est la religion agréée par Allah, consiste a ce que I'esclave
se maintienne entre la crainte et I'espoir. Cest la réalité
méme du fait d’étre esclave de Allah. En effet, dans le fait
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de se croire protégé de ce dont Il a fait la menace, il y a
la croyance en I'incapacité de chatier et dans le désespoir
de Sa miséricorde, il y a la croyance en l'incapacité de
pardonner. Ces deux croyances font sortir de la
communauté, c’est-a-dire que c’est de la mécréance. Ceci
est clair selon I'explication des matouridites des termes
al-amn et al-yas. Ce qui est devenu réputé chez les
chaféites, c’est de compter ces deux termes au nombre
des grands péchés qui ne confirment pas I'apostasie.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Voila notre religion, notre croyance en apparence et
en réalité. Nous nous innocentons en prenant Allah
a témoin, de tous ceux qui contredisent ce que nous
avons mentionné et présenté ici»

Commentaire: Clest-a-dire que nous sommes
innocents de tous ceux-la.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous demandons a Allah ta’ala de faire que nous
persévérions sur la foi, qu’Il nous accorde de mourir
sur elle et qu’Il nous préserve des mauvais penchants,
des avis dispersés, des voies médiocres telles que celle
des mouchabbihah, des moutazilah, des jahmiyyabh,
des jabriyyah, des gadariyyah et d’autres parmi ceux
qui ont contredit As-Sounnah wa l-Jama’ah et se
sont alliés a I’égarement»

Commentaire: Lauteur n'a fait que demander la
persévérance sur la religion car cela fait partie des plus
importants sujets de la religion. Allah ta™ala dit au
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moulki wa Aal[ammng min tawili |- abadithi; Fatira s-
samawati wa [-ardi ‘anta waliyyi fi d-dounya wa [-
akhirah; tawaffani mousliman wa ‘alhigni bi s-salibin)
[sourat Youcouf / 101]. Les mauvais penchants (a/- zhwa)
cest le pluriel de (hawa), ce sont les choses incorrectes
vers lesquelles penchent les 4mes. Le mot (hawa) peut
avoir le sens de 'amour, mais ce n'est pas ce qui est visé
icl.

Lauteur a cité les mouchabbihah, les jahmiyyah et les
gadariyyah pour insister sur ce qu’il a cité auparavant.
En effet, la mise en garde contre ces voies-1a fait partie
de ce que Allah a rendu obligatoire. Les mouchabbihah
ont été présentés précédemment. Quant aux jahmiyyah,
il sagit d’'un groupe dont le nom est relatif & Jahm Ibnou
Safwan qui disait: (Allah Cest cet air, avec toute chose
et sur toute chose). Il prétendait que le paradis et 'enfer
auraient une fin. Ibnou Taymiyah Al-Harraniyy I'a suivi
dans sa prétention que 'enfer aura une fin. D’autre part,
la parole de l'auteur: «et se sont alliés a I’égarement»
signifie: se sont attachés.

Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit:
«Nous sommes innocents d’eux»

Commentaire: Ceci est un surcroit d’insistance sur ce
qui a précédé.
Lauteur, que Allah lui fasse miséricorde, a dit: «Ils

sont pour nous des égarés, des gens médiocres et C’est
par Allah qu’est la préservation et la réussite»
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Commentaire: Il y a en cela également un surcroit
d’insistance pour accroitre le sentiment de répulsion a
b4 \
égard de tous ceux-la.

Ce commentaire a été complété par la grice de Allap
ta’ala et Son honneur le

dimanche neuf du mois de Dhou [-Hijjah de I'an mille
quatre cent cinq de 'Hégire

bénie, dans la ville d’Istanbul. La louange est a Allah
le Seigneur des mondes,

et que l'honneur et I'élévation en degré soient
accordés a notre maitre

Moubammad le dernier des prophetes et des
messagers, ainsi qu'a ses compagnons et aux gens de sa
famille excellents et purs.

