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INTRODUCTION

Au nom de Dieu, le Trés Clément, le Tour Miséricordieux

De nombreuses interrogations et ambiguités sont soulevées 2
propos de la religion dans le monde contemporain, la nouvelle
génération de musulmans se posant 3 nouveau d’anciennes
questions oubliées, empreintes de doute et d’embarras. Faut-il
regretter I'émergence de ces doutes, questions et discussions
qui ont parfois atteint des seuils critiques ? Je ne pense pas
qu'il faille déplorer ce phénomene, car le doute est la prémisse
de la certitude, la question est la clé de la connaissance, et le
trouble s’achéve par la tranquillité.

Le doute est un passage nécessaire vers la stabilité. L'Islam
nous enseigne que I'ignorance, le doute et la perplexité sont
des bases essentielles de I'état premier de I'homme, & partir
desquelles celui-ci avance, grice 2 une saine réflexion, vers la
certitude et la tranquillité.

Il est vrai que le doute est signe de trouble, mais il est vrai
aussi que la cranquillité comporte des degrés divers. L'animal
ne vit pas dans le doute, sa tranquillité est d’un degré inférieur
au doute de 'homme. Quant 2 la tranquillité de ceux qui ont
la certitude, elle représente un degré plus élevé que le doute.
Et, 4 I'exception d’une infime minorité divinement soutenue,
tous sont parvenus 2 la phase de la foi et de la certitude aprés
avoir traversé une phase de doute et de perplexité.

On peut regretter que le doute n’incite pas son auteur 2 la
recherche et  Iétude, ou que la présence de doutes et
d’ambiguités dans le milieu social n’incite pas les gens capables
de les lever 2 le faire, afin de sauver la société.
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Lislam est une religion sacrée, mais inconnue, dont les
vérités ont été renversées, auprés du public, et I'image
progressivement altérée. Les enseignements falsifiés qu'on a
attribués 2 Pislam sont la principale cause expliquant
Péloignement des gens. Aujourd’hui, il est devenu une cible
exposée 2 l'altération par ceux-la méme qui prétendent le
défendre. Les atraques menées par I'impérialisme occidental,
autant que la carence de ceux qui prétendent défendre I'istam
en cette période, ont altéré ses enseignements et sa vision dans
différents domaines, principes et applications. C'est ce qui m’a
incité & m’engager dans cette aréne pour le défendre, autant
que faire se peut.

Les études exposées dans cet ouvrage s’appuient sur des
références textuelles et rationnelles. Les premiéres ont pour axe
les versets du saint Coran et les nobles traditions rapportées a
partir du noble messager et des imams purifiés. Quant aux
secondes références, le raisonnement pouvant prendre le
chemin de la théologie ou de la philosophie, jai évité la
méthode déductive des théologiens que je considére
inappropriée pour notre étude, contrairement 2 la méthode des
philosophes musulmans, que je trouve saine et bien organisée.
Je I'ai donc adoptée dans I'ensemble, tout en indiquant, quand
cela érait nécessaire, la méthode des théologiens ou d’autres,
comme celle des traditionnistes par exemple.

Les spécialistes savent que les sages et les philosophes
musulmans n’ont pas consacré, contrairement aux théologiens,
de chapitres spécifiques 4 la question de la justice, d'oli la
difficulté de la recherche entreprise. Je n’ai trouvé aucune
recherche ou aucun chapitre spécifique dans les ouvrages des
philosophes traitant le sujet de la justice divine d’une maniére
indépendante, et selon la méthode philosophique. Par contre,
les théologiens I'ont placée 2 la téte de leurs préoccupations,
poussés par divers facteurs religieux et historiques, de sorte que
le sujet de la justice divine a pris chez les théologiens une place
privilégiée. Certains courants théologiques furent méme
nommeés ‘adliyya en référence i ce théme.
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Décret divin et libre arbitre

La recherche en théologie a commencé, comme nous le
relatent les faits historiques, au milieu du premier siécle de
I’hégire, et il semble bien que la recherche la plus ancienne
concerne la question du décret divin et du libre arbitre,
question étroitement liée au fait humain, d’abord, et ensuite au
fait divin ou naturel. Concernant I'’homme, la recherche essaie
de répondre 4 la question de savoir si ’homme est libre ou
contraint, et concernant Dieu ou la nature, elle essaie de
répondre 4 ['autre aspect de la question, celui de savoir si la
volonté et le décret divins, ou méme les facteurs naturels et le
systeme rigide de la causalité, laissent 2 ’homme une marge de
liberté, ou le rendent entiérement asservi ?

Quoiqu'il en soit, cette question est érroitement liée au
devenir de 'homme, ce qui explique qu’elle ait été soulevée par
tout étre humain, méme de fagon passagére, et par toure
société, tout au long de son évolution. Elle fur donc
normalement évoquée dans le monde musulman, dés le débuc
de sa formation, devenant rapidement un sujet de recherche, et
ce pour plusieurs raisons. Sans les détailler, disons simplement
que le saint Coran, qui est le Livre religieux des musulmans, a
amplement parlé des questions relatives 4 la contrainte, au
libre-arbitre, 4 la volonté et au décret divins, 2 la rétribution et
au chitiment. Cela a incité les musulmans i y réfléchir, et 2
entreprendre les recherches nécessaires i partir des versets
coraniques, comme les y appelle le Coran lui-méme.

La question de la justice

La recherche concernant le libre-arbitre ou la contrainte
exercée sur 'homme a suscité une autre question paralléle,
propos de la justice. En effet, il existe une relation directe,
d'une part, entre le libre-arbitre et la justice, et d'autre part,
entre la contrainte et la négation de la justice, dans le sens olt
les notions d’obligations légales et responsabilités religieuses,
de récompense et de chitiment justes ne se réalisent que si
Phomme est libre de choisir. S'il est dépourvu de cette liberté
de choix, et qu'il est contraint de se soumettre 2 la volonté
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divine et aux éléments naturels, ni les obligations légales, ni la
récompense ni le chiriment n’ont de crédibilicé.

Les théologiens musulmans se partagérent en deux groupes
face a cette question : un groupe nommé, dés son émergence,
par le terme mu ‘tazila' ou mutazilites, qui a préné la justice,
affirmant que 'homme a la liberté de choix, et un autre
groupe, les Ahl al-hadith, soit les traditionnistes, connus plus
tard sous I'appellation Ash#’ira ou Ash’arites?, qui ont adopté
la conception de la contrainte et de 'obligation sans cependant
rejeter explicitement la justice divine. En effet, le saint Coran,
auquel se référent les deux groupes, nie catégoriquement toute
injustice de Dieu — gloire 4 Lui ! -, et confirme la justice. C'est
la raison pour laquelle I'école ash’arite a expliqué la justice
divine de fagon particuli¢re, disant que la justice divine n’est
pas une réalit¢ indépendante en soi que I'on peut définir
comme une principe et un critére de I'acte divin. Le fait de
poser un critére applicable & 'Acte divin signifie définir une
obligation et un devoir & Dieu, et par conséquent, limiter Sa
volonté et Son vouloir. Comment pouvons-nous supposer
I’existance d’une loi régissant et jugeant I’Acte divin ? Une telle
chose est impossible car toutes les lois sont créées par Dieu et
soumises a Lui, Juge Supréme et absolu. C’est pourquoi toute
sorte de dépendance ou d’autorité appliquée 2 Lui est contraire
4 Son élévation supréme, 2 Sa puissance et 2 Sa domination
absolues.

Le fait que Dieu soit Juste ne signifie donc pas qu’ll est
soumis 4 des lois antérieures 3 Lui-méme, qui seraient les lois
de la justice, mais qu’ll est la source de la justice, ce qu’ll fait

' s sont également surnommés les « partisans de la justice et de
Punicité » ou bien les gadariyya ou ‘adliyya. lls considérent que le scrviteur,
capable, est créateur du bon et du mauvais par ses propres actes. Ce groupe,
apparu au début du deuxiéme siécle de I'hégire, a pour fondateur Wasil ibn
‘Atd’, ancicn disciple de Hassan al-Basri.

? Disciples d’Abu Hassan ‘Ali b. Isma'il al-Ash’ari, né i Bassora en 260 de
I'hégire, et mort 2 Bagdad en 324 h. Eléve de Abi ‘Ali al-Jaba'i jusqu'a la
quarantaine. Il étudia auprés de lui les fondements du murazilisme mais
contesta son maitre, et proclama son abandon du mutazilisme 4 la mosquée
de Bassora en 300 h.
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est la justice méme. Il ne fait pas ce qui est juste. En d’autres
termes, la justice et I'injustice sont postérieures 2 Son acte dont
elles sont issues, et la justice n’est pas un critére de I'Acte divin.
Mais c’est plutét Son acte qui sert de critére pour connaitre la
justice : « Ce que fait le Roi est bon et beau. »

Quant aux Mutazilites, qui croient en la justice divine, ils
soutiennent que la justice est une réalité indépendante en soi.
Dieu, parce qu’ll est Juste et Sage, agit selon les critéres de la
justice. Lorsque nous observons les actes eux-mémes, et
indépendamment de leur relation avec la volonté divine
créatrice ou législatrice, nous remarquons qu’ils sont différents
du fait de leurs particularités essentielles : certains sont des
exemples de justice, comme la rétribution des bienfaiteurs, et
d’autres sont des exemples d’injustice, comme le chatiment des
bienfaiteurs. Par conséquent, en raison de la différence entre
les actes eux-mémes, et parce que Dieu le Trés-Haut est le
Bien, la Sagesse et la Justice absolues, Il agit selon les critéres
de la justice.

La bonté et la méchanceté intrinséques des actes

Une autre question émerge 4 partir de I3, représentant un
cadre plus large ot s'inscrit celle de la justice, 4 savoir la bonté
et la méchanceté intrinséques des actes. Les actes peuvent-ils
ére qualifiés de bons ou de mauvais en soi > La sincérité, la
confiance et la bonté, par exemple, sont-elles des attributs bons
en soi par lesquels il serait souhaitable de se caractériser? Le
mensonge, la trahison et I'avarice sont-ils des attributs mauvais
en soi et qu'il faudrait éviter ? Des attributs comme la beauté
et I'ingéniosité sont-ils des attributs essentiels et réels 2 Tout
acte qualifié par ces attributs est-il un acte bon, quel que soit
son auteur et quel que soit le facteur externe 4 I'acte produit ?
Ou bien rous ces attributs sont-ils accidentels et non essentiels
qui nécessitent, pour les reconnaitre, de conditions externes,
telles que I'accord conventionnel de la société sur leur caractére
bon -ou autre ?
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Le réle de la raison et les indépendants rationnels

Nous ne pouvons étudier les attributs intrinséques des actes
sans mener une recherche sur le réle indépendant de la raison
dans la découverte de ces attributs. Cette recherche fur menée
de la maniére suivante : la raison est-elle capable de saisir de
fagon indépendante les attributs du bon et du mauvais
caractérisant les choses, ou bien doit-elle étre secourue par
P’éclairage de la Loi divine ? A partir de 13, le bon et le mauvais
intrinséques ont été appelés « bon et le mauvais rationnels », et
les Mutazilites ont exposé le concept des « indépendants
rationnels » affirmant que 'homme est capable, de fagon
innée, de distinguer les actes, et que la raison est capable de
réaliser formellement ces vérités sans l'aide de la législation.

Mais les Ash’arites ont nié I'antériorité du bon et du mauvais
intrinséques et rationnels, ainsi que 'antériorité de la justice en
tant qu'attribuc en soi, en affirmant qu'ils sont relatifs et
dépendent des particularités et des conditions spatio-
temporelles. Ils ont considéré de méme que la raison est
subordonnée 4 I'éclairage de la Loi divine pour comprendre le
bon et le mauvais des choses, ne reconnaissant pas le réle
indépendant de la raison ni les « indépendants rationnels ». Ils
critiquérent les Murazilites 2 ce propos, leur reprochant d’avoir
accordé 4 la raison la capacité de distinguer le bon du mauvais,
et de pouvoir, de ce fait, se passer de I'apport de la Loi divine.
Ils proclameérent donc la nécessité de revenir aux textes de la
Loi, exclusivement, pour connaitre la justice et I'injustice, le
bon et le mauvais. IIs se sont alors érigés en Ahl as-Sunna, « les
partisans de la tradition», et en Ahl al-Hadith. lls ont
consolidé leur assise sociale en présentant leur conflit avec les
Mutazilites relatif aux «indépendants rationnels » comme
étant un conflit sur la reconnaissance ou non de la sunna et des
traditions prophétiques, mettant en opposition la raison et la
sunna. Cette approche renforga I'assise sociale des Ash’arites, et
limita 'audience des Mutazilites.

En réalité, les Mutazilites n’avaient pas ignoré la sunna, cest
I'auto-proclamation de «partisans de la sunna» par les
Ash’arites qui a altéré I'image des Mutazilites au sein de la
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société au début du troisiéme siécle de I'hégire. Ce facteur
trompeur, qui ne s’appuie sur aucune base scientifique, a
amené certains orientalistes 4 décrire les Mutazilites comme
étant « des penseurs éclairés et opposés 4 la sunna ». Les érudits
savent pertinemment que le conflit intellectuel et la différence
de visions entre Mutazilites et Ash’arites n’a absolument rien 2
voir avec le respect par les uns et les autres des enseignements
de la religion musulmane, les Mutazilites étant, en fait, plus
soucieux et méme plus engagés que les Ash’arites dans la
défense de I'Islam.

Bien que le conflit entre Mutazilites er Ash’arites fiir d’abord
restreint 2 I'admission ou au rejet du réle de la raison et de son
indépendance pour juger ce qui a trait 4 la justice divine, c’est-
3-dire le bon et le mauvais intrinséques des actes, le cercle s’est
ensuite élargi pour inclure les questions de I'unicité divine. Les
Mutazilites admettant le droit de la raison 2 intervenir dans
celles-ci, alors que les Ash’arites ont nié ce droit, proclamant la
nécessité de se conformer 4 la lettre des textes législarifs.

Motivation et objectif des actes divins

La quatriéme question issue des précédentes consiste 2 savoir
si les ‘actes divins dépendent ou non de motifs ou objectifs
fixés. Nous savons que les étres humains sont mus par des
objectifs et des buts qu'ils souhaitent atteindre en vue de
réaliser des intéréts propres, ce qui donne un sens 2 leurs actes.
Il est possible que le but et la motivation ne soient pas
apparents ou directs, mais nous retrouvons toujours quelque
chose représentant le but ultime de l'acte, ce que les sages
appellent « le bien absolu ».

L’homme poursuit donc des buts er des objectifs qu'il
souhaite réaliser grice 4 ses actes raisonnables et logiques, mais
s'il agit sans but ni objectif, son acte est considéré comme vain
et inutile. Les sages ont prouvé que la véritable vanité ne peut
émerger des actes humains, et méme lorsque les actes sont
jugés vains, ils ne le sont que partiellement. Par exemple,
lorsqu’un homme agit pour réaliser une chimére ou un but
imaginaire, nous pouvons juger son acte vain parce qu il ne
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répond pas aux nécessités de la raison, mais il ne I'est pas sous
le rapport du principe méme qui a permis sa manifestation.

La sagesse est opposée 2 la vanité. L'acte issu de la sagesse se
caractérise comme suit :

1 - I n’est dépourvu ni d’objectif ni de but, méme
partiellement.

2 — Le but de sa réalisation est conforme aux exigences de la
raison saine qui juge qu'il est le plus probable et le plus
approprié,

3 — Il est associé au choix du plus approprié et du plus
probable permettant d’arriver au but, par la meilleure et la plus
courte voie possible.

Ces trois éléments représentent les critéres de distinction de
l'acte issu de la sagesse, ce qui signifie que ’homme sage
choisit les meilleurs buts et objectifs pour ses actes ainsi que les
meilleurs moyens possibles pour les réaliser. La sagesse exige
qu'il soit prét 4 répondre 4 la question du pourquoi de I'acte
par une réponse qui montre le but approprié, que la question
concerne le but ou le moyen pour y parvenir.

Si tel est le cas pour 'homme, qu’en est-il pour Dieu ? Ses
actes sont-ils soumis a des burs, qui sont la cause de leur
manifestation > Les actes divins sont-ils semblables aux actes
humains, devant dépendre de conditions préalables comme
Iexistence d’un but conforme aux exigences de la raison, et le
choix du meilleur et du plus probable ? Ou bien ces exigences,
qui concernent uniquement les actes humains, ne peuvent-elles
éue appliquées aux actes divins, & moins de tomber dans
I'anthropomorphisme, c’est-a-dire 'assimilation entre le
Créateur et la créature ?

Il érait naturel que les Mutazilites parlent de buts et de
motivations au sujet des actes divins'. Ils ont ainsi considéré
que la description de Dieu par le saint Coran, en tant que
Sage, signifie que Ses actes ont des buts et des objectifs, et qu'll
agit en pleine connaissance de cause pour réaliser des buts

! Les Mutazilites considérent que Dieu agit dans un but précis et ne fait
rien sans que cela ait une utilicé. Cf Kashf al-Murid, 306.
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précis, choisissant les moyens les plus justes et les plus
probables pour y parvenir.

Les Ash’arites ont nié que les actes divins répondent i des
buts et 4 des objectifs précis, expliquant la fréquence de
Pattribut de sagesse dans le saint Coran de la méme maniére
qu’ils ont expliqué la justice divine, en disant que tout ce que
fait Dieu est sage, et non pas que Dieu agit selon les exigences
de la sagesse.

Les Mutazilites considérent, pour leur part, que les actes
divins visent la réalisation d’un ensemble d’intéréts, ce qui est
rejeté par les Ash’arites qui pensent que le Trés-Haut a créé ce
que nous appelons intéréts, tout comme Il a créé les créatures
sans qu'il y ait intérét 2 les créer, sans qu'il n’y ait non plus de
lien de création inhérent ou un lien de causalité entre les
créatures et entre les intéréts supposés éwre des buts de la
création.

Diversité des écoles théologiques

En ajoutant les questions du « bon et du mauvais rationnels »
et Pexistence de causes et de buts pour les actes divins aux
questions précédentes, la justice, le décrer et le libre-arbitre, les
écoles théologiques se sont franchement distinguées les unes
des autres. Chacune d’elles a adopté des points de vue opposés
concernant ces quatre questions. Les Mutazilites furent
dénommés les ‘dliyya non seulement en raison de leur
position concernant la justice, mais également en raison de
leur croyance au libre-arbitre, aux bon et mauvais rationnels,
ainsi qu'a la manifestation des actes divins conformément aux
exigences de la sagesse.

Justice ou unicité ?

Une critique fut adressée par les Ash’arites aux Mutazilites
qui n’ont su répondre de maniére appropriée. Elle concerne le
principe de la justice (dans son acception globale reprenant les
quatre questions précédemment étudiées) qui serait opposé a
Punicité des actes, et serait méme contradictoire avec I'unicité
de lessence. En effer, le libre-arbitre auquel croient les
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Mutazilites est une forme de délégation nécessitant le retrait
du choix exclusif de Dieu, ce qui contredit I'unicicé des actes,
pourtant prouvée par la raison, et clairement explicitée par le
saint Coran. Comment dés lors justifions-nous le fait
d’associer une créature 2 Dieu Tout-Puissant sous le prétexte
de vouloir L'exempter des actes que nous jugeons laids ? Le fait
méme de prétendre a I'existence d’un acteur indépendant dont
le sort lui a été confié, et qui, de ce fait, se passe de Dieu,
signifie que nous avons trouvé un associé au Tout-Puissant,
alors que le saint Coran affirme clairement : « Dis : “Louange 4
Dieu qui ne S'est jamais donné de progéniture, qui n'a point
d'associé dans la Royauté, qui n'a jamais eu besoin de protecteur
contre la moindre vilénie!” Proclame donc hautement Sa
grandeur !» (« Le Voyage nocturne », 111).

La deuxiéme partie de la critique concerne la sagesse et les
intéréts supposés étre les motivations des actes divins,
affirmation contredisant ['unicité de I'essence divine et Sa
transcendance au-dessus de toute similitude ou ressemblance,
méme au niveau de la causalité. Car 'homme est soumis &
Pinfluence et 3 la recherche d’objectifs qui sont devenus des
buts  réaliser, la cause finale devenant la cause de la cause
efficiente, I'acteur n’étant que par l'existence de cette cause
finale. L’homme qui a un objectif, et dont les actes suivent un
but, est en réalité soumis & une forme de contrainte imposée
par I'objectif. Mais Dieu est exempt et libre de toutes formes
de contrainte, y compris d’une contrainte imposée par
Pobjectif et le but.

C’est pourquoi les Ash’arites ont prétendu que I'idée selon
laquelle le bien et le mauvais sont rationnels, et sont tels en
eux-mémes, et que les actes divins y sont nécessairement
conformes, est une fagon d’imposer une charge précise 4 Dieu.
Comme si nous avions dit, en réalité, que Dieu est obligé
d’entreprendre Ses actes selon un cadre défini par notre raison
humaine, cette limitation étant opposée au caractére absolu de
la volonté divine.

La critique des Ash’arites juge que les concepts proposés par
les Mutazilites sont, d’une part, une forme d’analogie entre les
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réalités divines et les choses humaines, et d’autre part, opposés
4 l'unicité de I'essence divine et de I'acte divin.

Quant aux Mutazilites, ils ont considéré que les concepts
défendus par les Ash’arites sont opposés au fait d’exempter
Dieu de divers actes, contrairement i ce qu'affirme le saint
Coran. Les Mutazilites disent que les croyances des Ash’arites
nécessitent d'imputer 4 Dieu des choses dont Il est exempt,
comme linjustice, la vanité ou les actes indignes. Ils disent
aussi que si nous ne croyons pas a la justice et au libre-arbitre,
nous ne pouvons que considérer Dien comme injuste, car,
selon la vision ash’arite, Il aurait créé des serviteurs contraints 2
commettre des actes, puis les aurait obligés A entreprendre
certaines charges avant de les chitier pour des actes qu'ils ont
commis tout en y étant obligés. Les Mutazilites considérent
également que la croyance ash’arite relative 3 I'absence
d’objectifs fixés pour les actes divins implique que les actes
divins soient vains.

Chacune des deux écoles, ash’arite et mutazilite, comporte
un point fort et un point faible, le premier érant les critiques
adressées mutuellement par I'une et l'autre, alors que le second
concerne les réponses apportées par chacune 4 ces critiques,
comme si elles n’avaient pas une méthode doctrinaire globale.
Chacune de ces écoles a essayé de prouver la justesse de ses
propres opinions en réfutant celles de I'autre, sans cependant
réussir 3 défendre ses points de vue de fagon correcte, et 4
réfuter les critiques adressées de fagon satisfaisante. Les adeptes
de chacune de ces deux écoles ont réalisé les points faibles de
I'école opposée, et n'ont pas hésité 4 lui adresser les critiques
les plus acerbes.

Les Mutazilites se décrivent eux-mémes comme les « adeptes
de la justice et de l'unicité» en pensant i lunicité des
attributs, alors que les Ash’arites considérent que les attributs
divins sont ajoutés & Son essence et en sont différents. Le
savoir, la puissance et la vie, par exemple, sont des réalités
différentes de I'Essence divine, mais ces attributs sont aussi
primordiaux que I'essence. Cette opinion est rejetée par les
Mutazilites qui considérent qu'il  s'agit d'une forme
d’associationnisme, disant que la croyance 4 [existence d’un
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ensemble de choses primordiales 4 c6té de I'Essence divine —
alors que la primordialité d’une chose signifie qu’elle n’est ni
Ieffer d’une cause ni créée par un créateur — implique la
croyance 2 I'existence de choses primordiales en elles-mémes.
Cette idée signifie la multiplicité de la divinité en autant
d’auributs divins. Clest ce que rejettent les Mutazilites qui
croient en I'existence d’un Dieu unique ou un « primordial »
unique, car ils nient que les attributs divins soient différents de
Son essence. C'est pourquoi ils se sont appelés eux-mémes « les
adeptes de la justice et de P'unicité », spécifiant I'unicité des
artributs.

De leur cdté, se voyant comme les défenseurs de I'unicité des
actes, les Ash’arites se sont également fait appeler « les adeptes
de lunicité ». Bien que les Mutazilites aient adressé¢ des
critiques justes concernant ['unicité des attribucs, ils ont
cependant échoué i atteindre la vérité entiére méme sur ce
point car, tout en niant que les attributs sont différents de
Essence divine, ils ont été incapables de prouver que les
attributs sont Son essence méme, et que Son essence méme est
Ses attributs. Ils ont proposé le concept de « substitution » (la
substitution des attributs par I'essence) au lieu de prouver
I'identité entre Essence et attributs. Cette question représente
le point faible le plus important de la doctrine Mutazilite.

Quant aux Ash’arites, ils furent incapables d’apporter des
réponses convaincantes aux questions de la justice, du role de
la raison, de libre-arbitre et de la sagesse, et ils tombérent dans
un profond désarroi quant 2 Iunicité, se trouvant acculés 2
nier le systéme essentiel de la causalité, sous le prétexte de
préserver intact I'unicité des actes. Ils ont pensé que tout acte
émane du Trés-Haur, sans intermédiaire ni condition. Une
telle doctrine est en compléte opposition avec la simplicité de
la sainte Essence divine, de Son élévation et de Sa grandeur.

Les adeptes des deux écoles se sont retrouvés, par
conséquent, indécis sur plusieurs points : les Mutazilites ont
sacrifié I'unicité des actes pour ne pas contrarier le principe de
justice, alors que les Ash’arites ont sacrifi¢, selon leur vision, le
principe de justice pour préserver celui de I'unicité des actes.
En réalité, les Mutazilites furent incapables de donner une
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explication saine du principe de la justice, tandis que les
Ash’arites ne purent atteindre la profondeur de I'unicité des
actes.

Les questions a4 propos desquelles les Mutazilites et les
Ash’arites s'opposérent furent nombreuses, mais elles se
rapportent toutes 4 celles de la justice et de P'unicité.

L'unicité comporte plusieurs degrés, I'unité de lessence,
l'unicité des attributs, Punicité des actes, et I'unicité dans
I'adoration. Concernant l'unicité de I'essence, les musulmans
sont unanimes 4 considérer que rien ne ressemble 3 Dieu :
« Rien ne lui est comparable ! » (« La délibération », 11) Il est le
Créateur de toute chose et Son essence n’a besoin de rien. Les
divergences concernent plutdt I'unicité des attributs et 'unicité
des actes, mais non ['unicité dans I'adoration i propos de
laquelle les musulmans sont unanimes, méme si certains
comme Ibn Taymiyya jugent que de nombreuses idées et
pratiques ayant cours parmi les musulmans s'opposent i
l'unicité de I'adoration, tels que la croyance 4 I'intercession et
le fait de passer par les saints de Dieu pour accéder 4 Lui. Ce
jugement critique donna plus tard naissance 4 une nouvelle
école connue sous 'appellation de « Wahhabisme ».

Influence de la théologie sur la philosophie musulmane

Les discussions et les débats théologiques entre les
musulmans ont apporté une aide précieuse aux philosophes et
aux sages théosophes, ce qui explique l'importante avancée
réalisée par la philosophie islamique dans le domaine de la
théodicée notamment, car elle a plongé dans la recherche de
nouveaux sujets que ni la philosophie grecque ni I'école
d’Alexandrie  n’avaient abordés. Grice & la théologie
musulmane, de nouvelles perspectives s'ouvrirent aux
philosophes, surtout aprés les doutes et les critiques émis par la
théologie 2 I'encontre de la philosophie grecque. En fait, les
philosophes musulmans tinrent compte de ces doutes et
critiques, et se lancérent dans de nouvelles recherches,
critiquant autant la philosophie transmise par les Grecs que les
théologiens musulmans, pour résoudre les problémes suscités.
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L’école rationnelle chiite

Les écoles ash’arite et mutazilite appartiennent toutes les
deux au monde sunnite, alors que le monde chiite a développé
une école indépendante des débats et des notions théologiques
et philosophiques. L'école théologique et philosophique
d’obédience chiite a développé et exposé la recherche relative a
la justice et a l'unicité. Méme en approuvant les quatre
questions avancées par ’école mutazilite — la justice, le réle de
la raison, le libre-arbitre et la sagesse —, I'école chiite les a
néanmoins expliquées de fagon tres différente de celle-ci. Par
exemple, elle n’a pas expliqué le libre-arbitre par la délégation
qui implique une forme de restriction du libre-arbitre de
I’Essence divine, une forme d’indépendance de I'acte humain
et de fait, son élévation au rang d’associé i Dieu. Les purs
Imams, source d’inspiration dans I'école chiite, ont avancé le
principe de «la situation intermédiaire », proclamant: «ni
contrainte ni délégation, mais entre les deux », concernant la
justice dans sa conception la plus globale, sans atteinte aucune
ni 4 Punicité des actes ni 4 'unicité de I'essence - le principe de
justice étant en parfaite harmonie avec celui de l'unicité,
jusqu’a dire : « la justice et I'unicité sont des concepts alides
[chiites] alors que la contrainte et I'anthropomorphisme sont
des concepts omeyyades [sunnites]. »

Cette école a consolidé le principe de la justice affirmant que
’lhomme est un individu libre de choisir, et que I'ordre de la
création est régi par la sagesse sans que cela porte préjudice a
I'unicité des actes ou de I'essence. L’école chiite a préné la
liberté de 'homme dans ses actes sans décrire ce dernier
comme étant associé 4 Dieu, et sans concevoir la volonté
divine comme restreinte face i celle de 'homme. Elle a aussi
prouvé que la volonté et le décret divins concernent le monde
de l'existence dans sa totalité, sans que cela entraine la
contrainte de ’homme.

L’ensemble des théses théologiques chiites s’est distingué par
la consolidation des fondements de l'unicité, appuyant le
principe de 'unicité des attributs tout en se distinguant des
mutazilites qui ont nié les attributs, et proné la substitution
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des attributs par I'essence. Les théses théologiques chiites ont,
par contre, cru 4 l'unité entre les attributs et I’Essence, disant
que les attributs sont la «source» (‘ayn) de I'essence, et
I’essence la « source » des attributs, atteignant une profondeur
inégalée dans les sciences divines. Quant 4 l'unicité des actes,
les théologiens chiites ont approuvé les Ash’arites mais avec
une différence toutefois, ne niant pas le principe de la
causalité. Ainsi, ils ont exposé les questions de I'unicité de
I'essence, des attributs et des actes de maniére approfondie et
unique.

A partir de ces conceptions, les théosophes ont développé
leurs recherches sur des bases solides, expliquant le principe de
la justice divine comme une réalité de fait, sans que cela
implique une quelconque limitation pour I'Essence divine. IIs
ont de méme expliqué le principe du bon et du mauvais
rationnels de maniére 2 ce qu'il ne fasse plus partie du cercle
des questions rationnelles dont la valeur tient a la découverte et
A Pexposition des réalités, pour linclure dans les concepts
nécessaires pratiques et conventionnels, et de ce fait, sans
valeur en tant que critéres pour évaluer les actes divins. Ainsi,
les théosophes, contrairement aux théologiens, n’ont pas tiré
profic de ces concepts dans le domaine de leurs recherches.

Ils ont aussi traité la question des buts et des objectifs des
actes divins en distinguant deux sortes de but : celui de I'acte et
celui de son auteur; la conception de la sagesse des actes
appliquée au Trés-Haut devient synonyme de la grace et au
fait de faire parvenir les choses & leur but: tout acte suit un
but, Dieu étant le But supréme, toutes les choses émanent de
Lui et reviennent 3 Lui: « Cest vers ton Seigneur que tout
aboutit ! » (« L'étoile », 42).

Emergence du principe de justice dans la jurisprudence
musulmane
Outre sa présence dans la théologie et dans la philosophie

musulmanes, le principe de justice s'est également développé
dans la jurisprudence.
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Etant basée sur le Livre et sur la sunna, la société musulmane
a congu toutes ses lois et tous ses jugements relatifs i
I'adoration, aux relations sociales, & la politique, aux
chatiments et au commerce i partir de la source de
I'inspiration divine. Lorsque le jugement d’un fait précis peut
éwre clairement démontré dans le saint Coran et la sunna
confirmée, et pour les chiites, en remontant jusqu'au noble
prophéte et aux imams, le jugement est clair dans ces cas tout
comme 'est I'obligation légale de 'homme. Dans d’autres cas,
il devient nécessaire de mener un effort d’interprétation
(4jtihad) pour déduire le jugement divin relatif 4 un fait donné.

Sans qu'il soit nécessaire de revenir & lhistoire de I'ijtihad,
aux changements intervenus dans les milieux sunnites, et aux
évolutions dans les milieux chiites, disons simplement que
U'ijtihad a débuté i I'époque du messager de Dieu, ou du
moins au cours des derniers moments de sa noble vie.

La science de la jurisprudence sest rapidement développée,
comme les autres sciences, avec I'apparition de deux méthodes
dans le milieu sunnite : I'école des traditionnistes qui dominait
en premier lieu dans le milieu des jurisconsultes de Médine, et
les adeptes de I'opinion et de I'analogie qui étaient surtout
présents en Irak.

Les adeptes du hadith avaient adopté une méthode
consistant d’abord i revenir au Coran pour trouver une
réponse au jugement recherché, puis s'ils ne la trouvaient pas,
ils avaient recours aux traditions prophétiques. Lorsqu'ils en
trouvaient certaines contradictoires, ils penchaient vers la
tradition dont la chaine de transmission semblait la plus solide,
et en cas de difficultés pour résoudre la contradiction, ils se
reportaient aux traditions et aux avis émis par les compagnons.
Finalement, ils essayaient de déduire le jugement d’une
maniére ou d’une autre en tirant profit des textes, recourant
rarement 4 'opinion et i 'analogie.

Les adeptes de l'opinion avaient adopté une méthode
différente, ne se basant pas sur les traditions, s’ils ne trouvaient
pas la réponse dans le saint Coran ni dans la sunna établie, car
ils considéraient que la plupart des traditions rapportées étaient
inventées ou altérées. Ils estimaient que le jurisconsulre peut,



en érudiant les jugements fixes et les points de ressemblance,
connaitre I'esprit des jugements islamiques, ce qui I'aiderait 3
déduire le jugement d’une question inconnue jusqu’alors i
partir de I'étude de questions semblables. Ils considéraient que
les principes de la justice et de I'intérét pouvaient constituer
une bonne indication pour le jurisconsulte, 4 condition qu'’il
érudie et reconnaisse les exigences de la justice et de I'intérét.

Discussions entre les adeptes du hadith et les adeptes de
Panalogie

Les adeptes du hadith considérent que la méthode adoptée
par les adeptes de I'analogie conduit a exagérer le role de la
raison, et 4 s’éloigner du texte, car la raison humaine demeure
incapable de comprendre les causes et Pesprit des jugements
divins. Prétendre le contraire serait pure illusion. De leur c6té,
les adeptes de I'analogie accusent leurs adversaires de
stagnation et d’immobilisme. 1l existe dans la science des
fondements de la jurisprudence une régle dite de la
« concordance », c’est-a-dire entre les jugements de la raison et
de la législation, selon laquelle : « Tout jugement émanant de
la raison émane aussi de la législation, et tout jugement de la
législation émane aussi de la raison ». Cela signifie que dans
toute question ol la raison découvre de maniére formelle un
intérét ou une nuisance, et i partir de la preuve lammi —
consistant 3 partir de la cause pour trouver leffet — la
législation vise nécessairement la réalisation de cet intérét ou 2
éviter cette nuisance, méme si le jugement de la législation ne
nous est pas parvenu par la transmission ou la tradition. De
méme, nous jugeons, i partir de la preuve inni — qui consiste a
remonter de I'effet A la cause —, I'existence de I'intérét ou de la
nuisance pour tout jugement légal (obligatoire, recommandé,
interdit, répréhensible), méme si nous ne pouvons déceler cet
intérét ou cette nuisance par le biais de la raison.

Les jurisconsultes, et notamment ceux qui adoptent
I'opinion et I'analogie, considérent qu'une harmonie parfaite
régle la relation entre la législation et la raison, les législations
musulmanes n'étant pas un ensemble de jugements occultes ou
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en étudiant les jugements fixes et les points de ressemblance,
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symboliques dont I'esprit demeure difficile & comprendre. Cela
exige non seulement leur application mais également leur
étude et leur compréhension, ce qui a conduit les savants 4
introduire le principe du bon et mauvais rationnels — qui existe
dans la théologie — dans le cadre des sciences des fondements
de la jurisprudence. Ils ont intitulé les critéres de bon et de
mauvais « suspensions des jugements » (mandtét al-abkim) et
« propriétés des jugements » (malikit al-ahkém), disant que
I'aspect bénéfique de la justice et de la bonté, et I'aspect
maléfique de I'injustice et de I'agression sont les suspensions et
les propriétés les plus évidentes que la raison puisse saisir
intuitivement. C'est ainsi qu'’ils ont introduit les principes de
la beauté de la justice et de la laideur de I'injustice parmi les
critéres de déduction dans la jurisprudence musulmane.

Les traditionnistes ont fixé trois sources pour la déduction
jurisprudentielle : le Coran, la sunna et 'unanimité, alors que
les adeptes de l'opinion et de I'analogie leur ont ajouté
I'opinion et I'analogie.

La méthode de la jurisprudence chiite

La science de la jurisprudence a emprunté chez les chiites
une voie indépendante, comme ce fut le cas pour la théologie
et la philosophie. La jurisprudence chiite a appuyé le principe
de la liaison entre les jugements et les intéréts ou nuisances en
soi, ainsi que la régle de la concordance entre les jugements de
la raison et de la législation. La raison préserve son réle dans la
recherche et I'étude, mais I'adoption de I'opinion er de
l'analogie est désapprouvée. Cette désapprobation n’est pas
due au manque de confiance dans la capacité de la raison a
déduire les lois. En effer, pour les chiites, 'adoption de
opinion et de I'analogie implique deux choses non
admissibles. D’une part, elle implique qu'une action soit
effectuée en fonction du doute et non de la certitude
scientifique. D’autre part, que les fondements et les régles
généraux sont insuffisants pour déduire les jugements de la
religion, ce qui constitue une énorme injustice envers I'islam et
dévoile une ignorance de ses enscignements en tant que
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religion ayant atteint la plénitude et la perfection. Si I'islam n’a
pas exposé tous les jugements partiels et individuels c’est,
d’une part, parce qu'ils sont infinis, et parce que, d’autre part,
le systéme des régles légales générales est capable d’établir des
lois pour toutes situations, quels que soient le lieu et I'époque.

1l devient dés lors clair que la tiche des juristes ne consiste
pas & se fixer sur les textes légaux ni 4 rechercher un texte clair
dans le Coran et la sunna définissant le jugement relatif 4 toute
situation partielle. Elle ne consiste pas non plus  recourir aux
illusions suscitées par I'opinion et I'analogie, sous prétexte de
absence de texte, mais & «ramifier», c'est-d-dire 4 faire
remonter les ramifications aux principes qui se trouvent dans
le saint Coran et la sunna. Il est exigé du juriste de mettre la
faculté d’ijtihéd en exercice, avec tout ce qu'elle comporte
comme conscience et précision dans les fondements et les
régles islamiques se rapportant aux faits et situations divers.

11 érait donc naturel que les principes de la justice, du bon et
du mauvais rationnels, et de la validité de la raison, constituent
la base de départ essentielle de la jurisprudence chiite, ce qui
permit au principe de la justice de reprendre sa place dans la
jurisprudence musulmane.

La jurisprudence chiite distingua entre la raison et
limagination, entre l'argument rationnel et Ianalogie
équivoque, affirmant que les preuves et les sources des
jugements sont au nombre de quatre: le Livre, la sunna,
Punanimicé et la raison, refusant ainsi 'opinion et I'analogie, et
considérant la raison argumentative hautement valable.

Emergence du principe de la justice dans les domaines
sociaux et politiques

La question de la justice a revétu une extréme importance,
parallélement aux diverses sciences musulmanes, au sein de la
société et ce, dés le début de I'islam, mais au niveau pratique et
exécutif. 1 fur couramment admis par les musulmans en
général que les dirigeants, les chefs, les juges et les témoins
doivent étre nécessairement justes, et plus particuliérement
chez les chiites, ceux qui dirigent les priéres.
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Tout musulman ressent une responsabilité particuliére envers
les fonctions exigeant que leurs occupants soient justes ; et la
parole prophétique « la meilleure fagon de mener la lutte dans
la voie de Dieu est de prononcer une parole juste face 4 un
dirigeant inique » est gevenue célebre aussi bien parmi le
peuple que parmi les élites.

L’origine de l'intérét accordé i la justice

L’importance accordée 4 la notion de justice par les sciences
et la société musulmanes indique la présence d’une source
centrale, qui demeure le saint Coran. C'est le noble Livre qui a
semé les graines de la doctrine de la justice, et qui I'a exposée
de différentes maniéres, que ce soit la justice dans la création,
la justice dans la législation, la justice morale ou la justice
sociale. C’est le Coran qui a enseigné que I'ordre de la création
et de Dexistence est basé sur la justice et Iéquité, le mérite et
I'aptitude. Plusieurs versets indiquent que Dieu est exempt de
toutes formes d'injustice, pendant que d’autres affirment que
les exigences de la justice consistent & montrer le Vrai, et a
parachever la preuve de I'existence divine. Car la disparition de
Phumanité, avant que le Vrai ne lui ait été annoncée et que la
preuve n’ait été parachevée, est une forme d’injustice. Nous
trouvons de méme certains versets qui décrivent I'action et
P'organisarion divines comme étant justes : « Dieu est Témoin,
et avee Lui les anges et les initiés parmi les hommes, qu’il n'y a de
divinité que Lui qui assure la Justice. Il n’y a en vérité de divinité
que Lui, le Puissant, le Sage. » (« La famille de ‘Imrin », 18)
D’autres indiquent que la justice représente la balance et le
critere divins au niveau de la création. « Le ciel, I/ 'z élevé ; et
léquité, Il l'a instituée. » (« Le Miséricordieux», 7). Le
messager de Dieu a ainsi commenté Sa Parole : « C'est par la
justice que se maintiennent les cieux et la terre. »'

En ce qui concerne 'ordre de la formation et ['établissement
des jugements ainsi que le systéme d’élaboration des lois, le
saint Coran a clairement montré le principe de la justice dans

' Tafir as-Safi, 5 : 107.
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la législation ainsi que la nécessité de le respecter. De méme, il
a indiqué que la sagesse sous-jacente et le but de I'envoi des
propheétes visent 4 rendre la vie humaine conforme 4 la justice
et a l'équité: « Nous avons envoyé Nos prophétes munis de
preuves irréfutables, et Nous avons fait descendre avec eux le Livre
et la Balance, afin de faire régner la justice parmi les hommes. »
(« Le Fer », 25).

Le noble Coran considére que I'imamat et la direction sont
des promesses divines et des statuts associés 2 la justice, comme
il 'a indiqué au sujet d’Ibrahim, apte 2 prendre la direction de
la communauté, et qui a cependant voulu savoir si la direction
ou l'imamat demeurerait dans sa lignée: « Souvenez-vous
lorsque Dieu, voulant mettre & l'épreuve Abrabam, lui édicta
certaines prescriptions dont il s'acquitta avec bonheur, et que Dieu
lui dit alors : “Je ferai de toi un imam pour les hommes.” “Et ma
descendance bénéficiera-t-elle de cette faveur ” » (« La Vache »,
124). .

Le noble Coran exprime la moralité de ’homme par son
respect de la stricte justice, lorsqu’il aborde des tiches comme
celles consistant 2 régler des conflits ou 4 témoigner dans des
conflits, tiches exigeant une éducation morale élevée et une
noblesse spirituelle digne de la confiance des gens. Le Coran
déclare que ceux qui sont aptes i assumer ces tiches sont ceux
qui respectent la justice inconditionnelle : « Selon [estimation
de deux personnes intégres parmi vous. » («La Table scrvie»,
95).

La plupart des versets qui abordent le fondement de la justice
en parlent en tant que justice collective, qu'elle soit familiale,
politique, juridictionnelle ou sociale. J'ai moi-méme relevé
seize versets sur ce sujet précis. Le Coran a fait de la justice
l'axe de tous les fondements de la doctrine : l'unicité, la
tésurrection, la prophétie et I'imamat, ainsi que la base et le
point de départ de tous les veeux humains et de tous les
objectifs sociaux. Dans la vision coranique, la justice est
associée 2 I'unicité et & la résurrection, elle est I'objectif ultime
de la législation prophétique, la philosophie de la fondation de
l'imamat, et le critére de la perfection individuelle comme de
la réforme sociale.
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La conception coranique de la justice enrichit la vision
humaine du monde de l'existence et de la création par une
qualité doctrinale particuliére, ratcachée i l'unicicé et 3 la
résurrection. Dans le domaine de la prophétie et de la
législation, elle devient le critére pour connaitre les lois en
reconnaissant le role de la raison, parallélement au Coran et &
la sunna, en tant que source de la jurisprudence et moyen de
déduction. Dans le domaine de I'imamat et de la direction, elle
est un attribut nécessaire pour celui qui est apte A diriger, alors
que dans le domaine de Iéthique, elle représente I'ambition
humaine, -dans le domaine social, elle devient responsabilité.
Comment dés lors les musulmans peuvent-ils ignorer ce
principe important auquel le Coran a accordé tant d’intérét ?

Clest cet intéréc porté 4 la question de la justice qui explique
sa forte présence dans les mouvements intellectuels et sociaux
musulmans. La divergence des musulmans quant a cette
question est due cependant i quelques causes, psychologiques,
sociales ou politiques, certains I'ayant inconditionnellement
admise tandis que d’autres la vident de sa substance en
Pencourant de diverses interprécations.



CHAPITRE |
JUSTICE HUMAINE ET JUSTICE DIVINE

La notion de justice et sa relation avec le régne divin

Nous, fils d’Adam, considérons comme parfait celui qui évite
de concevoir le mal envers autrui et de porter atteinte i ses
droits, celui qui respecte I'égalité et I'équité dans son
comportement avec les autres, sans faire de distinction, celui
qui agit de maniére complétement neutre avec ceux qui sont
soumis i son jugement et i ses ordres, celui qui s’engage 2
soutenir l'opprimé et i combattre I'oppresseur dans tout
conflit ayant lieu. Nous louons la personne qui se comporte
ainsi, la qualifions de « juste » et jugeons ses actes « bons ».

Mais lorsque nous voyons quelqu’un agresser les droits des
autres et se comporter avec discrimination envers ceux qui sont
soumis 2 son jugement et i ses ordres, soutenant le tyran et
s’'opposant 4 la victime — ou du moins en restant indifférent
face 2 un conflit qui oppose les victimes et les tyrans —, nous
considérons qu'il est atteint d’un vice appelé « injustice », le
rendant ainsi injuste, ce qui nous améne i juger ses actes
« mauvais » ou « laids ».

S’il en est ainsi avec les humains, qu’en est-il alors avec Dieu
- exalté soit-Il? Ce qui s'applique & I'humain peut-il
s'appliquer 3 Lui? La justice est-clle une perfection et
I'injustice une défaillance chez Dieu ? Ou bien les concepts de
justice et d’injustice sont-ils, tels que nous les comprenons, des
concepts moraux spécifiques 4 la société humaine, c’est-a-dire
des concepts conventionnels, relevant de la sagesse pratique et
non de la sagesse théorique ? De ce fait, ils ne dépasseraient pas
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le cadre des affaires humaines et des actes volontaires de
I’homme.

Ensuite, si nous supposons que la justice et Iinjustice, en
tant que concepts moraux familiers aux yeux des humains,
sont également valables dans les affaires divines, soit, en
d’autres termes, que la justice morale est un attribut de
perfection pour Dieu et linjustice morale un artribut de
défaillance chez Dieu ~ qu'll soit glorifié ! — peut-on dans ce
cas considérer que cette injustice est valable dans le domaine
divin ?

Il ne s’agit pas de savoir si une injustice peut ou non émaner
de Dieu - gloire & Lui! — ni de considérer que le bon ou le
mauvais, la justice ou I'injustice sont des concepts légaux et
non des concepts rationnels, comme I'affirment les Ash’arites'.
Nous traiterons plus loin cette question sous ces deux angles.
Nous posons cependant la question en faisant abstraction du
fait que I'injustice puisse ou non émaner de Dieu, en sachant
que le beau et le laid sont inhérents aux actes, et que la justice
et 'injustice sont concrétes. Nous envisageons le probléme en
partant du fait que la justice signifie le respect du droit de
I"autre et que l'injustice en constitue I'agression. Si droit il y a,
pour un individu donné, ce droit est alors prioritaire, si bien
que la violation de ce droit par qui que ce soit est une forme
d’injustice contre I'ayant-droit (celui qui a priorité sur ce
droit).

En effer, les rapports entre les créatures impliquent les
notions de priorité et de non priorité, de propriété et de non-
propriété lorsqu'il s’agit de certaines choses. Par exemple, Zayd
a un droit prioritaire et de propriétaire par rapport 2 sa vie, 4 sa
liberté et 4 la fortune qu'il a lui-méme générée; il en va de
méme pour ‘Amr qui jouit des mémes droits par rapport a sa

' Cheikh al-Ash’ari a posé la question du beau et du laid racionnellement
concevables, sous le nom de ar-ta'dil wal tajwir, question de base de la
pensée d’al-Ash’ari, des gens de la tradition et des Hanbalites. En accord
avec les Hanbalites, al-Ash’ari a décrit la raison comme étant incapable de
concevoir le beau et le laid : « Il n’y a de beau que ce que le Législateur a
rendu beau, et de laid que ce que le Législateur a rendu laid. » in Buhith fil
milal wan-Nibal, 2 : 277.
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propre vie, 4 sa liberté et A ce qu'il a produit. Il est injuste que
Zayd empiete sur le domaine ol ‘Amr est prioritaire, et
inversement. Mais ce jugement est-il valide concernant la
relation entre la créature et le Créateur ?

Tour ce que posséde la créature vient du Créateur. Clest
pourquoi la primeur du droit et la propriété dont jouit la
créature constituent une extension de la primeur du Créateur
et de Sa propriété & I'égard de la créature. Cela signifie que
cette derniére n’a aucune priorité ni propriété au regard de la
celles du Créateur. Nous pourrions dire, de maniére plus
concréte, que le rapport entre la propriété divine et la propriété
humaine est comparable 4 celui qui existe entre la propriété
d’un pére et celle de son enfant. Le pere achéte les jouets 2 ses
enfants et chacun d’eux s’estime en droit de posséder le jouet
qui lui a été réservé, en considérant que ses fréres porteraient
atteinte 3 son droit s'ils se mettaient & jouer avec. Mais la
propriété et la primeur de 'enfant par rapport 4 son jouet
nient-elles celles de son pére ? Ou encore : peut-on considérer
que le droit de propriété dont jouit I'enfant se situe dans
I'extension de celui du pére et que les deux droits de propriété
ne s'opposent pas ? Par conséquent, le comportement du pére
avec 'enfant ne serait pas une agression ou une violation i
I’endroit de I'enfant.

Certes, Dieu — gloire a Lui ! — est le Roi Possesseur Absolu de
toute chose, Il n’a pas d’associé dans Son royaume, comme
lexprime le saint Coran: «A4 Lui la royauté! A Lui la
louange ! » (« La duperie réciproque », 1) ; « Toute chose revient
@ Lui» (« Hid », 123), de maniére effective et non sous la
forme imagée. Donc, I'action divine dans I'existence est celle
du Possesseur absolu dans Son Royaume : aucune créature n'a
le droit, la propriété ou la priorité face 4 Lui, qu’ll soit Exalcé !
En ce sens, I'injustice telle que nous 'avons définie, ne saurait
érre applicable 3 Dieu, y compris si on envisage Iinjustice
comme un acte laid qui ne peut émaner de Lui. Méme en
supposant que I'injustice est laide, que cet attribut est inhérent
a l'acte, et en prenant en compte I'opinion selon laquelle la
beauté et la laideur, inhérentes aux actes des hommes,
s'appliqueraient aux actes divins, méme avec cette supposition
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donc, l'injustice ne peut étre un critére effectif en ce qui
concerne Dieu — gloire 2 Lui! — car nul n’a de droit ou de
propriété face i Lui. Il n’y a donc rien qui cause une injustice’.

On raconte que Sayf al-Dawla al-Hamadén{?, qui fut un des
rois des Banu Hamdan, était un homme de lettres confirm¢,
dont les séances rassemblaient les érudits de son époque. Un
jour, il défia ceux qui étaient en sa présence, parmi lesquels le
poéte chiite Abu Firss al-Hamadan#®, de poursuivre le vers de
poésie qu'il avait composé (traduction en prose) : « Mon corps
tappartient tout entier, tu peux le faire souffrir, mais ne fais pas
couler mon sang en une seule fois de sorte que je me repose» (a
I’adresse du bien-aimé). Abu Firas lui répondit : « Tant que je
suis le Propriétaire absolu de ton existence, cela n’a aucun sens que
tu discutes et que tu me dises quoi faire de toi. »

Si nous partons de la signification morale qui est
couramment attribuée aux concepts de justice et d’injustice,
eux-mémes basés sur une vision rationnelle de la beauté et de
la laideur, et si nous voulons comparer les actes divins sur cette
base rationnelle, afin d’évaluer leur effectivité au regard du
respect des droits d’autrui, nous devrons alors admettre que
Dieu — gloire & Lui ! - n’est ni juste ni injuste, au sens courant
des termes tels qu'ils sont entendus par les hommes. En effet,
en face du Tout-Puissant, personne ne posséde le droit de
priorité sur quoi que ce soit. On ne peut donc supposer que le
respect par Dieu du droit d’autrui soit synonyme de justice, et
inversement.

Troisiémement : mettons de cdté cette signification courante
des concepts de justice et d'injustice, et posons que leur
signification  correspond  plutdt & celle qui est
conventionnellement admise dans les affaires sociales des

' Tafsir al-Mizin, 8 : 54.

* “Ali b. ‘Abd-Allah b. Hamdan al-Taghlabi, Abul Hassan Sayf al-Dawla,
né en I'an 303 de I'hégire, roi de Wasit et de ses environs. Il conquit ash-
Shim, et s’en empara d’Alep en 333 h. Il y mourut.

* Abu Firas al-Hamadani : al-Harith b. Sa’id b. Hamdan b. Hamdiin al-
Hamadani al-Taghlabi. Né cn 320 H. 1l fut tué le mercredi 8 Rabi’ al-
Awwal en 357 H. Il est le cousin de Sayf al-Dawla, prince, poéte, chevalier.
Voir al-A'lim dal-Zarkali, 2 : 156.
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humains. Y aurait-il signification plus noble que celle qui les
rattache  habituellement 4 la sagesse théorique, en les
distinguant de la sagesse pratique qui regroupe les concepts
conventionnels sur lesquels les gens s’accordent? Cette
distinction signifie que la justice devient de fait, dans la sphére
de la sagesse théorique, un attribut de perfection permanent
comme le savoir ou la puissance ou, du moins, la créativité et
la capacité d’accorder la subsistance. L’injustice deviendrait,
par conséquent, un attribut négatif, dont Dieu est dépourvu,
comme la composition, la matérialité, la limitation et autres.
Est-il possible d’expliquer les phénoménes du monde en se
fondant sur ces deux concepts supérieurs que sont la justice et
I'injustice ? Faut-il accepter ce principe par conviction ?

Quatriémement : sans tenir compte de ce qui précéde, il est
possible de se demander quelle est la vision coranique des
concepts de justice et d'injustice dans la mesure o les versets
abondent  ce propos.

Toutes ces questions méritent de trouver des réponses
précises et justes. La connaissance de Dieu, en tant qu'll
ordonne et établit la justice, représente la connaissance et
Partribuc essentiels qui ont été mis en évidence par Jes religions
révélées comme fondement du rapport qui lie 'homme, d’une
part, 4 la société humaine, dautre part, 4 Dieu — gloire 4 Lui !
La vision de la connaissance de Dieu, qui est proposée par les
philosophes, est cependant différente de celle qui a été exposée
par les prophétes. Dans la vision philosophique, Dieu est,
selon Pexpression d’Aristote, «le Premier Moteur »'dont
P'action se limite 3 la sphére de la faculté rationnelle et
intellectuelle des humains. 11 n’aurait donc aucune relarion
avec leurs cceurs, leurs sentiments et leurs émotions, et, par
conséquent, il n’y a pas lieu de parler de Ses actes en terme de
justice et d’injustice.

Quant i la vision gnostique de Dieu exposée par les
prophétes, elle comporte une dimension logique, discursive et
rationnelle,  laquelle s’ajoute une relation ferme et stable avec
les consciences, les coeurs et les sentiments des hommes. Dieu,

' Voir al-Milal wan-Nibal, 2 : 120.
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dans la vision gnostique des prophétes, pénétre donc jusqu’aux
téfonds de I'étre humain, dans tout son étre, sur le plan
intellectuel, spirituel et affectif. Cest la raison pour laquelle
’homme s’engage pour s’attacher 4 Dieu, de tout son cceur,
par tous ses sentiments et passionnément. La vision gnostique
et prophétique de Dieu fait de la relation entre ’homme et son
Seigneur une relation entre le pauvre et Celui qui est le Riche,
le Savant, le DPuissant, le Clément, le Miséricordieux, le
Bienveillant, Celui dont la justice est incontestablemenc 'un
des attributs. Il convient néanmoins de connaitre I'explication
correcte de la justice selon cette vision prophétique.

Dans sa conception sociale, la justice est le but de la
prophétie, et, dans sa conception philosophique, la base sur
laquelle s’appuie la doctrine du retour 4 Dieu. Pour montrer le
but de la prophétie et des messages des prophétes, Dieu dit:
« Nous avons envoyé Nos propheétes avec des prevves indubitables,
Nous avons fait descendre avec eux le Livre et la balance afin que
les hommes observent l'équité » (« Le Fer », 25).

A propos du retour et du Jour de la résurrection, le Jour des
comptes ol les actes vaudront récompense ou chétiment:
« Nous poserons les balances le jour de la Résurrection. Nul
homme ne sera lésé pour la plus perite chose; serait-elle
équivalente au  poids dune graine de moutarde, Nous
Lapporterions. Nous suffisons & faire les comptes.» («Les
Prophétes », 47).

De nombreux versets coraniques insistent sur I'absence de
toute injustice sur la scéne divine sacrée : « Ce n'est donc ﬁﬂs
Dieu qui les a lésés ; mais ce sont eux qui ont été i l'origine de lenr
perte. » (« Le Repentir », 70).

Certains versets rappellent que Dieu est Juste et qulli
ordonne la justice, comme 'un de Ses atcributs immuables. Le
Coran ne s'est donc pas contenté de nier 2 Dieu tout attribut
d’injustice, mais il a confirmé de maniére directe la justice
comme étant l'un de Ses attributs immuables : « Dieu témoigne
et avec Lui les anges et ceux qui sont doués d'intelligence : Il ny a
de Diew que Lui ; Lui qui maintiens la justice. » (« La famille de
‘Imran », 18).
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1l apparait, par conséquent, que la justice divine, selon la
vision islamique, est une réalité en soi, un des attributs que
nous devons rapporter 4 Dieu.

Divergence d’approches dans les études doctrinales

De maniére générale, les méthodes et les écoles ont traité
différemment les principes de mabda’ ev ma'4d (Origine et
Retour). Que ce soit les traditionnistes, les théologiens, les
sages, les philosophes, les gnostiques, les adeptes du
matérialisme et des sciences naturelles, chacune de ces écoles a
adopté sa propre méthode dans ce domaine. Les gens de la
Tradition (ah! al-hadith) appellent & admettre et 4 pratiquer le
culte, que ce soit en ce qui concerne les fondements de la
religion ou en ce qui concerne les questions qui en découlent.
lls  sopposent 4 toutes formes de raisonnement,
d’approfondissement, de déduction ou d'utilisation des régles
logiques dans les questions religieuses, considérant qu'il ne faut
pas mener la recherche, déduire ni discuter ou méme
s'interroger & propos de toute question religieuse. Que ce soit
celles qui font partie des fondements de la religion ou de ses
branches, les traditionnistes invitent 4 garder le silence vis-a-vis
d’elles. Notre devoir serait d’accepter et d’admettre, sans
discussion ni questionnement, ce qui se trouve dans le Livre et
la Sunna, suivant le principe ferme établissant Ja véracité des
propos des prophétes. C’est pourquoi il n’est pas nécessaire de
réfléchir, par exemple, sur la signification de la justice ou sur
ce qui indique que Dieu est juste. Il est préférable de se
contenter du fait que le Coran et la Sunna ont décrit Dieu —
gloire & Lui! — comme érant Juste, au méme titre qu'ils Le
décrivent avec les attributs de Vie, d’Omniscience, de
Puissance et de Volonté. Réfléchir & ces questions est considéré
comme une innovation illicite.

Ainsi, toute étude concernant la justice n’a pas lieu d’éwre
dans la perspective suivie par les gens de la Tradition ; ce qui
signifie qu'ils ne se sentent pas tenus de répondre aux
problématiques qui tournent autour de la notion de Justice
divine. Cependant, cette position ne s'appuie sur aucune base,
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comme nous I'avons expliqué dans le volume 5 de notre étude
intitulée « Les principes de la philosophie et la théorie réaliste ». 1
n’est donc pas nécessaire de revenir sur ce point.

Quant aux autres écoles, elles autorisent la réflexion et
I'approfondissement de ces questions, et ont effectivement
mené des recherches a ce propos, selon plusieurs méthodes.
Ainsi, les théologiens se sont partagés en deux camps. D’un
coté, les Ash'arites selon lesquels la justice est un attribut
indépendant de I'acte divin en tant que tel. lls considérent que
I'acte’ en soi n'est ni juste ni injuste, mais qu'il est juste parce
qu'il émane de Dieu ~ gloire 2 Lui! De plus, il n’y aucun
agissant, qu’il soit autonome ou non, si ce n’est Dieu. Ces
deux prémisses entrainent 4 conclure quil n’y a pas de
véritable critére pour I'injustice. Les Ash’arites n’ont pas défini
la justice si ce n’est qu'elle est un acte divin. De ce fait, toute
acte est juste, car tout acte est un acte divin, et non pas parce
que Dieu fait ce qui est juste. Ce qui explique qu'ils
n’accordent aucune importance 2 tout principe ou tout critére
concernant 'acte divin. Par exemple, nous ne pouvons pas,
selon leur doctrine, affirmer catégoriquement que le principe
de la justice nécessite que Dieu rétribue le bon et punisse le
mauvais, ni prétendre que Dieu exécutera nécessairement la
promesse qu’ll a faite dans le saint Coran 2 ce sujet. Ils
affirment plutéc que Son acte est juste : qu’ll rétribue le bon et
punisse le mauvais, ou qu’ll punisse le bon et rétribue le
mauvais, ou qu'll exécute Sa promesse ou non, ou qu'll
procure I'existence 4 qui est prét ou qu’ll ne le fasse pas. Selon
les Ash’arites, la justice est ce qu’ll fait parce que « tout ce qui
vient de la part de Khosrow est bon et beau ».

Les Ash’arites n'ont pas explicitement nié le principe de la
justice, mais I'explication qu'ils en ont fournie le nie
effectivement. C'est pourquoi leurs opposants sont connus

' Al-Ash’ari note dans al-Ibana, second chapitre : « Il n’y de Créateur que
Dicu, les actes des serviteurs sont créés par Dieu, suivant le verser “Cest
Dien qui vous a créés, vous et ce que wous fagonnez”, les serviteurs sont
incapables de créer quoi que ce soit, et eux-mémes sonc plutdr créés,
comme dic le Trés-Haut : “Existe-il en dchors de Dieu un créatenr ” » Al-
Ibina, 20.
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sous le nom des « partisans de la justice divine », ce qui montre
que le point de vue des Ash’arites sur la justice n’est pas une
explication mais plutdt une négation. Il est donc normal que
les Ash’arites soient, 4 partir de leur position idéologique sur la
justice, plus libres que le premier groupe, celui des gens de la
Tradition, pour ne pas se sentir tenus de réfléchir sur la
question de la justice divine ou de répondre aux ambiguités
suscitées a ce propos.

Les Ash’arites ont imaginé que, ce faisant, ils préservaient la
transcendance de Dieu par rapport a I'associationnisme et a
I'injustice ; ils ont, en effet, nié I'acte émanant d’autrui, mais
placé I'attribut de la justice 4 un rang inférieur parmi les actes
de Dieu — exalté soit-Il. De la sorte, ils ont fondamentalement
nié I'essence méme du bon et du mauvais rationnellement
compréhensibles, en affirmant qu’il n’existe pas un concept
autonome déterminant le caractére juste d’un acte, si ce n’est
acte émanant de Dijeu. Dieu n’opprime pas et n’a pas
d’associé dans I'acte.

En réalité, les Ash’arites n’ont pas préservé de I'injustice leur
conception de Dieu, mais ils ont dédouané les hommes
injustes en les rendant innocents des injustices qu’ils ont
commises. Car la premiére conséquence évidente de cette
opinion est que tout acte injuste commis par I'humain n’est
pas de son fait, mais vient de Dieu ; or tout ce que Dieu fait
n'est pas injuste, c’est, au contraire, la justice méme. Par
conséquent, tout acte commis par un tyran devient la justice
méme ! Les Ash’arites ne voient pas dautre concept pour la
justice que le faic qu'elle reléve de l'action divine, de méme
qu'ils ne voient d’autre agent que Dieu. Ainsi, il ne peut y
avoir de critére définissant injustice dans le dictionnaire de
I'existence !

Clest probablemenr ce qui explique le fait que les
représentants iniques de I'autorité ont soutenu les Ash’arites,
dont la doctrine aboutit 4 justifier linjustice des oppresseurs,
tout en donnant une explication sur la nature du role de la
victime, ses droits et son devoir légal clairement imposé. qui
sert enti¢rement les intérées des iniques.
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Comment les théologiens peuvent-ils, 4 la lumiére de cette
opinion, expliquer tel ou tel verset coranique relatif 2
Pinjustice commise par certains hommes, et qui déclare la
nécessité de combattre I'injustice et les injustes? Clest la
question essentielle qui doit étre adressée aux Ash’arites.

Les autres théologiens ont rejeté 'opinion des Ash’arites. Ils
ont nié¢ le fait que Dieu soit I'unique agent tout comme ils
n'ont pas nié I'injustice humaine en s’appuyant sur I'Unicité
des actes. Qu'ils soient chiites ou Mu’tazilites, ils ont admis
que la justice est une vérité réelle présente dans les événements
contingents de l'existence, que l'on raméne ou non ces
événements 4 Dieu — gloire 4 Lui ! Ils onr adopté la doctrine
érablissant 'existence rationnelle du bon et du mauvais en soi
sur le plan des actes, affirmant que ces deux notions peuvent
éwre un critére pour les actes divins comme pour les actes
humains. IlIs se sont donc constamment appuyés sur ce
principe dans leurs études relatives 2 la théodicée, partant des
principes qui posent la bonté de la justice et la laideur de
P'injustice. Ils ont ainsi établi que la justice est un principe
moral qui détermine les actes divins, en disant : « la justice est
bonne en soi et 'injustice est mauvaise en soi, et Dieu est la
Raison Absolue, Il a créé par Son émanation toutes les raisons
individuelles, cest pourquoi Il ne peur abandonner un acte
que la raison juge bon et ne peut entreprendre un acte que la
raison juge mauvais. »

Les gnostiques, quant 3 eux, ont suivi une autre voie que
nous indiquerons plus loin. lls n’ont pas limité 'action 2 Dieu,
méme s'ils ont nié qu’ll ait un associé au niveau de la création
en sappuyant sur le principe de I'Unicité des actes. Leur
conception de Dieu L'exempte de toute injustice, tandis qu'ils
placent le bon et le mauvais 4 un niveau inférieur par rapport
Pacee divin et les relient a I'existence. Refusant I'opinion des
Ash'arites, sans nier la rationalité du bon et du mauvais, ils les
ont limités & la sphére des affaires humaines, en affirmant que
les notions de bon et de mauvais ne peuvent constituer un
critére applicable 4 la Grandeur divine. Les actes du Trés-Haut
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ne peuvent étre expliqués par ces critéres qui sont totalement
issus de la raison humaine'.

Les gnostiques et théosophes disent : Dieu est Juste, non pas
parce que la justice est bonne et que la Volonté divine est basée
sur un principe fixe qui est de faire des Actes bons et de
sabstenir de tout acte mauvais. Dieu n’opprime pas, non pas
parce que l'injustice est mauvaise et que Dieu ne veur pas faire
un acte mauvais, mais parce que le critére de la justice divine,
ou plutée le concept de justice divine en soi-méme, reléve
d’une autre dimension. Cest ce que nous aborderons plus
loin.

Ils considérent que le bon et le mauvais concernant les actes,
et qui constituent la conscience morale de 'humain, sont des
concepts fictifs et non réels’. La valeur des concepts fictifs
étant pratique et non intellectuelle et intuitive, cette valeur
n’est qu'un moyen et un outil dont I'agissant en puissance ne
peut se passer et qu'il utilise en tant qu'outil de I'acte pour
parvenir & 'idéal de perfection, en accomplissant des actes
volontaires.

Dieu ~ exalté soit-Il ! — est Pure Existence, Pure Perfection et
Acte Absolu. Il n’a, par conséquent, absolument pas besoin de
ces concepts, de leur efficience ou de leur utilisation en tant
qu’outils.

! As-Subhini note que la beauté et la laideur rationnelles exigent que la
raison réalise, par sa nature, qu'une chose est belle ou laide en rant que
telle. En considérant belle ou laide une chose, la raison réalise une réalicé
commune et égale i tous ceux qui réalisent et agissent, sans qu'il y ait de
différence entre le possible et le nécessaire. Sur cette base, Dieu le Trés-
Haur, sachant lacte et sa caractéristique, agit de sorte que l'acte humain
mérite ou non la réprobation. Ainsi, Dieu est Juste, Son jugement de
justice ¢mane du faic qu'll est Juste, dépourvu de tout ce qui ne convienc
pas. Recherches sur al-Milal wan-Nibal, 3 : 344.

* Le Qidi ‘Abdul Jabbar dit: «La connaissance du beau ou du hid
caractérisant un acte est comme la connaissance de la beauté de la sincérité
et de la laideur du mensonge, il s'agit d’'une évidence pour les esprits. La
déduction des aspects de la beauté et de la laideur d’un acte précis, nécessite
la réflexion ec la déduction. » Al-Mughni, 6 : 20.
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Mais quelle est la différence entre les concepts et les idées
réelles et fictives 2 Comment I'esprit congoit-il ces concepts,
comme ceux du bon et du mauvais? La réponse a ces
questions nécessiterait une étude précise et approfondie, telle
qu’elle a écé craitée par la philosophie musulmane.

Les gnostiques ne nient pas l'acte en dehors de Dieu i la
maniére des Ash’arites'. Ils admettent ainsi I'existence d’une
injustice humaine et la nécessité de la combattre et d'en
purifier la société. Mais ils refusent de considérer le principe
du bon et du mauvais comme critére pour les actes de Dieu,
qui supposerait que les humains puissent déterminer les
devoirs de leur Créateur, le Vrai, qu'll soit Elevé et Exalté.
Pour ces raisons, nous ne trouvons dans les érudes de la
métaphysique islamique aucune mention ou référence au bon
ou au mauvais, en ce qui concerne la théodicée.

lls considérent cependant, comme les chéologiens -
exceprion faite des Ash’arites —, qu’il est nécessaire de répondre
a ces problématiques et ces ambiguités relatives & la question
de la justice divine,

Outre ces écoles, un groupe affirme que toutes les écoles
théologiques et philosophiques restent prisonniéres de la raison
et de lintellect, puisqu'elles ne s’appuient pas sur les
perceptions visuelles et expérimentales, ce qui les rend
dépourvues de toute considération. Pour ce groupe, il est
nécessaire de s’appuyer, par contre, sur la méthode des savants
naturalistes dans I'étude des fondements de la religion -
comme celui du commencement et du retour. Par conséquent,
la question de la justice divine er la résolution des
problémariques qu’elle suscite doivent étre étudiées en
s'appuyant les phénomeénes narurels, les ordres régissant le
monde de la création er les causes cachées qui les expliquent.

Nous avons érudi¢ cette théorie et le degré de son exactitude
dans l'introduction de la partie 5 de notre ouvrage sur /es

' Les Asharites ont limité la création et le don de lexistence. dans
I'absolu, 2 Dieu. Cheikh al-Ash’ari s'est appuyé. pour dire que les actes des
serviteurs sont créés par Dieu, sur les preuves rantot racionnelles tantot
textuelles.
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principes de la philosophie et la théorie réaliste. Ceux qui sont
intéressés peuvent se référer i cet ouvrage.

Les adeptes de cette théorie considérent que les
problématiques et les ambiguités suscitées au sujet de la justice
divine, que nous citerons plus loin, sont des questions
intellectuelles importantes qui nécessitent la recherche et
exigent des solutions adéquates. lls semblent plus préoccupés
que d’autres par ces questions. Pour eux, les moyens utilisés
par les théologiens et les philosophes pour prouver I'existence
de Dieu et certains de Ses Attributs ne se limitent pas i la
déduction & partir de 'ordre précis, droit et sage qui prévaut
dans le monde de la création. Il ne s’agit que I'un des moyens
permettant de prouver I'existence de Dieu et de connaitre Ses
attributs. Mais en supposant qu'ils ne peuvent plus faire appel
3 la perfection de 'ordre de la création pour résoudre les
problémes soulevés par le principe de la justice divine, le
fondement de leur croyance en l'existence de Dieu le Trés-
Haut n’en sera pas pour autant entamé, car I'existence de Dieu
et le principe de Sa justice ont été prouvés par d’autres
moyens. Ceux-ci les aménent 2 y croire formellement, méme
sous une forme globale et méme s’ils ne peuvent apporter des
solutions ou proposer des notions convaincantes.

Toutefois, la situation est différente pour les adeptes de cette
derniére théorie, car ils se sont limités, pour connaitre Dieu et
prouver Ses Attributs,  la déduction 2 partir des spécificités de
l'ordre de la création. Ce qui explique que leur croyance en
Dieu et en Ses attributs s'ébranle lorsqu'ils sont en face de
phénomenes difficiles 3 expliquer autour des notions de justice
et d’injustice ou face au meilleur ordre. Ceux-la considérent
Dieu & travers le miroir de Ses créatures seulement, et lorsque
ce miroir n'est pas limpide et ne refléte pas 'image de la justice
divine, ou lorsqu'il refléte des images en apparence opposées,
leur croyance s’écroule de fond en comble.

Clest pourquoi les adeptes de cette théorie considérent qu'on
ne peut avancer d’opinion formelle au sujet de I'existence de
Dieu, tant que la question de la justice ou de I'injustice n'a pas
été résolue, car les ambiguités et les problématiques qu’elle
suscite contredisenc le principe de la démonstration relative
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I’existence de Dieu, démonstration basée sur une prémisse,
celle de prouver la perfection de I'ordre de la création.

Dans son commentaire de 'ouvrage Tajrid al-Itigid, dans
I'étude relative 4 la science divine, le savant al-Hulli affirme
que Iabsence de résolution apportée aux problématiques
suscitées par I'existence du mal et les failles dans 'ordre de la
création entrent en contradiction avec la science et la sagesse
du Tout-Puissant.

La réalité de la notion de justice

La premiére question 2 laquelle il est nécessaire de répondre
clairement est: qu'est-ce que la justice et qu'est-ce que
I'injustice ? Tant que la notion fondamentale et précise de la
justice ne sera pas claire, notre recherche restera stérile,
risquant d’entrainer erreurs et ambiguités.

Le terme justice comporte quatre significations ou plutét
quatl‘e usages qui sont :

1 - Léquilibre: si nous supposons [Iexistence d’un
organisme donné, dont les différentes parties sont utilisées
dans le but de réaliser un seul objectif, il faut que des régles
précises définissent I'étendue et la capacité de chaque partie
ainsi que les relations entre clles, afin d’assurer la pérennité de
Pexistence de cet organisme commun et la réalisation de
I'objectif qui lui est assigné.

Si, par exemple, je souhaite que telle société demeure, il faut
qu’elle soit équilibrée, dans le sens ot toute chose y existe selon
une quantité nécessaire 4 la poursuite et i la réalisation de ses
objectifs. Les quantités des choses ne sont pas nécessairement
égales. Une société équilibrée exige plusieurs actions
économiques, politiques, culturelles, juridiques ou éducatives,
ce qui nécessite la répartition de ces tiches entre ses membres,
4 condition que soit nommé pour chaque acte le nombre
d’éléments nécessaire A cette société. Ainsi la société sera-t-elle
équilibrée. Il semble donc, pour qu’une société soit équilibrée,
qu'il faille d’abord prendre en considération 'équilibre et les
besoins de la société pour ensuite définir les budgets et les
énergies qui correspondent 4 ces besoins. C'est 4 partir de 12
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que nous pouvons parler du réle de lincérér, et plus
précisément de I'intérét général ol sont respectés la pérennicé
et la continuité de I'entité sociale dans son ensemble, ainsi que
les objectifs généraux vers lesquels elle tend. Chaque membre,
dans cette vision, y représente un moyen visant i réaliser
Pintérét général, sans que subsiste un intérét indépendant et
particulier.

Il en va de méme de I’équilibre physique. La machine qui
fabrique un objet précis ne peut assumer son role sauf si elle est
équilibrée, et elle le sera seulement si, pour sa fabrication, ont
éié utilisées les matieres et les quantités nécessaires. La méme
regle s’applique aux formules chimiques: chaque produit
chimique implique sa propre formule selon un pourcentage
précis définissant chaque élément qui le constitue. Ces
pourcentages sont différents et un produit précis ne peut étre
obtenu que s'il est constitué de cet équilibre exigé par sa
formule.

L'univers est équilibré, sans nul doute, sinon il ne serait pas
en mouvement suivant un ordre précis et une oriencation
déterminée. Dieu dit : « 7/ a élevé le ciel ; Il a établi la balance. »
(« Le Miséricordieux », 7). Ce que nous voulons dire, comme
les exégétes I'ont déclaré, c’est que le principe d’équilibre est la
base de 'ordre universel, qui a été instauré pour que chaque
élément soit utilisé selon une quantité nécessaire, dans le
tespect des proportions justes, comme le dit la parole
prophétique : « Cest par la justice que furent créés les cieux et la
terre. »'

L'opposé de la justice ainsi congue n’est pas linjustice, mais
la perte d’équilibre et de la concordance. Cette justice, ainsi
comprise, n’est pas I'objet de notre étude qui, elle, porte sur la
justice divine. La plupart de ceux qui ont essayé de répondre 2
ces problématiques et ambiguités sont tombés dans la
confusion, étudiant la question a partir des significations
d’équilibre et de proportion ou leur contraire, au lieu de mener
la recherche i partir de la signification de la justice qui

! Tafsir as-Safi, 5 : 107, commentaire de la sourate « Le Miséricordieux »,
verset 7. .
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soppose 2 linjustice. Clest la raison pour laquelle ils ont
affirmé que tous les phénoménes manifestant la distinction, la
différence et le mal dans I'ordre universel sont une chose
nécessaire dont on ne peut se passer. Cette parole est, sans nul
doute, vraie du point de vue de I'équilibre de I'ordre universel
qui renferme ces différences, mais elle ne permet pas de
résoudre le probléme de l'injustice.

La justice, dans le sens de concordance auquel s'oppose la
discordance, correspond 2 I'entité globale rassemblant tous les
éléments de I'ordre universel. Alors que la justice 4 laquelle
s’oppose I'injustice est tout ce qui lie, de fagon indépendante,
les individus avec une partie du monde de la création. Dans la
premiére acception de la justice, nous pouvons parler d’intérét
général ou commun, mais dans la seconde acception, on
parlera du droit de lindividu. Cest pourquoi la réponse
consistant 3 dire que I'existence de la distinction, de la
différence et du mal est nécessaire du fait méme de I'équilibre
de Pordre universel et du principe de I’équilibre, ne peut
convaincre celui qui s'interroge sur I'ambiguité entourant
I'injustice. Ce dernier pourrait rétorquer : « Je ne nie pas la
nécessité du principe de concordance dans [existence
universelle, mais j’affirme que le respect de cette concordance
conduit, volontairement ou non, i certaines formes de
distinction qui sont acceptables si nous les percevons 4 partir
de l'ordre général, mais qui deviennent injustes si nous les
prenons du point de vue des droits de I'individu ».

La justice, dans le sens de la concordance et de I'équilibre, est
rendue nécessaire par le fait que Dieu est Sage et Savant. II
connait, du fait de Sa science infinie et de Sa sagesse absolue, la
quantité nécessaire de chaque élément pour la construction de
toute chose. Lui Seul détermine les éléments constitutifs et leur
dose nécessaire 2 une chose donnée.

2 - La seconde signification de la justice implique ['égalité
qui nie toutes formes de distinction. On dit parfois d’un tel
qu’il est équitable ou juste pour signifier qu’il ne fait aucune
distinction entre les individus. Dans ce cas, la justice signifie
égalité.
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Cette définition mérite d’étre clarifiée, car si 'on prétend
que la justice exige de passer outre le respect de toutes sortes de
mérites ou de se comporter avec les choses et les individus
selon I'égalité, la justice devient injustice. Si le fait de donner &
part égale est considéré comme expression de la justice, le fait
d’empécher selon I'égalité I'est aussi, d’ot le dicton populaire :
« Injustice égale est justice. »

Mais si 'on entend que la justice exige le respect de I'égalité
en honorant les mérites 2 égalité, cette conception est sans
aucun doute correcte car la justice implique ce genre d’égalité
qui fait partie de ses exigences. Mais cette explicarion revient
plutdt 4 la troisiéme signification.

3 - La justice comme respect des droits des individus en
accordant son droit 3 chacun. Clest cette acception de la
justice & laquelle s’oppose I'injustice, laquelle signifie la perte
ou la négation des droits des autres, l'agression et la
dilapidation de ces droits. Tel est le sens véritable de la justice
sociale, ol la justice qui doit étre incluse dans les lois régissant
la société humaine est celle que doivent respecter les membres
de cette société. Elle est basée sur deux principes :

Le premier principe concerne les droits et les primautés. Les
membres d’une société humaine ont des droits et des priorités
par rapport i certaines choses, en comparaison les uns des
autres. Par exemple, celui qui produit quelque chose possede
un droit prioritaire sur cette chose par rapport 2 un autre. Le
fondement de cette primauté est qu'il sagit de son travail et de
son labeur, tout comme le nouveau-né a la primauté par
rapport 3 d’autres quant au lait maternel, la priorité ici étant
Pordre de la création qui a réservé ce lait maternel a ce
nouveau-né précisément.

Le second principe concerne la particularité essentielle de
Pétre humain, créé de fagon 2 ne pas pouvoir se passer des
idées que nous appelons «idées intellectuelles », qui sont
comme des outils dont il se sert lorsqu’il agit en vue
d’atteindre ses objectifs naturels. C’est un ensemble d'idées
« composées » qui définissent les choses qu'il doit faire, comme
I'idée selon laquelle les membres d’une méme société doivent
s'engager 4 respecter les droits et les priorités en vue d’accéder
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au bonheur. Cest la signification de la justice dans le domaine
de la vie humaine, cette conception étant admise par la
conscience de tout étre humain, qui refuse en méme temps son
opposé, I'injustice.

Le poete al-Mawlawi, Jaldl ad-Din Rami, récite dans ses
célebres vers :

« Qu'est-ce que la justice 2 Mettre une chose 4 sa juste place.
Qu’est-ce que linjustice? La mertre & une mauvaise place.
Que signifie la justice ? Le fait d’arroser les bons arbres. Que
signifie donc I'injustice ? Arroser les épines nuisibles. Si vous
placez le roi a la case de la tour, cela ruine le jeu ; de méme si
vous placez le cavalier 4 la case du roi, c’est la I'action d’un
ignorant. »'

Cette explication de la justice et de I'injustice découle des
principes des droits et des primautés mais aussi de la spécificité
humaine, que nous avons indiqués plus haut. Certte spécificité
humaine oblige I'étre humain 2 utiliser un ensemble de
représentations intellectuelles et d’en tirer un ensemble de
devoirs et d'interdits ainsi que les critéres du beau et du laid.
Ces concepts font partie de la sphére humaine et ne peuvent
éure transposés sur le plan de I'Infini divin, car Dieu est,
comme nous I'avons indiqué plus haut, Le Possesseur par
excellence. Il ne peut donc y avoir un existant préalable ou
prioritaire par rapport 4 Dieu qui a —exalté soit-Il — la
primauté sur toute chose, dans I'absolu, car Il est le Roi
supréme. Il agit comme Il veut en toute chose, dans Son
royaume qui lui est attaché par toute Son existence. Clest
pourquoi il est impossible que injustice lui soit rapportée
dans le sens d’agression, de violation ou de dilapidation des
droits d’autrui car aucune priorité, aucun droit ni aucune
possession n’est indépendante de Dieu — loué soit-I1 !

4 - La quatriéme signification de la justice porte sur le
respect des mérites et des aptitudes 3 accueillir 'abondance de
I'existence, la non rérention de cette abondance, en répandant
la miséricorde sur ceux qui ont I'aptitude ou la perfection pour
la recevoir.

! Voir Mathnawi, trad. fr. ed. du Rocher, p. 1537.
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Nous aborderons plus loin la question de la distinction que
I'on trouve entre les créatures dans I'ordre de I'existence en ce
qui concerne leur aptitude et leur capacité existentielle 2
recevoir I'émanation du principe de lexistence. Toute chose
existante, quelle que soit son rang, recéle ses propres mérites en
rapport avec son aptitude et sa disposition 3 recevoir cette
émanation. Dieu — gloire & Lui ! — est la Perfection absolue, le
Bien absolu et ’Emanation absolue. C'est pourquoi Il donne 2
tour existant I'existence et la perfection d’existence qui est
possible pour lui. Il ne S’en abstient pas.

La justice divine, dans l'ordre de [Iexistence, signifie,
conformément & cette théorie, que tout existant regoit ce qu'il
mérite et selon son aptitude 3 recevoir, en fonction du rang
qu'il occupe, tant dans P'existence que dans la perfection de
lexistence. Selon cette perspective, linjustice consiste 2
empécher cette émanation et cette générosité pour un existant
qui les mérite.

Les sages théosophes considérent que cette derniére
signification correspond 2 lattribur de justice convenant au
Seigneur des mondes, immuable chez Lui, en tant qu'attribut
de la perfection de Son Etre unique, alors que I'attribut
d’injustice est une défaillance qui ne peut Lui étre attribuée.

