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PREFACE

Dans le cadre de la promotion de la culture islamique qui s’inscrit
dans le propre de ses prérogatives, I’'ISESCO ne cesse d’ceuvrer pour
la valorisation et 1’enrichissement de la bibliothéque islamique. Elle
a aujourd’hui le plaisir de mettre a la disposition du lecteur avisé, un
travail inédit autour de I’exégese du saint Coran qui pourra servir de
référence aussi bien aux étudiants, chercheurs qu’au grand public.

Cetravail est]’ceuvre du docteur Mohamed El Hassan Gharbi, professeur
et chercheur a I'universit¢ Mohammed V de Rabat, enseignant a
la facult¢ de médecine et de pharmacie. Le docteur Gharbi a recu
également un enseignement paralléle en sciences religieuses durant
plus de vingt cinq ans auprés d’éminents savants qui ’ont poussé a
s’intéresser aux études sur le Coran et fini par décider d’entreprendre
I’exégese du Livre saint en langue frangaise. Il s’agit d’une exégese qui
répond aux normes de celles, déja trés nombreuses, faites depuis les
premiers siecles de 1’age d’or de I’Islam. Elle comporte de ce fait toute
les subtilités de I’exégese et s’intéresse aussi bien a la grammaire qu’a
la structure, qu’aux variantes de lecture. L’analyse porte également et
tout aussi bien sur le verset, la phrase ou le paragraphe dans le but d’en
tirer une ou deux legons a mettre en ceuvre au quotidien. L’essai met
ainsi en synergie la théorie et la pratique dans un frangais qui se veut
simple quoique pas toujours facile a assimiler en une fois. Il est vrai que
I’exercice n’a rien d’aisé ; il demeure cependant une initiation louable
et gage pour d’autres de 1’améliorer.

Hormis les traductions et différentes interprétations bréves et concises
du sens des versets du Livre saint, aucun essai d’exégese en langue
frangaise, a proprement parler, n’a ét¢ effectué a notre connaissance
jusgu’a nos jours. Je suis heureux de préfacer I’édition de ce travail
autour des plus courts chapitres du Coran, et plus particuliérement
de la soixantiéme partie, avec I’espoir de voir apparaitre dans un trés
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proche avenir, du méme auteur, d’autres travaux sur les autres chapitres
du Coran. Un trés long labeur attend 1’auteur pour mener a bien cette
mission et I'ISESCO est heureuse de présenter aujourd’hui aux lecteurs
le premier fruit de cet excellent travail.

Dr. Abdulaziz Othman Altwaijri
Directeur Général
Organisation Islamique pour I’Education, les Sciences
et la Culture -ISESCO-



INTRODUCTION

L’exégeése du saint Coran n’est sirement pas une tache facile surtout
quand elle veut se faire dans une autre langue que I’arabe. L’exercice
fait appel a toute une procédure de lectures et de méditations des
exégeses déja faites dans la langue originelle du texte sacré afin
d’essayer d’exprimer I’idée qui en ressort dans la langue de destination.
Il ne s’agit pas de traduire le sens général des versets ou d’en faire une
traduction littérale mais de tenter de brasser les divers domaines qui
ont trait au sujet et de les présenter de facon synthétique capable de
livrer au lecteur un maximum de facettes que le verset ou le chapitre
pourraient produire.

Dans ce travail nous essayons de mettre en ceuvre tout cela en langue
frangaise avec I’ambition de faire parvenir le message divin au lecteur
francophone qui n’a pas la facilité de le lire ni de le comprendre a
I’état natif. Il est évident dans notre esprit que rien ne peut remplacer
une lecture approfondie du texte dans sa langue d’origine. Ce n’est
que de cette maniére ci et au prix d’un travail assidu, que 1’on peut
correctement I’assimiler, mais rien n’empéche d’essayer de faire
profiter, des trésors que recele la Parole de Dieu ceux qui n’ont pas la
chance ou la possibilité d’en prendre connaissance tel qu’il a été révélé
au début. Prions Dieu pour qu’ll agrée notre action et fasse qu’elle Lui
soit totalement dévouée.

Le saint Coran est classiquement divisé en 114 chapitres de longueur
tres variée si bien que le nombre de versets qui les constituent va de 3
pour les plus courts jusqu’a 285 pour le plus long. Tres vite apres la
révélation, les érudits jugerent trés utile de diviser le texte sacré en 30
puis en 60 parties, a peu pres €gales en longueur, afin d’en faciliter la
lecture et 1’apprentissage. Ainsi, les chapitres les plus longs, comme
celui de la génisse ou des femmes, se sont retrouvés comptant une, deux
ou plusieurs de ces parties alors que les plus courts se sont retrouves
inclus dans les autres. Ces parties sont respectivement appelées «juz’» et
«hizb» sachant que chaque «juz’» compte deux «hizb». La soixantiéme
partie ou «hizb» est celle dont nous présenterons 1’exégese ci apres.
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Contrairement a toutes celles qui la précedent, elle comporte un grand
nombre de chapitres - vingt huit - dont la principale caractéristique est
leur brieveté. De plus, ils ont tous été révélés en période mecquoise,
a quelques exceptions preés que nous signalerons en temps voulu. Le
premier des chapitres la composant se nomme chapitre du Plus Haut
«Al Aala» ou tout simplement, «Glorifie» ou «Sabbih», en référence a
I’ordre qui y est donné au Prophéte 4= a son tout début et ce, tel que le
fait Aicha, I’épouse de sidna Mohammed £, dans 1’un de ses rapports
selon les imams Ettirmidhi et Abou Daoud. Que ce soit donc le premier
chapitre que nous etudions.
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CHAPITRE DU PLUS HAUT

Il s’agit du quatre vingt septiéme chapitre selon le classement arrété du
Coran méme si la grande majorité des traditions révelent qu’il a été donné
au Prophéte £ parmi les toutes premicres révélations. En témoigne les
dix neuf versets qui le constituent et qui traitent des sujets classiquement
abordés avant 1’hégire a savoir la glorification d’Allah et I’enseignement
de certains de Ses attributs, ainsi que le soutien au messager de Dieu dans
sa mission, alors qu’il commengait a peine a essuyer les premiers revers
de la part de ses adversaires mecquois. Son nom lui a été attribué par le
Prophéte £&: lui-méme dans nombre de ses hadiths en raison de I’apparition
de manicere trés suggestive de cet attribut en tout début de chapitre.

Malgré des divergences sur certains des versets qui le composent la
révélation de ce chapitre s’est faite le plus vraisemblablement en période
mecquoise si bien que I’on estime qu’il s’agit du septiéme ou huitiéme
chapitre a avoir été donné au Prophete &z d’un point de vue chronologique
juste apres le chapitre de 1’obscurcissement «ATTAKWIR».

Allah entame le chapitre par une invitation a Sa Glorification au Prophéte
4z et, a travers lui, a tous ses fideles. Ainsi Dieu dit dans le premier verset :

(1) e €355 430 a2
1. Glorifie le nom de ton Selgneur, le Plus Haut,

L’objectif est d’apprendre au lecteur comment un bon croyant doit
exprimer sa reconnaissance a son Seigneur quand Celui-ci lui accorde
Ses bienfaits. Le fait est que le Prophéte £z allait faire 1’objet, dans ce
chapitre, d’une haute distinction qui allait lui assurer la préservation
éternelle du message qu’il était en train de transmettre et la facilité
d’exécution dans sa mission. Dieu va en effet lui dire plus loin dans ce
méme chapitre comme pour le tranqullhser sur son avenir :

(7wwx,qmwmudl (8) o ¥ €53 5
®) 55

6. Nous t’enseignerons de sorte que tu n’oublies point 7. sauf ce qu’Allah
voudra, car Il connait ce qui parait au grand jour ainsi que ce qui est
caché. 8. Puis Nous te faciliterons la tache.
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Devant une telle faveur, I’envoyé de Dieu se devait de remercier son
Seigneur en glorifiant oralement Son nom, quoiqu’en réalité, de par Sa
Majesté, Sa Grandeur et Sa Royauté, Allah devrait étre glorifié et exalté
par ’Homme sans relache méme lorsqu’a priori, il ne fait pas 1’objet de
bienfait évident et concret, pour la simple raison que, les bienfaits divins
sont innombrables et bien souvent on ne préte pas trop attention a certains
d’entre eux. Dieu dit dans le verset n°36 du chapitre d’Abraham :

(36) 5lacs ,Uuuwalu 1agasi O 4 w\,;ﬁ{”

36. Et si vous comptiez les bienfaits d’Allah, vous ne sauriez les
dénombrer, ’homme est certes profondément injuste et ingrat.

L attribut «El Aéla» est souvent traduit par «le Trés Haut». Pour notre
part nous préférons le traduire par «le plus Haut» parce qu’il s’agit d’un
attribut renvoyant a I’absolu comme pour dire qu’il n’y a pas plus haut
que Dieu, c’est-a-dire : « il n’y a pas meilleur que Lui » en référence a
la perfection qui Lui sied ! Et ¢’est dans ce cadre de glorification orale
permanente du nom de Dieu que le fidele est invité a répéter a chaque
prosternation au cours des priéres rituelles I’expression reprenant celle
de ce verset «Soubhana rabbiya al adlay.

D’un autre coté, il faut noter qu’Allah Tout-puissant ne donne jamais
d’ordre sans en expliquer le contenu et la portée, surtout lorsqu’il s’agit
d’un devoir envers le Seigneur que I’Homme va étre amené a honorer.

Il s’agit 1a, d’une régle générale qui nous inculque indirectement et de
manicre treés subtile comment une personne aux commandes, qui serait
amenée a donner des ordres a ses subordonnés, devrait théoriquement se
comporter avec eux. En d’autres termes, il ne devrait pas y avoir de place
a la dictature ou a la tyrannie dans les relations qui lient les humains
entre eux puisque Dieu Lui-méme, qui a tous les pouvoirs, prend le soin
de justifier ce qu’ll commande. Et c’est ce qui explique pourquoi, avant
d’attirer I’attention du Prophéte <& sur la distinction qui allait lui dicter
cette glorification, Il lui cite un certain nombre de Ses attributs comme
pour lui rappeler que méme en dehors de tout bienfait concret et évident
la glorification reste toujours indiquée et amplement justifiée. Dieu dit :

Uil (3) aad 558 Uil (2) ) (1548 34 U (1) \);é’_@l 5 o
(5) ’°‘/L,_41,,_.._9 (4\){_}331 @:.l
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1. Glorifie le nom de ton Seigneur, le Plus Haut, 2. Celui qui a créé et
agencé harmonieusement, 3. Celui qui a décrété et guidé, 4. et Celui
qui a fait pousser le paturage, 5. et en a fait ensuite un foin foncé.

Le Plus Haut ici est une traduction littérale du mot «Al Aéla» qui, comme
nous I’avons vu, a donné son nom au chapitre. En fait, le sens qu’il faudrait
lui préter est Le parfait, car «plus» sous entend qu’il y a comparaison, or
Allah ne supporte pas lacomparaison. Pour preuve Il fait suivre ce superlatif
comme pour indiquer son vrai sens, de trois attributs attestant Son Unicité
et donnant une idée sur Son divin Pouvoir, justifiant ainsi qu’il doit étre
glorifié en permanence et en toute exclusivité :

Tout d’abord, Allah le Plus Haut crée, dans le sens de créer et non de faire
preuve de créativité. Autrement dit, Il fait surgir toute chose du néant et
veille & lui donner la meilleure des formes pour qu’elle puisse accomplir sa
mission dans les meilleures conditions. C’est 1a, la premiere et peut étre la
meilleure raison de s’atteler a Le glorifier.

Ensuite, ¢’est Lui Seul qui décréte tout ce qui va se passer dans ce monde
exactement comme Il I’entend et fait que chacune de Ses créatures obéisse
instinctivement a ce qui a été décrété pour elle ! Ainsi, par exemple, a t-11
créé I’abeille et lui a inculqué la succion du pollen et la construction des
ruches qui vont conduire a la fabrication et au stockage du miel. A noter ici
que le terme «gaddara» a été ainsi lu par tous les érudits de la récitation du
Coran hormis El Kissaii qui I’a lu «gadara». Néanmoins, cette divergence
n’altere pas le sens du mot et ne dicte donc pas de changement de traduction.