Matnou I-NAgidati t-Tahawiyyah
Le Traité de Croyance Zabawiyyah

Le grand savant Houjjatou I-’Islam Abou Ja'\far Al-
Warraq At-1abawiyy a dit en Egypte, que Allah lui

fasse miséricorde:

Ceci est I'énoncé de la présentation de la croyance de
Ablou s-Sounnah wa [-Jama’ah selon la voie des savants
de la communauté Abou Hanifata n-Nouman Ibnou
Thabitini I-Koufiyy, Abou Youcouf Ya"qoub Ibnou Ibrahim
Al-"Ansariyy et Abou "Abdi [-Lahi Mouhammad Ibnou [-
Hagan Ach-Chaybaniyy, que 'agrément de Allap soit sur
eux tous, c’est 'énoncé de ce qu'ils ont eu pour croyance
concernant les fondements de la religion et 'énoncé de la
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croyance dont ils sont redevables envers le Seigneur des
mondes. Nous disons, concernant la croyance en
Punicité de Allah, en ayant cela pour croyance par la
réussite que Allah accorde: Allah est unique, Il n’a pas
d’associé. Rien n’est tel que Lui. Rien ne Le rend
incapable. Il n'y a pas d’autre dieu que Lui. Il est gadim
—éternel exempt de début— sans commencement. II est
da’im —éternel exempt de fin—sans fin. Il ne s'anéantit pas
et Il ne périt pas. N’a lieu que ce qu’ll veut. Les illusions
ne Latteignent pas. Les raisons ne Le cernent pas. Il n'a
aucune ressemblance avec les créatures. Hayy — Vivant —,
Il ne meurt pas, Qayyoum — éternel Qui ne s'anéantit
pas, Il ne dort pas. Khalig —Créateur— sans besoin.
Razig —Pourvoyeur— sans charge. Moumir — 1l fait
mourir— sans crainte. Ba”ith — 1l fait ressusciter— sans
difficulté. Il est de toute éternité exempt de début avec
Ses attributs, avant lexistence de Ses créatures ; par
existence de Ses créatures, Il ne s'est pas accru d’un
attribut qui n'ait pas fait partie des Siens avant que Ses
créatures n'existent. Tout comme Il est, attribué de Ses
attributs, exempt de début, de méme 1l est, attribué de
Ses attributs, exempt de fin. Ce n’est pas apres la création
des créatures (al-khalg) qu'll a acquis le nom Al-khaliq
—Le Créateur—, ni en donnant le début a la création qu’ll
a acquis le nom A/l-Bari’ —Le Créateur—. Il a pour
attribut  la  signification de la souveraineté (ar-
rouboubiyyah) de toute éternité sans qu’il y ait de
créatures sujettes a Sa souveraineté de toute éternité. Il a
pour attribut la signification de Créateur (al-khaliq) de
toute éternité sans quil y ait de créatures de toute
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éternité. Tout comme Il est Celui Qui fait vivre les morts
apres les avoir fait vivre, Il mérite ce nom avant de les
faire vivre. De méme, Il mérite le nom Al-Khaliq —Le
Créateur— avant le fait de les faire exister. Tout ceci du
faic qu'll est sur toute chose Tout-Puissant; toute chose
a besoin de Lui et toute chose Lui est facile. Il n’a
besoin de rien; rien n'est tel que Lui et Il est Celui Qui
entend et Qui voit. Il crée les créatures conformément
a Sa science. Il leur prédestine des destinées et leur fixe
des échéances. Rien ne Lui échappe avant qu’ll les crée,
Il a su ce qu’elles font avant de les créer. Il leur ordonne
I'obéissance envers Lui et leur interdit la désobéissance
envers Lui. Toute chose a lieu par Sa prédestination et
Son vouloir. Son vouloir se réalise absolument, les
esclaves n’ont de vouloir que ce qu'll veut pour eux. Ce
qu'll veut pour eux a lieu et ce qu’ll ne veut pas n’a pas
lieu. Il guide qui Il veut, Il préserve et sauve par grace.
Il égare qui Il veut, Il crée la perdition et éprouve par
justice. Tous agissent selon Son vouloir entre Sa grice et
Sa justice. Il est exempt des opposants et des semblables.
Rien ne repousse Son Quada’. Rien ne peut revenir sur
Son houkm, et nul n’a le dessus sur Son vouloir. Nous
avons cru en tout cela et nous avons eu la ferme
certitude que tout est de Sa part.