Ces sages considérent qu'il est impossible qu'une chose
existante ait un droit sur Dieu, impliquant qu'll soit dans
P'obligation de le remplir en faveur de cer existant pour étre
considéré comme juste ; car Il remplit Ses devoirs, avec une
grande précision, envers les autres. Nous pouvons dire plutdt
que la justice de Dieu est I'essence méme de Sa Grice et de Sa
générosité, ce qui signifie que Sa justice consiste & ne refuser Sa
Grice 4 aucun existant, quel que soit son rang, tant que la
possibilicé de la grice divine est en cours. C'est le sens de la
parole de 'lmam ‘Ali dans le sermon 216 de Nakj al-Baligha,
disant :

« Tout droit ne bénéficie 2 personne sans qu'il n’entraine
pour elle un devoir, et il n’entraine un devoir pour personne
sans qu'elle ne bénéficie d’un droit. Si quelqu’un avait
bénéficié d’un droit sans étre redevable par un devoir, cela
aurait éé pour Dieu seul en dehors de Ses créatures. Le droit
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de Dieu sur Ses créatures est qu'elles Lui obéissent, les
récompenser par surcroit est Son devoir : telle est Sa grice et
Sa largesse envers ceux qui les méritent. »'

Si nous voulons mener la recherche au sujet de la justice
divine A partir de ce critére, qui est d’ailleurs le seul exact, nous
devons connaitre la réalité de toutes ces questions considérées
comme étant les expressions du mal, de la distinction
injustifiée et de linjustice. Existe-t-il un étre bénéficiant des
possibilités de I'existence, dans I'ordre général de I'existence,
qui n’a pas existé ou qui a été privé d’'une des perfections de
Pexistence a laquelle il pouvait prétendre dans I'existence ? Est-
ce qu'il a été donné A un étre une chose qu’il ne fallait pas lui
donner ? Emane-t-il de Dieu une chose qui soit contraire au
bien et 4 la miséricorde, qui exprime le mal et la vengeance,
I'imperfection ou méme la déficience totale ?

Sadr al-Muta’allihin a indiqué ce concept et la signification
de la justice divine, suivant la source des sages théosophes,
dans le cadre de I'étude qu'’il consacre 1 la question des formes
qualitatives, dans la seconde partie de son livre Les quatre
voyages (al-Asfir al-Arba’a). Dans un chapitre particulier,
intitulé « & propos du chemin suivi par I'existence des choses »,
Cest-a-dire les existants contingents et limités dans le temps,
Sadr al-Muta'allihin explique : « Tu connais, d’aprés ce que
nous avons montré précédemment, les causes immédiates de
Pexistence des choses naturelles, 3 savoir la substance
primordiale et la forme. Cela confirme la nécessité de la cause
intellectuelle comme agent des corps. Avec ces études sur les
mouvements universelles et cosmiques, la présence d’objectifs
intellectuels sera aussi confirmée. Pour revenir 3 la forme et 2
la substance primordiale, celles-ci sont deux péles de causalité
pour l'existence des choses qui sont présentes sous le monde
céleste, C'est-a-dire le monde des corps. Si I'existence de ces
choses avait eu lieu sans avoir besoin de deux causes séparées,
clles seraient permanentes et durables. Elles auraient été
parfaites dés leur venue initiale & I'existence, de sorte que leur
début et leur terme auraient été identiques. Cependant,

' Nahj al-Baligha, sermon n° 216.
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puisque ces choses existantes s'appuient sur la matiére et la
forme — tout en ayant des formes contraires entre elles ainsi
que des modalités initiales qui se corrompent — et puisque
toute matiére représente une capacité réceptive, les choses
peuvent exister avec telle forme et son contraire. Chaque corps
posséde alors les droits et les aptitudes relatifs 2 son corps et 2
sa matiére. Si sa forme a le droit de pérenniser, il dure, et si sa
matiére a le droit de changer et d’avoir une existence contraire
4 lexistence qui était la sienne, méme s'il n’est pas possible que
ces deux droits — relarifs 2 la forme et 2 la matiére — soient
donnés ensemble en méme temps, puisque la matiére ne peut
prendre des formes contraires en méme temps.

Nous dirons cependant que toutes les formes des existants de
ce monde étaient dans le monde intellectuel par I'acte de I'Ecre
nécessaire et Cause absolue ~ exalté soit-1l ! - qui les a créées ex
nihilo, comme tu I'apprendras par la suite. Nous avons déja
indiqué que ces formes avaient une existence séparée.
L'existence du Premier agent exigeait la perfection de la
matiére existant dans ce monde, cette perfection faisant partie
des conséquences ultimes dans le processus de I'émanation. Par
contre, sur le plan de la création originelle ex nihilo,
Iexistenciation des choses dans la matiére est impossible,
puisque la matiére est réfractaire 4 I'existence de deux formes
simultanées sans parler de cette multiplicité. Dans Sa sagesse
subtile, Il a déterminé un mouvement cyclique, un temps non
croissant, ainsi qu’une matiére qui ne peut passer d’une forme
3 une autre. Il a rendu nécessaire que telle durée soit donnée a
telle chose, et telle autre durée i telle autre chose. Il donne
Pexistence 2 telle chose qui dure un certain temps dans
I'existence, puis elle se dégrade et son contraire vient 2
Pexistence. Celui-ci dure un temps, puis il disparait et ainsi de
suite. Aucun des deux contraires n’a plus le droit 4 I'existence
et la permanence que lautre. Chacun est équitablement
pourvu en existence et en permanence.

De plus, érant donné que la matiére leur est commune,
chaque contraire posséde un droit différent de celui de Pautre
par rapport 3 la matiére. Chacun donc a un droit qui lui
revient normalement. La justice en cela consiste 2 donner la
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matiére 2 son destinataire, 2 'un et a l'autre, de fagon i ce
quelle s'alterne entre eux deux. En raison du besoin de
distribuer parfaitement la justice parmi les existants, il ne
fallait pas que la chose unique reste toujours entre les mains
d’une seule personne. »

Arrivé 4 ce point de notre étude, une autre question se pose.
Toutes choses sont liées & Dieu de facon égale, si bien que la
différence des mérites n’exige pas que la justice, au sens du
respect des mérites, soit appliquée. Certes, la justice pouvant
éwre artribuée 3 Dieu signifie le respect de Iégalité. En
acceptant le fait qu'il n’y a pas de différences dans les mérites,
la justice est donc, selon cette acception, synonyme de respect
de Iégalité. Le résultat est donc'le méme puisque les mérites
sont égaux. Mais cette justice divine implique I'absence de
toute forme de distinction et de différence entre les créatures,
alors que cette distinction est réelle, et que tout ce qui existe
est différent et varié, 3 plusieurs niveaux. Comment peut-on
expliquer ce phénomeéne ?

Nous répondrons que les notions de droit et de mérite,
concernant les choses dans leur relation avec Dieu, impliquent
la défaillance, I'aptitude 2 exister ou I'aptitude 2 la perfection
de l'existence'. Dieu — gloire 4 Lui! — parce qu’ll est Acte
parfait et Emanation nécessaire, donne I'existence ou la
perfection de I'existence 2 tout étre possédant la possibilité
d'existence ou [laptitude qualitative 3 la perfection de
Pexistence. La justice divine, telle que nous I'avons reprise a
partir de Sadr al-Muta’allihin, est une sorte d’Effusion globale,
sans privation ni distinction, vers tous les étres possédant les
capacités d’existence ou de perfection de I'existence.

' L'ouvrage Ar-Tawhid rapporte la parole de PImam al-Kidhim, qui
répond a la question concernant la signification de la parole prophétique :
« Agissez, toute chose est facilité pour ce i quoi elle a éié destinée lorsqu’elle
fuc créée ! » 1l explique : « Dieu a créé les djinns ex les humains pour qu'ils
L'adorent et non pour qu'ils Lui désobéissent. Il a facilité ce pour quoi Il les
a créé. Malheur a celui qui préfére aveuglement 4 la voie droite ! » Bibir
al-Anwdr, 157. Cette parole indique que les étres ont besoin de Dicu pour
parvenir 4 la perfection pour laquelle ils ont été créés.
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Quant 4 la question de savoir quel est le facteur principal qui
permet d'érablir la différence ou la distinction entre les
possibilités et les mérites, ou quel est le secret de la distinction
entre les choses en elles-mémes, leur aptitude, leur possibilité
ou leurs mérites, nous y répondrons — avec I'aide de Dieu — en
traitant les problématiques et les ambiguités qui suivent.

Axes des contestations et des ambiguités suscitées par la
question de la justice divine

Il convient d’abord de connaitre la nature de I'ensemble des
questions soulevées dans ce domaine. La premiére question est
posée sous différentes formes : Pourquoi existe-t-il distinction
et différence dans ce monde? Pourquoi telle chose est-elle
noire ou blanche, laide ou belle, saine ou malade > Pourquoi
celui-ci est-il un humain, Iautre un animal, ou un ver de
terre 2 Pourquoi celui-ci est-il inanimé ou cet autre une
plante > Pourquoi celui-ci est-il un démon et cet autre un
ange? Pourquoi l'ensemble n’a-t-il pas le méme aspect?
Pourquoi ne sont-ils pas tous blancs ou noirs ? Pourquoi
n’ont-ils pas tous un aspect agréable ou un aspect désagréable ?
Enfin, s'il est décrété que cette distinction est nécessaire,
pourquoi le blanc n’a-t-il pas été créé noir ou le noir blanc ou
le beau laid et le laid beau ?

La seconde question se rapporte 4 la problématique de
I’anéantissement et de la non-existence. Elle se pose sous les
formes suivantes: Pourquoi les choses existent-elles puis
disparaissent > Pourquoi ‘Ls créatures doivent-elles mourir ?
Pourquoi 'humain est-il amené dans cette vie avant qu'il ne
soit renvoyé 4 la non-existence aprés qu'il a gotité au plaisir de
la vie et alors qu'il souhaite y vivre éternellement ?

Cette derniére question se rattache  la problématique de la
justice et de linjustice en ces termes: le pur néant est
préférable 4 la vie défaillante ; toute chose ou tout individu n’a
certes aucun droit avant son existence, mais le fait d’exister leur
donne le droit de demeurer, c’est pourquoi le bonheur et la
sérénité des choses avant leur existence sont plus importants
que I'état qui est le leur aprés avoir été mises a I'existence pour
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ensuite étre extraites de la vie, sans que leurs veeux ne se soient
réalisés. En d’autres termes, le fait de les amener a cette vie
serait une injustice.

Quant 1 la troisi¢éme question, elle consiste a dire : sans tenir
compte de la limitation de la durée de vie des étres et de leur
caractére  périssable, comment pouvons-nous expliquer
Pexistence d’imperfections telles que I'ignorance, I'incapacité,
[a faiblesse ou la pauvreté ?

Cette question se ratrache a la problématique de la justice et
de P'injustice de la maniére suivante : il est injuste d’empécher,
a I'étre qui en a besoin, de recevoir 'émanation de la science,
de la puissance, de la force et de la fortune. Puisque aucun étre
n’a de droit avant son existence, il a le droit d’obtenir, 4 peine
existe-t-il, les nécessités de la vie — selon les hypothéses de cette
conception. De ce fait, 'ignorance, I'incapacité, la faiblesse, la
pauvreté, la famine et ce qui leur ressemble ne sont que des
sortes de privation de droit.

La quatrieme question est: si 'on fait abstraction de
I’existence de différentes formes de distinction et de différence,
du fait que toute chose se dirige nécessairement vers le néant,
et que des nécessités de la vie sont refusées a certaines créatures
apres leur existence, en faisant abstraction de tout ceci, la
présence des maux, des malheurs et des catastrophes entrainent
Iétre vers le néant en cours de route, ou bien sa vie lui devient
insupportable 4 cause des souffrances et des malheurs qui le
frappent alors qu’il a une vie limitée. Comment peut-on
justifier ces phénoménes? Comment peut-on expliquer
Pexistence des microbes, des maladies, de toutes les formes
d’injustice, de répression, de pillages ou d’événements naturels
comme les inondations destructrices, les tempétes ravageuses et
les tremblements de terre ? Comment expliquer les difficultés
de la séparation, les guerres et les contradictions de la vie ou la
présence du démon et de I'dme incitatrice au mal ?

Telles sont les interrogations que souléve la problématique
de la justice et de I'injustice. Des questions plus ou moins
similaires se posent dans le domaine de la théodicée, comme la
question des desseins liés 2 la causalité, la question de la Grice
divine au niveau des auributs de I'Etre nécessaire. En
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particulier, on dit: S'il y a un dessein dans la création et une
sagesse profonde dans I'acte d’exister, toute chose devrait étre
utile ou procurer une quelconque utilité. Il ne conviendraic
alors pas de créer une chose inutile ou nuisible. Il ne
conviendrait pas non plus de priver toute chose utile des
bienfaits de Pexistence et de la permanence, alors que les
diverses distinctions er différences, le néant, Iignorance et
Pincapacité signifient que ce dessein n'a pas été réalisé. Cela
signifierait que I'égalité, la permanence de I'existence, le savoir,
la puissance, etc. n’ont pas eu accés 4 la grice de I'existence, au
moment ol les phénomenes et les choses inutiles ou nuisibles,
comme les maladies et les tremblements de terre, ont bénéficié
de cette grice. Cerre éventualité ne correspond ni 4 la sagesse
divine profonde pour la création ni a la justice divine en tant
qu'équilibre.

Ces mémes problémes sont suscités, avec de légeres
différences, par les questions relatives au bien et au mal ainsi
gu’é I'unicicé divine. Ainsi constate-t-on une sorte de dualisme

ominant le monde de I’existence, qui impliquerair I'existence
de deux sources d’existence, et non une seule. Pour rejeter
cette théorie dualiste, les sages philosophes traitent fa question
du bien er du mal a partir de I'Unicité, ou la question de la
bienveillance divine en relation avec la sagesse profonde. La
problématique qui est discutée ici est : la bienveillance divine
exige que tout ce qui existe soit bien et parfait et que I'ordre
existentiel soit le meilleur ; mais la présence du mal et des
multiples défaillances contredir la perfection méme de I'ordre,
impliquant que son existence n’était pas nécessaire. Comment
pouvons-nous justifier leur existence ?

Cette question sera abordée seulement sous I'angle de la
problématique de la justice et de linjustice. Les autres
dimensions interviendront nécessairement dans I'étude, que
nous le voulions ou pas, et nous y apporterons implicitement
les solutions nécessaires.

Comme nous I'avons dit précédemment, la notion de justice
qui soppose i celle d’injustice correspond au respect des
mérites, et non 3 I'équilibre ou 4 I'égalité. Or, le respect des
mérites en ce qui concerne I'Etre divin sacré reléve des
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explications fournies par les sages et non pas de ce que
s’imaginent les autres.

Importance du principe de justice et nécessité de le
connaitre

Si plusieurs problématiques et ambiguités sont soulevées par
les questions d’ordre métaphysique, autres que celle de la
justice, elles sont du domaine des théologiens et des
philosophes spécialistes de ces questions. Les solutions alors
proposées se situent 4 un niveau supérieur A celui de la
perception commune des gens, en général, d’une parr a cause
de la complexité de ces choses, et d’autre part parce qu’elles ne
touchent pas directement aux préoccupations de la masse. La
situation reste néanmoins diﬂ'g':rente en ce qui concerne la
justice divine, car les problématiques et les ambiguités qu’elle
suscite sont largement répandues et concernent le plus grand
nombre, que ce soit le paysan illettré ou le philosophe érudit.

Cest ce qui explique que la question de la justice revét une
importance particuli¢re et occupe une place unique. Nous
pouvons, par conséquent, expliquer pourquoi les anciens
savants musulmans (chiites et Mutazilites mais non les
Ash’arites) ont considéré la justice comme faisant partie des
fondements de la religion, second fondement parmi les cing'.
Autrement, la justice aurait pris une place parmi les Attributs
divins. Et si la justice avait été placée au rang des fondements
de la religion pour le seul fait qu'elle est un Attribur divin, il
faudrait considérer dés lors les autres Attributs divins, comme
la science, la puissance, la volonté et autres, comme
fondements de la religion! En fait, les Chiites ont placé
Pattribut de justice dans le cadre des fondements de la religion
car ils ne se différencient pas des Sunnites sur la question des
Acrributs divins, si ce n’est légérement. Cependant, sur la
question de la justice, la différence entre les deux parties

! Selon As-Subhani, « le fondement des ‘Adliyya (‘Adlites), situé entre les
mu'tazilites et les imamites, est de dire que Dieu est Juste er Généreux, et
qu'll a créé les créatures pour qu'lls L’adorent ». Bubiith fil Milal wal-
Nihal, 3 : 338.
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demeure tellement vive et profonde que le fait d’y croire ou de
ne pas y croire est devenu un signe pour connaitre I'école 2
laquelle appartient un Musulman. Il est alors soit shiite soit
sunnite, ou soit mu’tazilite soit ash’arite s'il fait partie des
Sunnites. La croyance dans le fondement de la justice suffit 2
reconnaitre que I'individu n’est pas ash’arite. Par ailleurs, la
croyance dans les deux fondements, celui de la justice et celui
de I'Imamat est le signe de I'appartenance de I'individu i
Iécole du shi'isme. Cest pourquoi on dit que les fondements
de la religion musulmane sont trois, et que les fondements de
Iécole chiite sont au nombre de cinq: ceux de la religion
musulmane, auxquels s’ajoutent les fondements de I'lmamat et
de la justice.

Relation entre justice et sagesse

Nous avons précédemment indiqué les ambiguités autour
des deux attributs de justice et de sagesse, qui comptent parmi
les Actributs divins. Nous avons alors précisé que ce qu’on
comprenait par « justice divine » est que Dieu — gloire & Lui ! —
ne prive aucune créature de ce qu'elle mérite et de ce qui lui
revient : Il procure 2 tout étre ce qu'il mérite. Concernant la
« sagesse divine », elle signifie que I'ordre divin de la création
est le meilleur et le plus convenable. Khawaja Nasir ad-Din
Tasi dit : « L'ordre vrai est Pordre du Vrai, le Trés-Haut, rien
d’autre. Il ne peut y avoir d’ordre meilleur que 'ordre du Vrai,
gloire 2 Lui, tout ce qui existe est créé tel qu'il doit étre créé, et
il n'y a pas d’existence pour ce qui ne doit pas érre. »
(traduction en prose).

La sagesse du Vrai — glorifié soit-Il — et Sa bienveillance
imposent que l'univers et I'existence aient une finalité sage.
Tout ce qui existe doit étre le bien en soi ou étre lié au bien. La
Sagesse de Dieu est due i Ses attributs de Savoir et de Volonté.
Elle manifeste I'origine de lexistence de la cause ultime
assignée au monde des créatures, alors que I'attribut de justice
n’est pas attaché aux ateributs de Science et de Vouloir, car la
justice appartient 4 la sphére de I'Acte divin, ce qui signifie
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qu'elle fait partie des Artributs de I'acte et non des Actributs de
"Ertre.

La problématique commune que soulévent les deux ateributs,
la Justice er la Sagesse divines, réside dans la maniére
d’expliquer la présence de la souffrance et de la privation. En
termes plus universels, le probléme de I'existence du mal peut
étre opposé, en tant que manifestation de l'injustice, 2 la
Justice divine, ou étre opposé, en tant que phénomeéne
défaillant, 4 la Sagesse divine.

Ce point ou cette ambiguité est 'un des facteurs poussant
I'étre humain dans les filets de la philosophie matérialiste.
Lorsque, par exemple, nous prenons I'existence de moyens de
défense qui protégent les étres vivants des dangers comme
preuve de la perfection de la création en tant que manifestation
de la sagesse divine, la question suivante se pose aussitdt:
Pourquoi faut-il que les dangers existent pour avoir besoin des
moyens de défense et de protection ? Pourquoi les microbes
nuisibles existent-ils, entrainant la nécessité de I'existence des
globules blancs pour lutter contre eux ? Pourquoi les animaux
sauvages ont-ils été créés, entrainant la nécessité d’équiper les
animaux par des pattes capables de courir rapidement ou par
des cornes ou d'autres moyens de défense nécessaires pour
affronter ces animaux sauvages 2

Dans le monde animal, la crainte et la tendance a la fuite
chez les animaux faibles qui sont des proies existent tout
autant que la tendance féroce et dévoratrice chez les animaux
aptes 4 chasser. Le constat de ce phénomeéne pousse I’homme 2
se demander la raison pour laquelle la tendance 4 I'agression et
a l'atraque existe, nécessitant la création de moyens de défense
qui agissent de fagon si sensible et programmée ?

Pour résoudre ce genre de difficultés, il faudrait une
recherche approfondie et une analyse détaillée des divers
aspects de la question. C’est pourquoi ceux qui ont tenté d’y
répondre se sont noyés dans les ténébres de cette mer
turbulente. La phrase du poéte s’applique bien ici : « Un péril
qui a noyé dans sa mer fougueuse des milliers de navires, dont
il ne reste aucune épave échouée sur la plage. »
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Cette noyade en mer ténébreuse a entrainé I'apparition des
philosophies matérialistes dualistes ainsi que des philosophies
pessimistes.

La doctrine dualiste!

Les humains, et notamment les Aryens, avaient longtemps
réparti les étres et les phénoménes naturels en deux péles :
d’une part, les manifestations du bien, et d’autre part, les
manifestations du mal. Ils considéraient la lumiére, la pluie, le
soleil, la terre et de nombreuses autres choses comme des
manifestations du bien et des bienfaits, tandis que I'obscurité,
la sécheresse, les inondations, les tremblements de terre, les
maladies, les animaux voraces étaient pergus comme des
manifestations du pble du mal et des méfaits. Soulignons que
le centre de cette division était 'homme, en ce sens qu’il a
considéré tout ce qui lui est utile comme le bien, et tout ce qui
lui est nuisible comme le mal.

Cette vision poussa les hommes 4 se demander : Le créateur
du mal et des méfaits est-il identique au créateur du bien et des
bienfaits > Ou bien le principe du bien est-il différent de celui
du mal ? Le créateur est-il seul 2 créer le bien et le mal, ou bien
le monde est-il soumis 4 deux créateurs ? Certains ont analysé
cette question comme suit : Le créateur est lui-méme le bien et
il aime le bien, ou bien il est lui-méme le mal et il veut le mal.
S'il est le bien, il ne crée pas le mal, et s'il est mauvais, il ne
crée pas le bien et les bienfaits.

Par conséquent, ce groupe estima que le monde était soumis
4 deux principes et deux créateurs, ce qui donna naissance 4 la
doctrine dualiste, 2 partir de laquelle la doctrine des anciens
Iraniens s’est élaborée, affirmant la présence de deux principes,

' Les dualistes sont les adeptes des deux éternités. Ils prétendent que la
lumiére et les ténébres sont éternels, contrairement aux Mazdéens qui
croient a la création des ténébres, cn en donnant méme les raisons. Mais les
dualistes croient A I'éternité des deux éléments, chacun d'eux se
différencianc au niveau de I'essence, de I'areribur et de I'acte.
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I'un du bien et I'autre du mal, nommés respectivement Yazdan
et Ahriman'.

Les faits historiques nous apprennent que les Aryens ont
commencé, suite A leur installation sur la terre d’Iran, 4 adorer
les phénomeénes naturels, considérés comme manifestations du
bien, évidemment : le feu, le soleil, la pluie, la rerre ec le vent.
Les historiens affirment que les Iraniens n’ont pas adoré les
phénomeénes identifiés avec des manifestations du mal, alors
que des groupes appartenant 4 des races différentes adoraient
également ces phénoménes dans le but de satisfaire les dmes
malfaisantes. Dans I'Iran antique, on trouve la croyance en
Pexistence de deux principes créateurs, mais non du dualisme
dans I'adoration. Les anciens iraniens étaient donc associateurs
sur le plan de la création, mais pas sur celui de I'adoration.

Zoroastre apparut par la suite, mais nous ne savons pas
précisément, du point de vue historique, si sa religion
proclamait, dans son principe, l'unicit¢ ou le dualisme.
L'ouvrage intitulé Avesta ne résout pas cette ambiguité, car la
contradiction est clairement affirmée entre ses différentes
parties. La partie Wandidad proclame la doctrine du dualisme
qui n’apparait presque pas dans la partie Kataha du méme
ouvrage, si bien que des chercheurs affirment qu'on peut
déduire de cette partie la doctrine de I'Unicité. C'est pourquoi,
s'appuyant sur cette forte opposition, certains chercheurs
considérent que I'Avesta qui se trouve entre nos mains n’a pas
été rédigé par une seule personne et que plusieurs de ses parties
furent rédigées par différencs auteurs.

Les études historiques n’éclairent donc pas formellement la
question mais nous pouvons affirmer, 2 partir de la doctrine de
Ulslam en ce qui concerne les Mazdéens, que la religion de
Zoroastre fuc 2 lorigine une religion qui professait I'Unicité.
En effet, la plupart des savants musulmans pensent que les
Zoroastriens font partie des « gens du Livre », ce qui est
diailleurs confirmé par les historiens qui expliquent que

" Selon cette vision, la lumiere ct les ténébres sont deux principes
opposés, comme Yazdan et Ahriman qui sont le principe de Pexistence de
ce monde. Al-Milal wan-Nikhal, 1 : 237.
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I'introduction du dualisme dans la religion de Zoroastre est
liée & des antécédents aryens dont la doctrine affirmait, avant la
venue de Zoroastre, I'existence de deux divinités.

Quoiqu'’il en soit, nous ne pouvons dire que la législation de
Zoroastre proclame I'Unicité qu’en nous appuyant sur les
textes musulmans, n'étant pas en mesure de le déduire des
textes historiques qui sont attribués 3 Zoroastre lui-méme, y
compris si nous voulons nous appuyer sur la seule partie du
Kahata. En se fondant sur cette partie du texre, les chercheurs
ont soutenu que Zoroastre défendait la doctrine de I'Unicité
en soi, c’est-3-dire I'existence d’un seul étre en soi et non créé
qui est Ahuramazda, créateur de tous les étres, y compris
d’Ahriman ou Angra Mainyu. Ce qui signifie que Zoroastre ne
revendique pas I'existence de plusieurs racines pour I'arbre de
I'existence. Nous pouvons aussi affirmer,  partir de certaines
recherches, que Zoroastre croyait en I'Unicité dans I'adoration,
mais le fait de considérer qu'une religion est monothéiste
nécessite, outre la croyance en I'Unicité en soi et I'Unicité dans
I'adoration, également la croyance en I'Unicité dans la
création. Or. la religion zoroastrienne, d’aprés les sources
historiques, est entiérement dualiste dans sa conception de la
création. D’aprés les textes, Spenta Mainyu ou I'esprit saint est
le principe des choses bonnes représentant les manifestations
du bien, dignes d’étre créées, alors que le second pole, Angra
Mainyu ou FPesprit hypocrite, est la source des choses
mauvaises et du mal, des choses indignes d’étre créées. Clest
pourquoi ni Ahura Mazdi ni Spenta Mainyu ne sont
responsables de I'existence des choses mauvaises, la
responsabilité de leur création incombant plutét 4 Angra
Mainyu.

Méme si cette vision n’affirme pas Iexistence de deux
principes de I'existence, elle considere cependant la présence de
deux péles dans le monde de I'existence. Ainsi, l'origine de
Pexistence émane au débuc d’un seul principe qui est Ahura
Mazdi qui se divise ensuite en deux péles, d’un coté, celui du
bien représenté par lesprit saint, Spenta Mainyu, avec ses
effets bénéfiques, et de I'autre coté, le pole du mal représenté



60 LA JUSTICE DIVINE

par Pesprit hypocrite, Angra Mainyu, avec tous ses effets et ses
créatures malfaisants.

Ainsi, méme si on se fonde uniquement sur la partie Kzhata,
qui est le témoignage de Zoroastre le plus authentique et le
plus expressif sur 'Unicité, on remarque qu'il est prisonnier de
cinq ou six critéres du bien er du mal. Par conséquent, il se
limite 2 la croyance selon laquelle 'ordre de I'existence n’est
pas le meilleur ordre existentiel, ce qui ne correspond pas au
principe de la sagesse divine. Cette croyance écarte donc
entiérement Zoroastre des prophétes divins.

En raison de cette faille ou d’autres facteurs, la religion
zoroastrienne n’a pu combattre la doctrine dualiste, qui s’est de
nouveau manifestée dans les milieux iraniens aprés le départ de
Zoroastre, sous la forme de la croyance en deux principes de
l'existence. Cette croyance a atteint son apogée chez les
zoroastriens 4 I'époque des Sassanides, puis chez les
manichéens et des mazdéens, qui ne sont autres que des
branches de la religion zoroastrienne en Iran.

On doit dire non seulement que la religion zoroastrienne fut
incapable d’extirper les racines du polythéisme et du dualisme
ancrées dans le coeur des Iraniens, méme avec les
enseignements de la partie Kahata, mais également que la
doctrine dualiste mystificatrice a dominé et dévié la religion
zoroastrienne.

Seul I'lslam est parvenu 2 purifier I'esprit iranien de cette
doctrine légendaire qui P'avait dominé pendant des milliers
d’années. Cette victoire exprime [a capacité miraculeuse de
I'Islam et sa profonde influence sur 'ame des Iraniens. L'Islam
a réussi A les libérer des chaines de la doctrine dualiste qui
s'érait infiltrée dans leur vie et dans les profondeurs de leur étre
a tel point que certains orientalistes comme Dumezil ont
déclaré que «le dualisme est le principe de la philosophie
iranienne », alors que cette doctrine mystificatrice avait
entrainé les lraniens 4 altérer méme leur religion zoroastrienne.

Bien évidemment, c’est I'lslam qui a transformé les Iraniens
installés jadis dans I'adoration dualiste en monothéistes. Leur
éure a éié profondément touché par la vérité selon laquelle :
« Louange & Dieu qui a créé les cieux et la terre et qui a établi les
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ténébres et la lumiére. » (« Les Troupeaux », 1) Ils ont cru en la
vérité proclamant que Dieu est « Celui qui a bien fait tout ce
qu’ll a créé» (« La Prosternation », 7), réalisant que : « Notre
Seigneur est Celui qui a donné & chaque chose sa forme et Qui la
ensuite dirigée. » (« Ta-Ha », 50). Leur croyance en ces vérités a
aiguisé leur amour profond pour Dieu, pour Ses signes et
toutes Ses créatures, les amenant 4 chanter les éloges du monde
de Pexistence :

«Par cet univers je suis réjoui, et la réjouissance vient du
Treés-Haut ; de tout ce monde je suis amoureux, car le monde
entier vient du Trés-Haut ; je sens le plaisir alors que je bois le
poison, car celui qui abreuve est le témoin; jembrasse la
douleur avec bienveillance, car je sais que le reméde viendra
aussi du Trés-Haut. »'

Aprés avoir adopté I'Islam, les Iraniens ne se sont pas
contentés de rejeter la croyance en I'existence d’un créateur de
choses apparemment maléfiques, et de nier que Dieu puisse
avoir quelque associé que ce soit. lls ont aussi entiérement
effacé de leur conception I'existence du mal, en envisageant
I'ordre global de la création 4 travers une vision métaphysique
supérieure, qui les fic alors déclarer: Le mal n’a aucune
existence dans le monde de la création, car « le mal est ce qui
n’existe pas ». Al-Ghazali dira: « Il ne peut y avoir d’existence
plus magnifique que ce qui est.»

Tel est état de I'étre humain éduqué par I'Islam, qui lui a
fait embrasser cette doctrine élevée et minutieuse, pour lui
permetcre de comprendre les malheurs, les calamités et les
souffrances, qu'une premiére impression aurait jugé laids et
dénués de tour bien. Dans une vision supérieure et plus
profonde, ces choses apparaissent comme des preuves de la
bienveillance, du bon et du beau. Le poéte Hafez Shirazi, qui
mérite  son surnom de «langue de [linvisible», a
merveilleusement  expliqué les profondes significations
philosophiques et mystiques en les exprimant avec éloquence
et clarté, dans un style imagé, métaphorique et épique. Il a
montré la différence aigué qui existe entre les deux visions : [a

! Vers du poéte iranien Saadi Shirazi, traduit en prose.



62 LA JUSTICE DIVINE

vision commune et superficielle dont I'horizon est limité, et la
vision élevée, profonde et universelle qu’il rapporte au
« shaykh », représentant le gnostique parfait. Ses expressions
éloquentes sont 2 double tranchant, associées & 'euphémisme
et I'allusion. 11 dit, en langage poétique :

« Notre shaykh a dit: la plume de Celui qui connait la
création ne s’est pas trompée. Heureuse est la vision pure qui
recouvre les erreurs. »'

I! veur indiquer que la vision du shaykh s’est libérée des
résidus de la souillure et de la salissure, elle s’est purifiée d’un
horizon trop étroit et d’un regard qui n’envisage les choses que
par le bas. Ceest pourquoi la vision du gnostique envisage
lunivers sous la forme d’une manifestation unique dans
laquelle Dieu la Vérité — exalté soit-Il — Se révéle ; C’est ainsi
que s'efface, dans cecte noble vision, tout ce que pergoivent les
yeux de ceux dont la vision est limitée et étroite comme
marques de ['erreur et du mal.

L'univers est 'ombre du Vrai et le Vrai — exalté soit-Il — est
la beauté absolue et parfaite. C'est pourquoi 'ombre de la
beauté est incontestablement la beauté.

Certes, si nous observons chaque membre d’'un corps
symétrique et beau, indépendamment, sans tenir compte de
son harmonie avec les autres parties qui constituent, dans leur
ensemble et dans la symétrie de leurs positions, ce beau corps,
nous ne pouvons ressentir la beauté et la perfection de ce
membre. Nous estimons alors que, sous une autre forme, il
serait plus beau et meilleur. Mais lorsque nous regardons ce
méme membre dans une vision englobant tout le corps, que
nous voyons ce membre comme partie d’un ensemble composé
et symétrique qui constitue ce beau corps, nous réalisons alors
la vanité de nos jugements quant 4 la défaillance de telle ou
telle partie, et lillusion s’évanouit.

Dans un autre vers de ce méme poéme, Hafiz indique
clairement ce qu'’il veut signifier, comme il le fait dans chaque
passage, en utilisant 'euphémisme et I'allusion :

' Hafiz, Diwin : 90.
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«Mes yeux ont rejoint les voyageurs en quéte des miroirs
limpides o1 peuvent se manifester les traits du bon et du beau.
Mes lévres doivent alors rejoindre la caravane des coureurs
voulant embrasser I'épaule de I’Aimé. »'

Au début de ce vers, le poéte affirme étre arrivé 2 la station
de « I'ceil de la certitude » dans laquelle il voit le monde entier
comme manifestations de la bonté et de la beauté de 'Aimé. Il
y voit chaque partie placée & une place appropriée, en
harmonie avec les autres parties, comme les sourcils forment
avec les yeux et le grain de beauté un ensemble qui rend beau
et agréable le visage de 'Aimé.

A'la fin, le pote exprime son espoir de parvenir 4 la station
de la « vérité de la certitude ».

Dans sa poésie éloquente, Hifiz explique 4 plusieurs reprises
la réalité selon laquelle le mystique ne voit, aprés étre parvenu
4 la vérité, que la perfection, la beauté, la bienveillance et la
bonté. 1l dit aussi :

«Ta superbe apparition a dévoilé un signe de Ta
bienveillance, et cest pourquoi on ne trouve dans le
dictionnaire de nos explications que la vision de la
bienveillance et de la beauté. »

« Je n’étais pas, auparavant, attiré par cet univers, puis il s’est
totalement embelli, 3 mes yeux, par la beauté de Ton
apparition. »*

Hifiz s'est distingué par une vision métaphysique de
Punivers, ot il a remplacé la multiplicité philosophique par
P'unicité mystique, la causalité philosophique par la notion du
dévoilement, la raison et la nécessité philosophiques par
Pamour et la bonté. Il voit le monde dans son ensemble
comme une manifestation et une révélation du Beau unique et
absolu. Comment peut-il penser, alors qu'il a cette vision
mystique, 4 la maniére d’al-Khayyam ou Abul Ala’ ? Il indique
de la maniere la plus pertinente et la plus évidente les trois
éléments fondamentaux qui constituent sa vision mystique, 2

' Hafiz, Diwin : 91.
* Hafiz, Diwin : 22.
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savoir l'unité, la révélation et la bonté. Dans trois vers de son
fameux poéme galant et mystique, il dit :

« Lorsque ton visage est apparu dans le miroir de la coupe, le
mystique est tombé, 4 cause des rayons du breuvage, prisonnier
de la convoitise ingénue. Lorsque la beauté de ton visage s’est
manifestée dans le miroir, unique sans rien d’autre, sont alors
apparues dans le miroir les illusions de toutes ces multiples
gravures et images! Toutes ces images bachiques et ces
gravures ornées furent manifestées par les rayons d’Un seul
unique qui rayonna par la lumiére de I'échanson sur le miroir
de la coupe. »'

Certains ont mal interprété le premier vers que nous avons
rapporté, le considérant comme une contestation de I'ordre de
la création par ce poéte mystique. Ils se sont appuyés sur le fait
que Hafiz a utilisé I'expression « recouvrir I'erreur ». Ils n’ont
pas pris en compte leuphémisme et lallusion, qui est
l'utilisation d’une expression ou d’'un mot comporrant
plusieurs significations, et dont le signifié est différent de son
sens apparent. L’utilisation de ces styles éloquents est pourtant
fréquente chez les poétes mystiques.

Les autres poeémes de Hifiz confirment ce que nous
avangons, et méme si nous admettons que Hafiz a critiqué
dans ce vers l'ordre de la création, comment pouvons-nous
dire qu'il a rapporté cette erreur i celui qu'il décrit comme
«notre shaykh », description qui témoigne d’une grande
vénération et d’un respect vis-a-vis de la position élevée de ce
personnage ? Si on dit que I'expression « recouvrir I'erreur » est
une critique de I'ordre de la création, cela signifie que le poéte
dément les paroles de son shaykh auquel il attribue cette
expression au début du vers, aprés que I'erreur s'est glissée dans
le monde de la création, pour considérer ce shaykh comme
complaisant, sinon naif !

Dans certains de ses poémes, Hafiz a mis en évidence de la
meilleure maniére possible le secret fondamental permerttant
d’expliquer I'existence du mal. Il s'est appuyé sur le fait qu'il
est nécessaire de voir le monde de la création comme un

! Hafiz, Diwdn : 94.
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ensemble, dans sa globalité et non dans ses parties. C'est ce que
nous développerons par la suite, si Dieu le veur.

La doctrine musulmane relative 2 Satan

Il est probable que certains rétorqueront: si la doctrine
dualiste affirmant lexistence de Yazdan et Ahriman en tant
que sources du bien et du mal est présente dans la religion
zoroastrienne, I'Islam professe aussi une doctrine similaire,
puisqu’on y retrouve la doctrine de I'opposition entre Dieu et
Satan, en tant que pdles opposés. Quelle est la différence entre
les doctrines des deux religions, zoroastrienne qui affirme
l'existence du poéle Ahriman, et musulmane, qui affirme
Pexistence de Satan ?

En fait, la différence entre les deux est aussi étendue que la
séparation du ciel de la terre. Mais il nous faut d’abord préciser
quelques données.

Les enscignements fournis par le livre Avesta parlent d’un
étre nommé Angra Mainyu ou Ahriman auquel sont rapportés
toutes les mauvaises choses, tous les maux, les calamités et les
étres nuisibles comme la maladie, les animaux sauvages, les
serpents, les scorpions, ainsi que les terres arides, la sécheresse,
et autres du méme type. Ces étres ne sont pas rapportés au
grand dieu, Ahura Mazda ni 4 Uesprit saint Spenta Mainyu,
concurrent de I'esprit malin Angra Mainyu. Il semble d’ailleurs
que, dans certains textes de I’Avesta, Ahriman soit lui-méme
une essence éternelle comme le grand dieu Ahura Mazdi, et
non une création du grand dieu. Ce dernier l'aurait découvert
et non pas créé. Bien siir, nous apprenons, d’aprés certains
enseignements de I'Avesta, et notamment certains passages de
la partie Kzhata, qui est la plus digne de considération, que le
grand dieu a créé deux étres qui sont lesprit saint Spenta
Maninyu et 'esprit malin Angra Mainyu ou Ahriman.

Quoi qu’il en soit, il semble que la doctrine zoroastrienne et
les textes de V'Avesta divisent les étres et les créatures en deux
groupes : les manifestations du bien et celles du mal. Le
premier groupe rassemble les étres devant exister, car leur
existence est nécessaire pour la perfection de lordre de
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I'univers, alors que les mauvais sont des étres ne devant pas
exister, car leur existence a introduit une faille dans I'ordre
universel. Ils ne sont pas créés par le grand dieu mais ont été
créés par I'esprit malin Angra Mainyu, que nous disions que le
grand dieu a créé Ahriman ou non.

Cette croyance signifiec que Ahriman est le créateur de
nombreuses créatures, une partie de I'ordre de la création est
donc soumise 2 son pouvoir. Dés lors, soit il est un principe
primordial, éternel, associé et semblable, en [ui-méme, au
grand dieu Ahura Mazd4, soit 'une de ses créatures mais
associée dans la création.

Cette division des étres dans le monde ne se retrouve pas
dans la philosophie musulmane. Il n’y a dans le monde aucun
étre qui ne doive pas étre créé, ou qui aurait été créé comme
manifestation du mal. Bien au contraire, toutes les choses
furent au départ créées dans la beauté et par une sagesse
supréme, et il n'y a de Créateur que Dieu, 'Unique, I'Un —
glorifié soit-Il.

Concernant le champ d’action et de pouvoir de Saran, il
s'agit de celui de la législation, et non de la création, ce qui
veut dire que son pouvoir est limité au cadre des activités
légales et obligatoires de I'humain. Il ne peut donc influer que
sur I'étre humain, son influence se limitant aux pensées de
Ihomme, 4 la suggestion, & I'embellissement des choses
négatives aux yeux de Phomme. Clest ce qu'exprime
clairement le saint Coran par des rermes comme « embellir »,
« susurrer », « tromper » et autres expressions similaires.

Satan est, dés lors, incapable de créer quoi que ce soit dans le
monde de la création, il n’a aucun pouvoir de création sur
Phumain, dans le sens o il aurait’ une capacité
d’assujettissement par laquelle il contraindrait 'homme i
commettre de mauvais actes. Son pouvoir sur ce dernier reste
limité et restreint dans la mesure oit c’est ’homme [ui-méme
qui lui remet les rénes de sa personne. Dieu dit 2 propos de la
capacité d’action restreinte de Satan et du fait quelle se limite
3 la volonté humaine : « Le démon n'a aucun pouvoir sur les
croyants ni sur ceux qui se confient & leur Seigneur. Son pouvoir
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sexerce seulement contre ceux qui le prennent pour maitre. »
(« Les Abeilles », 99-100).

Le saint Coran rapporte aussi la protestation de Satan envers
ceux qui le suivent, lorsqu’ils prétendront le jour de la
Résurrection qu'il est responsable de leur perdition et de leur
déviance. Il déclarera qu'il était incapable de les contraindre 2
I'égarement, son action s'étant limitée a les y appeler ici-bas :
« Quel pouvoir avais-je sur vous, sinon celui de vous appeler ?
Vous m avez répondu. Ne me blamez donc pas, bldmez-vous vous-
mémes ! » (« Ibrahim », 22).

Quant 4 la sagesse consistant 4 accorder ce pouvoir mesuré a
Satan sur 'homme, elle se justifie par le fait que I'étre humain
posséde un libre-arbitre, car son degré d’existence nécessite
qu'il soit libre et doté d’une capacité de choisir. L'étre doué du
libre-arbitre doit se trouver constamment 4 la croisée de deux
chemins, de deux appels opposés afin qu'il parvienne i la
perfection 2 laquelle il est destiné en I'incarnant véritablement.
Cest grice 4 un libre-arbitre conscient de la voie de la
perfection qu'il peut y parvenir.

«Ton ouie est interpellée dans ce monde par deux appels
contradictoires, afin qu’il y ait un choix. Auquel vas-tu
répondre ? L'un appelle 4 la résurrection des pieux, l'autre 2 la
fuite des misérables. » (Mathnawi).

La vision philosophique de I'Islam nie 4 I'étre tout role
indépendant dans la création. Le saint Coran nie I'autonomie
des créatures. Tout ce que tu entreprends se fait par un
intermédiaire et selon la volonté et la dérermination de Dieu —
exalté soit-Il ! Le saint Coran enseigne que les anges ont un
rdle d’intermédiaires pour exécuter la volonté divine dans le
monde de la création, mais il nie ce role 4 Satan. Comment
peut-on donc le considérer comme indépendant dans la
création, i I'instar de I’Avesta qui voit en Ahriman un créateur
indépendant et opposé & Ahura Mazda ?

C'est une grossicre erreur que de traduire le terme Shaytan,
que l'on retrouve dans les textes musulmans, par les deux
termes persans Ahriman ou Diou, car il n’y a pas de
synonymes persans au terme shaytan. Il est préférable d’utiliser
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le terme arabe tel quel lorsque nous traduisons les textes vers le
persan.

Satan n’est pas un pole opposé a Dieu, dans la vision
musulmane, il n’est méme pas un péle opposé aux anges qui,
par la permission de Dieu, réglent le cours de la création et
exécutent la volonté divine.

De maniére générale, nous pouvons dire également que la
vision iranienne des djinns est différente de la vision coranique
selon laquelle les djinns sont des étres responsables au méme
titre que les humains. Etant donné que les djinns ne sont pas
visibles, la plupart des gens pensent que ce sont des créatures
similaires aux anges. Le Coran associe les djinns au genre
humain, et la philosophie islamique considére que les anges
ont un réle exécutif dans le monde de la création alors que les
djinns n’assument pas ce type de fonction. Ainsi, le fait
d’associer les djinns aux anges dans les histoires populaires
iraniennes provient d’une erreur qui est due aux idées
antérieures des Iraniens, influencés par la pensée zoroastrienne.

La doctrine musulmane, contrairement aux doctrines
zoroastrienne, manichéenne et mazdéenne, croit dans I'Unicité
du principe de I'existence. Quant a l'origine de Satan, il n’est,
selon la vision coranique, qu’une confirmation de Sa Parole :
« Celui qui a bien fait tout ce qu'll a créé » (« La Prosternation »,
7), et « Notre Seigneur est Celui qui a donné & chaque chose sa
Jforme et Qui 'a ensuite dirigée. » (« Ta-Ha », 50).

Une certaine sagesse et uiilité résident dans l'existence de
Satan, de ses diableries et de ses tentations, qui occasionnent
un mal relatif mais non réel et absolu. Le plus curieux est que
le Coran affirme que c'est Dieu Lui-méme qui a accordé 2
Satan cette fonction d’égarement lorsqu’ll S’est adressé 4 lui en
ces termes : « Excite par ta voix ceux d'entre eux que tu pourras;
rassemble contre eux tes cavaliers et tes fantassins ; associe-toi & eux
avec leurs biens et leurs enfants ; fais-leur des promesses! — Le
démon ne fait des promesses que pour tromper. » (« Le Voyage
Nocturnc », 64).

Il apparait que Satan sest dit prét 4 jouer ce réle néfaste
puisque le Coran reprend ses paroles : « A cause de ['aberration
que Tu as mise en moi, je les guetterai sur Ta voie droite, puis je
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les harcélerai, par-devant et par-derriére, sur leur gauche et sur
leur droite. Tu ne trouveras, chez la plupart d'entre eux, aucune
reconnaissance » (« Al-A’raf », 16-17).

La signification et la notion de ['égarement, ainsi que
linfluence de Satan, sont évidemment tels que nous I'avons
exposé précédemment, sans plus, c'est-3-dire qu’il n’a pas la
possibilité de contraindre et d’obliger 'homme 4 répondre &
ses appels. Tout ce qu'il peut faire, C’est de susurrer et
d’appeler au mal, de tenter et de tromper les hommes.

Précisons cependant que lorsque nous disons que le monde
de la création est hors du domaine du pouvoir et de I'action de
Satan, cela ne signifie pas qu'il n’y a aucun réle, car aucun écre
dans le monde de la création n'y est sans avoir un rdle 2 jouer.
Ce que nous voulons dire, par contre, est que Saran n'est pas
un créateur indépendant d’une partie des créatures, et qu'il
n'est pas non plus un pdle opposé 4 Dieu. Il ne joue non plus,
au sein l'ordre vertical du monde de la création, aucun réle
dans Porganisation des créatures ni dans leur administration,
comme le font au contraire les anges qui en sont chargés. Son
pouvoir et son autorité sur {'étre humain ne s’exercent pas 4 un
degré relevant d’une coercition destinée a plier & sa demande.
Le Coran montre clairement que Satan et les djinns ont un
rdle dans le monde de la création, mais qui n'est pas plus
important que celui de ’homme.

L objectif principal de notre étude sur ce sujet est de clarifier
comment le saint Coran expose la question de Satan et de la
réalité de son role, pour dire qu’elle ne touche ni ne s'oppose
au principe de la doctrine de I'Unicité de I'Essence, ni ne
heurte le principe évident énoncé par Sa Parole : « Rien n'est
semblable i Lui » (« La Délibération », 11). Elle ne contredit ni
'Unicité de l'acte créateur ni le principe affirmé dans les
nobles versets : « La Création et l'ordre ne Lui appartiennent-ils
pas?» (« Al-A’rif », 54), « Dis: Dieu est le Créateur de touse
chose » («Le Tonnerre», 16), « Il n'a pas duassocié dans la
royauté. » (« Le Voyage Nocturne », 111)".

! Pour une éwde plus approfondic, voir Tafsir al-Mizdn. 8 : 34-58.
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L’émergence des philosophies pessimistes

La question de l'existence du mal a entrainé également
'émergence de courants philosophiques pessimistes, étant
donné qu’il existe une corrélation indéniable entre les
philosophies pessimiste et matérialiste. Nous remarquons
dailleurs que la plupart des philosophes pessimistes
proviennent des rangs de la philosophie matérialiste, ce qui
peut s’expliquer par le fait que cette derniére est incapable de
trouver une solution 4 la question de I'existence du mal.

La philosophie divine proclame que I'existence méne au
bien. Quant au mal, il s'agit d’une question subsidiaire et
relative, et a I'intérieur de tout mal se trouve un élément de
bien. Cette vision est complétement absente de la philosophie
matérialiste.

Il est évident que le pessimisme  I'égard du monde de
I’existence cause la douleur. 1l est extrémement douloureux
pour I'étre humain de percevoir le monde comme étant dénué
de sentiments, de perceptions ou de finalités. De méme, il est
normal qu'il se sente bouleversé de se voir comme un nouveau-
né minuscule dans ce monde, et qui devra pourtant adopter un
but précis alors que le monde — qui I'a fait exister, qui lui a
accordé la pensée et qui lui a appris la nécessité d’avoir un
objectif dans sa vie — semble étre dépourvu lui-méme de ce
finalisme.

Celui qui s'imagine que le monde est dominé par I'injustice
et par une discrimination honnie, reste pessimiste et se prive
du bonheur, méme si tous les biens de ce monde lui sont
accordés. Ses efforts pour parvenir au bonheur, pour le réaliser
pour lui-méme et pour les autres humains, demeurent
dépourvus de vitalité et d’espoir. 1l ne trouve aucun sens  ses
efforts pour réaliser la justice, 2 partir du moment ou il voit le
monde lui-méme basé sur I'injustice. De surcroit, le but qu'il
fixe pour son action reste vain, voire n’est que le produit d’une
sottise, puisqu'il percoit le monde de I'existence comme futile
et dénué de but. .

Si les croyants jouissent de la paix, de la tranquillité morale
et du repos de I'ame, c’est parce qu'ils considérent que I'ordre
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de Pexistence se fonde sur la sagesse, le savoir, la finalité, la
justice et I'assistance portée A la vérité et A ses adeptes, et non
sur eurs contraires. Ceux qui croient en I'Unicité pensent que
toute chose a une fin. Cette régle vaut également pour le mal,
qui est soit une manifestation de la justice réalisée sous la
forme de chatiment, soit une épreuve et un examen pour les
créatures -qui leur permettront d’en obtenir rétribution.

Mais qu’en est-il des athées qui sont privés de la foi ? Par
quoi s'apaisent leurs cceurs et leurs esprits 2 Ils se réfugient
dans le suicide ! L’'un d’eux affirme : « Il faut embrasser la mort
avec courage!» L'Organisation mondiale de la santé a
récemment  publié des statistiques qui  indiquent
I'accroissement du raux de suicide, en particulier chez les
intellectuels. Le nombre de suicides relevé dans huit pays
européens est extrémement élevé -parmi eux figure la Suisse,
qui s'imagine étre un Etat modéle et la patrie du bonheur !

Ce rapport indique également que le suicide est le troisi¢me
facteur de mortalité avant le cancer ! Le suicide est plus diffus,
malheureusement, dans les milieux éduqués que parmi les
analphabétes.

On lit aussi dans ce rapport de 'OMS que les taux de suicide
dans les pays développés sont en progression, tandis que
s'étend le phénoméne de rejet de la foi. 12.000 personnes
meurent chaque année i cause du suicide en Allemagne de
I'Ouest, alors que 60.000 personnes sont annuellement sauvées
in extremis de la mort par suicide.

Tel est I'érat naturel de ceux qui ont perdu la foi en Dieu, le
Seigneur des mondes.

Parmi les causes du suicide, on mentionne la volonté
d’attirer 'attention des autres, I'échec des relacions
sentimentales, 1'échec social ou économique, la pauvreté, la
drogue, la répression, le sentiment de la futilité de la vie er de
Iexistence. Mais la cause premiére et principale se rapporte
avant tout 2 la perte de la foi.
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William James’, dans son ouvrage intitulé « La religion et
Pesprit », affirme que les propos d’Orwell> sont empreints
d’une tristesse profonde et de cris douloureux, comme ceux de
Nietsche? et de Schopenhauer?, dont les écrits ne refletent que
le pessimisme et 'amertume. Nietsche, cité par William James,
a développé une philosophie particuli¢re basée sur le
pessimisme, ot il déclare qu’il faut supprimer la pitié, celle-ci
érant née de I'impuissance, comme il faut supprimer humilité
et l'obéissance, synonymes pour lui d’humiliation et de
faiblesse. Au lieu de Padoration de Dieu, il préconise
I'adoration de soi-méme tout en abandonnant le faible et
I'impuissant 2 leur sort.

Il est normal qu’avec de telles idées, Nietsche voit dans le
monde sa propre prison. Il avait écrit 4 sa sceur, 4 la fin de sa
vie, une lettre ot il se plaignait de sa difficulté 4 vivre dans la
douleur et la tristesse, et ot il expliquait étre totalement envahi
par le désespoir et les soucis, reconnaissant avoir été prisonnier
de fausses illusions tout au long de sa vie.

Quant a Schopenhauer, cité par William James en tant que
philosophe pessimiste, il a développé I'idée selon laquelle le
principe de la vie est la souffrance, la douleur et la désolation
alors que le repos et le plaisir ne sont que des moments fugitifs
aidant & supporter la douleur. Toute la vie est souffrance et
rien ne peut en débarrasser ’homme sinon la mort, qui attend
a tout instant le moment de s’emparer de ’homme, alors qu'il
n'a pas profité de sa vie.

Parmi les musulmans, sont déja apparus et apparaissent
encore des personnes qui regardent le monde d'un regard
sombre. Leurs visages renfrognés et tristes, ils font face 4 ce qui
leur arrive. Leurs paroles, selon les termes de William James,
sont empreintes d’anxiété et d’amertume. Citons parmi eux le

! James William (1842-1910), philosophe et psychologue américain qui a
développé la philosophie pragmatique.

* Philosophe matérialiste.

* Niestsche, F (1844-1900), philosophe allemand qui a découvert la
philosophic en lisant Schopenhauer.

* Schopenhauer, Arthur (1788-1860), philosophe allemand qui a réussi @
s'imposer rapidemenc dans le domaine philosophique.
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philosophe Abul Al4’ al-Ma’arri ou le poéte al-Khayyam. Nous
parlons bien du poéte, et non du philosophe et mathématicien
nommé al-Khayyam, en nous fondant sur des recherches
scientifiques qui ont montré que les poésies pessimistes de I'un
ne pouvaient étre attribuées au philosophe. Les phénoménes
ayant plongé le poéte al-Khayyam dans 'anxiété et la douleur
sont, pour le philosophe al-Khayyam, des phénomeénes
naturels dont les causes sont connues.

A notre époque, notamment 4 cause de la propagation d’un
certain esprit conformiste imitant les Occidentaux, mais aussi
pour d’autres causes que nous ne pouvons expliquer ici, des
écrivains pessimistes ont vu le jour et se sont mis 4 planter
leurs épines vénéneuses dans les esprits des jeunes, rompant
leur désir de vie et les poussant parfois au suicide! Ces
écrivains destructeurs sont soutenus par des groupes occultes
ou visibles, et leur nombre est en nette progression. Le
romancier Sadeq Hedayat en fait notamment partie. Ses livres
peuvent étre comparés a ce que dit William James & propos des
écrits pessimistes, disant qu'ils ressemblent aux cris des porcs
en train d’étre égorgés.

Face 4 des pessimistes comme Nietsche, Schopenhauer, Abul
Al?’ et le poéte al-Khayyam, d’autres, philosophes et sages
regardent le monde et l'univers avec optimisme. Au nombre de
ces derniers, on compte la plupart des théosophes, représentés
par le grand gnostique, le poéte Al-Mawlawi, dont les paroles
regorgent d’énergie et d’amour. Pour lui, I'étre humain est un
minéral fait de joie, de plaisir et de bonheur, 4 condition qu'’il
dispose de la volonté nécessaire pour en profiter. Il considére
aussi qu'il n’y a dans ce monde nulle afﬂl:;ction qui ne puisse
étre transformée en gaieté et en joie. Il ridiculise la logique de
ceux qui limitent les manifestations du plaisir 4 I'enivrement,
au sexe et 2 la musique, et s"adresse aux humains en disant :

«Le vin qui bouillonne invisiblement dans la jacte
bouillonne ainsi par désir de ta face.

« O toi qui est la mer toute entiére, que feras-tu de la rosée ?
O toi qui es la rotalité de I'existence, pourquoi recherches-tu la
non-existence ?
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«Tu es beau et ravissant et la source de toute beauté:
pourquoi, en Vérité, te ferais-tu I'obligé du vin ?

« Le diadéeme du “Nous avons ennobli les fils d’Adam” est posé
sur ta téte ; le collier de “Nous t'avons donné l'abondance” pend
sur ta poitrine.

«Tu recherches la connaissance dans les livres: Clest
ridicule ! Tu recherches le plaisir dans les friandises : ridicule !

« Qu’est-ce que le vin, la musique ou les relations sexuelles,
pour que tu cherches  en tirer délices et profit ?

« Quand le soleil a-t-il eu besoin d’emprunter la lumiére 4 un
atome, ou la rose a-t-elle mendié une coupe de vin 4 une petite
amphore ?

« Je suis éperdument épris de sa violence et de sa douceur ; il
est étrange que je sois amoureux de ces deux contraires. »'

Sa’di, Hafiz et les autres potes mystiques ont emprunté le
méme parcours que al-Mawlawi. Nous pouvons trouver certes
quelques ambiguités dans les propos de Hafiz ou d’autres, mais
celui qui connait leurs moyens d’expression sait bien que leurs
poémes expriment leur comportement, consistant a voir dans
la vie et dans I'univers la vérité du Bien. Cette vision n’est pas
particuliére aux gens de la gnose ou du mysticisme, mais il
s'agit d’un trait général et fondamental de la foi. L'impiété et
I'absence de foi sont une déficience en soi, qui rompt
I'équilibre de I'homme. Cette rupture d’équilibre entraine
pour ’homme, 4 son tour, la douleur et les soucis.

La foi se caractérise par son aptitude au changement et 4 la
transformation : elle transforme les soucis et la douleur en
plaisir et gaité. C'est pourquoi ceux qui sont éduqués par
I'éducation islamique font appel, de tout leur étre, lorsqu’ils
sont touchés par des malheurs, 3 la vérité : « Nous sommes &
Dieu et & Lui nous revenons» (« La Vache», 156). A titre
d’exemple, nous relatons ici une histoire réelle, celle d’une
femme et de son époux, tous les deux compagnons du
messager de Dieu. Il s’agit de Umm Salim et de son époux

Abu Talha.

! Mathnawi, cf. pp. 1328, 1329 et 150 de la trad. frangaise.
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Les récits rapportés nous informent qu’Abu Talha était trés
attaché 4 son fils, qui tomba malade. Umm Salim craignit que
son époux ne ressente une vive émotion lorsque son fils fut
proche de la mort. Elle envoya Abu Talha chez le Prophéte
(sous un prétexte quelconque, afin qu'il n’assiste pas 4 la mort
de son fils). Lorsque Abu Talha sortit de sa maison, le fils
mourut. Umm Salim le couvrit du linceul et lisola dans un
coin de la maison. Puis elle demanda aux membres de sa
famille de ne pas en parler 2 Abu Talha.

Elle fit le repas puis parfuma la maison, et lorsque Abu Talha
revint de chez le Prophéte, il demanda : « Comment est mon
fils 2 » Elle lui répondit : « Son 4me s’est apaisée. » Puis il dic:
« Avons-nous un repas ? » Elle lui mit la table, puis ils eurent
un moment d’intimité. Lorsqu’il fut plus tranquille, elle lui
demanda : « Abu Talha, seras-tu en colére si tu apprenais
qu’'un dépdt qui se trouvait chez nous a été repris par son
propriétaire ? » I répondit : « Gloire & Dieu, non!» Elle dit
alors : « Ton fils érait chez nous en dépot et le Tres-Haut I'a
repris ! »

Abu Talha répondit : « Je devrais étre plus patient que toi ! »
Il se leva, fit ses ablutions et accomplit une pri¢re de deux
unités. Puis il se rendit chez le Prophéte pour lui raconter
comment Umm Salim avait agi. Le messager de Dieu
s’exclama : « Que Dieu bénisse votre intimité ! » Puis il ajouta :
« Louange & Dieu qui a rendu ma communauté aussi patiente
que les fils d’Ise@’il ! »!

Voil assurément un exemple de 'impact laissé par la foi et la
conformité aux enseignements de la religion, qui purifient les
malheurs et les difgcultés de leurs effets néfastes. Ils les
transforment méme en occasions de joie, de plaisir et de
bonheur. William James, de son coté, a mené une étude
comparée 2 propos de la religion d’une part et de la morale
dépourvue de religion, de autre. Voici en substance ce qu'il
en conclur :

« La question principale dans la religion ou dans la morale
réside dans la nature de notre compréhension du monde de la

! Bihar al-Anwir, 79 : 150-151.
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« O roue des cieux ! cest ta haine qui est 4 lorigine de tant
de ruines.

L'injustice est ton métier de toujours.

O terre ! Si I'on fendait ton sein,

Que de pierres précieuses n'y verrait-on pas enfouies ? »'

Ces contestations et accusations lancées contre le sort visent
en réalité une entité plus élevée, le sort n’étant responsable ni
de la décision, ni des déviations et injustices illusoires qui lui
sont attribuées. Cest probablement la raison de interdiction
de linsulte du sort, dans la noble tradition prophétique:
« Ninsultez pas le sort, le sort est Dieu ! »?

Dans un cinqui¢me quatrain, Al-Khayyam dit :

« Le Créateur, lorsqu’ll fagonna les étres,

Pourquoi les a-t-1l entachés de lacunes ?

S’ils éraient beaux, pourquoi les briser ?

S'ils éraient laids, 4 qui la faute ? »*

Dans un sixiéme quatrain Al-Khayyim dit :

« Les morceaux d’une coupe une fois assemblées,

Méme un ivrogne ne daigne plus les briser.

Toutes ces belles tétes, ces belles jambes et ces mains

Par quel amour ont-elles été réunies? par quelle haine
détruites ! »

Dans un septiéme quatrain :

« Il est une coupe dont la raison exalte la beauté.

Et lui donne affectueusement cent baisers sur le front.

Mais le Potier du destin ne fagonne une telle coupe fine

Que pour la jeter par terre et la briser ! »*

Quant & Nasir Khosrow, poéte de mérite et sage, dont les
idées sont plus précises, il jouissait d’un niveau intellectuel et
philosophique supérieur 4 ce genre de contestations que la
force de sa foi refusait de prononcer. Pourtant il a composé des
vers du méme genre, que nous pouvons considérer comme

! Thidem, n° 41, p. 44.

® Musnad Ahmad, 2 : 395.
3 Robaiydt, n°188, p. 75.

4 Ibidem, n°43, p. 44.

> Ibidem, n°149, p. 67.
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purement humoristiques, ou comme des exemples de
plaisanteries ou de cette « coquetterie du gnostique ». Il dit :

« Mon Dieu ! Si Ta divinité a décrété de créer ’homme tout
entier, naturellement beau, dans la meilleure allure qui soit,
quel est donc le secret qui explique la beauté du romain et la
laideur de P'éthiopien ? Pourquoi avoir créé le visage de
I'indien noir comme le cceur des damnés ? Pourquoi le visage
blanc du turc ressemble-t-il aux visages du Paradis ? Pourquoi
cet ascéte en train d’adorer dans le mihrib est-il heureux et cet
ermite dans I'église malheureux ? Quel est le secret de toutes
ces distinctions entre les étres de ce monde de la création, alors
que c’est Toi leur Créateur et Toi qui les a tous embellis ?
Supposons que la vie ici-bas est méprisable et futile ; 2 cause de
sa futilité, elle est devenue un Paradis pour les stupides et les
ignobles. Pourquoi celui qui jouit de tous ses bienfaits
s'entoure de bienfaits ? Et pourquoi les malheurs de la victime
sont-ils comme des navires qui se suivent et ne s'arrétent

as 2 »'

Ailleurs, Nasir Khosrow déclame: « Mon Dieu! Tu es
capable de réunir le monde entier dans une fourmi! [...]
«Toute oppression que je subis vient de ces porteurs de
vétements en cuir rouge et parfumé, et je ne peux éviter les
regrets qu'ils me causent. Mais la faute n'est pas la leur, en
réalité ! Je suis capable de proclamer la vérité si Tu pouvais
Iécouter, 6 mon Dieu ! Je dis, sincérement, Tu es la source de
la sédition ! Mais je ne peux le crier, & cause de la peur qui
m’étreint, Tu n’aurais pas dd créer ma douce lévre mongole et
ses dents, de fagon aussi belle: cela a poussé les autres 2
mordre leurs lévres avec leurs dents! Et Toi, Tu préviens la
gazelle afin qu’elle fuie le danger, mais Tu es Celui qui incite le
chien de chasse 2 courir rapidement pour la poursuivre !! »2

Certains spécialistes affirment que ce poéme n’est pas de
Niasir Khosrow lui-méme, mais qu'il lui fur faussement
attribué.

! Traduction en prose.
? Traduction en prose.






CHAPITRE 2 :
METHODES DE RESOLUTION
DES PROBLEMES SUSCITES

La philosophie musulmane

La question de I'ordre idéal et la résolution du probléme de
lexistence du mal dans cet ordre sont assurément les
principales études de la philosophie. Dans le premier chapitre,
nous avons expliqué comment ce probléme philosophique a
donné naissance aux courants de pensée orientaux et
occidentaux : le dualisme', le matérialisme? et le pessimisme’.
Rares sont les philosophes, en Orient ou en Occident, qui ont
ignoré ce probléme. Bien que les philosophes occidentaux
laient abordé, ils ont été incapables, d’aprés nos recherches,
d’apporter une explication convaincante 4 I'existence du mal,

! Dualisme : croyance affirmant I'existence de deux divinités, le dieu du
bien et le dieu du mal. Celui qui accomplit le bien est la lumiére, et celui
qui accomplit le mal est I'obscurité (les ténébres). Les Mazdéens
considérent que celui qui accomplit le bien est Yazdan, et celui qui
accomplit le mal est Ahriman, avant d’adopter I'adoration du feu, car il
représente pour eux la base de la vie et le principe de I'existence. Cf.
Encyclopédie philosophique 1 - 380.

* Le matérialisme est la doctrine qui explique toutes choses par des causes
macériclles. Certains pensent que seule la matiére est I'essence réelle
p pliquer tous les phénomeénes de la vie.

* La doctrine pessimiste est ésentée par Schop Ecrivanc a
propos du monde, il dit qu'il est e plus funeste et le plus mauvais possible.
Cette doctrine donne lieu a des effers moraux néfastes, comme le désespoir
de pouvoir réformer. Encyclopédie philosophique, 1 : 274.
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alors que les philosophes et sages musulmans ont excellé dans
Pexplication de ce probléme, réussissant i le résoudre en
opérant une découverte qui a ouvert d’importantes
perspectives philosophiques dans ce domaine.

1l nous semble utile d’exposer, méme en quelques mots, la
philosophie divine orientale, par égard pour les trésors
spirituels inestimables qu'elle renferme et qu'elle a offerts 2
’humanité, grice aux lumiéres éclatantes de I'Islam. A notre
grand regret, ceux qui connaissent cette philosophie sublime
demeurent cependant trés rares, alors qu'au méme moment,
Poppression exercée par les ignorants et 'ennemi fanatique est
extréme.

Parmi ceux qui ne connaissaient de la philosophie antique
que la théorie parlant de neuf astres et de dix intelligibles,
certains ont imaginé que la philosophie musulmane ne sortait
pas du cadre de ces théories. Méme en se référant i ses
productions livresques, ils n’ont pas compris ce qu’était
réellement la philosophie islamique qu'ils ont associée a tort
aux théories anciennes. Ils se sont considérés comme supérieurs
4 Al-Farabi', Ibn Sina® et Sadr al-Muta’allihin® puisqu’il a été
prouvé que cette théorie des neuf astres est fausse, et ils ont
donc jugé les études des philosophes musulmans comme
dépassées.

Ils ont cru que la théosophie musulmane n’était autre que la
philosophie grecque antique, et qu'elle n’avait rien ajouté 4 la
philosophie des Grecs qui avait été introduite dans I'Islam. En
tout cela, ils ont commis, par ignorance ou non, une grande

' Al Fardbi : Abu Nasr Muhammad b. Tarkhan al-Faribi, sage turc de
renomméc, auteur de plusieurs ouvrages de logique et de musique, I'un des
plus grands philosophes musulmans. Cf. Al-Kuna wal-Algib, 3 : 4-5.

? Ibn Sind : Abu ‘Ali al-Hussayn b. Abd-Allah Ibn Sini, le maitre des
philosophes, réputé et surnommé «le maitre et chef». Il a rédigé de
nombreux ouvrages réputés comme al-Qinin, ash-Shifi’ et al-Isharit. CE.
Al-Kuna wal Algdb, 1 : 320.

3 Muhammad b. Ibrahim ash-Shirazi, sage théosophe réputé, il fur le plus
grand savant de son époque. Mort 2 Basra alors qu'il érait en direction de
La Mecque pour y accomplir le pélerinage, en 1050 de I'hégire. CE. Ak
Kuni wal-Algab, 2 : 410.
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injustice envers |'Islam et ses connaissances, car la philosophie
islamique est aussi différente de la philosophie grecque que
lest la physique d’Einstein par rapport i la physique des
anciens grecs.

Des données claires prouvent que I'Europe n’a pas lu
complétement les ceuvres d’Avicenne se rapportant aux choses
divines et qu’elle continue 4 ignorer leur richesse intellectuelle.
Nous nous contenterons ici d’indiquer 'une de ces preuves,
que nous avions mentionnée dans la deuxiéme partie de notre
ouvrage Les principes de la philosophie et la doctrine réaliste. 1l
s'agit du célébre axiome que Descartes' a prononcé : « Je pense
donc je suis», qui est considéré comme l'une des plus
importantes avancées apportées par la philosophie européenne.
En réalité, cet axiome avait clairement été exposé par Avicenne
dans le troisitme mode de son ouvrage Al-fshirit («les
indications »)?, avant qu’il n’en prouve linvalidité par la
preuve rationnelle décisive. Par conséquent, si les idées
philosophiques d’Avicenne avaient été traduites de maniére
correcte aux Européens, ils n’auraient pas fait de 'axiome de
Descartes une base pour la nouvelle philosophie en le
qualifiant d’idée novatrice ! Mais que faire ? La réalité est que
nous sommes subjugués par tout ce qui est teinté d’européen
et jugé contemporain, alors qu'il a fait son temps et que les
musulmans I'ont dépassé depuis trés longtemps !

Revenons i la question posée dans la premiére partie du
présent ouvrage, et essayons d’y apporter des éléments de
réponse. Nous I'avions exposée en quatre parties : I'existence
de formes de distinction, le néant et I'anéantissement, les
imperfections, les fléaux. Nous présenterons dans le présent
chapitre la réponse donnée 4 la premiére partie, puis nous
exposerons la réponse aux trois autres dans un seul chapitre
intitulé « Pexistence du mal ».

Avant de répondre, nous pensons qu'il est nécessaire
d’indiquer rapidement les orientations et les voies diverses
empruntées pour résoudre ce genre de problémes.

! Descartes René (1596-1650), philosophe et mathématicien francais.
? Al-Isharir was-Tanbihdt, 2 : 292.
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Comment traiter les problemes

Les orientations et les voies de résolution des problémes
relatifs & la justice divine sont trés diverses. Il est commun,
pour les croyants qui ont foi en Dieu en s'appuyant sur la
motivation religieuse, d’exposer une réponse globale qui
convainc leur conscience. Ils réfléchissent de la maniére
suivante: les preuves formelles dont on ne peut douter
démontrent I'existence de Dieu, Puissant, Savant et Sage. Rien
ne prouve que le Seigneur, Puissant, Sage et Savant, puisse
opprimer qui que ce soit, étant donné que I'injustice peut étre
due 2 des motifs de nature psychologique, comme les
complexes, ou au besoin, comme lorsque I'inimitié personnelle
envers une personne entraine son oppression et la négation de
son droit, ou encore lorsque le besoin pousse 4 s’accaparer
d'une chose appartenant 4 autrui. Dieu - gloire & Lui! — est
exempt de ces complexes psychologiques et du besoin de
prendre ce qui se trouve chez autrui. Ce qui signifie qu’il n’y a
aucune raison 2 I'oppression d’autant plus qu'il n’y a aucun
critére d’oppression chez Lui — exalté soit-Il ! Il est le Puissant
Absolu, le Savant Absolu et le Sage Absolu, c’est-a-dire qu’ll
connait ce qui est le meilleur et le plus approprié pour I'ordre
universel et qull est Capable de le faire exister. Par
conséquent, créer un ordre universel qui ne serait pas
conforme au meilleur n’a aucun sens ; ce qui s’appelle le mal
ne peut étre créé s'il est contraire aux nécessités de I'ordre
universel le meilleur et le plus approprié.

Lorsque les adeptes de ce courant ne peuvent expliquer la
sagesse qui réside dans lexistence du mal inhérent aux
phénomeénes cosmiques, ils le raménent 2 une sagesse et 2 un
intérét que Dieu Seul connait. Ils disent alors : la sagesse de
son existence fait partie des secrets du Décret divin.

Nul doute que cette méthode d’analyse et de déduction est
relativement correcte. Ses adeptes peuvent affirmer que leur
incapacité i expliquer certaines manifestations du mal (en
supposant qu'il n’y a pas d’explication raisonnable 2 la sagesse
liée 2 son existence), est due I'incapacité de la raison humaine
a embrasser tous les secrets de I'ordre de la création. Il est donc
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naturel que le doute n’effleure pas le caeur humain 4 propos de
la sagesse de cet ordre universel, lorsqu'’il se sent incapable d’en
comprendre la nature face & certains phénomenes. Il se voit
lui-méme vivant dans un monde entouré de mystéres et de
manifestations de cette Sagesse. Si par exemple, ’homme lit un
ouvrage et remarque que la précision, I'ampleur et la force de
ses idées se manifestent dans tous les chapitres, alors qu'il
trouve un certain nombre d’expressions obscures, il dira sans
aucun doute: « Je ne peux comprendre ce que veut dire
'auteur par ces expressions sans cependant accuser I'auteur
d’ignorance, de manque de précision ou de manque de
connaissance, en prétendant que la maitrise dans les autres
chapitres est le fait du hasard ! Ce genre d’accusations dénote
une grande ignorance et une grande injustice. »

Les croyants de la masse recourent généralement a cette
méthode pour résoudre ce genre de problémes. C'est d’ailleurs
la méme méthode qu'utilisent les gens du hadith en adoprant
le principe selon lequel il convient d’adorer Dieu sans discuter
des sciences divines, comme nous Iavons montré
précédemment. Il est donc naturel qu'ils évitent la discussion
autour de ces questions ; leur attitude est la méme que celles
des gens du commun.

Quant aux Ash’arites, parmi les théologiens, ils ont suivi une
méthode qui ne laisse aucune possibilité de susciter ce genre de
problémes ni de se sentir obligés d’y apporter des solutions. A
Popposé, les autres écoles théologiques, y compris les adeptes
des méthodes reposant sur les sens et I'expérience, considérent
que P'érude des secrets des créatures ainsi que des avantages et
des intéréts offerts par leur existence, est indispensable pour
résoudre les problémes relatifs 4 la question de la justice divine.

Quant aux sages et théosophes, ils ont étudi¢ la question a
partir de la preuve dite lammi, suivant ce que nous avons dit
plus haut 4 propos du premier courant de pensée. Sur la base
de ces preuves philosophiques, les sages et théosophes ont
adopté la démarche suivante: montrer que le monde de
I'existence est une trace de Dieu, comparable 4 une ombre,
tout en s’appuyant sur l'idée que Dieu est la Beauté par
excellence, absolue, afin d’affirmer que 'ombre du beau ne
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peut qu'étre belle. C'est leur premi¢re démarche dans 'étude
de ces questions. Leur seconde démarche consiste 2 analyser la
quiddité du mal, et & prouver que le mal n’est rien en lui-
méme : C'est un accident et non une essence indépendante. Ils
pouvaient ainsi démontrer la nécessité de |'existence du mal
qui est inévitablement en corrélation avec le bien, en d’autres
termes qu'il est impossible de séparer les divers éléments
constitutifs du monde créé. Ce sujet fut également traité par le
biais de I'observation des conséquences et des avantages du
mal.

Nous n’aborderons pas ici la preuve lammi apportée par les
théosophes, question qui dépasse le niveau de cet ouvrage,
mais nous clarifierons les autres parties de I'argumentation.
Nous commencerons par étudier les problémes soulevés dans
ce domaine en érudiant « les différentes formes de distinction »
avant de poursuivre notre recherche sur « les maux » dans une
section indépendante, selon la division que nous avons indiqué
plus haut.



CHAPITRE 3 :
RESOUDRE LE PROBLEME DE UEXISTENCE DE
LA DISCRIMINATION DANS LA CREATION

Contre I'existence de la discrimination

L’objection opposée a I'existence de différentes formes de
discrimination s’exprime de la maniére suivante :

Puisque tous les étres sont égaux dans leur rapport avec
I’Essence divine, pourquoi ont-ils été créés différents et
distincts les uns des autres ? Pourquoi trouve-t-on parmi eux le
noir et le blanc, le laid et le beau, le parfait et I'imparfait,
I'ange, 'homme, I'animal, la plante et le solide ? Pourquoi
n’est-ce pas le contraire qui fut instauré, c’est-3-dire I'ange créé
animal ou I'animal créé ange ? Pourquoi I'étre humain est-il
spécial parmi les autres créatures, le seul apte & étre chargé
d’une responsabilité vis-a-vis de Dieu, et ainsi le seul apte a
recevoir la récompense et le chatiment ? Si cette responsabilité
est une chose bénéfique, pourquoi les autres créatures en
furent-elles privées ? Et si elle est une chose négative, pourquoi
Iétre humain est-il le seul 2 la supporter et 2 avoir été créé dans
cet état ?

Une réponse globale

La réponse 4 ces questions comporte deux aspects, I'un
global et I'autre déaillé. La réponse globale est celle que nous
avons indiquée précédemment en parlant des différentes
orientations et démarches, ol nous avions dit que les croyants
se convainquent d’une réponse globale & ces questions. Ils
estiment que ces questions suscitent un certain nombre
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d’inconnus et d’interrogations, sans nécessairement constituer
des failles au principe de la justice divine. Nous pouvons
avouer tout au mieux notre ignorance des mystéres. Nous
savons que Dieu est Savant, Sage, Riche, Parfait, Juste et
Généreux. Clest pourquoi nous pensons que tout ce qui existe
s’appuie sur la sagesse et I'intérét supérieur, et méme si nous ne
connaissons pas en détail cette sagesse et cet intérét, nous
ignorons les secrets du Décret divin. Ce serait présomptueux et
prétentieux que I'étre humain exige de connaitre tous les
mystéres de l'existence et du Décret divin, alors qu'il arrive 4
peine & découvrir les secrets que renferme son propre corps
physique, malgré toutes les recherches scientifiques qui ont été
menées par tous les peuples de la terre, pendant des milliers
d’années. Clest pourquoi, & partir des manifestations de la
sagesse et de la bonne organisation de I'ordre universel qu’il
pergoit, mais qui troublent en fait les entendements, I'étre
humain croyant doit admettre que son ignorance de la sagesse
résidant dans la création d’un phénoméne précis découle de sa
propre incapacité, de la limite de ses facultés de perception, et
non de la présence d’une faille dans I'ordre de la création.

Au liew de se poser ce genre de questions ou de
problématiques, ces croyants se préoccupent plutst de I'érude
des choses qu'’ils comprennent et qui fondent leurs actions.

Cette réponse globale est certainement correcte, car les
croyants ne devraient pas approfondir les dérails de ces
questions lorsqu’ils ne sont pas préparés pour ce faire. Cest
pourquoi il leur a été interdit de s’immiscer dans ces détails.
En réalité, cette réponse globale s'obtient par une sorte de
déduction qui reconnait la perfection de Ieffer 3 partir de la
perfection de la cause.

Se pose cependant une autre question. La plupart des gens
connaissent Dieu par Ses signes, c’est-a-dire par I'intermédiaire
de l'ordre de la création, source de leur connaissance du Trés-
Haut. Cette connaissance étant incompléte, leur croyance sera
troublée lorsqu’ils feront face 4 des choses inconnues émanant
de la source de leur connaissance. Ces problémes ne peuvent
alors éure résolus que par une étude précise du probléme a sa
racine. Ils ne connaissent pas Dieu indépendamment du
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monde de la création, si bien que leur connaissance des
Attributs divins que sont la perfection, la richesse et la beauté
-absolues ne peut les amener 4 reconnaitre que I'ordre créé est le
plus beau et le plus parfait, qui provient du plus Parfait et du
plus Sublime Agissant. Leur seul moyen pour connaitre le
monde de la création demeure ce moyen sensible, ordinaire et
commun. Ils voient Dieu dans le miroir du monde, et
lorsqu’ils apergoivent une tache qui trouble la clarté du miroir,
C’est I'image de Dieu, reflétée par le miroir, qui en est affectée
dans leur mental.

Evidemment, s'ils parvenaient A regarder le monde dans le
miroir de Dieu, ou en d'autres termes, 4 regarder le monde vu
d’en haut, ils ne verraient pas dans ce cas toutes les
imperfections et les laideurs qui leur apparaissaient lorsqu’ils
regardent le monde par le bas. Ils comprendront alors que ces
imperfections et ces laideurs sont le fruit de leur regard faussé
et imparfait.

Cest cette vision supérieure que le poéte Hafiz a décrit 2
travers « le regard du cheikh de la tariga » : « Notre cheikh a
dit : “la plume du Savant de la création n’est pas dans l'erreur ;
heureux le regard pur qui couvre les erreurs ! »'

Ceux dont la source de connaissance se limite au cadre de la
création ne voient Dieu, Sa sagesse et Sa science, Sa richesse et
Sa perfection, que dans le miroir de ce monde, c’est pourquoi
les choses inconnues auxquels ils font face constituent, qu'’ils le
veuillent ou non, des taches sur ce miroir, qui troublent
I'image véritable de la connaissance de Dieu — gloire 2 Lui !

Par ailleurs, ces problémes et équivoques sont suscités dans
de multiples ouvrages ou conférences de notre époque, et
notamment par les adeptes des courants martérialistes. J’ai
rencontré moi-méme nombre de ceux qui posent ces
questions, et j'ai pu constater que leur croyance en Dieu est
soit inexistante soit assez ébranlée pour se contenter
d’approuver globalement I'existence de la sagesse et de I'intérét
divins. D’ott la nécessité d’exposer une série de questions se

' Hafiz, Diwin : 90.
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rapportant aux racines de ces problémes, pour tenter de les
résoudre.

Un autre probléme se pose en ce qui concerne ’existence des
sagesses et des intéréts. Rarement discuté, ce probléme mérite
d’érre traité et résolu afin que la réponse globale avancée plus
haut garde toute son importance. Sa résolution dépend de la
confirmation d’un principe essentiel, base de la réponse
déaillée que nous aborderons plus loin et sur lequel se sont
appuyés en premier lieu les savants. Avec ce principe, la
réponse globale avancée plus haut et la réponse déraillée
suivante prennent toute leur importance.

La question est la suivante : Ja sagesse et I'intérét peuvent-ils
étre des critéres lorsqu’il s’agic de Dieu ? En d’autres termes,
pouvons-nous dire que Dieu fait un acte donné, mii par un
intérét précis 2 le faire ; ou que la sagesse se manifeste dans un
acte divin donné ? De telles paroles n’impliquent-elles pas que
nous mesurons ce qui se rapporte 3 Dieu en fonction des
critéres appliqués 4 Ses créatures ?

Certains peuvent considérer que les concepts de sagesse et
d’intérét n'ont aucun sens et ne constituent pas un critére
lorsqu’il sagit de Dieu, car il s'agirait d’une analogie entre
Dieu, le Créateur, et Sa créature. Dire que I'intérét exige une
chose donnée signifie qu'’il faille passer par cette chose pour
réaliser un but donné, et que l'intéré réside dans I'utilisation
de certe chose, et non d’une autre, pour parvenir au but. Nous
pouvons dire, par exemple: I'intérét exige lexistence de la
douleur afin que le plaisir acquiert tout son sens et soit validé ;
la sagesse exige la présence du sein de la mére afin que son
nourrisson se nourrisse convenablement ; la sagesse et I'intérét
nécessitent la présence de cornes chez tel animal afin qu'il
puisse se défendre face aux attaques ennemies.

Ne pouvons-nous pas rejeter ces affirmations et dire qu’elles
relévent d’une analogie entre Dieu, d'une part, et I'étre
humain et les autres créatures imparfaites, de 'autre ?

L'intérér et la sagesse ont assurément une signification et un
réle en ce qui concerne I'étre humain ou toute autre créature
imparfaite, situés au milieu d’un ordre composé d’un ensemble
de causes et d’effets. En effer, il n'a les moyens de parvenir a la
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Cause des causes qu'en passant par la cause qui méne i Lui.
S'il choisit le moyen que I'ordre du monde de la création a
érabli pour parvenir au but qu'il vise, il agit conformément 2
I'intérér et la sagesse ; sinon, son acte s’y oppose.