Enfin, c’est Lui aussi qui a créé tout ce qui a priori n’a pas d’instinct, telles
les plantes dont I’'Homme tire largement profit, en se limitant toutefois a la
citation de I’herbe servant au paturage des bestiaux, comme pour rappeler a
I’Homme, tout particuliérement, la précision du cycle de la vie et que sans
le précédent décret divin, rien n’aurait été aussi bien réalisé.

Ce sont donc 1a trois attributs que I’Homme devrait garder a I’esprit afin
d’étre toujours alerte quant a sa reconnaissance vis-a-vis du Seigneur,
que Ses bienfaits soient palpables ou non, car il faut se dire et s’en
convaincre que Son mérite n’a pas de limite. Mais quoiqu’il en soit,
I’introduction du chapitre de cette maniére ci représente une bonne
annonce qui fut faite au Prophéte £ comme quoi il allait bénéficier du
soutien divin dans sa mission et durant le restant de ses jours :
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FiTRt @“{ (6) pcit s £ 3/:3?/

6. Nous t’enseignerons de sorte que tu n’oublies pas 7. sauf ce
qu’Allah voudra,

Apres avoir attire I’attention du Prophéte «&: sur des attributs censés lui
rappeler I’étendue des bienfaits de son Seigneur et I’inviter a Le glorifier
sans relache, le discours coranique lance enfin la fameuse promesse
tant attendue. Il s’agit d’une promesse divine a sidna Mohammed £
comme quoi ce qu’il craint lui sera évité et que son rdle principal n’est
autre que de s’atteler a transmettre le message qui lui est remis. Ces
versets ressemblent a ceux du chapitre de la résurrection dans lesquels
Allah dit a Son messager :
(16) 5 4 1) o 3550 €00 8 €550

e

16. Ne remue donc pas ta langue pour hater sa récitation, car aussi bien, le
rassemblement de ses données que la fagon de le réciter, Nous incombent.

La distinction regue par sidna Mohammed £&: lui permit de poursuivre
sa mission sans trop se soucier de I’apprentissage du texte sacré qui
lui était révélé. Le fait est que, quand les chapitres commencerent a
se multiplier, le Prophéte & eut crainte de ne pas pouvoir tous les
mémoriser, si bien qu’a chaque fois que Gabriel lui rapportait un
paragraphe ou quelques versets, ils s’empressaient de les répéter avant
méme que 1’ange n’eut fini sa lecture. Cette distinction avait donc pour
role de lui signifier qu’il n’avait pas de souci a se faire quant au texte qui
allait lui étre donné puisque c’est Allah Lui-méme qui allait se charger
de le lui graver dans la mémoire. Naturellement et comme cela est tres
fréquent dans le saint Coran, il lui est rappelé, lecon d’humilité oblige,
que I’absolu ne sera point de son ressort ! Autrement dit, Dieu reste
Seul Maitre de la situation et si jamais Il le décidait, I te ferait oublier
certains versets qui t’ont déja été révélés, soit en les annulant carrément,
soit en les remplagant par d’autres selon le principe de I’abrogation qui
est explicité par ailleurs dans le chapitre de la génisse, soit en te les
faisant oublier selon la régle humaine de 1’oubli. Mais il faut savoir
que dans ce dernier cas, cet oubli ne pourra étre que transitoire et Ton
Seigneur, en vertu de Son engagement, fera en sorte que, d’'une maniere
ou d’une autre, tu te remémores ce que tu as oubli¢ car finalement rien
ne Lui échappe et Il est au courant de tout..
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(T) il 1gg 5as) i &
7.11 connait certes ce qui parait au grand jour alnsi que ce qui est caché.

L’imam Muslim rapporte, en effet, que Aicha I’épouse du Prophete &
a dit avoir entendu I’envoyé de Dieu dire a propos d’un monsieur qui
lisait le Coran a haute voix dans la mosquée : «que Dieu soit Clément
et récompense ce monsieur car il m’a rappelé le verset untel que j’avais
omis dans tel ou tel chapitre !»

135 839a e 31 1385 135 d)s;‘ ST A a2sy

Ainsi, sidna Mohammed £z allait-il pouvoir transmettre sereinement
son message sans risque pour lui de faire des erreurs ou d’en oublier
quoique ce soit, le plus naturellement du monde et sans fournir le
moindre effort de mémorisation, car, tout simplement, Dieu lui a promis
qu’ll allait lui faciliter la tache. Dieu dit :

(8) /oj]/l ég y.:\fé
8. Nous te mettrons sur la (voie la) plus facile.

C’est la la seconde partie de la distinction octroyée au Prophéte <& et qui
allait le pousser a glorifier son Seigneur en permanence et de plus belle !

A noter que le mot «yousra» a été prononcé par Abou Jaafar seul
«Youssoura» | Le sens ne change pas pour autant.

Dorénavant tout allait devenir facile pour lui et lui-méme allait étre
poussé dans ses choix vers la recherche de la facilité et de la simplicité.
Ainsi I’apprentissage du saint Coran lui sera facilit¢é comme a tous ses
fideles qui voudraient le lire et le mémoriser. Dieu dit a ce propos a
quatre endroits différents, dans le chapitre de la lune «<-AL QAMAR»

(7)o g Jo0 00 T 5% 54

17. En effet, Nous avons rendu le Coran facile pour la médiation, y
a-t-il donc quelqu’un pour réfiéchir ?

Notons qu’il n’existe pas, pour ainsi dire, de livre sur terre, qu’il
soit ancien ou contemporain, qui ait été appris par cceur et sans faute
comme le fut et I’est le Coran qui, non seulement est appris par coeur
par des millions de personnes, mais aussi lu et écrit, traduit et interprété,
imprimé et édité comme ne 1’est aucun autre ouvrage !
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Par ailleurs, la facilit¢ dont il est question, ne se limite pas au seul
apprentissage et a la seule diffusion du Coran comme nous venons de le
rapporter, mais s’étend a tout ce qui, de pres ou de loin, touche a I’Islam.

Autrement dit, il s’agit d’une double facilité pour sidna Mohammed 4&:.
D’un c6té, la pratique de la religion qui va lui étre donnée lui sera hautement
simplifiée, en ce sens qu’elle fera 1’objet de préceptes faciles a assimiler
et en parfait accord avec la nature de I’Homme, et de I’autre, le Prophéte
4, en tant qu’humain, bénéficiera de la constitution nécessaire a méme
de lui permettre d’obéir spontanément a ces préceptes et de les mettre
en ceuvre de la meilleure maniére, en guise d’exemple parfait pour ses
fideles qui seront amenés a faire comme lui. Et I’Histoire a fini par
prouver cela, car en effet, la revue de sa pratique quotidienne montre
que d’une part, il a toujours tendance a choisir la simplicité lorsque ce
choix lui est permis, et d’autre part, il guide et appelle ses compagnons
a cette simplicité en leur faisant remarquer que leur mission sur terre
est d’étre facilitateurs et non d’étre trop exigeants au point de faire fuir
ceux qui voudraient embrasser I’Islam.

Tout ce qui est demandé au Messager, et aux croyants aprés lui, est de
pratiquer leur religion comme cela leur a été prescrit, sans trop chercher
de complications ni de rentrer dans des divergences a n’en plus finir.
L’essentiel est de faciliter la tache a toute personne qui souhaiterait se
joindre a eux, en se contentant de faire un appel soigneux qui mette en
exergue les merveilleuses orientations du Coran. Dieu dit :

(9) (ol il )5k

9. Rappelle donc, ou et quand le Rappel peut étre utile.

Apres avoir rassuré Son messager sur la suite des événements, en lui
signifiant qu’il n’avait pas de souci a se faire quant au contenu du
message, car Lui-méme se chargeait de le protéger et que la voie allait
finalement lui étre facilitée, Allah lui a définit le role qui lui incombait
et la place qu’il devait tenir dans la société.

Ainsile Prophéte 4 devait-il se contenter d’annoncer ce qui lui parvenait
comme message et de déployer tous ses efforts pour le présenter sous
la meilleure des formes. Tout ce qu’il devait faire était de transmettre
le Coran tel quel sans tenir compte de qui allait I’entendre. L’ essentiel
¢tait que le message parvienne a tous et qu’il ne faiblisse point dans sa

- 16 -



persévérance a en informer ses proches et ses concitoyens puis leurs
riverains et par la suite tous les arabes et finalement toute I’humanité.
Autrement dit, il ne devait pas s’en tenir uniquement a ceux chez qui il
pressentait une quelconque prédisposition a suivre sa voie, mais plutot
veiller a ce que le message parvienne, sans la moindre exception, a tout
le monde. Par la suite, le résultat de cette entreprise incombe a Allah
I’Omniscient qui guidera qui veut bien s’inscrire dans le droit chemin et
poussera vers 1’égarement qui refuse d’entendre raison. Les gens dans
cette affaire se divisent en effet en deux groupes et c’est justement ce
qui est explicité juste aprés :

(IQ).,,@) Loy (10) ,\_A,UU&.M

10. Quiconque craint se rappellera, 11. et s’en €cartera le plus grand
malheureux,

Le premier groupe est celui des gens qui craignent Dieu, ¢’est a dire ceux
qui appréhendent la rencontre du jour dernier. Ceux la tirent profit de
I’exhortation puisqu’elle trouve chez eux un écho favorable. Par contre,
ceux qui par malheur auront décidé de ne pas écouter le Prophéte £
et font fi du contenu du message qu’il leur a transmis, se retrouveront,
dans I’au-dela, dans une situation des plus embarrassantes et c’est pour
cela qu’ils sont décrits comme étant les plus grands malheureux. En
fait, ce verset pointerait du doigt selon certains exégetes une personne
bien précise, en I’occurrence El Oualid ibn 1 Moughira ou plutot Otba
ibn Rabiad qui étaient tous deux parmi les plus farouches opposants au
Prophéte 4= mais il est clair que le sens est général et qu’il s’applique a
tous ceux qui, comme ces deux personnes font preuve d’une mécréance
absolue. Tous, pour ainsi dire seront accablés du plus grand malheur et
finiront en Enfer, puisse Allah nous en épargner les affres. Définissant
celui qui est décrit comme étant le plus malheureux, Dieu dit :

(13)_piis Jp 1o G dﬁ(lz)w.&dbuuq@um

12. qui brilera dans le plus grand Feu, 13. Puis il n’y verra ni la mort
ni la vie.

Le plus grand Feu désigne ici naturellement I’Enfer qui délivre une
souffrance si forte et suffisamment cadrée pour que celui qui la subit
ne trouve guere d’issue de secours. Ainsi, ni la mort ne vient I’en
reposer, ni la vie normale ne vient 1’en délivrer. Autrement dit, les
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brilures occasionnées par ce Feu, aussi profondes et étendues soient-
elles, n’entraineront pas pour autant sa mort, synonyme de repos et en
méme temps malgré leur profondeur et leur gravité, elles continueront
a le faire souffrir contrairement aux briilures usuelles qui font trés mal
quand elles sont superficielles et qui entrainent la mort quand elles sont
profondes et/ou étendues. 1l faut noter ici que I’expression utilisée dans
le verset ne fait pas allusion a un état second entre la vie et la mort mais
bel et bien a I’état imagé que nous avons décrit. A I’opposé, celui qui
appréhende le jour dernier et se prépare serieusement a cette importante
échéance se retrouve parmi ceux qui ont réussi.

(15)_plad &5 430 5555 (14) i 5 b
14. Réussira, certes, celui qui se sera purifi¢, 15. aura invoqué le nom
de son Seigneur et aura prié.

Aprés avoir evoqué le devenir malheureux de ceux qui font la sourde
oreille par rapport au rappel qui leur est adressé, le discours coranique
compléte le tableau descriptif comme a 1’accoutumée en annongant la
réussite accomplie du premier des deux groupes et en détaillant le sens
de la crainte si prisée qui le distingue.