D’autre part, nous disons que Moubammad L% est
Son esclave élu, Son prophéte honoré et Son Messager
agréé, et qu'il est le dernier des propheétes, I'Imam des
pieux, le Maitre des messagers et al-habib du Seigneur
des mondes. Toute prétention d’une prophétie apres sa
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prophétie est une hérésie et un effet des penchants. Il est
Penvoyé a 'ensemble des jinn et a toute ’humanité avec
la vérité et la bonne guidée, la lumicre et les clartés. Le
Qouran est la parole de Allah. C'est une parole qui a été
révélée de Sa part qui est sans comment. Il a descendu le
Qouran par révélation 2 Son messager. Les croyants ont
réellement cru en la véracité du Qouran. Ils ont eu la
certitude qu'il est la parole de Allah ta™ala véritablement,
quil [Cest a dire le Qouran en visant par la lattribut]
nest pas créé comme la parole des humains. Celui qui
Pentend et prétend que Cest la parole des humains est
devenu mécréant. Allab le blime, le rabaisse et le menace
de lenfer puisqu’ll dit: [{;LQ 5{.:\.: }] (saouslihi sagar)
[sourat Al-Mouddath-thir / 26] ce qui signifie: «Je le ferai
entrer en enfer». Du moment que Allah menace de
Penfer celui qui dit: [{ ;:df 3)9 Yc\jl‘; ol }o] (in hadha il-la
gawlou [-bachar) [sourat Al-Mouddath-thir | 25] ce qui
signifie: «ce n'est que la parole des humains», nous
avons su et nous avons eu la certitude que c'est la parole
du Créateur des humains et qulelle n'a pas de
ressemblance avec la parole des humains. Celui qui
qualifie Allah par une des significations des humains est
certes devenu mécréant. Celui qui observe bien cela en
tirera les conséquences et se sera éloigné de ce qui est
semblable 4 la parole des mécréants, il aura su que Allah
avec Ses attributs n’est pas tel que les humains. La vision
est une vérité, accordée aux gens du paradis, sans cerner,
sans comment. Tout comme I'a formulé le Livre de notre
Seigneur: [{@ ’:;lgtffcj j\f@ ?}g\: pVA< }] (woujou-
houn yawmda’idhin nadirah ‘ila Rabbiha nadbirah) [sourar
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Al-Qiyamah / 22-23] ce qui signifie: «Des visages ce
jour-la resplendissants, verront leur Seigneur». Son
explication est conforme a ce que Allah ta™ala veut et
sait. Tout ce qui nous est parvenu a ce sujet dans le
hadith str du Messager £ est tel quil I'a dit, le sens
étant conforme a ce qu'il a voulu. Nous n’abordons pas
ce sujet en faisant des interprétations selon nos avis
personnels, ni en nous imaginant quelque chose selon
nos penchants. En effet, ne sera sauvé dans sa religion
que celui qui s’est soumis et a accepté sans rébellion ni
opposition ce qui est parvenu de Allah Mazza wa jall et
de Son Messager i et qui s’en sera remis concernant la
connaissance de ce qui n'est pas explicite pour lui a qui
en a la connaissance. La personne n'aura affermi son pas
dans I'lslam qu’avec le contentement —az-taslim— et la
soumission —al-’istislam—. Celui qui cherche la
connaissance de ce qui ne lui a pas été donné de connaitre,
celui dont la compréhension ne s'est pas satisfaite du
contentement, ce qu'il recherche lui aura voilé la croyance
pure en I'unicité, la connaissance claire et la foi correcte.
Il oscillera entre la mécréance et la foi, la croyance en la
vérité et le démenti, entre la reconnaissance et le
reniement, il sera en proie aux mauvaises suggestions,
perdu en état de doute sans étre ni un croyant en la
vérité ni quelqu'un qui réfute et dans le démenti. La foi
en la vision de Allah accordée aux habitants de la
Résidence de la paix n'est pas valable pour celui qui la
considere selon ses illusions ou qui linterprete a sa
maniére. En effet, 'interprétation de la vision comme
Pinterprétation de toute signification attribuée a la
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divinité se fait en délaissant la [mauvaise] interprétation
et en sattachant au contentement. Voila sur quoi se
fonde la religion des musulmans. Celui qui ne se garde
pas de la négation des attributs et de I'assimilation aura
glissé et n'arrivera pas a avoir la croyance en I'exemption
de Allah de toute ressemblance avec les créatures. En
effet, notre Seigneur jalla wa "ala a pour attribut les
attributs de l'unicité. Il est qualifié des qualificatifs de
Punicité — al-fardaniyyah—. Aucune des créatures n'a
d’attributs semblables aux Siens. Il est exempt des
limites, des extrémités, des cHtés, des membres et des
organes, Il n’est pas délimité par les six directions comme
le sont la totalité des créatures. Lascension (al-mi’raj) est
une vérité. Et le Prophéte #£ a effectivement été transporté
de nuit. I a été élevé au ciel par sa personne
méme, a I'état d’éveil jusqu'au ciel puis vers les endroits
élevés que Allah avoulus. Allah 'a honoré par ce qu’ll a voulu
et I lui a révélé ce qu’ll lui a révélé, [{ AN i\:AT :):/(L:}]
(ma kadhaba -fow'adou ma ra'a) ce qui signifie: «Le cceur
n’a pas menti au sujet de ce qu’il a vu», que Allah I'éleve
davantage en degré dans l'au-dela et ici-bas et qu’ll
préserve sa communauté de ce quil craint pour elle. Le
bassin par lequel Allah ta™ala 'a honoré en tant que
secours pour sa communauté est une Vérité.
Lintercession quil a gardée en réserve pour sa
communauté est une vérité, tout comme cela a été
rapporté dans les nouvelles qui sont parvenues. Le pacte
que Allah ta™ala a pris de Adam et de sa descendance est
une vérité. Allah ta’ala sait de toute éternité le nombre
de ceux qui entreront au paradis et le nombre de ceux
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qui entreront en enfer dans leur totalité, ce nombre
nmaugmente pas et ne diminue pas. Il sait aussi de toute
éternité les actes qu'ils feront; & chacun d’eux il lui est
facilité ce qui lui a été créé. La rétribution sera en
fonction de ce sur quoi l'esclave aura conclut sa vie. Le
fondement de la destinée est un secret de Allah ta’ala envers
Ses créatures, aucun ange de degré élevé ni aucun
prophete envoyé n'en a eu connaissance. Lapprofondissement
et la réflexion sur ce sujet est un moyen de courir a sa
perte (al-khidhlan), une voie d’acces vers la privation et
une marche donnant sur I'injustice. Que l'on soit en
garde de toutes ses forces contre cela, qu'il s'agisse de la
réflexion, des pensées ou des mauvaises suggestions a ce
sujet. Allah ta™ala a en effet caché la connaissance de la
destinée a Ses créatures, Il leur a interdit de chercher a y