Ainsi nous comprenons que les concepts de sagesse et
d’intérét sont des critéres pour V'étre qui fait partie de I'ordre
de la création et dont la capacité est restreinte, ce qui le
contraint 4 se soumettre aux équations du systéme universel.
Cela signifie que la limite de sa capacité est inhérente 2 la
validité des concepts d’intérét et de sagesse. Comment ces
concepts_peuvent-ils s'appliquer en ce qui concerne I'Etre, ou
plutée I'Etre en soi, qui est au-dessus de cet ordre ? En quoi
aurait-Il besoin de rechercher des moyens donnés en vue de
réaliser ce qu'll veut, pour pouvoir affirmer que tel acte de Sa
part est sage ou que tel autre ne I'est pas ?

Clest pourquoi il est incorrect de dire que Dieu a créé la
douleur afin que le plaisir ait un sens, et qu’ll a créé le sein
maternel pour que le nourrisson soit rassasié. Car Il est capable
de rassasier le nourrisson sans avoir besoin du lait maternel
comme 1l est capable de faire comprendre & I’étre humain le
sens du plaisir sans qu’ll lui fasse ressentir la douleur.

Si P'ordre des causes et des effets est une véritable question
pour nous, il n’est qu'une question formelle, sans plus, pour
Dieu. C'est pourquoi l'attribut de sagesse dans le sens ot nos
actes sont jugés sages lorsqu'ils sont en harmonie avec 'ordre
de la création, peut s’appliquer & I'étre humain, et non a Dieu
~ gloire 4 Lui! Cette caractéristique ne peut étre appliquée a
I'Acte divin, qui est 'essence méme de I'ordre, qui n’a pas été
créé d’aprés un autre. Clest Dieu qui a créé et stabilisé ce
systéme, et quiconque le connait et agit conformément 4 son
équation, peut considérer que ses actes sont sages.

On peut affirmer que Dieu a créé le monde organisé et basé
sur le principe des causes, des prémices et des résultats, pour
exposer 2 Ses serviteurs Sa science et Sa sagesse et leur
permettre de Le connaitre, car si les choses se déroulaient au
hasard, sans organisation précise, et s'il était possible que route
prémisse conduise 4 un résultat quelconque, il n’y aurait plus
de moyen de connaitre Dieu. A cela, nous répondrons que le



92 LA JUSTICE DIVINE,

fait que les serviteurs acquiérent la connaissance de Dieu grice
a la précision parfaite et la sagesse de I'ordre de la création,
signifie que le monde de la création est régi par un ordre fixe et
ferme. Mais le principe avancé plus hau stipule que passer par
des causes pour obtenir des résultats fait partie du domaine des
serviteurs et ne concerne pas Dieu, qui peut faire exister cette
connaissance exigée sans passer par les causes.

Nous pouvons ainsi récuser la méthode de ceux qui essaient
de résoudre les problémes relatifs 4 la présence du mal et des
formes de discrimination sur la base de I'existence de la sagesse
et de lintérét. En effet, en s'appuyant sur ce principe, ces
problémes ne peuvent étre résolus car Dieu peut faire exister
les profits et les fruits existant dans ces maux et ces formes de
discrimination, sans avoir recours  'existence de ces moyens
nocifs.

Clest ce probléme important qu'il faut résoudre
préalablement pour pouvoir s’appuyer sur la question de
I’existence de I'intérét en réponse a ces questions.

Est-il objectif ou subjectif de parler d’ordre universel ?

Nous commencerons pai aborder le fondement de la
réponse, la recherche principale érant de connaitre ['ordre du
monde : cet ordre I'est-il en soi ou par croyance ? Que signifie
la création sous cet angle ? Dieu a-t-Il créé un ensemble de
choses et d’événements sans liens réels et inhérents entre cux,
avant de les rendre cohérents entre eux, en manifestant dans
cette disposition et cette jonction I'ordre et les équartions qui
les régissent selon la succession des prémices et des résulats,
des moyens et des buts ? La relation des causes, des prémices et
des moyens avec effets, résultats et buts est-elle une relation en
soi, ot chaque effet suit sa cause, chaque résultat et chaque but
¢rant précédés par des prémices et des moyens qui sont
I'essence de Ieffet, du résultat et du but ? Selon la terminologie
adéquate, le rang occupé par chaque étre dans 'ordre vertical
et horizontal du monde est-il da a I'étre méme comme cest le
cas pour la hiérarchie des nombres ?
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Ces questions peuvent étre éclairées en prenant 'exemple des
nombres. Nous savons que le nombre 1 vient aprés le 2, qui
lui-méme est avant le 3 et aprés le 1. Clest le cas de tous les
nombres — sauf le 1 — qui se situent ainsi aprés un nombre
donné et avant un autre, cest-a-dire qu’ils occupent un rang
précis, qui posséde ses principes et ses effets propres 4 leur
nature et  leur rang. L’ensemble des nombres, qui n’est pas
limité, constitue un ordre donné. Quelle est la situation des
nombres, ici ? Est-ce que leur existence et leur quiddité sont
différentes de leur degré et de leur rang, dans le sens ol chaque
nombre aurait une existence et une quiddizé indépendantes de
son degré ou rang ? Le nombre pourrait-il occuper n’importe
quel rang, le nombre 5 resterait 5, qu'il se situe entre les
nombres 4 et 6 ou entre les nombres 6 et 7, et le nombre qui
se situe entre 4 et 6 serait 7 2 Tout nombre peut-il occuper
n'importe quel rang tour en conservant sa quiddité ? Clest
souvent le cas dans le milieu social lorsque des individus
occupent des rangs sociaux qui n’affectent pas leur identité ou
leur quiddité, mais est-ce le cas pour les nombres ? La quiddité
du nombre 5 est qu'il se situe entre les nombres 4 et 6. Sa
quiddité et son rang sont identiques, ce qui signifie que si nous
supposons le nombre 5 entre 6 et 8, nous supprimons sa
quiddité, ce nous avons supposé étant en fait le nombre 7, et
non 5. Notre supposition imaginaire n’est pas le nombre 5
mais le 7, qui se trouve dans son rang réel, mais que nous
avons nommé par erreur 5. En d’autres termes, placer le 5 2 la
place du 7 est une supposition imaginaire, irrationnelle,
invalide. Ce n’est qu'une fabrication de notre faculté
d’imagination et de représentation.

Aprés avoir démélé le probléme par cet exemple, passons 4
Pordre liant causes et effets, prémices et résultats, afin de
connaitre leur nature. Est-ce qu'ils sont créés d’un seul trait
puis placés dans des situations ou 2 des rangs > Ou bien leur
existence dépend-elle des rangs auxquels ils se trouvent ?

Par exemple, le. poéte Saadi occupe une situation précise,
avec ses spécificités temporelles et spatiales. Il nous devance
dans le temps, mais a-t-il d’abord été créé puis placé en cet
espace précis ou bien son existence dépend-elle de routes les
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particularités temporelles et spatiales, de son statut et de la
nature de sa relation avec les choses? Ces particularités
peuvent définir une partie de son existence, et par conséquent,
la signification de I'existence de Saadi comporterait I'ensemble
de ces particularités ? Ainsi, si nous I'en détachons, nous les
avons détaché de I'existence méme de Saadi, le poéte ne serait
pas Saadi, mais Jami, par exemple, qui a vécu un siécle plus
tard, en lui octroyant un autre nom, celui de Saadi ?

L’ordre de I'existence est vraiment passionnant 4 étudier. Des
chercheurs ont considéré que le fait de dire que chaque effet
doit occuper un rang particulier dans I'ordre de I'existence
implique une certaine restriction de la puissance de Dieu et de
Sa volonté absolue. Ils n’ont cependant pas pris en compte que
cette assertion n’implique pas la nécessité qu’il y ait autre chose
que les étres dans le monde de la création, cette autre chose
étant le systéme et I'ordre méme de ces étres. Certe assertion
signifie plutdt que ce systéme et cet ordre sont 'existence
méme de ces étres, émanation de la Essence divine sanctifiée.
C’est la volonté de Dieu qui a accordé cet ordre aux étres, sans
que cela veuille dire qu’ll les a créés par une volonté et qu'll
leur a accordé un ordre par une autre volonté car cela pourrait
laisser supposer qu’on puisse maintenir la volonté du principe
de la création tout en supprimant celle octroyant I'ordre aux
créatures. Cette idée est erronée, car I'existence des étres et leur
rang sont identiques, tout comme le sont les volontés de
création et d’octroi de I'ordre.

A partir de 13, la volonté du Tout-Puissant de faire exister
tout étre se réalise uniquement par le biais de la volonté de
faire exister la cause de cet étre. La volonté de faire exister cette
cause est la méme que celle de faire exister la cause causant cet
effet, et il ne peut en étre autrement. Les étres se rattachent,
dans leur ordre vertical, a la cause reliée directement a la
volonté divine qui, pour faire exister la cause, s'identifie elle-
méme avec la volonté de faire exister toutes les choses et tous
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les ordres : « Notre Ordre est une seule parole. » (« La lune »,
50)".

Par conséquent, les concepts de sagesse et d'intérée sont
valides en ce qui concerne Dieu, sans pour autant étre en
contradiction avec Sa puissance et Sa volonté absolues. Ils ne
remettent pas non plus en cause Sa transcendance selon
laquelle I ne saurait étre soumis 4 I'ordre qu’ll a créé Lui-
Méme. Sa sagesse signifie qu’ll fair parvenir les choses 4 leur
but et leur perfection existentielle, alors que la sagesse dans les
actes humains consiste 4 les mener vers le but et la perfection.

L'existence de I'effet et sa relation 4 sa cause sont une seule et
méme chose, indissociable, et c’est pourquoi la volonté divine
de faire exister P'effet est la méme qui le rattache 4 sa cause
spécifique. Il en va de méme pour cette cause spécifique : la
volonté de la faire exister est identique & celle qui la rattache 2
la cause qui I'a produite. Ainsi s’enchainent causes et effets
jusqu’a remonter 2 la cause reliant & 'Essence du Vrai — gloire
a Lui! La volonté divine de porter cette chose i I'existence est
identique A celle qui a donné existence 4 routes choses, tous
liens et tous ordres.

Un souvenir agréable

Je me souviens d’un jour, au cours de mes éudes 3 Qum, ol
je m’érais mis & évaluer ma situation et les sciences acquises,
ainsi que la démarche que j’avais adoptée pour mon mode de
vie, en me demandant : N’aurait-il pas fallu choisir, au lieu des
études dans la hawze, P'une des branches des sciences
contemporaines ? Cette question en entraina une autre : quelle
aurait été ma situation spirituelle et mon état moral si j'avais
suivi une autre voie? Cette question correspondait 3 mon
moral, ma fierté davoir la foi et d'avoir acquis des
connaissances spirituelles. Je me dis alors : J'ai actuellement foi
dans le principe de I'unicité, de la prophétie, du retour & Dieu,

! Cette vérité esc indiquée dans d’autres versets, comme : « La Créatioir et
lordre ne Lui appartiennent-ils pus ? Béni soit Diew, le Maitre des mondes !»
(«al-A'raf », 54) et « Tel est, en vérité, Son ordye : quand Il veut une chose, Il

i dit : “Sois !” et elle est. » (« YA-Sin », 82).
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de I'lmamat et autres, et je suis fier de toute mon existence.
Quel aurait été mon état si j'avais choisi une branche des
sciences naturelles, des mathématiques ou de la littérature ?

Javais répondu ce jour-la en me disant que la foi en ces
principes, et méme le fait de suivre le parcours des vrais
hommes de religion, ne se limitaient pas 4 étudier ’homme
dans les anciennes branches des études de la hawza. En effet,
nombreux sont ceux qui ont été privés de ces érudes, qui se
sont spécialisés dans d’autres branches, et qui sont pourtant
dotés d’une foi élevée et d’une pratique assidue de la piété, ils
défendent I'lslam, y convient les gens, s'informent d’une
maniére ou d’une autre sur I'Islam. Ce qui signifie que j’aurai
pu artteindre un niveau de foi plus élevé si javais choisi une
spécialisation dans ces branches scientifiques.

A cette époque, j'érais novice dans [étude de la théosophie
islamique, javais pour maitre un enseignant dont la
connaissance philosophique, contrairement 4 la plupart des
enseignants de philosophie ou des prétendus spécialistes,
n’érait pas limitée 3 quelques cours retenus. Il avait golité au
cceur de la sagesse divine islamique dont il avait intégré en
profondeur les idées. Il I'enseignait avec une langue claire et
éloquente, agréable pour les cceurs. Ses cours furent les
moments les plus délicieux de ma vie, dont le souvenir
demeure inoubliable.

Clest lors de ces cours que jappris la question évoquée dans
toutes ces prémices et que je compris la régle connue selon
laquelle «I'Un ne peut engendrer qu'un»', comme le
comprenait le sage, ou du moins c’est ainsi que je I'ai cru!

Jobservais rationnellement I'ordre strict qui régissait le
monde, et me demandais: comment se sont évaporé d’un
coup tous mes questionnements et toutes mes interrogations ?
Comment ai-je compris 'absence de contradiction entre cette
base stable affirmant la soumission de toutes les choses aux
équations d’un ordre universel stable, et le principe affirmant :

! Pour approfondir ce point, on pourra se reporter i al-Hikma al-
Muta'iliya, 2 : 205, chapitre 13.
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« Nul n’a d’effet sur P'existence sinon Dieu »' > Comment ai-je
pu rassembler les deux, de cette maniére ?

Je connaissais la signification de I'assertion « I'acte est I'acte
de Dieu et il est notre acte »*, et ne voyais pas de contradiction
entre ses deux parties. Je connaissais aussi le principe selon
lequel «la question se situe entre les deux questions »* s’était
entiérement éclairci. La force des éclaircissements spécifiques
apportés par Sadr al-Muta’allihin concernant le rattachement
de Deffet a la cause m’avait extrémement fasciné, autant que sa
maniére de confirmer le principe « 'Un ne peut engendrer que
I'un »*. J’avais ressenti une profonde allégresse en comprenant
cette déducrion. Une thése fondamentale germa alors dans
mon esprit, constituant une assise pour résoudre mes
problémes idéologiques dans le cadre de cette vision
philosophique aux larges dimensions.

La compréhension que j’ai eu relativement 4 cette question et
a d'autres similaires a raffermi ma foi dans I'authenticité des
sciences islamiques, et je me suis mis & réaliser I'éminence du
savoir de I'Unicité contenu dans le noble Coran, Nabj al-
Baligha, ainsi que dans les traditions et les invocations du
noble Prophéte et des membres purs de sa famille — que la paix
soit sur lui et sur eux tous !

Lorsque je réalisais cet état, je compris que si je n’avais pas
suivi le chemin des études de la Hawza et n’avais pas eu la
chance d’avoir été I'éléve de cet honorable maitre, je n’aurais
pas acquis cette approche intellectuelle ni les résultats qu’elle
m’a apportés. Rien d’autre n’aurait pu la compenser méme si
ma situation matérielle et morale aurait pu étre meilleure si
javais choisi une autre voie que celle-ci. C'est ce que je m’étais

' Pour approfondir ce point, on pourra se reporcer & Kushf al-Murad,
115, troisiéme question.

* En référence i I'expression mentionnée Bubiith fil milal wan-Nihal, 2 :
121.

* En référence 2 la tradition prophétique rapporté par Abu Abd-Allah :
« Ni contrainte ni laisser-aller, mais entre les deux. » Al-Kafi, 1: 214, chap.
13.

* Voir al-Hikma al-Muta’dliya, 2: 131.
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dit, & ce moment, et que je continue a penser jusqu’a
maintenant.

Nous avions décidé, au départ, d’exposer rapidement la
question de la justice divine, mais I'étude s’est étendue vers les
profondeurs des questions philosophiques. Si nous voulons
approfondir encore plus, nous devons étre préts a plonger dans
des recherches encore plus profondes. Mais cela ne semble pas
nécessaire pour linstant, le mieux serait d’exposer la question
dans un langage plutét simple et & un niveau moins complexe,
afin que les lecteurs puissent comprendre la question.

En résumé, nous disons :

La réponse globale 4 la question de I'existence de formes de
discrimination et de maux repose sur la reconnaissance de
I’existence d’un ensemble d'intéréts et de sagesses, d’utilités et
de profits qui sont rattachés 4 ces discriminations et a ces
maux, ce qui signifie que leur existence n’est pas le mal absolu,
mais un mal associé au bien. Parce que la proportion du bien
est supérieure 4 celle du mal, le résultat définitif 3 leur
existence est le bien et non le mal. Cette assertion s’appuie sur
le principe selon lequel I'ordre des causes et des effets est un
ordre fixe qui n’admet pas le contraire. Il est un ordre essentiel
dans le monde de la création et non un ordre ficif,
conventionnel ou formel. Comprendre cette vérité prépare le
terrain nécessaire pour entamer la suite de notre érude. Nous
pourrons montrer alors qu’il y a distinction et différence, et
non discrimination.

Distinction et non discrimination entre les créatures

Ce qui existe, dans le monde de la création, cest la
distinction et la différence, et non la discrimination. La
discrimination signifie la différenciation entre les choses
malgré I'égalité de leur situation et de leurs mérites. Quant 4 la
différence et 4 la distinction, elles consistent 2 distinguer entre
les choses si leur situation et leurs mérites ne sont pas égaux,
cest-a-dire que la discrimination provient du donneur alors
que la distinction concerne 'acquéreur.
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Cette distinction peut étre expliquée par cet exemple simple.
Si nous posons deux récipients ayant une capacité de
contenance de dix litres sous un robinet d’eau, puis versons
dans le premier dix litres et dans le second cinq litres. Dans ce
cas, on constate une discrimination faite entre les deux
récipients, dont est responsable la partie qui y verse I'eau.

Mais si nous avons deux récipients, le premier pouvant
contenir dix litres et le second cinq et nous les plongeons dans
la mer et chacun d’eux se remplisse d’eau en fonction de sa
contenance, il s’agit ici d’une différence et d’une distincrion,
dont la cause n’est pas liée 4 la mer ni 4 la partie qui verse
I'eau, mais plutdr 2 la contenance de chacun des récipients et 2
leur capacité i recevoir I'eau.

Prenons un autre exemple. Si le maitre accorde des rangs
différents 4 des éléves ayant le méme niveau, il agit de fagon
discriminatoire. A l'opposé, sil les observe de la méme
manitre, s'il dispense les mémes efforts pour leur
enseignement, s'il leur propose le méme examen et les mémes
questions, il se peut que certains réussissent et d’autres non.

*échec des uns sera due, soit 2 leur faiblesse d’intelligence, soit
3 cause du manque de préparation 4 Iexamen ou du manque
d’études, tandis que la réussite des autres s’expliquera soit par
leur intelligence, soit par leur assiduité et leur préparation.
L’enseignant notera alors les éléves en fonction des réponses de
chacun d’eux, et ces notes seront sans aucun doute différentes.
Il ne s’agira pas ici de discrimination mais bien de distinction.
La justice ne se réalise pas quand I'enseignant additionne
toutes les nores et les répartit en parts égales entre tous les
éléves, mais plutdt quand il remet 4 chacun le grade ou rang
qu'il mérite. La distinction dans ce cas est la justice et I'égalicé
mémes, alors que [absence de distinction équivaut 2 la
discrimination et & l'injustice mémes.

Il est possible, mentalement, de réfuter I'argumentaire
précédent. 11 n’est pas raisonnable de comparer I'acte de Dieu &
I'acte de P'enseignant, car Dicu est le Créateur des érres, 1l a
donc créé ces formes de distinction qui existent entre eux, alors
que l'enseignant. n’est pas le créateur des éléves et n'est pas
responsable de la faible ou de la forre intelligence des uns et
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des autres. De méme, I'enseignant n'est pas responsable de
I'assiduité de certains et de la paresse des autres. Par contre, il
faut admettre, s’agissant de Dieu — gloire a Lui ! —, que toutes
les formes de distinction et de différence reposent entre Ses
mains car 1l a créé les étres différenciés dés la premiére étape
puis I S’est comporté, avec eux, dans la seconde érape, sur la
base de ces distinctions, accordant & chacun d’eux ce qu'il
mérite, en fonction de ces distinctions. Le probléme revient
donc 4 la premiére étape, c’est-a-dire la raison pour laquelle II
ne les a pas créés semblables dés le départ.

1l est donc nécessaire, & présent, de connaitre le secret de la
distinction entre les créatures.

Secret de la différenciation entre les créatures

Le secret réside dans ['expression suivante : « la distinction
entre les étres est inhérent  leur essence méme, ainsi qu’une
conséquence exigée par le systéme de la cause et de Ieffet. »

Cette expression est, sans aucun doute, assez difficile 2
comprendre, mais il est indispensable de la mentionner en y
apportant toutefois un commentaire. Nous sommes contraints,
pour ce faire, de répéter ce que nous avons précédemment dit,
mais sous une autre forme. Nous devons supporter les
difficultés d’une recherche profonde qui puisse nous livrer un
résultat dont la justesse apaise I'esprit. Il nous faut donc
poursuivre la recherche philosophique précédente.

Nous avons précédemment indiqué une recherche qui
s'inscric dans le cadre de la sagesse divine concernant la
maniére dont existent les étres en tant qu'émanation de
PEssence divine. Cette recherche consiste a se demander si la
volonté divine visant la création des étres est spécifique a
chacun d'eux. En d’autres termes, y a-t-il une volonté
indépendante pour la création d’un tel, une autre volonté pour
la création d’un autre, une troisitme volonté pour la création
de telle chose, etc. ? Dieu crée-t-il toute chose par une volonté
indépendante et spécifique 2 cette chose, ou bien crée-t-il
toutes choses par une seule et méme volonté ?



Quelques theéologiens superficiels. n'avant pas compris |
sciences divines. ont soutenu la premidre opinion. alors que |
preuves rationnelles formelles et les arguments philosophiques.
confirmés par des citations coraniques. vont dans le sens de la
seconde opinion selon laquelle tout I'univers. du débuc 3 la tin.
est créé par une volonté divine unique. Cela signitic que Sa
création est infinie. que tous les étres existent par la Voloneé de
Dieu. qu'il n'v a pas une volonté indépendante pour chacun
d’eux. mais une seule volonté pour tous. une voloneé simple et
indivisible. conformément a la Parole du Tres-Hauc: « Oz’
Nows @vois ciéd toure chose dipres it décrer. Norve ondw :
seule pavole. il est pioinpr con daii ~ i« La lune .
49-50).

Selon cette doctrine. il existe donc un systeme specitique.
une loi et un ordre précis dans le monde de la créadion. la
volonté de Dieu pour créer les choses érant la méme pour
I'existence de cert ordre.

Clest de la qu'émerge la loi de la cause et de l'etfer. ou le
svsteme de la causalité, qui érablit que tout eftec dépend d'une
cause qui lui est propre. et toute cause entraine un etfet qui lui
est propre. Un effet spécifique ne peut provenir de n'importe
quelle cause, sans intermédiaire. tour comme il est impossible
qu'une cause précise entraine un effer quelconque. sans
intermédiaire. Tout étre et toute chose. en réalité. ont un
statut et une place définis dans le systeme de la cause er de
I'effer. Cela signifie que cet effet est, d'une part. letfer d'une
cause précise et d'autre part, la cause d'une chose précise. Clest
ainsi qu'il faut comprendre précisément Sa Parole: « Owi,
Nous avons ciéé toute chose d'apiés un décrer. » (« La lune », 49).

Afin d’éure plus clair sur ce point, nous mettrons en évidence
la réalité profonde du systéme universel en parlant de deux de
ses aspects : I'ordre vertical et 'ordre horizontal.

L’ordre vertical dans la création des étres

Ce que nous entendons par « ordre vertical » est le lien enere
la cause er leffer, clest-a-dire la hiérarchie existant dans la
création des choses, I'ordre suivi par l'action de Dieu sur les
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choses et leur manifestation 3 partir de Lui-méme, selon
I'expression philosophique.

La transcendance et la sainteté de I'Essence divine exigent
que la relation des étres avec Lui soit ordonnée, c’est-a-dire que
leur venue i lexistence et leur manifestation s'effectuent
successivement en fonction de leurs rangs. Dans les
manifestations successives, chaque étre ou chaque chose est
I'effer de ce qui le précede. Cet ordre et cette succession ne
sont pas de nature temporelle. 1l n’est nullement question de
temps, ici, puisque ce dernier est lui-méme créé.

Pour expliquer la vérité selon laquelle la volonté de Dieu,
pour faire exister le monde de la création, se manifeste sous la
forme d’un ordre spécial et d’un systtme donné, les textes
religieux utilisent des titres comme : les « anges », les « soldats
de Dieu », les « messagers de Dieu » (les messagers intervenant
dans la création, non les messagers porteurs d’une législation
divine), «ceux qui répartissent les décrets», «ceux qui
organisent les décrets ». Les textes sacrés se réferent aussi au
«trbne », au «siége», 2 la « tablette », 3 la « plume », tous
considérés comme des outils spirituels et divins de Sa
Seigneurie, le but érant de transmettre cette véritd A
I'entendement humain. Bien que les sages et les philosophes
aient mis en évidence cette vérité dans un langage et des termes
différencs de ceux des textes islamiques, nous emprunterons ces
derniers, qui sont plus pertinents et plus proches des caeurs
pour transmettre cette vérité.

L Essence divine sainte se trouve au sommet de tous les écres,
dans l'ordre de succession de ce systéme. Les anges, qui sont
organisés en rangs, agissent sous Son ordre. Certains sont 2 la
téte et dirigent, d’autres sont des aides et des assistants.
Michaél est le responsable des subsistances alors que celui qui
est chargé de saisir les ames est ‘Izrail, I'ange de la mort. 1ls
sont secondés par des aides et des assistants, leur statut et leur
tiche sont définis. « Il ny a aucun parmi nous qui n'ait une
place désignée. » (« Les rangs », 164).

Nous ne devons pas oublier que le rapport entre Dieu et les
créatures est un rapport de création, d’existence et de
formation. Par conséquent, il ne faut pas nous figurer que
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«lappareil » de la Seigneurie ressemble aux appareils
administratifs et sociaux que nous connaissons dans la société
humaine, basés sur un ensemble de traités et d’accords. L’ordre
de la direction er de I'obéissance existant entre Dieu et les
anges est un systéme spécial, marqué par un Acte réel de
création et non par un traité ou une convention. Ses ordres ne
sont pas verbaux, mais des actes d’existence. L'obéissance des
anges est conforme a cette vérité. Lorsque nous disons que
Dieu a créé les anges pour accomplir tel acte, cela signifie qu’ll
les a fait exister en tant que cause et agent pour l'effet et I'acte
visé. L'obéissance des anges qui Lui est due signifie cette cause
et causalité de la création. L’appareil de la Seigneurie dévoile
donc un ordre de la création spécifique.

Le saint Coran ractache I'organisation des choses de la
création soit directement a Dieu : « Du ciel, Il dirige toute chose
sur la terre » (« La Prosternation », 5), soit aux anges: « Qui
dirigent toute chose » (« Ceux qui arrachent », 5). Il renvoie la
saisie des dmes soit aux anges, soit directement & Dieu. De
méme en ce qui concerne I'inspiration qui est attribuée soit 2
Pun des anges: « L Esprit fidéle est descendu avec lui sur ton
ceeur » (« Les Poetes », 193), soit au Tout-Puissant : «Oui, Nous
avons fait descendre sur toi le Coran. » (« L'Homme », 23).

Le secret érant que I'Acte divin se déroule selon une
organisation et un ordre précis, et que Sa volonté pour faire
exister, créer le monde et organiser ses affaires est identique a la
volonté créant cet ordre.

L’absence d'un ordre précis pour les créatures impliquerait
que chaque étre soit une causc possible pour faire exister toute
chose, ou qu’une chose existe & partir de toute autre chose,
qu'une faible énergie engendre une immense explosion dont
seule est capable une puissante énergie, ou qu'une puissante
énergic provoque un mince effet, inattendu de la pare de cette
puissante énergie. L'absence de ce systéme impliqueraic la
possibilité que Ueffer d’une allumerte soic égal a leffet d’un
puissant rayon de soleil, ou que I'effet prenne la place de la
cause, et que sa cause prenne sa place. Par conséquent, il aurair
été possible que Dieu soit créé, et que la créature soit Dieu.
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Le fait que I'Etre nécessaire soit I'Etre nécessaire et que
I'existence possible soit I'existence possible est une réalité
essentielle qui ne peut étre changée. Cette réalité empéche
aussi que leur nature, possible ou nécessaire, se réalise par le
hasard ou par une cause externe. La réalité est que I'étre
possible est nécessaire dans son principe en tant que possibilité
devant se manifester, tandis que I'Etre nécessaire est nécessaire
en lui-méme et par lui-méme.

Il en est de méme en ce qui concerne 'ordre des possibilités
d’existence, chacune se place 3 un niveau ou a un degré
existentiel, elle prend I'état de I'existence pour lequel elle fut
créée, comme par exemple celui qui est chargé d’assurer la
subsistance, ou celui chargé de saisir les dmes. Leur a éié
accordé une sorte d’existence et de rang existentiel qui exigent
le rang dans lequel ils se trouvent : par exemple, un insecte ne
peut prendre la place de Michaél ni une fourmi celle de ‘Izra’il,
de méme que 'homme ne peut prendre la place de Jibra'il,
lorsqu’un tel ordre est émis.

Les équivoques et les amalgames qui obligent & mertre le
parfait 3 la place du déficient et le déficient 2 la place du parfait
proviennent de I'incompréhension de la nature des relations
essentielles, nécessaires en soi et stables, qui régissent le monde
des créatures. Ceux qui font ces erreurs pensent que les rangs
des créatures dans le monde de V'existence sont identiques aux
rangs contractuels ou représentatifs auxquels les individus
accedent dans le milieu social. La source de toutes ces illusions
réside dans le faic de comparer Dieu 2 I'homme, et de
comparer I'ordre essentiel du monde de I’existence au systéme
contractuel et imaginaire qui gouverne la société humaine.
Ceux-la sont dans Ierreur lorsqu’ils disent que rien n’interdit
que le mouton soit homme, ou que ’homme soit mouton,
tout comme rien n’interdit, dans V'ordre représentatif de la
sociéré humaine, que le dirigeant soit dirigé ou vice-versa.
Clest pourquoi ils se demandent : pourquoi cet étre a été créé
mouton et I'autre homme ? Ils ignorent probablement que cela
est impossible, car si une chose précise est la cause d’un effet
précis, et si un effer précis provient d’une cause précise, il ne
s'agit pas d’un arrangement ou d’un contrat, car le fait que la
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chose A soit cause de la chose B revient 1 la spécificité en soi de
la chose A qui est d’étre la cause de I'existence de la chose B,
tout comme la chose B a une particularité en soi qui la rend
effec de la chose A rtout en lui érant rattachée. Cette
particularité est une question réelle, en soi, et non une affaire
imaginaire et accidentelle pouvant étre modifiée. Clest
pourquoi le rattachement de toute cause 4 son effet, et le
rattachement de tout effer 4 sa cause proviennent de I'essence
de la cause et de I'effer. En d’autres termes, I'effet est rattaché,
par toute son essence, i sa cause, tout comme la cause, dans
toute son essence, constitue le principe de la manifestation de
son effet.

Il est clair, dés lors, que le rang de tout étre est son essence
méme, il n'en est pas différent, comme nous 'avons vu pour
ordre des nombres qu'on ne peut ni avancer nj reculer, 4
Iinstar d’individus rangés atrendant le bus. Le nombre 5, qui
est situé entre le 4 et le 6, ne peut changer de place, il
devance le 4, il est en réalité le 3 méme si nous I'appelons 5. Le
changement se fait uniquement au niveau de 'appellation, sans
toucher, en aucun cas, & la réalité véritable. C’est ce méme
ordre essentiel ct stable qui gouverne tous les étres du monde
de 'existence, auquel s’appliquent le principe mentionné dans
le saint Coran & propos des anges, qui disent : « [/ ny a aucun
parmi nous qui n ait une place désignée. » (« Les rangs », 174).
Tout étre a sa place connue et spécifique. Lui imposer une
existence autre que celle de son rang spécifique équivaut a lui
ter son essence, ce qui est une contradiction.

L’ordre horizontal du monde des étres

Un autre ordre régit plus particuliérement le monde de la
nature, s'ajoutant i l'ordre vertical qui définit les rangs des
créatures suivant le sens de l'action, de la création et de la
manifestation dans l'existence. Ce second ordre définit les
conditions matérielles et les situations préalables a I'existence
des phénoménes du monde naturel'. Cest I'ordre horizontal

' Les philosophes considérent que les causes macérielles et cemporelles,
comme les parents cause de la naissance de I'enfant, I'eau et le vent (et la
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par lequel P'histoire du monde acquiert sa forme limitée et
finie. Tout événement se manifeste en un lieu et 3 un moment
spécifique, chaque moment et chaque lieu constituent les
conditions pour des événements précis.

D’ordinaire, lorsque nous discutons I'origine de I'existence
d’un phénoméne particulier, nous le dissocions de la place
qu'il occupe au sein de l'ordre entier de I'existence, alors que
tout phénoméene, qu'il soit lié au bien ou au mal, est I'effer
d’une série de causes particuli¢res rattachées a des situations et
4 des conditions précises. Un incendie ne survient pas sans étre
lié 4 d’autres facteurs et événements qui le causent, ct par
conséquent, il ne peut éwe évité sans tenir compte de ces
facteurs et causes, matérielles et morales.

Aucun événement au monde n’est isolé, indépendant, sans
lien avec d'autres événements, puisque les parties et les
phénoménes du monde sont reliés entre eux. Ce lien rattache
toutes les parties du monde 4 un état global et général. Ce
principe, fréquemment utilisé par la théosophie, nous pouvons
Pexprimer par le principe de I'unité véritable du monde de
Pexistence, comme s'il s’agissait d’un corps unique. Dans la
théosophie, il acquiert une signification encore plus précise, 2
savoir I'impossibilité de diviser le monde. Nous expliquerons
ce principe plus clairement.

En philosophie, nous disons « chaque événement est précédé
d’une mati¢re et d’un temps»', ce qui signifie que tout
événement intervient dans le cadre d’un temps et d’un espace
définis, en d’autres termes, chaque événement a son temps et
son lieu propres. Tous les temps et tous les lieux ne peuvent
éure, pour cet événement, au méme niveau, ce que confirment
nos propres témoignages visuels. Lorsqu’un incendie se déclare
dans un endroit du monde, il a lieu @ un moment précis et
dans un lieu précis, et & partir d’'une matiére précise, ce qui

chaleur) causes de I'existence des plantes, sont des causes préparatoires et
non existenticlles, en cc sens qu'il ne s'agit pas de la cause de I'existence de
ces effers, mais plurdr des « canaux de passage » dont le réle se limite 2
assurer les conditions nécessaires pour Uexistence de I'existant et sa création
par le Créateur et I'Acteur.

' Kashf al-Murid, 83, question 46.
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veut dire que I'existence de I'incendie est rattaché 4 des facteurs
précis, délimités par son cadre spatio-temporel. Ces facteurs
appartiennent eux-mémes & un temps et i un lieu précis qui
sont rattachés de leur c6té 3 un ensemble de causes er de
facteurs qui leur sont spécifiques.

Si nous poursuivons la recherche dans cette direction, la
conclusion 4 laquelle nous parviendrons sera qu'une suite
d’événemencs est constituée de plusieurs événements reliés
entre eux, comme les anneaux d’une chaine, chacun d’eux
étant relié 2 celui qui le précéde et 3 celui qui le suit. En
d’autres termes, chaque chose se trouve reliée 3 son passé et 4
son avenir, et cette liaison constitue une série permanente et
éternelle’.

En approfondissant cette recherche, nous pouvons découvrir
la liaison entre des événements et des phénomeénes situés sur
une méme ligne horizontale, c’est-3-dire qui se produisent au
cours de la méme période. Par exemple, une vision superficielle
ne nous permet pas de découvrir la liaison entre un ouvrier qui
répare un tapis et le chirurgien qui opére un malade. Mais en
regardant de plus prés, nous apprenons qu’un incendie a été la
cause des brillures du malade opéré par le chirurgien, et a
déeruit le tapis en cours de réparation. Clest alors que nous
percevons le rapport entre l'ouvrier et le chirurgien: un
événement précis qui n'aurait pas engendré de tels actes, s'il
n’était pas survenu.

De méme que les actions menées par tous les descendants
d’un ajeul sont reliées 2 I'existence de cet ajeul, dans un lieu et
un temps déterminés, Pévénement qui a séparé la cerre du
soleil représente la trame commune 3 tous les actes et tous les
mouvements qui se déroulent sur la surface de la terre. Si
I’événement premier (la séparation) n’a pas eu lieu, toutes les
actions menées sur la surface de la terre n'auraient pas eu lieu.
Cet événement a fait apparaitre ces actions.

! On rapporte la parole de I'Imim as-Sidiq disant : « Dieu refuse de
mettre en mouvement les choses sans cause. A toute chose sa cause et toute
cause a son explication, 1l a fait de toute explicarion une science, et 1l a faic
de toute science un Jieu d'expression. » (al-Kafi, 1 : 238, ch. 7).
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La philosophie a développé le concept de « la nécessité par
analogie et de la possibilité par analogie ». Voici comment il
est utilisé. Si nous comparons deux événements donnés, nous
constatons que la probabilité de I'avénement du premier
nécessite que le second ait lieu, nous disons dans ce cas:
I’avénement du second par rapport au premier est nécessaire
par analogie. Mais si la probabilité de I'avénement du premier
ne nécessite aucunement I'avénement ou I'absence du second,
et qu'il pourrait se produire dans les deux cas, nous disons
alors: l'avénement du second par rapport au premier est
possible par analogie.

Une vision superficielle peut imaginer une relation de
« nécessité par analogie » entre certains événements, et une
relation de « possibilité par analogie » entre deux événements
que rien ne semble relier selon «la nécessité par analogie ».
Mais en approfondissant notre vision, nous comprenons
qu’une relation de « nécessité par analogie » régit les deux
événements et non une relation de « possibilité par analogie ».
En effet, tous les événements, en fin de compte, dépendent
d’une cause supérieure, et la relation entre toute cause et tout
effet est une liaison nécessaire. Par conséquent, la liaison est
nécessaire entre cette cause supérieure et tous les événements.

La confirmation de cette liaison nécessaire et universelle
s'appuie sur plusieurs principes :

1 - la loi générale liant cause et effet,

2 - la nécessité de la cause et de 'effer,

3 — l'immanence entre la cause et I'effet,

4 — le rartachement final du monde de I'existence & une cause
qui est la cause premicre.

Le premier principe constitue la loi fondamentale et évidente
sur laquelle sont basées toutes les sciences. Le refuser, c’est
réfuter toute chose et tomber dans les ténébres du sophisme.

Le second principe met en lumiére la vérité selon laquelle
toute existence est un effet er dépend de Vexistence de sa cause,
que la nécessité de son existence provient de I'existence de sa
cause. Un effet ne peut exister tant que la nécessité de son
existence n’est pas issue de sa cause. Si la cause se réalise
pleinement pour une chose, il devient nécessaire que son effet
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existe, et il est impossible qu'il n’existic pas. On conclut, 2
partir de ce principe, que si une chose existe, elle 'est en tant
que résultat d’une nécessité, et que si une chose n’existe pas,
J . PR

c’est que sa non-existence est nécessaire.

Le troisi¢tme principe est celui qui garantit I'existence de la
relation précise entre la cause et I'effet. On en conclut qu'il est
impossible qu'une cause soit 2 I'origine d’un effet qui n’est pas
le sien, tout comme il est impossible qu’un effet soit produit
par une cause qui n'est pas la sienne.

Ces trois principes nous sont utiles pour affirmer que le
monde de Pexistence est régi par un ordre fixe qui ne peut étre
modifié. Si nous ajoutons le quatriéme principe, qui est en
réalité « unification du Principe », 4 la conclusion que nous
avons dégagée, nous cn déduisons 'existence d’une liaison
nécessaire et universelle entre tous les événements du monde.

Des éclaircissements supplémentaires seront fournis dans la
troisiéme partie, lorsque nous aborderons la question de la
distinction qui existe au sein des prédispositions et celle de la
capacité existentielle.

La coutume divine

Le langage des textes religieux a exprimé les concepts
philosophiques d’« ordre universel » et de « loi de la causalité »
par celui de «courume divine», que l'on retrouve
fréquemment dans le saint Coran. Par exemple: «7u ne
trouveras aucun changement dans la coutume de Dieu. » (« Les
factions », 62 et « La Victoire », 23).

Cela signifie qu’il existe des moyens définis et des équations
stables pour I'action divine. Cette signification est clairement
confirmée dans la sourate « Le Créateur » ot Dieu dit : « Tu ne
trouveras ni changement ni déviation dans la coutume de Dieu ! »
(« Le Créateur », 43).

Une loi divine ne peut étre abrogée par une autre comme
Cest le cas pour une loi positive donnée, de méme que le
changement ne peur affecter la loi divine comme il affecte les
lois positives qui sont parfois modifiées, soit en rajoutant soit
en supprimant certains articles.
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Des Paroles éloquentes mais qui laissent perplexe, tirées d’un
Livre éronnant pour I'entendement! Ce sont les versets du
glorieux Coran, le maitre des sciences et le compagnon des
pieux.

Les grands philosophes ont découvert la loi générale de la
causalité et de l'ordre universel aprés de longues années de
recherche. Satisfaits de découvrir ce secret magique, cette loi
magpnifique, ils furent pris de vanité et d’orgueil par cette
immense réalisation, alors que le saint Coran avait déclaré ce
secret grandiose dans une phrase éloquente et aussi synthétique
que possible : « Tu ne trouveras aucun changement dans la
coutume de Dieu. » (« Les factions », 62 et « La Victoire », 23).

Qui peut exprimer cette vérité de maniére plus éclatante,
plus directe et plus ferme que cette phrase ?

Le saint Coran ne se contente pas d’exposer cette vérité —
Pexistence de lois stables dans I'ordre global de la création -, il
indique aussi certaines de ces lois et dit & propos du bonheur et
du malheur des nations : « Dieu ne modifie rien en un peuple
avant que celui-ci ne change ce qui est en lui. » (« Le Tonnerre »,
11). Ce noble verset explique le secret qui se cache derriére
I'avancée ou le recul des nations. Aucun peuple ne peut étre
sauvé de la perdition et parvenir au bonheur s’il ne se
débarrasse pas des facteurs de son malheur. Parallélement,
Dieu ne plonge pas un peuple dans le malheur s’il ne s’est pas
au préalable préparé i plonger dans ce malheur.

Nous nous plaignons et nous demandons : pourquoi Dieu a-
t-Il imposé un groupe de Juifs pour jouer le role de gendarmes
des Etats-unis, contre sept cent millions de musulmans, les
dominant sur le plan militaire, politique, intellectuel,
économique ? Pourquoi cent millions d’Arabes ont-ils été
défaits dans la guerre du 5 juin ? Pourquoi Dieu n’a-t-il pas
soutenu les musulmans et pourquoi n’a-t-il pas changé les lois
naturelles pour les mettre au service de leurs intéréts 2 Nous
nous mettons en colére & cause de cette situation, nous
souffrons tellement que nous perdons le plaisir du sommeil,
nous gémissons, nous invoquons et appelons au secours, mais
personne ne répond 4 nos appels et 4 nos invocations.
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La réponse fournie par le saint Coran 4 toutes ces questions
consiste en cette seule parole : « Dieu ne modifie rien en un
peuple avant que celui-ci ne change ce qui est en lui.» («Le
Tonnerre », 11). '

Cette réponse signifie que Dieu ne modifie pas Sa loi, mais
nous devons nous-mémes modifier ce qui est en nous. Plongés
dans Pignorance et la corruption morale, nous sommes
éloignés de toutes les formes d’unité et de concorde, et nous
souhaitons cependant une victoire venant de Dieu !!

Nous diffusons mille rumeurs sur un événement minime !
Nous adoptons le mensonge et la calomnie dans notre
mouvement, abandonnant ainsi toute vertu, et nous voulons
cependant devenir les maitres de ce monde! Voila bien une
chose impossible !

Les Livres célestes antérieurs avaient annoncé deux
mouvements sociaux et deux révolutions et changements au
sein du peuple juif, auquel furent envoyés plusieurs prophetes,
plus qua aucun autre peuple, 3 cause de la corruption
généralisée dans laquelle ils vivaient. Cette situation a entrainé
la nécessité d’avoir recours & des éducateurs divins. Les
événements et les changements annoncés par les livres célestes
se sont réellement produirs, Ihistoire juive a assisté 4 deux
mouvements sociaux et révolutions. Dans le saint Coran, les
premiers versets de la sourate «Le Voyage Nocturne »
rappellent que les juifs allaient corrompre la terre deux fois et
que Dieu se vengerait d’eux par la suite, avant de rappeler une
loi et une équation générales et globales, qui stipulent que
toute corruption sera suivie d’une défaite et d’une calamité, et
que tout repentir et toute réforme seront suivis par le retour de
la miséricorde divine. Ces versets sont :

« Nous avons décrété dans le Livre, & ladresse des fils d'Israél :
“Vous sémerez deux fois le scandale sur la terre, et vous vous
éleverez avec un grand orgueil.” Lorsque ['accomplissement de la
premiére de ces deux promesses est venu, nous avons envoyé contre
vous certains de Nos serviteurs doués dune force terrible. Ils
pénérrérent & lintérieur des maisons et cette promesse se réalisa.
Nous vous avons donné ensuite une revanche sur ewx. Nous avons
accru vos richesses et le nombre de vos enfants. Nous avons fair de
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vous un peuple nombreux. Si vous faites le bien, ou si vous faites le
mal, vous le faites & vous-mémes. Lorsque ['acc 7

seconde promesse est venu, cétait pour vous affliger, pour
permettre & vos ennemis de pénétrer dans la mosquée comme ils
lavaient fait la premiére fois pour détruire entiérement ce dont ils
séraient  emparé. Peut-étre votre Seigneur wous fera-t-Il
miséricorde. Si vous rec ez, Nous rec erons. Nous
avons fait de la Géhenne, une prison pour les incrédules. » (« Le
Voyage Nocturne », 4-8).

Ces versets expliquent et clarifient en réalité la loi divine
générale mentionnée dans Sa Parole : « Diex ne modifie rien en
un peuple avant que celui-ci ne change ce qui est en lui. » (« Le
Tonnerre », 11).

Le concept de Loi divine

Nous savons, par ce qui précéde, que les étres sont régis par
un ensemble de lois divines stables, signifiant que Dieu
organise les affaires du monde par des moyens précis de sorte
que les étres ne débordent pas de leur cadre. Mais il sagir de
savoir,  présent, ce qu'est la Loi divine réellement. Est-elle
comparable aux lois positives, du genre traités, contrats sociaux
ou engagements moraux? Est-ce une création divine
particuliére ? Est-elle complétement autre ? Quoi qu'’il en soit,
est-il possible que Dieu ne crée pas Sa Loi et qu’ll ne I'instaure
pas > Pourquoi n’est-il pas possible de changer la Loi et la
coutume divines ?

Pour répondre 3 toutes ces questions, nous dirons d’abord
que la Loi divine n’est nullement ratrachée a un quelconque
mode de création. C’est un concept global ou une production
mentale, sans existence dans la réalité extérieure, en tant que
concept ou loi générale. Ce qui existe par contre, dans la réalité
extérieure, est le systéme de la cause et de I'effer, les rangs et les
degrés de V'existence. Cet ordre est théorisé par notre mental 2
partir de la réalité extérieure et se refléte sous la forme d’une
loi. Lorsque nous affirmons qu’une loi gouverne le monde,
nous voulons en fait exprimer que, dans la réalité extérieure, il
existe des rangs dans le monde de I'existence, que chaque rang
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ou degré occupe une place fixe et que nous ne pouvons
imaginer qu’une cause précise échange sa place avec une autre
ou qu'un effet modifie sa place.

Il devient clair, par conséquent, que la loi de la création n’est
pas un traité positif, mais découle de la nature de I'existence
des choses. Elle ne peut donc étre ni modifiée ni remplacée.

Pas d’exceptions dans La loi divine

Trouve-t-on des exceptions dans les lois du monde de la
création ? Est-ce que les miracles et les phénoménes surnaturels
infirment la Loi divine ?

La réponse est négative dans les deux cas, les lois de la
création ne peuvent admertre d’exception et les miracles ne
peuvent étre considérés comme des exceptions aux lois de la
création. Les changements percus dans les lois de la création
découlent des changements survenus dans les conditions du
déroulement de ces lois, et non dans leurs fondements. Le
déroulement de chaque loi dépend de la réalisation de ses
propres conditions; si un changement intervient dans les
conditions, c’est une autre loi qui se met en place et qui sera
active si des conditions appropriées sont assurées.

Il devient clair, dés lors, que le changement de la loi ne peut
se réaliser que par cette loi elle-méme, sans que cela n’implique
I'abrogation d’une loi par une autre. Cela signifie plutét que
les conditions pour le déroulement d’une loi fixe se modifient
pour devenir les conditions d’une autre loi. La nouvelle loi
devient alors celle qui les régit. Il n'y a, dans le monde, que des
lois et des régles fixes. La revivification d’'un mort de fagon
miraculeuse est, en soi, régie par une loi particuliére, la
naissance d’un fils sans pére, comme ce fur le cas Jésus, fils de
Marie, ne contredit pas la Loi divine.

L’homme n’est évidemment pas au courant de toutes les lois
du monde de la création. Lorsqu’il apergoit un phénomeéne
différent des lois qu'il connait déja, il s'imagine étre en face
d’une contradiction i 'ensemble des lois, il le taxe d’exception
et d’opposition 4 la loi de la causalité.
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Mais en réalité, 'homme ne connait souvent que I'apparence
de ces lois et non leur réalité. Par exemple, nous nous
imaginons que la loi de la création de la vie stipule que I'étre
vivant nait du rapport entre la mére et le pére, alors qu’il ne
s'agit que de I'apparence de la loi et non la loi elle-méme,
puisque la création de Jésus, fils de Marie, a contredit
I"apparence de cette loj, mais non sa réalité.

Nous réalisons alors que la recherche concernant les
véritables lois du monde de la création, qui ne peuvent étre
infirmées ni inclure des exceptions, est différente de celle
relative aux lois que nous connaissons.

Le miracle ne signifie pas 'annulation ou la transgression de
la loi. C'est lillusion dans laquelle sont tombés nombre de
matésialistes aprés la découverte d’une partie des lois naturelles
par le biais des recherches scientifiques. Ils ont supposé que ces
derniéres sont les seules véritables, jugeant ensuite que les
miracles éraient contraires 4 leurs découvertes. Pour notre part,
les découvertes scientifiques sont validées dans des situations
précises et limitées, qui sont leurs conditions. Mais lorsqu’un
prophéte ou un saint de Dieu veut accomplir un acte
miraculeux, les conditions changent, ce qui signifie qu'un
esprit puissant et pur relié 4 la puissance divine absolue change
ces conditions. En d’autres termes, un facteur et un élément
spécial interviennent et instaurent une nouvelle situation
définie par de nouvelles conditions apparues suite 4 ce nouveau
facteur qui est ici la volonté puissante et seigneuriale
manifestée par le saint de Dieu. Dans ces nouvelles conditions,
P'action d’une autre loi spéciale entre en jeu. '

Clest ce qui explique I'effet de Iinvocation ou de I'auméne
pour repousser le malheur et autres calamités. On raconte
qu'on demanda au messager de Dieu : « Le talisman par lequel
on guérit éloigne-t-il le décrer de Dieu?» Le Prophéte
répondit : «I| fait partie du décrer de Dieu. »' Il en est de
méme pour les autres moyens.

On raconte aussi que ‘Al était assis prés d’'un mur. 1l se
retourna et, voyant que le mur érait penché ec sur le point de

' Qurb al-Isnad, 95, hadich 32.
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tomber, Ali se releva et s’en éloigna. Quelqu’un lui dit: « O
Commandeur des croyants ! Fuis-tu le décret de Dieu ? ». Cet
homme signifiait par 4 que si le décret est la morr, rien ne sert
de fuir ce mur penché, car tu mourras que tu t'en éloignes ou
pas, et si le décret est que tu restes vivant, tu seras protégé de la
mort, la chute de mur n’aura aucun effet sur ta vie. « Pourquoi
as-tu fui ce mur penché?» demanda '’homme i ‘Ali. La
réponse de 'imam ‘Ali fut: «Je fuis le décret divin pour un
autre décret divin ! »

Nous comprenons ainsi que tout, dans ce monde, se produit
selon la volonté et le décret divins. Si 'homme est soumis au
danger et subit des dommages, il est régi par le décret divin et
ses lois ; et §'il fuit le danger et s’en débarrasse, il est également
régi par une loi divine et un décret divin. Il existe une loi qui
décréte la maladie de 'homme s'il entre dans un lieu pollué de
microbes, et une autre loi qui décréte sa guérison s’il prend le
médicament approprié.

Il devient dés lors clair que 'homme, en fuyant le mur
penché, n’infirme pas la loi ou le décret divins, car la loi divine
décrete dans ce cas qu'il échappe 4 la mort, tout comme la loi
divine décréte la mort pour celui qui reste sous ce mur penché,
qui risque de tomber sur lui.

Le saint Coran a montré cette vérité d’'une maniére trés
éloquente, dans la sourate « La Répudiation » : « Quant & celui
qui craint Dieu, Dieu donnera une issue favorable i ses affaires ;
11 lui accordera Ses dons par des mayens sur lesquels il ne compiait
pas. Dieu suffit a quiconque se confie & lui. Dieu atteint toujours
ce qu'll s’est proposé. Il a fixé un décret pour chaque chose. » (« La
Répudiation », 2-3).

Ces deux versets dévoilent une loi supérieure a toutes les
autres, celle de la crainte de Dieu et de la remise confiante en
Dieu. Son utilité réside dans le fait que la confiance est
nécessairement suivie de la bienveillance divine. Quiconque a
confiance en Dieu et s'en remet i Lui obtient cette
bienveillance spéciale et parvient inévitablement au but, avec la
bénédiction de ce soutien divin particulier, qui exprime  son
tour une des lois divines, composée elle-méme d’un ensemble
de causes et d'effets. Cette loi régit toutes les autres lois.



En méme temps, le saint Coran rappelle, par une tournure
juridique, I'organisation divine, proclamant : « Dieu a fixé un
décret pour chaque chose. » De plus, Sa Parole « guant & celui
qui craint Dieu, Dieu donnera une isue favorable» est
I’expression d’une autre loi : il n’y a pas d’acte sans loi et sans
moyen, mais il est possible qu’il y ait un autre moyen que ceux
connus et admis, « par des voies insoupgonnées ».

Providence, décret et prédestination

En comprenant ainsi la réalité du décret divin qui témoigne
de Pexistence de lois régissant le monde, se pose ensuite la
question des formes de la prédestination puisque les notions de
providence et de décret lui sont attachées. Nous avons discuté
ce sujet dans notre ouvrage Lhomme et le décret. Nous nous
contenterons d’aborder ce point de maniére générale.

L’équivoque a été suscitée 4 ce propos lorsque certains ont
prétendu que le décret divin signifie que Dieu a voulu et veut
que se produise tout ce qui se produit dans ce monde, en
dehors méme des lois qui le régissent.

Le poete Al-Khayyim aurait déclamé :

« Je bois du vin, et quiconque est aussi qualifiée que moi

Admettra aisément que j’en bois.

Dieu savait de toute éternité que je boirais du vin.

Si je ne buvais pas, la prescience divine égalerait
Iignorance ! »'

Le poéte a cru qu’en accomplissant un acte précis, la volonté
de 'homme fait face ou contredit la volonté divine : s'il ne
peut s’empécher de boire le vin, c’est parce que Dieu I'a voulu
ainsi. L'auteur de ces vers ne peut concevoir que le savoir et la
volonté de Dieu ne le réalisent pas. L’homme boit donc le vin,
qu'il le veuille ou non.

Ces paroles expriment une profonde défaillance et une
extréme ignorance, c’est pourquoi nous doutons qu’elles
puissent émaner réellement du poéte philosophe, car tout
philosophe, ou méme semi-philosophe, comprend au moins

! Robaiyit, n°602, p. 161.
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que Dieu ne dicte pas, directement, 4 quelqu’un de boire du
vin. De méme Il n’a pas institué un ordre ou une loi qui
interdise, par la contrainte, de boire le vin et qu'il n’y a pas,
dans le monde, une chose qui se produit en dehors du cadre
des lois en vigueur.

Il ne peut y avoir d’événement naturel sans une cause
naturelle, ainsi les actes humains facultatifs ne peuvent se
produire sans la volonté et le choix de ’lhomme. La Loi divine
a instauré la volonté humaine et le libre-arbitre : ’homme
choisit lui-méme les actes bons ou nuisibles, ce choix étant un
élément constitutif de I'existence de ’homme qui ne peut étre
autrement. Supposer I'existence de 'homme sans libre-arbitre
est irréel. Aucune responsabilité ni obligation religieuse n’a de
sens pour un étre qui n’est pas humain, autrement cet étre
serait comme une vache ou un 4ne qui boiraient du vin.

La prédestination et le décret divins ont donc établi le libre-
arbitre de ’homme, tout comme ils ont instauré son statut
d’humain. Ceux qui affirment, par conséquent, que 'homme
boit du vin par prédestination divine et non par choix humain,
et que, dans ce cas, la science divine devient ignorance,
contredisent la science divine éternelle.

Les chercheurs émettent aujourd’hui de nombreux doutes
sur la personnalité du poete al-Khayydm et considérent qu'il
ne s'agit pas du philosophe, suggérant ou méme affirmanc
Pexistence de deux personnes, voire plus, portant le nom «al-
Khayyam ». Quoiqu'’il en soit, dire que la science et le décrer
de Dieu sont la cause de I'accomplissement des péchés,
rendant ainsi ’homme irresponsable de ses actes, est tout
simplement mensonger.

En réponse aux vers précédents, d’autres vers furent écrits :
« Les sages considérent que I'ultime ignorance consiste a dire
que la science éternelle est la cause de la désobéissance. »

Résumé de la réponse 4 Ia problématique de la
discrimination

1l est possible de résumer la réponse concernant 'existence de
formes de discrimination et de différenciation dans le monde
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de la création, dont nous avons longuement parlé, de la
maniére suivante :

1 — Le monde de la création est régi par un ensemble de lois
essentielles et immuables. Dans cet ordre, toute chose et tout
événement ont leur statut, leur rang et leur place spécifiques
qui ne peuvent étre modifiés.

2 — L'existence de cet ordre strict gouvernant le monde exige
que les érres aient des rangs distincts et des degrés différenciés,
qui expliquent I'apparition des formes de distinction, de
différence, d’absence ou de défaillance.

3 — La distinction n’est pas une chose qui se crée, mais une
chose nécessaire en soi dans les créatures. Il est donc faux de
prétendre que le Créateur a instauré la discrimination entre les
érres.

4 — La discrimination — et non la distinction en soi — est
contraire 3 la justice et 4 la sagesse divines. Dans le monde de
la création, C’est la distinction en soi, et non la discrimination,
qui prévaut.



CHAPITRE 4 :
PROBLEMATIQUE DE I’EXISTENCE DU MAL

Trois axes de recherche sur la problématique du mal

Nous avons étudié, jusqu'd présent, la réponse i la
problématique de [lexistence de la différence et de la
discrimination dans le monde de la création. Nous avions déja
avancé que les équivoques et les problémes suscités & propos de
la justice divine appartiennent 2 plusieurs thémes: la
discrimination, les formes de contingence et de néant, les
imperfections et les maux. Nous avons alors divisé notre étude
en deux parties, la premiére concernant la discrimination et la
seconde les maux. Clest cette partie que nous aborderons &
présent.

La réponse apportée par les sages 4 la question de I'existence
du mal dans le monde de la création comporte trois axes :

1 — La nature méme du mal. Sagit-il d’'une chose ayant une
existence réelle ou bien est-ce un néant relarif ?

2 — Est-il possible de séparer le bien du mal, qu'ils soient des
choses existantes ou non. Dans le second cas, ot il serait
difficile de les séparer, la résultante de l'existence du monde,
avec tout ce qu’il comporte de bien et de mal, serait-elle le bien
ou le mal ? Est-ce le mal ou le bien qui domine, ou leur part
respective sont-clles égales ?

3 — Sans tenir compte de la question de savoir si le mal est
une chose existante ou une chose déficiente, et s'il est possible
ou non de le séparer du bien, I'étude portera sur la réalicé
essentielle du mal. S’agit d’un mal absolu, sans trace de bien ?
Ce qui implique qu’il ne peut étre, au moins, une base et une
introduction a un ou plusieurs expressions du bien. Ou bien y
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a-t-il dans tout mal un bien, ou des biens cachés, et tout mal
engendrerait-il un ou plusieurs biens ?

La premiére de ces trois études autour du mal répond 2 la
doctrine dualiste qui affirme I'existence de deux poles dans le
monde de lexistence, la seconde répond au doute des
matérialistes qui ont considéré que lexistence du mal est
contradictoire avec la sagesse divine, ainsi qu’au doute de ceux
qui sappuient sur l'existence du mal pour nier la justice
divine. Quant 2 la troisiéme étude, elle expose la beauté de
I'ordre magnifique qui gouverne le monde de Iexistence. Elle
peut étre considérée comme une réponse indépendante
persuasive ou comme une réponse complétant la premiére.

Notre méthode pour répondre au doute relatif au mal

Nous pensons qu’il est nécessaire de profiter des réalisations
des sages de la philosophie musulmane en les exposant dans un
langage contemporain pour répondre 4 toute doute 2 ce sujet.
La réponse que nous présentons dans ce livre reprend les
éléments de la réponse exposée par les travaux des philosophes
musulmans, et notamment de Sadr al-Mura’allihin,
concernant la question de I'existence du mal'. La réponse est
en fait la méme, la différence concerne seulement la méthode
adoptée dans notre ouvrage, car nous avons étudié la question
de l'existence du mal 4 partir de sa relation avec la justice
divine, alors que les métaphysiciens musulmans Pavaient
étudiée dans le cadre de la doctrine de I'Unicité et de la
réponse au dualisme, ou de la doctrine de la bienveillance
divine et de la science divine, la nature de la relation entre le
décrer divin et I'existence du mal. Nous pouvons également
tirer directement profit de leurs recherches pour traiter la
problématique introduite par la conception dualiste de
Pexistence et la nature de la relation du décret divin 2
I’existence du mal. Mais mettre & profit ces recherches pour
érudier la question de la justice divine ne peut se faire que de
maniére indirecte.

' Pour plus de détails, consulter Al-Hikma al-Muta'iliya, 7 : 58-108.
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Equivoque du partage de I'existence en deux genres

Nous avons déja dit que I'équivoque du dualisme réside dans
le fait que ses adeptes professent que les étres, dans leur
essence, se divisent en deux catégories : les étres bons et les
étres mauvais. Cette idée induit I'affirmation de deux principes
de lexistence, les érres bons revenant 4 un créateur
indépendant et les étres mauvais a4 un autre créateur
indépendant. En voulant affranchir Dieu de la création du
mal, la doctrine dualiste sest donc précipitée dans le
polythéisme en affirmant I'existence d’un associé au Trés-Haut
au niveau de la création.

La doctrine dualiste a partagé le monde en deux : le bien et le
mal, considérant que I'existence du mal est un surplus néfaste,
qui ne peut émaner de Dieu, mais d’une force située face a
Dieu — gloire 4 Lui ! Cette doctrine présente Dieu comme un
homme doté de bonnes intentions, mais faible et impuissant,
lésé par une situation qui ne le satisfait pas, faisant face & un
adversaire mauvais, rempli de mauvaises intentions, créant le
mal et les nuisances, en dépit de Sa Volonté — gloire 4 Lui !

Les adeptes de la doctrine dualiste furent incapables de
concilier la croyance en la puissance divine absolue, Sa volonté
dominante et I'exécution de Son décret et de Sa Volonté sans
aucune contestation, avec la croyance en Sa Sagesse, Sa justice
et Sa bonté absolue. Quant & I'lslam, il considére que Dieu est
le principe de toute existence, que Sa vaste miséricorde est
illimicée et Sa Sagesse profonde, sans que cette croyance
n'entame la foi en Sa Volonté dominante ou Sa Puissance
triomphante ; bien plus, la doctrine istamique rapporte toute
chose 3 Lui, méme P'existence de Satan, ses séductions et ses
égarements.

L’Islam a effectivement exposé une solution différente 3 la
problématique de [lexistence du mal, en opérant une
distinction entre deux visions des choses et des affaires de ce
monde de I'existence, la premiére divisant I'existence en bien et
en mal A partir de considérations précises, et la seconde
affirmant clairement, i partir d’autres considérations, la non-
existence du mal dans l'ordre de la création. Par conséquent,
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tout ce qui s’y trouve est bien, 'ordre de la création est parfait
et il est impossible qu'il en existe de meilleur.

Cette forme de traitement de la problématique de lexistence
du mal sappuie, rationnellement, sur une philosophie
particuliére qui érudie en profondeur et en détail les questions
de 'existence et du néant. Elle répond 4 la doctrine dualiste,
disant que le mal n’est pas un étre réel ni authentique tel qu’il
soit dépendant d’un créateur et d’un principe indépendants.
Nous pouvons établir cette réponse de deux maniéres :

1 - le non-étre du mal,

2 - la relativité du mal.

Clest ainsi que nous rejetterons entiérement I'équivoque de
la dualité de I'existence.

Le mal est une chose inexistante

Une simple analyse montre que la nature du mal correspond
au néant. Cette idée est profondément ancrée et s'étend loin
jusqu’d la philosophie grecque ancienne. En effet, plusieurs
philosophes, et notamment Platon, 'avaient adoptée, et les
successeurs 'avaient étudiée plus largement. Nous exposerons
cette idée conformément au niveau de cet ouvrage, considérant
qu'elle est juste et qu'elle constitue un principe. Tout en
essayant de I'exposer en toute simplicité, nous pensons qu’elle
mérite d’étre minutieusement examinée.

Le fait d’affirmer que le mal est une chose relevant du néant
ne signific pas la négation de Pexistence de ce qui s'appelle
mal. Nous ne pouvons donc pas accuser ceux qui I'affirment
de s'opposer 4 la nécessité rationnelle, fixe et catégorique, car
nous sentons et voyons I'existence de la cécité, de I'incapacité
de parler, de la maladie, de I'oppression, de Iinjustice, de
I'ignorance, de limpuissance et de la mort, ainsi que
Iexistence des tremblements de terre et d’autres nuisances.
Nous ne pouvens donc ni ignorer I'existence de ces faits ni
ignorer qu'il s’agit bien de maux.

De méme, rapporter le mal au néant et lui oter l'ateribut
d'existence ne signifie nullement nier la responsabilité de
homme i combattre le mal et ses auteurs,  acquérir le bien et
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4 soutenir ses auteurs. Tant que toute situation existante est un
bien dépourvu de mal, nous devons donc nous en satisfaire et
la considérer comme érant la meilleure situation possible !

Qu'on ne porte pas de jugements trop hatifs! Nous
n’entendons point nier 'existence de la cécité, de I'incapacité
de parler, de I'oppression, de la maladie, de la pauvreté et
autres choses similaires. Nous n’entendons pas non plus nier
qu’ils soient des maux, ni supprimer la responsabilité de
homme, et contester le réle qui est le sien pour changer le
monde et parfaire la société. D’autant plus que I'un des critéres
déterminant le meilleur ordre de I'existence est précisément
cette tendance 4 la perfection et & la complémentarité,
notamment en ce qui concerne ’homme et sa mission pour
assumer la responsabilité qui lui a été confiée. La n’est donc
pas notre intention. Ce que nous affirmons, par contre, c’est
que toutes ces questions connues comme étant le mal sont des
formes de « néants », de « déficiences », dont I'existence reléve
du manque et de la perte. C’est pourquoi il s’agit d’un mal car
il correspond au néant, au vice et au vide, ou méme 2 la source
du néant et de la déficience. Le réle de 'homme dans I'ordre
de la complémentarité nécessaire qui régit le monde étant de
réduire cette déficience, de combler ce vide et d’extirper les
racines des carences et des vides.

Si nous sommes convaincus par cette analyse, nous avons
déja franchi le premier pas ou la premiére étape, consistant a
extraire de nos esprits la question concernant le créateur du
mal et celle affirmant que certaines créatures sont le bien et
que d’autres sont le mal. L'analyse précédente nous montre
que tout ce qui est mal est une sorte de néant et n'est pas
inhérent A Iexistence. Ainsi s’effondre la base sur laquelle
s'appuie la doctrine dualiste prétendant que I'existence se
divise en deux, le bien et le mal, et il y aurait, de ce fait, deux
origines et deux principes.

Mais pour approfondir cette question sous I'angle de la
justice divine ct de la sagesse divine, nous devons franchir de
nombreuses étapes aprés celle-ci.

Les biens et les maux du monde de I'existence nc sont pas
distincts ni séparés les uns des autres, comme se distinguent
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par exemple les solides des plantes, ou les plantes des animaux,
qui sont des catégories bien distinctes dans leur existence.

Tout comme il est faux de considérer que les maux
constituent une partie distincte des choses, qui serait par
nature un probléme, un élément du mal dépourvu de tout
bien, et que les biens constituent une autre partie, séparée et
distincte de la premitre. En réalité, les biens et les maux sont
mélés au point qu’on ne peut les dissocier : on trouve le bien 12
oli se trouve le mal dans le monde de la nature ; et 1 ol se
trouve le bien, se trouve aussi le mal. Ils sont mélés et mélangés
dans le monde de la nature si bien qu’ils apparaissent comme
un seul composant qui fut constitué de maniére plus profonde,
plus précise et plus délicate que ne sont mélangés les
composants chimiques. Il existe ainsi une sorte de composant
constitué de I'existence et du néant.

L’existence et le néant ne forment pas deux groupes distincts
situés hors du monde de la nature ; car le néant est vide et
vacuité et ne peut, de ce fait, occuper une situation spécifique
en correspondance avec lexistence. Dans le monde de la
nature, la ol se trouvent des « existants », se trouvent aussi des
«néants », car ce monde se caractérise par la puissance,
I'action, le mouvement, la complémentarité, la contradiction
et la concurrence. En parlant de la cécité, il ne faut pas que
nous la considérions comme une chose particuliére, une
existence palpable qui se trouve dans I'ceil de I'aveugle. La
cécité signifie I'absence ou la perte de la vue et ne peut avoir de
situation particuliére.

Il semble clair, 4 partir de 13, que les biens et les maux sont
comme existence et le néant, le bien est I’existence en soi et le
mal est le néant en soi; la ol se trouve le mal se trouve le
néant, la déficience et la lacune. Le mal est soit un mal en soi
soit une existence nécessitant une forme de néant, dans le sens
ot il est un bien si on le considére en soi, en tant qu’existence,
et un mal si on le considére comme nécessitant le néant. Il est
donc mal en tant qu’il nécessite le néant et pas autrement.
Pour expliquer cette forme de mal, prenons pour exemples
lignorance, la pauvreté et la mort qui sont des maux, des
néants en eux-mémes. Mais si nous considérons comme des
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maux les animaux qui piquent, les animaux sauvages, les
microbes et les fléaux, ils engendrent effectivement le néant
mais ce ne sont pas des néants en soi.

L’ignorance signifie la déficience du savoir qui est une chose
existante et une perfection réelle. Quant  I'ignorance, elle n'a
pas, en soi, d’existence, et lorsque nous disons : I'ignorant est
dépourvu de savoir, cela ne signifie pas qu'il est paré d’un
attribut existentiel spécifique que les savants n’ont pas, qui
serait l'ateribut de la perte du savoir. Les savants étaient
ignorants avant d’acquérir le savoir, mais lorsqu’ils I'ont
acquis, ils ne sont pas en manque mais acquierent quelque
chose. Si lignorance était une chose existante réelle,
I'acquisition du savoir, qui serait accompagnée de la perte de
I'ignorance, serait une simple inversion d’un attribut par un
autre, comme un corps qui perd un aspect ou une forme
précise pour acquérir une autre forme ou un autre aspect.

Il en va de méme avec la pauvreté, qui est aussi la perte de
quelque chose, et non une appropriation de quelque chose qui
existe, le pauvre étant celui qui est dépourvu d’une chose qui
s'appelle la fortune, et non pas le propriétaire d’une chose qui
s'appelle « pauvreté ». Il n’est pas comme le propriétaire riche
qui posséde une chose existante acquise qui s’appelle fortune.
La pauvreté n'est donc pas une chose existante comme la
fortune.

La mort aussi est la perte e non I'acquisition d’une chose, et
Cest pourquoi le corps qui perd lattribut de la vie et devient
solide, descend et ne s’éléve pas d’un degré.

Quant aux animaux qui piquent, les animaux sauvages, les
microbes, les inondations, les tremblements de terre et les
fléaux, ce sont des maux car ils occasionnent la mort, la perte
d’un membre ou la perte de la force, de la santé, ou empéchent
les aptitudes de se perfectionner. Si les animaux qui piquent ne
causaient pas la mort ou la maladie, ils ne seraient pas un mal ;
si les fléaux ne dérruisaient pas les arbres ou les fruits, ils ne
seraient pas un mal ; si les inondations ou les tremblements de
terre ne provoquaient pas des pertes en vies humaines et en
biens matériels, ils ne seraient pas un mal. Le mal signifie la
perte et I'échec. Si nous avons désigné I'animal sauvage par le
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mal, ce n'est pas & cause de son essence spécifiquement
mauvaise, mais parce qu'il provoque la mort et prend la vie des
autres. Le mal en soi, c’est la perte de la vie; si I'animal
sauvage ne dévore personne ou ne détruit aucune vie, il n’est
pas un mal.

Ces néants réels, comme la pauvreté et la maladie, du fait de
la relation de cause i effetr, sont souvent responsables de
I'apparition de maux du second type tels que les microbes, les
inondations, les tremblements de terre, les guerres etc., c’est-a-
dire des existants qui sont des maux parce qu’ils occasionnent
la perte et le néant. C’est pourquoi nous devons, en faisant face
2 ce second type de maux, combattre en premier lieu le
premier type, écarter les déficiences du genre ignorance,
impuissance et pauvreté pour empécher 'apparition de maux
du second type.

Il en est de méme pour les questions morales et les atcributs
néfastes. L'oppression est un mal parce qu'elle s"approprie le
droit de I'opprimé, le droit étant ce que mérite et doit acquérir
tout écre. Le savoir, par exemple, est un épanouissement pour
’homme qui le mérite puisqu’il est apte 2 le prendre, a le
réclamer et A le rechercher. Ainsi, le fait de priver I'homme du
droit 4 I'éducation et I'en empécher est un mal car cela signifie
'empécher d’acquérir la perfection, en causant sa déficience.
L'oppression est aussi un mal pour I'oppresseur lui-méme, car
elle fait barrage & I'éclosion de ses valeurs élevées qui existent
en lui, 4 Pérat latent. Si 'oppresseur ne recelait pas en lui une
puissance supérieure 2 la puissance colérique, 'oppression nc
serait pas un mal pour lui et ne le définirait pas.

Apres avoir érabli que tous les maux sont inhérents au néant,
la réponse a I'équivoque du dualisme devient claire. Cette
équivoque s'appuie sur la division des étres dans ce monde en
deux, le bien et le mal, ce qui le contraint 2 affirmer la
présence de deux principes et deux créateurs du monde. Il est &
présent clair qu'il n’y a qu’une sorte d’étres dans le monde de
I'existence qui est le bien, car les maux sont inhérents 2
Iinexistence et au néant, et n’ont pas été créés. lls signifient la
non-création, et non la création, et c’est pourquoi nous ne
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pouvons parler de I'existence de deux créateurs du monde de
Iexistence, I'un créant le bien, l'autre créant le mal.

L'existence et le néant ressemblent au soleil et 'ombre. Si
nous mettons un individu devant le rayon du soleil, nous
verrons de I'obscurité sur un espace défini, celui qui ne regoit
pas le rayon de soleil, Cest ce que nous appelons « ombre ».
Mais qu'est-ce que I'ombre ? Clest I'obscurité, et celle-ci ne
signific rien d’autre que I'absence de lumiére. Si nous disons
que la lumiére provient du soleil, qui est la source de Iéclairage
du monde, la question de savoir d’ou provient 'ombre et
quelle est la source de l'obscurité, n’aura aucun sens. Car
Pombre et I'obscurité ne viennent de nulle part, elles n’ont ni
principe, ni origine indépendante.

Ceest la signification de la parole des théosophes et des
philosophes selon laquelle les maux adviennent par accident et
par incidence, et non par essence.

Le mal est relatif

Les attributs caractérisant les objets appartiennent a deux
catégories :

1 - les qualités réelles

2 - les qualités relatives

Si 'on peut prouver qu’un objer se caractérise par un ateribuc
déterminé en toutes circonstances sans I'intervention de toute
autre chose, cette qualité est réelle. L'attribuc réel est ce qui
suffic 2 décrire un étre précis, rien qu'en le concevant ou en
concevant cet atcribut.

Lactribut relatif est ce qui ne suffit pas & caractériser I'objer,
rien qu’en le concevant ou en concevant ['attribur ; il est donc
nécessaire de faire intervenir un troisiéme élément qui soit en
rapport et qui puisse mesurer. Chaque fois que la description
d'une chose par un atuibut  déterminé dépend de
I'intervention d’un troisiéme élément qui mesure cette chose,
on peut parler d’une qualité relative.

La vie est, par exemple, unc chose réelle, et toute créature est
soit vivante soit morte, qu'on le compare ou non  une autre.
Il en est de méme en ce qui concerne la blancheur ou la
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noirceur, en supposant que les couleurs soient des choses
réelles, des attributs réels. L'objet blanc est blanc, qu'on le
compare ou non i un autre objet blanc, et I'objet noir est noir,
et il n’est pas nécessaire de le comparer 4 un autre objet pour
admettre sa noirceur. Il en est de méme pour certains attributs
comme la quantité ou la capacité.

Cependant, la grandeur et la petitesse sont des qualités
relatives. Lorsque nous disons : cet objet est petit, nous devons
connaitre I'objet auquel nous le comparons et par rapport
auquel nous le considérons petit. Il est possible que tout objet
soit grand et petit en méme temps : cela dépend du critére par
lequel nous le mesurons. Si nous disons, par exemple, que
cette pomme est petite et cette autre grande, cette poire est
petite alors que l'autre est grande, la mesure consiste a
comparer les volumes des uns par rapport aux autres. Nous
disons que chacune est petite ou grande par comparaison avec
le volume reconnu pour chaque sorte. Pour la pastéque, par
exemple, nous disons qu’elle est petite par rapport au volume
reconnu pour ce genre de fruits, bien que la pastéque soit plus
grande que la pomme ; mais nous I'avons mesurée en fonction
du volume des pastéques et non celui des pommes.

Quel étonnement pour nous de voir par exemple une grande
fourmi et un petit 4ne, bien que le petit ane soit mille fois plus
grand que cette grande fourmi. Comment le tout petit peut-il
éue plus grand que le trés grand? Sagit-il d’une
contradiction ? En réalité, il n’y a aucune contradiction : ce qui
est trés petit I'est en fonction des animaux de monture, et par
rapport a la taille reconnue des 4nes, dans nos esprits, et ce qui
est trés grand pour nous I'est en fonction de ce que nous avons
communément admis pour la taille des fourmis.

Clest ce qui faut entendre lorsque nous affirmons que la
petitesse et la grandeur sont des concepts relatifs. Par contre, la
question est différente lorsqu’il s’agit de la quantité, du
nombre ou du volume: si nous avons cent pommes, cet
attribut de quantité est réel et non relatif ; de méme pour le
volume, lorsque nous disons que le volume de ces cent
pommes équivaut 2 un demi métre cube.
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Le nombre et le volume sont des éléments constitutifs de la
quantité, alors que la petitesse et la grandeur sont des attribues
complémentaires relatifs. Les chiffres 1, 2, 3 sont réels, mais les
attributs tels que « premier », « deuxiéme », « troisiéme » sont
complémentaires et relatifs.

Le critére permettant d’établir la conformité d’une loi sociale
repose sur son respect,  la fois, de I'intérét des individus, et de
celui de la société en tant qu'ensemble. Ce double respect
signifie qu’elle accorde la priorité au droit du groupe avant le
droit de I'individu, tout en garantissant aurant que possible les
libertés individuelles, puisque la garantie de toutes les libertés
individuelles n’est pas possible. C’est pourquoi la conformité
d’une loi 4 garantir les libertés individuelles reste une chose
relative. La loi conforme est celle qui garantit ces libertés, dans
la plus grande mesure du possible, méme si certaines de ces
libertés ne sont pas assurées. Par conséquent, dire qu’une loi
sociale donnée est plus conforme aux libertés individuelles se
fait par comparaison avec une autre qui en garantit moins.

Une remarque s'impose pour lever toute ambiguité a ce
propos. Lorsque nous disons que le mal est une question
relative, cela signifie qu'il est relatif par rapport 4 la situation
réelle, dans la mesure ot Iattribut relatif se comprend parfois
en fonction de 'absolu. Dans ce cas, il correspond au fait que
P’existence d’une chose dépende d’un ensemble de conditions,
alors que I'absolu est le fait de se passer ou de s'affranchir de
toutes conditions.

Si I'on considére la relativité dans ce sens, toutes les choses
matérielles et naturelles sont relatives, puisqu’elles sont
soumises 2 un ensemble de conditions liées au temps et &
P’espace, et ne peuvent prendre leurs places spécifiques que si
ces conditions sont remplies. L'existence absolue ne peut se
réaliser que pour les étres abstraits, alors que le vrai absolu est
P’existence affranchie de toute condition et cause : c’est Dieu
Lui-méme — exalté soit-Il ! Selon cette vision, la nécessité de
I’étre de Son essence sainte est une nécessité éternelle, et non
une nécessité en soi selon le concept.

Cette remarque indique que I'étude concerne ici la relarivicé
du mal dans les étres qui sont source de maux en eux-mémes,
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donc les « néants ». Par conséquent, ce que nous entendons par
chose relative s'oppose 2 la chose réelle, et non a I'absolu.
Beaucoup de biens sont relatifs si on les considére du point de
vue de la relativité opposée 4 I'absolu.

A présent, nous devons savoir si le caractére du mal dans les
maux est un attribut réel ou relatif. Nous avons précédemment
dit que les maux sont de deux sortes, les « néants » en eux-
mémes et les choses existantes qui peuvent étre des maux en
tant qu'elles causent des choses « non-existantes ». L'attribut
maléfique caractérisant les maux du premier type, tels que
l'ignorance, I'impuissance, la pauvreté, est réel et non relatif,
C’est un attribut du néant ; alors que I'attribut maléfique dans
le second type de maux, comme les inondations, les
tremblements de terre, les animaux qui piquent, les animaux
sauvages ou les microbes, est assurément un attribut relatif. En
effet, le poison du serpent n’est pas un mal pour le serpent lui-
méme, mais pour 'homme et les étres qui subissent sa
nuisance ; le loup est un mal pour le mouton, mais pas pour
lui-méme ou pour les plantes ; tout comme le mouton est un
mal pour les plantes qu’il dévore mais pas pour lui-méme, ni
pour ’homme, ni pour le loup.

Le potte al-Mawlawi dit :

« Le venin du serpent est la vie pour le serpent, mais la mort
pour 'homme ; ainsi, il n’existe pas de mal absolu dans ce
monde : le mal est relatif. Sache aussi cela ! »'

! Mathnawi, p. 839. Le potte a associ¢ ici deux notions, la premiére étant
que le mal (du second type) est relatif dans les choses, il n’a pas une
existence réelle et incrinséque aux choses. Cela signifie que toute chose est
bonne en soi, et s'il y existait du mal, il est pour un autre et non pour la
chose elle-méme, comme le venin du serpent qui est bénéfique pour le
serpent et mauvais pour autrui. La seconde notion est que la chose qui est
bien pour toutes les choses, est appelée « le bien absolu » qui est I'Etre
nécessaire. Si nous supposons une chose mauvaise pour toutes les choses, il
faudrait I'appeler le mal absolu. Le fait que le bien ou le mal soient relatifs
signifie que la chose st bonne ou mauvaise relativement i certaines choses
et non A toutes, et c'est le cas pour la majorité des choses dans le monde des
étres.
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D’autre part, I'existence réelle de toute chose, ce par quoi elle
est rattachée au principe de sa création et de son existence, et
qui fonde son existence réelle, c’est son existence pour soi et
non pour autre chose. L'existence d’une chose pour une autre
reste, par contre, une existence virtuelle et non réelle, n’étant
pas rattachée au principe de la création et de I’établissement.

En d’autres termes : pour toute chose, il y a une existence en
soi et une existence pour autrui, ou plus précisément, toute
chose peut étre considérée sous deux rapports : considérée en
soi, et considérée par rapport  autrui.

Les choses ont une existence réelle, puisqu’elles existent pour
elles-mémes. A partir de cette considération, elles ne sont pas
un mal ; toute chose est un bien pour elle-méme, mais quand
elle est un mal, elle I'est pour autrui. Peut-on dire que
I’existence du scorpion est un mal pour le scorpion lui-méme ?
Peut-on dire que I'existence du loup est un mal pour le loup
lui-méme ? Non, bien évidemment, I'existence du scorpion et
du loup est un bien pour le scorpion et pour le loup ; ils sont
pour eux-mémes comme nous le sommes pour nous-mémes.

Il n’existe donc pas de chose maléfique en elle-méme, mais
son mal est ajouté et relatif par rapport i autrui. D’autre part,
il ne fait aucun doute que I'existence réelle et concréte de toute
chose est son existence en soi. Quant aux existences ajoutées,
ce sont des choses relatives et virtuelles ; et parce qu’elles sont
relatives et virtuelles, elles ne sont pas réelles et concrétes, ce
qui signifie qu'elles n'ont pas de place dans l'ordre réel de
I'existence, et n’ont pas d’existence réelle et concréte. Ainsi, il
ne sert 4 rien de rechercher la cause du fait qu'elle est vue
octroyé I'existence, c’est-a-dire I'existence relative. En d'autres
termes, aucune chose n'existe deux fois et n’a eu deux
existences qui seraient une existence en soi et une existence
ajoutée.

Admettons qu’on explique unc leon & des éléves, plusieurs
fois de suite, sans rien ajouter ou supprimer 4 la premitre
explication. Cela signifie que I'explication fournie consiste en
une seule, bien qu’elle soit répétée quatre fois. Doit-on
comprendre par [3 que cette explication a deux caractéristiques
4 chaque fois, I'explication en elle-méme i laquelle s’ajoute la
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premitre, la deuxiéme, la troisitme ou la quatriéme
explication ? Le dernier attribut (premiére, deuxiéme) n’est-il
que virtuel, dépendant de la répétition de I'acte d’expliquer en
comparant avec les autres fois ? Il semble clair qu’il en est ainsi,
3 savoir que cet actribut n’est que fictif mais fait aussi partie
des nécessités inhérentes 2 une description de la réalité.