Dans un hadith rapporté par El Bazzar a Jaber ibn Abdallah, le Prophete £&:
aurait expliqué le verbe «tazakka» qui renvoie a la purification spirituelle
par le fait de témoigner qu’il n’y a de Dieu qu’Allah, que Mohammed
4z est Son messager tout en ayant totalement évincé le polythéisme.
L’invocation du nom du Seigneur et 1’accomplissement de la priére
renvoient quant a eux aux cing prieres rituelles que le croyant est appelé
a faire chaque jour.

(alwlg;ywwmwowﬂuﬁ dbéﬂw@slﬁﬁ“@wl U I CRAINERE

Ele B8y Jusddl Sislal) oo :JB Jas 4 ¢l 555 ¢U| Jeiy dl JJM
C’est d’ailleurs cette méme explication qui en fut donnée par Ibn
Abbés suivi par la suite par ses trois ¢léves que furent, Aata’, Ikrimah
et Katadah. Toutefois et au-dela de cette explication prophétique, il faut
comprendre que le but est bien str d’attirer les réticents vers la foi et de
les pousser a réviser leur position en leur montrant que finalement ce qui
leur est demandé en matiére de croyance et de piété n’est pas si difficile
que cela et qu’il vaut mieux pour eux de se rallier au rang de la vertu et
de la purification spirituelle. Et rien de tel pour cela que I’invocation du
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nom du Seigneur dont nous avons largement parlée au début du chapitre
et la pratique de la priere rituelle qui favorise amplement la mise en
ceuvre de cette invocation permanente. Par ailleurs, nous ne répéterons
jamais assez qu’Allah, en vertu de Sa Grande Miséricorde, ne chatie
pas pour le plaisir de chatier, soit-Il exalté, mais le fait uniquement
lorsqu’aucun autre choix ne peut étre proposé. Ce qui nous fait dire que
le fait de rapporter ces scenes de souffrance, aussi dures soient-elles,
n’a d’autre but que de mettre en garde sans plus. Autrement, si elles
peuvent étre évitées, cela serait hautement le bienvenu et c’est ce qui
est réellement recherché. En d’autres termes et pour plus de clarté, la
réussite dans I’au-dela tient a trois conditions simples qui se succédent
dans le temps dans le méme ordre que celui présenté dans ce verset :

* La purification spirituelle que Ion peut matérialiser par la
correction de sa croyance en éliminant de son esprit tout ce qui
peut venir la ternir.

* L’invocation permanente d’Allah en tant que divinité unique
aux attributs magnifiques qui ne peuvent étre ni mis en défaut
ni égalés.

* L’obéissance au Dieu unique en lui vouant exclusivement le

culte sachant que la priére constitue la plus belle matérialisation
de la pratique du culte.

Malheureusement un grand nombre de personnes ne I’entendent pas de la
méme oreille et décident de mettre la vie ici bas en p6le position, oubliant
que celle de I’Au-dela est de loin meilleure et autrement plus durable.
Insistant sur ce constat 6 combien préoccupant Dieu dit juste apres :
(17) g Js 52 Jg ek ,:-% (16) 152y =) | 297 Ja
16. Or, vous preferez la vie ici bas, 17. alors que I’ Au-dela est bien
meilleur et plus durable.

A noter que I'imam Abou Amr a lu le verbe «tou’tiroun», qui fait
référence a la préférence, a la troisiéme personne du pluriel plutot
qu’a la deuxieme. Il nous ferait donc dire : or, ils préférent, comme
parlant des infidéles, plutot que : vous préférez, comme leur parlant. La
finalité reste toutefois la méme et I’exégeése ne change pas de maniére
significative ! L’essentiel est de saisir que lorsqu’une personne atterrit
en Enfer, cette fin malheureuse n’est que la conséquence de ses propres
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actes et qu’elle est seule responsable de ce qui lui arrive. Une personne
prévenue en vaut deux et prévenir vaut mieux que guérir ! Par ailleurs,
il ne faut pas croire que les informations qu’apporte Mohammed £z datent
d’aujourd’hui. Au contraire, elles ont ét¢ données a d’autres prophétes bien
avant lui. Concluant le chapitre, Dieu dit en effet :

(1 2929 ’;-aii}a) Lnaa (18\)\35@1 W J,s-i)u

18. Ceci se trouve, certes, dans les premiéres €critures, 19. (en
I’occurrence les) écritures d’ Abraham et de Moise.

IIn’y adonc pas de raison de s’étonner si I’ Islam réitére les mémes conseils
que ceux donnés par le passé car finalement, et cela est sous entendu dans
ce dernier verset, le message apporté par sidna Mohammed #&: émane de
la méme source que ceux qui ont été apportés par les prophétes Abraham
et Moise que les qorayshites connaissaient bien par la force de I’héritage
qu’ils tenaient de leurs ancétres, si bien qu’ils prétendaient tenir leur
religion d’Abraham !

-20 -



CHAPITRE DE L'ENVELOPPANTE

Le chapitre qui fait suite a celui du Plus Haut «Al Aala» se nomme
chapitre de I’enveloppante «Al Ghachiyah» en référence a I’ambiance
accablante qui regnera et dominera le jour de la résurrection. Il comporte
vingt six versets et a lui aussi été révélé durant la période mecquoise
juste avant celui de la caverne «Al Kahf» et aussitét aprés celui de
celles qui éparpillent «Addhariates». Du point de vue chronologique,
on estime qu’il occupe le soixante septieme rang.

Comme la plupart des chapitres mecquois, il y est question du jour
dernier et du devenir respectif des croyants et des non croyants, avec
pour but de désavouer les polythéistes qui malgré toutes les évidences
qui se sont présentées a eux ont persisté a nier la réalité¢ de ce grand
rendez vous. Dieu dit dans le verset n°1 :

(1) 381l Cpad 1) 36
1. Le récit de I’enveloppante t’est-il parvenu ?

Le fait de commencer le récit par une question est, comme dans bien
d’autres chapitres, une manicre d’éveiller la curiosité du croyant par
rapport a ce qui va suivre. Le sujet de la résurrection ayant été abordé
auparavant dans d’autres chapitres, il ne s’agit donc pas d’une question
se demandant si le Prophéte £ en a déja entendu parlé, mais d’une
manicre indirecte et subtile de donner a ce grand rendez-vous un
qualificatif nouveau qui permettrait de donner des détails sur sa nature.
Ainsi la Résurrection est-elle décrite comme enveloppante en référence
a la main mise qu’elle aura sur les étres, qui seront plongés dans une
telle torpeur qu’ils ne chercheront méme plus a s’échapper du supplice
qui les attend. En fait, de deux choses 1’une ce jour la, soit que I’on
rejoint le groupe des lauréats qui vont étre cités plus loin, soit que I’on
fait partie des recalés dont le chemin se termine dans la Géhenne !
Puisse Allah nous en épargner les affres. Dieu dit :

(2) 38315 22555 929
2. Ce jour-1a, il y aura des visages humiliés,
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Le premier groupe de personnes sera donc représenté, apres la
Résurrection, par ceux qui n’ont pas réussi a rendre utile leur vie sur
terre. Leurs visages porteront des marques évidentes de I’humiliation
dont ils feront I’objet et leur rétribution sera tout simplement de
compenser leurs négligences passées. Dieu dit:

(B) T (il Cra i (4) LIS S 5 (3) 3l aale
3. préoccupés, harassés. 4. brilant dans un Feu ardent, 5. et abreuvés
d’une source bouillante.

Le verbe «tacla» que nous traduisons par «brtilant» a ainsi été lu par la
majorité des érudits de la récitation du saint Coran. Abou Amr, Yaacoub
et Assem dans sa variante rapportée par Chouaba I’ont quant a eux
prononceé «tougla» sans que cela n’influe, pour autant, sur le sens global
de la phrase. Il n’y a donc pas lieu de modifier la traduction & moins de
dire «brilés» plutdt que «brilanty.

Passant d’un travail forcé a I’autre, ils seront bien sirs fatigués, éreintés,
harassés et chercheront logiquement a se reposer, mais malheureusement
pour eux, ils ne trouveront pour unique refuge qu’un feu étouffant ne
leur permettant pas méme une seconde de répit. IIs chercheront alors, par
tous les moyens, a étancher leur soif, mais 1a aussi, leur requéte restera
vaine ! Seule de I’eau bouillante dont la température atteint des niveaux
insoupconnés leur sera proposée, et si jamais ils demandent a atténuer la
faim qui les fait souffrir ils ne trouveront rien qui puisse leur assurer la
satiété, ni méme leur faire croire qu’ils sont en train de manger !

(7 s Crp 22 U G2 I O) gy (e Al plad 0] 1)
6. Il n’y aura pour eux d’autre nourriture que des plantes épineuses, 7.
qui n’apporte guere de profit, ni apaise la faim.

Tout ce qu’ils pourront consommer n’aura d’autre fonction que
d’accentuer leur faim. Ainsi, le principal aliment en vigueur est-il
représenté par une plante que I’on ne retrouve nulle part ailleurs qu’en
Enfer mais que 1’on pourrait comparer grossiérement a du cactus
desseché et de surcroit vénéneux dont la séve est faite de pus par ailleurs
appelé «Ghisline» dans le chapitre de I’inéluctable «Al Hakkah». En
bref, I’alimentation proposée aux gens de I’Enfer ne comporte que des
produits indigestes qui ne profitent guére a celui qui les consomme et
n’arrivent méme pas a apaiser sa faim.
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Le deuxieme groupe, par contre, sera ce jour la représenté par celui des
lauréats du Paradis qui s’opposent point par point aux gens de I’Enfer.

(10) g 85 5 (9) a5 1apad (8) Eoets 25535 dp3p

8. Ce jour-la (aussi), il y aura des visages épanouis, 9. ravis de leurs
efforts, 10. dans un Jardin haut situé,

Par opposition aux visages des gens de I’Enfer qui sont éprouvés, les
visages des gens du Paradis portent les marques du bonheur, ne regrettant
point les sacrifices et les efforts consentis par le passé pour obtenir un
tel résultat. Ainsi seront-ils logés dans des jardins surplombants ou
aucune place ne sera laissée au superflu..

&

(11 %0 160 e2i I
11. ou aucune futilité ne s’entend.

Le verbe «tousmad» a ainsi été lu a la forme passive et au féminin
par 'imam Nafii Ibn Kathir, Abou Amr et Yaacoub, utilisant également
la forme passive, I’ont lu au masculin «yousmad». De fait, le mot
«laghiyat» fera office de sujet et sera lu pour tous ceux-ci «laghiyatouny.
Tous les autres imams ont pour leur part lu le verbe a la forme active a la
deuxiéme personne du singulier. Ceci donnerait en traduction : « tun’y
entends aucune futilité » sachant que le « tu » renvoie a I’impersonnel
et en phonétique la phrase serait: «la tasmad fiha laghiyatane» et
ou «laghiyatane» prendrait le rdle de complément d’objet direct.
Mais quoiqu’il en soit le but est de signifier que rien ne pourra venir
ternir ’ambiance régnante ce jour la. Ni pollution sonore ni scéne de
dépravation qui caractérisaient jadis les ambiances de fétes sur Terre
ne seront a I’ordre du jour ! La tranquillité sera totale et le bonheur
en vigueur sera d’une toute autre dimension puisque toute futilité sera
rejetée et il ne sera plus question que de choses utiles exemptes de toute
imperfection. En d’autres termes, les lauréats du Paradis vivront dans
la pure sérénité et ne connaitront ni les aléas de la vie en commun ni les
disputes qui d’habitude empoisonnent les relations de voisinage.

D’un autre coté, les jardins dans lesquels ils seront logés seront parfaits
a tous les points de vue et comporteront toutes sortes de merveilles
qui dépassent le seuil du savoir et de I’entendement humain et qu’il
est plutdt agréable d’imaginer pour mieux s’y préparer. En effet, les
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jardins du délice dans lesquels seront logés les lauréats du Paradis sont
si parfaitement congus qu’ils leur octroient toutes sortes de merveilles,
que I’on retrouve résumées ici en deux grands points. Dieu dit :

(12) )< (L o
12. 1l y aura une source coulante.