parvenir. Tout comme Il dit z”ala dans Son Livre:
Aok shr B2l G Soap

[«{ BN -y Jan Lo ey {(}] (la yousalou "amma
yafalou wa houm yousaloun) [sourat Al-’Anbiya’/ 23] ce qui
signifie: «Il n’est pas interrogé sur ce qu’ll fait mais
eux le seront». Celui donc qui demande: (Pourquoi fait-
Il telle chose?) aura rejeté le jugement du Livre et celui
qui rejette le jugement du Livre fait partie des mécréants.
Voici 'ensemble des choses dont a besoin celui dont le
coeur est illuminé par la foi et qui fait partie des croyants
par la grice de Allah ta™ala. Et Cest le degré de ceux qui
sont versés dans la science. En effet, la science est de
deux sortes: une science qui se trouve chez les créatures
et une science qui ne se trouve pas chez les créatures.
Alinsi, renier la science qui se trouve chez les créatures est
de la mécréance et prétendre détenir la science qui ne se
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trouve pas chez elles est de la mécréance. La foi n'est
validée qu’en acceptant la science qui se trouve chez les
créatures et en abandonnant la recherche de la science
qui ne sy trouve pas. Nous croyons en la Table
Préservée, au Calame et en tout ce qui y a été inscrit. Si
les créatures s’unissaient toutes contre quelque chose que
Allah ta™ala y a fait inscrire qu'elle existera pour faire
qu'elle n'existe pas, elles n’y pourraient rien. Et si elles
s'unissaient toutes pour faire exister quelque chose que
Allah ta™ala 0’y a pas fait inscrire, elles n’y pourraient
rien. Le Calame a séché apres avoir écrit ce qui doit avoir
lieu jusquau jour du jugement. Ce qui a manqué
lesclave ne devait pas l'atteindre et ce qui I'a atteint ne
devait pas le manquer. Lesclave doit savoir que Allah sait
de toute éternité tout ce qui concerne toutes Ses
créatures. Il aura ainsi prédestiné cela d’'une destinée
parfaite et irrévocable, qu'aucune de Ses créatures de Ses
cieux ou de Sa terre ne contredit, ne révise ou n’enléve,
ne change ou ne modifie, ne diminue ou n'ajoute. Ceci
est 'une des croyances de la foi, 'un des fondements de
la connaissance et de la reconnaissance de I'Unicité de
Allah ta™ala et de Sa divinité comme Il le dit z2”ala dans