Cest pour ces raisons que nous ne pouvons traiter de fagon
indépendante ces choses virtuelles qui dépendent des autres.
Nous ne pouvons donc demander 4 leur propos : pourquoi le
principe de I'existence a-t-Il créé ces existences supplémentaires
et virtuelles ? La question, formulée ainsi, n’est pas correcte,
car ces choses existantes ne sont pas réelles, et nous ne pouvons
dire qu’elles ont été créées, et ensuite, que ces choses existantes
virtuelles et dépendantes sont en méme temps des nécessités
pour les existences réelles desquelles elles ne peuvent étre
séparées. Nous ne pouvons donc les en séparer. C'est pourquoi
la question doit étre plutdt formulée ainsi: pourquoi ces
existants réels, qui ont ce genre de nécessité virtuelle et
dépendante, ont été créés ? La réponse sera fournie plus loin.

Notons cependant une question subsidiaire, 4 savoir
distinguer entre I'antériorité et la postériorité. Les attributs tels
que premier, deuxiéme, etc., dépendent d’une considération
extérieure, et n'ont donc pas d’existence réelle. Ils ne peuvent
éure rapportés 4 la création et i I'existenciation. L’antériorité ou
la postériorité signifient que I'homme ou I'agent choisi et
conscient fait précéder un acte par un autre, en le rendant
prioritaire. Mais c’est I3 une autre affaire qui sera clarifiée par
I’exemple que nous avons donné.

Quoiqu'’il en soit, la relation de ces choses fictives avec une
cause existante est une relation métaphorique et accidentelle,
c’est pourquoi les philosophes ont dit que la création et
I’existenciation ne concernent pas les maux en eux-mémes, qui
ne sont pas dépendants d’une cause ni établis pour eux-mémes.
Leur présence et leur explication sont un accident, comme
nous I'avons dit plus haut, en rappelant que le soleil est cause
de la présence de I'ombre, car sans lui, il ny a pas d’ombre ; la
formation de I'ombre par le soleil est cependant différente de
la formation de la lumiére par le soleil. En effet, le soleil
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illumine et envoie ses rayons, ce qui est une réalité, pour
produire la lumiére, alors qu’il n’en va pas de méme pour
Pombre qui n’est pas une chose réelle, car elle n’existe pas : elle
n’apparait que par I'absence de lumicre, elle est délimitée par la
lumiére méme.

Ce qui vient d’écre dit s’applique 2 tous les maux, dans leurs
deux types, fictifs et inexistants, car la cécité de I'aveugle n’a
pas une existence réelle indépendante ; nous ne pouvons dire
que l'aveugle dépend d’un créateur qui n’est pas celui de la
cécité puisque la cécité est néant et que le néant n’a pas besoin
de créateur. Il en est ainsi pour tous les maux, correspondant 2

. . b . . ’ . . i p . .
des néants qui n’ont besoin ni d’un créateur ni d’un principe
de manifestation.

Les maux selon la vision du principe de justice

Par ce qui précéde, nous avons réfuté lallégation du
dualisme basé sur I'illusion de I'existence de deux principes et
deux origines 4 [lexistence. Nous avons confirmé que
Iexistence n’étant pas de deux types, elle ne dépend pas
nécessairement de deux origines. Mais, comme nous I'avons
indiqué plus haut, la confirmation de I'inexistence des maux
ne suffit pas 4 résoudre le probléme soulevé par la question de
la justice divine, bien qu’elle constitue un premier pas dans ce
sens. Nous avons jusque-ld uniquement établi que I'existence
n’est pas de deux types, I'un comprenant les créatures du bien
en tant que telles, et 'autre comprenant les créatures du mal
en tant que telles. L’existence est un bien en tant qu’existence,
tandis que le néant est un mal en tant que néant, et les choses
inhérentes aux néants ou causant les néants sont des maux en
fonction de cette inhérence et de cette causalité.

L’existence ne dépend donc pas de deux types d’existence, et
il n’y a aucun dualisme. Rien ne nous pousse & croire, par
conséquent, en deux sources d’existence, car le néant en tant
que néant ne nécessite ni principe, ni origine, ni source
indépendante.

La question des maux prend une autre forme lorsque nous la
considérons du point de vue de la justice divine. Selon cette
conception, il n’y a pas lieu de diviser les choses en deux types
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d’existence ; la problématique introduite  partir de la justice
divine sera alors : pourquoi la déficience, la mort et le néant
ont-ils été introduits dans I'ordre du monde de 'existence, que
les étres soient de deux types ou d’un seul ? Pourquoi celui-ci
est-il aveugle, l'autre sourd ou ce dernier déficient de
naissance ?

11 ne nous suffit pas de dire, pour résoudre ce probléeme, que
la cécité, le manque de parole ou les autres déficiences font
partie des néants, car la question poutrait étre posée sous une
autre forme : pourquoi l'existence n’a-t-elle pas remplacé le
néant et la déficience ? N’est-ce pas une fagon d’empécher
’Effusion divine ? Le fait de I'empécher ne constitue-t-il pas
une injustice ? Puisque les déficiences dans le monde sont
sources de douleur et de préjudices, la justice divine ne devrait-
elle pas les supprimer ?

De méme que la présence de plusieurs autres choses
existentielles, comme nous I'avons précédemment indiqué,
issues du néant, telles I'ignorance, I'impuissance, la pauvreté,
qui causent 3 leur tour tout un ensemble de déficiences et
d’inexistences, comme la maladie, les inondations, les
incendies et les tremblements de terre. La justice divine ne
devait-elle pas supprimer ces choses afin que leurs
conséquences, matérialisées par les déficiences, n’apparaissent

as ?

1l nous faut donc étudier deux questions, se rapportant 4 la
présence de ces maux du point de vue de la justice divine :

1/ Est-il possible de séparer les déficiences et les choses du
monde de Iexistence ? Le monde de Pexistence est-il possible
sans ces déficiences, ou bien font-elles partie de ses nécessités,
de sorte que leur non-existence signifie la non-existence du
monde de I'existence lui-méme ?

2/ Ce que nous appelons « déficiences » est-il un mal absolu,
dans lequel il n’y aurait aucun bien? Au contraire, s'agit-il
d’un mal qui pourrait engendrer des choses utiles, et avoir des
conséquences bénéfiques, sans lesquelles I'ordre du monde
serait troublé et ne pourrait renfermer aucun bien ?

Ces deux questions représentent la deuxi¢me partie et la
troisiéme partie de notre recherche relative aux maux.



CHAPITRE S :
LES BENEFICES DES MAUX

L’image du monde sans maux

Dans le précédent chapitre, nous avons étudié et analysé la
question du mal dans le monde de I'existence du point de vue
philosophique et rationnel. Dans ce chapitre, nous étudierons
cette question sous un autre angle. Ceux qui congoivent les
maux comme étant un phénomeéne négatif dans le monde de
I'existence évitent de réfléchir 4 I'état de ce monde s'il éuait
dépourvu de maux. Ils disent, par des expressions embellies e
superficielles que le monde serait agréable et heureux s’il éraic
dépourvu du mal, que le monde serait beau si chacun pouvait
réaliser ses ambitions et §'il était exempt de douleurs, d’échecs
et de malheurs.

On rapporte ces vers d’al-Khayyam :

«Si, a linstar de la Providence, j'avais le contrdle de
I'univers, jaurais anéanti celui-ci. Et j'aurais bati un nouveau
monde dans lequel 'homme libre pourrait réaliser ses désirs
aisément. »'

Il nous suffit cependant d’approfondir la question pour nous
demander : comment peut-on créer un univers meilleur que
celui-ci, selon le souhait de ce poéte ?

Si nous voulons fonder un nouveau monde, « percer la voite
céleste et planifier de nouveau », nous devons d’abord nous
écarter de ces idées juvéniles qui ne conviennent qu’a une vie
individuelle d’homme limité, et réfléchir 2 un plan aux larges
dimensions, car la réalisation de ce plan architectural n’est pas

' Robiiyar, n° 246, p. 88.
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facile. Nous verrons quelle résolution nous pouvons prendre 4
ce propos.

Quoi qu'il en soit, le mieux est pour nous d’éudier la
situation présente, pour mieux la connaitre, puis de réfléchir
sur le meilleur plan, car il est possible qu’une étude sérieuse, en
derniére instance, nous conduise 4 choisir la situation présente
comme étant la meilleure possible !

Pour connaitre la situation présente, il nous faut érudier les
manifestations des fléaux et des adversités sous deux angles :

1 - la place des maux dans I'ordre général de I'existence,

2 - la valeur des maux  partir de lorigine de leur existence.

La premiére partie de cette étude consiste 4 répondre i cette
question : est-il possible de supprimer les maux dans I'ordre
universel et global ? En d’autres termes : un monde sans maux
peut-il exister ? Ou bien leur éradication — contrairement 4 la
vision superficielle — est-elle fondamentalement impossible,
dans la mesure ol la suppression des malheurs signifie la
suppression du monde, ce qui implique qu’il est impossible de
séparer les maux et les bienfaits de ce monde ?

Quant 4 la seconde partie de la recherche, elle vise a
répondre & la question suivante: les malheurs sont-ils des
nuisances pures, et selon P'expression courante, ont-ils une
valeur purement négative? Ou bien incluent-ils aussi des
bénéfices et des conséquences positives > Nous dirons méme :
leurs conséquences négatives ont-elles un poids devant leurs
conséquences positives ?

Impossibilité de séparer les maux et les biens

En érudiant les deux sujets de la discrimination et de la
relativité du mal, l'impossible de séparer les biens et les maux
nous a semblé clairement érablie, car les maux sont inhérents 2
la déficience et au néant. En dautres termes, les déficiences
telles que I'ignorance, I'impuissance et la pauvreté, existent
dans I'ordre de la création, car tour étre, dans I'ordre universel,
a un degré de déficience issu d’une défaillance dans son
aptitude a accueillir Effusion divine, cette déficience n’érant
pas le résultat de la restriction de cette Effusion. Nous ne
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pouvons affirmer, par conséquent, que ce défaut confirme
I'injustice et la discrimination injuste, mais il s’agic plurdr
d’une défaillance de l'aptitude et de la prédisposition
existentielle nécessaire pour accueillir 'Effusion. C'est le cas en
ce qui concerne les manifestations des défaillances au niveau
des possibilités dans I'ordre de la création. Quant au reste, il
fait partie du domaine du choix, de la volonté et de la
responsabilité humaines, I'étre humain devant réduire ces
défaillances en tant que créature pouvant choisir, libre et
responsable, pour bitir sa personnalité et sa société. Il sagit 2
d’une des dimensions du « vicariat de 'homme » représentant
de Dieu, qui a créé ’homme dans cette forme et I'a investi de
cette responsabilité, en tant que partie du plan global du
meilleur ordre de la création.

Quant aux maux « existentiels », qui sont des biens par leur
existence méme et des maux pour autrui, ils ne peuvent étre
dissociés, leurs aspects malfaisants ne peuvent étre séparés de
leurs aspects bienfaisants, car leurs aspects malfaisants ne sont
que relatifs et ajoutés tout en faisanc partie de leur existence
réelle. Nous I'avons déja étudié, mais nous pouvons ajouter un
autre aspect, celui du principe de la relation et de I'imbrication
entre les différentes parties du monde: il s'agit d’une seule
existence, indissociable.

La maniére dont le monde est constitué, et la liaison entre ses
différentes parties, sont l'une des questions importantes
abordées par les érudes philosophiques et scientifiques. Le
monde est-il fait d’'un ensemble de choses éparses et
éparpillées ? La perte d'une de ses pardies, qu'elle se soic
produite au début ou par accident, est-elle possible 2 Ou bien
les parties de ce monde sont-elles reliées par une destinée
commune ?

Nous avons érudié en déail ce sujet dans la 5™ partie de
notre ouvrage Les fondements de la philosophie er la doctrine
réaliste. Nous nous contenterons de préciser ici que les
philosophes furent arrirés par cette question dés le début de
Phistoire de la philosophie. Aristote avait professé I'unité de la
constitution des parties du monde, ce qui a été soutenu par
ensemble des philosophes du monde musulman. Le sage
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théosophe Mir Fandaraski, un savant de I'époque safavide,
déclame ces vers :

«Dieu le Vrai — exalté soit-Il — est 'esprit du monde et le
monde ressemble au corps. Les anges de toutes sortes sont
comme la force de ce corps, quant aux astres, aux éléments et
aux générations, ce sont les membres de ce corps. Telle est
I'Unicité vraie, et toute autre vision n’est qu’illusion !! »

Hegel', le philosophe allemand connu, s’est intéressé a ce
principe, dans le cadre de ses études, et deux philosophes du
matérialisme dialectique (Marx? et Engels®), connus pour avoir
été inspirés par la philosophie du premier, ont approuvé et
ont appelé ce principe « le principe de I'influence réciproque ».

Sans entrer dans le détail, nous pouvons dire que le monde
est un tout indissociable, dans le sens ol ses parties ne peuvent
étre supprimées, chacune d’elles ne pouvant remplacer I'autre,
car la suppression d’une ou plusieurs de ses parties entraine la
suppression du tout, et le maintien de certaines parties signifie
le maintien du tout.

Ceest la raison pour laquelle nous ne pouvons dissocier les
éléments inexistants des éléments existants, tout comme nous
ne pouvons dissocier les éléments existants ajoutés et relatifs
des éléments existants réels, ni méme séparer les existants réels
les uns des autres.

Ainsi, il n’est pas possible de séparer les maux des biens,
selon les jugements suivants :

1 — Il est impossible de séparer les inexistants des éléments
existants.

2 — 1l est impossible de supprimer les éléments existants
ajoutés et relatifs des éléments existants réels.

3 — Il est impossible de séparer les éléments existants les uns
des autres.

! Hegel, Wilhem Friederich (1770-1831), philosophc allemand, auteur
de nombreuses acuvres.

* Marx, Karl (1818-1883), auteur de nombreuses ccuvres. Il a critiqué la
philosophie de I'Erar élaborée par Hegel.

* Engels, Friederich (1820-1895), théoricien, sociologue et philosophe
allemand, auteur de nombreux ouvrages.
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Selon I'expression du poéte Hafiz, la lumiére prophétique et
la flamme d’Abu Lahab sont jumelles :

« Personne ne peut cueillir une rose sans épines dans ce
jardin verdoyant

La lumiére prophétique se trouve aux cotés de la flamme
d’Abu Lahab. »

Le poéte indique I'impossibilicé de dissocier le monde en
disant :

« La mécréance fait inexorablement partie de la création de la
passion,

Qui serait brélé par le feu s'il n’y avait Abu Lahab ? »

Les maux en tant que partie d’un ordre global

Nous avons vu jusqu'a présent la relation vitale entre les
choses de I'existence et I'impossibilité de dissocier une partie
du monde des autres. De plus, il nous faut examiner également
les différents jugements que nous portons sur les choses, biens
ou maux, en les considérant chacune de maniére indépendante
et séparées les unes des autres, ou bien en tant que faisant
partie d’un ordre global, et comme les membres d’un seul
corps. Le jugement porté dans le second cas est évidemment
différent du premier, et il est méme souvent opposé.

Il est normal que lexistence réelle des choses séparées soit
une existence individuelle, mais leur existence en tant que
membres et parties d’'un corps entier de l'ordre est une
existence fictive si nous supposons qu'elles font partie d’un
ordre supposé. Mais si nous considérons qu’elles sont fondées
et réelles, et non seulement supposées, en tant que parties et
membres d’un ordre entier, c’est plutdt le contraire dans ce
cas, c'est-2-dire que leur existence réelle Pest en tant que
membres et parties d’un corps global, tandis que leur existence
en tant qu’entités indépendantes n’est que fictive.

Sil'on nous demande 4 présent, aprés avoir clarifié ce point :
la ligne droite, en tant que telle et indépendamment de toutes
considérations, est-elle meilleure que la ligne oblique ? Il est
possible que notre réponse soit : la ligne droite est meilleure,
mais si la question porte sur la meilleure ligne pour une forme
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précise, nous devons prendre en compte, pour rendre notre
jugement, I'équilibre et la symétrie entre toutes les parties de la
forme, en tant que tout. Nous ne pouvons absolument pas dire
que la ligne droite ou oblique est meilleure, car 'arc de
I'oblique est meilleur sur la figure alors que le nez droit est
meilleur, et c’est pour cela que cette parole : « si mon sourcil
irrégulier érait droit, je serais difforme», s'appuie sur la
remarque que toute chose est & la mesure de ce qui lui convient
dans un ensemble. « L’attaque est belle pour un lion mais ce
qui est beau chez le cerf, Cest la fuite. »

Personne n'ignore la nécessité dutiliser de nombreuses
couleurs pour faire des tableaux artistiques et dessiner diverses
ombres aux cotés des points brillants. Dans ce cas, il n’est pas
recommandé d’utiliser une seule couleur ou une seule
technique, sinon le tableau ne serait pas valable du point de
vue artistique.

Si nous observons dés lors I'univers, en tant que tout, nous
ne pouvons pas ne pas admettre la nécessité de I'existence des
hauteurs et des profondeurs, des pleins et des creux, des
régions planes et des régions escarpées, des obscurités et des
lumiéres, des douleurs et des douceurs, des réussites et des
échecs. Leur existence, tous ensemble, est nécessaire pour
'harmonie de l'ordre global et le maintien de I’équilibre
général.

« L’état du monde est semblable 4 celui de I'ceil, du grain de
beauté, des lignes et des sourcils, chacun d’eux est joli s'il est 2
la place appropriée. » i

Sans cette différence et cette distinction, il n’y aurait pas eu
multiplicité et variété, les étres variés ne seraient pas, les
concepts et les critéres de beau et de laid dans I'ordre global
n’auraient aucune signification. L’inexistence de la différence
implique un monde formé tout ensemble d’une maticre
simple, comme le carbone par exemple, alors que la
magnificence et la beauté de cet univers résident dans sa variété
et la distinction de ses couleurs. Le saint Coran a considéré que
Pun des signes de la grandeur et de la puissance absolues du
Créateur Sage est dans ces distinctions, dans les différences de



couleurs et de langues, dans la différence entre le jour et la
nuit, et entre les serviteurs.

La laideur manifeste la beauté

La nécessité de I'existence des laideurs en tant que partie
d’un ordre universel global ne se limite pas 4 la dépendance du
maintien de cet ordre envers cette existence. Leur existence est
également nécessaire pour mettre en valeur la beauté des
bienfaits. Sans la comparaison entre le laid et le beau, le laid ne
serait pas laid, et le beau ne serait pas beau. En d’autres termes,
le beau n’existerait pas si le laid n’existait pas. Si tous les gens
éraient des signes de beauté, aucun d’eux ne serait beau. Il en
serait de méme, si tous étaient laids. Si tous les hommes éraient
comme le prophéte et véridique Joseph, la beauté er la bonté
n’auraient aucun sens ; si tous étaient aussi laids qu’al-Jahiz, il
n’y aurait pas de laideur dans le monde; si tous les hommes
étaient aussi forts que les héros, I’héroisme n’aurait aucun sens,
d’autant plus que le respect dit 4 ces héros provient de leur
faible nombre.

En réalité, la sensation des belles choses dépend de I'existence
des laideurs auxquelles elles s’opposent. De méme, la vision des
laideurs pousse les gens 4 agir en direction des belles choses, 2 y
éure attirés et 3 s'écarter des choses laides. La présence des
vallées dépend également des montagnes et des hauteurs, et si
les montagnes n’existaient pas, I'eau ne coulerait pas des
hauteurs vers les vallées.

L’attirance vers les belles figures nait de la force qui repousse
loin des figures laides, et le charme de la beauté est le fruit de
la sombre laideur. En cela, les laids ont un droit important
aupres de ceux qui sont beaux, car sans eux, les beaux ne se
manifesteraient pas et leur beauté ne serait pas visible, ces
derniers ayant pris leur importance des premiers. Si tout le
monde apparaissait de la méme maniére, il n’y aurait ni
mouvement, ni attirance, ni amour, ni approche, ni douleur,
ni souffrance, ni supplication, ni chaleur, ni passion.

Dire que la situation de I'univers serait meilleure si toutes les
choses prenaient la méme forme n’est que vaine illusion. Ceux
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qui le disent imaginent que la justice et la sagesse suprémes
résident dans l'uniformité des choses, alors qu’en fait, une telle
situation ménerait 2 la destruction de tous les biens, de toutes
les beautés, de tous les mouvements, des activités, des
attirances et d’autres voies vers la perfection. Si les montagnes
et les vallées éraient sur le méme niveau, il n’y aurait ni vallées
ni montagnes, et si Mu‘awiya n’avait pas existé, il n’y aurait
pas eu ‘Ali b. Abi Tilib, avec toute sa grandeur et ses bienfaits
existentiels : « La mécréance fait inexorablement partie de la
création de la passion. »

Cependant, il ne faut pas croire que le Sage Auteur a créé
certaines choses laides bien qu’ll ait pu les rendre belles ou
vice-versa; ou qu’ll aurait créé certaines choses laides et
d’autres belles, bien qu’ll ait pu, en puissance, les créer toutes
belles ou laides, ou qu’Il a agi et a choisi pour chaque chose au
hasard ou par une volonté dépourvue de sagesse, afin que
Pordre universel soit le meilleur parce qu’ll aurait voulu que
cet ordre soit pergu en tant que tout. Il n’en est rien! Nous
avons précédemment montré que l'ordre de la création est
nécessaire dans ses deux dimensions, verticale et horizontale, et
que Dieu Tout-Puissant a accordé A tout étre la perfection et la
beauté i la mesure de son aptitude existentielle ; les déficiences
sont donc issues des choses elles-mémes, et non de ’émanation
divine.

Dire que le laid a telle ou telle utilité ne signifie pas que cet
éure précis pouvait étre créé beau, mais qu'il a été créé laid afin
que le beau d’un autre étre puisse étre apparent. Et, nous ne
pouvons pas dire : pourquoi n’est-ce pas le contraire qui a eu
lieu, Dieu créant le laid beau et le beau laid ?

Ce que nous voulons expliquer par 13, c’est que tout étre a
obtenu le maximum de ce qu'il peut obtenir, en fait de
perfection et de beauté. En méme temps, le résultac de ces
distinctions est bénéfique, comme la valeur de la beauté,
Pattirance vers les bienfaits, le mouvement dans leur direction
etc.

Quelques exemples pourront illustrer ce que nous voulons
expliquer.



Originalité de I'individu ou originalité de la société ?

Les chercheurs étudient la question de [Poriginalité de
I'individu ou celle de la société, sous différents angles. D’un
point de vue philosophique, la question serait : I'existence de
lindividu est-elle réelle et celle de la société fictive ou
conventionnelle, ou est-ce le contraire 2 Nous pouvons méme
supposer une troisiéme possibilité de réponse qui consiste 4
dire que les deux sont bien réels. Clest dailleurs la seule
réponse valable, 4 notre avis.

Ce sujet est parfois traité & partir de la philosophie juridique
sous la forme de cette question : le but de I'élaboration des lois
consiste-t-il 4 assurer le bonheur de I'individu ou bien 4 assurer
la consolidation d’une société? Ceux qui penchent pour
Poriginalité¢ de I'individu considérent que le législateur doit
viser en priorité 4 assurer le maximum de bien-étre, de repos,
d’avantages, de libertés et de bonheur aux individus, sans rien
leur soustraire sous prétexte de préserver les intéréts de la
société, sauf lorsque la société est menacée de destruction ou
d’effondrement. Hormis ces cas, l'intérét de la société ne
devrait pas prendre le pas aux dépens de I'intérée de l'individu,
puisque leffondrement de la société signifierait aussi
I’effondrement de I'individu, et que la protection de la société
inclut celle de I'individu.

Ceux qui défendent plutér loriginalicé de la sociéeé
considérent que la priorité doit étre accordée 4 la force et 2 la
puissance de la société, les législateurs et les politiciens devant
limiter leurs considérations a ce cadre. Les sacrifices
deviennent nécessaires, les mérites, le bonheur, le bien-étre et
les libertés des individus devraient passer au second plan, le but
devant étre I'instauration d’une société solide, méme si des
individus doivent vivre dans la souffrance et la misére.

Considérons la maniére dont s’organise le budget national
afin de comparer ces deux théories. Si les gouverneurs d’un
pays donnent la préférence 2 I'individu, ils feront en sorte que
le budger global soit utilisé pour des projets assurant le bien-
étre des individus, en améliorant leur situation économique, au
risque méme de mettre des freins au développement social
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général. Mais si ces gouverneurs accordent la préférence 4 la
société, ils ne se préoccuperont pas des besoins individuels,
préférant se consacrer 2 la planification de projets assurant le
développement social 2 venir, pouvant garantir la gloire du
peuple en tant qu'ensemble et le rendre puissant parmi les
autres peuples. Les ambitieux projets de voyages dans I'espace
qui sont réalisés par les grandes puissances s’appuient sur ce
dernier genre de considérations ; et nous savons que ces projets
sont prioritaires par rapport & ceux qui devraient améliorer les
conditions médicales, éducatives et culturelles générales. Car
ceux qui planifient ces projets ambitieux ne se préoccupent pas
des souffrances quotidiennes de leurs peuples, dues 4 la faim, 2
la maladie, 4 lignorance et i l'illettrisme, mais ils espérent
plutde réaliser la grandeur de leur pays, consacrant ainsi
d’importantes parties du budget de I'Etat 4 ces projets, malgré
les nuisances considérables occasionnées i leurs peuples. Ces
projets utilisent des ressources énormes et plongent ces pays
dans I'endettement, bien qu'ils pillent par ailleurs et par
différents moyens, plus de la moitié des ressources mondiales.

Le probléme réside dans ces énormes budgets, qui peuvent
assurer des niveaux élevés de bien-étre, de repos, de libertés aux
individus, a condition qu'ils soient consacrés a planifier le
développement économique, médical, culturel de I'ensemble
du peuple. Ils sont néanmoins utilisés dans des projets
ambitieux en vue de célébrer la gloire d’un Etat, méme en
écrasant sa population.

Les partisans de loriginalité de la société affirment qu'il fau,
en premier lieu, s’occuper de la puissance de la société pour lui
obtenir la gloire, alors que les partisans de l'originalité de
l'individu estiment qu’il est nécessaire d’accorder la priorité a
Vintérét de I'individu, son bien-étre et sa liberté.

Cert exemple permet de montrer la différence entre I'intérét
de la partie et celui du tout, et & montrer que certaines choses
peuvent étre nuisibles et laides pour la partie, mais utiles et
agréables pour 'ensemble.



Différences intrinséques dans les aptitudes des étres

Nous avons affirmé que la rivalité oppose parfois I'intérét de
la partie & celui de I'ensemble dans les sociétés humaines, ce
qui signifie qu'il est nécessaire de priver parfois I'individu de
ses droits pour garantir I'intérét de la société. Cette question
n'est toutefois pas applicable aux ordres naturels dans le
monde, aucune partie du monde ne devant étre sacrifiée pour
que le monde soit, en tant que tout, agréable. Nous avons
montré dans le chapitre 2 «causes de [existence des
différences » que celles-ci, qui ont rendu le monde tel un
tableau artistique entier et beau, sont des différences inhérentes
accordées aux étres dans I'ordre de la création et ne sont pas
comparables aux situations sociales connues qui peuvent étre
échangées ou modifiées. Ces situations sont inhérentes aux
étres comme les particularités des formes géométriques. Par
exemple, la somme des trois angles d’un triangle équivaut 2
celle de deux angles droits, c’est la particularité du triangle,
alors que celle du carré est que la somme de ses angles équivaut
A celle des quatre angles droits. Cette affirmation ne signifie
pas que le triangle a acquis cette particularité et le carré cette
autre ; c’est pourquoi nous ne pouvons demander la raison de
cette injustice envers le triangle dont la somme des angles
n’équivaut pas 2 celle des quatre angles droits. Le triangle ne
peut avoir d’autres particularités que la sienne, il n’a pas écé
formé en triangle avant que ses particularités lui soient
ajoutées, il n’avait pas une autre particularité avant d’étre
congu en tant que triangle; et il ne manquait aucune
particularité & ces formes, triangle, carré ou autres, ce qui
aurait nécessité qu’une force imposante leur distribue ces
particularités, actribuant au carré la particularité d’avoir la
somme de ses angles équivalente 4 quatre angles droits. Si el
érait le cas, nous pourrions protester et demander pourquoi
une telle distinction. Le triangle aussi pourrait protester et dire
qu'il a été injustement traité. Mais tel n’est pas le cas.

Cest le méme genre de distinction qui s'applique aux étres.
Que les solides soient dépourvus d’aptitude a se développer et
4 comprendre, que les plantes aient une aptitude 4 grandir
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mais non une aptitude & comprendre, que les animaux aient
une aptitude & se développer et & comprendre, toutes ces
choses sont inhérentes au degré existentiel des solides, des
plantes et des animaux. Cela ne signifie nullement qu'’ils furent
4 un moment donné au méme niveau avant que le Créateur ne
leur accorde ces particularités du développement et de la
compréhension, refusant I'une ou I'autre 2 I'un ou 'autre des
niveaux. C'est cette vérité qu’lbn Sina affirme dans sa célebre
parole : « Dieu n'a pas fait de 'abricot un abricot, mais Il lui a
donné une existence. »

L’abricot n’est qu'un exemple pour tous les étres. Dieu —
exalté soit-Il — I'a créé, différent en soi, comme Il a créé la
pomme ou la grenade. C'est donc au niveau de la création
qu'ils sont distincts.

Dieu a créé le temps, qui a une particularité donnée : il y a le
passé, le présent et le futur. Comment Dieu a-t-Il créé le
temps ? L'a-t-il créé au début sous la forme d’une boule de
lignes reliées entre elles, qu’ll a ouverte et étendue pour
prendre sa forme actuelle > De méme, Il a créé le corps : I'a-t-II
d’abord créé sans longueur ni largeur, sans volume ni agilité,
pour ensuite lui accorder tout cela? Ou bien I'a-t-il créé en
méme temps que ses particularités ?

Le saint Coran exprime minutieusement cette idée, par le
biais de Moise, lorsque Pharaon I'interroge, ainsi que son frére
Aaron, a propos de leur Seigneur — sur eux deux la paix. Moise
tépond : « Notre Seigneur est Celui qui a donné a chaque chose sa
forme et Qui l'a ensuite dirigée. » (« T4-Ha », 50).

La remarque relative au terme khalagahu, avec le pronom hu
est que toute chose a son image créée spécifique, ce qui signifie
que toute chose ne peut admettre une image existentielle autre
que celle qui lui est réservée, et cest pourquoi Dieu ['a créée
selon cette image.

A partir de 13, il ne faut pas s'imaginer que les choses avaient
une autre image existentielle avant que Dieu ne leur accorde
cette image présente, ou que Dieu a choisi cette image alors
qu’ll aurait pu leur accorder une autre, meilleure ou pire. En
réalité, le monde de 'existence ne pouvait étre créé que sous



son image existentielle actuelle, chacune de ses parties
possédant la forme spécifique que Dieu lui a accordée.

Le saint Coran fournit un exemple précis illustrant cetce
vérité: leau des pluies tombe du ciel, puis forme
progressivement un courant d’eau, chaque fleuve ou riviére
s'en alimente, selon leurs capacités : « I/ fait descendre une ean
du ciel. Elle coule dans les vallées & la mesure de leur capacité. »
(« Le Tonnerre », 17).

Cela signifie que Dieu n’a privé aucun étre de I'aptitude 2 de
recevoir de Sa miséricorde, la différence se situe au niveau des
aptitudes des étres & recevoir la miséricorde divine, chacun
d’eux prenant ce qui peut remplir son récipient (contenant)
existentiel. C'est la vérité que nous avons démontrée dans le
second chapitre du livre, sous le titre «le secret de la
distinction ». Nous préférons rappeler ce point afin de
démontrer qu'il est faux de prétendre que I'originalité du tour
ou de I'ensemble est envisagée du point de vue de la création
du monde, en affirmant que certaines de ses parties furent
injustement traitées pour garantir la beauté du tout. Il ne s’agit
absolument pas de cela, car le tout a été créé beau, et sa beauté
est le fruit de la diversité et de la distinction entre ses parties.
Er ces distinctions ne proviennent pas d’une discrimination ou
d’une injustice, car le droit de I'individu et de la partie a été
garanti au méme titre que I'intérét de 'ensemble et du tout.

La réponse affirmant que I'existence des maux est nécessaire
pour garantir I'existence de la distinction dans l'ordre dans son
ensemble, est incompléte. Elle permet, de plus, 4 la partie
déficiente de I'univers de contester, arguant de la sorte : s'il est
nécessaire que le parfait et le déficient existent pour assurer la
vie de I'ordre global, pourquoi ai-je été créée déficient et celui-
1 parfait ? Pourquoi n’est-ce pas le contraire qui s’est produit ?
Le laid peut aussi contester et dire : s'il avait fallu que le laid et
le beau existent dans le monde de la création, pourquoi est-ce
moi qui devrait étre laid et 'autre beau ? Pourquoi n’est-ce pas
le contraire qui s’est produit? Et méme si la différence de
capacité pour obtenir la grice de I'existence est nécessaire,
quelle est la justification pour que la grande quantité soit
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obtenue par la partie A et la part réduite obtenue par la partie
B?

1l ne suffit donc pas, pour résoudre le probléme de Pexistence
des maux, de dire que 'existence de la laideur, de la beauté, de
la perfection ou de la déficience, est nécessaire dans I'ordre
global de la création. Il nous faut ajouter une autre vérité, C’est
que tout étre de I'univers, chacune de ses parties, a regu sa part
et son droit, en fonction de sa capacité i recevoir la grice de
I’existence.

En d’autres termes, tout ce qui a trait 4 I'existence : l'utilicé,
Pintérét, la sagesse résidant dans I'existence des maux dans
I'univers, tout cela n’est qu’une partie de notre perception de
la vérité selon laquelle la relation étroite entre les causes et les
effets, entre les prémisses et les résultats, entre les buts et les
moyens, est une relation inéluctable et une loi divine qui ne
peut écre ni modifiée ni remplacée.

Les malheurs ou les bonheurs

Outre le role important exercé par les maux dans la
manifestation de la beauté et de la perfection au sein du
monde de l'existence, ils jouent un autre role qui se dévoilera
au fur et & mesure que nous dévoilons la nature de la relacion
entre le bien et le mal, car il existe une relation de cause 4 effet
entre ce que nous considérons fléau ou mal et ce que nous
considérons perfection et bonheur. Les maux sont des causes
qui engendrent les bienfaits. Clest la le troisitme effet
bénéfique. Nous avons déja montré que le premier effet
bénéfique réside dans le fait que son existence est nécessaire
pour que lordre de la création soit beau, le second effet
bénéfique étant que les bienfaits n’apparaissent beaux que par
la présence des méfaits. Sans la présence des laideurs et du mal,
la beauté et le bien n’auraient eu aucun sens, ce qui veut dire
que la sensation de la beauté du beau dépend de la présence de
la laideur du laid, puisqu’elle dépend de la comparaison entre
les deux.

Le troisiéme effet bénéfique que nous indiquons, affirmant
que Vexistence du laid est une condition 2 celle du beau (le
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premier engendrant et faisant apparaitre le second), est que la
félicité réside au sein des fléaux et de la souffrance, tout
comme la souffrance peut se trouver enfouie parfois au sein
méme de la félicité. Clest I'équation de ce monde : « Dieu fait
pénétrer la nuit dans le jour et Il fait pénétrer le jour dans la
nuit. » («Le DPélerinage», 61; «Lugmin», 29; «Le
Créateur », 13 ; « Le Fer », 6).

Le proverbe connu : « la nuit sombre s’achéve par une aube
éclatante », montre la concomitance inéluctable entre le fait de
supporter les difficultés et I'obtention de la félicité, car les
lumiéres naissent des ténébres, de méme que les lumiéres
donnent naissance 4 I'obscurité dans les cas de déviation. Dans
le chapitre consacré 4 la pensée du philosophe allemand Hegel,
Will Durant dans the story of philosophy (histoire de la
philosophie) dit a ce propos :

Le conflit ainsi que le mal ne sont pas des faits négatifs
produits par la pure imagination. En effer, ils sont
suffisamment réels et constituent, dans une perspective
philosophique, les étapes nécessaires 4 la réalisation de soi et a
Paccomplissement du bien. La lutte est la loi du
développement, le caractére se construit pendant les tensions et
les bouleversements du monde. Un homme ne peut atteindre
sa propre apogée qu’a travers les contraintes, les responsabilités
et la souffrance. Méme la douleur posséde sa propre logique
qui n’est pas étrangere 2 la raison. Cette douleur est un signe
de vie, qui stimule la reconstruction. La passion, également, a
sa place dans la raison des choses: Rien de grand ne s'est
accompli dans le monde sans passion. Aussi, méme les ambitions
égoistes de Napoléon contribuérent, involontairement, au
développement des nations. La vie n’est pas faite pour le
bonheur mais, plutét, pour la réalisation. L histoire universelle
n'est pas le liew de la félicité. Les périodes de bonheur y sont ses
pages blanches ; car ce sont des périodes de concorde auxquelles fait
défaut l'opposition. L'Histoire s'est faite seulement durant ces
périodes ot les contradictions de la réalité ont été résolues par
le développement.

Le saint Coran montre la concomitance inéluctable entre les
difficultés et le repos, affirmant : « Certes, & cbté de la difficulsé,
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il y a la facilité ; certes, & coré de Ladversité, il y a la félicité !»
(« L’Epanouissement », 5-6).

Le Coran n’a pas dit : «aprés la difficulté vient la facilité »,
mais il a bien expliqué qu’elles vont ensemble, ce qui veut dire
que la facilité se trouve au sein méme de la difficulté, elle lui
est associée, comme le dit le poéte Mawlawi : « Le conrraire se
trouve 4 l'intérieur de son contraire. »

« La vie git dans la mort et le fléau, et I'eau de la vie git dans
les ténébres. »

Dans cette sourate bénie, nous retrouvons cette Vérité
précisée :

« N'avons-Nous pas épanoui ton ceur? Ne tavons-Nous pas
soulagé du fardeaw qui te pesait sur le dos, et n avons-Nous pas
rehaussé ton prestige ? Certes, & c6té de la difficulté, il y a la
facilité. Certes, a coté de Ladversité, il y a la félicité. Alors, chaque
Jois que tu as un moment de loisir, tourne-toi vers ton Seigneur et
aspire & Sa gréce avec ferveur ! » (« L'Epanouissement », 1-8)

Cette sourate s'adresse en propre au Prophéte, qu'elle
console et réjouit par des paroles emplies de bienveillance.
Contre les événements indésirables qui lui avaient causé du
tort, les nobles versets lui rappellent que Dieu a 6té le poids
qui pesait sur ses épaules, et lui a accordé la facilité 2 la place
de la difficulté.

Puis la sourate conclut, 3 la maniére de la méthode des
sciences expérimentales, par [a confirmation du résultat de
cette expérience vécue et qui lui est arrivée: «a coté de la
difficulte, il y a la facilité ». Cela signifie : tu dois tirer cette
conclusion de ce qui Cest arrivé, puisque Nous t'avons soulagé
du fardeau, Nous avons rehaussé ton prestige et Nous t'avons
accordé la force de supporter.

La sourate confirme i nouveau cette conclusion, pour
affirmer qu'’il s’agit d’une loi inéluctable : « 4 cté de Ladversité,
il y a la félicité ». 1 est important de remarquer aussi que cette
sourate lui indique également son action future, grice i la
confirmation de la loi générale tirée de I'expérience, en disant :
« chagque fois que tu as un moment de loisir, tourne-toi vers ton
Seigneur... » Cela signifie que chaque fois que tu termines une
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action, reprends 'effort et le labeur, supporte les difficultés et
I'adversité, car la facilité réside dans la fatigue et la difficulté.

L’une des particularités des étres vivants, et notamment de
Iétre humain, veut que les difficultés et les malheurs soient un
préalable 4 leur évolution en vue d’obtenir la perfection. Les
coups détruisent les solides et affaiblissent leurs capacités, mais
ils mettent les étres vivants en mouvement et les consolident :
« Les surplus résident dans les défaillances. »

Les malheurs et les difficultés sont donc nécessaires pour la
perfection de 'homme ; sans ces épreuves et malheurs, il serait
corrompu : « Nous avons créé l'homme pour une vie de lutte. »
(« La Cité », 4).

L’homme devrait supporter les peines et les difficultés afin de
parvenir 4 la perfection existentielle qui lui sied, la lutte et la
fatigue étant comme le fouet qui le ménent 2 la perfection, les
voies que les étres vivants empruntent vers leur perfection. II
s'agit d’une loi vitale, appliquée dans le monde des plantes et
des animaux, et essentiellement parmi les hommes. Le
commandeur des croyants, 'Imam ‘Ali I'indique en ces termes
dans l'une de ses missives envoyée 4 ‘Uthman b. Hunayf, son
gouverneur 3 Basra: « L'arbre sauvage a les branches plus
solides ; les bétes qui broutent dans les plaines vertes ont la
peau plus délicate ; les plantes du désert ont leurs branches
plus fermes et sont plus lentes 4 se consumer. »'

Dans cette missive, I'Imam ‘Ali met en garde son gouverneur
contre la vie opulente et tranquille, loin des difficultés et des
peines, qui génére la faiblesse et 'impuissance, et vice-versa.
Cela signifie que la vie menée dans des conditions difficiles
renforce ’homme et le rend actif er efficace, expérimenté et
capable. Aprés avoir reproché i son gouverneur d’avoir assisté 2
une assemblée de riches d’ot furent exclus les pauvres, ‘Ali lui
indique la valeur de la vie simple, appelant ses partisans et
notamment les membres de son gouvernement 2 suivre sa voie
en se contentant d’une vie simple. Il refuse d’avance tous les
arguments justifiant Populence, et affirme clairement que la
nourriture simple n’affaiblit pas 'homme, en prenant pour

' Nahj al-Baligha, 489.
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exemple le monde des plantes, comme nous I'avons vu dans
I’expression précédente.

Dieu révéle dans le Coran : « Nous vous éprouvons par un peu
de crainte, de faim ; par des pertes légéres de biens, d’honneurs ou
de récoltes. Annonce la bonne nouvelle & ceux qui sont patients. »
(« La Vache », 155).

On comprend par la que les épreuves et les difficultés sont
uriles pour ceux qui sont patients, car elles ont des
conséquences bénéfiques, et C’est pourquoi il convient qu'on le
leur annonce.

Dieu utilise deux méthodes pour éduquer I'dime humaine,
l'une législative et 'autre formatrice, qui comportent chacun
leurs difficultés et leurs tracas. Dans la méthode législative, 1l a
imposé 4 'homme des actes d’adoration et dans la méthode
formatrice, Il a posé des embiiches sur le chemin de ’homme.
Le jetine, le pélerinage, le combat spirituel, 'auméne et la
priére sont des actes difficiles que Dieu a imposés 4 'homme
afin que la patience de les accomplir puisse parfaire les dmes et
développer les énergies humaines élevées'. D’autre part, la
faim, la peur, le manque de fortune et d’enfants sont des
peines que Dieu a instaurées dans la méthode formatrice, dans
le but d’éduquer ’homme.

L’épreuve réservée aux amis de Dieu

Par conséquent, si Dieu aime un serviteur, Il 'éprouve par de
nombreuses difficultés. C’est le sens de I'expression suivante :
« L’épreuve est réservée aux fidéles. » L'Imam al-Bagir a dit:
« Dieu promet I'épreuve aux croyants, tout comme I’homme

! Cette vérité n’est pas en contradiction avec le principe stable selon
lequel la géne et la difficulté, en religion, sont a éviter. Car éviter la géne en
mati¢re de religion ne signifie pas nier qu'il puisse exister des questions
éducatives, préparatoires et des responsabilités, mais que la religion divine
ne comporte pas d'ordres et de devoirs qui empéchent le progrés de
’homme ou qui s'opposent 2 ses activités saines. Les principes religieux
furent instaurés de fagon, d’'une part, 2 éviter que I'homme adopte la
paresse, et d’autre part,  ne pas empécher son mouvement.
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promet 4 sa famille de la guider loin de la médisance. »' On
rapporte cette autre parole de I'Imam al-Sidiq: « Lorsque
Dieu aime un serviteur, Il le plonge profondément dans
I'épreuve. »?

Dieu se comporte avec lui comme fait le maitre-nageur qui
plonge son nouvel éléve dans I'eau, afin que ce dernier fasse le
maximum d’efforts et s’agite, par les mains et les pieds, jusqu’a
apprendre 4 nager pour ne pas se noyer. C'est ainsi que Dieu
agit avec Ses serviteurs lorsqu'll les aime. Il les plonge dans la
mer des tourments, car Il veut les faire parvenir 4 la perfection.
La lecture d’un livre sur la nage ne fait pas de 'homme un
nageur, quelle que soit la durée consacrée a cette lecture, il ne
sera pas nageur confirmé tant qu’il n’est pas entré dans I'eau et
entrainé  lutter contre la noyade. Car alors, il réalise le danger
que représentera la noyade s'il ne sait pas nager. Il en est de
méme pour les tourments de la vie : il faut affronter ses vagues
pour apprendre comment s’en sortir, le serviteur de Dieu devra
les affronter pour acquérir I'expérience et pour parvenir 4 la
perfection.

Dans les livres consacrés aux animaux, nous lisons que
certains oiseaux sortent leurs oisillons, qui ont a peine
quelques plumes et dont les ailes commencent 4 poindre, de
leurs nids afin de leur apprendre & voler. Les oiseaux les
attrapent et tournoient dans les hauteurs, puis les laissent
tomber, les oisillons sont obligés de rechercher les moyens de
survie, en battant des ailes, par des mouvements désordonnés,
jusqu’a ce qu'’ils s’épuisent et commencent & chuter. C'est alors
que les méres se précipitent pour les recueillir avec pitié, et
pour les porter sur leurs ailes afin que les oisillons se reposent.
Peu apres, ils les laissent 2 nouveau dans le vide, jusqu’a ce que
les oisillons apprennent & voler.

On rapporte que le Prophéte fut invité i un repas. Lorsqu'il
entra dans la maison de I'héte, il regarda en direction d’une
poule qui avait pondu au-dessus d’un mur. L'ceuf glissa sur
une cheville et se logea sans sc casser. Le Prophéte s’en éronna.

' ALKafi, 2 : 255,
*ALKGfi, 2 : 253.
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Alors le maitre de maison lui demanda: « T’étonnes-tu pour
'ceuf ? Par Celui qui t'a envoyé pour le Vrai, je n’ai jamais
subi de perte. » Le messager de Dieu se leva sans avoir touché 2
la nourriture, en disant : « Celui qui ne perd rien ne ressent pas
le besoin de Dieu. »'

On rapporte de I'Imam as-Sidiq cette parole : « Les gens les
plus éprouvés sont les prophétes puis ceux qui les suivent, qui
sont suivis par les gens semblables. »?

Les ouvrages de hadiths ont consacré un chapitre spécifique
aux épreuves endurées par le commandeur des croyants et les
imams de sa descendance.

L'épreuve qui touche les saints de Dieu sont une
bienveillance spéciale qui prend la forme de souffrance, au
moment méme o1 le bien-étre et la santé qui enveloppent les
égarés et les gens exclus de Sa miséricorde peuvent étre une
souffrance sous la forme de grice et de bienveillance.

Les effets éducatifs des épreuves

Les difficultés et les périls éduquent I'individu, éveillent les
sociétés, réveillent les endormis et suscitent les déterminations,
les énergies, ils polissent et consolident la volonté 4 la maniére
du fer qui devient plus solide lorsqu'il est forgé. Clest
pourquoi, plus ils assaillent 'homme, plus ils renforcent son
ame et le rendent plus actif et inflexible. La vie d’un érre se
reconnait 4 sa résistance et 2 sa capacité daffronter les
difficuleés, consciemment ou non.

Les calamités font des éléments constitutifs de ['élixir
alchimique : ils sont capables de transformer la substance des
choses, ils changent les ames et les esprits. Lélixir de vie est
composé de deux éléments, I'amour et I’épreuve, qui
engendrent le talent, et transforment les produits dissous
obscurs en joyaux brillants et radieux.

« Saadi passa sa vie & gotiter les amertumes, son nom fut alors
associé 4 la douceur de la parole. »

" ALK, 2 : 256.
2 ALKifi, 2 : 252.
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Les nations qui vivent en pleine infortune et dans les
malheurs sont des nations puissantes dotées d’une volonté de
fer, alors que celles qui recherchent le repos, la quiétude, er
vivent dans l'aisance sont condamnées et malheureuses.

« La nature a décrété que 'humiliation est le sort des nations
qui s"appuient sur la tranquillité et 'opulence. »

Le poete Riimi a remarquablement décrit Ihistoire relative 2
la prison de Joseph par ces mots :

« Un ami affectionné vint des extrémités de la terre et devint
I'héte de Joseph le véridique; car ils s’éraient bien connus
durant 'enfance, se reposant ensemble sur le coussin de la
connaissance. Joseph lui parla de I'injustice et de I'envie de ses
fréres. 11 lui dit : “Cérait comme une chaine, et j’étais le lion,
le lion n’est pas humilié par la chaine : je ne me plains pas de
la destinée venant de Dieu.” Si le lion avait une chaine sur le
cou, cependant, il érait I'émir au-dessus de tous les fabricants
de chaines.

« L’ami demanda : “Comment te sentais-tu dans la prison et
le puits 2’ “Comme la lune, répondit Joseph, durant la période
interlunaire oli elle décline. Si durant ce temps, la nouvelle
lune est courbée en deux, ne devient-elle pas  la fin la pleine
lune dans le ciel ? Bien que la perle soit pilée dans le mortier,
elle devient la lumiére de I'ceil et du cceur et regarde vers les
hauteurs. On a jeté un grain de blé dans la terre, puis de la
terre ont cril des épis. Ensuite on I'a broyé dans le moulin, sa
valeur a augmenté, et il est devenu le pain qui augmente la vie.
Puis on a miché le pain avec les dents, il est devenu la raison,
I’ame et la compréhension de celui qui est intelligent. Ensuite,
quand cet esprit est devenu perdu dans ’Amour, il est devenu
ce qui réjouit les semeurs aprés les semailles.” »'

Le poete décrit dans d’autres vers 'étac d’'un animal que les
coups rendent plus robuste, le but du poéte étant de faire
accepter cette vérité par les esprits :

« Il existe un animal dont le nom est hérisson : il est rendu
fort et gros par les coups de baton. Plus on le frappe, plus il
grandit et grossit (sort ses piquants). Assurément, I'ame du vrai

' Mathnawi, p. 247.
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croyant est semblable au hérisson, car elle est rendue forte par
les coups de la tribulation.

« Pour cette raison, les épreuves et humiliations subies par les
prophétes sont plus grandes que celles éprouvées par toutes les
autres créatures du monde.

«De sorte que leurs ames sont devenues plus fortes que
toutes les autres 4mes ; car aucune autre catégorie d’hommes
ne subit de telles afflictions. »'

Il compare ensuite les effets de I'épreuve et des malheurs sur
la purification de I'Ame aux effets du remede coulant sur les
peaux, les nettoyant avant de les teindre

«Le cuir est éprouvé par la drogue (du tanneur) mais il
devient souple comme la plume de T2'if. Et si le tanneur ne le
frottait pas avec ce liquide amer et acide, il deviendrairt fétide,
laid et de mauvaise odeur.

« Sache que '’homme est un cuir non tanné, rendu rude et
grossier par les humeurs ; il faut lui appliquer un traitement
dur et sévére et beaucoup de tribulation, pour qu'il puisse
devenir pur, beau et trés fort.

« Mais si tu ne peux te mortifier toi-méme, sois heureux, &
homme sagace, si Dieu t’envoie des tribulations sans que tu les
aies choisies.

«Car laffliction envoyée par 'Ami est le moyen de ta
purification : Sa connaissance est au-deli de ta perception. »*

Le poéte al-Mugradar ‘Ali b. al-Jahm?, un poéte de I'époque
abbasside d’al-Mutawakkil, fut emprisonné. Il écrivic des vers
magnifiques sur les bénéfices de la prison, son réle dans le
raffermissement de la détermination chez les hommes libres,
en affirmant qu’elle est une vertu et un bienfaic. Al-Mas’adi a
repris ces vers dans Les prairies d'Or :

' Mathnawi, pp. 840-841.

* Mathnawi, p. 841.

**Ali b. al-Jahm b. Badr b. Muhammad b. Adina as-Siji, poéte au temps
d'al-Mutawakkil, réputé pour ses ruses. Il ¢it franchement hostile a
I'Imam “Ali et aux membres de la famille du Prophéte. Mujam Rijil al-
Hadith, 12 : 323, n° 7984.
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«Elle a dit: tu as été emprisonné. Je répondis alors: la
prison ne présente, pour moi, aucun mal; toute épée, aussi
puissante soit-elle, sera remise dans le fourreau.

Le feu, dans la braise, est latent. Il ne devient flamme que
lorsque les bras le remuent.

La prison, si tu n’y es pas pour un crime odieux, devient telle
une demeure bien irriguée. »

Etre satisfait du décret

Le potte Saadi évoque les effets considérables de Iépreuve,
qui consistent & réaliser I'aptitude 2 étre satisfait du décret
divin, tout en trouvant la réjouissance i I'égard de ce qui
viendra de Sa part.

« Ceux qui ne voient pas plus loin que le -bout de leur nez
demandent le repos et la quiétude, mais le gnostique sait que
son repos est dans I'épreuve. Ecarte-toi de tout ce que t
possédes, ce n’est que le néant, et la vie n’est que de cing jours
qui prennent fin par la mort. Annonce la bonne nouvelle 2
celui qui meurt par I'épée de amour : “Ne sois pas triste, le
roi éternel sera ta compensation, tout ce qui te viendra de la
part de Iaimé est doux, ne recherche pas, 6 Saadi, ta propre
satisfaction, mais recherche plutdt la satisfaction du Trés-
Haut.” »

Dans les invocations rapportées par les membres de la famille
de la prophétie, on récite : « O mon Dieu! Je Te demande la
patience de ceux qui Te remercient ! »' Cette patience n’est pas
amére, mais douce comme le miel. Ceux qui savent que
Iépreuve éduque Pime humaine, non seulement en sont
satisfaits, mais sont heureux lorsqu’elle sabat sur eux; ils s’y
jettent méme, ils s'inventent des épreuves, c’est-a-dire qu'ils
s’en font une mer ot ils plongent pour les dompter. Le poéte
al-Mawlawi poursuit ses vers cités plus haut :

« L'affliction devient douce quand on voit le bonheur; le
reméde devient doux, quand on voit la santé. Il apergoit la

' Misbih al-Mujtahid, 802.
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victoire pour lui-méme dans I'essence de Iéchec ; mais aussi il
dit : “Tuez-moi, 6 mes féaux camarades " »'

Quant au poéte Saadi, il déclame: «Tu obtiendras les
précieux joyaux dans les gueules des serpents et des crocodiles.
Celui qui veut se préserver ne se rend pas 4 la mer. »

L’épreuve et la félicité sont relatives

1l nous faut faire remarquer une chose importante i ce
propos, & savoir que les difficultés peuvent étre une grace si
’homme sait en profiter et en faire un moyen pour parfaire
son ime, en se parant de patience, de droiture et de
persévérance, en faisant face aux difficultés engendrées par les
malheurs. Mais s'il choisit la fuite, refusant de les affronter, et
se complait dans la plainte et les accusations, I'épreuve sera
alors réellement destructrice pour lui.

En réalité, I'étar de félicité et de joie dans cette vie ressemble
A Pérat d’épreuves et de malheurs, c'est-d-dire qu'ils peuvent
étre une cause d’élévation et de bonheur autant qu’une cause
de souffrance et de malheur. Ni la pauvreté n’est un malheur
absolu, ni la fortune n’est un bonheur absolu. La pauvreté peut
érre parfois une cause servant & éduquer et 2 parfaire ’homme,
de méme que la richesse et la fortune peuvent étre la cause du
malheur et de la peine. Il en est de méme pour la sécurité ou
pour linsécurité. Cerrains peuples ou certains individus
plongent dans les passions, la vie tranquille et reposante,
lorsque la sécurité leur est garantie. Mais la conséquence est
leur chute dans les affres de I'humiliation et Pavilissement,
alors que les pressions dues au malheur et 4 la faim rendent
actifs de nombreux peuples, qui accédent 2 la souveraineté et a
la puissance. Cette loi s’applique également 2 la santé et 4 la
maladie, la puissance et I'humiliation et aux autres dons ou
malheurs naturels.

La félicité, mais aussi les épreuves, les calamités et les
adversités, sont des dons divins, car chacune d’elles peut
devenir un moyen pour obtenir des bénéfices nombreux et

' Mathnawi, p. 841
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inestimables ; mais elles peuvent aussi étre considérées comme
des fléaux, chacune pouvant devenir un moyen causant la
misére et la dégradation. Le bonheur peut étre obtenu 2 travers
la pauvreté mais aussi 4 travers la richesse, mais I'une comme
lautre peuvent entrainer 'homme dans le marécage de la
misére.

La grice devient grice en fonction de la nature du
comportement de 'homme envers elle: témoigne-t-il de sa
reconnaissance ou non ? Il en est de méme pour le chitiment
qui dépend de lattitude de I'homme: patientera-t-il ou
tombera-t-il entre les bras de la faiblesse et I'impatience ?

Cela signifie qu’on juge les choses en fonction de l'attitude
des individus par rapport 4 elles. Elle devient une grice pour
celui-ci et un chatiment pour l'autre, et c’est pourquoi nous
disons que la gréce et I'épreuve sont des choses relatives.

Néanmoins, les chitiments moraux infligés par Dieu, qui
sont les effets néfastes des actes humains sur les hommes eux-
mémes, constituent la véritable adversité. Il s’agit réellement
d’une adversité et de malheurs réels, car ils dépendent de la
volonté humaine et de son propre choix, avant tout. De plus,
ils ne peuvent générer un quelconque bien ou perfection. La
description de I'épreuve sapplique 4 la dureté du ceeur,
comme l'indique cette parole prophétique : « Dieu ne punit
pas par un chitiment plus puissant que la dureté du coeur »'
Dans les récits des prophétes, on raconte qu’'un homme s’est
présenté devant le prophéte de Dieu, Shu’ayb, lui demandant
pourquoi le chitiment divin ne I'avait pas frappé, bien qu'il far
noyé dans les péchés. Le prophéte répondit a cet homme que
celui-ci érait en fait entouré par les divers chitiments divins
sans qu’il s’en aperqoive !!

Le poéte al-Mawlawi a évoqué cet incident :

«Au temps de Shu’ayb, un certain homme disait : “Dieu a
vu plusieurs fautes que j’ai commises. Combien de péchés et
de transgressions m’a-t-il vu faire ! Et cependant, Dieu, dans sa
bonté, ne me punit pas.” En réponse, Dieu le Trés-Haur, de
maniére mystérieuse parla clairement 4 loreille 'de Shu’ayb,

! Tubaf al-‘Ugil, 296.
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disant : *“(Dis-lui) Tu as dit: Combien de péchés n’ai-je pas
commis ! Et cependant, Dieu, dans Sa bonté, ne m’a pas puni
pour mes fautes.

Tu dis le contraire et 'inverse de la vérité, 6 imbécile, 6 toi
qui as abandonné la route pour ten aller dans le désert !

Combien souvent, combien souvent Je te chatie et tu ne t'en
rends pas compte ! Tu es enchainé de la téte aux pieds.

Ta rouille, couche aprés couche, 6 pot noirci, a souillé la face
de ton cceur.

Des couches de rouille se sont amoncelées sur ton cceur, de
sorte qu'il est devenu aveugle aux mystéres spirituels.” »'

Ces vers signifient : la réalité est toute autre que ce que tu
imagines ! si Dieu C'avait chatié par un chatiment visible, tu
aurais su toi-méme qu'’il s’agit d’un chatiment, tu aurais pu le
supporter puisqu’il Cest adressé, et cela aurait été une
bienveillance et une miséricorde 4 ton égard, car il taurait
conduit du sommeil & Péveil. Mais le chitiment que t
éprouves actuellement est la conséquence inéluctable de ton
action. C'est le chatiment le plus complet. Les vrais malheurs
sont dus aux actes humains, ces chatiments indiqués par la
parole divine : « Nous ne les avons pas lésés, ils se sont faits du tort
4 eux-mémes. » (« Les Abeilles », 118).

Jean-Jacques Rousseau? a écrit un livre sur I'éducation des
enfants, intitulé L’Emile, qui est le prénom d’un enfant
imaginaire que Rousseau a soumis 4 sa propre éducation dans
le livre, éducation s’adressant & toutes les dimensions de sa
personnalité, corporelle et psychologique. L’idée de Rousseau
était 2 soumettre Emile 3 une confrontation perpétuelle avec la
nature, afin qu'il apprenne en affrontant les épreuves.

Rousseau pense que les enfants les plus malchanceux sont
ceux qui sont éduqués par des parents au sein d’'une vie aisée,
ne leur permettant ni d’affronter le chaud et le froid de la vie,
ni de godrer aux difficultés. Ces enfants deviendront faibles

! Mathnawi, p. 496.

* Rousseau, Jean-Jacques (1712-1778), écrivain ct philosophe. Il a écrit
plusieurs ouvrages dont le Contrar Social, |'Emile, livie consacré 2
*éducation.



lorsqu'il leur faudra faire face aux adversités, tout en ne
sachant pas apprécier les bonnes choses. Leur érat est
semblable 4 la plante donc le tronc tendre est agité par de
légeres brises, et endommagé par le plus petit incident néfaste.
Un simple incident pousse les enfants 4 réfléchir au suicide, tel
est leur érat en cas de malheur; lorsqu'ils vivent sans
problémes, ils sont marqués par I'indifférence, ne sachant pas
gotiter aux délices de la vie, quelle que soit leur ampleur, ils ne
savent ni apprécier la félicité ni goiter aux saveurs de la table,
car ils n’ont pas connu la faim. Au contraire, tout enfant
villageois ressent du plaisir lorsqu’il mord dans un pain de
seigle, plaisir que les premiers ne ressentent pas, méme en
goltant aux mets les plus raffinés.

Pourquoi Sadeq Hedayar s’est-il suicidé 2 L'une des raisons
de son suicide est qu’il appartient & une famille aisée er que sa
fortune dépassait ses besoins. Il ne disposait pas d’'une méthode
juste et ordonnée pour réfléchir. Privé de la grice de la foi, il
s'imaginait que le monde est comme lui, prisonnier des
passions, absurde, stupide, ne connaissant que les plaisirs les
plus vils et ne se réjouissant que par eux. Ces plaisirs
immondes, rien ne méritait qu’une vie y soit consacrée. Il
n’était plus capable, par conséquent, de jouir et de prendre
plaisir dans ce monde. Il s’est suicidé, tandis que nombreux
comme lui, dépourvus i la fois d’une réflexion saine et de la foi
religieuse, mais sans étre comblés ni venir d’un milieu aisé - ce
qui a rendu leur vie agréable, ont échappé au suicide et les a
empéchés de se suicider.

Clest Je sort de ceux qui sont comme Sadeq Hedayat : les
opulents qui voient le monde laid et s'en plaignent, ils ne
trouvent, devant eux, que la voie du suicide pour s'en libérer.
Ils sont en fait incapables de ressentir le gott des dons divins.
Si Sadeq Hedayat avait été emmené par ses parents dans un
village, et avait écé chargé de garder les vaches, en ressentant la
faim, la nudit¢; s'ils lavaient fouerté lorsque cela éraic
nécessaire, ne lui donnant le morceau de pain que lorsque la
faim le tenaillait, il aurait alors connu le sens de la vie, la valeur
de I'eau et du pain, et d’autres moyens vitaux, matériels et
spirituels.
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Le poéte Saadi a rapporté, dans le premier chapitre de son
livee Le Gulistan (Le Jardin des roses), I'histoire d’un homme
qui s'embarqua sur la mer, accompagné de son jeune serviteur.
Ce dernier, qui n'avait jamais vu la mer auparavant, devint
inquiet et prit peur lorsqu'il fut sur le navire. Les autres
passagers furent génés par son attitude, mais un sage qui s’y
trouvait dit avoir un reméde pour ce jeune. Il ordonna de le
jeter 2 'eau. Lorsque celui-ci se trouva dans la mer, au milieu
des vagues élevées auxquelles personne n’échappe, lorsqu’il
sentit la mort s’approcher, il essaya de toutes ses forces
d’arriver au navire pour éviter la noyade. Mais ses efforts
restérent vains. Lorsqu’il fut tellement exténué au point de se
noyer, le sage ordonna de le sauver. A son retour au navire, il
n’érait plus inquiet et ne se plaignait plus. Le sage dit: «Il
fallait qu'il tombe 3 I'eau pour apprécier la valeur du navire. »

videmment, le secret du bénéfice et du plaisir tirés des
graces réside dans les souffrances et les difficultés. On ne peut
connaitre la grandeur des montagnes si I'on ne descend pas au
fond de la vallée.

La multiplication des cas de suicide chez les gens aisés peut
érre expliquée par le manque de foi, mais aussi parce qu'ils ne
ressentent pas le plaisir et ne savent pas apprécier la valeur de
la vie, ni les beautés de ce monde. Le sens de la vie leur
échappe. Le faste et I'absorption dans les plaisirs enlévent &
I'homme sa capacité de sentir les choses et le rendent
indifféren, faible, apathique et sot, en le poussant au suicide
lorsqu'il se trouve face & des problémes fuciles. C'est ce qui
explique l'audience de la philosophie de I'absurde dans le
monde occidental, conséquence, d’une part, de la perte de la
foi, et, d’autre part, de la richesse excessive. Comment le
monde occidental ne lancerait-il pas ces philosophies
destructrices, alors qu'il s'assied 2 la table des richesses de
I'Orient et suce le sang des orientaux ?

Ceux qui expliquent le suicide en disant qu'il est I'acte des
gens sensibles et délicats doivent expliquer ce qu'ils entendent
par sensibilité. En tout cas, elle ne signifie ni une conscience
ou une émotion excessive, ni une compréhension plus vive ou
plus profonde des choses, qui seraient absents chez les autres. Il
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s’agit bien plutét de la perte des émotions et des sentiments
vis-a-vis de la beauté du monde. Fortement impressionnés par
les difficultés auxquelles ils doivent faire face, ces gens-la se
distinguent plutét par la stupidité et par leur impuissance a
résister A ces difficultés. Il est dés lors normal que ces gens n’y
trouvent d’autre issue que le suicide. ..

Jai jadis connu un individu que j'avais considéré comme
érant un des plus heureux au monde, il avait acquis tous les
moyens matériels, fortune, statut social etc. Un jour ol nous
discutions & propos des enfants, il déclara cependant : « Je n’ai
jamais souhaité ni ne souhaite avoir d’enfants!» Je lui en
demandais la raison, il me répondit : « Il me suffit d’étre dans
ce monde, pourquoi donner la vie 2 quelqu’un qui souffrira et
subira les adversités que je subis?» Je fus stupéfait par ces
paroles mais compris par la suite que ses paroles éraient
véridiques, car il vivait dans la misére, ne ressentant ni douleur
ni dommage, malgré tour le faste et toute V'opulence qui
lentouraient. Cest I’état de la plupart des gens qu’on imagine
éloignés des soucis et des peines, mais qui sont en général les
plus malheureux.

Les malheurs et les épreuves sont assurément de magnifiques
grices pour lesquelles Dieu doit étre remercié. Ce sont des
graces qui interviennent sous la forme de chitiments, comme
certains chatiments apparaissent sous la forme de bienfaits,
pour lesquelles il faut aussi remercier le Tout-Puissanc. Il faut,
dans tous les cas, considérer que la grice est grice, et le
chatiment est chitiment, en fonction de la maniére dont on se
comporte avec cux. Nous sommes capables de transformer
tous les chitiments en graces, sans parler de ce qui apparait
sous la forme de grices. De méme, nous sommes capables de
transformer toutes les grices en épreuves et adversités, méme
ceux qui nous apparaissent sous la forme d’épreuves et de
malheurs.

La vie est régie par Péquation bénie de I'antonymie

Nous conclurons ce chapitre par les remarques suivantes :
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L’équation essentielle qui régit le monde de la création est
celle de lantonymie. La vie n’est qu'un ensemble de
contraires : la vie et la mort, la permanence et la disparition, la
santé et la maladie, la jeunesse et la vieillesse, et ainsi le
bonheur et le malheur. Ce sont des contraires reliés les uns aux
autres, comme les jumeaux dans ce monde, et selon
'expression de Saadi, «l'existence d’un trésor est lié 2
I’existence du serpent, il en est de méme pour la rose et I'épine,
la tristesse et la joie. »

Le poéte al-Mawlawi dit :

« La souffrance est un trésor, car elle rectle des miséricordes ;
I'amande devient fraiche quand on gratte I'écorce.

O mon frére, demeurer dans un lieu sombre et froid, en
supportant patiemment le chagrin, la faiblesse et la douleur,

Est la source de la Vie et la coupe de l'ivresse spirituelle, car
ces hauteurs se trouvent toutes dans I'abaissement.

Ce printemps est impliqué dans I'automne, et cet automne
dans le printemps : ne Cenfuis pas loin de lui.

Sois le compagnon de route du chagrin, accepte la
désolation, recherche la vie qui continue en ta mort 2 toi-
méme. »'

La contradiction régissant ce monde est la source de
I’aptitude au changement et 2 la perfection de sa matiére, sinon
il n’y aurait eu dans le monde aucune forme de changement ou
de perfectionnement. Un nouveau jour, avec un nouveau rdle,
ne serait pas apparuy, ni de nouvelles images.

Si nous voulons aborder cette question du point de vue
philosophique, nous dirons :

L’aptitude de la matiére 2 prendre diverses formes, ainsi que
leur contradiction, causent destruction et construction,
extinction et existence : destruction du passé et construction de
I’avenir, extinction des ancicnnes images et formation de
nouvelles. L’antonymie est la cause de la désintégration et de
'anéantissement, mais aussi de la variété et du
perfectionnement, car il n’est pas possible de composer les
parties et d’en faire un tout si cela n’a pas été démoli avant ; et

! Mathnawi, pp. 431-432.



lapparition d’un état moyen et de nouvelles compositions
dépend de l'affrontement des parties entre elles et de
I'influence des unes sur les autres.

Nous pouvons dés lors dire que 'antonymie donne naissance
aux bienfaits, en tant que le pilier de I'univers, la base sur
laquelle sappuie son ordre.

Nous avons rapporté dans le premier chapitre de ce livre,
consacré 4 la justice, des paroles profondes de Sadr al-
Muta’allihin dans la seconde partie de son livre a/-Asfir, ou il
évoque deux sortes de nécessité, dans les matiéres et dans les
formes, qui sont des nécessités contradictoires dont
I'opposition suscite un changement permanent des formes. Il a
écrit également : « Sans la contradiction, 'émanation 4 partir
du Principe de la générosité ne pourrait se déverser en
permanence. »'

Le monde de la nature est rempli de preuves de ruprture et de
liaison sous toutes les formes, ce sont des nécessités stables. Sa
matiére est comme le capital circulant qui n’est utile quen
circulant ; il en va ainsi du monde, s'il est fixe et inchangg, il
ressemble 4 I'argent déposé sans uilité.

La circulation d’une certaine quantité d’argent sur le marché
génére tantdt des bénéfices et tantdt des pertes. Mais si nous
regardons I'ensemble de la circulation des monnaies sur le
marché, nous réalisons que la résultante n’est jamais la perte,
mais un gain qui s'accroit i partir de I'équation de I'aptitude
de la matiére a changer et 4 accepter la contradiction entre ses
images ; il s’agit d’'un mouvement utile générant un gain sir en
conduisant le monde vers le perfectionnement.

La logique dialectique a accordé une grande importance i la
contradiction, en la placant au coeur de sa philosophie. Mais
les philosophes et théosophes musulmans avaient déja connu le
principe de la contradiction et avaient exposé plusieurs vérités
importantes longtemps avant I'émergence de la philosophie
dialectique. D’aprés I'histoire de la philosophie grecque, il
semble que les philosophes grecs avaient également porté une
attention 4 ce principe. At-Tantdwi a rapporté dans son

" Al-Hikma al-Muta ‘iliya, 7 : 282.
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meilleur et plus complexe. .. tout état nécessite son contraire et
son opposé. Le développement devra agir afin que I'opposition
soit transformée en unité. »

Le commandeur des croyants, I'lmam ‘Ali, indique dans
plusieurs passages de ses sermons la loi des contraires, comme
dans ce passage :

« En dotant les sens de sensibilité Il a été reconnu comme
n’ayant point des sens; ne accordant la contradiction aux
choses, I a ét reconnu comme n’ayant point de
contradiction ; en confrontant les choses, Il a été reconnu
comme n’ayant point de semblable. Il opposa la lumiére aux
ténébres, la clarté A Lobscurité, 'immobilité au mouvement, le
chaud au froid, il concilia leurs contradictions, renoua leurs
divergences et distingua leurs différences. »'

Dans ces paroles, ce magnifique Imam s'appuie sur le
principe « Rien ne Lui est semblable » (« La Consultation », 11),
pour mettre en évidence la connaissance véritable de Dieu, 2
travers une comparaison, par opposition, entre Dieu et
'univers. L'lmam s'appuie sur la création par Dieu des
sentiments et des sens comme outils de perception pour
démontrer que le Tout-Puissant n’a nul besoin de ces organes
et outils pour connaitre. Il est dépourvu de tout besoin, ce qui
n’est pas le cas des humains. 1 en est de méme pour les autres
exemples cités par I'Imam, qui indique, dans le premier
sermon de Nahj al-Baligha, la loi des contraires, aprés avoir
parlé de la création par Dieu de I'argile d’Adam & partir
d’éléments différents de la terre, avant d'y insuffler Vesprit. I y
décrit ainsi ’homme créé de cetce argile : « Pétri d'une argile
aux différentes couleurs, aux formes concordantes, aux
contraires se repoussant et aux mélanges différenciés. »*

Fondement philosophique de la loi de 'antonymie

Il est nécessaire que le principe des contraires régisse le
monde reposant sur le mouvement, car il ne peut y avoir de
mouvement sans l'existence de ce qui 'entrave, selon ce qu’ont

' Nahj al-Baligha, 316, sermon sur I'unicité, n° 187.
* Nahj al-Baligha, 19, sermon n® 1.
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érabli les philosophes (cf. la partie sur la nature dans 'ouvrage
al-Shifi’ d’'Ibn Sina, chapitre IX). Le mouvement est recherche
et effort, ce qui ne peut éure réalisé sans la friction et la
collision, ce qui signifie, en d’autres termes, que tout
mouvement naturel ne se réalise que par la contrainte et
I'obligation. Le corps ne se meut en direction de sa place
naturelle que sil n’y est pas, sinon, il reste tranquille et
immobile.

Il en va de méme en ce qui concerne 'homme qui se dirige
vers la perfection qui lui manque: son bonheur consiste 4
obtenir ce qu’il recherche, et il ne part i la recherche d’une
chose que si elle lui manque.

Nous acceptons la logique dialectique en ce qui concerne le
principe du mouvement et le principe des contraires, ainsi que
celui de la relation entre les différentes parties du monde. Il
s'agit de principes fondamentaux auxquels se sont intéressés
depuis trés longtemps les philosophes et les théosophes. Nous
nous écartons cependant des adeptes de cette logique s’agissant
d’autres idées qui constituent les principaux axes de la
philosophie dialectique depuis I'époque de Hegel; par
exemple, leur affirmation selon laquelle la connaissance est
également soumise, comme la matiére, 4 la loi du mouvement
et a celle des contraires. Les lois du mouvement, des contraires
et de I'effet réciproque agissent dans le monde de la nature, ce
qui a éeé reconnu par les principes de la philosophie, mais nous
rejetons leurs tentatives de faire du savoir un domaine soumis 2
ces lois. Nous ne pouvons nous étendre i ce propos dans cet
ouvrage'.

Conclusion

Ici prend fin notre étude portant sur I'existence des maux, du
point de vue de la justice divine. Nous aborderons, pour étre
plus précis, le sujer de la mort, dans le chapitre suivant.

! Voir A ce propos notre article « le principe de la contradiction dans la
philosophic islamique », ainsi que nos ouvrages Les principes de la
philosophie et la doctrine réaliste ex La vévolution die Mahdi dans la vision de

la philosophie de U histoire.
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Nous pensons qu'il est nécessaire d’exposer un résumé des
chapitres précédents, sous la forme de principes que nous
pourrons utiliser pour poursuivre notre étude :

1 — Lattribut de sagesse s'applique a Dieu, selon une
acception différente de celle qui s'applique 4 I'homme.
L’homme est sage lorsqu’il se fixe un but raisonnable dans
toute action qu'il méne, et lorsqu’il choisit les buts les plus
nobles et les meilleurs moyens pour les actes qu’il entreprend.

Quant 3 Dieu Tout-Puissant, Il est Le Riche absolu. Clest
pourquoi Il n'a nul besoin de rechercher un bur précis, et étant
donné qu’ll n’est dépourvu d’aucune perfection que nous
puissions supposer, Il n’en réclame aucune. Ainsi, le fait qu'll
soit Sage signifie qu’ll fait parvenir les étres vers les perfections
mesurées, correspondantes et possibles. Son Acte créateur
méne vers la perfection existentielle, ou bien organise les
affaires des choses, les menant et les guidant 2 leur perfection
secondaire, autre preuve qu’ll les méne 3 leur perfection'.

Les interrogations, ambiguités ou problémes 4 ce sujet
résultent de la confusion et de la comparaison entre la notion
de Sagesse qui est attribuée au Tout-Puissant et celle dont est
doté Thomme. Souvent, celui qui conteste la création de
certaines choses s'imagine pouvoir demander quel est le but
recherché par Dieu pour la création de telle chose. 1l oublie
ceci que lorsque nous voulons donner a I'acte divin un but
comparable aux buts que ’homme se fixe pour ses actes, nous
considérons que Dieu est comme 'homme, qu’ll recherche 4
travers Ses actes, 3 combler un vide et i se diriger vers la
perfection.

Cependant, si nous remarquons, dés le début, que Ia
signification de la Sagesse divine consiste & ce que le but
concerne Son acte et non pas Son essence, que, dans la nature

' Dans son Ylal al-Shard’i’, 'lmam as-Sidiq répond 2 la question :
Pourquoi Dicu créa les créatures ? « Dieu n’a pas créé cn vain les créatures,
et ne les a pas abandonnées en pure perte, mais Il les a créées pour montrer
Sa puissance, pour les investir de I'obéissance a Lui, et pour qu'ils
répondent de fagon  Le satisfaire. Il ne les a pas créées pour qu'll en
profite, ni pour leur nuire, mais 1l les a créées pour leurs intéréts et pour les
mener 2 la félicité éternelle. » Bihdr al-Anwir, 313.
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innée de tout étre créé, se trouve un but mesuré, et que la
sagesse de l'acte divin relative 2 tout étre créé est de faire
parvenir 4 ce but inhérent 4 sa nature, nous aurons répondu
par avance i ces ambiguités.

2 - L’Effusion divine, c’est-a-dire "émanation existentielle
qui a inondé tout I'univers, suit un ordre particulier qui est
gouverné par les lois du flux et du reflux, de la cause et de
leffer, et de lorigine et de la conséquence. Cet ordre
immuable ne peut étre contesté, dans le sens ot aucun étre ne
peut s’en échapper ni échapper aux lois, ni dépasser le degré
existentiel qui le caractérise pour passer 4 un autre degré.

Quant 4 la marche des étres, et notamment de ’homme, vers
la perfection, elle ne signifie pas la contestation de cet ordre et
le passage de 'homme de sa station spécifique & une autre,
mais bien plutdt I'expression de la capacité existentielle de
’homme.

Parce que l'existence présente des degrés et des niveaux, cela
implique qu’elle soit régie par une sorte de diversité et de
distinction relatives 2 la déficience et-a la perfection, 4 la force
et 3 la faiblesse, selon des niveaux et des degrés. Ces
distinctions et ces différences ne sont pas des distinctions
appliquées de I'extérieur.

3 — L’acte de Dieu est total et non partiel, il est nécessaire et
ne reléve pas du conventionnel.

Une autre source d’ambiguité et de confusion dans ce
domaine consiste 3 comparer I'acte divin 4 l'acte humain, ce
qui conduit 3 croire qu'il est possible que I'acte divin soit
rattaché 2 des sources partielles ou 4 des conventions, comme
cest le cas pour les actes humains.

L’homme n’est que ['une des créatures, il fait partie de
Pordre de la création, et C’est pourquoi sa volonté dépend de
causes partielles ou conventionnelles. 1l décide par exemple de
batir une maison en un lieu et un temps donné, dans le cadre
d’une situation précise, et pour ce faire, il rassemble une
quantité de matériaux qui ne sont pas naturellement reliés
entre eux, comme les pierres, le ciment, le fer, la terre ou le
platre, puis construit une maison en reliant les choses entre
elles par des liens arrificiels et non essentiels.
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Est-ce aussi le cas pour Dieu — gloire 2 Lui! Son acte se
déroule-t-il en reliant des choses, non reliées en soi, par des
liens artificiels ou non essentiels ?

La production de liens artificiels et non essentiels entre les
choses concerne le créé, donc I'homme, car il fait partie,
d’abord, de l'ordre de Iexistence et parce qu'il est régi par les
lois de cet ordre. Ensuite, parce que tout homme est capable
de profiter d’un ensemble limité de facultés, d’énergies et de
spécificités existantes dans les choses; troisitmement, parce
que sa volonté dépend des causes partielles, comme le fait de
s'abriter dans une maison contre les nuisances de la chaleur et
du froid ; quatriémement, parce que son acte n’est pas « faire
exister » mais plutdt un acte limité dans le cadre du
mouvement, ce qui signifie qu'il ne rien fait exister de
nouveau, mais que tout ce qu’il fait, c’est de rassembler un
ensemble de choses entre elles, en les faisant bouger et en les
transportant d’un endroit a I'autre.

Mais pour Dieu Tout-Puissant, la question est tout autre, car
Il est Acteur en faisant exister, Il crée les choses en leur
accordant toutes leurs facultés, leurs énergies et leurs
spécificités qui agissent dans de la méme maniére en toutes
circonstances. Il a créé le feu, I'eau, I'électricité. L’homme,
quant 3 lui, ne fait qu'utiliser I'eau, le feu et I'électricité
existants, en faisant des sortes de liaisons superficielles entre
eux. Il les arrange de maniére 4 ce que cela lui soit utile & un
moment donné, pour une chose précise, comme C’est le cas
lorsqu’il arrange le bouton pour faire parvenir I'électricité, ce
qui lui est utle car en pressant le bouron, il obtient
Iélectricité, alors que I'utilité cesse lorsqu'il coupe la liaison
électrique. Dans le premier cas, il utilise cet arrangement pour
profiter de I'électricité, mais pas dans le second.

Mais concernant Dieu, Il est le Créateur de toutes ces choses,
avec leurs particularités et leurs effets. L'effet exigé par le feu
est la chaleur ou la brilure, et celui exigé par I’électricité est le
mouvement ou léclairage. Dieu n’a pas créé le feu ou
I'électricité pour le bénégce d’une personne précise, cela n'a
donc aucun sens qu’une personne souhaite que Dieu crée le
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feu pour que son effet soit limité a la chaleur de sa maison
mais non  la bralure de ses vétements.

Non! Dieu a créé le feu et lui a donné la particularité de
briler, chose que nous devons considérer a partir des nécessités
de la profonde sagesse divine. Cette caractéristique du feu doit
éwre comprise dans le cadre de l'ordre universel en tant que
tout, ce qui veut dire qu'il est important de savoir si cette
particularité du feu est une nécessité et a une utilité, ou bien si
elle est superflue et nuisible, en la considérant dans le cadre de
'ordre universel et non dans le cadre de son effet (chauffer une
maison précise ou briler un magasin donné).

En d’autres termes, nous devons savoir que les buts des actes
divins sont des buts globaux ne s'arrétant pas aux aspects
partiels, des buts nécessaires et obligatoires et non
conventionnels ou hasardeux. Cette vérité fondamentale
s'ajoute a celle affirmant que les visées divines concernent les
actes divins, et non I'essence divine : le Tout-Puissant est le
Riche absolu qui ne fait rien pour Lui-méme.

4 — Il ne suffit pas, pour créer une chose, que Dieu ait une
Efficience entiére, mais I'aptitude de la chose & recevoir doit
éure aussi garantie. La perte de cette condition chez certains
éures est la cause de leur privation de quelques dons. Quant
aux méfaits, qui sont du genre non-existant, et dont nous
avons parlé, comme l'impuissance, la faiblesse ou I'ignorance,
ils sont dus 2 la défaillance de I'aptitude. Ce jugement est
corroboré par ce qui se rattache a I'Essence divine sainte, c’est-
3-dire par ce qui se rattache 4 'ordre de I'existence en tant que
tout, et non par ce qui se rattache 4 ’homme ou aux ressources
partielles et conventionnelles de cet ordre.

5 — Tout comme Dieu est 'Etre nécessaire en soi, Il est aussi
Nécessaire sous tous les aspects et sous toutes les
considérations, et parce qu’ll est I'Etre nécessaire et I'Effusion
nécessaire, il est impossible qu’ll n’accorde pas I'existence a
toute chose capable de recevoir cette existence ou sa perfection.

Cependant, si nous remarquons en une chose la privation
d’une perfection qu'il est apte a recevoir, il faut rechercher
Pexplication dans le fait que son aptitude 2 recevoir dépend de
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causes pattielles et conventionnelles, et non de causes entiéres
et nécessaires A cette chose.

6 — Les maux correspondent soit 4 des néans soit 3 des
choses existantes qui occasionnent [linexistence d’autres
choses ; ils sont alors des maux parce qu'ils sont source du
néant.

7 — Le caractére maléfique des maux du second type se
trouve dans leur existence rajoutée et relative et non dans leur
existence essentielle.

8 — Llexistence réelle, et non lexistence rajoutée, est la
véritable existence 2 laquelle se ratrachent les actes divins
accordant et créant ainsi que la causalité.

9- Tous les maux sont faits et créés par conséquence et
accident et non par essence.

10 — Le monde est un tout indissociable, la suppression
d’une de ses parties et le maintien d’autres parties relévent de
lillusion et de 'imagination.

11 - Les maux et les biens ne sont pas des blocs isolés les uns
des autres, mais ils sont enchevérés ; il n'est donc pas possible
de séparer les inexistants des existants, tout comme il n’est pas
possible de séparer les existants rajoutés des existants véritables.

12 ~ Il n’est pas non plus possible de dissocier les existants
véritables eux-mémes, qui sont ainsi reliés et soumis au
principc globalisateur régissant I'ordre universel.

13 — Les existants sont régis en fonction de leur individualité
et indépendance mais sont soumis 4 un aurre principe en tant
qu’éléments et parties d’un seul corps.