Il s’agit 14 du premier point ; une source intarissable qui leur permet de
boire a volonté de 1’eau pure comme ils n’en ont jamais gottée. En fait, 1l
faut souligner ici que le mot source désigne, dans I’absolu, I’abondance de
I’eau et qu’il ne s’agit guere d’une source bien particuliere car les sources
du Paradis sont nombreuses. Comme cela est bien précisé dans le chapitre
du Tout Miséricordieux il en existe au moins deux qui coulent a volonté
et deux autres jaillissantes au débit tres important. Ce qui nous fait dire
que la source citée ici, non seulement, n’est certainement pas la seule mais
qu’il peut y en avoir d’autres dont Allah tait tout simplement I’existence.

Le deuxieme point est représenté par une série de caractéristiques qui
rendent compte de la vie luxuriante qui y prévaut..

(15) dhping 9)ss (14) 3£ 955 Cofseils (13) 344055 555 Voo
(16)3855% 7305
13. Il y aura des divans surélevés 14. et des coupes disposées 15. des
coussins rangés 16. et des tapis étalés.

Nous avons ici affaire a une description rapide et sommaire du mobilier
qui orne les palais préparés a I’intention de ceux dont les visages seront
épanouis, qui ont ét¢ évoqués dans le précédent paragraphe et qui se
retrouvent baignant dans un bonheur qui dépasse toutes les espérances.
Aucun détail concernant leur confort ne sera pour ainsi dire négligé. Ainsi
s’installeront-ils dans de luxueux divans et consommeront a volonté
toutes les délicieuses boissons qui leur seront offertes dans des coupes
mises a portée de main. Egalement, des coussins bien rangés seront mis a
leur disposition en quantité suffisante pour qu’ils puissent s’asseoir la ou
ils le désirent sans avoir a se déplacer pour aller les chercher. Ajouter a
cela, des tapis de la plus haute qualité qui seront a leurs pieds bien étalés.

Ce qu’il faut toutefois comprendre des descriptions qui sont faites ici
et ailleurs des délices et des merveilles réservés aux gens du Paradis
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est qu’il ne s’agit que de simples approximations destinées a nous
rapprocher un tant soit peu de leur réalité. Autrement, il serait tres
difficile pour I’humain de se les imaginer, tel que le précise sidna
Mohammed 42 dans son hadith lorsqu’il dit:

Il y a dans le Paradis ce que jamais un ceil n’a pu voir, jamais une
oreille n’a pu entendre et ce que jamais personne n’a pu imaginer

85 B e Shs Y5 mad 53195 BT e I G L
I1 s’agit donc comme d’une promesse concrete aux croyants @ méme de
mieux les motiver dans la voie qu’ils se sont tracée, mais aussi d’une
maniere indirecte de désavouer les mécréants qui persistent dans leur
voie irraisonnée malgré toutes les mises en garde qui leur parviennent
et surtout toutes les preuves qui leur sont fournies. En témoignent

d’ailleurs les versets qui suivent et qui s’étonnent que les polythéistes
ne se rendent point aux évidences qui s’imposent a eux. Dieu dit :

(18)% C_m& m\)\.)&? (17)L~nl.=. Q&JUM »519
(20) LAA» L‘&\ﬁ)%}'}\b (19) LAAA Ln&dw\)dj

17. Ne considérent-ils donc pas les chameaux, comment ont-ils été créés,
18. et le ciel comment a-t-il été élevé, 19. et les montagnes comment ont-
elles été dressées 20. et la terre comment a-t-elle été nivelée ?

Il s’agit 1a donc d’une maniere indirecte de condamner ce comportement
plutot illogique ! Les arabes de 1’époque de la révélation étaient
trés proches du désert dans lequel ils évoluaient. Ils saisissaient, par
conséquent, parfaitement la valeur des dromadaires qui vivaient avec
eux et qu’ils utilisaient spontanément dans leurs multiples déplacements
mais aussi pour leur alimentation et méme pour le tissage de leurs
habits et des tentes dans lesquelles, du moins les nomades parmi eux
habitaient. Pourtant, ils ne méditaient pas assez autour de ces vérités et
ne se rendaient pas compte de la merveille dont Dieu les avait dotés.
Il est donc normal qu’ils ne remercient pas le Créateur comme il se
doit mais cela n’excuse guere leur manquement a leur devoir envers
leur Seigneur. Le ciel également constituait pour eux un véritable toit
qui les protégeait et leur procurait I’eau dont ils avaient si besoin, et
pourtant 1a encore, ils n’avaient pas cette présence d’esprit qui lie cette
grandiose batisse, qu’est le ciel, a son Créateur et pousse celui qui la
contemple a Lui rendre grace! Il en va de méme des montagnes qui se
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dressaient autour d’eux et qu’ils prenaient pour certains comme lieu
d’habitation et pour d’autres comme lieu de vigie leur permettant de se
défendre contre toute attaque qui viendrait les menacer. Enfin, la terre
¢galement était a méme de les faire réfléchir. C’est d’elle qu’ils tirent
I’essentiel des moyens de subsistance dont ils ont besoin et ¢’est sur elle
qu’ils vivent en toute sérénité. Ne devraient-ils pas se poser la question
suivante? Qui donc leur a octroyé toutes ces faveurs?

Tout cela pour leur signifier que lorsque 1’on regarde autour de soi et
que I’on réfléchit objectivement a propos de la création en général et de
chacune de ses composantes en particulier, on ne peut s’empécher de
dire qu’elle ne peut étre que 1’ceuvre d’un Etre supréme qui ne laisse
rien au hasard et que I’on doit avec toute humilité adorer ! Comment
se fait-il donc qu’il y ait apres cela des gens qui n’arrivent pas a puiser
dans la vie des enseignements utiles pour leur avenir et que d’autres
fassent carrément la sourde oreille ? Autrement dit, ’Homme est invité
a tirer des lecons de tout ce qui I’entoure et a user de son intelligence
pour arriver aux conclusions qui lui assureront son lendemain. Apres
quoi, le role du Prophéte <= ou de tout porteur sincére de la bonne
parole devrait se limiter au seul rappel et a une simple mise en garde
sans plus. D’ou les versets qui suivent :

(21) 5L Gl 1)yt
21. Rappelle donc ! Tu n’es certes qu’un lanceur d’appel,

Il s’agit 1a d’une sorte de corollaire que I’on reconnait a I’utilisation,
a son tout début, du «donc» qui dans le texte original est exprimé par
«fa». Les hommes en général et les polythéistes mecquois en particulier
sont invités a user de leur capacité de réflexion pour méditer sur
certaines caractéristiques des créatures qu’ils ont I’habitude de cotoyer
tels les dromadaires ou de contempler tel le ciel, les montagnes ou la
terre qui les entourent. Cette invitation a méditation a pour but, une fois
acceptée, de leur permettre de reconnaitre les bienfaits dont Dieu les
a dotés et de lui en rendre grace en lui vouant exclusivement le culte.
Mais rien de cela ne fut ! Comment se fait-il qu’ils ne considérent pas
tout cela alors que s’ils I’avaient fait reellement ils auraient embrasse
la nouvelle foi le plus simplement du monde car 1’étre humain, de par
I’intelligence qui le caractérise, reconnait spontanément les bienfaits
divins a leur juste valeur mais il tombe souvent victime de I’oubli qui
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I’empéche alors de le faire régulierement ! Les hommes, en effet, dans
la tourmente des tracas de la vie, ont vite tendance a s’oublier et parfois
a oublier de rendre grace au Seigneur et ont donc besoin d’étre rappelés
a ’ordre de temps en temps, et c’est dans ce contexte que Dieu envoie
Ses messagers et leur assigne comme role de se contenter de lancer de
simples rappels et de ne point s’ériger en personne voulant absolument
imposer leur point de vue ! Aprés donc avoir invité le Prophéte £ au
rappel, Dieu dit ;

22. Tun’es guere responsable d’eux.

Le mot «moucaytir» a aussi €t¢ lu «moussaytir» par Ibn Amer dans sa
variante rapportée par Hicham. Hamza 1’a quant a lui prononcé «mouzaytir».

Ainsi sidna Mohammed £z était-il appelé a s’acquitter de sa mission
sans jamais fléchir ni accuser de faiblesse, mais aussi sans jamais faire
d’exces de zele, méme s’il ne voit pas a priori de résultat positif a son
appel. En d’autres termes, Allah lui explique qu’il n’a pas a vouloir
se faire absolument écouter, car tout compte fait la réponse de ses
interlocuteurs, qu’elle soit positive ou non, ne lui incombe pas puisque
c’est Lui-méme qui décide de la suite a donner aux événements.

Le fait est que le Prophéte 4 se retrouvait trés souvent dégu lorsque
I’un d’eux se moquait de lui ou ne prétait pas attention a ce qu’il disait.
Il avait méme parfois peur que Dieu ne lui tienne rigueur par rapport a
ce qui lui paraissait €étre de sa part de I’incompétence. C’est pourquoi
Allah, par Sa Grande Miséricorde, a voulu le tranquilliser, en lui
signifiant qu’il devait se contenter de les rappeler a 1’ordre sans tenter
de leur imposer quoique ce soit car tout compte fait ce n’est pas a lui
d’obliger quiconque a rallier sa foi.

Il faut néanmoins noter ici que ce verset a un champ d’application bien
précis qui est celui du comportement du musulman avec le non musulman.
Un musulman a le devoir de précher sa religion en en donnant la meilleure
image possible afin que les gens s’en fassent une idée vraie et réelle; apres
quoi libre a eux de choisir la voie qui leur convient, mais il ne lui est pas
permis de les obliger a embrasser 1’Islam par la force. Et il ne faut pas
voir en cela une quelconque contradiction entre le verset qui nous occupe
aujourd’hui et d’autres qui appellent au djihad car ce dernier est prescrit
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dans un cadre tout aussi précis que le précédent et qui est celui de la
légitime défense et de la protection d’une identité. D un autre coté, et par
opposition a cette situation trés précise du comportement du musulman
avec le non musulman, il faut également insister sur le fait que ce verset
ne s’applique pas lorsqu’un musulman déclaré choisit tout a coup de
renier I’Islam ou s’amuse a dénigrer ouvertement sa religion. Car dans
ce cas la, le Propheéte & ou celui, qui le cas échéant, le remplace a la téte
des musulmans se trouve dans 1’obligation de le ramener au droit chemin
sous peine d’étre banni de la communauté.

Enfin et pour que I’assimilation du sens de ce court et riche verset soit
totale et compléte il ne faut pas croire que la responsabilité des non
croyants puisse €tre atténuée en raison de celle, limitée au rappel, du
messager de Dieu. Bien au contraire toute personne qui entend parler
de sa doctrine céleste est tenue d’y répondre favorablement ou bien de
risquer d’étre chatiée. Dieu dit ensuite :

(24) e Coial) i 32435 (28) 5isy 255 (e )
23. Mais celui qui tourne le dos et ne croit pas, 24. alors Allah le
chatiera du plus grand chatiment.

I1 s’agit 1a d’une sorte de parenthese qui confirme ce que nous avons dit
tantdt en ce qui concerne la responsabilité des non croyants par rapport a la
foi. Quelqu’un pourrait prétendre en effet que puisque le Prophete & n’est
pas responsable de leur choix, ils se trouvent donc quittes et peuvent
se permettre de ne pas donner suite a son appel sans courir de risque
majeur. Or, cela n’est pas vrai car tot ou tard ils reviendront vers Dieu
qui leur demandera alors compte de leur passé. Dieu dit :

(26) pasta e 5) & (26) pdg 1 5)

25. Vers Nous est leur retour. 26. puis, ce sera a Nous de leur
demander compte.

Le mot «iyabahoumy» qui signifie «leur retour» a été lu «iyyabahoum»
par I’imam Abou Jaafar. Tous les autres I’ont lu avec un seul «y».