>/ )/ P RO

Son Livre: [«{ [ s @»J.gg,l@}] (wa khalaga
koulla chayin fagaddarahou tagdira) [sourat Al-Fourgan / 2]

ce qui signifie: «Il crée toute chose et lui prédestine
une destinée» et Il dit ta ala: [{ Dodia 56 Af A SK}

(wa kana amrou [I-Lahi qadaran magdoura) [sourar Al
Abzab / 38] ce qui signifie: «Ce dont Allah veut Iexis-
tence (‘amr) a lieu selon une destinée». Malheur donc
a celui qui se montrera rebelle envers Allah ta™ala au
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sujet de la destinée et qui aura eu le coeur malade pour y
réfléchir, il aura cherché a atteindre par son illusion un
secret caché pour scruter ce qui nous est caché, il
deviendra un calomniateur (affak) pécheur (athim)
suite a ce qU’il en dira. Le Trone (al-Aarch) et le Piédestal
(al-koursiyy) sont une vérité. Il n'a pas besoin du Trone et
de tout ce qui est en-dessous. Il cerne toute chose par Sa
science et toute chose est concernée par Sa science et Sa
toute puissance. Il a fait que Ses créatures soient
incapables d’englober toute chose par la science. Nous
attestons que Allah a fait de lbrahim un kbalil, et que
Allah a parlé 2 Mouga en lui faisant entendre Sa parole
propre 4 son Etre, par acte de foi, en le reconnaissant et
en s’y soumettant. Nous croyons fermement aux anges,
aux propheétes et aux Livres descendus aux messagers.
Nous témoignons qu'ils ont tous été sur la vérité claire.
Nous appelons musulmans croyants ceux qui s'orientent
selon notre Qiblah tant qu’ils reconnaissent la véracité
de ce avec quoi est venu le Prophete, tant qu'ils croient
en la véracité de ce qu’il a dit et a annoncé et qu'ils n'en
renient rien. Nous ne réfléchissons pas au sujet de I'Etre
de Allah. Nous ne débattons pas inutilement au sujet de
la religion agréée par Allah. Nous ne débattons pas sans
science au sujet du Qouran. Nous témoignons qu’il est
la parole du Seigneur des mondes, c’est ’Ange honnéte
qui est descendu avec et I'a enseigné au Maitre des
messagers Moubammad. C'est bien la parole de Allah
ta™ala, aucune des paroles des créatures ne lui est
équivalente. Nous ne disons pas qu'il est créé. Nous ne
contredisons pas la majorité des musulmans. Nous ne
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déclarons pas mécréant quelqu'un des gens de la Qiblah
en raison d’un péché qu'il aurait commis tant qu’il ne se
le rend pas permis. Nous ne disons pas qu'avec la foi
aucun péché n'est nuisible pour celui qui le commet.
Nous nous attendons pour les croyants qui agissent en
bien qulll leur pardonne et qu’ll les fasse entrer au
paradis par Sa miséricorde mais nous ne pouvons pas le
leur garantir et nous n'attestons pas qu’ils auront le
paradis. Nous demandons le pardon pour les croyants
qui ont mal agi et nous craignons pour eux le chatiment
mais nous ne les faisons pas désespérer de la miséricorde
de Allah. Al-amnou min makri [-Lah et al-gounoutou
min rabmati [-Lah, ces deux choses font sortir de la
communauté de I'Islam. La voie de vérité est située entre
ces deux pour les gens de la Qiblah. Lesclave ne sort de
la foi qu’en reniant ce qui I'y a fait entrer. La foi consiste
a reconnaitre par la langue et a croire par le coeur. Tout
ce qui a été confirmé comme étant transmis par le
Messager de Allah 1, que ce soit la Loi ou les autres
informations est enti¢rement vrai. La base de la foi
constitue une seule et méme chose et les gens de la foi
sont, par rapport a la base de la foi, tous égaux. La
différence de mérite entre eux tient a la crainte et 2 la
piété, a la contradiction des penchants et a I'attachement
a ce qui est le plus précautionneux. Les croyants sont
tous awliyaou r-rahman. Le plus honorable d’entre eux
selon le jugement de Allah, Cest celui qui fait le plus
preuve d’obéissance et qui ceuvre le plus conformément
au Qouran. La foi, Cest la croyance en Allah, en Ses
anges, en Ses Livres, en Ses Messagers, au jour dernier et
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en la destinée, que cela concerne la prédestination du
bien ou du mal, ce qui en est doux et ce qui en est amer
de la part de Allah ta”ala. Nous croyons fermement en
tout cela. Nous ne faisons pas de discrimination entre
aucun de Ses messagers, nous reconnaissons la véracité
de tous concernant ce qu’ils ont transmis. Les grands
pécheurs de la communauté de Moubammad =
méritent Uenfer; ils n'y restent pas éternellement s’ils
sont tous morts sur la croyance en 'unicité, méme s’ils
n’étaient pas repentants, apres étre morts en ayant connu
Allah et Son messager et en étant croyants. Ils sont sous
Sa volonté et sujets 2 Son jugement: sl veut, Il leur
pardonne et les excuse par Sa grice, tout comme Il I'a cité
Nazza wa jall dans Son Livre: [{ AES ) GUS G5 G a5 }]
(wa yaghfirou ma douna dhalika liman yacha) [sourat An-
Ni¢a’/ 48] ce qui signifie: «Et Il pardonne ce qui est en
deca a qui Il veuwr. S’il veut, Il les chatie dans 'enfer par
Sa justice, puis Il les en fait sortir par Sa miséricorde et
lintercession des intercesseurs parmi les gens de
Pobéissance envers Lui. Il les fait par la suite parvenir a
Son paradis. En effet, Allah ta’ala préserve les gens qui
Lont connu et ne les rend pas dans les deux résidences
comme ceux qui Lont dénié, qui ont été privés de Sa
bonne guidée et mont pas obtenu Sa protection. O
Allah, Toi Qui protege I'Islam et les gens de I'Islam, fais
que nous persévérions sur I'Islam jusqu'a ce que nous
venions a la mort en étant musulmans. Nous
considérons la priere valable derriére tout pieux ou tout
grand pécheur des gens de la Qiblah ainsi que la priere