14 — Du point de vue du principe de la liaison inéluctable et
de la coordination, qui régit l'ordre universel, I'existence
individuelle et indépendante des choses est une existence
fictive et abstraite.

15 — Sans Pexistence du mal et du laid, le bien et le beau
n’aurajent pas de sens.

16 — Les maux et les laideurs font ressortir les boneés et les
beautés.

17 — Les maux sont la source des biens, et le malheur la
source du bonheur.



CHAPITRE 6 :
RESOUDRE LE PROBLEME DE LEXISTENCE DE
LA MORT ET DE UEVANESCENCE

Le phénoméne de la mort

Penser 3 la mort et 4 Iextinction de la vie est une des
obsessions qui ont tourmenté 'homme tout au long de son
histoire, et qui 'ont fait s’interroger constamment : Pourquoi
sommes-nous nés et pourquoi mourrons-nous ? Quel est le buc
de cette construction puis destruction ? N'est-ce pas absurde ?

On rapporte que le poéte al-Khayyam a dit :

« Les morceaux d’une coupe une fois assemblées,

Méme un ivrogne ne daigne plus les briser.

Toutes ces belles tétes, ces belles jambes et ces mains

Par quel amour ont-elles été réunies? Par quelle haine
détruites ! »'

« Il est une coupe dont la raison exalte la beauté.

Et lui donne affectueusement cent baisers sur le front.

Mais le potier du destin ne fagonne une telle coupe fine

Que pour la jeter par terre et la briser ! »*

« Le Créateur, lorsqu'il fagonna les étres,
Pourquoi les a-t-1l entachés de lacunes ?
S'ils éraient beaux, pourquoi les briser ?

Sils éraient laids, 2 qui la faute ? »*

! Robaiydt, Imprimerie nationale, n° 43, p. 44.
? Tbidem, n°149, p. 67.
¥ Ibidem, n°188, p. 75.
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Cette inquiétude néfaste représente I'une des causes de
émergence du courant pessimiste en philosophie. Les
philosophes pessimistes s'imaginent que la vie et I'existence
sont dénuées de but et de sagesse, illusion qui les plonge dans
la dépression et I'indécision avant de les pousser au suicide. Ils
se disent : si notre sort consiste 3 mourir et 4 étre anéantis, il
ne fallait pas naitre, fondamentalement, et si notre venue au
monde s’est réalisée sans notre choix, nous sommes au moins
capables de mettre fin 4 cette absurdité, ce qui est, en soi, un
acte sage !

On rapporte également ces paroles d’al-Khayyam, dans ses
Rubayit :

« Si ma venue ne dépendait que de moi, serais-je venu ?

Si je devais décider de mon départ, pourrais-je jamais m’y
résigner ?

Ne vaudrait-il pas mieux qu’en ce monde en ruine

Je n’aie pas eu a venir, 4 en partir, y demeurer ? »'

« La récolte de 'homme en ce monde de malheur
N’étant que de souffrir jusqu’au dernier souffle ;
Heureux celui qui quitte ce monde au plus vite,

Et plus heureux celui qui ne voit méme pas le jour ! »*

« Si je trouvais (un seul) fruit sur la branche de I'espérance,
J'aurais démélé aussi le fil enchevétré de ma vie.

Jusqu’a quand dois-je subir 'étroite prison de I'existence ?
Puisse-je trouver une porte donnant accés au néant ! »*

L’angoisse de la mort est signe de I'éternité

Avant d’aborder le probléme concernant la mort, tel que
posé par la justice de I'ordre existentiel, il est nécessaire de se
pencher sur celui de la peur obsessionnelle de la mort,
spécifique 2 ’homme. Les autres animaux ne réfléchissent pas a
la mort, mais ils sont mus par linstinct de la fuite face au

! Ibidem, n® 245, p. 87.
* Ibidem, n° 151, p. 68.
3 Ibidem, n° 101, p. 57.
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danger et par la tendance & protéger leur propre vie. Certe
rendance fait généralement partie des nécessités de la vie, sa
présence chez I'homme est néanmoins associée 4 sa
préoccupation pour I'avenir et 4 son désir de rester en vie. Cela
signifie, en d’autres termes, qu'on retrouve en I’homme
lespoir de [I'éternité, qui représente Il'une de ses
caractéristiques.

Lespoir fait partie de la vision de l'avenir, et I'espoir en
Péternité est une composante de la vision de la perpétuité qui
est propre 4 'homme, ce qui explique I'obsession de la mort
qui le tenaille sans cesse. Cette obsession est différente de
Pinstinct de fuite face au danger dont est doté chaque animal,
et qui s'exprime sous la forme de réaction spontanée et
inconsciente face aux dangers. Bien que cet instinct se retrouve
aussi chez 'homme, surtout dans la phase de I'enfance, avant
que ne s’élaborent en lui I'idée et la tendance liées 2 I'espoir de
rester en vie.

La peur obsédante de la mort provient de I'attirance vers
Péternité, et puisque dans 'ordre du monde de la nature, toute
tendance s’appuie sur une régle qui la justifie, nous pouvons
considérer I'existence de cette attirance comme une preuve que
’homme reste aprés la mort. En d’autres termes, le fait que
penser 4 notre anéantissement nous cause du tort est, en soi,
une preuve que nous ne disparaissons pas ; si notre vie érait
limitée et momentanée, comme c’est le cas pour les roses et les
plantes, par exemple, espoir de I'éternité ne serait pas une
tendance innée et une tendance essentielle dans notre
existence.

La présence de la soif est une preuve de I'existence de I'eau, il
en est de méme pour lexistence de tendances et d’aptitudes
fondamentales qui indiquent I'existence d’une perfection vers
laquelle elles se dirigent, comme si toute aptitude et toute
tendance représentaient la mentalité ou la mémoire rappelant
la perfection vers laquelle nous devons nous diriger.

Le fait que I'homme soit préoccupé en permanence par
Pespoir de éternité, et qu'il craigne qu’elle ne se réalise pas,
témoigne de sa nature innée refusant I'anéantissement et le
néant, et indique qu'il ne s'éteint pas. Ces obsessions
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ressemblent aux réves qui expriment dans le sommeil les
manifestations des acquis et aux visions de ’homme dans I'état
d’éveil. Le monde des visions nous transmet des états ayant
touché nos dmes ou sy étant parfois incrustés dans le monde
de I'éveil, ainsi que ce qui réside dans nos ames, comme
espoir et la tendance & Péternité. Certe tendance est
fondamentalement inadaptée a la vie éphémére ici-bas, et
exprime notre vérité existentielle éternelle, qui se libérera —
qu'on le veuille ou non — de «la solitude de la prison
d’Alexandre » et « rassemblera ses effets et parviendra au
royaume de Sulayman ».!

Al Mawlawi a trés bien dépeint cette signification dans les
vers suivants :

« Il faut un éléphant pour pouvoir, quand il dort, réver du
pays de l'Inde.

L’ine ne réve pas du tout de 'Hindoustan : I'dne n’a jamais
voyagé de I'Inde vers un pays écranger.

1l faut un esprit pareil 4 I'éléphant et trés robuste pour que
dans le sommeil il puisse aller rapidement en Inde.

A cause de son désir, I'éléphant se souvient de I'Inde ; puis la
nuit ce souvenir prend forme. »?

Ces descriptions, idées ou espoirs expriment cette vérité que
les philosophes et les théosophes appellent « exil » de ’homme
ou son « inadaptation » & ce monde terrestre.

La mort est une chose relative qui ne signifie pas I'extinction

La problématique de I'existence de la mort nait de Iidée
illusoire  selon laquelle elle signifierait extinction ou
anéantissement, alors que la mort ne signifie pas I'extinction de
Phomme. Il s'agit plutdt d’une transformation et d’un
développement, la disparition d’une formation existentielle et
Iapparition d’une autre formation existentielle. Elle est, en
d’autres termes, extinction mais non absolue, une extinction

! Traductions en prose d'images poétiques.
2 Mathnawi, p. 1027.
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relative, anéantissement d’une formation et existence d’une
autre.'

La mort de 'homme n’est pas une mort absolue, mais la
perte d’un état pour l'acquisition d’un autre. Cest une
extinction relative, comme tour changement ou toute
transformation. La mort de la terre se réalise lorsqu'elle se
transforme en plante, ce n’est donc pas une mort absolue, bien
que la terre ait perdu sa forme et sa particularité précédentes
ainsi que sa manifestation et son apparition précédentes sous la
forme d’un solide. Ainsi, elle est morte dans un état et une
situation précise pour acquérir une autre vie, avec une autre
situation :

« Je suis mort & I'état inorganique et suis devenu doué de
croissance, puis je suis mort & I'érat végéral et parvins i
I'animalité.

Je suis mort 4 'animalicé et devenu Adam : que craindrai-je
donc ? Quand ai-je été diminué par la mort ?

Puis je mourrai 4 I'état d’homme afin de pouvoir prendre
mon essor parmi les anges.

Et je dois échapper méme 4 cer état angélique : “Toute chose
est périssable, sauf Sa Face.” (Al-Qasas, 88) »*

La vie ici-bas, une matrice pour I'ime humaine

Le passage de 'homme de ce monde vers l'autre ressemble en
partie 3 la naissance de Penfant. La différence entre les deux
phénomeénes concerne le degré de profondeur que constitue le
passage de la vie ici-bas & I'au-deld, phénoméne qui est plus
fondamental aussi, car le monde de la matrice maternelle et
son extérieur font partie du monde naturel et de la vie ici-bas,
alors que les mondes de lici-bas et lau-deld sont de

' “llal al-Shardi’ rapporte qu'un homme dit 3 'lmam as-Sadiq : « Nous
avons été créés pour I'éronnement... nous avons été créés pour éure
anéantis ! » I lui répond : « Quelles paroles dis-tu 12! Nous avons été créés
pour demeurer, et comment un Paradis indestructible peut-il &re anéanti
ou un feu peut-il éure éteine ? Dis plutdt : Nous nous transformons d'une
demeure & Pautre. » (Bibdr al-Anwir, 5 : 313).

* Mathnawi, p. 771.
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constitutions  différentes et leurs modes de vie different
fondamentalement.

Quant 2 l'analogie existant entre la naissance et le passage 2
I'autre vie, elle concerne la différence de nature entre les modes
de vie. L’enfant se nourrit grice au cordon ombilical, quand il
n'est qu'un feetus dans la matrice de sa mére, mais ce cordon
est coupé i la naissance afin que le nouveau-né s'alimente par
la bouche et les voies digestives; encore feetus, il a des
poumons qu'il ne peut utiliser qu’a sa sortie de la marrice, et si
jamais il urilisait ces organes alors qu'il est feetus, il mourrait
immédiatement. Son érat demeure ainsi jusqu'au dernier
instant de son séjour dans la matrice, et 4 peine en sort-il que
les poumons et lappareil digestif se mettent en action
continue, tout arrét de leur part provoquant la mort.

La modification du mode de vie du nouveau-né est
assurément aussi critique. Avant la naissance, I'ordre dans
lequel il baigne est entiérement différent de celui de sa vie
aprés la naissance, I'appareil respiratoire qui s’est élaboré lors
de son séjour dans l'utérus est congu pour entrer en service
aprés cette phase. De méme, les autres organes, les sens de la
vue, de l'oute, du goit, de 'odorat, sont créés avec toute leur
complexité au cours de son séjour dans l'utérus de sa meére,
mais il n’en profite que dans les phases suivantes de sa vie.

Il en est de méme pour la vie ici-bas en comparaison avec le
monde de l'au-dela. La vie ici-bas est celle dans laquelle
homme se prépare pour la vie future, car dans cette vie, les
images et les outils conceptuels sont élaborés afin que 'homme
s'en serve et en vive dans sa vie future. Ces outils de
préparation pour 'homme sont la simplicité, I'abstraction, le
refus de la segmentation et de la dispersion de soi, et le
maintien relatif de lindividualié de 'homme et de son
identité humaine.

Les espoirs larges et illimités de ’homme, ses idées aux
dimensions larges et illimitées, sont des outils appropriés pour
une vie plus vaste que celle que [ui assure sa vie ici-bas, la vie
éternelle. Ces outils rendent 'homme « exilé » dans ce monde
terrestre, éphémere, inadapté 4 lui, et font ressembler son état
celui du roseau du Ney qui fut coupé et éloigné de ses fréres
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pour étre transporté loin de sa patrie, et qui s’est alors mis 2
gémir de son exil, d’'un gémissement tellement douloureux
qu'il fait pleurer les hommes comme les femmes : il est 2 la
recherche constante d’un exilé comme lui pour lui confier la
souffrance de son expatriation. C’est ce qui rend ’'homme « roi
de jujubier céleste et du clair horizon », et lui fait voir le
monde « comme une prison de I'épreuve », ou 'améne 4 se
considérer comme «l'oiseau du jardin sacré» et i voir le
monde comme « la maille des événements »'.

Dieu S’adresse 4 Ses serviteurs, qu’ll a équipés de ces outils,
leur demandant de préter attention au but de leur création et
de leur équipement : « Pensiez-vous que Nous vous ayons créés
sans but et que vous ne seriez pas ramenés vers Nous ?» (« Les
Croyants », 115).

L’homme fut créé équipé de tous ces outils appropriés pour
un monde plus vaste que le monde ici-bas. Et s'il ne devait pas
y retourner, son état serait précisément celui du feetus qui ne
serait pas attendu par un monde plus vaste que le monde
utérin, ce qui signifie la mort de tous les feetus, dés la fin de
leur développement ; le résultat serait que la création de tous
ces appareils, comme la vue, l'ouie, I'odorat, le cerveau, les
nerfs et les appareils respiratoire et digestif et autres, que le
feetus n’utilise pas dans son monde utérin puisque sa vie y est
végérative, la création de tout cela serait alors vaine car le feetus
ne les utiliserait jamais !

Il devient alors clair que la mort est la fin d’une phase de la
vie de ’lhomme et le commencement d’une autre phase. Cest
la mort dans la vie ici-bas et la naissance dans la vie future,
tout comme la naissance de I'enfant signifie la mort d’une
phase de sa vie qui se déroulait dans l'utérus, er le
commencement d’une nouvelle phase de son existence dans la
vie ici-bas.

! Expressions et symboles utilisés dans la poésie théosophe persane pour
exprimer la signification dont parle I'auteur.
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La vie ici-bas, une école pour préparer Thomme

La vie ici-bas est considérée comme une étape de
préparation, de perfectionnement et d’éducation pour la vie
future. Elle est comme une école et une faculté qui préparent
la jeunesse pour la vie future. On rapporte, dans la partie des
«paroles courtes» du Nahj al-Baligha, que I'lmam ‘Ali
entendit un homme dénigrer la vie en citant ses maux,
accusant celle-ci de tromper 'homme, de le corrompre et de
lui causer du tort. Cet homme avait entendu des sages blimer
la vie ici-bas, il s’était imaginé qu'ils blimaient et dénigraient
la réalité de ce monde, et que le monde était mauvais en soi. Il
ignorait que le blame visait l'adoration de ce monde,
I’étroitesse de son horizon et les souhaits médiocres qui ne
conviennent pas 4 la place de ’homme et ne lui assureront pas
le bonheur. Clest ce qui lui démontre le commandeur des
croyants par ses mots : « O toi qui dénigre la vie, mais qui est
cependant séduit par ses séductions... Tu es séduit par elle
puis tu la dénigres ? Est-ce toi qui I'agresse, ou c’est elle qui r'a
agressé ? La vie ici-bas est sincérité pour celui qui est sincere, et
un lieu de salut pour quiconque I'a comprise... Le lieu de
prosternation de ceux qui aiment Dieu, le lieu de pri¢res pour
les anges de Dieu, le lieu de réception de I'inspiration de Dieu
et le lieu de commerce des saints de Dieu... »'

Le Cheikh Farid ad-Din al-‘Attar® décrit cet incident dans
un poéme, disant :

«Un homme vint chez Asadullah, qui instaure la loi. Il
commence 3 blimer 4 outrance la vie ici-bas, devant lui. Ce
dernier lui dic : “La vie ici-bas n’est pas mauvaise, mais c’est toi
qui est mauvais car tu tes éloigné de la lumiére de
Pintelligence, et la vie ici-bas est comme un champ qu'il faut
travailler sans cesse, jour et nuit, c’est 12 ot I'individu acquiert,
6 mon fils, la puissance et la gloire de la religion, c’est 12 que tu
sémes aujourd’hui les graines dont tu récolteras demain les

' Nabhj al-Baligha, 575, paroles courtes.

* Abu Hamid Muhammad b. Abi Bakr Ibrahim an-Nisipari (mort en
1627 - 1230), connu comme cheikh al-Artar. Il érait gnostique, soufi, avait
une vaste connaissance en philosophie.
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fruits. Si tu ne sémes pas aujourd’hui tes graines, tw ne
récolteras demain que le regret, mais si tu ne demandes pas de
la vie ici-bas les fruits de ta vie, tu mourras comme si tu n’as
jamais vécu, et tu continueras 4 suffoquer la-bas ; car la route
est longue et tes forces sont épuisées...” »

De son coté, Nisir Khosrow s’adresse au bas monde en ces
termes :

« O monde de la vie ici-bas, tu es empli de bénédictions et
personne ne peut s'échapper de toi, mais tu n’as, malgré tout,
fait aucun pacte ; tu sembles mauvais 2 cause de la présence des
épines, mais ce n’est qu’une apparence. Celui qui apergoit ton
intérieur sait qu’il ne peut se passer de toi, tout comme on ne
peut se passer des yeux. Si parfois tu dégois quelqu’un, tu
réconfortes parfois un autre, le corrompu te voit corrompu, le
pur te voit pur, et dis & celui qui te dénigres: “Tu ne me
connais pas encore ; je suis ton champ si tu es sage, sémes-y tes
graines. Comment dénigres-tu la terre ol tu plantes tes arbres ?
Dieu a fait de moi une route pour toi. Bouge ! Que fais-tu assis
sur le bord de cette route ? Dieu a créé un arbre pour toi, tu es
devenu une de ses branches, si tu t'y développes tordu, tu seras
bralé, mais si tu t'y développes droit, tu seras libre et sauvé.
Assurément, tout ce qui est du bois tordu se brile, et personne
ne s’en souciera ! Est-ce un amandier ou un pistachier ? Tu es
la fleche divine qu’ll a préparée pour Ses ennemis, pourquoi te
blesses-tu toi-méme par la fleche de Dieu 2 »

Dieu le Trés-Haut dit: « Celui qui a créé la vie et la mort
pour vous éprouver et connaitre ainsi celui d'entre vous qui agit le
mieux. » (« La Royauté », 2).

Ce verset montre que le monde ici-bas est formé de la mort
et de la vie, c’est un lieu pour déceler la droiture et la bonté des
actes de 'homme. 1l faut remarquer ici la signification de
Iépreuve divine, qui est de mettre en évidence les forces et les
dispositions de I'homme 2 les faire parvenir au stade de la
perfection. En d’autres termes, le but de I'épreuve divine n’est
pas de dévoiler les secrets existants, mais de transporter ces
dispositions cachées et subtiles, comme les secrets, de la phase
de puissance 4 la phase de I'action. Le but de la découverte est
ici de faire exister, I'épreuve divine transporte les attributs
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humains de la cachette de la puissance et des dispositions vers
le champ effectif et le niveau de la perfection. L’épreuve divine
ne découvre pas, mais augmente son poids et sa valeur.

Ainsi, le verset cité indique une vérité profonde, 4 savoir que
la vie ici-bas est le lieu du développement des capacités et des
prédispositions, c’est la demeure de I'éducation.

Racines de la contestation de I'existence de la mort

A la lumitre de ce que nous venons d’exposer, les
contestations suscitées semblent bien n’avoir aucun fondement
juste ; elles résultent plutée de I'ignorance de la vérité relative &
'homme et au monde de la vie ici-bas, ou bien d’une
connaissance amputée et défaillante de la réalité de I'univers et
de la vie'.

L'attirance vers la vie éternelle cause une douleur
considérable, et I'image de la mort serait épouvantable pour
I’homme qui a une vision claire et lointaine 'il considérait que
celle-ci érait vraiment la fin de la vie. Clest ce qui améne
certaines personnes 3 croire que la vie est absurde et
insignifiante, ils trouvent en eux-mémes une tendance et une
attirance vers la vie éternelle, mais s'imaginent que ce qu'ils
désirent ardemment est impossible. Sans ce penchant, ils
n’auraient pas considéré la vie comme absurde ni insignifiante,
mais comme une occasion limitée pour jouir des bienfaits et

' Dans Ylal ash-Shard’i’, ces paroles de I'lmam as-Sadiq sont rapportées :
« Ainsi, ’homme a été créé du sha'n de ce monde et de 'Au-dela. Quand
Dieu les rassemble, sa vie se déroule sur terre car il est descendu du sha’n du
ciel vers le monde ici-bas. Quand Dieu les sépare, c’est la more, le sha'n de
I’Au-dela remonte vers le ciel. La vie sur tetre et la mort dans le ciel, car 1l
sépare entre les ames et les corps, I'ime et la lumiére retournent au Sacré
primordiale, ct le corps est délaissé car il fait partie du sha ' de la vie ici-bas.
Le corps se corrompe dans la vie ici-bas, car I'air asséche I'eau, et il devient
sec, il ne reste que l'argile qui devient cadavre et se dégrade. Chaque chose
revient 4 son essence premiére, U'esprit agit par I'ime comme le venc ; I'ime
du croyant est une lumiére soutenue par la raison, et I'ame du mécréant est
un feu soutenu par la méconnaissance. C'est I'image du feu, et c'est I'image
de la lumitre, la mort est une miséricorde de Dieu pour Ses serviteurs
croyants ct une vengeance pour les mécréants. » (Bihdr al-Anwir, 6 : 118).
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du bonheur, méme si elle se terminait par le néant toral. Ils
n'auraient jamais pensé que ce néant est meilleur que
I’existence en cette vie limitée car ils supposent que son défaut
réside dans sa limite, sa courte durée et sa fin dans le néant, ou
ils supposent que ses défauts sont issus du néant qui la suit et
qui limite sa durée. Comment le néant peut-il étre meilleur
que cette portion limitée d’existence ?

Mais lorsque nous trouvons en nous-mémes un espoir, un
penchant ou une recherche d’éternité, ceux-ci font partie de la
vision de Iéternité, de la réalisation de sa beauté et de son
attirance vers elle, vision qui suscite en nous un grand espoir
d’éternité et le désir d’obtenir la vie éternelle. Cependant,
lorsqu’un flot d’idées matérialistes nous assaillent et nous
disent : « ces espoirs n’ont aucune confirmation, il n’y a pas de
vie éternelle », il est normal alors que nous plongions dans
Iinquiétude, I'affliction, la souffrance étouffante qui nous
poussent 2 souhaiter n’étre jamais nés afin de ne pas faire face &
toute cette souffrance et & ce préjudice.

L'image de I'absurdité de la vie vient dés lors de la non-
conformité entre, d’une part, I'intuition humaine et, d’autre
part, ses acquisitions. C'est pourquoi cette vision ne peut étre
engendrée en nous si cet instinct n’existait pas en nous, et si
nous n’avions pas été assaillis par ces idées matérialistes
erronées.

L’homme fut créé de telle maniére que ce penchant intense
vers I'éternité est profondément ancré dans sa nature originelle,
afin qu'il soit un moyen pour lui de le mener vers la perfection
qui lui convient; dans sa nature se trouve la disposition
nécessaire pour y parvenir. Les dispositions ancrées dans la
nature originelle de ’homme sont plus vastes que ne peut
lintégrer la vie ici-bas dont les jours sont comptés. Clest
pourquoi la création de ces dispositions serait vraiment une
chose absurde si sa vie avait écé si limitée. Celui qui ne croit
pas en la vie érernelle trouve une inadéquation entre, d’une
part, sa constitution existentielle et, d’autre part, ses idées
mécréantes et ses espoirs limités. Inspiré par ses idées
mécréantes, il ne peut que se dire: « Le néant est la fin de
Iexistence, tout chemin se termine par le néant et la vie est
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absurde. » Mais quand il est inspiré par ses dispositions
naturelles, dont la profondeur percoit la vloba.hte, il se dit:
« Le néant n'a aucune place et devant moi s'ouvre une voie
interminable. Si ma vie avait ete limitée, mes dlsposmons et
mes penchants pour |'éterniré n’auraient pas été créés. »

C'est pourquoi le saint Coran considére, comme nous
l'avons précédemment lu. que la négation du retour est
svnonvme de la crovance en Pabsurdité de la création :
. Pensiez-vous que Nous vous ayons créés sans bur et que vous ne
ries pas ramends vers Nows 7 (« Les Crovants », 113).
Assurément. quiconque croit que la vie est une école, une
demeure pour le perfectionnement. et croit en la vie future et
la formation de l'autre monde. ne peut contester en disant :
1l ne fallait pas que nous fiimes créés dans cetee vie: et si
nous avons été créés. il ne fallait pas que nous mourussions. »
Ce genre de contestation n'est pas si différent de paroles
insensées telles que : - Ou bien l'enfant ne va pas a I'école. ou
bien ¢il v entre. il ne faut pas qu'il en sorte un jour !! »

Le poéte savant. Baba Atfdal al-Kashini'. le maitre de
Khawija Nasir Eddine Tusi. ou le maitre de son maitre-. a trés
remarquzblement montré la sagesse de la mort dans des
quatrzins d'une rare profondeur. qui peuvent étre considérés
comme upe réponse aux quatrains  d'al-Khavyam. Les
guatrains attribués 3 al-Khavyam sont les suivants :

Les morceaux d'une coupe une fois assemblées.

Méme un ivrogne ne daigne plus les briser.

Toutes ces belles tées. ces belles jambes et ces mains

Par quel amour ont-elles été réunies? par quelle haine
décruites !

Quant aux quarrains de Biba Atdal al-Kashani. ils affirment :

I.or<que le iovau de I'ame colle au coquillage du corps. s
forme 'eau de la vie 3 & I'image de I'homme. Lor\que le ioyau

ishani. philosophe. maitre de Nasir Din Tusi
midi Ul en 397 h. et mort ie jour
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s'élabore, le coquillage se brise, le joyau s’envole alors et se
dirige vers le sommet du tréne du sultan. »

Ce quatrain compare le corps humain au coquillage qui
nourrit en son sein le joyau précieux de I'sme humaine. Ce
coquillage ne se brise pas avant que I'existence du joyau ne se
soit achevée et qu'il ne finisse de se préparer  quitter sa place
inférieure pour s’élever vers sa place élevée, 3 la tére de
I’homme. Cette comparaison s’applique 4 la mort, par laquelle
’homme passe du monde de la nature aux jardins de la joie
dans le Paradis élevé dont la largeur équivaut i celle des cieux
et de la terre ; il s’établit sur le siége de la sincérité auprés du
Souverain et Seigneur Tout-Puissant, ot ’homme acquiert la
perfection. C’est la signification de la parole divine: « Nous
sommes & Diew, et & Lui nous revenons. » (« La Vache », 156)

Dans son Mathnawi, al-Mawlawi a exposé I'une de ses
histoires ot1 il s'oppose 4 la contestation « pourquoi nous
mourrons » :

« Moise dit : “O Seigneur du Jugement, Tu as créé la forme :
comment la détruis-Tu 4 nouveau ?

Tu as fait les formes, méle et femelle, qui augmentent la joie
de I'esprit, et ensuite Tu les détruits ; pourquoi 2

Dieu répondit : “Je sais que ta question ne provient pas de
I'incroyance, de I'insouciance et de I'imagination.

Autrement, Je taurai corrigé et chatié: je Caurais puni i
cause de cette question.

Mais (Je sais) que tu désires découvrir dans Mes actions la
sagesse et le sens caché de la durée (phénoménale), afin de
pouvoir I'enseigner au vulgaire et, de cette fagon, rendre
Pignorant expérimenté. Tu questionnes exprés, afin de pouvoir
dévoiler cette question 2 I'homme simple, bien que toi tu
saches” ; . R

«Alors Dieu lui parla, disant: “O toi qui possédes la
meilleure compréhension, puisque tu as posé la question,
viens, écoute la réponse.

O Moise, séme des graines dans la terre, afin de pouvoir toi-
méme répondre i cette question.”

Quand Moise eut semé et que les graines de blé eurent
poussé et que les épis eurent acquis la beauté et la syméuric,
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11 prit la faucille et se mit & couper la récolte ; alors une voix
de !'Invisible atteignit son oreille.

Criant : “Pourquoi sémes-tu et cultives-tu des graines de blé
et le coupes-tu i présent qu'il est parvenu 2 la perfection ?”

Il répondic : “% Seigneur, je le détruis et le dépose parce
qu'il y a de la paille et aussi du grain.

Il ne convient pas que le grain soit placé dans le grenier pour
la paille; de méme, la paille ne doit pas étre mise dans le
grenier pour le grain. Il n’est pas sage de les mélanger : il est
nécessaire de les séparer en les vannant.”

Dieu dit : “De qui as-tu acquis cette connaissance, que grice
a elle tu aies construit une aire de bartage ?”

1l répondit: “C'est Toi, 6 mon Dieu, qui m’as donné le
discernement.” Dieu dit: “Comment alors n’aurais-Je pas,
Moi, le discernement ?”

Parmi les étres créés existent de purs esprits ; il y a aussi des
esprits sombres et souillés.

Ces coquilles ne sont pas toutes de méme sorte : dans I'une
d'elles est la perle et dans une autre un grain de jais sans valeur.

Il est nécessaire de rendre manifeste la différence entre le
bien et le mal, comme il est nécessaire de distinguer le froment
de la paille. »'

La mort est un élargissement de la vie

Dans le cadre de I'érude sur la mort, il nous faut porter notre
attention sur la vérité selon laquelle les deux phénomeénes de la
vie et de la mort existent dans le monde de ['existence selon le
mode de la succession, dans le sens ot la mort d’un groupe
prépare la vie d’un autre. Les corps des animaux morts ne
s'évanouissent pas en vain mais donnent la vie 3 de nouveaux
animaux vigoureux ou i des plantes rendres et jeunes, tout
comme, en se refermant, le coquillage présente, au monde de
Iexistence, une perle lumineuse qui émerge, & partir de la
matiére du coquillage brisé, sous la forme d’un nouveau et
jeune coquillage qui protége en son sein un autre joyau

! Mathnawi, pp. 1023-1024.
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précieux. Ainsi se renouvelle cette opération en permanence, et
se poursuit I'émanation infinie et continue.

Si ceux qui ont vécu avant il y a ans n’étaient pas morts, les
gens de ce siécle n’auraient pas obtenu la grice de la vie, et si
les gens de ce siécle demeuraient en vie, ils priveraient les
générations futures d’une occasion d’exister. Si les fleurs de la
saison agricole précédente n’avaient pas été coupées, les
nouvelles fleurs tendres n’auraient pas I'occasion de montrer
leur beauté.

La capacité de la matiére 4 accueillir la vie est limitée dans
I'espace, mais illimitée dans le temps. Il est curieux de
constater que la matiére du monde a une capacité temporelle
correspondant a sa capacité spatiale. La premiére s'élargic de
fagon incomparable au fur et 3 mesure que la seconde s’étend.

Al-Khayyim, le méme qui conteste [lexistence du
phénomene de la mort, fait une remarque trés importante
répondant implicitement  ses propres contestations :

« Cest en souffrant que 'homme s’affranchit.

Clest aprés avoir subi I'épreuve au sein de I'huitre que la
goutte (d’eau) se transforme en perle.

Si tant est que I'on ne peut conserver les biens d’ici-bas,
sauvons au moins la téte.

La coupe, une fois vidée, se remplit 2 nouveau. »'

Il dit aussi :

« Leve-toi et laisse |2 les soucis de ce monde éphémere.

Sois gai et passe dans la joie un instant.

Si la fidélité faisait partie des attributs de ce monde,

Toi, y aurais-tu ta place aprés tous ceux qui t'ont précédé ? »*

Dans ces quatrains, le poéte explique la mort par le fait que
la vie a perdu sa loyauté, mais cette justification est valable du
point de vue de la personne qui a effectivement regu la vie. En
effer, en ce qui concerne les générations suivantes qui doivent
jouir de leur part de la vie, il faudrait admetcre que la loi de la
mort est toute justice et équité car elle protége le droit des
autres.

! Robaiyat, n° 97, p. 56.
* Ibidem, n° 109, p. 58.
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Certains pourraient objecter en disant : la puissance de Dieu
£rant absolue et illimitée, qu’est-ce qui empéche que tous ceux-
l2 demeurent éternellement, Dieu assurant aux générations
futures ce dont elles ont besoin, un lieu de vie ou la
nourriture ?

Ceux qui avancent de tels arguments ne savent pas que tout
ce qui est existanc en puissance a émané et émane de Dieu,
alors que l'inexistant est celui qui n'a pas de possibilité
d’existence. Méme en supposant |’existence possible d’un autre
lieu approprié pour la vie d’autres groupes, le probléme reste le
méme, car le maintien en vie de ces groupes, méme en
supposant un autre lieu, sera un obstacle 4 I'existence et 4 la vie
de générations futures en ce méme lieu supposé.

Nous pouvons donc poursuivre et affirmer que, par sa
marche naturelle et son mouvement essentiel, la matiére de
Punivers fait exister les joyaux purs et scintillants des dmes
abstraites, puis I'dme abstraite abandonne la matiére et
poursuit sa vie dans un degré de vie plus élevé et plus dense,
afin de donner 'occasion 4 la matire de nourrir en son sein un
autre joyau.

Il devient alors clair que, dans cet ordre universel, c’est le
perfectionnement et I'élévation d’un degré de vie a un autre,
sans plus, qui existent. Ce perfectionnement et cette élévation
se réalisent par des mouvements de passage et de transfert.

Par conséquent, il est extrémement naif de contester la mort
en la décrivant comme une cruche brisée, tout en souhaitant
que le Principe de I'existence et I'Organisateur de I'ordre de la
création sache protéger Ses créatures comme on protége la
cruche de la casse. Il ne s'agit probablement que d’idées
inventées par les poétes pour exprimer des images et réveries
agréables, dont la valeur ne dépasse pas celle de I'expression
artistique. Le but probable de ces vers attribués 4 al-Khayyim
est de démontrer la force de sa créativité artistique et la
puissance de son imagination, sans plus, ou alors ce ne sont
que des idées exprimant une philosophie matérialiste limitée,
qui ne saurait avoir sa place dans le cadre d’une sagesse selon
laquelle « comme vous dormez, vous mourrez, et comme vous
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vous réveillez, vous reviendrez 2 la vie »', tel que le proclame le
hadith prophétique. L’adepte de cette doctrine ne craint pas la
mort, mais s’y dirige avec ardeur, parce qu'il y voit sa victoire,
comme ce fut le cas pour 'Imam ‘Ali. Sayyid Mir Damad®.
Cet éminent saint et philosophe dit: «Ne crains pas
'amertume de la mort, son amertume réside dans la crainte
qu'on en a!» Le Cheikh Suhrawardi®, le métaphysicien
illuminationniste (ishragi), définit cette régle: « Nous ne
considérons le sage que lorsqu’il est capable d’extraire son
corps par sa propre volonté, ce qui veut dire quand il sera
capable de s’en libérer par sa propre volonté, comme d’une
chose simple et ordinaire. » Sayyid Mir Damad, théosophe
savant et fondateur de Iécole d’Ispahan a exprimé des paroles
similaires & celles du Cheikh Suhrawardi.

En effet, cest la logique de ceux qui connaissent la valeur du
précieux joyau qui se cultive & I'intérieur du corps humain.
Mais celui qui s’est laissé enfermer dans la prison des idées
matérialistes erronées et étroites, sa peur de la mort est
naturelle, car il la considére comme un passage vers le néant. Il
est touché par I'image de la destruction de ce corps par la
mort, ce corps qu'il considére représentant route son existence,
toute son identité et sa réalité. C'est pourquoi, en regardant
vers la mort, il voit 'univers entier d’un ceil pessimiste.

Une telle personne devrait revoir la nature de sa
compréhension de l'univers et de la vie, et se rendre compte
que son opposition  la présence de la loi de la mort est due 2
sa compréhension incorrecte de univers et de la vie.

Ce sujet me rappelle I'histoire d’un homme naif qui vendait
des livres & I'école Faydaya lorsque jérudiais & Qum. Il
exposait les livres que les écudiants achetaient, mais il avait des
attitudes étranges et disait des paroles ridicules que les
étudiants répéraient. L'un d’eux raconta qu'il alla un jour lui

" Al-Jami’ Li-abkim al-Qur'in, 15: 261.

! Muh d Bagqir b. Muh d al-Husayni, mort en 1041 H., i
lorigine Astribadi, surnommé Mir Damid. Savant en jurisprudence et
fondements, théosophe, mathématicien et poéte.

* Abu Hafs Shihab Eddine ‘Amrii b. Muhammad. B. ‘Amawayh al-Bikri,
as-Shafi't, Soufi, gnostique et théosophe. Mort 3 Bagdad en 632.
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acheter un livre et, aprés lui avoir demandé le prix, 'homme
répondit: «Je ne vends pas ce livre.» L'étudiant lui en
demanda la raison, I'autre répondit: «Si je le vends, il me
faudra acheter un autre exemplaire pour le remplacer. »
L’étudiant se mit 4 rire car, en réalité, si ’'homme ne vend pas
ses livres, il ne peut rien gagner ni commercer.

1l semble que ce commergant suive Pécole d’al-Khayyim,
notamment lorsque ce dernier dit :

« Depuis le jour ot Vénus et la lune parurent dans le ciel,

Personne n’a rien vu de meilleur que le vin exquis.

Je suis éconné des marchands de vin :

Que veulent-ils acheter de meilleur que ce qu’ils vendent ? »'

Le poéte proteste auprés du marchand de vin parce qu’il
vend le vin. Cette protestation poétique acquiert sa douceur en
tant que comédie fictive, mais en regardant de plus prés, nous
constatons que le poéte méle les sentiments du buveur de vin 2
ceux du marchand, le vin étant I'objectif du buveur, alors que
pour le marchand, il ne s’agit que d’'un moyen de gagner sa
vie, en vendant et en achetant le vin. Cela 'ameéne 4 répéter cet
acte sans que la vente de sa marchandise ne porte préjudice ;
au contraire, il est joyeux quand il la vend, car sa vente fait
partie d’un but plus large :

«Ou est le gnostique qui connair le langage de l'iris et
connait la réponse 3 sa question: pourquoi est-il parti et
pourquoi est-il revenu ? »

La création tout entiére est commerce, I'univers est un vaste
marché ol l'on vend et prépare les marchandises avant
d’acquérir les gains, une opération incessante. L'ordre de la
mort et de la vie est un systtme fait d’alternance,
d’enrichissement et de perfection. Celui qui le critique ne
connait ni les lois, ni I'objectif de ce monde.

«Tu vois le fondement de toute image dans la racine du
“non-lieu”. Si elle s’en va, rien ne justifie la tristesse, car son
fondement est fixe et éternel. »

' Robaiyit, n°134, p. 63



CHAPITRE 7 :
REPONSES AUX EQUIVOQUES RELATIVES
A LA JUSTICE DE LA RETRIBUTION DIVINE

La rétribution des actes

Parmi les questions qui doivent étre traitées dans le cadre de
létude A propos de la justice divine, figure celle de la
réuribution des actes dans le monde de 'Au-dela. En effet, la
vie future et le compte des actes bons et mauvais, la
récompense des bienfaiteurs et le chitiment des malfaiteurs,
sont en soi 'une des manifestations de la justice divine. Il est
nécessaire, en effet, que les actes humains ne soient pas laissés
sans compte, sans récompense ou sans chitiment.

Le commandeur des croyants dit : « C'est parce que Dieu a
accordé un délai a loppresseur qu'll ne I'abandonnera pas. Il le
tient dans Son orbite, sur sa route, au creux de sa gorge. »'

Notre propos n’est pas de prouver I'existence de la vie future
a partir du fait que Dieu est Juste. Au contraire, nous
prendrons en compte la contestation suscitée & propos de la
justice divine en ce qui concerne les rétributions et les
chatiments dans I'Au-dela. Certains disent : « Ces chatiments,
tels que décrits dans les récits, s'opposent  la justice divine car
ils ne correspondent pas 2 la nature des crimes », entendant par
la que ces chatiments ne seraient pas justes.

Cet argument s’est appuyé sur la preuve de la justice divine
pour contester celle-ci et nier Sa Sagesse. Certe contestation
considére que le chatiment doit correspondre au crime. Ainsi,

' Nabj al-Baligha, 160, sermon n° 97.
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selon les lois pénales, la justice exige par exemple d’imposer un
chatiment  celui qui vide sa poubelle dans la rue, sans
cependant qu'’il soit aussi excessif que la peine de mort ou la
prison i perpétuité, évidemment, mais en se contentant
d’imposer une légére peine, la prison pour une semaine, par
exemple. Mais si celui qui commet ce genre d’infraction est
jugé par un tribunal « militaire » et exécuté sur-le-champ, ce
jugement serait incontestablement injuste.

Donc, I'exigence de justice impose des chitiments pour les
crimes, 4 condition que ces chitiments soient appropriés,
sinon ce serait une forme d’injustice. Les péchés, comme la
médisance, le mensonge, I'adultére ou le meurtre, sont des
crimes, en effet, et des chitiments doivent étre imposés a ceux
qui les commertent. Mais les chatiments de 'Au-dela qui sont
définis pour ces crimes ne dépassent-ils pas les peines
appropriées pour ces péchés ? Le saint Coran a précisé que le
chatiment du meurtre est le feu éternel. On rapporte aussi au
sujet de la médisance : « Eloignez-vous de la médisance ! Elle
constitue la nourriture des chiens de I'Enfer!»' D’autres
chatiments furent également évoqués, qui semblent excessifs et
insupportables, que ce soit au niveau de leur nature ou de leur
durée. Comment pouvons-nous expliquer Ja différence
importante entre le péché et le chitiment tout en parlant de
justice divine ?

Il faut d’abord savoir, pour répondre 2 cette contestation,
que la connaissance des formes et de la nature des chatiments
de I'Au-dela exige de connaitre [a nature de I'ordre de la vie de
’Au-dela, 4 partir des textes islamiques reconnus et des preuves
rationnelles, afin de comprendre la différence entre les deux
ordres de vie, ici-bas et 'Au-dela.

La distinction entre Ici-bas et 'Au-dela

Sont-ce les mémes lois naturelles, les mémes principes et les
mémes régles qui régissent le monde de 'Au-dela et le monde
ici-bas ? Existe-t-il une ou plusieurs différences entre les vies

' Bihdr al-Anwdr, 72 : 246.
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qui se déroulent dans ces deux mondes ? La formation de 'Au-
dela differe-t-elle de celle de lici-bas, excepté le fait qu'il
vienne aprés ?

1l ne fait aucun doute que plusieurs différences distinguent
ces deux mondes, malgré leurs points communs. Ils sont de
formation différente et constituent deux mondes distincts,
deux genres de vie différents, chacun d’eux étant régi par des
lois particuli¢res distinctes.

Mais cela ne signifie pas que les lois relatives 3 la justice
divine relatives au monde ici-bas sont différentes de celles qui
ont cours dans le monde futur, qui elles, admettraient
I'injustice ! Non, il s’agit d’une autre question que nous allons
expliquer dans ce qui suit.

Nous ne pouvons donner un exemple clair sur la nature des
différences entre la vie ici-bas et la vie de I'Au-dela car tout
exemple sera inévitablement tiré de la vie ici-bas et soumis  ses
lois: Mais il est possible de comparer la vie ici-bas et la vie de
I'Au-deld en faisant référence aux deux vies que connait
I’enfant, dans I'utérus de sa mére puis aprés sa naissance. Bien
que cet exemple ne recouvre pas tous les aspects, nous
I'utiliserons encore une fois pour rapprocher la question de nos
entendements.

1l est clair que enfant méne une vie différente dans I'utérus
de sa mére de celle qu’il meéne dans le monde, aprés sa
naissance. Entre les deux modes de vie, quelques aspects sont
communs, lalimentation par exemple qui se déroule
cependant différemment dans chacun des deux mondes. Dans
Putérus, il se nourrit par le biais du cordon ombilical de fagon
végétative, comme les plantes se nourrissent grice 2 leurs
racines. I vit comme les plantes, comprant sur le sang de la
mére qui lui provient du cordon ombilical, sans utiliser ses
poumons pour respirer ni son estomac pour digérer. Mais &
peine sort-il de I'utérus que son ordre de vie se transforme, et il
entre dans une nouvelle formation régie par un autre ordre.
Par conséquent, son monde change de telle fagon qu'il devient
incapable de poursuivre, méme pour un instant, sa vie
précédente qui se déroulait dans Putérus. 11 doit dorénavant
respirer par ses poumons, s'alimenter par la bouche, alors que,
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si I'air érait entré dans ses poumons et les aliments dans son
estomac pendant qu'il érait dans l'utérus, il serait mort
immeédiatement, contrairement i sa situation ultérieur dans
laquelle si I'air n'entre pas dans ses poumnons quelques instants
et si les aliments n’entrent pas dans son estomac pendant
quelques heures, il meurt. Personne ne peut protéger la vie
d’un enfant, aprés sa naissance, par les moyens précédents, en
le mettant par exemple dans un bocal et en I'alimentant par un
tuyau tout en lui fermant la bouche et le nez pour I'empécher
de respirer, parce que la vie de I'enfant s’est entiérement
transformée pour profiter du nouvel ordre.

Il en est de méme pour la vie future en comparaison avec le
monde ici-bas. La vie existe dans les deux mondes, sans étre
semblable, chacune d’elle ayant ses propres lois et ses propres
réglements. En d’autres termes, la vie ici-bas et la vie future
sont deux mondes distincts, ont des formations différentes, et
il faudrait revenir aux textes religieux pour comprendre la
différence qui existe entre elles.

Nous en exposerons quelques-unes :

1 — L'inertie et le changement

Ce monde est dominé par le mouvement et le changement;
enfant devient jeune, puis poursuit son développement
jusqu’a la vieillesse, avant de mourir; les nouvelles choses
s'éteignent et les anciennes choses se démantélent et
disparaissent. Mais dans le monde futur, il n’y a ni vieillesse ni
mort ni extinction, c'est le monde de la permanence, de
I'éternité, de la stabilité et du repos. Le monde ici-bas est la
demeure de I'extinction et de la disparition.

2 — La vie pure et la vie impure

La seconde différence concerne le mélange de vie et de mort,
qui est le trait du monde ici-bas, alors que dans le monde
futur, la vie est pure et entiére. Les mondes minéral et animal
existent dans le monde ici-bas et les éléments de I'un passent a
I"autre, nos corps qui ont une vie limitée mourront un jour et
se transformeront en éléments minéraux lorsque la vie les
abandonnera, tout comme ils étaient avant que la vie ne les
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pénétre. Mais dans I'Autre monde, la situation est totalement
différente, C’est la vie pleine et entiére, la vie qui existe dans
I’Autre monde, ses minéraux, ses rochers, ses arbres, ses fruits,
et méme son feu, tous seront conscients et actifs. Dieu le Trés-
Haut rappelle: « La demeure derniére est vraiment la vie. »
(« L’Araignée », 64).

L’Autre monde existe et vit entiérement, les corps et les
membres incapables de saisir et de comprendre auront la
capacité de comprendre et de parler: « Ce jour-ly, Nous
mettrons un sceau sur leurs bouches mais leurs mains nous
parleront et leurs pieds témoigneront de ce quils auront
accompli. » (« Ya-Sin », 65). Cela signifie que la question lors
du Jugement ne sera pas seulement adressée 2 la langue qui
peut voiler ses péchés par le mensonge, mais 4 tout élément qui
pourra parler et montrer ce que I'étre humain a fait. Le saint
Coran rappelle, dans un autre verset, la dispute entre les gens
et les membres de leur corps: «[Ibs diront & lenr peau :
“Pourquoi as-tu témoigné contre nous ?”" Elle répondra : *“Dieu
nous a fait parler, Lui qui fait parler toute chose.” » (« Les
Versets détaillés », 21).

La vie dans I’Autre monde est donc pure, sans étre entachée
par la mort ni par aucun élément périssable ou destructible, car
ce monde est régi par I'éternité.

3 — Les saisons de la semence et de la récolte

La troisi¢me différence entre le monde ici-bas et I'Autre est
que le premier est le lieu de la culture et de la semence des
graines alors que le second est celui de la mise 2 disposition des
fruits et de la récolte. Dans le monde futur, il n’y a ni action ni
préparation. Il ressemble au jour de la déclaration des résultats
des examens scolaires. Si I'un des éléves demande que du
temps lui soit accordé pour relire ses leons, ou réclame que les
questions lui soient posées & ce moment-l3, il lui sera répondu
que le temps des examens est passé et qu'il s'agit 4 présent du
temps pour la proclamation des résultats ! Le temps de I'action
est limité, c’est pourquoi les prophétes ont consacré leur appel
2 inciter les gens A I'action bénéfique, & préparer les éléments
de leur vie dans le monde futur. Le commandeur des croyants
dit 2 ce propos : « Aujourd’hui, c’est le temps de I'action sans
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rendre compte, et demain, c’est le temps de rendre des
comptes, sans action ! »'

« Serviteurs de Dieu ! Aujourd’hui, agissez pendant que les
langues sont libres et les corps sains, les membres souples et la
vie future large. »*

Le contenu de ce sermon présente le corps comme le moyen
de se mouvoir et d’agir : « Prends I'initiative pour en profiter
avant qu'il ne te soit arraché, et méne l'action qui te servira
plus tard, si 'occasion qui t'est accordée dans la vie disparait,
et que ton 4me se détache de ton corps, par la volonté de Dieu.
A ce moment-l3, tes cris ne te serviront 4 rien: “Quon me
renvoie sur la terre, peut-ésre, alors, accomplirais-je une euvre
bonne parmi les choses que j'ai délaissées” (« Les Croyants, » 99-
100), et la réponse que tu entendras sera: “Nom ! («Les
Croyants », 100). Car cela est impossible tout comme il est
impossible de ramener le fruit qui n’a pas miri 4 son arbre
aprés I'avoir coupé - ce fruit ne peut mirir aprés étre séparé de
son arbre, avant son mirissement. Cest la loi de la création.
Quelle belle parole que celle du messager de Dieu : « La vie ici-
bas est le champ de 'Au-dela. »* Il compare I'ensemble du
cvcle existentiel de 'homme au cycle d’une année agricole, ot
la vie ici-bas est la saison de la semence et de la culture, et I'Au-
dela représente la saison de la récolte et I'acquisition des fruits
et des produits.

4- Unité et indépendance du sort

La quatri¢me différence qui distingue les deux ordres, celui
du monde ici-bas et celui de I'au-dela, concerne le sort des
gens. Dans une certaine mesure, les sorts sont communs, dans
la vie ici bas, alors que dans le monde futur, chacun aura son
propre sort. Car la vie dans ce monde est sociale, réglée par des
liens d'union et de désunion, les actes des bienfaiteurs ont
leurs effets sur le bonheur des autres, et les actes des
malfaiteurs nuisent 4 toute la société. Clest pourquoi il y a des

' Nabj al-Baligha, 76.
hj al-Bakigha. 360.
* Bihdr al-Anwir, 67.




REPONSES AUX EQUIVOQUES 199

responsabilités sociales communes 2 tous les membres de la
société, qui ressemblent aux membres d’un seul corps : lorsque
Pun est touché, les autres ressentent les effets. Par exemple, si
I'action du foie devient irréguliére, les autres organes sont
touchés. Clest pourquoi ils doivent interdire et empécher les
autres de commettre des actes malfaisants. On rapporte que le
messager de Dieu — priére et salut de Dieu sur lui — a donné
un exemple pour montrer linfluence d’un acte désobéissant
d’un individu sur le groupe, en disant: « Un groupe part en
mer sur un navire. L'un des voyageurs se met 4 faire des trous
dans le navire, l2 ol il s'était assis, mais personne ne s'est
opposé & lui sous le prétexte qu'’il serait le seul 4 se noyer! Le
trou a fait couler le navire entier! Si les autres voyageurs
avaient empéché ce voyageur d’agir, ils l'auraient sauvé et se
seraient sauvés de la mort, mais ils ne 'ont pas fait, ils furent
noyés, lui et eux !

Dans ce monde, les bois tendres brilent avec les bois secs
fors d'un incendie, ou alors ils y échappent ensemble. Dans la
société qui rassemble les bons et les corrompus, ces derniers
profitent des actes bénéfiques des bons et les innocents
subissent les préjudices causés par la corruption des dévoyés.
Dans I’Autre monde, les choses sont différentes, personne ne
profite des fruits des actes bénéfiques d’un autre, et personne
ne subit les dommages causés par les malfaiteurs. Clest « e Jour
de la décision » ou de la « scission », (« Ceux qui sont placés en
rangs », 21) qui sépare entre le bien et le mal, entre les bons et
les mauvais. Ce discours s’adresse aux récalcitrants : « O vous
les coupables ! Tenez-vous & [écars, ce Jour-la !» (« Ya-Sin », 59)
La séparation aura lieu méme entre le pére et son fils, et
chaque individu recevra la rétribution de ses propres actes :
« Nul ne portera le fardeau d'un autre. » (« Les Bestiaux », 164).

Le secret de cette différence réside dans le fait que le monde
furur est celui de Pactivité effective et pure, alors que ce monde
est celui du mouvement, c’est-3-dire le monde ot se mélent la
préparation, le degré de puissance et le degré de I'acte. Quant
aux choses effectives et pures, elles nacceptent pas les
influences les unes sur les autres, ni la composition entre elles,
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contrairement aux choses ot se mélent lactivité et les
préparatifs.

Ce sont les bases sur lesquelles se fondent les sociétés dans ce
monde, qui sont des espéces de composition et de séparation
entre les membres de 'univers, alors que dans le monde futur,
nulle société ne rassemble ses hotes, comme nous le voyons
dans ce monde, ol se trouvent l'influence, progressive ou
immédiate, I'acte et linteraction. Dans ce monde, celui qui
fréquente les bons est influencé par leur bonté, alors que celui
qui fréquente les mauvais est influencé par leurs malveillances
et tombe dans leur état d’égarement.

Al-Mawlawi dit : « Les qualités, belles et haissables, passent
d’un cceur a I'autre par une voie cachée. »'

Et al-Firdawsi dit aussi : « Si tu passes prés d’'un commergant
d’ambre, tu seras inondé de son parfum, mais si tu passes prés
d'un marchand de charbon, tu n’auras que la noirceur du
charbon. »

La situation est tout autre dans le monde futur. Méme si t
fréquentes les bons jusqu'a I'éternité, cela ne te servira a rien
pour élever ton rang, tout comme il ne s'abaissera pas si tu
fréquentes les malveillants, car la fréquentation n’a aucun effer,
la bonté et la haine ne se transmettent pas par les poitrines. La
fréquentation du marchand d’ambre ne te parfumera pas ni la
fréquentation du marchand de charbon ne te noircira. Car
dans 'Autre monde, il n’y a pas d’échange de I'existence, ni de
facon naturelle ni de fagon contractuelle, I’échange des
acquisitions érant une des caractéristiques du monde ici-bas.

Notons toutefois qu’en disant que la vie future n’est pas
sociale, cela ne signifie pas que chaque individu vit tout seul,
isolé, sans rien voir et sans étre concerné par autrui. En réalité,
les attaches décisives entre les individus n’existent pas,
Pinfluence réciproque entre eux, 'entraide, la contradiction ou
I'échange de profits moraux et autres sont des phénoménes
sociaux courants dans le monde ici-bas, dont les effets sont la
formation d’une société, qui est une institution réelle entre les
individus qui partagent le méme sort. C’est ce que nous ne

' Mathnawi, p. 382.
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trouvons pas dans le monde futur. La vie de groupe se retrouve
au Paradis et méme dans 'Enfer, avec routefois une différence
importante, 2 savoir que la société des bons au Paradis est
débordante d’amitié, de concorde, d’affection, o ils sont
« comme des fréres sur des lits de repos se faisant vis-a-vis. » (« al-
Hijr », 47) Quant 4 [a société des mauvais, elle est infestée de
haine, sans aucune solidarité: « Chaque fois qu'une
communauté entrera dans le feu, elle maudira sa seur » (« al-
A’raf », 38), et « la dispute des gens du feu est réelle. » (« Sad »,
64).

Liaisons entre les deux mondes

Nous avons mis en évidence les différences existant entre les
deux ordres de vie dans les mondes ici-bas et de I'au-dela.
Nous devons a présent expliquer les liaisons entre eux. Non
seulement ce lien existe, mais il est trés fort, 4 tel point que les
deux représentent deux phases d’une méme vie ou deux saisons
d’'une méme année, celle de la semence et celle de la récolte.
Clest A partir de ce monde que se constituent le Paradis et
I’Enfer. Un récit prophétique rapporte : « Le Paradis est une
terre vierge, sa culture se fait par les paroles : gloire de Dieu, les
louanges a Dieu, et il n'y a de divinité que Dieu, Dieu est le
plus Grand, il n’y a de puissance ni de force qu’en Dieu. »'

On rapporte cette autre parole du messager de Dieu:
« Lorsque je fus transporté vers le ciel et que jentrai au
Paradis, je vis des terres vierges, et je vis des anges qui
formaient des briques en or et des briques en argent. lis
s’étaient probablement arrétés. Je demandai : “Pourquoi vous
étes-vous arréeés 7 Ils répondirent: “Nous attendons la
dépense.” — “Quelle est votre dépense? ~ Les paroles du
croyant : Gloire 3 Dieu, Louanges a Dieu, il n’y a de divinité
que Dieu et Dieu est le plus grand. S'il les prononce, nous
reprenons notre action, et s'il se tait, nous nous arrétons.” »*

Un autre récit prophétique rapporte: « Quiconque dit:
“Gloire 4 Dieu !” Dieu plante pour lui un arbre au Paradis. Et

! Tafsir al-Mizin, 13 : 23.
2 Wasd'il al-Shi'a, 7 : 188-189.
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quiconque dit : “Louanges 4 Dieu !” Dieu plante pour lui un
arbre au Paradis. Et quiconque dit: “Il n’y a de divinité que
Dieu! Dieu plante pour lui un arbre au Paradis.» Un
homme de Quraysh lui demanda : « O messager de Dieu ! Nos
arbres sont-ils nombreux au Paradis ? » Il répondit: « Oui,
mais gare a vous si vous lancez du feu sur eux et les brilez, car
Dieu dit: “O vous qui croyez, obéissez a Dieu, obéissez au
messager et n annulez pas vos actes.” »'

Le Prophéte dit aussi : « La jalousie dévore la foi comme le
feu consume le bois. »*

Clest ce qui explique que I'Enfer est également une terre
vierge, comme le Paradis, ot les feux et les différentes sortes de
supplices sont la matérialisation des péchés des gens. L’homme
désobéissant allume ces feux et prépare pour lui-méme, avec
ses péchés, des sortes de supplices. Clest le cas pour les
serpents, les araignées, I'eau brillante, les nourritures améres,
tous sont issus des souillures de ceux qui ont dévié, de leurs
péchés et de leur vile moralité, alors que les nymphes, les
palais, le bien-étre éternel au Paradis sont les fruits produits
par la piété des croyants et leurs actes bienveillants. Dieu dit &
propos des gens de I'Enfer, indiquant leurs souffrances
résultant de la souillure de leurs actes perfides : « Voild ceux qui
subiront le chatiment d'un supplice douloureux. » (« Saba’ », 5).

Trois sortes de chatiments

Aprés avoir expliqué les différences entre les deux mondes et
leur relation, nous pouvons & présent aborder les formes de
rérribution et la différence existant entre les chitiments dans le
monde futur et ceux de cette vie. Connaitre cette différence est
importante pour répondre A la contestation initiale selon
laquelle que les chitiments dans I’Au-del3 ne correspondraient
pas aux péchés commis.

On peut affirmer que les chatiments se répartissent en trois
sortes

' Wasi'il ash-Shi'a, 7 : 186 ; verset 33 de la sourate « Muhammad ».
* ALKaf, 2 : 309
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1 — Les chatiments légaux (la correction dissuasive et la
legon).

2 — Les chétiments qui se rattachent, par leur constitution et
leur nature, aux péchés (les chitiments dans ce monde).

3 — Les chitiments qui matérialisent les mauvais actes eux-
mémes et qui ne s’en séparent pas (le supplice de 'Au-dela).

I — Les chitiments correcteurs et dissuasifs

Il s’agit des chitiments pénaux couramment en vigueur dans
les sociétés humaines, dont les régles ont été définies par les
législateurs, divins ou non. L'intérér et l'utilité de ce genre de
chétiments sont :

a/ empécher la répétition du crime, par le criminel lui-méme
ou par un autre, 2 cause de la crainte suscitée par le chatiment ;
c’est pourquoi on les appelle « correcteurs ».

b/ soulager et calmer la colére de la victime, puisqu’il s’agit
de chatiments imposés pour les crimes qui agressent autrui.
Nous savons que le penchant 4 assouvir sa vengeance est trés
puissant chez 'homme, et il semble qu’il ait été plus marqué
dans les sociétés primitives et bédouines. Si les criminels ne
sont pas punis par le moyen de la loi, la corruption et les
troubles prévaudront au sein de la société 2 cause de ce désir de
vengeance qui a toujours cours, méme s'il s'est affaibli, ou
simplement masqué dans les sociétés civilisées. Dans tous les
cas, la victime vit une crise psychologique du fait de
I'oppression subie, et il risque & son tour de commettre un
crime, volontairement ou non, si cette crise reste irrésolue.
Mais si 'oppresseur est puni, le désir de vengeance de la
victime est assouvi, et son cceur purifié de la haine et du
ressentiment.

Les lois et les peines sont nécessaires pour corriger les
criminels et assurer 'ordre et la sécurité intérieure, ce role ne
pouvant étre assumé par aucune alternative. Prétendre qu'il
faur remplacer les peines par Iéducation et la réforme des
criminels, en transformant les prisons en centres éducarifs, est
une grave erreur. Bien qu'il soit important d’entreprendre des
actions éducatives et de créer des lieux de réforme, puisqu’une
éducation saine réduit les taux de criminalité — les déviations
sociales érant les principales causes de la criminalité, qui sont
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limitées par I'établissement des ordres sociaux, économiques et
culturels sains —, il n’en demeure pas moins qu’aucun élément
ne peut remplacer les peines légales. En effet, ni I'éducation
saine, ni la mise en place de systémes sociaux justes ne peuvent
suppléer le besoin d'appliquer les lois pénales, tout comme
Papplication sévére des lois pénales ne peut remplacer la
présence d’une éducation saine ni linstauration de systémes
sociaux justes.

Quels que soient cette éducation et ces ordres, certains
individus se révoltent contre certaines personnes et
commettent des crimes. Le seul moyen de faire face 2 cette
situation est d’imposer des peines légales qui doivent étre
parfois sévéres et autoritaires. Quant 2 I'éducation saine, la
consolidation de la foi, la réforme sociale et la suppression des
causes de la criminalité, elles peuvent limiter ce phénoméne et
réduire le taux de criminalité et des crimes, certes de maniére
notable, mais nous ne pouvons nier la nécessité d’avoir recours
aux peines légales & des moments appropriés, car rien ne peut
les remplacer ni avoir les mémes effets.

L’homme n’a réussi, jusqu’a présent, et peut-étre ne réussira-
t-il jamais dans I'avenir, ni 2 réformer ni 2 éduquer 'ensemble
des membres de la société grice aux sermons et i la
prédication, ou d’autres moyens éducatifs et instructifs. Nous
ne pouvons nous attendre non plus & ce que la civilisation
matérialiste parvienne, avec tous les moyens développés, a
enrayer totalement la criminalité ; au contraire, la civilisation
contemporaine a développé le taux de criminalité, en quantité
et en genre, au lieu de le réduire. Les vols, qui se réduisaient
jadis a des formes simples, se propagent aujourd’hui de mille et
une maniéres, en plein jour ou en secret ; et les vols en plein
jour ne sont pas des moindres puisque des pirates s’emparent
aujourd’hui de navires entiers en pleine mer.

Pour routes ces raisons, nous ne pouvons qu’avoir recours 2
des lois pénales dans les sociétés humaines, 3 condition que les
législateurs respectent le principe de I’adéquation entre le
crime et la peine.

Remarquons que ce genre de lois pénales n’a pas lieu d’étre
dans I’Autre monde, car il n’est nul besoin de dissuasion contre
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la répétition des crimes, ni contre l'assouvissement de la
vengeance, puisque ce n’est pas la demeure de I'action. Il n’est
donc pas nécessaire, dans I’Au-del3, d’imposer des chitiments
4 'homme pour I'empécher de commettre 2 nouveau un
crime, et Dieu transcendant — exalté soit-Il — est exempt du
défaut consistant 4 vouloir assouvir sa vengeance. De plus, la
personne opprimée ne peut subir de crise psychologique
surtout si elle fait partie des amis de Dieu et bénéficie de Sa
vaste miséricorde. Quant aux autres, ils auront surtout besoin,
en ce jour-la ou «toute femme qui allaite oubliera son
nourrisson » (« Le Pélerinage », 2), du bien, de la miséricorde et
du pardon, préférant un peu de ces valeurs 4 la vengeance, au
ressentiment et 4 la revanche. Clest ce qui les améne a se passer
du réle des lois pénales de la vie ici-bas pour apaiser leurs
ceeurs.

Par ailleurs, ajoutons 4 tout ce qui précéde que la majeure
partie du supplice dans ’Autre monde n’est pas relative aux
droits des gens, nous ne pouvons donc pas prétendre que la
justice divine nécessite la vengeance contre les oppresseurs
pour apaiser les cceurs des opprimés. La plupart des chatiments
de I’Autre monde concernent I'associationnisme, I'hypocrisie,
Iécartement de I'adoration du Trés-Haut, et d’autres péchés
semblables rattachés aux droits de Dieu, et non aux droits des
gens. Aucun des chatiments de I'Autre monde n’a les effets
recherchés dans les chitiments pénaux de ce monde.

2~ Les chitiments en tant qu effets naturels des péchés

Le second genre de chitiments comprend ceux qui sont
rattachés aux crimes par la loi de la causalité, dans le sens ot
les chatiments font suite aux crimes et aux péchés eux-mémes
et en sont la conséquence naturelle. C’est ce qu’on appelle la
rétribution des actes ou leurs conséquences naturelles et
positives'.

d

' L'lmam al-Rida dit, en rép aux questi de Mul
bin Sinin: «J'ai regu ton livie ot t dis que quelques musulmans
prétendent que Dieu n'a rien interdit ni autorisé pour une cause autre que
l'adoration de Ses serviteurs. Ceux qui affirment cela se trompent et
s'éloignent loin dans le chemin de Perreur. Car s'il en érait ainsi, il auraic
été admis qu'll les éloigne en légalisant ce qu’ll a interdit et en interdisant
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Plusieurs actes de désobéissance ont des effets négatifs
agissant dans ce monde sur leurs auteurs, comme par exemple
les effets néfastes, moraux et corporels du vin sur son
consommateur, sans oublier les effets néfastes d’ordre social.
Le consommateur de vin est atteint par une faiblesse des nerfs,
une rigidité des veines et par des maux au foie. L'adultére
atteint également ses auteurs par diverses maladies comme la
syphilis. Ce sont des effets immédiats des méfaits et non des
chatiments légaux positifs, d’ott I'impossibilité de nous y
opposer 4 partir du point de vue de la nécessité de respecter
I'adéquation entre le crime et son chatiment.

Si un individu avale du poison sans tenir compte des
conseils, il mourra, la mort étant la suite naturelle et Peffet réel
de P'ingestion du poison. Il est fautif celui qui plaint ensuite cet
individu, arguant que la mort est disproportionnée par rapport
A un crime d’une durée de cinq minutes. De méme, celui 4 qui
il est conseillé de ne pas se jeter du sommet de la montagne,
car cela entrainerait sa mort, n’a pas le droit de protester contre
la conséquence de son acte, disant : « ce chitiment terrible est-
il adéquat & ma désobéissance ? Le jugement appartient ici 4 la
loi de la causalité, la chute des hautes montagnes et l'ingestion
du poison entrainent la mort; la mort en est Peffet, il sagic
d’une loi inéluctable et décisive ».

Le principe de la nécessité d’adéquation entre le crime et son
chitiment s’applique plutét dans le cadre des lois pénales
positives, qui sont liées aux crimes de maniére conventionnelle,
et non réelle. Les chatiments naturels sont la conséquence
inéluctable des actes. Nous avons montré dans le second
chapitre du livre que toute chose dans ce monde occupe une
place particuliere dans 'ordre de la succession des causes et des
effets, la cause réelle ne pouvant, en aucun cas, ne pas entrainer
une conséquence réelle.

ce qu'll a autorisé, méme en les éloignant par I'abandon de la pri¢re, du
jedine, les actes bienfaisants, la négation de Lui-méme, de Ses messagers et
de Ses Livres, et le reniement par I'adultére, le vol et autres actes qui
corrompent, ainsi que par l'anéanti des cré En réalité, la
cause de I'autorisation et de I'interdiction est uniquement I'adoration... »
Bihdr al-Anwir, 6 : 93.
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En abordant la différence entre les mondes d'ici-bas et de
I"au-del, nous avions montré que la vie ici-bas est une sorte de
saison pour la semence, alors que I'au-dela est plutét celle de la
récolte. Certains actes donnent cependant leurs fruits et leurs
produits en ce bas monde, sorte de rétribution divine pour des
actes, sans étre toutefois toute la rétribution. Le compte réel et
précis ainsi que la rétribution compléte se réalisent dans I'Au-
dela. Ce monde-ci est celui de I'action, mais certains de ses
effets peuvent y surgir, alors I'action n’a aucune place dans le
monde futur, le monde de la rétribution et du compte entier.

Dans ce bas monde se manifeste souvent la rétribution des
actes attachés aux créatures, qu'ils leur soient bénéfiques ou
nuisibles, sans que cela ne diminue leur rétribution dans
'Autre monde. Par exemple, I'ingratitude envers les parents
entraine une rétribution particuliére dans ce bas monde, si
cette ingratitude va jusqu’a leur meurtre — que Dieu nous en
garde ! — méme s'ils sont débauchés ou mécréants. Le calife
abbasside Al-Muntassir' fut tué peu aprés qu'il elit assassiné
son propre pére al-Mutawakkil?, bien que ce dernier fac
extrémement mauvais, raillant en permanence le commandeur
des croyants, 'Imam ‘Ali, au cours de ses assemblées futiles et
dévergondées. Dans ces assemblées, des bouffons se mettaient
4 imiter I'Imam — paix sur lui ! —, gesticulaient pour faire rire
al-Mutawakkil et sa cour, et déclamaient des poémes dénigrant
I'Imam. On raconte qu’Al-Muntassir, fils d’al-Mutawakkil,
lorsqu’il entendit son pére insulter Fatima — que Dieu la
bénisse! —, questionna un homme i ce propos, qui lui
répondit : « Il devra étre tué, mais celui qui tue son propre
pére ne vit pas longtemps aprés. » Al-Muntassir dit: « Peu
m’importe, si jobéis 2 Dieu en le tuant, que je ne vive pas

' Muhammad b. Ja'far al-Muntassir, a gouverné sept mois avant de
mourir. Lors de son califat, il fut tolérant envers les membres de la famille
de ‘Ali ibn Abi Talib, contrai a son pére al-M kkil. 11 fur twé
par les Turcs en 248 h.

2 J2far b. al-Mu’tassim b. Har(in ar-Rashid, il fut calife aprés son frére al-
Withiq en 232 h. et fur twé en 247 h. 1l fut Pun des Abbassides les plus
hostiles aux Talibiyyin.
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longtemps. » Il tua son pére, et ne survécut que sept mois aprés
cela. »'

Le commandeur des croyants, I'Imam ‘Ali, enseigne 4 propos
des effets de la bonté et de la bienfaisance envers les créatures
dans ce monde ici-bas : « La non reconnaissance de ton acte de
bonté ne te rendra pas plus ascéte, car tu en seras
probablement remercié par celui qui n’en profite pas. Tu
gagneras davantage par la gratitude du reconnaissant que par
lingrat, “ez Dieu aime les bienfaiteurs P’ »*

Al-Mawlawi dit 4 ce propos :

«Le monde est comme une montagne vers laquelle nous
langons nos voies, dont ’écho nous revient. »

Un autre poéte dit & propos des diverses formes de la
rétribution en ce monde :

« J’ai vu de mes propres yeux un oiseau couper la route 4 une
fourmi, un autre oiseau est venu et s’est jeté sur lui avant qu’il
ne parvienne 4 prendre la fourmi dans son bec. Ne sois pas
rassuré si tu causes un mal, 'ordre de la nature doit chatier
pour tout mal. »

Mais il ne faudrait pas croire que toute calamité touchant
I'individu ou la société est une rétribution ou un chatiment
pour des actes qu’il aurait commis, car les calamités qui
touchent les gens dans leur vie ici-bas ont également d’autres
causes. Nous croyons cependant que nos actes sont également
objets de rétribution dans ce monde-ci.

3 — Les chitiments de ['Au-dels et la matérialisation des actes

Les chitiments dans le monde futur sont ceux qui se
ractachent le plus aux péchés. La raison en est que la relation
entre lacte et sa réuibution dans I'Au-dela n’est pas
comparable 4 une relation contractuelle et positive, comme
cest le cas pour le premier genre de chitiment, ni au lien
causal du second genre. Acte et rétribution dans I’Au-dela sont
liés 3 un niveau supérieur, par une relation essentielle unissant
Pacte et sa réuribution. Cela signifie que le pardon et le
chatiment dans I'’Autre monde, donnés respectivement aux

! Safinat al-Bihir, 8 : 575.
* Nabhj al-Baligha, 578, courts sermons n° 204.
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bienfaiteurs et aux malfaiteurs, sont une martérialisation de
leurs propres actes.

Dieu le Trés-Haut rappelle 2 maintes reprises : « Le Jour os
chaque homme trouvera présent devant lui ce qu'il aura fait de
bien et ce quil aura fait de mal, il soubaitera qu'un long
intervalle le sépare de ce jour » (« La Famille de ‘Imrén », 30) ;
« Ils trouveront, présent devant eux, tout ce qu'ils auront fait. Ton
Seigneur ne lésera personne » (« La Caverne », 49) ; « Ce Jour-la,
les hommes surgiront par groupes pour que leurs actions soient
connues. Celui qui aura fait le poids d'un atome de bien, le
verra ; celui qui aura fait le poids d’un atome de mal, le verra. »
(« Le Tremblement de terre », 6-8).

Selon les exégétes, la révélation du Coran s’achéve par le
verset : « Redoutez un Jour durant lequel vous reviendrez &
Dieu ; un Jour ot chaque homme recevra le prix de ses actes ; un
Jour ot nul ne sera lésé. » (« La Vache », 281).

Concernant les biens des orphelins que certains dévorent,
Dieu dit : « Cewx qui dévorent injustement les biens des orphelins
avalent du feu dans leurs entrailles ; ils tomberont bientét dans le
brasier. » (« Les Femmes », 10) Cela signifie que cet acte injuste
se matérialise par la consommation du feu dans I’Autre monde.
Ceux qui dévorent le feu ne le ressentent pas tant que leurs
yeux sont voilés par la vie ici-bas, mais lorsqu’ils en sortent et
que le voile se retire, ils se brilent. Le saint Coran sermonne
ceux qui doivent se rappeler: « O vous qui croyez ! Craignez
Diew! Que chacun considére ce qu'il a préparé pour demain!
Craignez Dieu ! » (« Le Rassemblement », 18).

Ce noble verser met en garde, de fagon claire, émouvante et
profonde, sous la forme d’un ordre consistant & considérer les
actes commis ; car les serviteurs en paieront le prix demain,
tout comme le voyageur devra examiner les marchandises qu’il
achéte avant de les acheminer vers son pays, afin que, 4 son
retour, il ne retrouve que les marchandises qu’il a achetées.

Nous remarquons également dans ce noble verser la
répétition de I'ordre : « Craignez Dieu ! », deux fois, séparée par
cette expression de mise en garde courte: « Que chacun
considére ce qu'il a préparé pour demain !» Nous ne trouvons
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aucun un autre exemple dans le Coran d’une telle répérition de
« Craignez Dieu ! », séparée par une aussi courte expression.

Dieu rappelle aussi: « Lorsque le soleil sera décroché es les
étoiles obscurcies ; lorsque les montagnes se mettrons en marche ;
lorsque les chamelles prés de mettre bas seront négligées ; lorsque les
bétes sauvages seront rassemblées ; lorsque les mers seront en
ébullition ; lorsque les ames seront réparties par groupes ; lorsque
l'on demandera a la fille enterrée vivante pour quel crime elle a
été tuée ; lorsque les pages des livres seront déployées ; lorsque le ciel
sera déplacé; lorsque la Fournaise sera attisée et le Paradis
rapproché : toute dme saura ce quelle devra présenter.» («Le
Décrochement »,1-14).

Tout ce que ’homme recevra dans le monde futur, la félicité
du Paradis ou le supplice de I'Enfer, est ce qu'il a lui-méme
apporté et préparé. Le comble est qu'il ne le connaitra pas dans
le monde ici-bas, mais seulement dans le monde futur. C’est ce
qu'affirment de nombreux nobles versets déclarant que Dieu
apprendra aux gens ce qu'ils ont fait, ce qui signifie
qu'aujourd’hui, ils ne connaissent pas la réalité de ce quils
font, et ne 'apprendront qu’au Jour de la Résurrection : « Dis :
oui, la mort que vous fuyez va vous rejoindre. Vous serez ensuite
ramenés devant celui qui connait parfaitement ce qui est caché et
ce qui est apparent. Il vous informera de ce que vous faisiez. »
(« Le Vendredi », 8).

La rétribution divine est donc la matérialisation des actes
eux-mémes. Lorsque les voiles disparaitront, les bons actes se
matérialiseront et représenteront les images des délices, tandis
que les mauvais actes se matérialiseront et seront représentés
sous les formes du supplice. La lecture du Coran sera
représentée, par exemple, dans le monde futur, sous la forme
d’une image agréable qui accompagne 'homme alors que la
médisance et le tort fait aux gens seront représentés sous la
forme de chiens de I'Enfer.

En d’autres termes, nos actes ont des formes propres en ce
bas monde, éphéméres et momentanées, qui sont les mémes
qui apparaissent sous la forme de paroles ou d’actes émanant
de nous, tout en ayant des formes éternelles dans I’Au-dela.
Aprés avoir été manifestées par nos actes, ces formes
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demeurent et nous accompagnent ; engendrées par nous, elles
nous accompagnent partout. Cela signifie que les formes et la
face caché de nos actes demeurent dans I’Autre monde : nous
les verrons un jour telles qu’elles sont, soit agréables suscitant
la joie et le bonheur et, par conséquent, tout délice pour nous,
soit laides et détestables, formant le feu et I'Enfer qui nous
dévorera.

Selon une tradition prophétique, on rapporte qu’une femme
se rendit chez le messager de Dieu pour le questionner,
pendant que ‘A’isha était [a. Lorsqu’elle s’en alla — elle érait de
petite taille — ‘A’isha fit un geste de la main pour exprimer sa
petite taille, alors le messager de Dieu lui ordonna : « Lave-toi
la bouche ! » Elle demanda : « Est-ce que j’ai mangé quelque
chose ? » Il répondit : « Lave-toi la bouche ! », ce qu’elle fit, et
en rejeta une bouchée. »'

En réalité, le messager de Dieu, par son attitude angélique, a
montré 4 ‘A’isha dans ce monde-ci la vérité de la forme
correspondante de son acte de médisance dans I'’Autre monde.
Dieu révele & propos de la médisance : « Ne dites pas du mal les
uns des autres. Un d'entre vous aimerait-il manger la chair de son
frére mort ? Non, vous en auriez horreur !» (« Les Appartement
privés », 12).

On raconte que Qays b. ‘Asim vint, 4 la téte d'une
délégation des Bani Tamim, voir le Prophéte, lui demandant
de leur prodiguer des conseils utiles, car ils vivaient dans le
désert et ne pouvaient venir trés fréquemment. Il leur fit un
sermon profond et utile, ot il dit :

« 1l te faut, 6 Qays, un associé qui soit enterré avec toi bien
qu'il soit vivant, avec lequel tu seras enterré quand rtu seras
mort. S'il est généreux, il sera généreux avec toi, s'il est vilain,
il te piquera. Puis, il ne sera ressuscité qu’avec toi et tu ne le
seras qu’avec lui, et tu ne seras questionné qu’a son propos.
Donc, fais en sorte qu'il soit vertueux, car s'il I'est, tu te
réjouiras en sa compagnie, et s'il est mauvais, tu ne ressentiras
la solitude qu’en sa présence. Il s’agit de ton action. »

' Bibdr al-Anwir, 72 : 256.
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Qays b. ‘Asim dit : « O prophéte de Dieu, j’aimerais que ces
paroles soient mises en vers dont nous serons fiers pour les
Arabes qui nous succéderons. »

Le prophéte ordonna de faire venir Hassan bin Thabit. Qays
réfléchit a ce & que pouvait ressembler cette exhortation sous la
forme d’un poéme. Il eut une idée avant l'arrivée de Hassan, et
dit: « O messager de Dieu, jai quelques vers 4 te proposer,
prends ce qui te convient :

« Un associé de tes actes a été choisi

Qui n’est autre que le compére accompagnant le noble dans
sa tombe tant suivant tout ce qu'il a fait

Il faut que tu le prépares, pour aprés la mort, le Jour ol
chacun sera appelé et devra le présenter

Si tu es occupé par quelque chose, que ce soit par ce qui plait
a Dieu

Rien n’accompagnera ’homme avant et aprés la mort, si ce
n’est ce qu'il faisait

L’homme n’est qu’un invité chez les siens, qui reste quelque
temps parmi eux, puis s'en va. »

Un récit rapporte que le messager de Dieu a dit : « Ce sont
vos actes qui vous sont retournés »'.

Le poéte Saadi a remarquablement décrit cela, disant :

«A chaque respiration I'dge avance. En observant mes
respirations, je ne vois rester de mon 4ge que peu. Ton 4ge a
atteint cinquante ans sans méme t'en rendre compte (Saadi
s‘adresse & lui-méme), ne vas-tu donc pas saisir les cinq jours qui
restent, pour te reprendre. Malheur 4 celui qui part sans s'étre
repris ; on appelle déja au départ mais il n’est toujours pas
prét. L’age est comme la neige sous un soleil de juillet, il n’en
reste que quelques jours. Mais le maitre des orgueilleux
demeure étourdi. Chacun de ceux qui sont venus ici-bas s’est
construit une demeure, puis il I'a cédée 2 quelqu’un d’autre en
partant. Prépare pour ta tombe la nourriture qu’il y faut car
personne ne Cy enverra cette nourriture. Celui qui mange les
bourgeons de sa semence avant le terme ne récoltera que du

Y Al-Khisal, 1 : 114.
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bois. O toi qui vas au marché étant démuni, j’aurai pitié de toi
car tu reviendras démuni aussi.

Vision du maitre

1l serait utile de rapporter ici histoire de la vision de mon
maitre, le grand et noble savant, cheikh Hajj Mirza Aghi al-
Shirazi — que Dieu éléve sa station ! — qui est 'un des maitres
les plus éminents que j'ai eus. Exemple d’ascétisme, de piété et
de certitude, il a représenté, dans le monde contemporain, les
anciens bienfaiteurs dont les faits nous furent rapportés dans
les livres d’histoire. J'ai connu cet éminent homme au cours de
*été 1320-1321 H., soit en 1942, lorsque je me rendis de
Qum 4 Ispahan. Je le vis pour la premiére fois et profitais de
ses enseignements, avant que ma relation avec lui ne
s'approfondisse pour devenir celle d’un éléve profondément
attaché 2 son maitre qui, en retour, fut un enseignant
indulgent et bienveillant envers son éléve. Sa bienveillance éraic
notamment de séjourner chez moi 2 Qum, ot il recevair les
plus grands savants du cercle d’érude de Qum qui lui
témoignaient d’une grande affection et d’'un grand respect.

Au cours de cet été, je voyageais i Ispahan pour la premiére
fois. L'un de mes confréres était d’Ispahan, et il a aujourd’hui
accédé au rang de mujtahid et enseigne dans un cercle
scientifique de Qum. Il m’avait proposé de I'accompagner a un
cours dispensé par un grand savant sur Na#j al-Baligha. Je me
demandai : Ai-je besoin, moi qui assiste aux cours de Kifiyar
al-Usé! (fondements de la religion), de suivre des cours sur
Nabhj al-Baligha? Je pourrai létudier rout seul et résoudre ses
difficultés en m’appuyant sur les fondements de 'exemption et
de I'accompagnement !

Je P'accompagnai quand méme & ce cours, par respect des
liens qui me liaient 2 ce confrére, puisque les cours au cercle
n’avaient pas lieu en ce moment.

Lorsque jassistai au cours, je réalisai 'erreur profonde que
j’avais commise, en comprenant que je ne connaissais pas Nahj
al-Baligha, et qu'il devenait urgent de I'étudier par le biais
d’un maitre aussi expérimenté. Je reconnus qu’il n’existait
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aucun autre maitre capable d’enseigner aussi parfaitement
Nabhj al-Baldgha. De plus, je m’étais retrouvé face 2 un homme
pieux, dont le moral érait toujours élevé ; il faisait partie de ces
hommes qui méritait que nous, éléves des cercles d’étude,
fassions I'effort pour nous rendre auprés d’eux. Il personnifiait
Nabj al-Baligha dont les sermons avaient pénétré au fond de
son ime. Je sentis que I'ime de cet homme éminent était en
liaison avec celle du commandeur des croyants — paix sur lui !
Et je reste convaincu, jusqu'a présent, chaque fois que je
médite, que ses cours ont représenté la nourriture morale la
plus immense que jai obtenue, en accompagnant cet homme.
Que la satisfaction de Dieu lui soit accordée !

De nombreux souvenirs sur cet homme de valeur me
traversent, et parmi ceux-ci, le récit d’un songe qu'il fit — qui
correspond au sujet que nous abordons ici. 1l le raconta un
jour, au cours de ses cours, sa barbe blanche inondée de
larmes :

« Je vis dans mon songe que ma fin était proche, je trouvais
la mor telle qu’on nous I'avait décrite, je voyais mon ame se
séparer de mon corps, qui fut transporté  la tombe pour étre
enterré. On m’amena 4 la tombe et m'y enterra. Je restais I3,
seul, inquiet, ne sachant pas ce qui allait m’advenir. Tout a
coup, je vis un chien blanc entrer dans la tombe, je sentis  ce
moment que le chien représentait le paroxysme du
tempérament que je trouvais en moi-méme, j’étais matérialisé a
présent sous la forme d’un chien blanc. Je fus troublé de ce que
jai vu et je restais inquiet jusqu'a que le maitre des marcyrs
s’approchit de moi et me dise : “Ne crains rien, je I'éloignerai
de toi " »

Ce récit concerne également le sujet de l'intercession, que
nous aborderons dans le prochain chapitre, avec I'aide de
Dieu.