Ces deux versets viennent comme une conclusion de ce qui a précéde.
Ils font en fait d’une pierre deux coups en ce sens qu’ils permettent
d’un coté de tranquilliser indirectement le Prophéte s et de lancer de
I’autre une sorte de menace masqueée a toute personne qui serait tentée
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par la négation des propos du Messager. C’est comme s’il était dit a
sidna Mohammed £%: : «contentes toi de les rappeler a I’ordre et montre
leur la bonne voie et ne te sens surtout pas obligé par un quelconque
résultat dans ta démarche ; sachant que s’ils y répondent favorablement
cela sera tout a leur honneur alors que si leur réponse est plutot négative,
ce sera a eux d’en assumer la responsabilité, une fois revenus vers Dieu,
qui se charge de leur demander des comptes et de les faire payer en
conséquences.
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CHAPITRE DE LAURORE

Le troisieme chapitre de la soixantieme et derniére partie du Coran
se nomme chapitre de 1’aurore «Al Fajr». Il s’agit du quatre vingt
neuvieme chapitre selon le classement arrété du Livre sacré mais du
point de vue chronologique on estime qu’il occupe la dixiéme position.
Il a été révélé en période mecquoise apres celui de la nuit «Allayl» et
juste avant celui de la clarté du matin «Addoha».

Le chapitre de I’aurore comporte trente deux versets dans le décompte
fait par les écoles médinoise et mecquoise. Pour I’école syrienne et celle
d’El Koufa en Irak, le chapitre comporte trente versets alors que I’école
irakienne de Bassorah lui en attribue 29 uniquement. Ces divergences
dans le nombre de versets sont dues non pas a des différences dans le
texte, qui reste inchangé mais au début et a la fin des versets qui ne sont
pas toujours les mémes d’une école a 1’autre.

Son principal objectif est de mettre, a nouveau, en garde ceux qui
refuseraient de croire au Messager, mais cette fois-ci, en adoptant une
méthode, assez différente de celles que nous avons vues dans les deux
précédents chapitres. Ici, la méthode consiste a rappeler le sort fort
tragique des civilisations qui, ayant qualifi¢ leurs messagers de menteurs
ne purent, malgré la puissance dont elles jouissaient, se prémunir contre
le Courroux divin, une fois qu’il s’abattit sur elles ! D’un autre coté, le
discours coranique ne manque pas, a travers les exemples sus cités, de
constituer un réel soutien au Prophéte & dans I’accomplissement de
sa mission puisqu’il lui signifie, quoiqu’indirectement, qu’il finira par
avoir gain de cause et que sa mission sera auréolée de succes.

Notre chapitre débute comme bien d’autres par une série de serments
qui font habituellement référence a divers phénomenes naturels, sachant
que le serment dans le saint Coran a pour rdle soit de confirmer un fait
donné soit d’insister sur sa réalité Dieu dit dans les versets n°l a 5 :

A8 08 0 06 (41 uﬂa (155 A5 21,24 )15 (0,545
Sﬁ U -
1. Par I’aurore, 2. et par dix nuits ! 3. Par le pair et ’impair, 4. et par la

nuit lorsqu’elle se répand ! 5. Il y a 1a certainement un serment, pour
tout dou¢ d’intelligence.
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Nous sommes la devant une série de serments qui font référence a des
moments au cours desquels la pratique du culte et de la priére est fort
indiquée. Le fait qu’Allah en fasse I’objet de serment n’est pas anodin.
Il sous tend une certaine valeur que I’homme va devoir reconnaitre et
mettre a profit pour se rapprocher encore plus de Dieu ! Toutefois le
discours s’adresse en premier au Prophete g:.

L’aurore ou encore I’aube est le premier des moments sur lesquels
I’attention du lecteur est attirée. Il s’agit de ce magnifique instant ou
le soleil pointe a 1’horizon signant le commencement de la journée et
attestant pour quiconque médite, de la grandeur du Créateur. On sait
également que c’est le moment ou tout musulman est censé accomplir
la premiere de ses cinq pricres rituelles de la journée et qu’il constitue,
de ce fait, un moment privilégi¢ de rapprochement vers Dieu auquel
il convient de donner I’'importance qui lui sied. Certains exégetes,
comme Aata’ et Ikrimah, se référant a Ibn Abbés, y ont vu une allusion
a ’aurore du jour de 1’aid qui clos les dix nuits qui vont étre citées
juste apres. Mais, quoiqu’il en soit, Allah jure ensuite par trois périodes,
aussi sacrées 1’une que 1’autre, pour enfin clore la série de serments par
la nuit qui s’oppose a I’aurore citée en premier.

Ainsi, le deuxiéme ¢lément du serment désigne comme le soutiennent la
plupart des exégetes les dix premicres nuits du douziéme mois lunaire
«dhou 1 hijja» qui, comme on le sait, se démarquent des autres nuits de
I’année par le fait qu’elles sont le cadre du pelerinage. C’est en effet au
cours de cette premiére décade de ce mois sacré que les musulmans se
préparent puis accomplissent le pelerinage aux lieux saints de I’Islam.
Il s’agit de nuits d’une valeur si exceptionnelle que le Prophéte
a expliqué a leur propos qu’il n’existe guere au cours de 1’année de
période ou la bonne action soit aussi bien rétribuée.

Sont cités ensuite, en troisiéme et quatriéme position, le pair et I’impair. Il
s’agit 1a d’une formule qui désigne vraisemblablement la plus importante
des dix nuits précitées ainsi que le jour qui lui fait suite; sachant que le
pair désigne le jour du sacrifice, dixieéme jour du mois sacré, closant les
dix nuits, alors que I’'impair ou neuvieme jour fait référence a la journée,
non moins mémorable, qui le précede et qui est le cadre du fameux
rassemblement des pélerins venus de tous bords sur la plaine de Arafat.
D’autres interprétations ont certes pu étre données a ce verset mais celle
que nous avons rapportée nous semble étre la plus plausible.
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A noter que le mot «watr» qui désigne I’impair a ainsi été lu par la
majorité des érudits de la récitation. Il peut aussi étre prononcé «witr»
comme [’ont fait les imams Hamza, El Kissaiil et Khalaf.

Enfin, en cinquiéme et dernier lieu, Allah jure par la nuit qui devient
de plus en plus sombre et ténébreuse au fur et a mesure qu’elle avance
comme pour boucler la boucle du jour qui débute par I’aurore et se
termine par la nuit. Rappelons a ce sujet que le fin fond de la nuit, et tout
particuliérement quand tout le monde est censé dormir se trouve €tre un
moment trés prisé pour la priere et la méditation.

Aprés donc avoir juré par ces cing moments exceptionnels dont la
valeur n’est plus a démontrer, le discours coranique ouvre une petite
parenthése sous forme de question affirmative pour signaler que, tout
compte fait, le serment précité est suffisamment fort pour que tout
individu doué, ne serait-ce que d’un soupgon d’intelligence, s’incline
devant la grandeur divine et croit en ce qui va étre révélé.

Autrement dit, rien apres cela, ne devrait pouvoir empécher une personne
sensée ou intelligente d’étre convaincue que ce que dit le Coran n’est
que pure veérité :

(LA 3l 26 Sl 53 0o
S.1lyala certainement un serment, pour tout doué d’intelligence

Et aussitot la parenthese fermée, les exemples des tribus de Aad, de
Thamiid et de Pharaon avec son peuple se retrouvent cités, avant, ou
sans méme prendre la peine, d’élucider ce a propos de quoi le serment
a été préte !

Le propos du serment répond en effet comme I’expliquent de nombreux
exégetes a deux situations possibles. Soit qu’il s’agit d’un propos tu,
sous entendant que si les mécréants persistent dans leur mécréance,
ils se verront anéantis au méme titre que 1’ont ét¢ les civilisations pré
contées; soit que ce propos n’est autre que le quatorzieme verset du
chapitre qui atteste qu’Allah demeure aux aguets et qu’en conséquence
rien ne lui échappe et que comme Il a pu anéantir des peuples si puissants
soient-ils, Il demeure capable d’en faire de méme avec les mecquois qui
tentaient de tourner le Prophéte £z en ridicule. 11 faut, en effet, rappeler
que le discours s’adresse en premier chef au messager de Dieu qui
était la cible de bon nombre de critiques de la part de ses concitoyens
qorayshites et qu’il avait grand besoin d’étre soutenu.
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Quoiqu’il en soit, et en ce qui concerne le propos du serment, la finalité
reste la méme et le soutien moral tant attendu n’en fut que plus effectif,
comme il le fut par exemple dans d’autres versets et tout particulierement
dans celui du chapitre d’ Abraham, dans lequel il est dit :

U o 168 Yol i Qg
44. Et ne pense point qu’Allah soit inattentif a ce que font les injustes

I1 s’agit donc d’inviter le Prophéte £, et a travers lui toute I’humanité,
a méditer sur le sort plutdt malheureux qui a été réserveé a trois des plus
grandes civilisations qui ont marqué 1’Histoire et qui ont été, au vu de
leur gloriole, réduites a néant.

Il est, a vrai dire, toujours bénéfique dans de telles situations, de se
rappeler les faits du passé et d’essayer d’en tirer des lecons positives
pour I’avenir. Peut-&tre qu’en faisant le parallele entre des faits anciens
et d’autres plus récents, celui qui doute de la survenue possible de telle
ou telle chose, peut se rendre a I’évidence et se dire que tout compte
fait, lui aussi, pourrait risquer de faire les frais de son orgueil, comme
I’ont fait ceux qui I’ont précédés et qu’il a tendance a oublier !

Le discours coranique cite donc d’abord, les histoires des Aad et des
Thamiid qui étaient connues des arabes au moment de la révélation.
Puis, il évoque celle du Pharaon d’Egypte et de son peuple dont les
célebres péripéties avec Moise €taient contées régulierement par les
juifs qui habitaient a I’époque la péninsule arabique en bon voisinage
avec les autochtones. Dieu dit :

- 0
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6. N’as-tu pas vu comment ton Seigneur a agi avec les Aad 7.
d’Iram, a la grande colonne, 8. dont jamais semblable ne fut créée
sur Terre ? 9. les Thamiid qui taillaient la roche dans la vallée ? 10.

Pharaon, aux épieux ?

L’expression «ton Seigneur» désigne ici bien sir Dieu dans le sens
d’Educateur et de Protecteur et non de Commandeur, car le but est de
mettre en confiance sidna Mohammed &= et de le tranquilliser quant a
la suite des événements.
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Aad, pour sa part, désigne la tribu de I’individu qui lui a donné son
nom et qui n’est autre que le petit fils d’Iram lui-méme petit fils de Noé
premier messager d’Allah dans I’Histoire de ’humanité. L’identification
de la tribu était nécessaire pour qu’il n’y ait pas de confusion avec celle
du méme nom, qui avait habité la Mecque avant Qoraysh. La tribu des
Aad en cause habitait vraisemblablement le sud de la péninsule arabique,
et tout ce que I’on sait d’elle selon ce qui a été conté par ailleurs dans
le Coran en guise de rappel, est qu’elle était dotée d’une remarquable
puissance aussi bien sur le plan de la constitution physique des personnes
qui la composaient (on raconte qu’ils étaient tous trés grands et forts)
que sur celui des habitations qu’ils construisaient et dont la solidité était
jusque la inégalée. C’est donc a cette puissance et cette force assez inédite
que font respectivement allusion la grande colonne citée dans le verset et
le fait que jamais des gens leur ressemblant ne furent créés auparavant,
pour justement signifier au Prophete £2: que malgré tout cela, il ne purent
empécher le grand cataclysme de les atteindre et de tout emporter sur son
passage. Autrement dit, si tel sort a pu atteindre cette puissante tribu il va de
soi que I’anéantissement des polythéistes mecquois serait un jeu d’enfant.