funéraire pour ceux d’entre eux qui meurent. Nous ne
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déclarons aucun d’entre eux comme faisant partie des
gens du paradis ni des gens de 'enfer. Nous ne déclarons
aucun d’entre eux mécréant, associateur ou hypocrite
tant qu'il ny a rien de cela qui soit apparu de leur part.
Nous remettons 3 Allah ta’ala la réalité de leur for
intérieur. Nous ne considérons pas licite de brandir
I'épée face a quiconque de la communauté de
Moubammad sauf si Cest un devoir de le faire. Nous ne
considérons pas licite la rébellion contre nos imams et
nos gouverneurs méme s 'ils font preuve d’injustice. Nous
ne faisons pas d’invocations contre eux et nous ne
délaissons pas 'obéissance envers eux. Nous considérons
que l'obéissance envers eux fait partie de 'obéissance
envers Allah Mazza wa jall et quelle est obligatoire tant
qu'ils n'ordonnent pas de désobéissance. Nous faisons
des invocations pour eux afin qu'ils obtiennent vertu et
sauvegarde. Nous suivons As-Sounnah wa I-Jama’ah et
nous évitons la singularité, la divergence et la séparation.
Nous aimons les gens de la justice et de 'honnéteté et
nous détestons les gens de I'iniquité et de la trahison.
Nous disons: Allah sait plus que tout autre au sujet de ce
qu'il nous est confus de connaitre. Nous considérons
permis de passer les mains mouillées sur les khouff
pendant le voyage et en-dehors du voyage comme cela
est parvenu dans le récit des faits et actes du Messager et
de ses compagnons. Le bajj et le jihad ont cours en
compagnie des gouverneurs musulmans, les pieux
d’entre eux et les grands pécheurs, jusqu’a 'avenement
de I'Heure; rien ne les annulera ni ne les abrogera. Nous
croyons fermement aux Honorables scribes, Allah a fait
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d’eux des protecteurs pour nous. Et nous croyons
fermement a 'ange de la mort chargé de retirer les Ames
des mondes. Au supplice de la tombe pour celui qui le
mérite. A l'interrogatoire du mort par Mounkar et Nakir
dans la tombe au sujet de son Seigneur, de sa religion, de
son Prophéte, conformément a ce quont fait parvenir
les nouvelles rapportés du Messager de Allah £z et de ses
compagnons, que 'agrément de Allah leur soit accordé.
La tombe est un jardin des jardins du paradis ou un antre
des antres de l'enfer. Nous croyons fermement a la
résurrection, a la rétribution des ceuvres le jour du
jugement dernier ainsi qu'a I'exposition des actes, a la
lecture du livre des actes, a la récompense, au chitiment,
au pont et a la balance. le paradis et I'enfer sont tous
deux créés, ils ne s'anéantiront jamais et ne seront pas
anéantis. Allah ta’ala a créé le paradis et 'enfer avant la
création des créatures. Il leur a créé a tous deux des
habitants: ceux d’entre eux qu’ll veut seront au paradis
par Sa grice et ceux d’entre eux qu’ll veut seront en enfer
par Sajustice. Chacun agira selon ce qui lui est prédestiné
et ira vers ce pour quoi il a été créé. Le bien et le mal sont
prédestinés aux esclaves. La capacité par laquelle 'acte se
réalise indispensablement, considérée du point de vue de
la réussite accordée par Allap et qu’il n'est pas possible
d’attribuer a la créature, cette capacité-la est conjointe a
l'acte. Quant a la capacité du point de vue de la santé, de la
faculté d’agir, du fait d’étre en mesure d’y arriver et du point
de vue de l'intégrité des organes, cette capacité est préalable
a l'acte et Cest A elle que se rapporte le réquisitoire. Il en est