Résumé de la réponse a I'équivoque de I'inadéquation de la
rétribution dans ' Autre monde

Nous résumerons a4 présent la réponse i la contestation
soulevée au sujet de I'inadéquation, se rapportant aux actes,
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entre le crime et son chatiment divin, concluant que la
rétribution divine serait contraire 4 la justice divine.

Nous dirons donc que cette objection peut s’adresser aux lois
pénales et sociales, qui sont des lois contractuelles, pour
lesquelles le législateur devra respecter le principe de
I'adéquation. Mais concernant les chétiments rattachés 4 I'acte
criminel par un rapport de création, dans le sens ol le
chatiment et la rétribution sont des effets et des conséquences
réelles et inhérentes a I'acte criminel, nous ne pouvons pas
discuter de la conformité ou de I'inadéquation entre la
rétribution et I'action. Clest aussi le cas pour la rétribution
rattachée au péché par une relation réelle et d’union, dans le
sens ol la rétribution est en réalité 'acte lui-méme.

Bertrand Russell' n’avait pas compris que la relation entre le
monde ici-bas et le monde de I'au-dela n’est pas de méme
nature que les relations contractuelles et formelles connues
dans les sociétés humaines, c’est pourquoi il dit : « Comment
Dieu peut-Il étre une divinité s’Il nous impose des chatiments
terribles pour des crimes sans gravité ? »

Il est clair que de telles paroles, de Russell ou d’autres, sont
trés éloignées de la connaissance divine véritable, car ces
auteurs n'ont pas étudié les sciences islamiques. Leurs
connaissances religieuses se sont limitées au monde chrétien.
Ils n’ont pas respiré le parfum de la sagesse, de la philosphie ou
de la connaissance spirituelles ou de I'ensemble des sciences
islamiques sublimes. Quiconque accéde 4 un des degrés des
sciences islamiques comprend que Russell a 4 peine atteint le
rang d’un éleve de premier degré dans les érudes
philosophiques, du moins dans leur acception islamique ou
orientale.

L’Islam a éduqué en son sein de vénérables hommes qui ont
connu le monde de I'Au-dela avant de quitter ce monde, ils y
ont vu des réalités que Russell et ses collégues sont incapables
de concevoir. Les diplémés des érudes coraniques savent trés

! Russell, Bertrand (1872-1970), mathématicien, logicien, philosophe et
sociologue anglais, auteur de nombreux ouvrages.
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bien que la rétribution dans I'’Au-dela est la méme chose que
I'acte dans ce monde, et n’en est pas séparée.

Al-Mawlawi montre clairement cette réalité, que nous
devons transmettre, pour rappel et mise en garde :

«O toi qui a déchiré le manteau des Josephs, tu r'éveilleras
de ce lourd sommeil sous la forme d’un loup. Tes mauvais
penchants, un par un, étant devenus des loups, déchireront tes
membres de colére...

« Ton vétement est ce que tu as filé avec tes mains, tous les
jours, et ton repas est ce que tu as semé toi-méme tous les ans

Si tu es blessé par une épine, c’est toi qui as semé ; et si tu es
vétu de satin et de soie, c’est toi qui as filé.

Quand des coups furent frappés par ta main sur la victime de
I'injustice, ils devinrent un arbre en Enfer ; le Zaqqum en est
sorti.

Tes paroles semblables 4 des serpents et des scorpions sont
devenues des serpents et des scorpions et t'attaquent par
derriére. »'

« La résurrection du vil goinfre mangeur de charogne sera
sous la forme d’'un porc le Jour du jugement. Les corps des
adultéres auront une mauvaise odeur; les buveurs de vin
auront des bouches puantes. La pestilence cachée qui
n'atteignait que les coeurs sera sensible et manifeste lors de la
Résurrection. L’étre de 'homme est une jungle : sois sur tes
gardes contre cet étre, si tu est de ce Souffle divin.

Dans notre étre se trouvent des milliers de loups et de
pourceaux, du bon et du mauvais, du beau et du laid. A la
tendance qui prédomine appartient la décision quant a ce que
vous étes : quand il y a plus d’or que de cuivre, 'amalgame est
de l'or. Selon la fagon d’ agir qui est prépondérante dans votre
nature — c’est dans cette méme forme que vous ressusciterez. »*

Qu'il est magnifique, le saint Coran, par lequel de tels
personnages éminents furent éduqués. Sans le Coran, il n’y
aurait eu ni al-Mawlawi, ni Hafiz, ni Sana’i, ni ‘Attér, ni Saadi,
ni d’autres. Les énergies iraniennes se sont épanouies avec la

! Mathnawi, 1063, pp. 744-745.
* Mathnawi, p. 382.
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bénédiction de la lumiére de I'lslam. Il suffit, pour en étre fier,
que I'Iran ait réussi a développer les sciences islamiques.

Terminons par ces profonds sermons de Saadi, ot il dit :

«On pourrait manger des dattes ayant planté des épines.
Mais on ne pourrait jamais tisser de la soie avec de la laine
qu’on a déja tissé. On n’a inscrit, sur la tablette des péchés, ni
repentir ni demande de pardon pour effacer ses péchés. Aussi,
on n’y a pas inscrit de bonnes actions & coté des péchés
majeurs. La vieillesse et la jeunesse sont comme la nuit et le
jour, et ils se sont écoulés. La nuit s’est écoulée et le jour arrive,
or, on n’est toujours pas réveillé. Le plus étonnant serait qu’on
ait, ce jour-13, un soutien ou une solution, alors qu’on a épuisé
toutes ses chances pour ce soutien et cette solution. Si le maitre
des étres (le prophéte Mubammad), le jour de la Résurrection,
ne fait pas jouir de son intercession, on n’aura aucun droit de
blame sur lui. »






CHAPITRE 8 :
RESOUDRE UEQUIVOQUE RELATIVE A LA
CONTRADICTION ENTRE UINTERCESSION ET
LA JUSTICE DIVINE

Source de I'équivoque

Le sujet de I'intercession fait partie de ceux qui doivent étre
traités dans le cadre de Iétude sur la justice divine. Bien que la
discussion et les débats soient vifs & ce propos depuis bien
longtemps, ils se sont accentués depuis I'apparition de I'école
wahhabite, dont le fondateur est Muhammad b. Abdul
Wahhib', devenue I'école semi-officielle aujourd’hui du
pouvoir saoudien. Cette école, qui proclame « I'Unicité pure »,
manque de profondeur d’analyse, se distinguant par la
superficialité puisqu’elle a nié de nombreuses connaissances
islamiques précises et éminentes. Le concept d’unicité exposé
par les Wahhabites est en contradiction avec plusieurs
principes islamiques stables, 4 'instar du courant ash’arite.

' Muhammad b. ‘Abdul Wahhab b. Sulaymin Ac-Tamimi, chef du
wahhabisme, professe des croyances déviées, hostile aux Ahlul-Bayt. 1l a
fondé I'école wahhabite, a émis de nombreux jugements contraires 3 ceux
du messager de Dieu, comme le fair d’accuser de mécréance quiconque
supplie le Prophéte. 1l était contre lc fait de prier pour le Prophéte aprés
Iappel a la priere. Il a bralé de nombreux ouvrages de priéres sur le
Prophéte.
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(uivoques soulevées contre I'intercession

qui a été et continue d’étre avancé pour réfuter la
ance en I'intercession est :

- La croyance en lintercession contredit P'unicité dans
cte d’adoration, elle concrétise I'associationnisme. Cest la
coblématique répandue par les Wahhabites et certains chiites
rompés par leurs idées.

2 - La croyance en lintercession contredit également
I'Unicité de I'Essence, en plus de I'Unicité de I'adoration, car
elle exige de considérer que la miséricorde et la compassion de
P'intercesseur sont plus vastes que la miséricorde et la
compassion divines. La croyance en I'intercession supposerait
que Dieu fait souffrir le pécheur si I'intercesseur n’est pas
sollicité.

3 - La croyance en l'intercession encouragerait les esprits
enclins au mal & commettre les méfaits.

4 — Le saint Coran a nié et refusé I'intercession et rappelle, 4
propos du Jour de la résurrection : « Redoutez un jour ot nul ne
sera récompensé pour autrui, ot nulle intercession n sera
acceptée. » (« La Vache », 48 ; 123).

5 — Lintercession contredit le principe institué par le saint
Coran qui rappelle que le bonheur de tour homme dépend de
son acte : « L homme ne possédera que ce qu'il aura acquis par ses
efforss. » (« L'Eroile », 39).

6 — Croire en Iintercession exige de croire que Dieu est
influencé par I'intercesseur pour que Sa colére se transforme en
miséricorde, alors que le Tout-Puissant ne réagit pas, ne pev
changer d’attitude et rien ne peut L'influencer, la réaction,
changement et I'influence étant contraires 2 I'’Absolue nécess
de Son Essence sainte.

7 - Llintercession représente une sorte de distin
injustifiée et injuste, ce dont est purifiée 'immensité d
En d’autres termes, I'intercession serait une exception d-

Inis divines, alors que ce sont des lois générales et glob:
~nt érre modifiées et n’admettent pas les exce
- aucun changement dans la coutume d



«t la justice divine, et cest pourqu.
ouvrage. Pour le clarifier, nous dirons
.t érabli que lintercession n’englobe pas tous ..
As, sinon les lois n’auraient pas été nécessaires, et la
«tion n’'aurait eu aucun sens. L'intercession, par sa nature
2, nécessite de distinguer et de faire exception, et Cest le
de la problématique suscitée 4 son propos. L'intercession
ifie partager les criminels en deux : une partie est libérée
chatiment parce qu'il y a un intermédiaire sollicité, et une
re est chitiée, car elle n’a aucun intercesseur. Comment une
Alle situation serait-elle possible dans le cadre de la justice
divine, alors que nous jugeons injustes les appareils judiciaires
humains corrompus, influencés par les interventions des
intermédiaires et des puissants? On serait alors tenté de
conclure : 1a ot il y a intercession, la justice s’égare.

La faible autorité de la loi

La propagation de I'influence des trois facteurs courants que
sont l'argent, les intermédiaires et la force, est dans route
société un signe de faiblesse du pouvoir de la loi. Il est clair que
cet affaiblissement rend la loi impuissante 4 soumertre i son
autorité les forts et les hommes d’influence. Cette autorité ne
s’exerce qu’en direction des faibles, la faiblesse de ce pouvoir
étant comme une souriciére pour les petits criminels qui sont
les seuls 2 étre trainés devant les tribunaux, cette souricitre
médiocre demeurant incapable d’attraper les  criminels
puissants.

Cette situation est catégoriquement refusée par le saint
Coran qui accorde aux lois divines un pouvoir omnipotent, et
refuse que les trois éléments susmentionnés, la fortune, le
intermédiaires et la puissance, puissent agir et influencer I
jugements du tribunal de la justice divine. C'est ce que préc
par ailleurs le verset 48 de la sourate « La Vache » : « Redo/
un jour ou nul ne sera récompensé pour autrui, oi 1
intercession ne sera acceptée, on nulle compensation ne
admise, otk personne ne sera secouri. »



222 LA JUSTICE DIVINE

Le saint Coran rejette I'influence de la fortune, exprimée par
le terme coranique « compensation ». Ce terme peut provenir,
soit de ‘udul, car donner I'argent en pot-de-vin au juge le
pousse i détourner la vérité, soit de 44/, dans le sens
d’indemnisation ou de retour de la chose. Le verset rejette
aussi I'influence des intermédiaires, désignés par le terme
« intercession », tout comme il rejette I'influence du facteur
puissance, exprimé dans le verset par 'idée de « secours ».

Cela signifie que I'ordre du monde futur n’est pas semblable
4 celui de l'ordre social humain, ot I'homme fait parfois
intervenir des intermédiaires — la fortune, les pots-de-vin — ou
passe par sa tribu ou son peuple pour se débarrasser d’un
jugement de la loi, et pour influencer les responsables de son
application.

Aux premiers temps de I'Islam, lautorité de la loi érait
puissante dans la société musulmane au point qu'il s’appliquait
méme aux enfants et proches des gouvernants. On raconte que
lorsque le commandeur des croyants, 'lmam ‘Ali, sut qu’une
de ses filles avait emprunté un collier du trésor public sous la
forme de prét sans intérét, afin qu’elle s’en pare un jour de
féte, il Pavait vigoureusement réprimandée, lui disant avec
sévérité : « Il aurait fallu que ma fille emprunte le collier sous la
forme d'un prét avec intérét, sinon, elle aurait été la premiére
hashémite 4 avoir la main coupée, pour vol. »'

Tout comme il écrivit une lettre 3 son cousin et fidele
compagnon, le savant Ibn ‘Abbas, lorsqu’il apprit qu'il avait
commis un péché. Il le réprimanda sévérement et lui dic:
« Crains Dieu et rends a ces gens leur argent, et si tu ne le fais
pas, que Dieu te remette entre mes mains, que je puisse
m’excuser auprés de Lui pour toi, et que je te frappe avec mon
épée par laquelle quiconque a été frappé va en Enfer. »

Puis il poursuit son sermon, soulignant que sa justice ne fait
exception 2 personne, disant: « Par Dieu, si al-Hassan et al-
Hussayn avaient fait ce que tu as fait, ils n’auraient eu aucune

! Bihir al-Anwir, 40 : 338.
* Nakj al-Baligha, 482, missive n® 41.
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indulgence auprés de moi, n’auraient rien obtenu de moi avant
que je n’en ai pris le droit ! »

Cette artitude n’est pas étrange puisque I'époque fut celle du
début de I'Islam o l'exécutant de la loi n’était autre que le
commandeur des croyants. Si 'on souhaite connaitre la nature
et le niveau auquel est parvenue l'autorité des valeurs diffusées
par le messager de Dieu, ainsi que I'identité des personnalités
touchées par les peines prononcées par la justice, qu'on préte
attention au récit suivant.

On raconte qu’un jour, le fils de ‘Amr bin al-‘As gifla une
personne. L’homme agressé se dirigea vers le pére de
[’agresseur, soit ‘Amr bin al-‘As, qui gouvernait I'Egypte au
nom de ‘Umar bin al-Khattdb. L’homme accusa son E{s, mais
‘Amr ne lui rendit pas justice contre son propre fils ni ne lui
rendit son droit. La victime, digne, quitta 'Egypte et se dirigea
vers Médine, pour y exposer I'injustice subie & ‘Umar. Ce
dernier convoqua son gouverneur et son fils, et les jugea. Et on
rapporte la célebre phrase de ‘Umar dite au tribunal :
« Comment pouvez-vous rendre esclaves des gens que leurs
meéres ont enfantés libres ? »', avant d’ordonner la punition de
I'agresseur. ‘Umar se comporta de la méme maniére avec son
propre fils, et fit appliquer la loi lorsqu’il s’avéra que ce dernier
avait consommé du vin.

Ces exemples concrétisant les valeurs de justice, qui éraient
enseignées aux musulmans par le messager de Dieu, n’éraient
pas encore oubliés par les musulmans de I'époque. En d'autres
termes, la roue mise en mouvement par lui — priéres et saluts
de Dieu sur lui — a continué 2 tourner, de différents degrés,
pendant une longue période.

Différentes sortes d’intercession

En réalité, il existe différentes sortes d’intercession : certaines,
malsaines, font partic de linjustice et sont absentes de
I'appareil de la justice divine, alors que d’autres, saines, font
partie de la justice et sont présentes dans I'appareil de la justice

' Sharh Nabj al-Baligha, 11 : 98.



224 LA JUSTICE DIVINE

divine. Les sortes d’intercession malsaines se basent sur
I'opposition 4 la loi, alors que lintercession saine protége et
soutient la loi.

Dans le cas de I'intercession opposée au jugement de la loi, le
criminel tente d’empécher I'exécution de la loi en ayant
recours aux intermédiaires, ce qui signifie qu’il tente de
s'opposer 4 la volonté du législateur pour annuler les visées des
lois, en suppliant I'intercesseur d’intervenir de. Une telle
intercession fait partie de I'injustice dans ce monde, et ne peut
se réaliser dans le monde de I'Au-dela. Clest celle-la que le
saint Coran a refusée, et c’est 4 son propos que les questions
sont suscitées contre I'intercession.

Quant 2 l'intercession saine, elle est différente car elle ne
comporte ni exception, ni distinction en faveur d’un injuste,
elle ne s’oppose pas aux lois et ne confisque pas leurs objecifs,
tout comme elle ne nécessite pas la coercition de la volonté du
législateur. Le saint Coran a clairement soutenu cette sorte
d’intercession.

L'intercession saine se divise en plusieurs parties que nous
aborderons plus loin.

L’intercession opposée 4 la loi est refusée

On peut affirmer, 2 partir des preuves de la raison et des
textes, que I'intercession malsaine est refusée. C'est par elle que
le fauteur essaie de supplier un intermédiaire afin d’empécher
I'application du jugement divin, tout comme les criminels
essaient, dans les sociétés humaines corrompues, de s’appuyer
sur des intermédiaires pour éviter d’étre soumis au jugement
de la loi. Beaucoup simaginent que [lintercession des
prophétes et des imams en fait partie et que le généreux
Prophéte, le commandeur des croyants, Fatima al-Zahrd’ ou
les purs imams, et notamment 'Imam al-Hussayn — paix sur
lui ! - ont des prérogatives qu’ils utilisent en présence de Dieu
pour modifier la volonté divine ~ exalté soit-I1 ! — et annuler
Iexécution de Ses lois.

A I'époque préislamique, les Arabes pensaient la méme chose
au sujet de leurs idoles qu'ils associaient 2 Dieu — exalté soit-11 !
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Ils disaient : « La création est entre les mains de Dieu, Seul,
sans associé, mais les idoles partagent avec Lui I'administration
des affaires du monde. » Pour ces raisons, les Arabes de la
période préislamique éraient associateurs, en rtant qu'ils
professaient I'existence de plusieurs seigneurs (rubibiyya), non
au niveau de la création (khdligiyya). En effet, ils pensaient que
Dieu avait associé a Lui certaines de Ses créatures pour gérer
les affaires du monde et des créatures, tout comme cela se
déroule parmi les humains, ol un individu peut fonder une
institution avant d’en confier la gestion 4 certains autres ou de
les associer 4 sa direction.

Le saint Coran a combattu cette conception associationniste,
avec fermeté et rigueur, niant 3 maintes reprises que Dieu
puisse avoir quelque associé dans la création er dans la
seigneurie. 1l est Seul Créateur et Seul Gouverneur de
l'univers, toute la gouvernance Lui revient Seul, Il n’a pas
d’associé, Il est le Seigneur des mondes.

Les associateurs ne se sont pas sentis concernés par la
recherche de la seule satisfaction divine, car ils pensaient
diviser la seigneurie du monde entre le Trés-Haur er d’autres,
qu'ils ont érigés en seigneurs. Clest pourquoi ils disaient :
Iessentiel est d’obtenir la satisfaction de nos seigneurs, en
faisant des offrandes, en les adorant, méme si nous n’obtenons
pas la satisfaction de Dieu. Si nous satisfaisons les seigneurs, ils
se chargeront de régler notre probléme avec Dieu, d’une
maniére ou d’une autre !!

Par conséquent, si un musulman considére qu’un individu
jouit du pouvoir de la seigneurie aux cotés ou en face de celui
du Seigneur des mondes, il devient associateur. Clest
également un leurre que de considérer que pour obtenir la
satisfaction de Dieu, il y a une voie précise et pour obtenir la
satisfaction d’un autre que Lui, comme I'Imam al-Hussayn par
exemple, il y aurait une voie indépendante de la premicre, et
que ces deux voies peuvent faire accéder 'homme au bonheur.
Cette illusion n’est qu'un grave égarement, car elle conduit
prétendre que pour satisfaire le Trés-Haur, il suffit d’exécuter
les devoirs exigés, ce qu'll a ordonné, comme la pricre, le
jetine, le pélerinage, I'auméne purificatrice, la sincérité, la
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fidélité, servir les créatures et étre bienveillants envers les
parents, etc., comme il suffic d’abandonner les péchés comme
le mensonge, I'injustice, la médisance, la consommation du vin
et P'adultére. Mais pour satisfaire I'Imam al-Hussayn, qui
n’aurait rien a voir avec ces questions, d’autres actes devraient
éure appliqués, comme le fait de pleurer ou de se lamenter sur
ce qui advint 4 son jeune fils, Ali al-Akbar, etc. Cette
conception erronée signifie une distinction entre la satisfaction
de Dieu et la satisfaction de I'lmam al-Hussayn — paix sur lui !

La conclusion a laquelle aboutit cette distinction est que
I'obtention de la satisfaction divine est chose difficile, et qu'elle
nécessite d’exécuter différentes tiches pénibles, alors que pour
I'obtention de la satisfaction de 'Imam al-Hussayn, la question
serait plus simple puisqu’il suffit de pleurer et de se lamenter
en se frappant la poitrine. Si nous obtenions la satisfaction de
I'lmam, ce dernier userait de son influence et de sa notoriété
auprés de Dieu qui nous pardonnerait, améliorerait notre sort
et comprendrait méme notre défaillance de n’avoir pas
accompli les devoirs, tels que la priére, le jefine, le pelerinage,
le combat et la dépense dans la voie de Dieu, Il effacerait tous
les péchés inscrits dans les registres de nos actions, par un seul
de Ses souffles 111"

Cette conception de l'intercession n’est pas seulement
dévoyée et nulle, mais elle constitue une forme de polythéisme
sur le plan de la seigneurie divine, autant qu’une offense a
I’égard de I'lmam al-Hussayn dont la grandeur et 'immense

! Dans les deux ouvrages ‘Uyitn Akhbar ar-Ridi et Al-Amili, on trouve
une tradition de I'lmam ar-Rida, qu'il rapporte de ses ascendants,
remoncant a 'Imam ‘Ali, le commandeur des croyants, d’aprés le Propheéte :
« Celui qui ne croie pas 2 mon bassin, Dieu ne le fait pas parvenir 4 mon
bassin, et celui qui ne croit pas A mon intercession, Dieu ne la lui accorde
pas. » ‘Ali poursuit: « Mon intercession intcrvient pour ceux qui ont
commis les péchés majeurs parmi ma communauté, mais elle n’est pas
nécessaire pour les bienfaisants. » Al-Hussayn b. Khalid demanda 4 I'Tmam
ar-Rida: « O fils du messager de Dieu, que signific la parole divine : “Ils
n'intercédent qu’en faveur de ceux qu'll a déja agréés.” (Les prophetes, 28)
1l dic : « Is ne font intercession qu'en faveur de ceux dont Dieu a agréés sa
religion. » (Bihar al-Anwir, 8 : 34).
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dignité résident dans son adoration sincére et pure de Dieu —
exalté soit-Il'! Cette conception dévoyée explique la colére de
son pere, 'Imam ‘Alf, contre les extrémistes qui I'ont associé 2
Dieu dans la seigneurie. Il réclamait le secours et la protection
de Dieu contre eux et leurs paroles.

L'Imam al-Hussayn ne fut pas exposé au meurtre pour
s'ériger lui-méme comme une entité face & Dieu — qu’Il nous
en préserve! — ou pour indiquer aux gens comment éviter
d’agir selon la loi de son grand-pére, le messager de Dieu —
paix et bénédictions sur lui! Le but de son martyre ne fut, en
aucune maniére, un moyen pour affaiblir les méthodes de
I'islam ou les lois du Coran. Au contraire, il s’est dirigé vers le
champ du martyre, a abandonné la vie et s’est sacrifié¢ dans le
but d’accomplir la priére, 'auméne purificatrice et les autres
lois islamiques. L’imam al-Hussayn explique ainsi les objectifs
de sa révolution :

« Je ne parti au combat ni par impudence, ni par ingratitude,
ni comme corrupteur ni comme tyran, mais afin de réclamer la
téforme dans la communauté de mon grand-pére. Je veux
ordonner le louable et interdire le blimable. »'

Et lors de notre visite pieuse prés de sa tombe, nous nous
adressons 2 lui en ces termes : « Je témoigne que tu as fait la
priére, que tu as donné I'auméne, que tu as ordonné le louable
et interdit le blimable, que tu as lutté de la meilleure maniére
dans la voie de Dieu, que tu as agi selon Son livre et suivi les
lois de Son prophéte. »*

L'intercession saine protége la loi

A présent, nous devons connaitre ce qu'est I'intercession
saine, celle qui consolide la loi et protége I'ordre, celle qui a été
confirmée par plusieurs nobles versets et traditions honorables,
rapportés selon les deux voies. Elle se présente sous deux
formes :

' Magtal al-Kawirizmi, 1 : 88.

? Voir les ouvrages relatifs aux visites pieuscs (2iydrdr), comme Mafitily
al-Jindne, 444, i propos de la « Visite d'al-Hussayn », & I'occasion de la nuit
du Destin et 2 l'occasion des deux fétes.



228 LA JUSTICE DIVINE

- lintercession du dirigeant, ou celle qui est relacive 4
I'action.

- I'intercession du pardon, ou l'intercession par la faveur et le
mérite.

La premiére forme comprend la salvation du supplice et le
gain des bontés divines, mais aussi I'élévation en degrés. Quant
2 la seconde, elle correspond 3 lintercession qui aide 4
repousser le supplice, 2 pardonner les péchés, & acquérir les
bontés et les rétributions, au plus haut point, mais elle n’éléve
pas les degrés de celui qui bénéficie de I'intercession. Clest 2
son propos que le messager de Dieu a dit :

«J'ai réservé mon intercession 4 ceux qui, parmi ma
communauté, ont commis de grands péchés. Quant aux
bienfaisants, elle ne leur sera pas nécessaire. »'

L'intercession du dirigeant relative a 'action

[l convient, pour expliquer cette sorte d’intercession, de
rappeler la vérité que nous avons abordée dans le chapitre
précédent concernant « le supplice de I'’Autre monde ». Nous
avons expliqué que les actions menées par 'homme dans ce
monde se matérialisent et prennent forme pour lui dans le
monde futur, ol elles apparaissent dans leur réalité visible.
Nous ajoutons ici que cette matérialisation et représentation
ne se limitent pas aux actions, mais aux relations aussi, dans le
sens ol les relations morales qui lient les gens entre eux, dans
ce monde, apparaitront dans 'au-dela sous leur forme visible
et angélique. Lorsque ’homme devient un moyen pour guider
I'autre, dans cette vie, la relation de guidance et de compagnie
apparait sous sa forme visible le jour de la Résurrection : le
guide apparait sous la forme d’un imam, le guidé sous la forme
d’un dirigé er disciple. 1l en est de méme pour I'égarement et
I'abus. Dieu, le Trés-Haut dit: « Le Jour ot Nous appellerons
tous les groupements d'hommes par la voix de leurs chefs. » (« Le
Voyage Nocturne », 71).

' Al-Amali, d'As-Sadiq, 56, ch. 11.
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Cela signifie le rassemblement de tout individu avec celui qui
I'a pratiquement dirigé dans la vie ici-bas. Dieu parle de la
matérialisation du pouvoir de Pharaon sur son peuple, au jour
de la Résurrection : « Le Jour de la Résurrection, il marchera en
téte de son peuple et il le conduira au Few.» (« Hid», 98)
Pharaon fut un dirigeant égaré qui a éloigné de la voie juste les
égarés qui l'ont suivi dans la vie ici-bas, cette relation se
matérialisera dans sa forme spirituelle le jour de la
Résurrection. Ce qui signifie que Pharaon est I'intercesseur et
l'intermédiaire de son peuple, dans la vie ici-bas et dans I'Au-
dela. Il est lintercesseur qui les a amenés & commettre des
péchés et A s’égarer dans la vie ici-bas, et il sera le moyen les
faisant entrer dans le feu, dans ’Au-dela : son intercession qui
conduira son peuple en Enfer dans le monde futur matérialise
et représente le role d’égarement assumé dans ce monde ici-

as.

Le rapport établi par le saint Coran entre I'entrée du peuple
de Pharaon en Enfer et Pharaon lui-méme (« i/ le conduira »)
est une allusion 2 la matérialisation du réle qu'il joua dans leur
égarement. La signification en serait : Pharaon entrainera son
peuple dans le feu de I'Enfer tout comme il I'a entrainé dans
P’égarement en ce monde. Le fait que Pharaon les fasse entrer
en Enfer constitue I'apparition et la matérialisation visible de
son rdle les ayant plongés dans I'égarement ici-bas.

Les divisions et les degrés que nous connaissons en ce
monde, 2 propos de la direction — qui guide ou qui égare —,
demeureront tels quels, sous leur forme spirituelle dans le
monde futur. Tous ceux qui furent guidés, par exemple, par la
lumiére du messager de Dieu et qui ont agi sclon sa loi, le
suivron, car il est — que nos esprits se sacrifient pour lui! - le
porteur de la banniére des justes, et il portera le jour de la
Résurrection « la banniére de la louange ».

Selon cette signification de lintercession, le messager de
Dieu devient Iintercesseur du commandeur des croyants et de
Fatima al-Zahrd’, qui eux sont les intercesseurs pour al-
Hussayn, et chaque Imam est I'intercesseur du suivant, de le.urs
compagnons, de leurs éléves et de leurs fideles. La succession
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des rangs est protégée. Cest 4 partir du messager de Dieu que
les infaillibles acquiérent tout ce qu'ils ont.

Ainsi, les savants sont également des intercesseurs pour ceux
qu’ils ont enseignés et guidés, la chaine semble alors li¢e de
tous cotés, les groupes restreints rattachés aux groupes élargis,
et 2 la téte de toute cette chaine bénie se tient I'imam supréme,
le noble messager de Dieu.

Le fait que les traditions insistent sur le grand nombre de
ceux pour lesquels intercéde I'Imam al-Hussayn s’explique par
le réle majeur de sa voie et de son école pour revivifier la
religion et guider les gens. Mais son intercession n’est pas,
comme nous l'avons indiqué plus haut, opposée i la
satisfaction et 4 la volonté de Dieu. L’intercession particuliére
de I'Imam al-Hussayn est double. La premiére concerne la
guidance que I'Imam a fondée dans ce monde et qui se
matérialiste dans l'autre monde sous sa forme spirituelle.
Quant 4 l'autre, nous I'aborderons plus loin.

L'Imam al-Hussayn intercéde pour ceux qui furent guidés
par son école, et non pour ceux qui ont pris son école comme
moyen d’agrément. On ne peut ignorer qu’un groupe est guidé
par son école et un autre est égaré par elle, 2 I'instar du Coran
méme dont Dieu parle dans ce verset : « Il en égare ainsi un
grand nombre et il en dirige un grand nombre ; mais il n'égare
que les pervers. » (« La Vache », 26). Cela dépend des gens cux-
mémes. Le gnostique Mulla Jalil ad-Din ar-Rami a
remarquablement exprimé cette signification par ces vers :

« J’implore Dieu pour que tu ne t’égares pas avec ces réalités
et qu'elles te fassent parvenir jusqu'a la fin, sans déviation.
Beaucoup se sont égarés avec le Coran, et beaucoup sont
arrivés, par cette corde, au plus bas, mais ce n’est pas la faute
de la corde, 6 toi I’égaré, C’est toi qui n’a pas pensé & monter
vers le haut. »

Le poéte a utilisé le terme « corde », celle qui peut aider a
sortir du puits mais peut aussi amener 4 y descendre. Cela
dépend de la nature que tu choisis. Le Coran et I'école d’al-
Hussayn sont deux cordes pouvant aider I'homme 2 sortir du
tréfonds de la misére vers le sommet du bonheur. La premiére
est « la corde de Diew» («La famille de ‘Imran », 112) et la
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seconde est « la corde des hommes» (ibid). Si un individu
n’utilise pas 4 bon escient ces deux cordes divines, le tort ne
revient pas aux cordes, mais i lui-méme car il n’a pas pensé
s'élever vers le haut. Il est donc normal que celui-ci et ses
semblables soient menés, par le saint Coran et Iécole d’al-
Hussayn, vers les abimes de I'Enfer. Cette vérité sera
matérialisée dans le monde de I'’Au-del3, ol ces égarés seront
jetés dans le feu sur ordre du Coran et des Imams, ce qui
signifie qu’ils « partagent entre eux le Paradis et I'Enfer. »

On rapporte que le noble messager a dit: «Le Coran
intercéde pour l'intercesseur, et poursuit sans reliche jusqu’au
chatiment. »' Certe expression est extrémement précise : clle
indique que le saint Coran intercéde pour les croyants et les
justes qu’il méne au Paradis de la félicité, tout comme il
poursuit les mécréants et les criminels qu’il méne vers I'Enfer.
Le Coran sert 2 faire parvenir les premiers aux meilleurs des
Paradis et les seconds en Enfer.

Cette sorte d’intercession est dés lors digne d’étre nommée
« intercession de la direction et de I'imamat », ou « intercession
par I'action », car le principal facteur qui permet soit le salut et
le bonheur, soit le malheur et la misére, est I'acte juste ou
injuste, lui-méme.

Par conséquent, les problemes et les objections opposées 2 la
question de P'intercession ne peuvent étre valides contre ce
genre d’intercession, notamment parce que celle-ci ne s'oppose
absolument pas i la justice divine, mais la confirme, au
contraire.

L'intercession du pardon

La seconde sorte d’intercession consiste & se poser en
intermédiaire pour obtenir pardon ct absolution des péchés.
Cest contre une telle intercession que des équivoques sont
apparues, et Cest elle qui est attaquée par les critiques et ceux
qui nient sa réalicé. Nous montrerons clairement que ces
équivoques n'ont pas lieu d’étre, au contraire, car cette

! Al-Majizét an-nabawiya, 307 3 Tafsir al-Ayyishi, 1:13.
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intercession s’appuie sur des connaissances élevées et précises
qui dévoilent la profondeur des enseignements et des sciences
islamiques.

Antériorité de la miséricorde

Il nous faut d’abord indiquer cette vérité selon laquelle le
bonheur de I’étre humain ne dépend pas uniquement de ses
actes, mais aussi d’un autre facteur, permanent dans le monde
de P'existence, qui est celui de I'antériorité de la miséricorde
divine. Dans les textes religieux, nous lisons I'invocation : « O
Celui dont la miséricorde a devancé la colére ! »' Hifiz récite
dans ses célébres vers :

« Lorsque je vis la verdure du champ des astres et I'apparition
de la faucille de son nouveau croissant, je me rappelai ce que
j’ai planté, et que le temps de la récolte est passé. Je me dis :
comment suis-je resté endormi, 6 sort, alors que le soleil s’est
levé ? 11 dic : “Ne désespére, avec tout cela, de la présence d’al-
Sébiqa (antériorité) !” »*

Hafiz indique I'antériorité de la miséricorde divine, voulant
probablement indiquer la réalité qui se trouve dans la parole
divine : « Mais ceux qui auront, auparavant, bénéficié de Notre
Javeur seront bien & l'abri d'un tel sort. » (« Les Prophétes »,
101) Quoi qu'il en soit, il ne fait aucun doute que I'originalité
dans Pordre du monde de I'existence revient 4 la miséricorde, a
la félicité et au bonheur. Quant 4 I'incroyance, 4 la débauche et
aux malfaisances, ce ne sont que des phénomeénes accidentels et
non originels. Le phénomeéne par accident est toujours, a des
degrés divers, sous I'influence de la miséricorde. La présence de
providences cachées et du soutien miséricordieux est une
preuve évidente indiquant que la miséricorde est supérieure a
la colére; de méme, la grice divine et la suppression des
conséquences du péché démontrent la primauté du bienfait et
de la miséricorde sur la colére et I'indignation.

! Misbih al-Mujtahid, 696.
* Hifiz Shirazi, 310, Ghazal, 407.
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La loi de la purification

La purification est I'une des expressions et l'une des
manifestations de la miséricorde divine dans le monde de
I'existence, elle est 'un des traits de I'ordre de la création.
Parmi ses applications, I'assainissement des mers et des plantes
par le vent et I'air qui absorbent le gaz de l'oxyde de carbone.
Sans cette opération, la respiration des étres vivants et la
combustion des carburants auraient conduit 4 la pollution de
Patmosphére 3 un tel degré qu'il serait devenu, aprés une
courte période, impossible d’assurer le maintien de la vie.
Parmi les autres applications de la loi de la purification et de
I'assainissement dans le monde naturel, on peut mentionner la
putréfaction des corps des animaux morts et leur
désintégration en matiéres premiéres, mais aussi la
désintégration des matiéres issues des étres vivants.

Il s'agit de choses matérielles dans le monde naturel, mais
nous pouvons trouver des exemples de purification et
d’assainissement dans l'ordre moral, comme le pardon des
péchés, la suppression des séquelles néfastes des péchés. Le
pardon est une forme de purification des coeurs et des dmes,
dans une certaine mesure, des effets des péchés et de leurs
conséquences. Mais certains coeurs ont perdu I'aptitude a se
purifier 4 tel point qu’il est impossible d’entreprendre quelque
purification que ce soit, par quelque moyen que ce soit. Ils se
sont transformés en souillure. Quand la mécréance envers
Dieu et I'association s'emparent du cceur d’un individu, elles
annulent son aptitude 4 se purifier. Cest cet état qui est décrit
dans le saint Coran, ot le Trés-Haut dit : « Dien 2 mis un sceau
sur leurs coeurs » (« La Vache », 7), et « Un sceau a été placé sur
lewrs ceeurs. » (« Le Repentir », 87).

La loi de la sécurité ou intégrité originelle

Parmi les exemples confirmant la prédominance de la
miséricorde sur la colére dans le monde de I'existence, figure la
permanence originelle de la sécurité et de la santé. Les maladies
sont des exceptions contractuelles. Dans I'entité de chaque étre
vivant, une force cachée agit pour préserver sa santé et le
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protéger. C'est ce que prouvent la présence des globules blancs
dans le sang qui représentent I'élément défensif, ainsi que la
présence des particularités compensatives et le renouvellement
de ce qui est détruit dans les corps des étres vivants. On peut
parler aussi de la caractéristique visant 2 limiter les effets des
cassures, des blessures et du manque de nourriture nécessaire,
grice 2 une force interne dans les corps de tous les étres.

Les textes religieux explicitent cette réalité, disant que tout
nouveau-né vient 2 la vie avec une nature originelle saine :
« Tout nouveau-né nait selon la nature primordiale. Ce sont
ensuite ses parents qui le rendent juif ou chrétien. »' Dans la
nature de tout étre se trouve une énergie qui l'attire vers le
retour 2 sa nature premiére chaque fois qu'il s’en écarte. Clest
ce qui est exprimé par les philosophes lorsqu'ils disent, selon
leurs propres termes : « Dans chaque nature se trouve un état
contraignant qui pousse i retourner a la condition naturelle » ;
ce sont la force permettant de fuir déviation ainsi que le soin
pris pour préserver le bon état et la santé, qui gouvernent en
permanence le monde des étres.

Ces exemples indiquent le caractére originel et I'antériorité
de la miséricorde par rapport a la colére, fondement a partir
duquel se manifeste le pardon ou I'absolution.

L'universalité de la miséricorde : un principe général

L’absolution n’est pas un phénoméne exceptionnel, mais la
conséquence d’un principe général et universel dans le monde
de 'existence, qui est la loi de I'antériorité de la miséricorde.
Ainsi, il devient clair que I'absolution divine est globale, elle
englobe tous les étres dans les limites de leur aptitude et de leur
prédisposition 2 la recueillir. Cette loi générale assure a tous
ceux qui agissent I'obtention du bonheur et le salut des
souffrances. Cest pourquoi Dieu dit : « Dieu fait miséricorde &
celui qui est épargné en ce Jour » (« Les Bestiaux », 16), ce qui
signifie que la souffrance ne peut étre supprimée sans la
miséricorde.

' Bibdr al-Anwir, 3 : 281.
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Le noble messager a appelé l'attention, dans un sermon
prononcé 4 la fin de sa vie, sur cette réalité, en disant que le
salut et la réussite dépendent de deux facteurs, deux bases
essentielles, qui sont I'action er la miséricorde : « O vous les
gens! Aucun lien de parenté ne relie Dieu aux individus ;
Seule I'action peut atrirer le bien de Sa part et repousser le mal.
Que personne ne prétende ou ne souhaite le contraire. Par
celui qui m'a envoyé avec la Vérité, seule I'action avec la
miséricorde sauvent. La désobéissance méne i la chute. O mon
Dieu, ai-je transmis ? »'

Par la globalité et I'universalité¢ de la loi de I'absolution se
clarifie le secret de I’expiation du noble messager, des autres
prophétes et des imams infaillibles, et nous pouvons méme
affirmer que plus I'individu est proche de Dieu, plus il profite
de cette loi. De maniére générale, nous pouvons dire que ceux
qui sont les plus proches de Dieu sont ceux qui sont le plus
éclairés par Ses saints Noms et les attributs de Sa perfection —
gloire 4 Lui ! Le noble messager dit : « Mon coeur éprouve un
malaise, je demande alors pardon soixante-dix fois par jour. »*

Lien entre le pardon et l'intercession

La question suivante peut étre posée i présent : quelle est la
relation entre I'absolution divine et I'intercession ?

L’absolution divine, comme toutes les autres manifestations
et preuves de Sa miséricorde, est régie par un ordre particulier
et des régles aidant & sa réalisation. Nous avons abordé
longuement, dans le second chapitre de cet ouvrage, le
caractére originel d’un ordre dans le monde de I'existence, en
précisant que la distinction entre les étres fait parde des
nécessités et des obligations de I'ordre de I'existence; cette
distinction n’est pas accidentelle comme elle n’est pas non plus
créée de fagon indépendante des étres. Elle est plutdt inhérente
3 leur essence, dans le sens ou elle fait partie des nécessités de
Iidentité de chaque étre er de sa forme existentielle, ce qui
signifie que sa non-existence est égale 2 la non-existence de ces

\ Sharh Nabj al-Baligha, 10 : 183.
2 Sahih Muslim, 4 : 2075.
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éures. Supposer I'existence sans cette distinction est contraire &
la raison.

Par conséquent, les miséricordes divines ne peuvent parvenir
qu’a travers des ordres précis, ce qui signifie que I'absolution
divine doit parvenir aux gens par l'intermédiaire des esprits
parfaits et des esprits fermes des prophétes et des imams. Cela
fait partie des exigences de lexistence d’'un ordre dans le
monde de I'existence. C’est pourquoi la miséricorde de la
révélation divine ne descend pas sans intermédiaire, et que
Dieu n’a pas révélé Son message 4 tous les gens. Il en est de
méme pour la descente de toutes les miséricordes divines,
parmi lesquelles I'absolution, qui ne peuvent se réaliser sans
intermédiaires.

Dés lors, nous sommes contraints d’admettre la nécessité de
la présence de I'intercession, méme si nous n’avons pas de
preuves 4 partir de la tradition pour la confirmer, sur la base de
la réflexion et des preuves intellectuelles, stables et
incontestables, comme la preuve de «la possibilité la plus
noble » et la preuve de la nécessité de I'existence de I'ordre
dans le monde de I'existence. Celui qui admet la nécessité de
I'existence de I'absolution divine, est contraint, en raison de
preuves rationnelles décisives, d’admettre la nécessité qu’elle se
manifeste par I'intermédiaire d’un intellect universel ou d’une
ame universelle, C’est-3-dire I'intellect et I'esprit qui ont acquis
le statut de la sainteté divine totale. L’Emanation divine ne
peut parvenir aux étres que selon ces ordres et ces calculs
spécifiques.

Mais le saint Coran nous a guidés en ce qui concerne ce
domaine, grice 4 Dieu! Si nous ajoutons les traditions et les
nobles récits éloquents qui nous sont parvenus par les voies des
chiites, dans le chapitre consacré 4 la direction et 4 la sainteté:
générales du messager de Dieu et des purs imams, et aux
degrés de la direction successive selon les rangs des croyants,
nous pouvons en déduire que les canaux de la descente de
I'absolution divine ne se limitent pas aux esprits parfaits. Les
4mes humaines parfaites et partielles, chacun selon son rang,
ont parfois également une part du réle d’intermédiaire et
d’intercesseur.  Cette réalité fait partie des principaux
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enseignements islamiques et coraniques, mais elle n'a pas été
assez éclaircie, sauf dans I'école chiite, par les purs imams et
leurs éléves. 1l s"agit [a d’un objet de fierté de I'école imamite.

Les conditions de réalisation de l'intercession

Lintercession est I'autre face de I'absolution divine. en ce
sens qu'elle s’appelle «absolution divine» lorsquelle est
rattachée 2 Dieu — exalté soit-Il — qui est la source de tout bien
et de toute miséricorde. Mais quand elle est ratrachée aux
intermédiaires de la miséricorde,  ses canaux et 4 ses voies, elle
s'appelle « intercession »'.

En remarquant I'unité entre la réalité de lintercession et
I’absolution, nous comprenons alors que toutes les conditions
pour la réalisation de I'absolution valent également pour
P'intercession. La raison ne pose comme condition, pour la
descente du pardon, que la prédisposition er l'aptitude de
Pindividu 2 I'accueillir. Le manque d’accés d'un individu 4 la
miséricorde divine est du seulement 2 son inaptitude 2 la
recevoir. La miséricorde divine est vaste, infinie, elle n’est pas
limitée comme les considérations financiéres d’un commercant
- que Dieu nous en préserve! Elle est infinie, mais les
aptitudes 2 la recevoir sont différentes, certains en érant
entiérement dépourvus, ce qui les empéche d'en profiter.

Selon les sources religieuses, la mécréance et le polythéisme
empéchent I'absolution de se réaliser. Dieu réveéle : « Diex ne
pardonne pas qu'on Lui associe quoi que ce soit. Il pardonne a qui
1 veut des péchés moins graves que celui-ci. » (« Les Femmes »,
116) Cela signifie que la perte de la foi par 'homme rompt
totalement la manifestation du pardon. Il nest plus possible
qu'il profite alors de cette bienveillance divine magnifique,
puisque P'état de celui dont le cceur est scellé par la mécréance
est semblable 2 un récipient fermé qui ne peur recevoir aucune
goutte d’eau, méme s'il érait plongé dans toutes les mers. Son

Ash-Sharif al-Murtada définic l'intercession comme - la demande
d’annuler le chatiment destiné 2 celui qui l'a mérité. elle est udlisé
demander, par extension, I'accés aux bienfaits. » Ra
150.
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existence est semblable 4 la terre salée qui, arrosée par la pluie
de la miséricorde du Vrai, ne fait éclore que des épines au lieu
de roses.

« Personne ne doute de la douceur naturelle des pluies, mais
lorsqu’elles tombent sur les jardins, elles font pousser les roses,
et lorsqu’elles tombent sur la terre saline, elles font pousser les
épines. »

La défaillance se trouve dans la terre saline, qui est inapte &
permettre I'épanouissement des roses. 1l ne s'agit pas d’un
manque de pluie! Le saint Coran décrit la largesse de la
miséricorde divine, par le biais des porteurs du Trone du Tres-
Haut : « Ceux qui portent le Trone et ceux qui se tiennent autour
célébrent les louanges de leur Seigneur. Ils croient en Lui, ils
implorent Son pardon pour les croyanss : “Notre Seigneur! Tu
embrasses toute chose en Ta miséricorde et en Ta science :
pardonne & ceux qui reviennent repentants vers Toi ; & ceux qui
suivent  Ton chemin; Epargne-leur le chitiment de la
Fournaise I”» (« Celui qui pardonne », 7).

Nous comprenons de ce noble verset, d’abord, I'absence de
limite 2 la miséricorde du Trés-Haut, et ensuite, que la
condition essentielle et nécessaire demeure Iapticude 2
Iobtenir par I'absolution.

Le Coran montre que la foi est une condition nécessaire et
obligatoire pour obtenir 'intercession et I'absolution, sans étre
cependant suffisante. Ainsi, personne ne peut dévoiler toutes
ses conditions nécessaires, de maniére formelle et certaine, car
Dieu Seul sait. Dans le verset qui annonce I'absolution 4 ceux
qui n’associent rien 3 Dieu, la restriction demeure en ces
termes : « & qui I} veut » (« Les Femmes », 116) ; les versets de
lintercession expriment également cette restriction: « /s
n'intercédent qu'en faveur de ceux que Dieu agrée. » (« Les
Prophétes », 28). Ces deux restrictions ont une méme
signification, comme si le Coran avait voulu
intentionnellement ne pas dévoiler en toute clarté I'ensemble
des conditions, afin de laisser les cceurs entre crainte et espoir.
Nous pouvons donc rejeter les équivoques affirmant que la
croyance en I'intercession encourage 3 commettre les péchés.
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L'intercession appartient 4 Dieu

La différence fondamentale entre la véritable intercession et
la fausse intercession est due au fait que pour la premitre, elle
commence par Dieu et finit par le pécheur. Quant 2 la fausse
intercession, elle suit un chemin contraire. En effet, Celui
auprés duquel on demande intercession, Dieu — exalté soit-11!
— est celui-la méme qui suscite la voie d’accés 2 I'intercession
par lintercesseur, afin d’accomplir la véritable intercession.
Alors que dans la fausse intercession, c’est le pécheur qui
charge lintercesseur d’assumer ce réle. Cest d’ailleurs ce que
I'on remarque dans le cas des intercessions ayant cours ici-bas,
car celui par lequel on intercéde acquiert le statut
d’intermédiaire par I'action et Iincitation du criminel. Au
contraire, la véritable intercession est celle qui est ratrachée aux
prophétes et aux saints hommes, les proches de Dieu. C'est Lui
qui a accordé & ces derniers le statut d’intermédiaire, c’est Lui
Seul qui fait de I'intercesseur un intercesseur.

En d’autres termes, I'influence a I'ccuvre dans la fausse
intercession commence par le pécheur qui use de l'intercession,
cest lui qui exerce une influence sur lintercesseur, en lui
demandant d'influer sur celui qui posséde le pouvoir sur le
pécheur. Tandis que I'intercession vraie agit en sens inverse,
Dieu Qui posséde le pouvoir, est la cause influente auprés de
P'intercesseur qui peut demander I'absolution pour le pécheur :
son intercession est acceptée par Sa permission et Sa volonté —
gloire 3 Lui! Il est dés lors évident que, dans la fausse
intercession, I'origine du mouvement de la descente de la
miséricorde est le pécheur, alors que dans [Pintercession
véritable et vraie, le principe est le Tout-Puissant.

Sadr al-Murta’allihin a expliqué, précisé et approfondi la
différence qui existe entre la fausse intercession er la vraie
intercession. L’intercession fausse ne peut exister dans le
monde futur. Mettant en évidence, dans son explication de la
sourate « Le Fer », la question des causes en soi et des causes
contractuelles, et celle des buts en soi et des buts par accident,
il démontre comment influent les causes contractuelles pour
définir le sort de certaines choses dans ce monde, sur un mode
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plus global que la société humaine, ou pour empécher
certaines choses de parvenir 4 leur but essentiel, les limitant 3
leur bur accidentel seulement. Quant 2 I'autre monde, les
causes contractuelles et les buts accidentels n’y ont aucune
place.

J'éviterai d’exposer cette vérité ici, car elle fait partie des
recherches intellectuelles élevées, mais je me contenterai
d'inviter les méritants A se reporter aux paroles de Sadr al-
Muta’allihin, dans plusieurs passages de son exégése.

Les versets qui proclament la négation de lintercession
quand elle n’est pas autorisée par le Tout-Puissant confirment
cette vérité, comme nous le constatons dans Pexpression
précise de la parole divine : « Dis: l'intercession appartient &
Dieu. » (« Les Groupes », 44). Ce noble verset exprime d’abord
I'authenticité de lintercession et de Ilintermédiaire en
rapportant toutes ses manifestations 2 Dieu, car Il est Celui qui
rend l'intercesseur intercesseur.

Il est probable que ce noble verset veuille préciser
I'intercession qui se réalisera le jour de la Résurrection, soit
sous la forme de «l'arc ascendant» selon Iexpression des
théosophes, tout comme il est probable qu’il concerne toutes
les manifestations de intercession et des intermédiaires de la
miséricorde, incluant aussi « I'arc descendant », et englobant
Pordre des causes et des effets dans I'ensemble du monde de
I’existence.

Quoi qu'il en soit, dans I'intercession du monde futur, le
pécheur ne peut influer sur l'intercesseur pour qu’il intercede,
sans l'autorisation de Dieu — exalté soit-Il! — de méme que
lintercesseur ne peut intercéder pour le pécheur sans
Pautorisation divine. L'indice intellectuel de ce que nous
avancons est que, dans la théosophie, I'affirmation «I'Etre
nécessaire en soi est une nécessité de tous cotés et a tous
égards » est une loi fixe, c'est-a-dire qull ne peut étre effe
d’une cause dans le principe de Son existence, et il en est de
méme dans Ses attributs et Ses actes qui ne peuvent étre
influencés par aucune cause, car Il est 'Influent supréme, Il ne
réagit pas et n’est influencé par aucune chose.
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L’Unicité et la supplication

Une vérité décisive se dégage 2 partir de ces explications
concernant I'unicité dans I'adoration, i savoir la nécessité de
connaitre précisément I'identité de ceux dont on recherche
I'intercession, par la supplication et la demande d’intercession,
car on ne peut la rechercher que de ceux que Dieu a rendus
«moyens d'accés» 3 Lui. Le Trés-Haut dit: « O vows qui
croyez ! Craignez Diew! Recherchez les moyens d'aller & Lui. »
(« La Table servie », 35).

Il ne fait aucun doute que I'intercession par les moyens et le
recours aux causes, en général, ne sont pas des actes
d’association en tant que tels, car Dieu a créé ces moyens et ces
causes, Il est Celui qui les a rendus moyens, et Il est Celui qui
nous a ordonné de chercher recours auprés des moyens et des
causes. C'est pourquoi le recours i eux est I'expression réelle de
I'Unicité, et qu'il n’y a pas de différences entre les moyens
matériels apparents et les moyens spirituels, ou les causes
terrestres et les causes de 'au-deld. La différence ultime réside
dans le fait que les moyens matériels peuvent étre connus par
I'expérience et les investigations scientifiques, alors que les
moyens spirituels doivent étre identifiés par le biais des textes
religieux, le Coran et la Sunna, C’est-d-dire par le biais de
I'inspiration.

Ensuite, ’homme doit se diriger, au moment ot il supplie ou
demande lintercession, vers Dieu, et Lui demander par
l'intermédiaire du moyen et de lintercesseur, car la véritable
intercession, comme nous I'avons dit, est celle ol Dieu améne
lintercesseur 2 accepter I'intercession, par Son autorisation et
Sa satisfaction. Contrairement 2 lintercession fausse ou
Porientation principale est de réclamer 4 I'intercesseur d’influer
sur Celui qui absout, et oii 'intercédant s’adresse directement
4 lintercesseur dont la satisfaction est recherchée pour qu'il
mobilise ses prérogatives et ses énergies pour influencer Celui
Augquel le pécheur voudrait parvenir, et Dont il veut obtenir la
satisfaction.
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Si I'on s’adresse avant tour & l'intercesseur, sans chercher 4
atteindre Dieu, il s’agit alors d'un acte d’association dans
I’adoration.

L'acte divin suit un ordre fixe envers Sa création, et
quiconque lignore s’égare. Cest pourquoi Dieu — exalté soit-
II! — a guidé les pécheurs vers la porte de la maison du
messager de Dieu pour qu’ils lui demandent le pardon de
Dieu, mais aussi qu'ils Lui demandent eux-mémes pardon.
Dieu dit: « Si ces gens qui se sont faits du tort & eux-mémes
venaient i toi en implorant le pardon de Dieu et si le Prophéte
demandait pardon pour eux, ils trouveraient sirement Dieu prét
& revenir vers eux et & leur faire miséricorde. » (« Les Femmes »,
74).

Ainsi, il est évident qu'’il ne suffit pas de compter sur I'action
bienveillante et la piété. Clest ce qu'a déclaré le noble
messager, au cours des derniers jours de sa vie bénie: « Par
celui qui m’a envoyé avec la Vérité, seule I'action avec la
miséricorde sauvent. »'

Résumé des réponses aux équivoques

Suite 3 cet exposé relatif & 'intercession, les réponses aux
équivoques se précisent. En voici le résumé :

1 — L'intercession ne contredit pas l'unicité dans I'adoration
ni l'unicité en soi, car la miséricorde réclamée par I'intercession
de l'intercesseur n’est qu’un rayonnement de la miséricorde
divine, Lui qui est le principe qui réalise l'intercession et la
descente de la miséricorde. Cette vérité répond aux deux
premiéres équivoques soulevées.

2- Tout comme la croyance en I'absolution divine nie le
désespoir en Sa miséricorde et suscite I'espérance, sans
encourager a4 commettre des péchés, la croyance en
I’intercession ne constitue pas un facteur encourageant pour
commettre les péchés. La globalité de I'absolution bénéficiant
au serviteur dépend de I'autorisation divine. Par conséquent,
I'effer de la croyance en lintercession véritable est un salut

! Sharh Nahj al-Baligha, 10 : 184.
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pour les ceeurs et éloigne désespoir et découragement, tout en
laissant les individus dans Iétat de crainte et d’espérance. Clest
la réponse  la troisiéme équivoque.

3 - Lintercession est de deux sortes : fausse et véritable, et
C'est pourquoi certains nobles versets nient I'intercession et
d’autres la confirment. Le but du saint Coran est de purifier les
esprits de la croyance en lintercession fausse pour les diriger
vers I'intercession véritable et authentique. Clest la réponse a la
quatriéme équivoque.

4 — Le principe de I'intercession ne contredit pas la nécessité
de I'action, car I'action prépare i accueillir la miséricorde
divine, cause effective pour la réalisation de I'intercession. Cela
répond 2 la cinquiéme équivoque.

S — La véritable intercession est celle ol le principe du
mouvement de sa réalisation va du supérieur (du Trés-Haut)
vers I'inférieur (le pécheur qui réclame lintercession). Pour
cette raison, la conception selon laquelle I'intercession signifie
que Dieu est influencé ou qu’ll réagit, n'a aucune raison dérre.
Clest la réponse 4 la cinquieme équivoque.

6 — Il n'y a place pour aucune exception, ni distinction, ni
injustice dans I'incercession ou I'absolution, car il n’y a aucune
limite A la miséricorde divine. Elle est large mais celui qui en
est privé est celui qui a entiérement perdu la prédisposition 2
P'accueillir, c’est-a-dire que la privation est due & un manque
d’aptitude 2 la recevoir. Cela répond 2 la septiéme équivoque.






CHAPITRE9 :
LA JUSTICE DIVINE ET LES BONNES (EUVRES
DES NON-MUSULMANS

Le jugement des actes bons accomplis par les non-
musulmans figure parmi les sujets 4 traiter dans le cadre de la
recherche sur la justice divine. Diverses couches de la
population, intellectuels ou autres, se demandent si ces actes
sont agréés ou non ? S'ils sont agréés par Dieu, quelle est alors
la diﬂ%rence entre le musulman et les autres ? L'important
pour Thomme consiste-t-il & accomplir des actions
bienfaisantes dans ce monde, sans que ses actes lui générent
des bénéfices, et non d’étre musulman ou engagé dans toute
autre religion ? Et si 'acte du non-musulman n’est pas agréé,
s'il est méme jugé entiérement nul, sil n’en tire aucune
rétribution ni récompense auprés de Dieu, est-ce conforme 4 [a
justice divine ? .

Nous pouvons poser la méme question en ce qui concerne
Pécole chiite 4 I'intérieur du champ musulman, de la maniére
suivante : I'acte du musulman non chiite est-il agréé auprés de
Dieu ou bien est-il annulé ? $il est agréé, quelle est alors la
différence entre le musulman chiite et le musulman non-chiite,
si l'important est que I'homme soit musulman sans que ses
actes soient déficients s'il n’est pas de I'école des Ahlul-Bayt ?
Et si son acte n’est pas agréé, est-ce conforme i la justice
divine ?

La discussion relative 4 cette question fut jadis restreinte au
cercle des philosophes et aux ouvrages philosophiques, mais
aujourd’hui, elle est assez répandue dans divers milieux.



Les philosophes abordaient cette question d'un point de vue
particulier. selon lequel I'affirmation de la globalité de la
uﬁra_me et du supplue divins a tous ceux qui ne croient pas
: cligion va de pair avec la crovance en la suprématie du
mal et de la contrainte dans I'ordre de I'existence. Alors que le
principe et la suprématie de cer ordre sont plutér en faveur du
bonheur et du bien, quelles que soient ses formes, <t non en
raveur de la souffrance et du mal. I! s'agit la d'un principe
immueble et indubirable. L'homme est la plus noble des
créatures. pour laquelle tour a été cré¢ dans sa v ritabi*
signification comprise par les Lh\o<op..~> et non selon |
;omprehemlon dont ['horizon est limité . Si 'homme a éé
créé pour le feu — dans le sens ou le sorr de I'ensemble de
I'humanité est {'Enrer. il faudrait admettre que la colére divine
prend le dessus sur Sa miséricorde. car la plupare des gens
. et méme nombre d'entre ceux qui
adoptée ié de ses enscignements d1n~ la pratique.
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qui rassemblait probablement mille grains, consacrant leur
temps de repos 4 I'invocation de Dieu. Puis, inquiet, il dit avec
trouble : est-il vrai que les non-musulmans n’entrent pas au
Paradis 2

Nous ne voulons pas discuter de cette question précise, ni
étudier les motivations de ces jeunes filles chrétiennes qui les
poussent 2 agir ainsi: est-ce vraiment dans la voie de Dieu,
pour la recherche de Sa satisfaction et Ses souhaits, dans le
souci de servir le genre humain, ou bien d’autres motivations
les y poussent-elles > Nous ne voulons pas ici considérer ces
actes de maniére pessimiste, tout comme nous ne voulons pas
amplifier la bonne intention, notre but étant d’indiquer,
uniquement, ce genre de phénomeénes qui suscitent de grands
questionnements dans nos sociétés.

Je fus convié il y a quelques années, par une association, 2
animer une conférence. Les responsables de I'association
avaient demandé aux participants, comme ils en ont
I’habitude, d’écrire leurs questions afin que je puisse répondre
en temps voulu. Ils avaient rédigé leurs questions sur un cahier
qu'ils m’ont remis pour que je puisse choisir le theme de la
conférence. Je remarquai la fréquence des questions du genre :
Dieu fera-t-il entrer les non-musulmans en Enfer? Edison,
Pasteur, etc. subiront-ils le supplice divin ? Je réalisai, dés ce
moment, l'importance que les gens accordaient a cette
question.

Nous I'aborderons donc dans ce chapitre de fagon déraillée ec
précise, en comptant sur I'aide du Trés-Haut. Nous traiterons
auparavant deux points pour clarifier le sujet de la recherche.

1 - Cadre général de la recherche

Notre objectif n’est pas, dans cette recherche, de préciser le
sort de personnages précis, savoir si Pasteur et ses semblables
iront ou non dans le feu infernal. Nous ne savons ni la nature
de leurs idées, ni leurs croyances réelles, ni la réalité de leurs
intentions et de leurs objectifs, tout comme nous ne savons pas
la nature de leurs personnalités morales, psychologiques, ni les
autres actions qu’ils ont accomplies ni leurs comportements.
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Nous ne connaissons que les services scientifiques qu’ils ont
rendus.

De plus, cette question ne concerne pas seulement Pasteur et
ses semblables, mais elle englobe I'ensemble des individus.
Dieu Seul connait la réalité profonde des hommes, et personne
ne peut décréter que le sort d’un tel est le feu ou le Paradis. Si
on nous demandait, & propos de cheikh Murtada Al-Ansiri —
que Dieu éléve sa station! —qui érait réputé pour son
détachement du monde, pour sa piété, sa foi et son action
vertueuse, s'il fait partie des gens du Paradis. Notre réponse
serait que, dans les limites de notre connaissance 4 son sujet,
nous n’avons vu ni ce qui est mal ni ce qui est répréhensible, ni
dans le domaine du savoir, ni dans I'action, et nous n’avons
connu de sa part que le bien et la droiture. Mais nous ne
pouvons affirmer qu'’il fera obligatoirement partie des gens du
Paradis, car cette chose ne reléve pas de nos prérogatives. Dieu
Seul connait ce qui se cache dans les esprits des gens, Il connait
tous les secrets et les éléments cachés dans les ceeurs, et Il tient
entre Ses mains le compte de toutes les créatures. Nous
pouvons uniquement affirmer la nature de la rétribution en
fonction de ce que les responsables religieux nous ont dic 2
propos de leurs situations.

Des débats tournent parfois autour de sujets tels que : qui
sont les meilleurs savants et lesquels sont les plus proches de
Dieu ? Est-ce Sayyid Ibn Tawis, Sayyid Bahr al-‘Ulim ou
bien cheikh al-Ansiri? Qui sont les meilleurs fils de cette
communauté et les plus proches de Dieu? Est-ce Sayyid
‘Abdul Azim ou bien Sayyida Fatima linfaillible? Une
question fut une fois posée a un maitre référel:lt en relig(ior!
pour savoir qui était le meilleur, entre Abul Fadl ‘Abbas ou ‘Ali
al-Akbar. Cette question fut posée de fagon a ce que la réponse
soit précise, sous la forme suivante : Quelle est la responsabilité
de celui qui a fait un veeu pour le meilleur fils de la
communauté ? $'agit-il de Abul Fadl ‘Abbis ou ‘Ali al-Akbar ?

Il est évident que de telles discussions et questions sont
vaines et que leurs réponses ne font pas partie des tiches des
juristes ou d’autres savants, car la désignation du statut des
serviteurs de Dieu ne fait pas partie de nos prérogatives. Tout
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doit revenir a Dieu, car Seul Lui — exalté soit-Il ! —connait tous
les actes et toutes les pensées des créatures.

Aux premiers temps de I'Islam, quelques opinions furent
émises 4 ce propos et le noble messager de Dieu les avait
interdites. Lorsque ‘Uthman bin Ma'ziin décéda, une femme
des Ansars, dénommée Umm ‘Ald’, qui devait étre
probablement I'épouse de I'homme chez qui logeait Ibn
Ma’z(in, s'écria : « Bienheureux sois-tu au Paradis ! » devant le
messager de Dieu. Le messager de Dieu — que les priéres soient
sur lui ! — la regarda avec colére et dit : « Qu’en sais-tu ? » Elle
dit: «O messager de Dieu, il érait ton cavalier er de ton
compagnon ! » Le Prophéte reprit: «Je suis le messager de
Dieu et je ne sais pas ce qu'll fera de moi. »' Il prononga ces
paroles étranges, malgré le rang élevé de ‘Uthman b. Ma’zin®
et la grande tristesse qui avait envahie le Prophéte lors de son
déces, alors qu'il avait couvert sa dépouille de baisers, selon le
récit rapporté. Mais sa réponse contient une signification
démontrée par le noble verset: « Dis: “Je ne suis pas un
innovateur parmi les prophétes. J'ignore ce que l'on fera de moi et
de vous.” » (« Al-Ahqif », 9).

Un récit similaire fut rapporté 4 propos du décés de Sa’d bin
Mu’adh®. Sa meére ayant dit, devant sa tombe, des paroles
semblables 2 celles d’'Umm ‘Al#’, le messager de Dieu le lui
interdit par ces mots: « Ne détermine pas les choses pour
Dieu ! »*, cest-3-dire ne porte pas de jugements catégoriques
lorsqu'il s’agit des prérogatives divines.

' Usud al-Ghiba, 3 : 600.

? ‘Uthman b. Maz"an, adhéra  'islam aux débuts de la révélation, et
émigra en Ethiopic. 1l faisait partic des musulmans les plus assidus dans
I'adoration. Il assista 2 la baraille de Badr, et mourut en 'an 2 H.

* Sa'd b. Muadh b. an-Nu'min b. Umru’ al-Qays. 1l adhéra 3 I'islam
avec Mus'ab b. ‘Umayr. Il assista aux batailles de Badr, Uhud, al-Khandaq
ot il fur touché par une fleche. Il mourur des suites de sa blessure. En
I'enterrant, les larmes du Prophéte coulaient sur sa barbe.

* Bihdr al-Anwir, 6 : 261.
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2~ L’islam est la seule religion acceptée

Le second point que nous devons éclaircir, avant d’encrer
dans le vif du sujet principal, est qu'il est possible d’aborder le
sujet des actes bienfaisants des non-musulmans de deux points
de vue :

Le premier point de vue : est-il possible d’adopter une autre
religion que I'Islam ? En d’autres termes : est-il suffisant qu’un
individu adopte une religion, quelle qu’elle soit ? Est-ce que la
seule condition, maximale, serait qu'il adopte une religion
révélée par un des prophétes de Dieu ? Cela signifierait qu'’il
n’y a nulle différence entre le fait qu'il soit musulman,
chrétien, juif ou mazdéen. Ou bien que la religion vraie est
une et qu’elle est valable pour tous les temps ?

Le second point de vue : en admetrant que la religion vraie
est une, est-ce que le fait qu'un individu fasse un acte
bienfaisant que la religion vraie admer, entraine qu’il soit
rétribué ou récompensé pour son acte ? En d'autres termes : la
croyance en la religion vraie est-elle une condition pour la
réuribution de I'acte bienfaisant ?

Nous nous intéresserons au second point de vue. En ce qui
concerne le premier, nous dirons briévement qu'il n’y a qu'une
seule religion vraie valable pour tous les temps, 2 laquelle
doivent se soumettre tous les gens. Donc, I'idée récemment
propagée parmi quelques intellectuels prétendant que toutes
les religions célestes sont égales en tout temps, est erronée. 11
est vrai qu'il n’y a ni divergences ni conflits entre les prophetes
de Dieu, car ils ont tous appelé 4 un seul objectif er un Seul
Dieu, et n’ont pas été envoyés pour semer la discorde et les
conflits encre les gens de 'humanité. Mais cela ne signifie pas
que la religion vraie est multiple en tout temps, de sorte que
l'étre_humain peut adopter la religion quil souhaite. Cela
signifie plutor qu'il est nécessaire de croire & tous les proph%tes,
de croire que tous les prophétes antérieurs ont annoncé les
prophétes ultérieurs, et notamment le dernier et le mellle:ur,
autant que les prophétes ultérieurs ont confirmé les propheétes
antérieurs.
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Il devient clair dés lors que la foi en tous les prophétes
nécessite I'adoption de la législation du prophéte au temps ot
nous vivons, tout comme elle nécessite que nous adoptions, i
I'époque de la prophétie du sceau des prophétes, la derniére loi
révélée par Dieu a Son dernier prophéte. C'est ce qu’exige
I'lslam qui signifie la soumission & Dieu et I'acceptation des
messages de Ses prophétes.

Beaucoup de gens de notre époque ont cru i l'idée qu’il
suffic 2 'homme d’adorer Dieu, d’adopter Pune des religions
célestes, et d’agir conformément 2 ses enseignements et a son
culte, quelles que soient les formes de ces cultes. Le Messie
éant un prophéte au méme titre que Muhammad, par
conséquent, nous pourrions justement agir selon la religion du
Christ, nous rendre a I'église une fois par semaine, tout comme
il nous serait possible d’agir justement en suivant la religion du
sceau des prophétes, faire la pritre cinq fois par jour.
L'important serait que 'homme croie en Dieu et agisse
conformément 2 'une des lois divines, selon I'expression des
adepres de cette idée, George Jerdaq', Gibran Khalil Gibran?,
le célebre penseur chrétien et d’autres. Les deux parlent du
noble prophéte et de I'lmam ‘Ali, précisément, comme s'ils
croyaient en eux, de maniére A susciter ces remarques chez
certains : comment de telles personnes peuvent-elles demeurer
chrétiennes alors qu'elles croient en I'Imam ‘Ali et en la
prophétie du noble prophéte ? Si leurs paroles étaient sincéres,
ils devraient ére siirement musulmans, mais s'ils ne le font
pas, leur attitude suscite des doutes et remet en cause leurs
objectifs car ils ne peuvent étre sincéres en affirmant aimer le
Prophéte et ‘Ali.

Nous pouvons répondre & cette explication, disant que leurs
paroles sont certes sincéres, quand ils expriment leur amour et
leur foi dans le Prophéte et son héritier, mais le fair de

! Ecrivain libanais renommé, il a écrit des ouvrages de valeur, dont
“I'Imam ‘Ali, la voic de la justice humaine ».

* Gibran Khalil Gibran (1301-1349 H.), poéte et prosateur, né au Liban,
mort & New York. Parmi ses ceuvres, Les dmes révoltées, Une larme et un
sourire. CE. Mujam al-Mu allifin, 1 : 472.
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demeurer dans le christianisme résulte d’une doctrine
spécifique aux religions. Ils ne voient pas la nécessité que
I'homme adopte une religion précise, et considérent qu'il est
aurorisé a choisir n’importe laquelle. C'est pourquoi ils ne
voient pas de contradiction entre leur adoprion du
christianisme et leur amour pour ‘All, ils considérent méme
que ‘Ali professe également cette doctrine. Nous trouvons, par
exemple George Jerdaq déclarant que 'Tmam ‘Ali bin Abi
Talib refusait d’obliger les gens 4 adoprer une religion précise’.

Quant 3 nous, nous jugeons cette doctrine invalide. Bien
évidemment, il est vrai que la contrainte et 'obligation en
matiére de religion sont parfaitement inadmissibles : « Pas de
contrainte en religion » («La Vache », 256), sans cependant
impliquer la multiplicité de la religion divine vraie en tout
temps, ni la possibilité d’adopter n'importe laquelle des
religions. Assurément, la religion vraie est une pour chaque
époque, il ne peut y en avoir d'autres et le devoir consiste a
suivre la législation de chaque prophéte envoyé aux gens a
I’époque de sa prophétie. Il est de leur obligation d'apprendre
ses lois relatives aux rites er a d'autres mariéres. Ce fuc
P'obligation des gens aux époques précédentes, et lorsque
I'époque de la prophétie du sceau des prophétes est advenue. il
devient nécessaire, pour quiconque souhaite trouver la voie de
son Seigneur, de suivre sa législation. Dieu dit: - Quicongue
recherche en dehors de Uislam (soumission) une autre religion
celle-ci ne sera point acceptée de Lui ; et dans Laure monde, il
sera duu nombre des réprouvés. » (« La famille de ‘Imran -. 85.

Si 'on nous rétorque que l'islam ne signifie pas précisément
la foi muhammadienne en particulier, mais la soumission a
Dieu, la réponse sera que la signification de [islam est
assurément la soumission, que la religion musulmane est la
religion de la soumission. Mais la soumission véritable porte
un critére précis 2 chaque période. le critére contemporain

étant la religion droite er puissante révélée par le sceau des

' Dans son ouvrage sur I'lmam “Ali. paru sous le sitre
sans absolutisme.



prophétes, et seule la réalité de I'lslam répond 4 ce critére &
notre époque.

En d’autres termes, la soumission 4 Dieu exige d’accepter Ses
ordres — qu'll soit exalté! —, et il est évident que le devoir
consiste 4 agir en fonction de Ses derniers ordres, ce qui a été
révélé par le sceau des prophétes.

Jugement de la bonne action dépourvue de foi

A partir des axiomes précédents, les points suivants ont été
clarifiés. Tout d’abord, que nous traitons cette question dans
ses cadres généraux, sans nécessairement donner un avis relatif
au sort de personnalités précises. Ensuite, nous n’abordons pas
ce sujet pour répondre 3 la question de savoir si la religion
vraie est une ou plusieurs 3 une méme époque. Nous avons
déja prouvé que la religion vraie 4 une époque donnée est une,
impliquant que Pensemble des hommes devrait 'adopter.

Finalement, notre attention se porte sur la question
suivante : I'individu qui n’adopte pas la religion vraie est-il
réuribué pour des actes reconnus comme tels par la religion ?
Par exemple, la religion conseille d’entreprendre des services
culturels  (construction d’écoles, d’instituts scientifiques,
rédaction d’ouvrages utiles, enseignement et érudes), des
services médicaux (soigner, traiter les maladies, construire des
institutions médicales), des services sociaux (réglement des
différends, aide aux personnes agées et aux nécessiteux, défense
des droits civiques, confrontation des agresseurs et des tyrans).
La religion et les prophétes ont pour but de servir et d’assister
les opprimés en instaurant la justice. Ces actions et leurs
semblables furent conseillés par tous les prophétes, et toutes les
religions ont invité les fideles 4 les accomplir. De plus, la raison
et la conscience les jugent bonnes. Le non-musulman est-il
rétribué §'il les accomplic ?

La religion vraie ordonne la sincérité et repousse le
mensonge. Un non-musulman agissant conformément  ces
enseignements est-il rétribué 2 En d’autres termes, la traitrise et
la confiance envers un non musulman sont-elles équivalentes ?
Sa situation est-elle similaire 2 celle de I'indifférent « qu’il prie
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ou qu'il commet I'adultére » ? Tel est la question centrale de
cette étude.

Deux tendances opposées émettent des jugements
contradictoires

Ceux qui prétendent étre cultivés et éclairés, penchant vers
l'ouverture intellectuelle, répondent de fagon catégorique 1 la
question posée, pour dire qu’il n'y a aucune différence entre le
musulman et les autres, 2 plus forte raison entre le musulman
et le croyant en I'Unicité divine. Quiconque accomplit une
action au service d’autrui, soit en fondant une institution de
bienfaisance soit en inventant ou en découvrant un fait
scientifique ou autre, mérite la rétribution divine.

Pour affirmer cela, ils s’appuient sur I'idée que Dieu est
Juste, que le Seigneur Juste ne distingue pas parmi Ses
créatures. Donc, quelle différence y aurait-il pour Lui entre le
serviteur qui Le connait et celui qui ne Le connait pas, qui
croit en Lui ou qui ne croit pas en Lui ? Loin de Lui d’ignorer
une action bienfaisante émanant de Son serviteur, et de le
priver de Sa rétribution du fait qu’il ne Le connait pas ou qu'’il
ne L'aime pas. Loin de Lui également d’annuler une action
bienfaisante accomplie par Son serviteur qui Le connait et
L'aime, mais qui ne connait pas Ses prophétes et Ses proches 2
qui il n’a pas prété allégeance.

En face, d'autres considérent que la pluparc des gens
méritent le supplice, ils ne considérent pas que leurs actes
bienfaisants puissent étre agréés, hormis une minorité choisie
pour recevoir la rétribution. Ils s'appuient, pour leurs
affirmations, sur une naive opération de calcul, disant :

Les gens sont divisés entre musulmans et non-musulmans, et
les non-musulmans qui représentent presque les trois quarts de
'humanité sont les gens voués au feu, car ils ne sont pas
musulmans ! Les musulmans sont également divisés en chiites
et non-chiites, et les non-chiites représentent presque les trois
quarts des musulmans, ils sont également voués au feu! Et la
plupart des chiites, presque trois quarts d’entre eux, sont des
chiites de nom seulement. Cela réduit 3 I'extréme le nombre
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de gens qui connaissent leur devoir premier qui est d’imiter le
mujtahid (chercheur), alors que la majorité des chiites ne
connaissent pas ce devoir, et 4 plus forte raison les autres qui
doivent accepter le chiisme au préalable ! La plupart de ceux
qui imitent ne respectent pas les devoirs pratiques, et ainsi,
ceux qui méritent la réuribution divine sont une infime
minorité.

A travers ces explications fournies par les deux bords, nous
constatons que, si le premier annonce le salut quasi absolu, le
second annonce la colére quasi absolue, comme si la colére
divine I'emportait sur Sa miséricorde !

Une troisi¢me tendance : la logique coranique

Une autre tendance, représentée par la logique du Saint
Coran, montre une méthode de réflexion différente, il sagit
d’une méthode qui lui est spécifique, qui ne peut se concilier
ni avec ceux qui pronent 'ouverture intellectuelle et avec leur
vision creuse, ni avec les idées figées enveloppées de sainteté et
leur vision étroite.

La vision coranique dans ce domaine est basée sur la logique
saine admise par quiconque connait véritablement le Coran. Il
s'agit de la seule vision saine dans ce domaine, ce qui, par
ailleurs, consolide notre croyance en ce Livre éminent car il a
prouvé que ses enseignements suprémes sont issus du ciel et
exempts de la réflexion humaine et terrestre.

Pour aborder progressivement cette profonde vision, nous
exposerons et discuterons d’abord les preuves des deux bords
opposés, C'est-a-dire les adeptes de louverture et les
représentants de la sclérose aux apparences de sainteté.

Les preuves des adeptes de 'ouverture intellectuelle

Ce courant se base, pour appuyer ses dires, sur deux sortes de
preuves : les preuves rationnelles et les preuves textuelles.

1 ~ La preuve rationnelle : il s'agit de la preuve logique
affirmant que toute action bienfaisante mérite une rétribution,
quel que soit son auteur. Cette preuve s'appuie sur deux
axiomes de base :
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a) Le rapport de tous les écres & Dieu est semblable et égal, et
le rapport de Dieu, au temps et au lieu, est aussi égal. Il est en
Orient comme Il est en Occident, Il est dans les cieux comme
Il est sur terre, Il est dans le passé comme Il est dans I'avenir et
le présent. Le passé, le présent et I'avenir sont pareils et égaux
pour Lui, tout comme le sont I'Est, 'Ouest, le ciel et la terre ;
le méme jugement s’applique quant & Son rapport avec Ses
serviteurs et Ses créatures : aucune relation particuliére ne Le
relie 4 aucun d’entre eux, c’est pourquoi Son regard envers
eux, par la bienveillance ou le courroux, est égal, indistinct sauf
lorsque P'origine de cette distinction vient du serviteur lui-
méme.

Par conséquent, aucun serviteur n'est cher i Dieu sans
justification, tout comme aucun d’eux n’est humilié ou rejeté
de Sa proximité sans justification. Le Tout-Puissant n’est
rattaché & aucun d’eux par un lien de parenté ou de patrie, et
c'est pourquoi aucune personne n’a auprés de Lui grice ou
ascendant en tant que créature créée pour Lui. Aucune
justification ne peut donc Lui faire accepter ou refuser I'acte
bienveillant de tout serviteur. Si ces actes sont égaux, leurs
réuibutions sont égales, car il est clairement établi que le
rapport du Trés-Haut envers les serviteurs est égal, la justice
exigeant une égalité entre eux au niveau de la rérribution des
actes bienfaisants qu’ils accomplissent, qu'ils soient musulmans
ou non.

b) Quant au second axiome, il établit que la bienfaisance ou
la malveillance des actes ne sont pas des matiéres fictives ou
conventionnelles mais des réalités, et selon la terminologie des
théologiens et des experts en fondements du droit, le bon et le
mauvais sont des actes en soi, ce qui signifie que les actes
bienfaisants et bons se distinguent en soi des actes mauvais.
L'acte bon est bon en soi, et il en est de méme de I'acte
mauvais, c'est-a-dire que la sincérité et la droiture., la
bienfaisance et I'action en faveur des créatures sont en soi des
actes bons, alors que le mensonge, le vol et les actes similaires
sont mauvais en soi. La sincérité n’est pas un acte jus{e parce
que Dieu I'a ordonné, ni le mensonge un acte mauvais parce
que Dieu Ia interdit, il s'agit plutét du contraire, c'est-a-dire



que Dieu a ordonné la sincérité parce qu'elle est, en soi, un
acte juste, et I a interdit le mensonge parce qu'il est en soi un
acte mauvais. En termes plus succincts, les ordres et les
interdictions divins sont rattachés 4 la qualité bonne ou
mauvaise des actes, et non le contraire.

Le résultat auquel on aboutit & partir de ces deux axiomes
introductifs est que tout individu qui accomplit un acte
bienfaisant obtient, nécessairement et inévitablement, une
rétribution du Trés-Haut, car Dieu ne distingue pas entre Ses
créatures, et parce que l'acte bon est bon en soi, il reste donc
bon quelle que soit la personne qui I'entreprend. Tout comme,
d’aprés la méme méthode de déduction, il n'y a pas de
différence entre les pécheurs qui commettent des actes
malfaisants.

2 - La preuve par les textes : le saint Coran confirme dans de
nombreux versets le jugement de la raison, comme nous
l'avons déja vu, ne distinguant pas entre les gens quant 4 leur
rérribution pour les actes bienfaisants et leur punition pour
leurs actes malfaisants. Le Coran a lourdement critiqué les
Juifs parce qu’ils croyaient en la discrimination, car ils
croyaient, et ils croient toujours, que les hébreux sont les
préférés de Dieu. Ils disent ainsi: nous sommes les enfants
chéris de Dieu, et méme s'Il nous jette dans le feu, en le
supposant, Il ne nous y maintiendra pas longtemps. Le saint
Coran a rejeté ces faux espoirs contre lesquels il a lutté, tout
comme il a critiqué les musulmans qui furent séduits par de
telles idées. Parmi les versets qui lillustrent, citons :

«lls ont dit: “Le feu ne nous touchera que durant un temps
limité.” Dis : “N'avez-vous pas conclu une alliance avec Dieu ?
Dieu ne manquera pas & Son alliance ; ou bien, dites-vous contre
Dieu ce que vous ne savez pas ?” Non, Ceux qui ont commis un
Ppéché et que leur faute a enveloppés : voili ceux qui seront les hotes
du Feu ; ils y demeureront éternels. Ceux qui croient et qui font le
bien seront les hotes du Paradis ; ils y demeureront immortels. »
(« La Vache », 80-82).

« C'est pour avoir dit : “Le Feu ne nous touchera que durant un
temps limité” qu'ils se sont laissé égarer dans leur religion par tout
ce qu'ils ont i . Qu adviendra-t-il lorsque Nous les réunirons
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un jour — nul doute possible & ce sujet — chaque homme recevra
alors la rétribution de ce qu'il aura accompli et personne ne sera
lésé. » (« La famille de ‘Imran », 24-25).

propos des juifs et des chrétiens : « Ils ont dit : “Personne
nentrera au Paradis, s’il n'est juif ou chrétien.” — Tel est leur
soubait chimérique — Dis : “Apportez votre preuve décisive, si vous
étes véridiques I” » (La Vache, 111-112).

Le saint Coran ajoute, dans la sourate « Les femmes », les
musulmans aux juifs et aux chrétiens, et s'adresse 4 tous,
rejetant toute idée de discrimination 4 Iégard d’autrui. Il
montre dans ces versets que les musulmans furent influencés
aussi par les idées des Gens du Livre, et ont considéré qu’ils
méritaient ce que disaient les juifs et les chrétiens, affirmant
qu'ils éraient particuliérement chers 4 Dieu. Le Trés-Haut
affirme, rejetant ces illusions mensongeres : « Cela ne dépend ni
de vos soubaits, ni des soubaits des gens du Livre. Quiconque fair
le mal sera rétribué en conséquence. Il ne trouvera, en debors de
Dieu, ni protecteur, ni défenseur. Tous les croyants, hommes et
femmes, qui font le bien : voili ceux qui entreront au Paradis. Iis
ne seront pas lésés d'une pellicule de darses. » (« Les Femmes »,
123-124).