Thamud désigne une tribu descendant des Aad mais qui vivait un peu
plus au nord de la péninsule arabique dans une vallée située en Jordanie
actuelle environ a mi chemin entre Médine et Damas. Ils se distinguerent
par leur ingéniosité qui leur a permis d’étre la premiére nation au monde
a travailler la pierre dans le roc et a tailler le marbre a leur guise tout en
construisant des demeures sur le flan des montagnes. Ils eurent toutefois
la mauvaise idée d’étre arrogants envers leur prophete et niérent les
bienfaits du Seigneur. Le courroux divin s’abattit alors sur eux et ni leur
puissance ni leur intelligence ne freinerent leur décadence.

De méme, Pharaon dans sa grandeur et sa suprématie sur le monde
d’antan ne put se prémunir contre la colére de Dieu. Ses pyramides
aussi grandes soient-elles et son armée aussi puissante soit-elle ne le
protégerent guere ! 11 fut englouti dans les flots de la mer rouge et son
royaume dont il s’enorgueillissait revint a autrui.

Bref, tous ces peuples malgré la grandeur de leur civilisation furent
poussés par 1’orgueil a transgresser les lois de Dieu et a se rendre
coupable d’injustice :

(12) 212300 185 Jo 2e5ia (11) st na 5k (sl
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11. qui transgressaient sur Terre, 12. et y avaient commis beaucoup
de desordre.

Autrement dit, les meneurs de ces différentes tribus se rendirent
coupables de forfaits et d’injustice envers leurs subordonnés qui a leur
tour entretinrent des sentiments de haine envers I’élite. La suspicion
devint tres vite maitresse de la situation si bien que le désordre puis
I’anarchie ne tardérent pas a se propager dans chacune des contrées.
Or, Allah n’aime point le désordre et I’anarchie et fait en sorte que
quiconque s’en rend coupable finisse par payer..

4 -

(18) CIis A3 €55 aaile Codi
13. Ton Seigneur déversa alors sur eux un fouet de chatiment !

I1 s’agit 1a d’une image qui veut nous faire comprendre que le chatiment
s’abattit sur eux a la maniére d’un fouet qui claque et atteint sa cible en
un clin d’ceil. Les Aad furent anéantis par une tempéte qu’ils pensaient
étre une averse salvatrice venue les sauver de la sécheresse. Les Thamiid
furent frappés par la foudre qui les laissa tous gisants morts a I’intérieur
méme des maisons si bien creusées dans la montagne et dans lesquelles
ils pensaient étre a 1’abri, alors que Pharaon fut englouti avec toute
son armée dans la mer rouge au moment ou il s’y attendait le moins.
Répondant a la question hypothétique qui dirait : mais pourquoi donc
Allah les a-t-I1 chatiés, Dieu dit dans le verset n°14 :

(14) 30250l <55

14. Ton Seigneur demeure certes aux aguets.

Comme pour expliquer que, du fait de Son Omniscience et de Son
Omnipotence, Allah sait parfaitement de quoi il en ressort et veille a
rétribuer scrupuleusement chacun en fonction de la nature des actes qu’il
commet, surtout quand il s’agit de contrevenants a Ses lois. Il est alors
Prompt en rétribution et Sa Sagesse fait que rien ne peut survenir de
facon aléatoire. En outre, Sa Justice est absolue et il reste a I’Homme de
tenir compte des menaces que Son Seigneur lui fait parvenir et de faire
en sorte de ne pas tomber dans le piege de la tentation. L’étre humain
est invité a analyser les évenements qui se déroulent autour de lui de
manigére correcte et bienséante afin de ne pas se laisser prendre au mirage
de ce que la vie sur terre a tendance a lui offrir. Il ne doit surtout pas
croire, lorsqu’il bénéficie de quelques faveurs ici bas, que cela signifie
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que Dieu l’agrée, ou que lorsqu’il est en proie aux difficultés, cela est
synonyme de courroux divin contre lui. Ce n’est surement pas la vérité
car les décisions divines ne sont pas nécessairement en phase avec la
logique humaine ! Déplorant un tel manque de perspicacité de 1’étre
humain par rapport au sort qu’il est amené a affronter ici bas, Dieu dit :

J:.HU (16) Lapes) 7 /Q),Q(IS a:zgéqy&xs @ﬂd&l,l J;.uﬂdn.,
(18)u iu,u (17) &) 4= ale, 558 QU 1

15. Quant a ’homme, pour peu que son Seigneur I’éprouve en le

comblant d’honneur et de bienfaits, 16. il dit : mon Seigneur m’a

honor¢. 17. Et quand par contre, Il I’éprouve en lui restreignant sa
subsistance, 18. il dit : mon Seigneur m’a avili.

Le mot «rabbiya» qui signifie «mon Seigneur» a ainsi été lu par les
imams Nafii, Ibn Kathir et Abou Amr. Tous les autres érudits 1’ont
prononcé «rabbii». Cette différence de prononciation dans le «y» de
fin de mot ou de phrase existe a de nombreux endroits du Coran. Elle
n’influe pas sur le sens global et ne nécessite donc pas de modification
dans la traduction.

De méme, I’expression «kadara adlayhi rizkaho» qui signifie « lui
restreignant la subsistance» a ainsi été lu par tous les érudits de la
récitation du saint Coran a I’exception de Abou Amr, Ibn Amer et Abou
Jaafar qui 'ont lu «kaddara adlayhi rizkaho» dans le sens «lui fixer la
subsistance». Le sens global reste toutefois a peu pres le méme et ne
nous demande pas de livrer une traduction subsidiaire.

Ce paragraphe s’articule trés bien avec celui qui le préceéde puisqu’il
apporte une note justificative a la fin tragique qu’ont encourue les
tribus données auparavant en exemple et signifient trés subtilement
aux polythéistes mecquois, ainsi qu’a tous ceux qui se comporteraient
a leur maniére, qu’ils restent sous le joug d’un destin similaire si
jamais ils persistent dans la mécréance ! On se rappelle en effet que
Aad, Thamid ainsi que Pharaon et son peuple avaient été anéantis pour
avoir semé le désordre et I’anarchie sur Terre. Ni la puissance ni le
niveau de développement qu’ils avaient atteints n’avaient pu leur faire
¢éviter les chatiments qui s’étaient respectivement abattus sur eux. Bien
au contraire, les richesses dont ils jouissaient et 1’ingéniosité dont ils
faisaient preuve ont été a la base de leur décadence vu I’orgueil et la
gloriole qu’elles avaient provoqués chez eux. Et c’est justement de
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cela qu’Allah nous entretient dans ce paragraphe. L’homme riche et
puissant est réguliérement pris de vanité et de prétention. A I’opposé, le
mangue de moyens lui donne habituellement un sentiment d’infériorité.
Il s’agit donc de corriger I’idée précongue de ceux qui s’imaginent que
le bien-étre dans lequel peut se trouver un individu est une preuve de
I’agrément divin et qu’au contraire toute personne qui vit dans le besoin
est avilie par le Seigneur. Et c’est 1a I'intérét du fameux «kalla» qui
survient au tout début du paragraphe qui suit et que nous traduisons par
«pas du tout !». En effet, Allah dit juste aprés :

-~
W

RV
19. Pas du tout !

Cette interjection intervient donc pour démentir la logique qui fait
penser a I’étre humain que Dieu I’honore quand Il le comble de
bienfaits et I’avilit quand Il lui restreint sa subsistance. L’homme, en
général, mais aussi et surtout celui qui n’a pas la foi, ne doit guere
se fier aux apparences et s’imaginer que lorsqu’il est bien loti ici
bas cela signifie que Dieu est satisfait de lui et vice versa. Il devrait
plutdt comprendre que la vie sur terre est courte et que tout ce dont il
peut bénéficier comme biens ici bas ne représente en rien un signe de
satisfaction de la part du Seigneur a son égard mais plutot un test qui va
démasquer sa véritable position vis-a-vis de la foi en Allah. De méme,
et selon cette méme logique, le fait d’étre dans le besoin ne représente
aucunement un signe d’avilissement de la part de Dieu, loin s’en faut !
Une apparence humble voire dérisoire, chez un individu donné, peut
parfaitement étre synonyme de grande valeur aux yeux de Dieu et
inversement ! Tout dépend, en fait, des réactions positives et négatives
qui vont respectivement étre engendrées chez I’individu par I’une ou
I"autre des situations.

On dit communément que Dieu donne a qui Il veut autant qu’ll veut et
dote qui Il veut de Ses bienfaits. De méme, Il a la latitude de priver qui
I1 veut et quand Il le souhaite des délices de la vie terrestre. Néanmoins,
cette vérité peut étre faussée si jamais on ne prend pas la précaution de
I’associer a la Sagesse de 1’Unique qui préside a I’¢laboration des décrets
de répartition des biens et qui ne concorde pas toujours nécessairement
avec ’avidité ou les veeux des humains. Autrement dit, Dieu comble ici
bas, aussi bien les fideles que les infideles selon une logique qui obéit a des
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critéres que nous ne saisissons certes pas toujours et qui, a priori, n’a
rien a voir avec la foi respective de chacun. Et c¢’est justement cet état
de fait qui embrouille I’esprit de ceux qui n’ont pas la foi et les pousse
a adopter, puis a persister, dans la position dénigrante qui est la leur, les
entrainant ainsi dans un cercle réellement vicieux qui fait tout I’enjeu
de la vie sur terre et lui donne le golt qui est le sien ! Ainsi, le bien
et le mal peuvent atteindre tout le monde indépendamment de la foi
et des croyances des personnes et des individus. La richesse peut étre
du ressort du fidele comme de I’infidéle et vice versa, et ceci ne peut,
en aucun cas, étre interprété comme un indice de satisfaction divine a
I’adresse de telle ou telle personne ! Allah a ainsi fait les choses afin
de mieux rétribuer ceux qui auront saisi la logique qui donne un sens a
la vie dans ce bas monde et sous-tend I’esprit de compétition qui y est
en vigueur. Si les choses étaient faites autrement, tout aurait été¢ d’une
évidence telle que la perspicacité et 1’intelligence humaine n’auraient
pas eu besoin d’étre mises a I’épreuve. C’aurait été le Paradis, mais il y
a lieu de revenir sur terre !

Comment un individu peut-il concevoir qu’un bienfait matériel dont il
bénéficie de la part du Seigneur puisse constituer une preuve d’agrément
divin a son égard alors qu’il baigne dans le bassin de la désobéissance et
signe pour ainsi dire son infidélité ? Si tel est le cas, ne serait-ce pas la
injuste de la part de Dieu ? Oh que si | Mais il est absolument nécessaire
de se souvenir que le Seigneur, soit-Il glorifié et exalté, s’interdit
I’injustice ! Au contraire, Il s’est doté d’une infaillible Justice qui sera,
sans faute et totalement rendue, non pas tout de suite, mais dans 1’ Au-
dela ! En d’autres termes, la logique voudrait que quiconque se trouve
dans le besoin ne doit pas s’imaginer qu’il fait les frais d’une négligence
de la part du Seigneur mais plutot d’une épreuve destinée a le pousser
a s’inscrire encore plus dans la voie du rapprochement vers Dieu ! A
I’inverse, une personne qui vit dans 1’aisance et le bien-Etre ici bas,
plutot que de dormir sur ses lauriers, s’imaginant que Dieu I’a favorisée
en lui accordant Ses bienfaits, fasse preuve de piété et de reconnaissance
envers son Donateur qu’est Allah et redouble d’efforts pour ne pas faire
les frais d’une arrogance malvenue ou d’un comportement ostentatoire
déplacé. D’ou cette remontrance faisant suite au fameux «kallay ! :

;/,
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C’est vous plutdt, qui n’étes pas généreux envers 1’orphelin 20. et
n’incitez pas a nourrir le pauvre ; 21. qui dévorez I’héritage avec
avidité 22. et aimez les richesses d’un amour sans borne.