comme Tl le dit tahala: [§ G2l N LS 25T 2824 ¥ (la
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youkallifou I-Lahou nafsan ‘il-la wous™aha) [sourat Al-Ba-
garah / 286] ce qui signifie: «Allah ne charge la personne
que de ce dont elle est capable». Les actes des esclaves
sont une création de Allah et une acquisition pour les
esclaves. Allah ta™ala ne les charge que de ce qu’ils
peuvent supporter. Ils n'auront a supporter que ce dont
Il les a chargés. C’est cela la signification de: Il n'est de
préservation et de force que par Allah (La hawla wa la
gonwwata il-la bi [-Lah). Nous disons: personne n'a de
moyen d’éviter la désobéissance a Allah, personne ne
peut faire aucun mouvement contre et personne ne peut
s'en détourner si ce nest par I'aide de A/lah. Et personne
n'a de force pour accomplir I'obéissance a Allah et y
persévérer si ce n'est par la réussite accordée par Allah.
Tout se passe selon la volonté de Allah ta’ala,
conformément a Sa science, par Sa prédestination et a Sa
création. Sa volonté domine toutes les volontés, Sa
prédestination domine toutes les ruses. Il fait ce qu’ll veut
et Il n'est absolument pas injuste. Il est exempt de
tout mal et de toute injustice. Il est exempt de tout
défaut et de toute opprobre. [ < (G (:i; LG Jay JEY ¥
(la yousalou “amma yafalow wa houm _)/0%561[%7’1) [sourat
Al-"Anbiya’ / 23] ce qui signifie: «Il n’est pas interrogé sur
ce qu’1l fait mais Ses esclaves eux le seront». Il y a dans
I'invocation des vivants et dans leurs aumones un profit
pour les morts. Allah ta’ala exauce les invocations et
satisfait aux besoins. Toute chose Lui appartient et Lui
n’appatient a aucune chose. On ne se passe pas de Allah
ta™ala méme pas le temps d’un clin d’oeil. Celui qui
prétend se passer de Allah le temps d’un clin d’oeil a
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commis de la mécréance et fait partie des gens de la
perdition. Allahou yaghdab [fait parvenir le chitiment]
et yarda [agrée] mais pas comme l'une des créatures.
Nous aimons les compagnons du Messager de Allah iz
et nous n'exagérons pas dans 'amour envers I'un d’entre
eux. Nous ne nous innocentons d’aucun d’entre eux.
Nous détestons celui qui les déteste et qui les mentionne
autrement qu'en bien. Nous ne les mentionnons qu’en
bien, les aimer fait partie de la religion, c’est un signe de
foi et un acte de bienfaisance. Les hair est de la
mécréance, de lhypocrisie et de linjustice. Nous
confirmons le califat apres le Messager de Allah % en
premier lieu pour Abou Bakr As-Siddig, que Allahagrée,
en raison de son mérite et de sa priorité sur toute la
communauté, ensuite pour AOumar lbnou [-Khattab,
que Allah 'agrée, ensuite pour AOuthman, que Allah
Pagrée, ensuite pour NAliyy Ibnou Abi 1alib, que Allah
agrée. Ce sont eux les califes bien guidés et les Imams
de bonne guidée. Les dix que le Messager de Allah Lz a
nommés et a qui il a annoncé le paradis, nous
témoignons qu’ils auront le paradis conformément a ce
que le Messager de Allah % a témoigné qu'ils auraient,
sa parole étant véridique. Il sagit de Abou Bakr,
NOumar, "Outhman, NAliyy, Talhah, Az-Zoubayr, Sa’d,