Outre ces versets qui rejettent les prétentions injustifiées de
proximité et de considération auprés de Dieu, d’autres versets
affirment que le Tout-Puissant ne faic perdre aucune
rétribution pour tout acte bienfaisant, ce qui indique que Dieu
accepte la bonne action de rout individu, qu'il soit musulman
ou non. Nous lisons dans la sourate « Le Tremblement de
terre » (7-8) : « Celui qui aura fait le poids d'un atome de bien, le
verra ; celui qui aura fait le poids d'un atome de mal, le verra. »

Dieu affirme dans d’autres versets : « Diew, en effer, ne laisse
jamais perdre la récompense de ceux qui font le bien» («Le
Repentir », 120) ; « Nous ne laisserons pas perdre la récompense
de celui qui fait le bien. » (« La Caverne », 30).

A partir de ces versets, nous comprenons que le jugement est
général et qu'il ne peut étre rendu spécifique. Les savants en
fondements du droit disent d'ailleurs que certaines formes
générales ne peuvent admetwre la spécification, car leurs
formulations linguistiques nient les exceptions du jugement



que Dieu a ordonné la sincérité parce qu’elle est, en soi, un
acte juste, et Il a interdit le mensonge parce qu'’il est en soi un
acte mauvais. En termes plus succincts, les ordres et les
interdictions divins sont rattachés 4 la qualité bonne ou
mauvaise des actes, et non le contraire.

Le résultat auquel on aboutit 2 partir de ces deux axiomes
introductifs est que tout individu qui accomplit un acte
bienfaisant obtient, nécessairement et inévitablement, une
rétribution du Trés-Haut, car Dieu ne distingue pas entre Ses
créatures, et parce que l’acte bon est bon en soi, il reste donc
bon quelle que soit la personne qui I'entreprend. Tout comme,
d’aprés la méme méthode de déduction, il n’y a pas de
différence entre les pécheurs qui commettent des actes
malfaisants.

2 — La preuve par les textes : le saint Coran confirme dans de
nombreux versets le jugement de la raison, comme nous
I'avons déja vu, ne distinguant pas entre les gens quant 2 leur
rétribution pour les actes bienfaisants et leur punition pour
leurs actes malfaisants. Le Coran a lourdement critiqué les
Juifs parce qu'ils croyaient en la discrimination, car ils
croyaient, et ils croient toujours, que les hébreux sont les
préférés de Dieu. Ils disent ainsi: nous sommes les enfants
chéris de Dieu, et méme s'Il nous jette dans le feu, en le
supposant, Il ne nous y maintiendra pas longtemps. Le saint
Coran a rejeté ces faux espoirs contre lesquels il a luteé, tout
comme il a critiqué les musulmans qui furent séduits par de
telles idées. Parmi les versets qui I'illustrent, citons :

«dls ont dit: “Le feu ne nous touchera que durant un temps
limité.” Dis : “Navez-vous pas conclu une alliance avec Dieu ?
Dieu ne manquera pas & Son alliance ; ou bien, dites-vous contre
Dieu ce que vous ne savez pas ?” Non, Ceux qui ont comimis un
péché er que leur faute a enveloppés : voila ceux qui seront les hotes
du Feu ; ils y demeureront éternels. Ceux qui croient et qui font le
bien seront les hotes du Paradis ; ils y demeureront immoitels. »
(« La Vache », 80-82).

« Cest pour avoir dit : “Le Feu ne nous touchera que durant un
temps limité” qu'ils se sont laissé égarer dans leur religion par tout
ce qu'ils ont inventé. Qu adviendra-t-il lorsque Nous les réunirons
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un jour — nul daut;,pam‘ble 4 ce sujet — chaque homme recevra
alors la rétribution de ce qu'il aura accompli et personne ne sera
lésé. » (« La famille de ‘Imran », 24-25).

propos des juifs et des chrétiens : « Ils ont dit: “Personne
n'entrera au Paradis, sil n'est juif ou chrétien.” — Tel est leur
soubait chimérique — Dis : “Apportez votre preuve deécisive, si vous
étes véridiques I” » (La Vache, 111-112).

Le saint Coran ajoute, dans la sourate « Les femmes », les
musulmans aux juifs et aux chrétiens, et s’adresse i tous,
rejetant toute idée de discrimination i I'égard d’autrui. II
montre dans ces versets que les musulmans furent influencés
aussi par les idées des Gens du Livre, et ont considéré qu'ils
méritaient ce que disaient les juifs et les chrétiens, affirmant
qu'ils éraient particuli¢rement chers 3 Dieu. Le Trés-Haut
affirme, rejetant ces illusions mensongeres : « Celz ne dépend ni
de vos soubaits, ni des soubaits des gens du Livre. Quiconque fait
le mal sera rétribué en conséquence. Il ne ¢ , en dehors de
Dieu, ni protecteur, ni défenseur. Tous les croyants, hommes et
Sfemmes, qui font le bien : voili ceux qui entreront an Paradis. Ils
ne seront pas lésés d'une pellicule de dattes. » (« Les Femmes »,
123-124).

Outre ces versets qui rejettent les prétentions injustifiées de
proximité et de considération auprés de Dieu, d’autres versets
affirment que le Tout-Puissant ne fait perdre aucune
rétribution pour tout acte bienfaisant, ce qui indique que Dieu
accepte la bonne action de tout individu, qu'il soit musulman
ou non. Nous lisons dans la sourate « Le Tremblement de
terre » (7-8) : « Celui qui aura fait le poids d'un atome de bien, le
verra ; celui qui aura f?zit le poids d'un atome de mal, le verra. »

Dieu affirme dans d’autres versets : « Diew, en ¢ffer, ne laisse
jamais perdre la récompense de ceux qui font le bien» («Le
Repentir », 120) ; « Nous ne laisserons pas perdre la récompense
de celui qui fait le bien. » (« La Caverne », 30).

A partir de ces versets, nous comprenons que le jugement est
général et qu’il ne peut étre rendu spécifique. Les savants en
fondements du droit disent diailleurs que certaines formes
générales ne peuvent admeutre la spécification, car leurs
formulations linguistiques nient les exceptions du jugement




que Dieu a ordonné la sincérité parce qu'elle est, en soi, un
acte juste, et Il a interdit le mensonge parce qu'il est en soi un
acte mauvais. En termes plus succincts, les ordres et les
interdictions divins sont rattachés 3 la qualité bonne ou
mauvaise des actes, et non le contraire.

Le résultat auquel on aboutit & partir de ces deux axiomes
introductifs est que tout individu qui accomplit un acte
bienfaisant obtient, nécessairement et inévitablement, une
réuribution du Trés-Haut, car Dieu ne distingue pas entre Ses
créatures, et parce que 'acte bon est bon en soi, il reste donc
bon quelle que soit la personne qui I'entreprend. Tout comme,
d’aprés la méme méthode de déduction, il n’y a pas de
diftérence entre les pécheurs qui commettent des actes
malfaisants.

2 — La preuve par les textes : le saint Coran confirme dans de
nombreux versets le jugement de la raison, comme nous
I’'avons déja vu, ne distinguant pas entre les gens quant 4 leur
rétribution pour les actes bienfaisants et leur punition pour
leurs actes malfaisants. Le Coran a lourdement critiqué les
Juifs parce qu'ils croyaient en la discrimination, car ils
croyaient, et ils croient toujours, que les hébreux sont les
préférés de Dieu. Ils disent ainsi: nous sommes les enfants
chéris de Dieu, et méme s'Il nous jette dans le feu, en le
supposant, Il ne nous y maintiendra pas longtemps. Le saint
Coran a rejeté ces faux espoirs contre lesquels il a lutté, tout
comme il a critiqué les musulmans qui furent séduits par de
telles idées. Parmi les versets qui Iillustrent, citons :

«Ills ont dit: “Le feu ne nous touchera que durant un temps
limité.” Dis : “Navez-vous pas conclu une alliance avec Dieu ?
Dieu ne manquera pas & Son alliance ; ou bien, dites-vous contre
Dieu ce que vous ne savez pas ?” Non, Ceux qui ont commis un
péché et que leur faute a enveloppés : voili ceux qui seront les hotes
du Feu ; ils y demeureront éternels. Ceux qui croient et qui fons le
bien seront les hotes du Paradis ; ils y demeureront immortels. »
(« La Vache », 80-82).

« Cest pour avoir dit : “Le Feu ne nous touchera que durant un
temps limité” qu'ils se sont laissé égarer dans leur religion par tout
ce qu'ils ont i . Qu adviendra-t-il lorsque Nous les réunirons
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un jour — nul doute possible i ce sujet — chaque homme recevra
alors la rétribution de ce qu'il aura accompli et personne ne sera
lésé. » (« La famille de ‘Imrén », 24-25).

A propos des juifs et des chrétiens : « Ils ont dit : “Personne
n'entrera au Paradis, s'il n'est juif ou chrétien.” — Tel est leur
soubait chimérique — Dis : “Apportez votre preuve décisive, si vous
étes véridiques I”» (La Vache, 111-112).

Le saint Coran ajoute, dans la sourate « Les femmes », les
musulmans aux juifs et aux chrétiens, et s'adresse 2 tous,
rejetant toute idée de discrimination i Iégard d’autrui. Il
montre dans ces versets que les musulmans furent influencés
aussi par les idées des Gens du Livre, et ont considéré qu'ils
méritaient ce que disaient les juifs et les chrétiens, affirmant
qu'ils éraient particuliérement chers 3 Dieu. Le Trés-Haut
affirme, rejerant ces illusions mensongéres : « Cela ne dépend ni
de vos soubaits, ni des souhaits des gens du Livre. Quiconque fait
le mal sera rétribué en conséquence. Il ne trouvera, en dehors de
Dieu, ni protecteur, ni défenseur. Tous les croyants, hommes et
fermnmes, qui font le bien : voilix ceux qui entreront au Paradis. Ils
ne seront pas lésés d'une pellicule de dastes. » (« Les Femmes »,
123-124).

Outre ces versets qui rejettent les prétentions injustifiées de
proximité et de considération auprés de Dieu, d’autres versets
affirment que le Tout-Puissant ne fait perdre aucune
rétribution pour tout acte bienfaisant, ce qui indique que Dieu
accepte la bonne action de rout individu, qu'il soit musulman
ou non. Nous lisons dans la sourate « Le Tremblement de
terre » (7-8) : « Celui qui aura fait le poids d'un atome de bien, le
verra ; celui qui aura JZzit le poids d'un asome de mal, le verra. »

Dieu affirme dans d’autres versets : « Dieu, en effet, ne laisse
jamais perdre la récompense de ceux qui font le bien» («Le
Repentir », 120) ; « Nous ne laisserons pas perdre la récompense
de celui qui fait le bien. » (« La Caverne », 30).

A partir de ces versets, nous comprenons que le jugement est
général et qu'il ne peut étre rendu spécifique. Les savants en
fondements du droic disent dailleurs que certaines formes
§énérales ne peuvent admettre la spécification, car leurs

ormulations linguistiques nient les exceptions du jugement
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général. Lorsque Dieu dit: « Nous ne laisserons pas perdre la
récompense de celui qui fait le bien », cela signifie que « Notre
Divinité exige que Nous retenions les actes bienfaisants », et
pour cela, il est impossible que Dieu écarte Sa Divinité et qu’ll
fasse perdre la rétribution d’un acte bienfaisant.

Un autre verset dans ce domaine, souvent cité par le courant
de louverture intellectuelle, affirme clairement ce qu'ils
prétendent : « En vérité, ceux qui ont cru, ainsi que les juifs, les
sabéens et les chrétiens, ceux qui ont cru en Dieu, au fugement
dernier et qui ont fait le bien, seront préservés de toute crainte et
ne seront point affligés. » (« La Table », 69).

Ce verset mentionne trois conditions pour le saluc er la
sécurité loin du chatiment divin: la croyance en Dieu, la
croyance dans le jour du Jugement, et l'acte bienfaisant.
Aucune autre condition n’est évoquée.

Certains adeptes de ce courant vont encore plus loin, et
affirment que le but des prophétes est d’appeler les gens 2 la
justice et aux bonnes ceuvres. C'est pourquoi il serait possible
de dire, & partir du principe de « prend les objectifs et délaisse
les principes », que la justice et les actes bienfaisants sont
acceptés, méme s’ils émanent de ceux qui ne croient ni en
Dieu, ni au Jour du Jugement. Ainsi, la rétribution supréme
attendrait méme tous ceux qui nient I'existence de Dieu et du
Jour du Jugement, s'ils ont rendu de notables services i
I'humanité dans les domaines culturel, médical, économique,
politique ou social !

Ceux-la peuvent s'appuyer sur les versets suivants : « Nous ne
laisserons pas perdre la récompense de celui qui fait le bien » (« La
Caverne », 30) et « Celui qui aura fait le poids d'un atome de
bien, le verra » (« Le Tremblement de terre », 7).

Exposons a présent les arguments du courant opposé.

Les preuves des rigoristes

Face aux intellectuels excessivement tolérants, qui prétendent
que Dieu accepte la bonne action de tout individu quel qu'il
soit, les rigoristes 4 la sainteté toute extérieure adoptent une
attitude diamétralement opposée. Ils disent qu'il est impossible
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que Dieu accepte I'acte d’'un non-musulman car les actes des
mécréants n’ont aucune valeur, ni méme ceux des musulmans
non-chiites. Tous, sauf les vrais musulmans chiites, sont rejetés
et condamnés, et leurs actes refusés. Ces rigoristes sappuient
également sur des preuves rationnelles et des preuves textuelles.

1 — En ce qui concerne les preuves rationnelles, ils disent :
« Quelle différence existe entre le musulman et le mécréant, le
chiite et le non-chiite, si on affirme que les actes de tous sont
agréés par le Trés-Haut ? » La différence devrait se situer soit
au niveau de I'agrément des actes bienfaisants du musulman
ou du chiite, avec le refus des actes du mécréant et du non
chiite, soit au niveau de I'annulation du supplice du musulman
ou du chiite pour les péchés et les actes répréhensibles, au
moment ol les autres seraient chatiés pour cela.

Si on affirme que rtous, indistinctement, regoivent une
rétribution pour les actes bienfaisants et un chitiment pour les
actes malfaisants, quelle est alors l'utilité de l'islam et du
chiisme ? L’égalité entre le musulman et le mécréant, entre le
chiite et le non chiite face au jugement de leurs actes
impliquent que I'islam et le chiisme ne sont pas nécessaires,
mais tout A fait vains.

2 — Les adeptes de ce courant sappuient également sur
certains versets du saint Coran et un ensemble de traditions,
qui déclarent franchement le refus des actes du mécréant, et
affirment le refus des actes des non-chiites, entendus comme
ceux qui n’admettent pas la direction des Ahlul-Bayr.

Dans la sourate bénie « Ibrihim », le saint Coran compare les
actes des mécréants 4 de la cendre éparpillée par les vents
violents : « Les actions de ceux qui ne croient pas en leur Seigneur
sont semblables & de la cendre sur laquelle le vent s'acharne un
jour d'ouragan. » (« Ibrahim », 18). 1l compare également les
leurs actes 3 un mirage trompeur. Le Trés-Haut montre, dans
la sourate « La Lumiére », que les grands services rendus dont
se targuent cercains individus les imaginant meilleurs que les
services rendus par les prophétes, n'ont aucune valeur s .1|s ne
sont pas liés 4 la croyance en Dieu. Ce ne sont que des mirages
et des illusions : « Les actions des incrédules sont semblables aun
mirage dans une plaine. Celui qui est altéré croit voir de leas ;
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mais quand il y arrive, il ne trouve rien ; il y trouve Dieu qui lui
paiera son compte. — Diey est prompt dans Ses compres I'» (« La
Lumieére », 39).

Les bonnes actions accomplies par des mécréants sont donc
comparables 4 des mirages, méme s'ils apparaissent sous la
forme d’actes bienfaisants. Et malheur 4 eux, d’autant plus,
s'ils commettent de mauvaises actions: « Elles sont encore
comparables & des ténébres sur une mer profonde : une vague la
recouvre, sur laquelle monte une autre vague ; des nuages sont au-
dessus. Ce sont des ténébres amoncelées les unes sur les autres. Si
quelqu’un étend sa main, il peut & peine la voir. Celui & qui Dieu
ne donne pas de lumiére, na pas de lumiére. » (« La Lumiére »,
40).

Ces versets nous indiquent que les actes bienfaisants
accomplis par les mécréants ne sont que des illusions
trompeuses, avec une apparence de bienfaisance. Quant a leurs
actes malfaisants, ce ne sont que des maux et des ténébres
accumulés.

On peut déduire de ces citations coraniques la nature du
jugement porté sur les actes des mécréants. Quant au jugement
relatif aux actes du musulman non-chiite, plusieurs nobles
récits rapportés i partir des Ahlul Bayt en font état. Il suffit de
s’y reporter pour le connaitre :

~ ALKafi, I° partie, « Livre de la preuve » ; II° partie, « Livre
de la foi et de la mécréance ».

— Wasi'il al-Shi'a, 1° partie, chapitres d’introduction aux
actes d’adoration.

— Mustadrak al-Wasi'il, 1° partie, chapitres d’introduction
aux actes d’adoration.

— Bihir al-Anwir, « Livre de la résurrection », chap. 18.

Nous nous contenterons de rapporter cet exemple tiré de
Wasd il al-Shi‘a. Muhammad b. Muslim a entendu Abu Jaafar
(Pimam  al-Baqir) dire: « Quiconque accomplit un acte
d’adoration avec effort pour se rapprocher de Dieu, sans qu'il
ait cependant un imam confirmé par Dieu, son effort ne sera
pas agréé. Clest un égaré indécis, et Dieu dénigre ses actes »
Puis il ajoute: « §il meurt dans cet état, il mourra dans la
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mécréance et I'hypocrisie. Sache, Muhammad, que les
dirigeants de I'iniquité ec leurs adeptes sont isolés de la religion
de Dieu, ils se sont égarés et ont égaré, les actes qu'ils
commettent sont comme de la cendre soufflée un jour
d’ouragan, ils ne peuvent rien avec ce qu'ils ont acquis. Voila
I'égarement extréme ! »'

Ce sont les preuves de ceux qui affirment que la foi est la
base de la félicité. Certains ont exagéré dans cette voie au point
d’accepter méme la simple prétention de la foi et
I'appartenance formelle & Ahlul-Bayt, comme ce fut le cas des
Murji’a®, qui propageaient ce genre d’idées au temps des
Umayyades, mais — Dieu soit loué ! — ils se sont éteints avec la
fin de cette période. Bien que la pensée chiite inspirée des
Imams des Ahlul Bayr s'opposit aux Murji'a & I'époque
umayyade, les idées de ces derniers, camouflées par d’autres
idées, se sont malheureusement infiltrés au cours des derniers
siecles dans les milieux chiites. De ce fait, une partie de la
communauté chiite considére que la simple appartenance
formelle aux chiites (partisans de I'Imam ‘Ali) suffit pour le
salut. Certe doctrine est responsable de I'arriération des chiites
au cours des siécles derniers, qui ont vu I'émergence d’un autre
courant minimisant l'importance de la valeur de lacte,
représenté par le comportement des derviches et des pseudo-
soufis. lls prétendent que ce qui compte ce n’est pas l'action,
mais plutdt la pureté du ceeur, alors que C'est de la véritable
pureté du cceur qu'émane lacte bienfaisant, et non le
découragement.

Face & ces courants, un autre accorde une importance
excessive 2 I'acte au point d'accuser de mécréance ceux qui

' Al-Kafi, 1 - 239.

* La secte des murji'a est apparue aprés le martyre du commandeur des
croyants. Elle est opposée aux kharijites mais aussi aux chiites, les partisans
de 'Imam *Ali, qui défendaient son imamar. Les ulémas ont divergé sur la
racine du mot muiji 4, mais les murji’a éaient eux-mémes divisés, & propos
de la foi, en 12 groupes. Ash-Shahrastini note que les murjia se divisent en
quatre groupes : les murji’a kharijites, les murji'a qadarites, les murji'a
jabrites et les murji'a purs. Sclon Ibn ‘Awwim, le premier & avoir appelé les
sunnites muji « fuc Nafi' al-Azraq. Voir Magélit al-Iskimiyyin, 1: 197.
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commertent les péchés majeurs. Nous voulons parler ici des
Kharijites'. En cela, ils se distinguaient de I'école théologique
des Mutazilites qui considéraient plutét que ceux qui
commettent les péchés majeurs ne sont ni des croyants ni des
mécréants, mais occupent une position intermédiaire?.

Aprés cet exposé des différents arguments opposés, nous
pouvons i présent poursuivre 'étude, en essayant de savoir
lequel, de I'acte et de la foi, est premier? Existe-t-il une
alternative ? Nous commencerons par la question relative 2 la
valeur de la foi.

Importance et conséquence de la foi

L’étude du sujet comporte trois érapes, exprimées chacune
sous forme interrogative :

1 — La perte de la foi et de la croyance dans les fondements
de la religion — I'unicité, la prophétie, la résurrection, ainsi que
I'imamat et la justice selon la doctrine des musulmans chiites —
entraine-t-elle le chatiment, quelle que soit la situation?
Certains mécréants peuvent-ils étre excusés, et ne pas éure
chériés i cause de leur incroyance ?

2 - La foi est-elle une condition inaliénable pour la validicé
et I'agrément des bonnes actions, de sorte que tout acte
commis par un non musulman, et méme d’un non-chiite, ne
peut étre agréé ?

3 - La mécréance et la négation des vérités doctrinales
annulent-elles les actes bienfaisants ?

! Ash-Shahrastani explique que tous ceux qui ont quicté 'Tmam qui avait
regu I'approbation de la communauté est nommé « kharijite ». Ils affirment
que I'auteur du péché majeur est un mécréant voué au feu éternel. Voir al-
Milal wan-Nibal, 1 : 114.

* Al-Qadi affirmait que l'auteur d’un péché majeur occupe une position
particuliére, tiraillé entre deux : ni celle du mécréant ni celle du croyant,
mais entrc les deux. Sharb al-Usil al-Khamsa, 697.
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Le chatiment de la mécréance

La mécréance est assurément de deux types. La premiére,
issue d’un entétement, est appelée « reniement », et I'autre est
tout simplement due 2 l'ignorance et 1 la méconnaissance de la
vérité. La premiére est une cause suffisante pour mériter le
chitiment, tel que le confirment les preuves formelles,
rationnelles et textuelles, puisqu'on comprend que celui qui
nie la véritt et la rejerte par entétement, donc
intentionnellement, mérite le chitiment. Quant  l'autre type
de mécréance, Dieu pardonne tant qu'il s"agit d’ignorance.

Pour expliquer cette vérité, nous devons nous arréter sur la
question de la soumission et de I'entétement. Dieu le Trés-
Hauc dic: « Le jour ot ni les richesses ni les enfants ne seront
utiles, sauf pour ceux qui iront & Dieu avec un caeur pur. » (« Les
Poétes », 88-89)

Les degrés de la soumission

La soumission au Vrai demeure la principale condition pour
I’honnéteté du ceeur. Elle comporte trois degrés : la soumission
du corps, la soumission de la raison, et la soumission du cceur.

Lorsque deux personnes se disputent, puis que I'une d’entre
elles ressent la défaite, il lui est possible d’annoncer sa
soumission en levant les mains face 4 son adversaire, exprimant
I’arrée de la bataille, la soumission a la volonté de son rival, et
lobéissance aux ordres de ce dernier. Cette soumission est
restreinte au corps, elle n’inclut ni la raison ni la pensée.
L’adversaire désavantagé continue 4 réfléchir en permanence
au moyen de se révolter et de dominer son adversaire, sa raison
et sa pensée demeurant insoumises. Il ressent une profonde
haine vis--vis de son adversaire, le maudissant constamment.
Ainsi est la soumission du corps, ultime stade de ce que peut
accomplir la force physique.

La seconde étape de la soumission est celle de la raison et de
la pensée. La puissance de la logique et de la déduction peut
soumestre la raison. Ni la force ni la contrainte n’ont d’effer 2
ce niveau. Par exemple, il est vain de frapper I'éléve pour lui
faire comprendre que la somme des angles d’un triangle est
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égale  deux angles droits, mais il faut par contre prouver ces
équations arithmériques par la déduction, seule capable de
convaincre la raison, et de I'obliger & se soumettre. Si une
preuve convaincante lui permet de comprendre, la raison se
soumet méme si elle doit affronter un ensemble qui lui interdic
de le faire.

On raconte que Galilée est revenu sur ses paroles concernant
la place centrale du soleil autour duquel tourne la terre, et non
le contraire. Son repentir est intervenu aprés avoir été torturé
et menacé de brilures, mais il avait inscrit une citation au sol,
alors méme qu'il reniait publiquement sa théorie scientifique :
« Le repentir de Galilée n'empéchera pas la terre de tourner. »

Il est évidemment possible & la force de la contrainte
d’obliger 'homme & déclarer qu'il renie ses convictions, mais
elle est incapable de soumettre sa pensée et sa raison. Ce n’est
que par la force de la logique, par la preuve et par le
raisonnement juste que cela peut étre atteint : « Apportez donc
votre prewve décisive, si vous étes véridiques!» (« Les Fourmis »,
64).

Le troisiéme degré de soumission est celle du cceur. Elle
constitue la véritable foi, qui ne peurt se réaliser tant que la
soumission de la langue, apparente, n’a pas rejoint la
soumission de la raison et de la pensée, et finalement la
soumission du cceur. Cela signifie que Ja soumission du coeur
équivaut 4 la soumission de I'homme, dans toute son existence,
et la négation de toutes formes de reniement, d’entétement
dans leurs diverses expressions.

Il est possible que ’homme se soumette par la pensée et la
raison 2 une doctrine précise, alors que son dme reste en
révolte contre elle, lorsque le fanatisme, I'entétement ou les
intéréts personnels le poussent 2 la refuser. Cet homme a alors
perdu la foi et I'a reniée dans son ime, méme si sa pensée et sa
raison y sont soumises, car la vérité de la foi concerne la
soumission du cceur et de I'ime. Le Trés-Haut déclare: « O
vous qui croyez ! Entrez entiérement dans la paix ; ne suivez pas
les rraces du démon !» (« La Vache », 208).



Ces paroles divines signifient: «
entrer en contlit avec votre raison.
sentiments de faire la guerre 3 votre retlexior

Le récic rapporté par le sainc Coran
enseigne un exemple de la mécréance
qu'accompagnée de la soumission de !
connaissait Dieu et reconnaissair la résurrection
es propheétes, leurs légataires et reconn
Malgré tout, Dieu 'a qualifié de mécréant :
des incrédules - (« La Vache, 34). alors que
déclare que Satan avait admis Dieu et Sa création :
créé de feu er Tu l'as créé dargile ~ (- al-A'eaf - 12
avait reconnu la vérité de la Résurrection et du i
Rassemblement : « Accorde-moi un déla BRI
seronr  ressuscités »  («al-A’raf ».  14).
prophétes et leur statut « Par Ta pu
a lexception de cewx d'entre enx qui sont Tes
(« Sad », 82-83).

Lexpression « fideéles serviteurs de Dieu~ ne
seulement ceux qui ont consacré sincéremens le
Dieu. Ils sont qualifiés ainsi parce qu'ils onc puritie .
existence de tout ce qui est autre que Lui — exalcd soie-1i! C
sont Ses proches, infaillibles. Le verser précédent indig
Satan les connaissait aussi et reconnaissait leur intaillibilice.

En indiquant clairement que Satan. malgré sa connai
des fondements de la foi, fur jugé mécréant. les ve
précédents révélent que la connaissance. <lest-3-di
soumission de la raison et de la pensée, ne suffit pas pour faire
d’'un étre un croyant. En effer, une auwe condition est
nécessaire, sinon pourquoi la logique coranique décrirait-elle
Satan en tant que mécréant malgré l'assentiment de tous ces
fondements ? La réponse est claire : sa raison s'est soumise au
Vrai, mais ses sentiments se sont révoltés contre le \rai. son
ceeur s'est enorgueilli lorsqu'il a fallu se soumettre au Vrai. En
d’autres termes, le cceur de Satan ne s’est pas soumis.

i

U Sl
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Le véritable islam et I'islam régional hérité

Généralement, nous n’indiquons pas la réalité de I'islam
lorsque nous disons de quelqu’un qu’il est « musulman » ou
d’un autre qu’il est «non-musulman». Nous appelons
« musulmans » en général ceux qui vivent dans un pays
musulman, selon les divisions géographiques. Ils ont hérité
I'adoption de I'lslam 4 partir de leurs parents, péres et méres,
par pure tradition. Mais quant 2 ceux qui vivent dans d’autres
pays et qui adoptent d’autres religions, du fait des traditions
héritées de leurs parents, nous les qualifions de non-
musulmans, ou d’impies s'ils n'ont hérité d’aucune autre
religion.

Ces qualifications n’ont aucun intérét, que nous jugions
ceux-ci musulmans et ceux-la mécréants, car nombreux parmi
nous sont les musulmans de tradition ou par héritage, voire
par appartenance géographique régionale. La cause de notre
appartenance a lislam est due 2 notre naissance de peéres et
méres musulmans, et pour avoir vécu dans des pays habités par
des musulmans.

La valeur véritable est celle de I'Islam réel par lequel
I'individu soumet son coeur 4 la Vérité, lorsqu’il accepte Ses
exigences et agit conformément  eiles. C’est I'Islam adopté par
’homme sur la base d’'une recherche et d’une érude dont
découle la soumission du cceur en dehors de toutes formes de
fanatisme.

Si le caractére de soumission se manifeste chez un individu
quelconque, sans que le véritable islam ait émergé, pour des
causes précises et non de son fait, cet individu ne subira pas,
quoi qu’il en soit, le chitiment divin. Il fait partie de ceux qui
échapperont au supplice divin. Dieu dit : « Nous n avons jamais
puni un peuple avant de lui avoir envoyé un prophéte. » (« Le
Voyage nocturne », 15). Cela signifie que Dieu, le Généreux et
le Sage, ne peut faire souffrir quelqu’un qui n’a pas regu la
preuve dans sa totalité. Les théologiens ont nommé la régle
tirée de ce noble verset confirmant le jugement de la raison,
« la régle de la laideur du chatiment sans preuve évidente », et
déclarent que le Trés-Haut ne fait souffrir aucun individu a
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cause d’un méfait tant qu'll ne lui a pas démontré
complétement la laideur de 'acte en question.

Il est probable de trouver des personnes qui sont dotées de
Iesprit de soumission, sans étre pour autant des musulmans,
nominalement. On peut mentionner I'exemple du philosophe
frangais Descartes, d’aprés ses propres déclarations. Ses
biographes rapportent qu’il a commencé son expérience
philosophique avec le doute, le doute relatif i toutes ses
connaissances, en partant de zéro, c’est-a-dire de sa faculté de
pensée. Il dit alors : « Je pense donc je suis. » Il a donc déduit
de sa capacité 4 réfléchir le fondement de son existence,
P’existence de son 4me, de son corps, puis a essayé de prouver,
4 partir de son existence, I'existence de Dieu. Progressivement,
il est passé au stade du choix de la religion, ot il choisit la
religion chrétienne, la religion officielle de son pays. Il dit 4 ce
propos des paroles trés importantes : « Je ne dis pas que le
christianisme est nécessairement la meilleure religion au
monde, mais je dis que c’est la meilleure religion que je
connaisse et que j'ai apprise jusqu’a présent. Je ne combats pas
la vérité, il est probable qu'il y ait dans le monde ailleurs une
religion meilleure que le christianisme. »

Le destin a voulu que Descartes prenne pour exemple 'Iran
comme pays pour dire qu’il y a des pays dont il ne connait rien
et dont il ne connait pas la religion, ajoutant: «Peut-étre
qu'en Iran, il y a une religion meilleure que le christianisme. »

Clest pourquoi nous ne pouvons pas considérer des gens
comme Descartes comme des mécréants car ils ne sont pas des
entétés et ne cherchent pas volontairement 4 nier ou 2
camoufler le vrai, ni 4 s'en écarter. Alors que la véritable
mécréance est celle qui procéde d’un entétement, du déni du
Vrai et de son rejet. C'est pourquoi nous pouvons dire qu'ils
sont des « musulmans de fagon innée », et ne peuvent étre
considérés comme des mécréants, méme si on ne peut les
considérer comme des musulmans. En effetr, I'opposition
musulman / mécréant n'est pas de méme nature que
Popposition positif / négatif ou néant / possession, selon la
terminologie scientifique de la logique et de la philosophie. Il
s'agit plutdt d'une opposition entre deux contraires, c'est-a-
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dire entre deux choses qui existent, et non entre une chose qui
existe et une autre qui n'existe pas.

En évoquant lexpérience de Descartes, nous ne faisons
qu'illustrer notre propos, il ne s'agit nullement de juger de son
sort. Nous indiquons seulement que, si nous admettons la
sincérité de ses paroles et le fait qu'il se soit soumis au Vrai, et
en supposant qu'il n'ait pas eu les moyens de le rechercher et
de Iétudier, il peut étre considéré comme « un musulman par
nature ».

La sincérité est une condition pour I'agrément des actes

La seconde question  propos de la valeur de la foi concerne
la nature de son influence pour I'agrément des actes.

En exposant les preuves avancées par ceux qui disent que
Dieu agrée aussi les actes bienfaisants accomplis par les
mécréants, nous avons évoqué la preuve selon laquelle le bien
et le mal sont tels en eux-mémes, ce qui signifie que I'acte
bienfaisant l'est en soi, qu'il ait été commis par un croyant ou
un mécréant. 1l est incontestablement agréé par Dieu, car le
bien est bien quel que soit 'individu qui en est la source, et le
laid est laid quel que soit I'individu qui en est la source. Il en
est ainsi parce que le rapport du Trés-Haur envers ses créatures
est égal pour toutes.

Nous répondrons que cette déduction, bien que juste,
néglige rtoutefois un point essentiel, et nous sommes
contraints, pour le clarifier, d’expliquer au préalable certains
termes techniques employés par la science des fondements. Le
bien et le mal sont de deux sortes : effectif er agissant. Chaque
acte se présente sous ces deux aspects qui possédent leur propre
compte relativement au bien et au mal. Il est possible qu'un
acte soit bienfaisant dans une seule de ses dimensions, et
malfaisant dans I'autre, ou vice-versa, comme il se peut aussi
que I'acte soit bon ou mauvais dans ses deux dimensions.

Ces deux dimensions sont, d’une part, le rayonnement de
I'effet utile ou nuisible de acte qui se répand 2 partir de son
auteur et dans la société humaine, e, d’aute parr, le
rayonnement de I'ateribution de Iacte 4 son auteur vers celui-ci
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méme, Clest-d-dire sa relation avec les motivations
psychologiques et morales qui ont poussé lauteur 2
entreprendre cet acte.

Nous devons estimer l'acte en fonction de ces deux
dimensions, examiner la nature des conséquences utiles ou
nuisibles sur I'extérieur, ainsi que la nature de ses motivations
et de ses buts chez I'auteur, sur les plans intellectuel et moral.
L’histoire humaine inscrit les actes des humains en fonction de
la premiére dimension et juge i partir de considérations
relatives 4 P'utilité ou 4 la nocivité des actes. Elle loue les actes
utiles, et critique les actes nuisibles. Quant 2 la seconde
dimension, le rayonnement de son appartenance aux imes
humaines et la nature de leurs motivations, elle est inscrite
dans les registres célestes tenus par les anges.

Le registre de I'histoire humaine recherche les actes utiles et
grandioses, son objectif étant de les louer et de les conserver,
mais le registre supérieur angélique et divin recherche, en plus,
les actes issus d’un esprit sain. Dieu dit de Lui-méme qu’ll est
« Celui qui a créé la mort et la vie pour vous éprouver et connaitre
ainsi celui d'entre vous qui agit le mieux. » (« La Royauté », 2).
Le noble verser utilise I'expression « agit le mieux» et non
« multiplie les actes ». Car I'important est de connaitre, lorsque
nous entreprenons un acte précis 2 cause des motivations
spirituelles, la nature de la voie que nous empruntons grice a
cet acte, et I'objectif dont il nous rapproche. Il nous faut aussi
connaitre la nature de I'acte lui-méme sous sa forme apparente,
faits et gestes, et ses conséquences extérieures sur le milieu
social'.

! Dans Al-Kafi, on rapporte les paroles de I'lmam as-Sidiq expliquant le
verset : « Pour vous éprouver et connaitre ainsi celui d'entre vous qui agit le
miewx. » (« La caverne », 7) « Cela ne signifie pas le plus grand nombre
d'actions, mais l'action la plus droite, et celle-ci est la crainte de Dieu,
Pintention sincére et la vénération. » Puis il ajoute : « Poursuivre l'action
jusqu son aboutissement est plus dur que Iaction elle-méme. L'acte
sincere est celui pour lequel t ne veux pas étre loué, sinon par Dieu, et
lintention est meilleure que action, 2 moins que l'intention ne soit
Paction. “Dis : Chacun agit a sa maniére” (Le Voyage nocturne, 84). »
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Estimer un acte n’est donc pas si simple, car la réalité d’un
acte ne se limite pas 3 son apparence, ni  Iénergie musculaire
qui le réalise. Il est injuste de dire que les idées et les intentions
qui motivent un acte sont des réalités mentales qui n’ont pas
plus de valeur que de précéder cer acte, ou de dire que la valeur
essentielle de I'acte réside dans I'acte lui-méme et non dans son
préambule. La vérité est que la valeur de la motivation et de
Pintention n’est pas moindre que celle de I'acte lui-méme.
Lidée affirmant la primauté de I'acte lui-méme, au détriment
de la doctrine, de Uintention et de la motivation de I'acte qui
sont alors cantonnées 3 la sphére mentale et au simple
préambule, provient de la philosophie matérialiste. Son inanité
a été prouvée dans les études concernées, dans la mesure ol
cette idée et celles qui lui sont apparentées ne correspondent
en rien aux enseignements coraniques.

Selon la vision coranique, notre personnalité véritable, le moi
réel, est I'esprit qui passe, avec chaque acte volontaire, d’'une
phase en puissance & une phase en acte, 4 partir de I'une de ses
aptitudes. L'esprit acquiert un effet correspondant 4 sa volonté
et 4 son but. Ces effets et ces acquis deviennent une part de
notre personnalité, et nous conduisent vers ce qui lui
correspond dans les mondes de I'existence.

La beauté et la laideur des actes, la bienfaisance et la
corruption, dépendent donc, dans leur premiére dimension,
des effets externes des actes. Mais, dans leur seconde
dimension, ces caractéristiques dépendent de la maniére dont
les actes émanent de I'auteur. Nous estimons l'acte, dans la
premiére dimension, grice 4 ses effets extérieurs et sociaux, et
dans la seconde, grice 4 ses effets internes et psychologiques,
sur la personnalité méme de Pauteur.

Si un individu construit un hopital, ou si un autre
entreprend des actions utiles dans les domaines de la culture,
de la santé, de I'économie dans un pays donné, son acte est
sans aucun doute bienfaisant, dans le sens ot il est utile aux
créatures de Dieu. Mais cette estimation concerne les effets
sociaux de I'acte, et le point de vue de I’histoire. Cette vision
ne prend pas en compte les buts de I'auteur lorsqu'’il construit
Ihépital ou telle institution charitable: s'agit-il d’un but
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lucratif, ou cherche-t-il la renommée, la grandeur? Veut-il
assouvir ses besoins psychologiques > Est-ce uniquement un
but humain, désintéressé et dépourvu de mortivations
matérialistes et de convoitises personnelles ?

Le jugement porté par I'histoire 4 I'égard des actes humains
est toujours issu de cette vision, et se limite & cette premiére
dimension. La nature des intentions et des motivations des
actes ne concerne pas lhistoire. Lorsque celle-ci parle des
réalisations et des prouesses artistiques ou industrielles dans la
ville d’Ispahan, par exemple, elle ne s'occupe pas de chercher
les intentions de ceux qui ont construit la mosquée de cheikh
Lutfallah, la mosquée de Shah ou le pont Siwaspil. Elle ne
tient pas compte des intentions ni ne cherche 4 connaitre les
buts visés par les auteurs de ces actes, car seule I'apparence
Pintéresse. Elle apprécie les batiments réalisés, décrivant leur
construction comme actes bienfaisants.

Mais pour juger I'effet bénéfique de tel acte sur son auteur, le
regard ne s’oriente pas vers les effets sociaux ou externes de
I'acte, mais vers la nature de la liaison entre I'acte et son
auteur. Cest-3-dire qu'il ne suffic pas ici que I'acte soit utile
aux gens pour dire qu'il est un acte bienfaisant, mais ce sont les
motivations, les intentions et les objectifs qui sont pris en
compre. Si ceux-la sont justes, I'acte est jugé juste, c’est-a-dire
qu'il bénéficie de la « bonté agissante » ~ celle de I'auteur — qui
S'ajoute 4 la « bonté effective » — celle de I'acte en lui-méme.
Cert acte est élevé non seulement dans le déroulement de
Phistoire et de la vie socialé humaine, mais encore dans le
parcours moral et angélique. Mais si lintention de l'auteur
comporte plutét la fierté et la réalisation des intéréts matériels,
I'étendue de son acte positif se limite au champ de lhistoire
humaine, sans élever son auteur sur le plan moral et angélique,
ce qui signifie que cet acte ne s'éléve pas vers le monde
supérieur selon la terminologie musulmane. En d’autres
termes, ce genre d'actes sert [a société en relevant son niveau
mais ne sert pas I'auteur lui-méme, bien au contraire parfois,
car il trahit la confiance et entraine son dme vers la décadence
au lieu de I'élévation.
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Ce qui précéde ne signifie pas que la « bonté agissante » de
Pauteur soit totalement dissociée de la « bonté effective » de
Pacte, et il ne faudrait pas en déduire que la perfection morale
et spirituelle de ’homme suppose qu’il n’entreprenne aucune
action sociale utile. Nous entendons par la que I'action
socialement utile est également utile pour la perfection morale
de Pindividu si elle est un moyen d’élévation de son esprit,
puisque I'action transporte celui-ci du degré de I'amour de soi
et de l'adoration de ses propres désirs vers le degré de la
sincérité et de la purification.

Le rapport entre la « bonté effective » et la « bonté agissante »
ressemble 4 celui qui lie le corps er I'esprit. Comme I'étre
vivant est composé d’un esprit et d’un corps, I'esprit revétu de
la « bonté agissante » doit envahir le corps revéru de la « bonté
effective », afin de le vivifier et de rendre I'acte vivant.

Ainsi est invalidée Pargumentation exposée par les
prétendants 2 Pouverture, selon laquelle le rapport de Dieu
avec toutes Ses créatures est égal, et selon laquelle le bon et le
mauvais sont en eux-mémes, d’oti il suit que I'acte bienfaisant
est identique a4 un autre, quel que soit I'individu qui
P'accomplit ; cette égalité au niveau des actes entrainant égalité
de la rétribution dans I’Au-del3, entre le croyant et le non
croyant, pour toute bonne action.

Cette argumentation est invalide parce qu’elle néglige la
nature de la personnalité de I'auteur, son but en réalisant cet
acte, son intention, et son parcours spirituel et moral. Ces
facteurs contribuent inexorablement  nier 'égalité des actes, la
différence étant comme celle qui sépare le mort du vivant. La
négligence de ces facteurs améne certains a considérer qu’il n’y
a aucune différence pour Dieu entre les aureurs d’actes
bienfaisants, qu’ils Le connaissent ou qu'ils L’ignorent, que ce
soit en vue d’obtenir Sa satisfaction ou pour réaliser un autre
intérét, pour se rapprocher de Lui ou non.

Ce genre de conception est rejeté car ces derniers cas se
différencient du fait de leur auteur et non de Dieu. Le
comportement spirituel d’un auteur qui connait Dieu sera
différent, par le biais de cet acte, de celui qui L'ignore, car
l'acte bienfaisant dépourvu de la connaissance de Dieu
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n’acquiert que la « bonté effective » de I'acte, celle considérée
par I'approche historique. Mais si cet acte est accompagné de la
connaissance de Dieu, il ajoute & ce caractére la « bonté
agissante » de 'auteur ainsi que la bonté angélique. Ainsi, si
l'auteur connait Dieu, il s'éléve et se rapproche de Dieu par
son acte. Par contre, §'il ne connait pas Dieu, il ne s’éléve pas,
ni lui ni son acte. En d’autres termes, nous considérons que ces
cas ne sont pas différents pour Dieu, mais ils sont différents au
niveau de l'acte lui-méme: il peut étre parfois ascendant,
vivant et s’élevant vers le ciel, comme il peut étre un acte mort,
descendant vers les tréfonds.

Quant 3 P'affirmartion de ce groupe selon laquelle Dieu est
Juste et Sage, et qu'll ne peut annuler les actes d’'un serviteur
parce que ce dernier ne L'aime pas, nous pensons également
que Dieu n’annule pas I'acte, mais nous devons répondre au
préalable 4 cette question : est-il possible pour celui qui ne
connait pas Dieu de réaliser un acte conforme aux conditions
exigées par la « bonté de I'auteur » et par la bonté de I'acte »,
un acte qui soit 4 la fois utile aux gens et utile 2 lui-méme ?

La source de toutes les erreurs commises dans I'estimation de
la valeur des actes vient du fait que nous supposons que
I'utilité sociale suffic pour faire de l'acte un acte vertueux et
bienfaisant. Admettons que cela soit le cas — si 'on pouvait
supposer impossible — et que s'éléve vers Dieu celui qui ne
connait pas Dieu. Ne le repoussera-t-Il pas ? La réalité est tout
autre car celui qui ne connait pas Dieu ne rompt, par son acte,
aucun voile, et ne réalise aucun pas sur la voie de I'émigration
que doit entreprendre I'ime, tout comme il n’emprunte pas la.
voie pour s’élever vers le Royaume de Dieu. Clest pourquoi
son acte ne peut acquérir une empreinte angélique;,'n‘n !a forme
qui incarnera la joie, le bonheur, les délices et la félicité dans lef
monde futur, alors que c’est cette forme, et non une autre, qui
exprime la réalité de I'agrément des actes par Dieu. )

De plus, il existe une différence fondamentale entre les lois
divines et les lois humaines, les premiéres ont deux dimt'enslons
alors que les secondes n’en ont qu'une. Les lois hgmames ne
sont pas concernées par I'ame humaine et sa perfection n}orale.
Par exemple, le but du gouvernement, en levant les impdts, est



276 LA JUSTICE DIVINE

de réunir les sommes d’argent nécessaires pour le budger de
I’Erat ; il n’est concerné ni par les intentions ni par les buts des
imposables, et se soucie peu de savoir s'ils paient les impots de
bon cceur ou par contrainte, son but étant uniquement de
rassembler I'argent, méme si le citoyen le maudit.

Il en va de méme lorsque le gouvernement lance un appel
pour enrdler les jeunes dans 'armée, au service de la défense
nationale. L'important consiste 4 rassembler les soldats pour
combattre I'ennemi, il se soucie peu de savoir si le soldat
participe de plein gré ou non, si son enthousiasme vient de son
désir de montrer son courage, de prouver son appartenance
nationale, par fanatisme obscurantiste ou par désir de défendre
la vérité.

Les choses sont cependant différentes en ce qui concerne les
lois divines. Elles n’appellent pas 4 payer les imp6ts ou a mener
le combat de n’importe quelle maniére, mais elle invite a
entreprendre ces actes avec la sincérité et I'intention de se
rapprocher de Dieu. L’Islam veut un acte vivant et animé par
Pesprit, er rejette I'acte mort. Clest pourquoi il rejette
I'auméne de celui qui la paie avec I'intention de duper, tout
comme il rejette I'effort de celui qui se bat pour montrer son
propre courage. Clest en cela que la loi divine proclame
Pinvalidité de l'acte du soldat contraint aux combats, et
demande au soldat d’étre un combattant avec son ime,
répondant 4 I'appel, avec sincérité et foi : « Dieu a acheté aux
croyants leurs personnes et leurs biens pour leur donner le Paradis
en échange. » (« Le Repentir », 111).

Plusieurs déclarations du messager de Dieu nous sont
rapportées par diverses voies, sunnites ou chiites, en ces
termes: «Les actes ne sont que par les intentions»',
«Pindividu obtient selon son intention », « pas d’acte sans
intention »?.

On rapporte également cette parole prophérique : « Les actes
ne sont que par les intentions, et I'individu n’obtient que selon
son intention. Celui qui émigre pour Dieu et Son messager,

! Tahdhib al-Abkim, 1 : 127
* Wasd il al-Shi'a, 1 : 46
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son émigration lui sera comptée comme étant pour Dieu et
Son messager. Tandis que celui dont I'émigration a pour but
d’acquérir des biens de ce monde ou d’épouser une femme,
son émigration ne sera comptée que pour ce vers quoi il aura
émigré. »'

On rapporte de I'lmam al-Sidiq la parole suivante:
« Remettez vos affaires 3 Dieu et non pas aux gens ; ce qui est 2
Dieu est & Dieu, et ce qui est aux gens ne sélévera pas vers
Dieu. »?

L'intention est I'esprit de l'acte. De méme que le corps
humain est rendu noble par I'esprit humain, I'acte a besoin
d’esprit, et I'esprit de I'acte est la sincérité. Dieu dit : « On leur
avait seulement ordonné d'adorer Diew comme de vrais croyants
qui lui rendent un culte pur. » (« La Preuve décisive », 5).

La valeur des actes réside dans leur modalité

Nous aboutissons dés lors & une conclusion importante et
évidente, A savoir que la valeur des actes dans la balance divine
est attachée 4 la qualité ainsi qu'a la modalité, et non pas 2 la
mesure et & la quantité. La négligence de ce point important a
plongé certains dans les méandres de fables imaginaires ; ils ont
exagéré l'importance de certains actes accomplis par les saints
de Dieu, parce qu'ils se les sont représentés comme simples,
bien que ces actes aient été vraiment magnifiques. Par
exemple, on a dit que la bague offerte par le commande.ur) des
croyants 4 un pauvre indigent, alors qu’il érait agenouillé, et
pour laquelle un verset fut révélé, avait une valeur équivalente
aux revenus des terres du Shim! On a brodé un récit & ce
propos pour que les gens croient cet événement, car on ne
pouvait s’imaginer qu’un verset soit révélé en raison du don
d’'une modeste bague. Ils ont alors brodé ce récit en
augmentant la valeur matérielle de cette bague, négligeant le
fait que le commandeur des croyants ne pouvait posséder une
bague dont la valeur équivalait aux revenus des terreidu.Sham,
alors qu'il y avait 2 Médine quantité de pauvres et d'indigents !

' Sahih Muslim, 3 : 1516.
*Al-Kafs, 2 : 297.
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Si ‘Ali avait possédé ce genre de bagues, il I'aurait vendue, au
lieu d’en faire don i un seul pauvre, pour peupler la ville et
sauver tous ses pauvres de la misére.

La mentalité de ceux qui ont inventé cette histoire ne peut
comprendre que I'acte magnifique pour Dieu ne se mesure pas
selon des critéres matériels. Ils se sont imaginés que
'augmentation du prix de la bague avait une importance pour
Dieu — qu'll nous préserve d’une telle parole ! — et qu’ll aurait
loué ‘Ali pour en avoir fait don! Je ne peux comprendre
comment les auteurs de cette vision étroite ont considéré la
révélation de la sourate « L'Homme » en faveur de ‘Ali et des
membres de la famille bénie', lorsqu’ils ont fait don de
quelques morceaux de pain de seigle. Ils se sont probablement
imaginés que ces pains n'ont pas été pétris avec du seigle mais
des paillectes dor !

La valeur de Pacte accompli par ‘Ali et les membres de sa
famille ne réside pas dans le prix matériel des dons qu’ils ont
faits — quand bien méme ce prix attirerait notre attention. Sa
valeur réside dans la pureté du geste enti¢rement consacré 2
Dieu. La sincérité de cet acte est au-deld de ce que nous
pouvons imaginer, c’est la sincérité qui a élevé I'acte vers le
royaume supérieur et a entrainé Iéloge de ses auteurs. Selon
I'expression de cheikh Farid Din al-‘Attér, ‘Alf est celui qui « se
détacha de ce bas monde au point de se lancer dans la bataille
pour embrasser les sabres avec son sabre; il se déracha de
'’Autre monde au point que les trois bouts de pains dont sa
famille a fait aumone y racontent son détachement. »

Le potte indique ici la sincérit¢ qui donne toute son
importance 2 l'acte de ‘Ali et de sa famille, faisant aussi
allusion au verset rapportant leurs paroles: « Nowus wous
nourrissions pour plaire & Dieu Seul ; nous n'attendons de vous ni
récompense ni gratitude. » (« 'Homme », 9).

Ces paroles expriment le contenu de leurs cceurs, Dieu l'a
explicité, Lui qui connait tous les secrets. Le verset signifie
qu'ils n’ont réclamé aucune réeribution pour leur acte, ni dans

! Majma’ al-Bayén, 10 : 209.
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cette vie, ni dans I'Autre;; ils ont seulement accompli I'acte
pour la Face de Dieu.

D’autre part, lorsque le saint Coran décrit les actes des
mécréants comme étant des mirages creux et irréels, cela
signifie que ces actes sont en apparence bienfaisants mais, en
réalité, cette apparence est trompeuse, car ils sont dépourvus
de forme angélique bienfaisante. En effet, ils ne sont pas voués
4 Dieu, mais sont plutét un moyen pour réaliser des buts
matériels personnels et terrestres.

Zubayda, épouse du calife abbéside Hariin, a ordonné de
creuser une riviére pour amener 'eau de Ta’ef 3 la Mecque.
L’ensemble des pélerins de la Maison sacrée de Dieu en ont
profité pendant environ douze siécles. La réalisation de ce
projet sur des terres rocheuses et difficiles fut pénible, mais la
persévérance de Zubayda en vint 4 bout. Son acte fur certes
bienfaisant en apparence et grandiose dans sa considération
terrestre, mais qu’en est-il de sa forme dans ’Autre monde 2
Les anges considérent-ils cet acte charitable comme nous le
voyons, nous limitant 3 sa valeur apparente? Evidemment
non, car ils pésent les actes dans d’autres balances, en fonction
des critéres divins. Ils recherchent d’abord la source de I'argent
dépensé par Zubayda pour exécuter ce projet, et nous savons
que son époux Hartin al-‘Abbast disposait du Trésor des
musulmans et qu'il pouvait en dépenser autant qu'il le voulait.
Il ne s'agissait donc pas de sa propre fortune personnelle, si
bien qu'elle a dépensé I'argent des gens. Zubayda se distinguait
des autres femmes parce alors qu’elle était capable de dépenser
Pargent des gens selon sa volonté, elle I'a dépensé pour
exécuter un projet utile pour tous.

Ensuite, quel érait le but recherché par Zubayda en
entreprenant cet acte ? Voulait-elle pérenniser sa_renommée
dans I’histoire ? Recherchait-elle la satisfaction de Dieu ? Dieu
seul le sait ! Outre ces considérations, on rapporte cependant
que certains ont vu Zubayda dans leurs songes et lui ont
demandé : « Comment Dieu t'a-t-! rétribué pour avoir creusé
cette riviere vers la Mecque ? » Elle répondit: «Il a accordé
toute la rétribution de cet acte aux véritables propriétaires des
biens que jai dépensé pour la creuser. »
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L’histoire de la mosquée de Bahlil

On raconte que Bahldl passa un jour prés de gens qui
construisaient une mosquée. Comme il les questionnait sur
leur motivation, ils lui répondirent : « Quelle question !> Nous
construisons cette mosquée pour obtenir la satisfaction de
Dieu ! » Mais Bahldl voulut s’en assurer et voir dans quelle
mesure ils disaient vrai. [l demanda secrétement qu’une plaque
en pierre soit fabriquée, portant linscription : « mosquée de
Bahlul ». Puis il vint secrétement la nuit, et déposa la plaque
au-dessus de la porte de la mosquée. Lorsque les constructeurs
de la mosquée la virent le lendemain, ils furent pris de colére,
et partirent i la recherche de Bahldl. Lorsqu’ils le trouvérent,
ils se mirent 4 le frapper, en s’exclamant: «Pourquoi
confisques-tu les efforts des autres et les rapportes-tu  toi-
méme 2 » Cest alors qu'il leur répondit : « Gare 4 vous ! Vous
prétendez construire cette mosquée en vue d’obtenir la
satisfaction de Dieu ? Que vous importe que mon nom y soit
inscrit 2 Dieu connait la vérité, méme si les gens sont trompés
et croient que c’est moi qui V'ai construite ! »

Combien d’actes semblent magnifiques 3 nos yeux mais
n’ont aucune valeur pour Dieu. C'est le cas de nombreux actes
grandioses en apparence, comme la construction des lieux
d’adoration, des mosquées, des hopitaux, des ponts, des
maisons et des écoles. Dieu Seul connait leur véritable
situation et leur importance.

Les effets de la foi en Dieu et dans le Jour de la résurrection

Le rapport entre la vie ici-bas et la vie future est comme celui
entre le corps et I'esprit, entre I'apparent et I'intérieur.

Les mondes d’ici-bas et de I'au-dela ne sont pas dissociés I'un
de l'autre. Ils forment plutdt une entité unique, comme la
feuille d’un livre ou la piéce de monnaie : I'ici-bas, ou «le
monde du Royaume », représente 'une des faces, I'Au-dela,
« le monde de la Royauté », représente 'autre face. La terre qui
se trouve dans le monde ici-bas est représentée sous sa forme
angélique dans le monde futur, comme C’est le cas pour toutes
les choses solides et les plantes de ce monde, elles ont toutes
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leurs images angéliques dans PAu-dela qui est,
fondamentalement, la face spirituelle du monde terrestre.

La condition qui devrait étre réalisée pour que I'acte trouve
sa forme spirituelle, et s’éléve vers les « hauteurs »', est qu'il soit
accompli par une orientation vers Dieu le Trés-Haut avec
lintention de s’élever, par cet acte, vers Sa Royauté. Clest
pourquoi I'acte de celui qui nie le Jour de la Résurrection et ne
se dirige pas vers Dieu, sera dépourvu de tour aspect angélique
et ne s'élévera pas vers les hauteurs.

La dimension angélique de l'acte représente son aspect
supérieur, alors que la dimension terrestre est son aspect
inférieur. L'acte ne s'éléve vers le Royaume supérieur tant qu'il
n'a pas acquis la lumiére et la pureté qui caractérisent
I'intention sincére et la foi saine. L'acte qui s'éléve vers le
monde céleste et supérieur est celui qui est animé d’'un esprit,
Pesprit de I'acte étant son fruit angélique dans I'Au-dela.
Quelle magnifique expression coranique que celle-ci: « La
parole excellente monte vers Lui, et 1 éléve leuvre bonne. » (« Le
Créateur », 10).

Nous pouvons expliquer ce verset de deux maniéres, selon les
commentaires des exégétes : soit c’est l'acte vertueux qui éléve
la bonne parole et la croyance saine, soit c’est la bonne parole
et la croyance saine qui élévent I'acte vertueux et le rendent
angélique. L.

Ces deux explications, qui sont justes — et rien n’empéche
qu’elles soient toutes deux visées par ce verset —indiquent que
la foi influe sur Pagrément des actes, autant que l'acte influe
pour enraciner la foi et I'édlever en degrés. Nous avons cité le
verset pour indiquer plutét la seconde interprétation. En rout
cas, il serait faux de croire que les actes de ceux qui ne croient
ni en Dieu ni 4 la Résurrection, s’élévent vers Dieu et revétent
la qualité céleste de I’Autre monde, au méme titre qu'il est
impossible de s’attendre & ce qu'un mouvement en direction
du nord de Téhéran nous fasse parvenir 2 Qom, Ispahan ou
Chiraz. Si quelqu’un s’imaginait parvenir & ces villes qui sont a
l'opposé de la direction prise, on raillerait sa prétention, en lui

! Sourate « Les fraudeurs », versets 18-19.



rappelant que le voyageur qui désire se rendre dans ces villes
doit se diriger en direction du sud de Téhéran. « Impossible
d’arriver 4 la Ka'ba pour celui qui va en direction du
Turkestan ! »

Le Paradis et 'Enfer sont des points d’arrivée différents dans
I'itinéraire spirituel de 'homme. Chaque homme verra lui-
méme, dans ’Au-del3, ot I'a mené finalement son parcours.
L'un sera dans les «hauteurs», autte «au plus bas de
Uéchelle » : « Le Livre des purs est consigné dans (TlliyGn » (« Les
Fraudeurs », 18) ; « Le livre des libertins est consigné dans le
Sijjin. » (« Les Fraudeurs », 7)

Comment celui qui ne se dirige pas vers une demeure
déterminée, ou qui va dans la direction opposée, peut-il y
arriver 2 Le parcours en direction des hauteurs découle de la
détermination 2 y parvenir, cette détermination émane de la
connaissance et de la foi en Dieu, d’une part, et de I'effet de la
soumission, d'autre part. Comment peut parvenir 3 ces
stations élevées celui qui n’y croit pas, fondamentalement, qui
ne souhaite pas y parvenir et ne fait aucun pas dans sa
direction ?

Il est donc clair que chaque route conduit 2 son propre but,
et que la voie qui n’est pas en direction de Dieu ne méne pas &
Lui : « A quiconque désire ce qui passe promptement, Nous Nous
hitons de donner ce que Nous voulons, & qui Nous voulons. Puis
Nous le destinons & la Géhenne ois il brilera méprisé et réprouvé.
Les croyants qui désirent la vie future et qui font tous leurs efforts
pour y tendre : voila ceux dont le zéZ’ sera reconnu. » («Le
Voyage Nocturne », 18-19).

Il nous faut actirer I'attention sur une question importante, 2
savoir que le monde ici-bas est celui de la nature et de la
matiére, et par conséquent, le monde des causes et des moyens.
Les causes et les moyens terrestres sont dans un état permanent
d’opposition et de concurrence, et cest le monde terrestre qui
est régi par la contrainte et I'obligation. Cela signifie qu’il n'y 2
nulle garantie inéluctable que tous ceux qui se dirigent vers
leurs buts terrestres immédiats parviennent finalement 4 leur
objectif. Clest la réalité exprimée par le noble verset : « Nous
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Nous hitons de donner ce que Nous voulons, & qui Nous
voulons ! »

Mais quant a celui qui s'est fixé des buts élevés pour son
parcours spirituel, n’ayant pas été convaincu par les buts
inférieurs immédiats, s’est dirigé vers les buts divins élevés, en
s'appuyant sur la foi — « Les croyants qui désirent la vie future et
qui font tous leurs efforts pour y tendre» — son arrivée i
destination est garantie et inévitable, car Dieu est le Meilleur
des Reconnaissants, Il accepte I'acte vertueux qui Lui est offert,
et Le rétribue.

Clest pourquoi leffort est une condition essentielle pour
parvenir au but, et '’homme ne peut parvenir 4 sa destination
sans effort et sans agir dans sa direction.

Alors, selon le verset suivant : « Nous accordons largement &
tous, & ceux-ci et & ceux-1a, les dons de ton Seigneur. Les dons de
ton  Seigneur ne somt refusés & personne.» («Le Voyage
Nocturne », 20).

La signification de ce discours divin est que « Nous sommes
la source de cette effusion absolue, Nous avons créé le monde
pétri dans une disposition 'amenant 4 se mouvoir et 2 passer
de la puissance & I'acte. Quiconque séme une graine, Nous
faisons parvenir sa graine 4 I'état du fruit, et quiconque se
déplace en direction d’un but précis, Nous le faisons parvenir &
celui-ci. »

Les théosophes disent que I'Etre nécessaire en soi est
nécessaire A tous les points de vue et i tous égards', ce qui
implique la nécessité de I'émanation divine. Ce qui signifie
qu'll accorde Son effusion & quiconque demande, quel qu'il
soit. Il ne dit pas A celui qui réclame la vie immédiate : « Tu es
dans I'égarement et tu agis 2 'opposé de la direction que Nous
avons tracée, et par conséquent, tu n’auras rien ! » Le don divin
est accordé méme 3 celui qui réclame ce monde, pour lui
permettre de réaliser ce qu'il veut dans les limites de ce que
permettent les lois de ce monde terrestre, qui est celui des
moyens et des causes, de la concurrence et des oppositions.

! Al-Hikma al-Muta aliya, 1: 122.



Nous pouvons dire, en d’autres termes, que la vie ici-bas est
une terre fertile pour les semailles et le développement des
cultures, mais toute la question dépend de la nature des graines
choisies par ’'homme et des fruits qu'’il veut cueillir. Il récolte
ce qu'il a semé dans cette terre fertile qui fait pousser toute
graine qui y est plantée.

Il existe assurément une sollicitude divine spécifique envers
les gens du vrai et ceux qui réclament la vérité. On l'appelle la
« miséricorde bienveillante » (ar-rahma ar-rahimiyya). Ceux
qui désirent le monde terrestre en sont privés car ils ne la
réclament pas. Quant 4 la « miséricorde clémente » (ar-rahma
ar-rabminiyya), elle englobe tous les étres, 4 égalité, sans
exception. Le potte Saadi y fait allusion dans ces vers :

« Tout ce qui se trouve sur cette terre est Son festin, présenté
a tout un chacun. Ainsi, tous en mangent, que ce soit 'ennemi
ou I'ami. »

Nous avons ainsi répondu a plusieurs questions :

Nous avons montré que la « bonté effective » de I'acte ne
suffic pas pour que I'acte soit rétribué dans 'Au-deld, car il lui
faut bénéficier de I'élément « bonté agissante » de l'auteur. Le
premier est semblable au corps de I'acte alors que le second
correspond 4 son esprit.

Nous avons également montré que la foi en Dieu et dans le
Jour de la Résurrection est une condition fondamentale pour
ajouter & l'acte 'édlément « bonté agissante ». Cette condition
est essentielle et existentielle, comme celle qui permet de
parvenir 2 destination en adoptant une attitude menant dans
cette voie. Ce n'est pas une condition fictive.

Il est certes nécessaire de soulever un point, qui est le
suivant : I'intention de se rapprocher de Dieu n’est pas une
condition inélucrable et nécessaire pour attribuer a I'acte la
« bonté agissante de I'auteur », il suffic que 'homme fasse le
bien poussé par sa conscience humaine, la compassion et la
bienveillance qui dominent son cceur. Clest-3-dire que le
mobile humain est suffisant pour assurer 2 'acte cette qualité
de P'auteur. En d’autres termes, il suffirait que I’acte ne soit pas
motivé par des intéréts et des désirs égoistes, peu importe si
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I'acte a pour mobile la recherche de la satisfaction divine ou s’il
est lié 4 I'élan émotionnel.

Bien que nous n’approuvions pas la négation d’une
différence entre un acte bienfaisant motivé par la recherche de
la satisfaction divine et celui émanant de la conscience
humaine, cette explication mérite néanmoins attention. Nous
ne pouvons approfondir ici ce point, mais nous considérons
qu'il est erroné de mettre ces deux sortes d’actes au méme
niveau. Il est évident que Dieu — exalté soit-Il ! — ne privera pas
de récompense ceux qui accomplissent des actes bienfaisants
motivés par leur humanisme. De nobles récits annoncent que
le chatiment ne touchera pas certains polythéistes, comme
Hatim al-T4'1, ou qu'il sera allégé en dépit de leur
polythéisme, parce qu'ils ont accompli des ceuvres
bienfaisantes au cours de leur vie ici-bas.

Nous pouvons illustrer cette question par plusieurs récits
dont nous disposons :

1 — Le savant al-Majlisi rapporte 4 partir de louvrage
Récompense des actes de cheikh al-Sadiiq les paroles de I'Imam
al-Kadhim, rapportées par ‘Ali b. Yaqtin :

«Un homme croyant faisait partie des gens d’Isra’il. Son
voisin, mécréant, érait bienveillant et compatissant envers le
croyant et lui facilitait la vie. Lorsque le mécréant mourur,
Dieu batit une maison en terre dans I'Enfer, pour le protéger
de sa chaleur et lui assurer les provisions. On dit & cet homme :
“Clest 4 cause de la compassion que tu avais envers ton voisin
le croyant et des facilités que tu lui assurais dans la vie ici-
bas.” »'

Le regretté Al-Majlisi commenta ce récit véridique en
expliquant qu'il indique que certains gens de I'Enfer, parmi les
mécréants, ne subiront pas de supplice 4 cause de leurs actes
bienfaisants. Ce jugement n’est pas en contradiction avec des
versets spécifiques qui indiquent le supplice qu’ils subiront.

2 — Al-Majlisi rapporte aussi les paroles de I'Tmam al-Baqir :
«Un croyant vivant dans le royaume d’un tyran s’enfuit vers
un pays ol vivaient les associateurs. Il trouva refuge auprés de

' Thawib al-A'mil, 204.
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P'un d’eux, qui le protégea et laccueillic avec compassion.
Lorsque la mort s'approcha, Dieu inspira au généreux
associateur : “Par Ma puissance et Ma gloire, s'il y avait dans
Mon Paradis une demeure pour toi, Je t'y aurais installé, mais
elle est interdite & celui qui Massocie 4 autrui. Mais, toi le feu,
tranquillise-le et ne lui fais pas de mal. Et qu'on
Papprovisionne jour et nuit!» On demanda & I'Tmam : « Est-
ce une subsistance Paradisiaque?» Il répondit: «Il sera
approvisionné comme Dieu veut. »'

3 — Le noble messager dit 4 propos de Abd-Allah b. Jed’an,
qui érait 'un des mécréants connus de I’époque anté-
islamique : « Celui qui sera le moins chatié parmi les gens du
feu, c’est Abd-Allah b. Jed’an. » On lui demanda : « Pourquoi
sera-t-il le moins chatié ? » Il répondit : « Car il nourrissait les
gens. »?

4 — Le Prophéte dit & propos de plusieurs personnes ayant
vécu avant I'avénement de I'Islam :

«Je vis en Enfer ’homme courroucé ressentant la rancune,
’homme au béton crochu qui volait le pélerin avec son barton,
la femme au chat étre mordu par lui sur tout son corps : ici-bas
elle l'avait actaché, ne lui avait pas donné & manger,
Pempéchant de manger des plantes. Puis jentrai au Paradis, et
j’y ai vu ’homme au chien qu’il avait abreuvé d’eau. »*

Ce genre de personnages apparait dans toutes les générations,
méme si son nombre change. Mais le jugement allégeant leur
supplice ou méme le supprimant entiérement en raison de
leurs actes bienfaisants les concerne tous. Je pense méme
qu'une parcelle de lumiére de la connaissance de Dieu se
trouve certainement dans la conscience de ceux qui font du
bien aux gens et aux animaux, conformément au principe
« toute affection mérite récompense »*, sans qu'ils s’attendent 2
une récompense de qui que ce soit, et sans qu'ils aient fait le
calcul qu'un jour peut-étre, ils seraient eux aussi dans le

" ALKafi, 2 - 189.

* Bihir al-Amwir, 8 : 316.
? Ibid, selon Al-Kaf?.

4 Bihir al-Anwir, 8 : 316.
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besoin. L’esprit de bonté et d’altruisme est puissant en eux au
point qu’il les pousse 2 la bienfaisance méme s'ils sont certains
que leurs actes ne leur apportent aucune utilité, n’ayant pas été
vus, n’ayant été ni remerciés ni loués pour ces actes.

Une parcelle de la lumitre divine se trouve
incontestablement au fond de la conscience de ce genre de
personnes ; ils admettent la connaissance de Dieu dans leur
conscience, méme si nous supposons qu'ils la nient par leur
langue. Leur négation, en réalité, n’est pas la négation de Dieu,
mais celle de I'existence illusoire qu’ils ont imaginée comme
érant celle de Dieu, ou celle d’une chose illusoire qu’ils ont
imaginée comme se rapportant 2 Dieu ou au Jour du
Jugement. Ainsi, en réalité, ils ne nient ni l'existence réelle de
Dieu ni celle du Jour du Jugement.

L’amour dépourvu de toute impureté pour la justice et la
bonté en tant que bonté et justice seulement, est signe d’'un
amour magnifique et absolu pour Son essence. Il n’est donc
pas impensable que ces gens puissent abandonner la mécréance
véritablement méme §’ils sont actuellement considérés comme
négateurs par la langue. Dieu Seul sait !

Les effets de la foi en la prophétie et en l'imamat

Nous aborderons i présent la deuxiéme partie du sujet
étudié : quel est le jugement concernant les gens de I'Unicité,
ceux qui croient en Dieu et dans le Jour de la Résurrection, et
qui agissent pour la satisfaction de Dieu, mais qui ne sont
cependant pas musulmans ? )

Il existe parmi les gens du Livre des individus qui ne croient
pas que le Messie ou ‘Uzair est fils de Dieu, ils ne sont ni
dualistes ni adorateurs du feu, ils ne croient pas que Ahriman
est le dieu créateur du mal. Bien plus, ils croient au Jour de la
résurrection. Quel sort est alors réservé 2 leurs ceuvres ?

Suivant la formulation de cette question, I'étude est plus
large que celle concernant les inventeurs et les hommes qui ont
assuré des services 4 'humanité, dont les motivations se
limitent aux choses matérielles, car ils sont matérialistes et
nient I’existence de Dieu. Nous avons répondu clairement ila



question de savoir ce qu'il en érait de leurs ceuvres, en nous
appuyant sur la vision islamique.

A présent, nous aborderons la rétribution des actes
bienfaisants accomplis par les hommes bienveillants qui
croient dans I'Origine divine de I'existence et son retour
Dieu. De ce fait, ceux-la peuvent ajouter a leurs ceuvres une
dimension supérieure et élevée vers les hauteurs, en les
accomplissant en vue de buts dépassant I'aspect matériel de la
réalité. Certains disent que Pasteur' et Edison’ font partie de
cette catégorie car ils respectaient les valeurs religieuses, et
avaient entrepris leurs actes comme actes d’adoration de Dieu,
ce qui signifie qu'ils cherchaient, exactement comme les
musulmans, la satisfaction de Dieu, et étaient animés de
motivations divines. Ils sont donc chrétiens seulement de nom,
sinon ils auraient proclamé que le messie est fils de Dieu
comme le stipulent les fondements chrétiens existants, quittant
par 12 méme le groupe des gens de I'Unicité. On trouve en
effet trés peu de savants dans le monde chrétien d’aujourd’hui
qui défendent le dogme de la trinité.

Pour répondre a cette question, il nous faut d’abord
connaitre exactement les exigences de la croyance en la
prophétie et en I'Imamat, et le secret qui explique 'agrément
des actes. Il semble que ce secret réside dans deux réalités :

La premiére érant que la connaissance des prophétes et des
imams fait partie de la connaissance de Dieu. Plus, la
connaissance de Dieu et des réalités divines n’est parfaite que
par la connaissance de Ses saints, ou en d’autres termes, la
connaissance totale de Dieu consiste 2 connaitre les
manifestations et les signes de la guidance vers Lui — exalté
soit-I] !

La seconde érant la connaissance des statuts de la prophétie
et de I'imamar, introduction pour parvenir 3 la méthode
intellectuelle entiére et 2 la loi divine exacte’.

! Pasteur Louis (1822-1895), chimiste et biologiste frangais.

* Edison, Thomas (1793-1860), médecin anglais.

* Dans al-lal wash-Shari'i’, A partir de I'mam as-Sadiq : « Al-Hussayn
b. ‘Al alla voir ses compagnons, et leur dit: “O vous les gens ! Dieu le Trés-
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L'ceuvre bienfaisante ne se limite pas, évidemment, 3 la
pratique de la bonté et aux services rendus aux créatures, mais
inclut  également le respect de tous les devoirs et
I'accomplissement des actes appréciables, tout en restant
éloigné des actes répréhensibles et interdits. Le chrétien qui
respecte les enseignements religieux, de ce fait, est privé de
cette méthode intellectuelle globale, de ses dons et de ses fruits
magnifiques, car il est encore loin de I'Islam. Cest la raison
pour laquelle il commet des actes interdits comme la
consommation de ['alcool, par exemple. Nous savons que
I'interdiction de la consommation de I'alcool s’explique par ses
effets néfastes, individuels, sociaux er psychologiques.
Quiconque consomme I'alcool est nécessairement atteint de
ces maux. Il ressemble au malade privé du conseil de son
médecin spécialisé. Sans ce conseil avisé, son action contribue
A affaiblir son cceur, son foie et ses muscles, et & lentrainer vers
la mort.

L'action conforme 2 la législation islamique est une
condition essentielle pour la perfection morale et spirituelle. Le
non-musulman reste privé des effets de cette perfection
humaine car il a perdu la méthode intellectuelle globale
comportant les ordres susceptibles de le mener 4 cetce
perfection. Ce jugement s’applique au non-musulman méme
s'il n’a rien d’un fanatique ou d’un entété. Une telle personne
est évidemment privée des effets sublimes des rites bénis que
sont les cinq prieres quotidiennes, le jefine du mois de
Ramadan, le pélerinage 4 La Mecque. De ce fait, il est comme
celui qui séme les graines sans avoir quelque expérience de la
semence. Par conséquent, sa récolte ne sera pas aussi réussie
que celle effectuée par un agriculteur expérimenté qui défriche
correctement la terre d’abord, puis séme les graines au moment
approprié, qui surveille minutieusement son champ, enléve les

Haut n’a créé les servireurs que pour Le connaitre, et quand Ils 'ont connu,
ils L'ont adoré et quand ils L'adorent, ils n'ont nul besoin. par cette
adoration, d’adorer tout aucre que Lui. » Un homme demanda : O fils du
messager de Dieu, qu’est-ce la connaissance de Dieu?” Il répondit: “La
connaissance, par chaque génération, de leur imam auquel ils doivent
obéissance. » Bihdr al-Anwir, 5 : 312.
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mauvaises herbes génant la croissance correcte de la plante, et
qui prend toutes les mesures nécessaires pour assurer les
meilleures conditions au développement de ses plantes, et
finalement obtenir le meilleur rendement possible.

Nous pouvons illustrer clairement la différence existant entre
le bienfaiteur musulman et le bienfaiteur non-musulman par
I'exemple suivant. Le premier ressemble 4 un malade soumis
au contrdle direct d’'un médecin méticuleux qui lui a prescrit
une ordonnance de soins, incluant la qualité, le moment et la
quantité de 'alimentation, ainsi que les remédes 4 prendre. Ce
malade suit exactement les conseils de son médecin. Quant au
bienfaiteur non-musulman, il ressemble au malade qui est
dépourvu d'un tel programme de soins, et qui ne s’est pas
soumis au contrble d’'un médecin méticuleux dont il peut
suivre les recommandations. Il consomme la nourriture qui lui
plait et se soigne par le médicament disponible. 1l est clair
qu’un tel malade, s'il s’administrait le médicament approprié,
pourrait guérir, et son état pourrait s'améliorer. Cependant,
prendre des médicaments probablement nocifs peut entrainer
Iaggravation de son éat.

Par ces deux exemples, on comprend la différence entre le
bienfaiteur musulman et le bienfaiteur non musulman: le
premier, monothéiste, a adopté un ensemble de lois parfaites et
une méthode pratique correcte auxquelles il se conforme;
quant au second, il est également monothéiste, mais il
n'entreprend pas ses actions en fonction d’'un méchode
pratique correcte et d'un ensemble de lois parfaites. En
d’autres termes, le monothéiste musulman est guidé mais le
non-musulman ne Vest pas, méme s'il est monothéiste. Dieu le
Tres-Haut dit : « S’ils sont soumis & Dieu, ils sont bien dirigés. »
(« La famille de ‘Imran », 20).

Il apparait donc clairement que les non-musulmans ne se
situent pas tous au méme degré, que ce soit en ce qui concerne
l'agrément de leurs bonnes ceuvres, ou en ce qui concerne leur
rétribution. Une différence importante existe entre le non-
musulman qui ne croit ni en Dieu ni au Jour du Jugement, et
le non-musulman qui croit en Dieu et dans le Jour du
Jugement, mais qui est privé des grices de la croyance en la
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prophétie. Le premier ne peut accomplir une ceuvre agréée par
Dieu, mais le second peut I'accomplir et le Paradis peut lui étre
réservé si certaines conditions sont remplies. Alors que le
premier ne peut entrer au Paradis sans la foi en Dieu et au Jour
du Jugement. C’est, semble-t-il, le secret de la distinction faite
par I'Islam, au niveau des relations sociales, entre les
associateurs et les gens du Livre. Il refuse la vie commune avec
les associateurs et leur demande au préalable de se purifier des
croyances polythéistes, alors qu'il admet la vie commune avec
les gens du Livre, sans les contraindre d’abandonner leurs
croyances.

L’associateur, I'athée ou le négateur du Trés-Haut a lui-
méme entiérement fermé la porte du salut, et s’est retiré dans
les ténébres pour toujours, incapable qu'il est de dépasser la
nature et la matiére, et de s’élever vers le monde angélique et le
Paradis éternel. Mais les gens du Livre sont dans un état
différent car ils peuvent accomplir de bonnes actions, méme
partiellement, et en obtenir les fruits, selon des conditions
précises. Cest pourquoi le saint Coran les interpelle dans ce
noble verset: « Dis: O gens du Livre! Venez 4 une parole
commune entre nous et vous : nous n'adorons que Dieu ; nous ne
Lui associons rien ; nul parmi nous ne se donne de Seigneur en

debors de Dieu. » (« La famille de ‘Imran », 64).

La mécréance renégate est le fléau des bonnes ceuvres

La troisiéme question que nous devons étudier 2 propos dela
valeur et des effets de la foi concerne la nature des effets
négatifs de limpiété et de I'entérement. Sont-ils une cause
d’annulation des actes bienfaisants, de la suppression et la
destruction de leurs effets comme un fléau qui déruit le
champ de culture? Prenons l'exemple d’un homme \qui
accomplit une bonne ceuvre ou les conditions relatives i la
«bonté effective » de I'acte et 4 la «bonté agissante » de
lauteur sont remplies, tout en niant cependant  avec
entétement I'une des vérités stables parmi les fondements de la
religion. Cette négation constitue-t-elle un fléau suscept)iblye de
corrompre acte qui est en lui-méme un acte bon, doté d’une
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face angélique éclairée, et auquel ne manque aucun aspect de
sa dimension divine et spirituelle? Cet acte peut-il étre
corrompu par une déviation morale dont est atteint 'auteur ?

1l est évident que cela est possible. En effet, 'acte qui remplit
les conditions relatives aux deux dimensions de la bonté, en
d'autres termes celui dont le corps et I'esprit sont sains,
ressemble 3 la graine saine plantée dans un sol fertile, qui
produit des fruits, mais dont les fruits sont atteints, avant de
les consommer, par un fléau, tel que les éclairs ou les
sauterelles.

Le saint Coran exprime la corruption opérée par les fléaux
sur I'acte par le verbe habata qui signifie « rater », « anéantir »,
« frustrer ». Cette situation n’est pas spécifique aux impies ni a
leurs ceuvres, mais elle peut inclure aussi les croyants et leurs
actions vertueuses. En voici un exemple. Tel croyant fait don 4
un pauvre méritant, dans la voie de Dieu et pour obtenir Sa
satisfaction. Dieu agrée cet acte, mais ce croyant rate son
ceuvre et la corrompt en rappelant qu'il I'a accomplie et en
portant un préjudice moral. Dieu avertit 4 ce propos : « O vous
qui croyez ! Ne rendez pas vaines vos auménes en y joignant un
reproche ou un tort. » (« La Vache », 264).

L’envie est également un fléau corrupteur des bonnes
ceuvres, comme I'a expliqué le noble hadith : « L’envie dévore
les-bonnes actions comme le feu dévore le bois. »'

Parmi ce genre de fléaux, figure le reniement et le combat
contre la vérité. Le sens du terme « reniement » (jukid) est que
’homme soppose 2 une vérité dont il est certain de
I'exactitude, C’est-3-dire que sa raison et sa pensée se sont
soumises & une vérité qui lui a été prouvée par des preuves
convaincantes et par une logique saine, mais I’esprit et le cceur
refusent de I'admettre par orgucil et par vanité. La réalité de
I'impiéeé est I'opposition et le combat contre cette vérité, bien
que sa justesse ait été admise.

Nous avons déja fourni quelques explications sur la
signification de cette attitude, mais nous ajouterons ici ce qui
est relarif 2 la corruption des bonnes ceuvres par les fléaux.

' ALKGf, 8 1 45.
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Le commandeur des croyants, ‘Ali, explique ainsi la
signification de I'Islam : « L’islam, c’est la soumission. »'

L’islam implique que ’'homme se soumette au jugement de
la vérité dans les cas qui requiérent ses intéréts personnels, ou
dans des situations dans lesquelles il s’est habitué 4 se révolter 2
ce principe de vérité, quand il parvient 4 dépasser ces obstacles
et se soumet 2 la vérité.

Le reniement est Iétat de l'impie entété, du fait d’une
passion individuelle, mais qui connait la justesse de ce qu’il
renie, comme ce fut le cas d’Abu Jahl, qui reconnaissait la
sincérité du noble prophéte, mais se refusait  croire 2 cause de
son entétement dil 4 ses passions de 'dme.

Nous entendons certains dire parfois : « Nous sommes préts
A entrer en Enfer, mais nous ne sommes pas préts a accomplir
tel ou tel acte ! » Ce genre de paroles exprime le caractére du
reniement que le saint Coran a décrit, de la manitre la plus
éloquente qui soit, comme un érat qui domine certaines
personnes : « Lorsqu'ils disaient : “O Dieu ! Si cela est la Vérité
venue de Toi, fais tomber du ciel des pierres sur nous, ou bien,
apporte-nous un chitiment douloureux.”» («Les Prises de
guerre », 32).

Comme est éloquente cette image coranique exprimée en
une seule et méme phrase! L’ame malade enveloppée par le
corps de cet homme entété qui appelle Dieu 4 lui envoyer un
chatiment douloureux pour confirmer la vérité, au lieu
d’invoquer son Seigneur en disant : « O mon Dieu, si tel est le
Vrai venant de Toi, aide mon cceur 2 I'accepter!» Mais la
parole de cet entété dévoile que la mort est plus facile pour lui
que d’admettre le Vrai et de se soumettre au Vrai.

Se manifeste ici la gravité du danger représenté par le
reniement, méme lorsqu’il concerne des sujets simples. Mais
peut-étre sommes-nous nombreux 2 en écre affligés — que Dieu
nous en préserve !