Les variantes de lecture sont a ce niveau multiple. D’abord les quatre
verbes que comptent ces versets ont été mis par la majorite des érudits a
la deuxiéme personne du pluriel. Abou Amr et Yaacoub les ont mis a la
troisiéme personne du pluriel. Ceci donnerait a la traduction : «ce sont
eux plutdt, qui ne sont pas généreux envers 1’orphelin 20. et n’incitent
pas a nourrir le pauvre ; 21. qui dévorent 1’héritage avec avidité 22.
et aiment les richesses d’un amour sans borne». Par ailleurs, le verbe
«tahoddouny» qui signifie «inciter», conjugué a la seconde personne du
pluriel présent, a ainsi €té lu par Nafii, Ibn Kathir, Abou Amr, Ibn Amer
et Yadcoub. Les cinq autres érudits que sont Assem, Hamza, El Kissaii,
Abou Jaafar et Khalaf'1’ont lu «tahaaddouny dans le sens de «I’incitation
mutuelle». La traduction donnerait alors : «ne vous vous incitez pas a
nourrir le pauvre» plutdt que «n’incitez pas a nourrir le pauvre».

Cesquatreversetsjustifientce quiprécede etontdeuxroles complémentaires :

- Argumenter le fait que vivre dans 1’aisance ne peut étre
systématiquement assimilé a un honneur de la part de Dieu fait
a celui qui en jouit.

- Faire un reproche indirect a ces gens qui, vivant dans 1’aisance,
ne pensent pas aussitot a ceux qui sont dans le besoin et font
tout pour creuser encore plus I’écart qui les sépare.

Nous sommes donc face au blame de quatre vilains défauts justifiant
amplement que ceux qui les portent ne puissent faire I’objet d’un
quelconque honneur de la part du Seigneur, car vont tout simplement a
I’encontre de Ses divines directives.

Et quand bien méme la richesse serait une marque d’honneur de la part
de Dieu en faveur de celui qui la posseéde, pourquoi donc ce dernier ne
Lui rend-il pas grace et continue a faire preuve d’avarice et d’avidité ?
La logique voudrait que quiconque posséde des biens les partage, ou
du moins en donne une partie, aussi minime soit-elle, a ceux qui en ont
besoin ! Le but est de dénigrer indirectement des pratiques blamables
qui étaient fort répandues dans la société mecquoise de I’époque de la
révelation. Les orphelins ne recouvraient qu’exceptionnellement leurs
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biens apres la mort de leurs parents. Il appartenait au chef de la famille
(le frére aing, I’oncle paternel ou encore tout personne influente prenant
le role de tuteur auto désigné) de prendre possession du legs parental
et de le gérer comme bon lui semblait ! Les mineurs se retrouvaient
sans aucune ressource, a la merci de leur tuteur, et les plus pauvres
n’en devenaient que plus démunis ! De méme, ils ne constituaient en
rien, ou presque, un pole d’intérét pour les riches qui, au lieu de mener
des actions caritatives et de s’entre motiver a cela, s’occupaient de leur
propre prospérité aux dépens de celle des orphelins, des femmes et de
tout autre héritier faible et sans défense, faisant preuve au passage,
d’une avidité sans pareille pour I’argent !

Bref, il s’agit de ne pas se leurrer et résumer 1’essence de son existence
a ce dont on peut profiter sur terre, oubliant qu’un jour ou [’autre, se
produira le retour vers Dieu et chacun écopera alors exactement de ce
qu’il mérite. Dieu dit a nouveau :

S

AVE=

23. Prenez garde !

Le «kalla» prend ici un tout autre sens. Il ne s’agit pas d’une réfutation
au sens propre du terme mais d’une mise en garde contre les vilains
défauts qui ont été énumérés et qui entrainent inéluctablement celui qui
s’en rend coupable et ne se repentit pas vers la Géhenne avec tout ce
que cela sous entend comme remords, regrets et lamentations. Dieu dit
dans les versets n°23 et 24 :

Sras 24)15 Ga Sk &5 A Q,(ZSL‘%L [ENGES O FOEN N
Lorsque la terre sera pulvérisée coup par coup, 24. Ton Seigneur
viendra alors ainsi que les Anges, rang par rang, 25. ce jour 1a, la

Géhenne sera ramenée (vers eux),

Ce sont la des prémices de la survenue du Jour dernier dont certains
rappellent ceux déja évoqués dans d’autres chapitres comme celui
de la déchirure «Infitar» ou celui de la fission «Inchikak» ou celui de
I’obscurcissement «Attakwir» ou encore et plus précisément celui de
I’Inéluctable «Al Hakkah» dans lequel il est dit & hauteur du verset n°14 :

(14) 32a)s 38 e 6 Jiadly 250 Cdady
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14. et que la terre et les montagnes seront soulevées puis tassées d’un
seul coup ;

Ainsi, il est souligné que la planéte terre ne sera plus qu’un immense
champ de ruines aménagé pour la circonstance du jour dernier en une
vaste plaine d’accueil des péripéties du Jugement qui tombera sous
le regard des anges venus assister tous ensemble a la scéne, dans une
irréprochable discipline. La venue de Dieu ne peut, quant a elle, étre
interprétée qu’au sens figuré. Ibn Achour explique qu’elle renvoie a
la Justice divine qui sera, ce jour la, totalement mise en ceuvre ou a la
demande de remise des comptes qui aura commenceé. La venue de la
Géhenne veut dire, pour sa part, que les portes de I’Enfer seront grandes
ouvertes, prétes a recevoir quiconque devra y entrer. Mais quoiqu’il
en soit, en donnant une idée sur la gravité des faits qui prévaudra ce
jour 1a, ces trois versets ouvrent la voie a la description des regrets qui
viendront miner le moral de I’incrédule. Dieu dit :

PR 97 ‘”//9/ 9 6./’/./0/
(26) (o=l & nilg W) jemi s
26. Ce jour la, ’Homme se remémorera, mais a quoi bon se souvenir !

La menace insinuée en debut de chapitre par I’évocation de
I’anéantissement des peuples des Aad, des Thamud et de Pharaon
prend ici une toute autre tournure quoique paraissant lointaine puisque
différée au jour dernier. Comme pour dire aux polythéistes mecquois
et tous ceux qui se comporteraient comme eux que si jamais ils ont la
chance d’échapper au chatiment subi par ces différents peuples, il est un
chatiment auquel ils ne pourront certainement pas échapper !

L’Homme désigne ici bien sir I’ensemble des individus qui n’auront
pas cru au jour dernier et aux propos du Coran. C’est-a-dire tous ceux
qui ont été décrits avant cela comme faisant des interprétations erronées
des situations d’aisance ou de nécessité dans lesquelles ils pouvaient
alternativement se trouver. C’est parce qu’ils se rendront compte qu’ils
se sont leurrés par rapport a ces situations qu’ils se lamenteront et
souhaiteront entre autres bénéficier d’une seconde chance mais cela ne
sera pas possible. Le but est de donner une forme concrete a la menace
divine afin qu’elle puisse étre appréciée a sa juste valeur et qu’il lui
soit donné la place qui lui sied. Certaines gens pourraient, en effet, ne
pas donner I’importance qui se doit aux histoires précitées, les traiter
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de pures légendes, n’en faire qu’a leur téte et persister dans le déni de
la religion. Peut-étre qu’en les menacant de la sorte ces gens, plutot
tenaces, finiront par avoir le déclic de la foi ! A chacun son remede ! Qui
sait ? Rappelons a ce sujet, que le saint Coran utilise tous les arguments
possibles pour convaincre et n’a nullement été révélé pour appeler au
chatiment de tel ou untel. Son objectif est plutdt de sauver un maximum
et c’est pourquoi il réitere ses exhortations, faisant comprendre qu’il ne
s’agit guére de menaces pour le seul plaisir de menacer, mais de faits
certains et réels qui, une fois venus, ne laisseront place ni au soupir ni
a la nostalgie. Dieu dit :

2T o) 3 e )
27. Hélas ! dira t-il, que n’ai-je fait de bien pour ma vie !

La vie dans cette expression peut désigner aussi bien la vie terrestre
que la vie future. La tournure de la phrase arabe permet en effet cette
double interprétation et rend compte de la richesse illimitée de la langue
originelle du texte sacré. La personne qui s’exprimera ainsi pourra,
en effet, se lamenter sur sa vie passée qui aura €té stérile en bonnes
actions, lui conférant le droit a une vie meilleure apres la mort, comme
elle pourra se lamenter sur la vie dans le Paradis qu’elle n’aura pas pu
s’adjuger par défaut de laisser-passer ! Le regret sera alors de mise pour
tous ceux qui ne se seront pas prémunis pour la foi et la bonne action
durant leur existence. Mais de toute évidence, ce regret ne servira a rien
si ce n’est accroitre la douleur de ceux qui I’émettent. Les individus en
question se lamenteront ainsi sur leur passé qu’ils ont voulu stérile mais
aussi sur leur présent qui s’annoncera trés sombre alors qu’il aurait pu
étre bien plus radieux et 6 combien prometteur !

Aussi I’homme qui posseéde un minimum de bon sens doit logiquement
pouvoir se prémunir contre une telle situation en veillant a s’inscrire,
deés maintenant, dans les registres de la piété et de la vertu sachant
que lorsque ces individus verront la réalité en face et qu’ils seront
convaincus du point de non retour dans lequel ils se sont fourrés, ils
se rappelleront avec amertume les dépassements qu’ils auront commis
auparavant sur terre et seront rongés par le remord. Chacun d’eux se
mettra alors a se reprocher le comportement qui I’a coulé et accusera
amerement 1’absence de bonne action dans le dossier ou tout son vécu
pass¢é a été consigné..
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Etcomble de malheur, cette scéne plutot douloureuse débouchera sur une
autre encore plus accablante. Il sera en effet trop tard pour I’incrédule
de faire marche arriere car tout simplement le temps de la productivité
sera bel et bien révolu ! Rien ne pourra alors venir le sauver des sceénes
pénibles qui I’attendent et toute personne qui s’exprimera ainsi pourra
tout aussi bien se lamenter sur sa vie sur terre durant laquelle elle n’a
rien fait de bon qui puisse la sauver, que sur sa vie dans 1’ Au-dela qui lui
portera plus malheur qu’autre chose, puisque d’emblée la confrontation
avec la rigueur et la réalité qui lui étaient annoncées et qu’elle a pu
jusqu’ici nier entrera en vigueur et sera impitoyable. Personne au monde
ne sera chatié aussi durement ou n’aura été aussi durement chatié..

(29) <3 815 B3 Jp (28) 43 BA Gisy O asgsid
28. Ce jour-la donc, nul ne chatiera tel que Lui chatie, 29. et nul ne
garrotera tel que Lui garrote

Les verbes «youaaddhibo» et «youthiko» ont été mis par la majorité des
¢érudits de la récitation du saint Coran a la forme active. Le sujet, dans ce
cas 13, en est Allah, soit-I1 exalté, qui assure que le chatiment infligé ce jour
la a ’incrédule sera sans précédent. Le «Lui» dans cette tournure désigne
donc le Seigneur, pour dire que c’est Lui-méme qui se chargera de chatier
le non croyant comme jamais personne auparavant ne I’a été. Il s’agit
donc d’annoncer franchement la fermeté du chatiment qui attend tout
incrédule, non pas par cruauté gratuite comme cela pourrait étre soutenu
par quelques détracteurs insensés du texte sacré, car ceci n’est qu'une
mise en garde dont le décret d’application n’a pas encore vu le jour, mais
plutdt dans le but de voir se repentir toute personne sur terre avant qu’il
ne soit trop tard ! Les imams El Kissaii et Yadcoub ont, pour leur part,
lu les deux verbes a la forme passive. La traduction donnerait alors : Ce
jour-1a donc, nul ne sera chatié tel que lui le sera et nul ne sera garroté tel
que lui le sera ! Le «lui» désignera dans ce cas la I’individu puni ! Mais,
une fois de plus et comme nous 1’avons maintes fois expliqué, il ne s’agit
pas d’un désir délibéré d’appliquer les sentences qui sont avancées mais
d’appeler les gens au repentir avant les délais impartis et de faire en sorte
que tout le monde puisse intégrer le cercle de ’ame tranquille qui sera
enfin conviée a entrer au Paradis parmi ceux qui auront fait preuve de
piété et de vertu. Dieu conclut en effet le chapitre en disant :

z

A (31)3aE Al £ ) jen) (30) Bl 2N 16H

o

(82) pia plalfy (alie
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29.0 toi, 4me apaisée et tranquille, 30. retourne vers ton Seigneur,
satisfaite et agréée ; 31. fasse donc partie de Mes serviteurs, 32. et
integre (allegrement) Mon Paradis.