Sarid, MNAbdou r-Rabman Ibnouw "Awf et Abou
NOubaydah Ibnou [-Jarrah qui est le dépositaire de cette
communauté, que Allah les agrée tous. Celui qui parle
en bien au sujet des compagnons du Messager de Allah
r, de ses épouses pures de toute souillure et de sa
descendance purifiée de toute association, celui-ci sera
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innocenté de 'hypocrisie. Les savants du Sa/af parmi les
prédécesseurs et ceux qui les ont suivis parmi les
successeurs sont les gens du bien et de la tradition et les
gens de la science et de la réflexion. Ils ne sont
mentionnés qu'en bien. Celui qui les mentionne en mal
nest pas sur la bonne voie. Nous ne préférons aucun
saint a aucun des propheétes Aalayhimou s-salam et nous
disons qu'un seul prophéte est meilleur que tous les
saints. Nous croyons fermement a ce qui est venu au
sujet de leurs prodiges (karamah) et ceux dont le récit
ont été rapportés d’'une manicere stre par les gens dignes
de confiance. Nous croyons fermement aux signes
annonciateurs du jour du jugement, a savoir la sortie de
Pimposteur (ad-dajjal) et la descente du ciel de ", le
fils de Maryam, "alayhi s-salam. Nous croyons
fermement au lever du soleil & partir de son couchant et
a la sortie de la béte de la terre de son endroit. Nous
n‘accordons foi ni au devin ni au voyant ni a quiconque
prétendant quelque chose qui contredise le Livre, la
Sounnah ou I'Unanimité de la communauté. Nous
considérons que la grande majorité est véridique et
correcte et que la séparation est une déviation et une
cause de chatiment. La religion que Allah agrée sur terre
et au ciel est une seule et méme religion, c’est la religion
de I'lslam. Allah ta™ala dit: [{ SUNT A e G }]
(‘inna d-dina Ninda [-Lahi [- Islam) [sourar Ali “mran/ 19]
ce qui signifie: «Certes, la religion que Allah agrée C’est
PIslam» et Il dit ta™ala: [{ F;; ;.133?'\ ;,}Q Cazrs b (wa
raditou lakoumou [-Islama dina) [sourar Al-Ma'idah / 3] ce
qui signifie: «J’agrée pour vous I'Islam en tant que
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religion». Elle est entre 'outrance et la négligence, entre
I'assimilation et le négationnisme. Entre la croyance en
la contrainte (a/-jabriyyah) et la croyance que 'homme
crée ses actes (al-gadariyyah). Entre al- amnou min makri
[-Lah et al-gounoutou min rabhmati I-Lah. Voila notre
religion, notre croyance en apparence et en réalité. Nous
nous innocentons en prenant Allah A témoin, de tous
ceux qui contredisent ce que nous avons mentionné et
présenté ici. Nous demandons a Allah ta’ala de faire
que nous persévérions sur la foi, qu'll nous accorde de
mourir sur elle et qull nous préserve des différents
penchants, des avis dispersés, des voies médiocres telles
que celles des mouchabbihah, des moutazilah, des
Jjabmiyyah, des jabriyyah, des gadariyyah et d’autres
parmi ceux qui ont contredit As-Sounnah wa I-Jama’ah
et se sont alliés & 'égarement. Nous sommes innocents
d’eux. Ils sont pour nous des égarés, des gens médiocres
et Cest par Allah qu’est la préservation et la réussite.
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