Supposons qu'un médecin réputé, un mujrahid reconnu ou
un savant mondialement célebre exprime son opinion a propos
d’une question dont il est spécialiste, et qu'un homme

' Nahj al-Baligha, 574, sentences et sagesses, n° 125.
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ignorant, un éwdiant en médecine ou un étudiant en sciences
religieuses exprime une opinion contraire tout en apportant les
preuves formelles pour confirmer la justesse de son opinion. Le
grand savant admet, au fond de lui-méme, la justesse de
I'opinion du jeune, mais les gens continuent 4 croire I'opinion
habituelle du grand savant. Si celui-ci prend [linitiative et
accepte 'opinion du jeune, c’est-a-dire s'il se soumet 4 la vérité
et reconnait son erreur, il est « musulman» en réalité, car
lislam est la soumission, et il confirme, dans une certaine
mesure, la parole divine : « Celui qui s'est soumis & Dieu » (« La
Vache », 112). Cet individu n’est pas qualifié par I'attribut de
reniement, mais s'il refuse, s'entéte et combat la vérité pour
préserver sa notoriété et son statut, il devient un renégat qui
renie ce qu'il sait. S’il s'agit d’un médecin ayant une
quelconque équité, il rectifiera son travail & parrir de cete
opinion juste méme s’il ne proclame pas son erreur et s’il ne
revient pas sur son opinion. Mais s’il est entiérement dépourvu
d’équité, il ne rectifiera pas son travail et continuera 2 traiter
ses malades de la maniére dont il le faisait auparavant, au point
de tuer le malade tout en disant : « Il n’y avait aucun espoir
pour sa guérison ! » Ainsi en est-il dans les autres spécialités et
sciences, mais les cas contraires sont aussi nombreux. A-Kifi
rapporte un noble récit qui montre clairement cette vérité.
Muhammad b. Muslim rapporte la parole de I'lmam al-Biqir,
disant : « Toute chose résultant de I'approbation et de la
soumission reléve de la foi, et toute chose résultant de la
négation et du reniement reléve de I'impiété. »'

La soumission de Hassan al-Kawahkamari 2 Dieu

On raconte que le regretté Sayyid Hassan Kawahkamari -
que Dieu soit satisfait de lui! —, I'un des éléves de ['auteur
d’Al-Jawéhir et grand mujtahid réputé, dispensait ses cours
dans une mosquée de Nadjaf, 2 une heure réguliére et
quotidienne. Son cercle d’études était 'un des plus fréquentés
2 Nadjaf pour I'étude de la jurisprudence et des fondements.

' ALK4fi, 2 : 387.
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Nous savons bien que ces cercles furent le moyen d’accés pour
parvenir 2 la fonction de dirigeant ou de marja‘ (savant de
référence), 4 des positions vivement recherchés par les
étudiants, dont les avis ou opinions ne jouissent d’aucune
considération tant qu’ils n’y ont pas accéd¢, sans négliger le
fait que leur situation matérielle déplorable est susceptible de
s'améliorer une fois arrivés i ces stades élevés. Le mujtabid qui
érait candidat 3 la marji‘iyya ou fonction de marja“ passait
nécessairement par cette étape critique et ingrate, que le
regrecté sayyid Hassan vivait en ces temps-la.

Alors qu'il revenait un jour d’une visite, probablement, il
réalisa qu’il n’avait qu'une demi-heure pour se rendre au cercle
et dispenser son cours. Il jugea que passer chez lui ne servirait &
rien, et préféra se rendre directement 4 la mosquée pour
attendre ['arrivée de ses éléves. Lorsqu'il entra dans la mosquée,
ses éléves n’étaient pas encore arrivés, mais il vit un cheikh assis
dans un coin, aux vétements usés, qui dispensait son cours a
un petit nombre d’éléves. Il Iécouta er fur surpris par la
profondeur de son cours, trés solidement argumenté.

Le lendemain, Sayyid Hassan arriva plus tot 4 la mosquée
afin d’entendre le cours du cheikh inconnu, et lorsqu’il
I'entendit une fois encore, il fut certain de son savoir et de son
mérite. 1| continua donc 4 y assister, convaincu que ce cheikh
érait plus savant que lui, et que non seulement il pouvait
profiter de sa science, mais que la fréquentation de ces cours
par ses propres éléves érait plus utile pour eux que la
fréquentation de ses propres cours.

A cette étape, Sayyid Hassan s'est retrouvé devant ce
dilemme : admettre et se soumettre a cette vérité ou la renier et
s'obstiner 4 la rejeter ; soit un dilemme entre la foi et 'impiété,
entre la vie ici-bas et celle de I'Au-dela.

Le jour suivant, le Sayyid commenca son cours habituel,
s'adressant ainsi 2 ses éléves: « Mes fires, je voudrais
aujourd’hui vous annoncer une nouvelle, le cheikh qui se
trouve assis dans ce coin, parmi ce groupe restreint d’éléves, est
plus apte que moi 4 enseigner. J’assiste moi-méme a ses cours.
Allons-y tous ensemble ! »
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Dés ce moment, le groupe du Sayyid rejoignit le cercle du
cheikh dont les vétements usés témoignaient de sa pauvreté, et
dont les yeux éraient légérement atteints de conjonctivite. Il
s"agissait du cheikh dont le nom allait étre célébre, surnommé
« le maitre des ultérieurs », cheikh Murtada al-Ansari. 1l érait
revenu quelque temps auparavant d’un long voyage de
plusieurs années, ol il visita Machhad, Ispahan, Kashin, et
accumula un savoir béni auprés de ses maitres, dont cheikh al-
Mawla Ahmad Naragqj, de Kashén.

Quiconque se pare de la soumission dont était paré Sayyid
Hassan Kawahkamari confirme la parole divine : « Celui qui
s'est soumis a4 Dieu » (« La Vache », 112).

L'impiété et le reniement signifient donc I'entétement et la
négation du vrai aprés I'avoir connu. Le saint Coran décrit
Pimpie par cet attribut, car il se caractérise par le reniement de
la vérité, I'entétement et le refus de 'admettre bien qu'il sache
ce qu'il en est. Cet attriburt est un des fléaux qui annulent les
bonnes ceuvres. Le Trés-Haut dit & ce propos : « Les actions de
ceux qui ne croient pas en leur Seigneur sont semblables & de la
cendre sur laquelle le vent sacharne un jour douragan.»
(Ibrahim, 18).

Supposons que Pasteur ait mené ses recherches sciencifiques,
qui se sont conclu par la découverte des microbes, animé d’une
motivation céleste, le but étant pour lui de servir I’humanité et
de se rapprocher du Trés-Haut. Cela serait-il suffisant pour
que Dieu agrée son ceuvre et lui donne une rétribution, le
rapprochant de Lui ? Certes non. En effet, en imaginant que
Pasteur était lui-méme un négareur, farouchement attaché i ses
croyances, lorsquon lui aurait dit: «Ton adhésion au
christianisme est dit 4 des facteurs géographiques et
héréditaires, et tu dois rechercher la vérité afin de trouver
quelle est la meilleure religion, et quelle religion est plus
parfaite que la religion chrétienne », il aurait répondu par le
refus formel en disant, avec entétement: « Non, le meilleur
pain est celui de mon fourneau et la religion vraie est la
religion du Christ ! » Dans ce cas, ses aeuvres s'évaporent car il
serait, toujours par supposition, caractérisé par I'entétement, le
reniement et 'impiéié intentionnelle. Et cette caractéristique



LES BONNES GEUVRES DES NON-MUSULMANS 297

annule toutes les bonnes ceuvres venant de 'homme, les
rendant comme de la cendre soufflée par un vent trés fort.

Nous avons cité en exemple Pasteur sans intention de le
décrire en tant que tel. Dieu Seul connait son état. Dans le cas
oll nous-mémes serions qualifiés par -le reniement et
'entétement, ce jugement nous concernerait aussi. Que Dieu
nous protége, ainsi que vous, de I'impiété, de I'entétement et
du reniement.

D’autres fléaux annulent les bonnes ceuvres

D’autres fléaux corrompent et annulent les bonnes ceuvres,
comme I'indifférence et la négligence 4 défendre le droit et la
vérité. Lhomme ne doit pas se contenter d’accepter le vrai, et
d’éviter le reniement et I'impiété, car une attitude neutre dans
la défense du bien ne peut étre acceptée. Les habitants de Kafa
savaient que le vrai était du coté d’al-Hussayn b. ‘Ali, et ils
l'avaient admis de vive voix. Mais ils avaient négligé de
défendre le vrai, d’adopter la ligne droite et de s’y accrocher.
Iis se sont donc montrés indifférents en ne soutenant pas la
vérité, ce qui est en réalité un reniement dans la pratique. C'est
pourquoi Zaynab — que la paix soit sur elle! — a critiqué les
habitants de Kafa, dans son célébre sermon, non seulement 2
cause de leur manque de soutien au vrai mais aussi pour avoir
commis des injustices. Elle proclama : « O habitants de Kifa !
O gens de la’ duperie, de la tromperie et de la défection !
Pleurez-vous ?! N'allez-vous pas cesser les pleurs et les
lamentations !? Vous ressemblez plutdt i celle qui a rompu son
filage aprés avoir renforcé le tissu. »'

Parmi les fléaux qui annulent les bonnes actions, on peut
encore mentionner ['orgueil de les avoir accomplis ainsi que
Ihypocrisie qui s'installe aprés les avoir accomplis. Les nobles
traditions ont évoqué ces attitudes, montrant que I'homme
peut accomplir une bonne action dont la lumiére s’éléve vers
les hauteurs, mais lorsque son auteur s'enorgueillic aprés les
avoir accomplis, et qu'il les rappelle constamment aux gens, le

" Al-lTheijaj, 2 : 109.



degré de l'action décroit et celle-ci descend i un niveau
inférieur jusqu’a sortir du domaine des bonnes actions, pour
entrer dans celui des actions corrompues et hypocrites.

L'Imam al-Biqir dit: « L’action continue est plus pénible
que l'action elle-méme. » On demanda : « Que signifie I'action
continue ? » Il répondit : « Celle qui relie ’homme par un lien,
celle ot '’homme dépense pour Dieu Seul, sans rien Lui
associer. Elle est secrétement inscrite avant qu’il la mentionne,
alors elle devient publique, puis il la rappelle une fois encore,
et elle est effacée et inscrite en tant qu'acte hypocrite. »'

Le jugement des actions en dec du degré zéro

Nous avons examiné I'agrément ou le refus des ceuvres
bonnes et positives accomplies par les non-musulmans, c’est-3-
dire des actions situées au-dessus du degré zéro. Nous nous
sommes alors demandé si elles s’élévent ou non vers le ciel. A
présent, on peut se demander quel est I'état des actions situées
en decd du degré zéro, cest-a-dire des mauvaises actions
commises par les non musulmans? Y a-t-il une différence
entre elles ou bien sont-elles toutes au méme niveau ? Y a-t-il
une différence entre les musulmans et les autres, entre les
chiites et les autres, concernant la rétribution ou le chatiment
des mauvaises actions > Le musulman, ou méme le chiite, est-il
immunisé contre le chitiment lorsqu’il commet des actes situés
en degi du degré zéro ?

Nous avons précédemment vu que Dieu — qu'll soit
exalté! - chitie 'homme lorsque celui-ci commet des actes
répréhensibles, par négligence ou intentionnellement, mais 1l
ne le chitie pas lorsque ces actes sont commis par ignorance ou
par déficience. Nous avons également expliqué le verset &
partir duquel les théologiens ont déduit « la régle de la laideur
du chitiment sans preuve évidente». Cependant, nous
sommes obligés ici d’aborder un autre théme des sciences
islamiques, qui plonge ses racines dans le saint Coran, 4 savoir
celui de « la déficience et de la faiblesse ». Il est important de

' AL-Kifi, 2 : 296.
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clarifier ce sujet pour connaitre le jugement relatif 3 la
réuibution des non-musulmans ayant commis des actes
répréhensibles ou manifestant I'impiété.

Les déficients et les faibles

Les savants de I'Islam décrivent certaines personnes comme
« faibles », ou comme « ceux qui attendent la décision divine »,
ceux dont Pétat ne peut conduire & connaitre le vrai, et dont le
sort est remis au Tout-Puissant, pour qu'ils soient jugés
conformément aux exigences de Sa Sagesse et de Sa
miséricorde. Ces deux termes s’inspirent des versets suivants :
« Au moment de les emporter, les anges disent & ceux qui se sont
Jait du tort & eux-mémes: “En quel étar étiez-vous?” Ils
répondent : “Nous étions faibles sur la terre.” Les anges disent :
“La terre de Dieu n'est-elle pas assez vaste pour vous permettre
d'émigrer ?” Voild ceux qui auront la Géhenne pour refuge :
quelle détestable fin! A lexception de ceux qui sont faibles et
incapables parmi les hommes, les femmes et les enfants ; car ils ne
sont pas dirigés vers le chemin droit. Tels sont ceux que Dieu
absoudra peus-étre. Dieu est Celui qui efface les péchés ; Il est
Miséricordieux. » (« Les Femmes », 97-99).

Notre maitre, le trés savant Tabatabi’i note dans son 7afir
al-Mizin suite A ces versets : « Dieu Tout-Puissant considére
que l'ignorance de la religion et toute entrave & accomplir les
actes cultuels de la religion comme une injustice ne méritant
pas le pardon divin, puis Il fait exception en cela pour les
faibles... Ce terme désigne ceux qui n’ont eu aucune
possibilité d’accéder aux connaissances de la religion, en raison
de labsence d’un savant expert dans ses détails, ou de
Pincapacité de s'exiler vers la terre de I'lslam. Le terme désigne
aussi celui dont Iesprit n'est pas parvenu au Vrai immuable
par les connaissances religieuses, et don la pensée n’a pu étre
guidée, bien qu’il ne s'entére pas & renier le Vrai, mais pour
lequel le Vrai fut dissimulé pour diverses raisons. »'

! Tafsir al-Mizin, 5 : 51.
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Plusieurs traditions décrivent ceux qui ne parviennent pas i
la vérité, pour des causes diverses, en les qualifiant de
« faibles ». Dieu le Trés-Haut révéle, dans le verset 106 de la
sourate « Le Repentir » : « D zutres hommes attendent la décision
de Dieu : ou bien Il les chitiera, ou bien Il reviendra vers eux.
Dieu est Celui qui sait et qui est Juste. »

Clest de ce verset qu'est tirée l'expression «ceux qui
attendent la décision divine ». L'Imam al-Baqir commente
ainsi ce verset :

«Un groupe d’associateurs ont tué Hamza et Ja'far, et
d’autres croyants. Puis ils sont entrés en islam, ils ont proclamé
I'Unicité, ont abandonné I'associationnisme, mais sans pour
aurtant connaitre la foi du ceeur. s sont des croyants qui ont
droit au Paradis. Leur état n’est pas celui des renégats qui
méritent le feu. Ils sont dans un état particulier, atrendant la
décision divine : soit Il les chatie soit Il leur pardonne. »'

On rapporte que Himrén B. A’yun questionna I'lmam as-
Sadiq 2 propos des faibles, il lui répondit : « Ce ne sont ni des
croyants ni des mécréants : ils attendent 'ordre divin. »*

Nous comprenons, 4 partir du verset de la sourate « La Table
Dressée », qu’il est préférable de remettre 2 Dieu leur
jugement, méme si la nature de I'expression employée dans les
versets relatifs 2 la faiblesse indique la globalité du pardon et de
la rémission divine envers eux. On peut tirer cependant de
tous ces textes que Dieu ne chatie pas les déficients pour les
mauvaises actions qu’ils commettent, et que Son chatiment
concerne les négligents mais non les déficients.

Al-Kafi rapporte cette parole transmise par Hamza b. at-
Tayyar citant 'Imam as-Sadiq : « Les gens sont répartis en six
groupes selon trois critéres : la foi, I'impiété et I'égarement.
Ces groupes sont: les gens des deux promesses ~ ceux i qui
Dieu a promis soit le Paradis soit le feu ; les croyants et les
mécréants ; les faibles et ceux qui atcendent la décision divine -
soit Il les chatie soit Il leur pardonne ; et ceux reconnaissant

" AL-Kifi, 2 : 403.
* Tafsir al-Ayydshi, 2 : 116.
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leurs fautes, qui ont mélé les bonnes actions aux mauvaises ; et
les gens des A’raf. »'

Dans al-Kif? également, Zarara rapporte : « Je suis entré avec
Himréin (ou Bakir) chez Abu Ja'far ("'Imim al-Bagqir). Je lui
demandai : “Nous dressons le fil de plomb.” Il demanda:
“Quiest le fil de plomb 2” Je dis : “L'instrument, celui qui nous
permettra de définir qui est avec nous et qui est contre nous,
parmi les partisans de ‘Ali ou d’autres.”

« U'Imam me répondit: « O Zarara, la parole de Dieu est
plus véridique que la tienne! Ou places-tu ceux qull a
évoqués en ces termes : “A L'exception de ceux qui sont faibles et
incapables parmi les hommes, les femmes et les enfants ; car ils ne
sont pas dirigés vers le droit chemin.”* Ol situes-tu ceux qui
attendent la décision divine 2 Ou sont-ils, ceux qui ont mélé
les bonnes actions aux mauvaises 2 Ou sont les gens d’al-
A’raf 2> Ot sont ceux dont les coeurs sont 2 gagner > » Jamil
b. Darraj rapporte ce récit a partir de Zarira, et ajoute que
I'Imam dit, aprés une longue conversation : « Zarara, Dieu
s'est fait un devoir que les égarés entrent au Paradis!»” Les
« égarés » sont ici ceux qui ne sont ni mécréants ni renégats.

AL-Kaft rapporte également la parole de I'lmam Misi b.
Ja'far disant: « ‘All est une des portes de la guidance. Qui
entre par la porte de ‘Ali est croyant, et qui en sort est
mécréant. Mais celui qui n’y est ni entré ni sorti, fait partie du
groupe dont le jugement est reporté 4 Sa volonté. »®

Ce qui signifie que leur sort dépend du Tout-Puissant. Ce
récit explicite la présence de cette troisiéme classe de gens qui
ne sont pas dans I’érat de croyance, de soumission et de salut
ni dans celui de reniement, de négation et de perdition.

' Al-Kafi, 2 - 380.

* “Les femmes”, 98.

* Allusion 2 la sourate « Le repentir », verset 106.
* 1bid, verset 102.

* Allusion 3 la sourate « AI-Araf », verset 48.

¢ Allusion 2 la sourate « Le repentir », verset 60.
T ALKaf, 2 : 381.

¥ Ibid, 2 : 386.
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Al-Kaft nous informe aussi de la parole de I'Imam as-Sidiq
disant: «Si les serviteurs sont dans lignorance, ils sont
bloqués, et s'ils ne renient pas, ils ne sont pas mécréants. »'

L’entétement et la mécréance causent le supplice

Quiconque lit attentivement les récits des purs imams
rapportés dans ce chapitre, remarquera qu'ils confirment
clairement le fait que le chatiment de 'homme est dd 4 son
entétement, 2 son reniement et & son refus de la Vérité, soit
aprés qu'elle lui a été exposée, aprés qu'il y est parvenu par lui-
méme, ou aprés qu'il a eu la possibilité de la rechercher, sans
cependant faire un effort en ce sens. Quant 4 ceux dont la
déficience est due 2 lincapacité mentale ou autre, ils ne
peuvent éwe considérés ni comme renégats ni comme
négligents, et c’est la raison pour laquelle ils sont classés parmi
les faibles et ceux qui sont en attente de la décision divine. On
remarque que les Imams purs intégrent un grand nombre de
personnes dans cette derniére classe.

Parallélement aux traditions affirmant: « Quiconque se
rapproche de Dieu par un culte d’adoration et s’y consacre,
sans cependant avoir un imam venant de la part de Dieu, son
effort n’est pas agréé »’, ou « Dieu n’agrée pas les actes des
serviteurs si ce n’est par Sa connaissance »*, nous trouvons
d’autres récits, comme celui de I'Tmam al-Sidiq qui dit:
« Celui qui nous connait est croyant, mais celui qui nous renie
est mécréant, celui qui ne nous connait pas ni nous renie est
égaré jusqu’a ce qu'il trouve le chemin que Dieu lui a indiqué
pour que, grice a son obéissance envers nous, il accomplisse
son devoir. S'il meurt dans son égarement, Dieu fait de lui ce
qu'll souhaite. »¢

L'expression « Dieu fait de ce qu’ll souhaite » indique que le
jugement est remis 4 Dieu — gloire 4 Lui !

! Ibid, 2 : 386.
? lbid, 1 : 239.
S Ibid, 1:261.
 Ibid, 1 : 243.
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Muhammad b. Muslim rapporte qu’il se trouvait chez Abu
‘Abd-Allah (Imam as-Sadiq), assis a sa gauche et Zarara 4 sa
droite. Abu Basir entra et dit : « O Abu ‘Abd-Allah, que dis-tu
4 propos de celui qui doute de Dieu ? » Il répondit: « Il est
mécréant. » Abu Basir demanda : « Et celui qui doute quant au
messager de Dieu?» L'Imim répondit: « Il est mécréant. »
Puis il se tourna vers Zarara en ajoutant : « Il est mécréant s’il
renie. »'

Al-Kaft rapporte également ce récit de Hashim b. al-Barid :
«Je me trouvais avec Muhammad b. Muslim et Abu al-
Khattab. Ce dernier nous demanda : “Que dites-vous 4 propos
de ceux qui ignorent I'imamat?” Je répondis: “Celui qui
ignore est mécréant.” Abu al-Khattdb ajouta: “Il n’est pas
mécréant tant que la preuve ne lui a pas été apportée. Lorsque
celle-ci lui est dévoilée, s'il insiste dans son ignorance, il est
mécréant.” Muhammad b. Muslim s’exclama: “Gloire 4
Dieu! Qu’advient-il de lui il ne sait pas et ne renie pas? Il
n’est mécréant que s'il renie.” Aprés cette polémique, jallai
chez Abu ‘Abd-Allah et I'informai de notre discussion. Il dit :
“Tu es venu mais ils sont absents. Nous nous rencontrerons ce
soir.”

Héshim b. al-Barid poursuit son récit: « Nous nous
réunimes le soir chez I'Imam, Abu al-Khattdb, Muhammad b.
Muslim et moi. Il prit un coussin et le posa sur sa poitrine, et
dit : “Que dites-vous & propos de vos serviteurs, vos épouses et
vos familles. Ne témoignent-ils pas qu'il n’y a de dieu que
Dieu ?” Je répondis par I'affirmative. “Ne témoignent-ils pas
que Muhammad est le messager de Dieu ?”, demanda Abu
‘Abd-Allah. Je répondis encore par l'affirmative.

“~ Ne prient-ils pas, ne jelinent-ils pas, n’accomplissent-ils
pas le pélerinage ?

- Si.

— Savent-ils 2 quelle réalité vous adhérez ?

- Non.

~ Quel est leur statut, pour vous ?

— Quiconque ne connait pas 'imamat est un mécréant.

! Ibid, 2 : 396.



~ Gloire 2 Dieu! N’as-tu pas considéré les gens de la Voie et
les gens de I'eau ?

- Si.

~ Ne prient-ils pas, ne jeGnent-ils pas, n’accomplissent-ils pas
le pélerinage ? Ne témoignent-ils pas qu'il n’y a de dieu que
Dieu et que Muhammad est le messager de Dieu ?

~ Si.

— Savent-ils & quelle réalité vous adhérez ?

— Non.

- Quel est leur statut, pour vous ?

— Celui qui ne connait pas cette réalité est un mécréant.

- Gloire 2 Dieu ! N’as-tu pas considéré la Ka’ba et ceux qui
tournent autour, ainsi que les gens du Yémen et leur
attachement aux voiles de la Ka'ba ?

- Si.

— Ne témoignent-ils pas qu'il n’y a de dieu que Dieu et que
Muhammad est le messager de Dieu, ne prient-ils pas, ne
jetinent-ils pas, n’accomplissent-ils pas le pélerinage ?

- Si.

- Connaissent-ils voure état ?

- Non.

- Que dites-vous  leur sujet ?

— Celui qui ne connait pas est un mécréant.

- Gloire  Dieu ! Ces propos sont ceux des Khawarij !” »

« Puis 'Imam ajouta : “Si vous voulez, je vous informe de ce
qu’il en est réellement.” Je dis alors : “Non.” »

Le regreweé Fayd al-Kashéni a expliqué le refus de Hashim
d’étre mis au courant de la vérité, en disant que ce dernier
savait que le jugement de I'lmam s’opposait & sa propre
doctrine qui décrérait la mécréance de tous ceux qui ne
connaissaient pas I'Imamat. Hashim, poursuivant son récit,
rapporte Jes paroles de I'lmam as-Sadiq finissant ainsi : « Vous
vous causez du mal en rapportant des choses que vous n’avez
pas entendu dire par nous. » Hashim ajoute : « Je pensais qu'il
nous indiquait les paroles de Muhammad b. Muslim. »'

VALKAf, 2 : 397.
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Al-Kulayni rapporte au chapitre intitulé « L’égarement »
dans son livre La foi et linfidélité, le récit d’un dialogue entre
Zarara et I'lmam al-Bgir A ce propos. 1l y revient aussi 2 la fin
de son livre dans un chapitre portant le titre « la foi n’est pas
corrompue par une mauvaise action et la mécréance n’est pas
sauvée par une bonne action »'. Il y rapporte plusieurs nobles
traditions qui réfutent en fait toute interprétation superficiclle
de ce titre.

Ainsi, selon Al-Kulayni, Ya'qiib b. Shu’ayb demanda
I'Imam as-Sidiq : « La rétribution est-elle un devoir divin pour
les actes accomplis par d’autres, en dehors des croyants 2 » Il
répondit : « Non. »?

Ce que certe parole signifie, c’est que Dieu a promis la
rétribution aux croyants seuls, Il tient Ses promesses, car Il dit
Vrai, mais Il n’a pas promis la méme chose aux non-croyants.
C’est pourquoi Il peut les rétribuer comme Il peut ne pas le
faire. L'Imam veur ainsi montrer la vérité selon laquelle parmi
les non-croyants, certains sont faibles et d'autres attendent la
décision divine : Dieu peut les réribuer ou ne pas les rétribuer.

Al-Kulayni rapporte d’autres récits que nous citerons en
abordant les péchés des musulmans. Les nobles traditions
rapportées a ce sujet ne se limitent pas a ce que nous avons
déja cité, I'ensemble confirme ce que nous avons souligné.
D’autres pourront probablement en déduire une autre vision
qui ne concorde pas avec la nétre. Si ils nous exposaient l.eurs
preuves 3 ['appui de leur réflexion, nous pourrions
certainement en tirer profit.

La conception des philosophes de I'Islam

Les philosophes musulmans ont traité cetre question d’un
autre point de vue, mais sont parvenus au résultat que nous
avons finalement obtenu 3 partir des saints versets et des
nobles traditions.

' ALKaf, 2 - 452.
2 1bid, 2 : 452.



Dés ce moment, le groupe du Sayyid rejoignit le cercle du
cheikh dont les vétements usés témoignaient de sa pauvreté, et
dont les yeux éraient légérement atteints de conjonctivite. 1l
s'agissait du cheikh dont le nom allait écre célébre, surnommé
« le maitre des ultérieurs », cheikh Murtada al-Ansari. Il éeait
revenu quelque temps auparavant d'un long voyage de
plusieurs années, ot il visita Machhad, Ispahan, Kashin, et
accumula un savoir béni auprés de ses maitres, dont cheikh al-
Mawla Ahmad Naragqi, de Kashén.

Quiconque se pare de la soumission dont était paré Sayyid
Hassan Kawahkamari confirme la parole divine : « Celui qui
s'est soumis & Dieu » (« La Vache », 112).

L'impiété et le reniement signifient donc I'entétement et la
négation du vrai aprés I'avoir connu. Le saint Coran décrit
I'impie par cet attribut, car il se caractérise par le reniement de
la vérité, Pentérement et le refus de 'admettre bien qu'il sache
ce qu'il en est. Cet attribut est un des fléaux qui annulent les
bonnes ceuvres. Le Trés-Haut dit 2 ce propos : « Les actions de
ceux qui ne croient pas en leur Seigneur sont semblables & de la
cendre sur laquelle le vent sacharne un jour douragan.»
(Ibrihim, 18).

Supposons que Pasteur ait mené ses recherches scientifiques,
qui se sont conclu par la découverte des microbes, animé d’une
motivation céleste, le but étant pour lui de servir ’humanité et
de se rapprocher du Trés-Haut. Cela serait-il suffisant pour
que Dieu agrée son ceuvre et lui donne une réuribution, le
rapprochant de Lui ? Certes non. En effet, en imaginant que
Pasteur était lui-méme un négateur, farouchement attaché a ses
croyances, lorsqu'on lui aurait dit: «Ton adhésion au
christianisme est dii 4 des facteurs géographiques et
héréditaires, et tu dois rechercher la vérité a%m de trouver
quelle est la meilleure religion, et quelle religion est plus
parfaite que la religion chrétienne », il aurait répondu par le
refus formel en disant, avec entétement: « Non, le meilleur
pain est celui de mon fourneau et la religion vraie est la
religion du Christ ! » Dans ce cas, ses ceuvres s'évaporent car il
serait, toujours par supposition, caractérisé par 'entérement, le
reniement et I'impiété intentionnelle. Ec cette caractéristique
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annule toutes les bonnes ceuvres vénant de 'homme, les
rendant comme de la cendre soufflée par un vent trés fort.

Nous avons cité en exemple Pasteur sans intention de le
décrire en tant que tel. Dieu Seul connait son état. Dans le cas
olt nous-mémes serions qualifiés par -le reniement et
Ientétement, ce jugement nous concernerait aussi. Que Dieu
nous protége, ainsi que vous, de I'impiété, de I'entétement et
du reniement.

D’autres fléaux annulent les bonnes ceuvres

D’autres fléaux corrompent et annulent les bonnes ceuvres,
comme l'indifférence et la négligence  défendre le droit et la
vérité. L’homme ne doit pas se contenter d’accepter le vrai, et
déviter le reniement et I'impiété, car une attitude neutre dans
la défense du bien ne peut étre acceptée. Les habitants de Kifa
savaient que le vrai était du coté d’al-Hussayn b. ‘All, et ils
l'avaient admis de vive voix. Mais ils avaient négligé de
défendre le vrai, d’adopter la ligne droite et de s’y accrocher.
Iis se sont donc montrés indifférents en ne soutenant pas la
vérité, ce qui est en réalité un reniement dans la pratique. Cest
pourquoi Zaynab — que la paix soit sur elle! — a critiqué les
habitants de Kifa, dans son célébre sermon, non seulement 2
cause de leur manque de soutien au vrai mais aussi pour avoir
commis des injustices. Elle proclama : « O habitants de K.ﬁfa!

gens de la duperie, de la tromperie et de la défection!
Pleurez-vous 2! Nallez-vous pas cesser les pleurs et les
lamentations !? Vous ressemblez plutér 2 celle qui a rompu son
filage apreés avoir renforcé le tissu. »'

Parmi les fléaux qui annulent les bonnes actions, on peut
encore mentionner I'orgueil de les avoir accomplis ainsi que
Phypocrisie qui s'installe aprés les avoir accomplis. Les nobles
traditions ont évoqué ces attitudes, montrant que, ’l Pomme
peut accomplir une bonne action dont la lumiére .seleve.i vers
les hauteurs, mais lorsque son auteur s’enorgueillit apres les
avoir accomplis, et qu'il les rappelle constamment aux gens, le

' Al-Ihtijaj, 2 : 109.
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degré de I'action décroit et celle-ci descend i un niveau
inférieur jusqu’a sortir du domaine des bonnes actions, pour
entrer dans celui des actions corrompues et hypocrites.

L’Imam al-Bigqir dit: « L’action continue est plus pénible
que l'action elle-méme. » On demanda : « Que signifie I'action
continue ? » Il répondit : « Celle qui relie 'lhomme par un lien,
celle ot 'homme dépense pour Dieu Seul, sans rien Lui
associer. Elle est secrétement inscrite avant qu’il la mentionne,
alors elle devient publique, puis il la rappelle une fois encore,
et elle est effacée et inscrite en tant qu’acte hypocrite. »'

Le jugement des actions en dega du degré zéro

Nous avons examiné I'agrément ou le refus des ceuvres
bonnes et positives accomplies par les non-musulmans, c’est-3-
dire des actions situées au-dessus du degré zéro. Nous nous
sommes alors demandé si elles s’élévent ou non vers le ciel. A
présent, on peut se demander quel est I'état des actions situées
en degd du degré zéro, Cest-a-dire des mauvaises actions
commises par les non musulmans? Y a-t-il une différence
entre elles ou bien sont-elles toutes au méme niveau ? Y a-t-il
une différence entre les musulmans et les autres, entre les
chiites et les autres, concernant la récribution ou le chitiment
des mauvaises actions > Le musulman, ou méme le chiite, est-il
immunisé contre le chitiment lorsqu’il commet des actes situés
en de¢i du degré zéro ?

Nous avons précédemment vu que Dieu — qu’ll soit
exalté ! — chitie ’homme lorsque celui-ci commet des actes
répréhensibles, par négligence ou intentionnellement, mais Il
ne le chatie pas lorsque ces actes sont commis par ignorance ou
par déficience. Nous avons également expliqué le verset 2
partir duquel les théologiens ont déduit « la régle de la laideur
du chatiment sans preuve évidente». Cependant, nous
sommes obligés ici d’aborder un autre théme des sciences
islamiques, qui plonge ses racines dans le saint Coran, 4 savoir
celui de « la déficience et de la faiblesse ». 1l est important de

' ALKafi, 2 : 296.
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clarifier ce sujet pour connaitre le jugement relatif i la
rétribution des non-musulmans ayant commis des actes
répréhensibles ou manifestant 'impiété.

Les déficients et les faibles

Les savants de I'Islam décrivent certaines personnes comme
« faibles », ou comme « ceux qui attendent la décision divine »,
ceux dont ['état ne peut conduire 4 connaitre le vrai, et dont le
sort_est remis au Tout-Puissant, pour qu’ils soient jugés
conformément aux exigences de Sa Sagesse et de Sa
miséricorde. Ces deux termes s’inspirent des versets suivants :
« Au moment de les emporter, les anges disent & ceux qui se sont
fait du tort & eux-mémes: “En quel étar étiez-vous?” Ils
répondent : “Nous étions faibles sur la terre.” Les anges disent :
“La terre de Dieu n'est-elle pas assez vaste pour vous permettre
démigrer 2 Voila ceux qui auront la Géhenne pour refuge :
quelle détestable fin! A lexception de ceux qui sont faibles et
incapables parmi les hommes, les femmes et les enfants ; car ils ne
sont pas dfrz’géx vers le chemin droit. Tels sont ceux que Dieu
absoudra peus-étve. Dieu est Celui qui efface les péchés; Il est
Miséricordieux. » (« Les Femmes », 97-99).

Notre maitre, le trés savant Tabatab’i note dans son Tafsir
al-Mizén suite 3 ces versets : « Dieu Tout-Puissant considére
que I'ignorance de la religion et toute entrave & accomp]i‘r les
actes cultuels de la religion comme une injustice ne méritant
pas le pardon divin, puis Il fait exception en cela pour les
faibles... Ce terme désigne ceux qui nont eu aucune
possibilité d’accéder aux connaissances de la religion, en raison
de Iabscnce d’un savant expert dans ses détails, ou de
Pincapacité de sexiler vers la terre de I'Islam. Le terme désigne
aussi celui dont I'esprit n’est pas parvenu au Vrai i,mmuaAble
par les connaissances religieuses, et don la pensée n'a pu étre
guidée, bien qu'il ne s’entéte pas 4 renier le Vrai, mais pour
lequel le Vrai fut dissimulé pour diverses raisons. »!

! Tafsir al-Mizin, 5 : 51.
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Plusieurs traditions décrivent ceux qui ne parviennent pas 4
la vérité, pour des causes diverses, en les qualifiant de
« faibles ». Dieu le Trés-Haut révéle, dans le verset 106 de la
sourate « Le Repentir » : « D'autres hommes attendent la décision
de Dieu : ou bien Il les chétiera, ou bien Il reviendra vers eux.
Dieu est Celui qui sait et qui est Juste. »

Clest de ce verset qu'est tirée l'expression «ceux qui
attendent la décision divine ». L'Imam al-Biqir commente
ainsi ce verset :

«Un groupe d’associateurs ont tué Hamza et Ja'far, et
d’autres croyants. Puis ils sont entrés en islam, ils ont proclamé
I'Unicité, ont abandonné l'associationnisme, mais sans pour
autant connaitre la foi du ceeur. Ils sont des croyants qui ont
droit au Paradis. Leur état n'est pas celui des renégats qui
méritent le feu. Ils sont dans un état particulier, attendant la
décision divine : soit Il les chétie soit Il leur pardonne. »'

On rapporte que Himran B. A’yun questionna I'lmam as-
Sidiq a propos des faibles, il lui répondit : « Ce ne sont ni des
croyants ni des mécréants : ils attendent 'ordre divin. »?

Nous comprenons, 2 partir du verset de la sourate « La Table
Dressée », qu’il est préférable de remetwtre 3 Dieu leur
jugement, méme si la nature de I'expression employée dans les
versets relatifs 4 la faiblesse indique la globalité du pardon et de
la rémission divine envers eux. On peut tirer cependant de
tous ces textes que Dieu ne chitie pas les déficients pour les
mauvaises actions qu'ils commettent, et que Son chétiment
concerne les négligents mais non les déficients.

Al-Kafi rapporte cette parole transmise par Hamza b. at-
Tayyir citant I'lmam as-Sidiq : « Les gens sont répartis en six
groupes selon trois critéres : la foi, 'impiété et 'égarement.
Ces groupes sont : les gens des deux promesses — ceux 4 qui
Dieu a promis soit le Paradis soit le feu ; les croyants et les
mécréants ; les faibles et ceux qui attendent la décision divine -
soit Il les chatie soit Il leur pardonne ; et ceux reconnaissant

' AL-Kif}, 2 - 403.
* Tafsir al-'Ayydshi, 2 : 116.
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leurs fautes, qui ont mélé les bonnes actions aux mauvaises ; et
les gens des A'raf. »'

Dans al-Kif? également, Zaréra rapporte : « Je suis entré avec
Himran (ou Bakir) chez Abu Ja'far ('Imim al-Bagqir). Je lui
demandai: “Nous dressons le fil de plomb.” Il demanda:
“Qu’est le fil de plomb ?” Je dis : “L’instrument, celui qui nous
permettra de définir qui est avec nous et qui est contre nous,
parmi les partisans de ‘Ali ou d’autres.”

«L’Imam me répondit: « O Zarara, la parole de Dieu est
plus véridique que la tienne! Ou places-tu ceux qu'll a
évoqués en ces termes : “A Lexception de ceux qui sont faibles et
incapables parmi les b s, les fe et les enfants ; car ils ne
sont pas dirigés vers le droit chemin.”* Ou situes-tu ceux qui
attendent la décision divine ?» Ot sont-ils, ceux qui ont mélé
les bonnes actions aux mauvaises 2 Ou sont les gens dal-
A’raf 2% O sont ceux dont les cceurs sont 4 gagner 2” » Jamil
b. Darraj rapporte ce récit i partir de Zarira, et ajoute que
Imam dit, aprés une longue conversation : « Zarira, Dieu
s'est fait un devoir que les égarés entrent au Paradis!»’ Les
« égarés » sont ici ceux qui ne sont ni mécréants ni renégats.

ALKaf rapporte également la parole de 'lmam Misé b.
Ja'far disant : « ‘Ali est I'une des portes de la guidance. Qui
entre par la porte de ‘Ali est croyant, et qui en sort est
mécréant. Mais celui qui n'y est ni entré ni sorti, fait partie du
groupe dont le jugement est reporté & Sa volonté. »*

Ce qui signifie que leur sort dépend du Tout-Puissant. Ce
récit explicite la présence de cette troisiéme classe de gens qui
ne sont pas dans I'érat de croyance, de soumission et de salut
ni dans celui de reniement, de négation et de perdition.

' Al-Kaf, 2 - 380.

* “Les femmes”, 98.

* Allusion A la sourate « Le repentir », verset 106.
" Ibid, verser 102.

* Allusion 1 la sourate « Al-A'raf », versct 48.

© Allusion A la sourate « Le tepentir », verset 60.
T ALKafi, 2 : 381.

* Ibid, 2 : 386.
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Al-Kif nous informe aussi de la parole de I'Tmam as-Sadiq
disant: «Si les serviteurs sont dans l'ignorance, ils sont
blogués, et s'ils ne renient pas, ils ne sont pas mécréants. »'

L’entétement et la mécréance causent le supplice

Quiconque lit attentivement les récits des purs imams
rapportés dans ce chapitre, remarquera qu'ils confirment
clairement le fait que le chitiment de 'homme est dd i son
entétement, 4 son reniement et 4 son refus de la Vérité, soit
aprés qu’elle lui a été exposée, aprés qu'il y est parvenu par lui-
méme, ou aprés qu'il a eu la possibilité de la rechercher, sans
cependant faire un effort en ce sens. Quant 2 ceux dont la
déficience est due 2 lincapacité mentale ou autre, ils ne
peuvent étre considérés ni comme renégats ni comme
négligents, et C'est la raison pour laquelle ils sont classés parmi
les faibles et ceux qui sont en attente de la décision divine. On
remarque que les Imams purs intégrent un grand nombre de
personnes dans cette derniére classe.

Parallelement aux traditions affirmant: « Quiconque se
rapproche de Dieu par un culte d’adoration et s’y consacre,
sans cependant avoir un imam venant de la part de Dieu, son
effort n'est pas agréé »*, ou « Dieu n’agrée pas les actes des
serviteurs si ce n’est par Sa connaissance »’, nous trouvons
dautres récits, comme celui de I'Imam al-Sidiq qui dit:
« Celui qui nous connait est croyant, mais celui qui nous renie
est mécréant, celui qui ne nous connait pas ni nous renie est
égaré jusqu'a ce qu'il trouve le chemin que Dieu lui a indiqué
pour que, grice a son obéissance envers nous, il accomplisse
son devoir. S’il meurt dans son égarement, Dieu fait de lui ce
qu'll souhaite. »*

L'expression « Dieu fait de ce qu'll souhaite » indique que le
jugement est remis & Dieu — gloire & Lui !

' Tbid, 2 : 386.
* Ibid, 1 : 239.
Y 1bid, 1 : 261.
4 1bid, 1 : 243.



LES BONNES CEUVRES DES NON-MUSULMANS 303

Muhammad b. Muslim rapporte qu'il se trouvait chez Abu
‘Abd-Allah ('Imam as-Sadiq), assis  sa gauche et Zarara 2 sa
droite. Abu Basir entra et dit : « O Abu ‘Abd-Allah, que dis-tu
a propos de celui qui doute de Dieu ? » Il répondit: «II est
mécréant. » Abu Basir demanda : « Er celui qui doute quant au
messager de Dieu? » L'Imam répondit: «Il est mécréant. »
Puis il se tourna vers Zarara en ajoutant : « Il est mécréant s'il
renie. »'

Al-Kaf? rapporte également ce récit de Hashim b. al-Barid :
«Je me trouvais avec Muhammad b. Muslim et Abu al-
Khattab. Ce dernier nous demanda : “Que dites-vous a propos
de ceux qui ignorent I'imamat?” Je répondis: “Celui qui
ignore est mécréant.” Abu al-Khattab ajouta: “Il n’est pas
mécréant tant que la preuve ne lui a pas été apportée. Lorsque
celle-ci lui est dévoilée, 'il insiste dans son ignorance, il est
mécréant.” Muhammad b. Muslim s'exclama: “Gloire 2
Dieu! Qu’advient-il de lui s’il ne sait pas et ne renie pas? Il
n’est mécréant que s'il renie.” Aprés cette polémique, jallai
chez Abu ‘Abd-Allah et I'informai de notre discussion. Il dic:
“Tu es venu mais ils sont absents. Nous nous rencontrerons ce
soir.”

Hishim b. al-Barid poursuit son récit: « Nous nous
réunimes le soir chez 'Imim, Abu al-Khattab, Muhammad b.
Muslim et moi. Il prit un coussin et le posa sur sa poitrine, et
dit : “Que dites-vous i propos de vos serviteurs, vos épouses et
vos familles. Ne témoignent-ils pas qu'il n'y a de dieu que
Dieu ?” Je répondis par l'affirmative. “Ne témoignent-ils pas
que Muhammad est le messager de Dieu ?”, demanda Abu
‘Abd-Allah. Je répondis encore par l'affirmative. ) )

“~ Ne prient-ils pas, ne jetnent-ils pas, n"accomplissent-ils
pas le pelerinage ?

- Si.

~ Savent-ils & quelle réalité vous adhérez ?

~ Non.

= Quel est leur statut, pour vous ? L

- Quiconque ne connait pas I'imamat est un mecreant.

' Ibid, 2 : 396.
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— Gloire 2 Dieu ! N’as-tu pas considéré les gens de la Voie et
les gens de I'eau ?

- Si.

— Ne prient-ils pas, ne jeinent-ils pas, n’accomplissent-ils pas
le pelerinage ? Ne témoignent-ils pas qu'il n’y a de dieu que
Dieu et que Muhammad est le messager de Dieu ?

- Si.

— Savent-ils & quelle réalité vous adhérez ?

— Non.

— Quel est leur statut, pour vous ?

— Celui qui ne connait pas cette réalité est un mécréant.

- Gloire 4 Dieu ! N’as-tu pas considéré la Ka'ba et ceux qui
tournent autour, ainsi que les gens du Yémen et leur
attachement aux voiles de la Ka'ba ?

- Si.

— Ne témoignent-ils pas qu’il n’y a de dieu que Dieu et que
Muhammad est le messager de Dieu, ne prient-ils pas, ne
jetinent-ils pas, n’accomplissent-ils pas le pélerinage ?

- Si.

— Connaissent-ils votre état ?

- Non.

- Que dites-vous 2 leur sujet ?

— Celui qui ne connait pas est un mécréant.

- Gloire 4 Dieu ! Ces propos sont ceux des Khawérij !” »

« Puis 'Imim ajouta : “Si vous voulez, je vous informe de ce
qu’il en est réellement.” Je dis alors : “Non.” »

Le regretté Fayd al-Kashani a expliqué le refus de Hashim
d’étre mis au courant de la vérité, en disant que ce dernier
savait que le jugement de I'Imam s’opposait 4 sa propre
doctrine qui décrétait la mécréance de tous ceux qui ne
connaissaient pas I'lmamat. Hashim, poursuivant son récit,
rapporte les paroles de I'Imam as-Sadiq finissant ainsi : « Vous
vous causez du mal en rapportant des choses que vous n’avez
pas entendu dire par nous. » Hashim ajoute : « Je pensais qu'il
nous indiquait les paroles de Muhammad b. Muslim. »'

' AL-Kafs, 2 : 397.



LES BONNES (EUVRES DES NON-MUSULMANS 305

Al-Kulayni rapporte au chapitre intitulé « L'égarement »
dans son livre La foi et Linfidélité, le récit d’un dialogue entre
Zarara et 'Imam al-Bégqir 4 ce propos. Il y revient aussi 4 la fin
de son livre dans un chapicre portant le titre « la foi n'est pas
corrompue par une mauvaise action et la mécréance n’est pas
sauvée par une bonne action »'. Il y rapporte plusieurs nobles
traditions qui réfutent en fait toute interprération superficielle
de ce titre.

Ainsi, selon Al-Kulayni, Ya'qib b. Shu’ayb demanda i
I'Imam as-Sadiq : « La rétribution est-elle un devoir divin pour
les actes accomplis par d’autres, en dehors des croyants ? » Ii
répondit : « Non. »?

Ce que cette parole signifie, c’est que Dieu a promis la
rétribution aux croyants seuls, Il tient Ses promesses, car Il dit
Vrai, mais Il n’a pas promis la méme chose aux non-croyants.
Clest pourquoi Il peut les rétribuer comme Il peut ne pas le
faire. L’Imam veur ainsi montrer la vérité selon laquelle parmi
les non-croyants, certains sont faibles et d’autres attendent la
décision divine : Dieu peut les rétribuer ou ne pas les rétribuer.

Al-Kulayni rapporte d’autres récits que nous citerons en
abordant ‘les péchés des musulmans. Les nobles traditions
rapportées A ce sujet ne se limitent pas a ce que nous avons
déja cité, lensemble confirme ce que nous avons souligné.
D’autres pourront probablement en déduire une autre vision
qui ne concorde pas avec la ndtre. Si ils nous exposaient lfaurs
preuves a I'appui de leur réflexion, nous pourrions
certainement en tirer profit.

La conception des philosophes de 'lslam

Les philosophes musulmans onc traité cette question d’un
autre point de vue, mais sont parvenus au résultat que nous
avons finalement obtenu i partir des saints versets et des
nobles traditions.

VALK, 2 - 452.
*Ibid, 2 : 452.
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Ibn Sina déclare : « L'état des gens dans Autre monde est
semblable  celui qu’ils ont dans ce monde. Avec leur premiére
formation existentielle, leur état se divise en trois catégories :

- Ceux qui jouissent d’une bonté et d’une santé

excellentes ;

- Ceux qui sont moyens, constituant la majeure partie
des gens, selon des degrés différents.

- Ceux qui sont extrémement défaillants, affublés de
tares diverses. Ils représentent, par rapport aux deux
autres catégories, une infime minorité. »'

Ibn Sina montre ensuite que I'état des gens, en ce qui
concerne l'acquisition des perfections morales, se répartit en
trois groupes, correspondant aux trois premidres catégories. Il y
a ceux qui sont épris du Vrai et de la vérité, de tout leur étre, et
ceux qui les haissent de tout leur étre. Ces deux catégories sont
minoritaires, la majorité des gens se situant au milieu,
n'aimant pas la vérité de rout leur étre et ne la haissant pas de
tout leur étre: ils sont ignorants mais lorsqu’elle leur est
exposée, ils ne la renient pas.

Ils sont donc, selon la vision islamique, non musulmans
d’apres les critéres juridiques, mais musulmans en réalité, en ce
sens o s'ils connaissaient la Vérité, ils ne la renieraient pas, et
s’y soumettraient. :

Ibn Sina conclut sa démonstration autour des jugements
appliqués a4 ces catégories par cette expression: «Et la
miséricorde divine est vaste ! »

Sadr al-Murta’allihin a discuté cette question, dans al-Asfir,
dans le cadre de son étude sur le bien. Il a exposé la
problématique introduite de la maniére suivante : « Vous avez
prétendu que le bien dans le monde est abondant et le mal
limité. Si nous observons les espéces des vivantes, nous
trouvons que 'homme est le plus noble, et si nous observons la
majeure partie des individus, nous trouvons que la plupart
sont atteints de maux, dus aux actes malfaisants et mauvaises
actions, 4 des comportements et des caractéres pervers, ainsi

' Al-Hikma al-Muta'iliya, 7 : 79.
2 Al-Isharir.
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qu’a des croyances erronées. Les individus sont pour la plupart
dominés par [lobéissance aux passions, par la colére
s'exprimant au niveau de la faculté d’action, et par I'ignorance
s'exprimant au niveau de la faculté de conception. Ces deux
éléments sont néfastes pour le retour i Dieu, ils sont
douloureux pour I'ime, ils occasionnent la souffrance dans
I’Autre monde, et ils empéchent la félicité dans la Vie future ».!

Il a ensuite traité cette problématique en reprenant la
division faite par Ibn Sina, avec ce commentaire : « L'état des
imes dans la vie future se divise en trois catégories :

- Ceux dont les deux facultés sont parfaites : ils ont
excellé dans I'acquisition des perfections de la sagesse
théorique, et dans I'acquisition des nobles caractéres
pratiques.

- Ceux qui ont moyennement acquis ces perfections,
situation qui concerne la majeure partie des gens, 2
différents degrés.

- Ceux dont les ignorances simple et composée sont
excessives ; ils sont plongés dans la perversité morale.
Ceux-la sont beaucoup moins nombreux que la
deuxiéme catégorie, et représentent une petite
minorité, par rapport 2 I'ensemble. »*

Sadr al-Muta’allihin termine sa démonstration en disant :
«Les bénéficiaires de la miséricorde et du salut sont
majoritaires dans les deux formations existenticlles (le bas
monde et '’Au-del]. » . .

Un philosophe plus contemporain, le regreté chellsh
Muhammad Ridi al-Qamsha’i, a composé des vers trés
expressifs décrivant I'étendue de la miséricorde f:hvmc, et
exposant la doctrine des philosophes, mais aussi le large
horizon de Iitinéraire métaphysique 2 ce sujet. Nous pouvons
lire dans ces vers : ,

«Je connais Dieu qui est le Seigneur de fous, ceux qu 1l
agrée et ceux qu'll n’agrée pas; car tous viennent "d une
miséricorde pour se diriger vers une miséricorde”.  La

! Al-Hikma al-Muta'dliya, 7 : 78-79.
* Al-Hikma al-Muta'dliya, 7 : 79-
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principe de toutes les créatures, qui retourneront toutes 2 la
miséricorde. Tel est le secret de I'amour qui rend perplexe tous
les esprits. Les créarures sont toutes nées avec la nature
originelle de I'Unicité. L'associationnisme n’est qu'un
accident, et I'accident disparait, inexorablement. La raison dit :
“Ne dévoile pas le secret de la vérité !” mais la raison est le
“pére de la curiosité”, que peut-elle faire ? Laisse de coté ce
qu’elle dit et déchire, par 'amour ardent, le voile de la vérité,
et sache qu’une “seule goutte” raconte tout ce qui fut et ce qui
sera. Clest celle que tu vois parfois dans l'arc ascendant et
d’autres fois dans I'arc descendant. Appelle-moi, si tu veux,
injuste ou ignorant ! Aucun mal ! Il n’y a que moi qui supporte
le dépée. »!

Les philosophes ont traité ce sujet & partir de ses questions
mineures et non majeures, c’est-3-dire qu’ils n’ont pas étudié le
critére qui définit I'acte bienfaisant et agréé par Dieu. Leur
étude érait plutdr axée sur I'homme lui-méme, sur le fait que la
plupart des gens sont relativement bons, 4 des degrés divers,
mais ils naissent bons, ils vivent bons, et se retrouveront dans
cet état au Jour de la résurrection.

Les philosophes disent: « La majorité de I'humanité est
conforme 2 la nature originelle de l'islam, et c’est ainsi qu’elle
sera le jour du Rassemblement. Quant & ceux qui auront eu la
fortune de réussir & embrasser la religion islamique, ils seront
une minorité. »

Les partisans de cette opinion considérent que cette religion
naturelle est celle dont parle le saint Coran, disant que les
propheétes intercéderont en faveur de ceux qui acceptent leur
religion, et non pas cette religion acquise qu’ils ne peuvent pas
connaitre 4 cause de leur défaillance, et non i cause de leur
entétement et reniement.

Les péchés des musulmans et les péchés des autres

L’étude relative aux péchés des musulmans peut étre
considérée comme une suite 3 la recherche précédente, car elle

! Recueil, traduction en prose.
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représente I'aspect complémentaire de I'étude traitant le
jugement des actes bienfaisants accomplis par les non-
musulmans. La question qui s’y rapporte est : les chitiments
des péchés commis par les musulmans sont-ils les mémes que
pour ceux commis par les non-musulmans ?

Cette étude est nécessaire pour des questions pratiques, car
Pun des facteurs ayant contribué i larriération et 4 la
corruption des sociétés musulmanes, est lié a I'apparition de la
vanité parmi les musulmans, au cours des derniers siécles.
Cette vanité s’est manifestée, en particulier chez les chiites qui,
lorsqu’on leur pose la question de savoir si Dieu agrée les actes
bienfaisants des non-chiites, prétendent que non. Et lorsqu’on
leur demande quels sont le jugement et la conséquence des
péchés et des actes mauvais commis par les chiites, ils
répondent qu'ils seront tous pardonnés.

On peut comprendre,  partir de ces deux réponses, que
l'acte n’a aucune valeur dans leur logique ; il est dépourvu de
toute valeur positive ou négative, et la seule condition,
nécessaire et suffisante, pour la réussite et le bonheur de
'homme est qu'’il soit catalogué comme chiite, sans plus !!

Ces derniers s’appuient, pour justifier leur opinion, sur ce
type d’argumentation : Si Dieu juge que nos péchés et ceux des
autres sont égaux, qu'est-ce qui nous distingue alors des
autres ?

Ils s'appuient aussi sur la noble tradition : « L'amour de ‘Ali
bin Abi Tilib est une bonne action qui n’est corrompue par
aucune mauvaise action. »'

Sagissant  de leur premiére argumentation, nous
répondrons : la différence entre le chiite et un autre se
manifeste par I'engagement du chiite a respecter les actions, les
recommandations et les méthodes pratiques qui ont €tc
ordonnées par ses imams. Clest ainsi que le chiite peut
devancer le non-chiite dans la vie ici-bas et dans la vie future.
Cela signifie que la différence entre les deux doit ére dans
laspect positif (Pobéissance) et non dans I'aspect n;ganf "(la
désobéissance et les péchés). On ne peut donc dire : si le chiite

! Kashf al-Ghumma, 1 : 93.
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et le non-chiite s’écartent de leurs écoles et désobéissent 2 leurs
commandements, il faut distinguer entre eux s’agissant la
réuibution de leurs péchés. Autrement, quelle serait la
différence entre eux ?

Cette comparaison ressemble en tout point i celle qui se
trouve dans cet exemple: si un malade se rend chez un
médecin habile, et un autre chez un médecin qui 'est moins,
mais aucun des deux ne respecte le traitement donné, et leur
santé ne s'améliore pas, le premier malade peut-il contester en
disant : « J'ai vu tel médecin habile, comment mon érac est-il
semblable 4 celui qui a vu un médecin moins habile?
Comment se fait-il que je sois encore malade comme lui ? »

Ses paroles sont assurément erronées, autant qu’il est faux de
poser la différence entre I'Imam ‘Al} et un autre, en disant que
nous, en tant que partisans de I'lmam, nous ne serons pas
chatiés si nous désobéissons i ses ordres et i ses
recommandations, alors que le chitiment frappera les autres,
qu'ils aient agi conformément ou non aux ordres et aux
recommandations de leurs imams.

On rapporte qu’'un homme, compagnon de I'imam as-Sdig,
lui rapporta les faits et paroles de certains chiites qui avaient
abjuré et transgressé¢ les interdits, en disant : « La religion est
connaissance, si tu connais I'imam fais ce qui te plait. » Abu
Abd-Allah répondit : « “Nous sommes & Dieu et & Lui nous
revenons” (« La Vache », 156). Les mécréants expliquent ce
qu'ils ne savent pas, car on dit: “Apprends et agis autant que
tu peux dans 'obéissance, cela te sera agréé ; car Dieu n’agrée
pas l'acte de celui qui agit sans savoir.” »'

On rapporte aussi de Muhammad b. Marid qui demanda 4
Abu Abd-Allah : « On nous a rapporté que tu aurais dit : “Si
tu sais, agis comme tu I'entends.” Il répondit: “Je ai dit cela
effectivement.” Muhammad b. Marid demandai : « Mais s'ils
commettent I'adultére, s’ils volent et ¢ils consomment
lalcool ?» L'Imam répondit en citant d’abord le verset
coranique : « “Nous sommes 3 Dieu et 2 Lui nous revenons !”
Par Dieu, ils n’ont pas été équitables avec nous s'ils ne tiennent

' Mustadrak al-Wasd'il, 1 : 174.
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nullement compte de I'acte ! » Muhammad b. Marid dit : « Si
tu sais, agis comme tu Pentends, que ce soit en peu de bien ou
beaucoup. » L’Imam accepta cette formulation.’

«L’amour pour ‘Ali est une bonne action... »

Il est nécessaire de connaitre la véritable signification de cette
noble tradition. L'un des savants réputés, Wahid al-Bahbah4’,
l'a commentée de maniére particuliére, en expliquant que le
fait d’aimer ‘Alf avec sincérité protége de tout péché celui qui
aime. Cela signifie que 'amour pour ‘Ali est le critére total
pour I'étre humain, obéissant, serviteur et moral, il empéche
celui qui aime de commettre des péchés, et Peffet de cet amour
sincére est semblable  celui du vaccin qui préserve 'homme
des maladies.

L'amour sincére pour un imam et un guide, comme le
commandeur des croyants, est la matérialisation totale de la
piété et du scrupule pieux par rapport aux interdits. Cet amour
implique I'amour de son comportement, qui lincite 4 réfléchir
sur les péchés commis. Bien évidemment, la réalisation de cet
effet est conditionnée par la sincérité de cet 'amour.

Celui qui connait ‘Ali sait combien sa crainte de Dieu et son
scrupule étaient puissants, combien ses supplications et sa
soumission au Trés-Hautr éraient sincéres, combien son
assiduicé & prier pendant la nuit érait profonde. Clest la raison
pour laquelle celui qui I'aime sincérement ne peut lui d_esobélr
ni passer outre ses recommandations, concernant la crainte, la
piété, I'assiduité 3 faire le bien. Car celui qui aime reche}'che la
satisfaction de son aimé et le respect de ses ordres. L'obéissance
4 l'aimé est de plus un signe de la sincérité de I'amour, ce qui
n'est pas spécifique 4 I'Tmam ‘Ali, mais ce sont les mémes effecs
que nous retrouvons dans I'amour sincére pour le noble
messager de Dieu. .

Il est dés lors évident que I'expression « 'amour pour Ali b.
Abi Talib est une bonne action qui ne peut étre corrompue par
une mauvaise », signifie que I'amour qui lui est porté protége

VALK, 2 : 453.
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’homme des nuisances occasionnées par les péchés, en ce sens
ot il le retient d’en commettre. Elle ne signifie pas, comme se
sont imaginé les ignorants, que 'amour pour I'lmam ‘Ali
efface les traces des péchés commis par '’homme.

Certains derviches prétendent aimer Dieu mais ils sont les
plus embourbés dans les péchés, car leur propre comportement
dément leurs prétentions. L’imam as-Sidiq dit :

« Tu désobéis 2 Dieu et tu affiches ton amour, c’est vraiment
une action innovante

Si ton amour était sincére, tu Lui aurais obéi, car celui qui
aime obéit & Celui qu'il aime. »

Ceux qui aiment sincérement le commandeur des croyants,
ce sont les pieux qui évitent de commettre des péchés, car leur
fidélité a lui les protége d’en commettre; elle ne les y
encourage point. L'lmam al-Biqir dit: « La fidélité & nous
n’est obtenue que par I'action et la crainte. »'

Nous citerons certains récits qui confirment cette vérité :

1 — Tawiis al-Yamani a dit : « Je I'ai vu — 'Imam ‘Ali b. al-
Hussayn, Zayn al-‘Abidin — prés de la Ka’ba, tournant aurour,
de la tombée de la nuit au petit matin, en pleine adoration. Il
ne voyait personne, il leva la téte au ciel et dit : “O mon Dieu,
les éwoiles de Tes cieux se sont évanouies, les yeux de Tes
créatures se sont fermées, mais Tes portes sont ouvertes pour
ceux qui supplient !” »

Tawis a reproduit les supplications profondes de I'lmam,
qui témoignent d’une forte soumission et servitude & Dieu
Tout-Puissant. Il rappela qu'’il fut secoué, 4 plusieurs reprises,
par les pleurs. Tawis ajoute : « Puis il tomba 2 terre, prosterné.
Je m’approchai de lui, levai sa téte et la posai sur mes genoux
avant de pleurer jusqu'a ce que mes larmes tombent sur ses
joues. Il se redressa, s'assit et dit: “Qui me détourne de
Pinvocation de mon Seigneur ?” Je répondis : “Moi, Tawis, &
fils du messager de Dieu. Pourquoi cette crainte et cette
angoisse 2 Nous-mémes devrions faire ce que tu fais, car nous
avons désobéi et commis des fautes. Ton pére est al-Hussayn
b. ‘Ali, ta mére Fatima al-Zahrd’ (mére ici par filiation et non

" AL-Kafs, 2 : 79.
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pas meére véritable], ton grand-pére le messager de Dieu ?” Il se
tourna vers moi et dit : “O Téawus, laisse de coté les paroles sur
mon pére, ma mére et mon grand-pére. Dieu a créé le Paradis
pour quiconque Lui obéit et fait du bien, méme s'il est un
serviteur éthiopien, et Il a créé le feu pour quiconque lui
désobéit méme s'il est fils de Quraysh. N'as-tu pas entendu la
parole divine : Quand on soufflera dans la trompette, ce Jour-la,
il ne sera plus question, pour ewx, de généalogies et ils ne
s'interrogeront plus. » (Les Croyants, 101). Par Dieu, seul I'acte
bienfaisant que tu présenteras te servira pour demain !” »'

2 - On rapporte que le noble messager de Dieu se rendit sur
le mont Safa aprés la conquéte de La Mecque et cria: « O fils
de Hashim et de ‘Abdul Muttalib!» Lorsqu'ils se
rassemblérent, il leur dit : « Je suis le messager que Dieu vous a
envoyé, j’ai de la compassion pour vous, ne dites pas:
“Muhammad est des nétres, car mes fidéles, qu'ils soient parmi
vous ou non, sont les pieux. Je ne vous connaitrai pas lorsque
vous viendrez le jour de la Résurrection portant le monde ici-
bas sur vos épaules alors que les gens viendront portant le
monde de I’Au-dela. J'ai rompu ce qui se trouve entre moi et
vous, et entre Dieu et vous. A moi mon action, i vous la
vétre. »*

3 — Les historiens rapportent que le Prophéte sortit, un des
derniers soirs de sa noble vie, au cimetiére d’al—l%aqi’,
demandant le pardon pour ses morts, avant de dire & ses
compagnons : « Gabriel m’exposait le Coran en entier une f()’{s
par an, et il me I'a exposé cette année deux fois. Je pense qu il
Ia fait parce que ma fin est proche. » Il s'en alla chez lui, et fir
le sermon suivant le lendemain : ,

«O vous les gens! Ce qui palpite au-dessus de vous s’est
approché de moi, quiconque a un engagement de ma part,
qu'il vienne pour que je m’en acquitte, et quiconque 2 un prét
de ma part, qu'’il me le réclame pour que je m'en acquitte:

«O vous les gens! Il n’existe aucune relation de parenté
entre Dieu et quiconque, ou quelque chose qui puisse lui

' Bihdr al-Anwir, 46 : 81.
*lbid, 21 : 111.
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apporter du bien ou éloigner le mal, si ce n’est I'action. Que
personne ne prétende ou ne souhaite cela. Par Celui qui m'a
envoyé avec le Vrai, seule I'action avec la miséricorde sauvent.
Si j'avais désobéi. j'aurai échoué. Mon Dieu, ai-je transmis le
message 2 »'

4 - I'imam "Ali b. Musa ar-Rida avait un frére du nom de
Zavd. surnommé Zayd an-Nar. L'imam n'était pas satisfait de
son comportement. Un jour, alors que I'imam se trouvait dans
une assemblée nombreuse, Zavd b. Musa arriva, affichant son
orgueil devant Jes personnes présentes, et disant : « Nous ceci,
nous cela... » Abul Hassan (I'imam ar-Rid4). qui discurait avec
certains. entendit les paroles de Zayd. il se retourna vers lui et
dic;

O Zayd ! Est-ce que tu crois ce que disent les gens de Kifa,
a savoir que Fatima a accordé I'immunité 4 sa descendance, et
que Dieu I'a protégée du feu ? Par Dieu, personne d'autre que
al-Hassan et al-Hussavn ne sont dans ce cas. Que Misa b.
Ja'far obéisse 3 Dieu. qu'il jeune le jour et prie la nuit. et que
oi tu désobéisses. serez-vous i égalité le jour de la
Résurrection ? Te considéres-tu plus cher a Dieu que lui ? “Ali
b. al-Hussayn disait : “Celui d’entre nous qui fait le bien sera
doublement rétribué. mais celui d'entre nous qui fait le mal
sera doublement charié.” ~

Puis I'Tmam ar-Rida se tourna vers al-Hassan al-Washa'. qui
éuait un savant de Kofa. er li dit: « Hassan. commenc lisez-
vous ce verset: ir: O Noé ! Colui-lic wiappartions pas &
et o qere fapie.” (Hid. 46). » 1 dit: « Cerrains le
dautres : “cvsr Lacre dun
: . Celui qui le lit ainsi nie qu'il s'agit de Noé. » L'lmam
répondit : - Non. il yagissait de son fils. Lorsqu'il 2 désobéi
Dieu. Il I'a éloigné de son pére. 1l en est de méme pour nous.
guiconque n'obéit pas au Tout-Puissant n'est pas des notres.
Et toi. si tu obéis 2 Dieu. tu feras partie des notres, les Ahlul-
Bayt. -

3 lépoque.
. quoique

récit indique qu'il v ava
s idées devides. Ces dernie:
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Les principes existentiels et les lois conventionnelles

11 est fréquent que les gens mesurent les lois divines relatives
4 Sa création, aux principes de la rétribution et du chitiment,
au bonheur et au malheur, en comparaison avec les lois et les
coutumes sociales connues par 'humanité. Mais cette analogie
est erronée, car les lois divines reposent sur des fondements
existentiels et réels, alors que les coutumes et les lois sociales
résultent de décisions conventionnelles et de contrats sociaux.
Cest pourquoi les lois humaines peuvent dépendre de la
nature des contrats, des coutumes et de la situation sociale,
alors que les lois divines relatives au monde de la création,
dont les jugements concernant la rétribution et le chatiment
divins, ne peuvent en dépendre. Elles dépendent uniquement
de I'étar de la création et de ses lois. Voici un exemple qui peut
mettre en évidence la différence existant entre l'ordre de la
création et les systémes conventionnels.

Nous savons que chaque pays est régi par un systéme et des
lois sociales dont certaines peuvent parfois distinguer entre
deux personnes égales, sur le plan de leur situation naturelle et
existentielle, mais distinctes quant 2 leur situation
conventionnelle. Ainsi le fait que lune des personnes est
citoyenne de ce pays alors que I'autre est étrangére: si un
ouvrier Afghan proteste de n’étre pas embauché alors que Cest
un Iranien qui I'a été, bien que les deux jouissent de.la méme
constitution physique et des mémes capac.ités et a,ptltudes, lg
patron rétorquera que les lois administratives de I'lran ne lui
permettent pas de I'embaucher lorsqu’un iranien présente les
mémes aptitudes et capacités. Ces lois conventionnelles
peuvent contraindre I'Afghan 2 réclamer la nationalicé
iranienne, ce qui ne changera rien 3 sa réelle personnahu_a,
méme s'il acquiert des droits nouveaux. Le respect de ces lois
conventionnelles entraine souvent la négligence (.Ile I'égalicé
érablie par les lois véritables et existentielles. Mans pour lgs
choses qui ne sont pas soumises aux lois conventionnelles, mais

minoritaires, avaient méme détourné le sens de ce saint verset dans le !JU(
de prouver ce qu'ils avancaienc. L'Imam ar-Ridd profita de cette occasion
pour réfuter leurs opinions.



aux lois de la création, la question est différente. Si, par
malheur, une maladie mortelle se déclare en Iran, il n’y aura
aucune distinction dans les soins entre I'lranien ou I'étranger
résidant en Iran, car les microbes qui les atteignent sont les
mémes et ne font pas la différence entre les nationalités de I'un
ou de 'autre. Le jugement dans ce cas dépend de la nature et
des lois de la création, et non des lois conventionnelles.

Il en va de méme en ce concerne les lois divines relatives 4 la
rérribution, au chatiment, au bonheur et au malheur. Elles
découlent des vrais principes de la création et s’opposent aux
propos de celui qui dit: « Mon nom est inscrit dans les
registres de I'islam et je suis musulman — de nom — je devrais
donc jouir de prérogatives. »

Il faut cependant faire remarquer que cela concerne les
principes et lois relatifs 2 la rétribution et au chétiment, au
bonheur et au malheur, ainsi qu'au comportement du Trés-
Haut avec Ses serviteurs. Cela ne concerne pas les législations
islamiques qui sont, comme les autres lois régissant le monde,
un ensemble de lois conventionnelles qui prennent en compte
un ensemble de situations conventionnelles et de contrats
sociaux. Nul ne peut cependant échapper au respect de ces
lois, principes conventionnels et contrats sociaux, en agissant
dans leur cadre.

Quant i I'Acte divin et 2 I'exécution de Sa volonté dans
Pordre de la création, comme celui de faire parvenir 'homme
au bonheur ou au malheur, ou  la réuribution de ses actes, ils
ne sont pas soumis aux décisions conventionnelles des sociétés,
car leurs jugements ne sont pas inhérents 4 ces décisions
conventionnelles. C'est la raison pour laquelle Dieu — exalté
soit-1l ! — n’exécute pas Sa volonté en fonction de ces décisions,
dont leffectivité se limite aux régimes sociaux, et qui n’ont
donc aucune influence sur la Volonté divine dans la créarion.

Les dispositions islamiques établies pour organiser les
comportements sociaux des individus considérent, par
exemple, que toute personne qui atteste la double profession
de foi, méme oralement, est musulmane, et de ce fait, est jugée
selon les lois de I'islam. Cette personne profite en apparence de
cette situation, mais les sanctions et le jugement de 'Au-del2
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suivent d’autres calculs. Ils agissent selon le principe :
« Quiconque me suit est des miens» («Ibrihim », 36), et « Le
plus noble d'entre vous, auprés de Diew, est le plus pieux d'entre
vous. » (« Les Appartements privés », 13) Le messager de Dieu
I'a ainsi expliqué : « O vous les gens ! Votre pére est un, votre
Seigneur est un, vous étes tous issus d’Adam, et Adam éait faic
d’argile. Nulle supériorité d’un Arabe sur un Persan si ce n’est
par la piété. »'

Salmin al-Frisi a parcouru la voie 2 la recherche de la vérité
jusqua atteindre un degré élevé que le noble prophéte a
décrit : « Salman est des notres, membres de la famille. »*

On réalise alors 'abime de la négligence de ceux qui furent
séduits par les suggestions sataniques, au point de se tromper
eux-mémes en disant: « Nos noms sont inscrits dans les
registres des fideles de ‘Ali b. Abi Talib, quel que soit notre
état, nous sommes sous sa protection et sommes considérés
comme ses fidéles. » Ils vont méme jusqu’a payer une somme
importante, tirée de notre patrimoine, C’est--dire de l'argent
rassemblé de maniére malhonnéte ou de Iargent qui devait
ére dépensé pour les ceuvres charitables, pendant que nous
sommes encore vivants, au profit des mausolées sacrés, afin
davoir une tombe proche de celles des saints de Dieu, pensant
qu'ils échapperont ainsi  la souffrance.

Ceux-la ~ doivent savoir qu'ils sont dans un profond
égarement, aveuglés par I'insouciance, mais un jour viendra ot
le voile sera levé devant leurs yeux, ils se verront en plein
milieu du supplice divin. Leurs cceurs se morfondront alors de
regret, ils souhaiteront la mort mille fois, mais en vain. N est-il
pas préférable pour eux qu'ils se réveillent aujot{rfi l'.ll.ll de leur
sommeil insouciant, et qu'ils prennent linitiative de se
repentir pour ce qu'ils ont déja commis ? Dieu le Tre§-Haut
dit: « Avertis les du Jour de la lamentation lorsque Ie‘ décret en
sera fixé tandis qu'ils sont insouciants et qu %ils ne croient pas. »

(« Marie », 39).

: Tubaf al-'Ugil, 30.
* Tahdhib al-Kamal, 11 : 251.
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Les versets explicites du Coran et les traditions érablissent
que le supplice divin frappera tout désobéissant, méme s'il est
musulman. Certes, si celui qui commet la faute est croyant, il
pourra étre délivré de ce supplice, sortira du feu et connaitra le
succés en guise de rétribution. Mais cela ne pourra se réaliser
qu'aprés avoir passé de longues années a supporter la douleur
et la souffrance. Certains désobéissants obtiendront Ila
réuibution de leurs péchés dans les affres de la mort, d’autres
paieront le prix de leurs désobéissances commises, en
supportant les supplices de la tombe et du monde
intermédiaire appelé barzakh. D’autres encore subiront les
effrois et les moments terribles du Jour de la Résurrection,
pendant que d’autres entreront en Enfer, supportant ses
supplices pendant de longues années comme chatiment pour
leurs péchés. A propos du noble verset : « /ls y demeureront des
siécles, sans goditer ni fraicheur, ni boisson — & part une eau
bouillante et une boisson fétide» («L'Annonce», 23-24),
I'Imam as-Sidiq commente: « Ce sont ceux qui sortent du
Feu. »'

Nous rappellerons ici quelques nobles traditions qui
décrivent diverses formes de chitiments qui frapperont le
désobéissant lors de la mort et aprés celle-ci. Puissent-ils nous
réveiller de notre sommeil et nous rendre préts 2 ces effroyables
situations qui nous attendent !

1 — Cheikh al-Kulayni rapporte ces paroles de I'Imam as-
Sadiq :

« Le commandeur des croyants se plaignit de son ceil devant
le Prophéte qui lui rendait visite. Il cria méme de douleur. Le
Prophéte demanda: “Est-ce la crainte ou la douleur ?” ‘Ali
répondit : “Je n’ai jamais eu autant mal " » Le Prophéte dit:
"g ‘Ali! Lorsque I’ de | d d ur saisir 'ame

que I'ange de la mort descendra po
du mécréant, il aura avec lui des barres de fer rougies par les
flammes avec lesquelles il lui arrachera I'Ame, et cC'est 'Enfer
tout entier qui hurlera. » ‘Ali s'assied et dit: “O messager de
Dieu, répéte-moi cette parole, elle m’a fait oublier mon mal ! »
Puis il lui demanda: “Cela touchera-t-il quelqu'un de

! Tafsir al-Qummi, 2 : 402 et Bihdr al-Anwir, 8: 295, h. 45.
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communauté ?” Le Prophéte: “Oui, le gouverneur injuste,
celui qui s'empare de la fortune de Porphelin, et le faux
témoin. »'

2 — Cheikh Saddq rapporte dans son ouvrage Man li
yahdurubu al-Fagih :

« Lorsque Dharr, le fils du compagnon Abu Dharr, mourut,
son pere se tint devant la tombe, I'essuya avec la main et dit :
“Que la miséricorde de Dieu soit sur toi, 6 Dharr ! Par Dieu,
w fus bienveillant avec moi, tu es décédé et je suis satisfait de
toi. Par Dieu, ce n’est ni ta perte, ni ma tendresse qui
m'envahissent, et je n’ai besoin de personne en dehors de
Dieu. Sans leffroi de I'apparition, j'aurais souhaité étre  ta
place. Je suis plus préoccupé par ta tristesse que par ma
uistesse. Par Dieu, je ne pleure pas sur toi, mais je pleure pour
toi ! Comment savoir ce que tu as dit et ce qu'on t'a dit? O
mon Dieu! Je lui offre ce que Tu as exigé de lui pour mon
droit, accorde-lui ce que Tu as exigé de lui pour Ton droit. Tu
es plus généreux et magnanime que moi ! »*

3 — L'Imam as-Sidiq a rapporté la parole du noble messager,
daprés ses peres : « La pression de la tombe du croyant fait
partie de son expiation pour les grices qu'il a perdues. » .

4 — A propos du saint verset : « Une barriére se trouve derriére
les hommes jusquau Jour oi ils seront ressuscités» («Les
Croyants », 100), ‘Ali b. Ibrahim a rapporté de I'imam as-
Sdiq cette parole : « Par Dieu! Ce que je crains le plus pour
vous c'est le barzakh. Lorsque l'intercession nous échoira, nous
serons vos responsables. »* Cela signifie que lintercession
inclut pas le barzakh, mais qu’elle intervient aprés celui-ci.

A propos des chatiments infligés pour des péchés tels que le
mensonge, la médisance, la calomnie, la traitrise, I'injustice,
Paccaparement des fortunes des gens, la consommation de
Palcool, les jeux de hasard, la médisance, P'insulte, I'abandon
du jetine, de la priére, du pelerinage et du combat pour la

VALKaf, 3 : 255,

* Man lé yahdurubu al-Fagib, 1 : 214-215.
* Al-Amali, 633.

* Tafsir al-Qummi, 2 : 93-9%.
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cause de Dieu ainsi que de nombreuses autres fautes, on peut
dire qu'un grand nombre de versets et de traditions ne
concernent pas spécifiquement le mécréant ou le musulman
non-chiite. Au contraire, plusieurs récits relatifs au Voyage
nocturne et 4 ’Ascension du Prophéte rapportent qu’il a vu de
nombreux groupes de gens suppliciés, faisant partie de sa
communauté, des hommes et des femmes, subir les chatiments
les plus divers 4 cause des péchés qu'ils ont commis.

Résumé et conclusions

Nous résumerons tout ce que nous avons développé dans ce
chapitre relatif aux actes bienfaisants et malfaisants accomplis
par les musulmans et les autres :

1 — Le bonheur, comme le malheur, présentent des degrés
variés : tous les heureux ou malheureux ne se situent pas au
méme degré. Une expression traduit cette réalité, celle des
« degrés des Paradis » et des « abimes de I'Enfer ».

2 — Tous les gens voués au Paradis n’entrent pas au Paradis
dés le début; de méme, tous les gens voués & I'Enfer n’y
restent pas éternellement. Beaucoup de gens du Paradis n’y
entreront  qu'avoir avoir subi de longues périodes de
souffrances et de supplices dans le monde du barzakh ou dans
PAu-dela. C’est pourquoi le musulman ou le chiite doit savoir
qu'il a devant lui, méme s'il quitte ce monde en érant croyant,
des stations ol il subira de lourdes souffrances s'il commet
dans ce monde — que Dieu nous en préserve ! — des péchés de
débauche et d’injustice, certains érant sévérement chatiés et
pouvant nécessiter le feu éternel.

3 — Quant & ceux qui ne croient pas en Dieu ni au Jugement
dernier, ceux qui n’accomplissent pas, de ce fait, d’actes en vue
de se rapprocher de Dieu, il est normal que leur itinéraire et
leur comportement ne soient pas dirigés vers Dieu ni vers Sa
proximité dans le monde futur. Par conséquent, ils ne
s’éléveront pas vers le royaume divin et n’entreront pas au
Paradis car ils n’ont pas emprunté cette direction.

4 — Ceux qui croient en Dieu et au Jour du Jugement,
accomplissent des bonnes ceuvres en vue de se rapprocher du
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Seigneur, avec une intention sincére, Dieu agrée leurs ceuvres ;
ils méritent Son pardon et I'entrée au Paradis, qu'ils soient
musulmans ou non musulmans.

5 — Mais les non-musulmans qui croient en Dieu et au Jour
du Jugement, et ceux qui ont lintention sincére de se
rapprocher de Lui, sont privés des effets et des bénédictions de
I'acte conforme aux méthodes pratiques instituées par Dieu &
travers les enseignements de I'islam. Ils ne pourront bénéficier
des bienfaics de la connaissance de cette religion vraie. Cest la
raison pour laquelle Dieu leur agrée les bonnes ceuvres
admises, qui sont recommandées par la loi islamique, comme
la bienfaisance envers les créatures. Quant aux actes
d’adoration innovateurs qui n’ont aucun fondement, elles ne
peuvent évidemment pas étre agréées. Ils seront aussi privés de
certaines grices i cause de leur méconnaissance de la Loi
divine dans sa totalité.

6 — 1l existe un ensemble de fléaux qui corrompent les
bonnes ceuvres accomplies par les musulmans et les autres. Ces
fléaux influent sur les bonnes ceuvres aprés qu'elles ont été
agréées, ils les annulent et les corrompent. Les plus importants
de ces fléaux sont le reniement et la mécréance intentionnelle
et entétée. Pour cette raison, si des individus non-musulmans
accomplissent quantité de bonnes ceuvres avec I'intention de se
rapprocher de Dieu, mais renient les vérités de l'islam, par
entétement ou fanatisme, aprés qu'elles leur ont été exposées et
qu'ils ont admis leur authenticité, ce reniement corrompra
leurs précédentes bonnes ceuvres, et les rend « semblables & de
la cendre sur laguelle le vent sacharne un jour douragan>»
(“ Ibrihim », 18).

7 — Si les musulmans et les autres croyants en I'Unicité
commettent des actes de débauche et de luxure, ou s'ils
trahissent certe religion divine, ils méritent diverses formes
d’un long supplice divin dans le monde du barzakh et dans
I'Au-dela. Ils peuvent méme subir un chtiment éternel, dii
quelques péchés, comme le meurtre d’un croyant, injustement
et intentionnellement.

8 — Les bonnes ceuvres accomplies par ceux qui ne croient ni
en Dieu ni au Jour du Jugement, ainsi que par les associateurs,
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constituent parfois des causes d’allégement du chitiment ou de
son annulation compléte.

9 — Le bonheur et le malheur sont soumis 4 des lois, 4 des
principes et a des statuts réels et existentiels, et non i des
statuts et A des lois conventionnels.

10 — Les versets et les traditions déclarant que Dieu agrée la
bonne ceuvre ne visent pas uniquement I'acte qui comporte
I'élément « bonté effective de I'acte », mais I'islam considére
que la bonne ceuvre comporte i la fois cet élément et la
« bonté agissante de 'acteur ».

11 — Les versets et les traditions qui déclarent que les actes
des négateurs de la prophétie muhammadienne et de I'imamat
infaillible ne sont pas agréés, visent plutdt les expressions de
cette négation reposant sur I'entétement, le reniement et le
fanatisme. Mais si la négation est due 2 Iignorance ou 2 la
défaillance, et non i la négligence, elle n’est pas incluse dans le
jugement évoqué par les versets et les traditions, car les auteurs
de ce genre de négation sont décrits par le saint Coran comme
érant des « faibles» et de «ceux qui attendent la décision
divine ».

12 — Les philosophes de Iislam, comme Ibn Sina et Sadr al-
Muta’allihin, considérent que la majorité de ceux qui ne
reconnaissent pas le vrai et la vérité sont défaillants, et non
négligents. Ces derniers ne subiront pas le chatiment s'ils ne
connaissent pas Dieu, méme s'ils nentrent pas au Paradis.
Quant & ceux qui connaissent Dieu, et qui croient au Jour de
la Résurrection, qui font les bonnes ceuvres en vue de se
rapprocher de Dieu, ils obtiendront le pardon éternel, alors
que le malheur et le chatiment seront le lot des négligents, et
non des défaillants.
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P De nombreuses interrogations et ambiguités sont so

on dans le monde contemporain, la nouvellc géné

posent A nouveau d'anciennes questions oubliées, e
d’embarras. Faut-il regretter I'émergence de ces dou

ions qui ont parfois attcint des seuils critiques ? Je we pen
e déplorer ce phénomene, car le doute st la prémisse de

. ; y

question est la cl¢ de la connaissance, et le trouble s'ach|
quillicé.

I'ignorance, le doutc et la perplexité sont des bases essentiell
emier de 'homme, 3 partir desquelles celui-ci avance, grice
ion, vers la certitude et la tranquillité.

1 est vrai que le doute est signe de trouble, mais il est vrai a
sanquillité comporte des degrés divers. 1animal ne vit pas dan
e tranquillité est d’un degré inférieur au doute de 'homme.
 tranquillité de ceux qui ont la certitude, elle représente un degrd|
% que le doute. Er, 2 'exception d'une infime minorité divinement
tous sont parvenus i la phase de la foi et de la certitude aprés avd
une phase de doute et de perplexité
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