L’expression «apaisée et tranquille» peut étre un €loge fait a cette dme
qui a su vivre dans la sérénite de la foi durant son existence sur terre ou
tout simplement un qualificatif décrivant 1’état serein dans lequel elle
se retrouvera au jour de la Résurrection. Le retour vers le Seigneur peut
étre compris comme effectif ou au sens figuré et la notion de satisfaction
et d’agrément renvoie au fait que I’ame en question ait obtenu tout ce
qu’elle souhaitait comme récompense et plus encore avec son inscription
dans les rangs des pieux plein de vertu et I’acces au Paradis.

C’est la I’objectif tant convoité par la révélation divine. Depuis le
tout premier jusqu’au dernier verset révélés a sidna Mohammed &,
I’espoir soutenu fut, et est toujours, que tout le monde, sinon une
majorité, la plus grande possible, puisse faire 1’objet de cet appel ce
jour la ! L’Islam, religion de tolérance et de clémence par excellence,
souhaite que chacun puisse €tre honoré puis invité a accéder au Paradis
et que personne ne soit finalement contraint au terrible chatiment ou au
garrottage, méme si cela semble étre plutot utopique ! En raison des
divergences qui caractérisent les étres humains dans leurs multiples
points de vue et qui sont, entre autres, dues a leur nature égoiste, ce
but semble difficile a atteindre, mais il n’est sans doute pas péché de
tenter par tous les moyens et de continuer a essayer jusqu’a épuiser
toutes les munitions ! Autrement dit, c’est la grande Miséricorde de
Dieu, que devrait revendiquer tout fidele au quotidien, qui se manifeste
de nouveau pour prendre définitivement le pas sur Son divin courroux.
Et quand bien méme ce ne serait pas le cas, on peut avancer que ce
verset a au moins le mérite, faute de ne pouvoir rameuter tout le monde
vers le Paradis, et cela est évident, de constituer une motivation sans
précédent a méme de pousser tout individu sensé, a réviser ses comptes
et a emprunter la voie du Seigneur.

En fait, quand on lit ce verset, il semble a priori ne pas avoir de lien direct
avec tout ce qui a précédé¢, mais il a été révélé de la sorte, en coupure
apparente avec les autres versets, justement pour mettre en exergue la
grande Miséricorde et la Clémence divines en signifiant que I’objectif
majeur est non de chatier mais de récompenser. Il s’agit donc d’un appel
destiné & intervenir a I’occasion du jour dernier et qui ciblera I’ensemble
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des personnes qui auront fait preuve sur terre de piété et qui auront été
satisfaites de la religion qui leur a été préchée et du type de vie qui leur a
été accordé. Il leur sera dit, en substance, qu’il est grand temps pour vous
d’étre récompensés pour tous les efforts que vous avez consentis par le
passé et de glaner les lauriers de I’agrément divin en toute gratitude, parmi
les lauréats de 1’éternité, dans un extraordinaire Paradis qui constitue le
must de la tranquillité et la créme de la parfaite sérénite.

Certains exégetes avancent que cet appel concerne une personne
donnée. Ainsi Eddahhak affirme qu’il désigne Othman ibn Affane alors
que d’autres y voient Hamza ibn Abdel Mottalib ou encore Khoubaib
ibn Adiy. Il est dit aussi, d’aprés certains rapports remontant a Zayd
ibn Haritha, Ibn Abbés, Obay ibn Kaab et Abdallah ibn Messaoud, que
cet appel interviendra au moment du processus de résurrection afin
que les ames retournent dans les corps respectifs. Dans ce cas la, la
traduction serait : retourne vers ton corps et non vers ton Seigneur !
Enfin et d’aprés Abou Saleh et Zayd ibn Haritha cet appel n’attendra
pas le jour dernier pour étre lancé a ses destinataires. Il sera plutot
I’apanage de toute personne qui, ayant vécue dans le sillage de la foi
en Dieu, est rattrapée par la mort ici bas, et ce en guise d’assurance par
rapport a la vie qu’elle s’appréte a affronter. Ibn Jarir Tabari, rapportant
Said ibn Joubair, affirme qu’un monsieur récita ce verset en présence du
Prophéte «&: et d’Abou Bakr. Ce dernier s’exclama alors : comme cela
est beau ! Le messager de Dieu lui fit alors savoir qu’il (Abou Bakr)
fait partie de ceux a qui cette belle annonce sera faite au moment de
mourir ! Prions Dieu pour qu’ll nous compte parmi Ses serviteurs qui
profiteront de ce grand honneur, Amen.
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CHAPITRE DE LA CITE

Le chapitre que nous abordons ici se nomme chapitre de la cité «Al
Balady. Il a lui aussi, selon la grande majorité des exégetes, été révélé
en période mecquoise dans sa totalité. D un point de vue chronologique,
il figure en trente cinquieme position, apres le chapitre K «Kaf» et avant
le chapitre de celui qui débarque la nuit «Attarek». Il compte vingt trés
courts versets dont le plus long n’excede pas la dizaine de mots. Il n’est
donc pas etonnant que les phrases qui le composent soient intimement
liées entre elles en matiere d’exégese et d’interprétation.

Le chapitre de la cité fait I’¢loge de la ville de la Mecque en tant que lieu
saint. I1 fait également allusion aux vertus de quelques personnalités qui
y ont vécu par le passé tels les prophetes Abraham et son fils Ismaél,
mais aussi de quelques aieux de sidna Mohammed &, relativement
plus proches, et dont il avait ’habitude de revendiquer la descendance
tels Adnane et Modar qui s’étaient constitués en Hanif et avaient, de
fait, forcé le respect de leurs concitoyens.

Ce chapitre s’attache par ailleurs a rappeler indirectement le rang dont
jouissait le Prophéte £ au sein de la communauté mecquoise, avant qu’il
ne regoive la révélation, de maniére a mieux reprocher aux polythéistes
leur subite rétraction aprés qu’il leur ait annoncé sa prophétie, et de
condamner plus librement leur négation des bienfaits dont Allah les
avait dotés. Le debut du chapitre coincide avec un serment. Dieu dit
dans les versets n°l et 2 :

(2) a3 1iay o Gl (1) a3 1ok o3
1. Non ! Je ne jurerai pas par cette Cité ! 2. alors que tu résides dans

cette Cité,

La formule «la ouksimo» que nous avons traduite par «non! je ne
jurerai pas» a déja été utilisée dans le chapitre de la Résurrection «Al
Qiyyamahy. Il est acquis que le «non» qui I’inaugure n’est guere, tel
qu’on pourrait le croire, une négation du serment, mais une maniere, en
langue arabe, de I’appuyer et de le confirmer.

Ainsi Allah, jure dans le premier verset sans la nommer, par la sainte
cité de la Mecque, puis comme pour barrer la route a tout quiproquo, Il
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prend le soin de la désigner dans le verset n°2 qui donne une précision
a méme d’identifier le bled en question bien qu’a vrai dire, la précision
supporte diverses interprétations. En effet le mot «hilloun» qui s’y
trouve supporte au moins trois significations.

La premiere de ces interprétations est celle que nous avons choisie pour
les fins de notre traduction de I’original. Sachant que le lieu de résidence
du Prophéte & au moment de cette révélation était la Mecque, il va de
soi que la cité qui fait I’objet du serment ne peut étre que cette unique et
méme ville, si I’on considére bien sir que le terme «hilloun» renvoie a
la notion de résidence. Seulement de nombreux exégetes ont réfuté cette
interprétation arguant que, étymologiquement, ce terme référe plutot
a Dattitude des mecquois vis-a-vis de sidna Mohammed £z lorsqu’ils
mirent sa téte a prix. Ce terme renvoie en effet, de par sa racine, a
la notion de légitimité, sachant que les mecquois avaient spécialement
rendu légitime le fait de faire du tort au Prophéte £z en tous lieux et
méme en terre sacrée, contrairement aux lois qui étaient en vigueur
parmi eux et selon lesquelles la sécurité était assurée a toute personne
ou plutot toute chose s’y trouvant. Dans ce cas 14, et si I’on prend en
considération tous ces détails, la traduction prendrait une tournure
différente du genre :

1. Non ! Je ne jurerai pas par cette Cité ! 2. alors que tu es mis a prix
dans cette Cité,

Le verset aurait par conséquent comme objectif de dénigrer indirectement
cette attitude contradictoire des mecquois qui d’une part s’interdisent de
porter atteinte a toute créature pénétrant dans 1’enceinte de la Mecque et
mettent d’autre part a prix la té€te d’un messager qui leur est venu de Dieu.

Enfin une troisiéme et derniére interprétation pourrait étre donnée
et qui est celle qui considére que «hilloun» renvoie au contraire de
I’interdiction, ¢’est-a-direa ce qu’on appelle «halal» comme pour augurer
au Propheéte ¢ que viendra le jour ou il deviendra le maitre incontesté
de laville et qu’il lui sera alors permis d’y faire exceptionnellement des
choses qui y étaient auparavant interdites. Notre traduction serait alors :

1. Non ! Je ne jurerai pas par cette Cité ! 2. alors que tu auras la
latitude de faire ce que tu veux dans cette Cité,

Le serment aurait donc pour role d’apaiser le messager de Dieu par
rapport a ce qu’il était en train d’endurer de la part de ses adversaires
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les plus acharnés en lui prédisant qu’il allait bient6t avoir le dessus et
que tous ceux qui s’opposent a lui ne tarderont pas a s’incliner devant
la suprématie que Dieu allait lui accorder.

Mais quoiqu’il en soit et quelle que pourrait étre la signification de
«hillouny, le verset renvoie a la Mecque qui fait donc 1’objet de ce
serment et le fait de jurer par la Mecque est une fagon trés subtile de
faire I’¢loge de ce lieu saint et de le hisser au rang qui est le sien, sachant
que Dieu ne jure jamais dans le texte sacré que par ce qui est grandiose
et/ou a de la valeur.

Puis avant méme de dévoiler ce pour quoi le serment est prété, Allah jure
une seconde fois mais cette fois-ci, par une phrase qui semble a priori
abstraite car elle renvoie vers I’indéfini, avec pour but de rappeler et de
mettre en valeur la relation pere-fils, cette relation de filiation, sur laquelle
se base la vie sur terre et qui tend de nos jours, a la faveur de 1’égoisme
humain, a étre plus ou moins négligée. Dieu dit dans le verset n°3 :

9515 5

3. Et par un géniteur et ce qu’il a engendré !

C’est d’ailleurs comme cela que I’ont interprété un certain nombre
d’exégetes qui soutiennent qu’il existe une concordance entre ce verset
et celui qui lui fait suite et qui fait allusion a la vie de lutte que I’Homme
est appelé a mener au cours de sa vie et tout spécialement entre le pere et
son fils durant la période d’éducation et entre le fils et le pere lorsque ce
dernier vieillit et se retrouve dépendant de son enfant. Mais, en réalité,
et d’un point de vue strictement contextuel, il s’agit selon I’avis d’un
autre groupe de savants de faire allusion a une personne bien précise
qui ne peut &tre qu’une personnalité de haut rang pour avoir fait I’objet
de serment dans le texte sacré. Ainsi, certains y ont vu une allusion
au premier homme (Adam) et sa descendance alors que d’autres, au
vu du premier serment qui fait allusion a la Mecque, estiment que le
pére en question cible Abraham qui n’est autre que le fondateur de
cette ville et qui de surcroit est surnommé «pere des prophétes» et dont
les descendants du coté d’Ismaél ont peuplé d’abord et avant tout les
alentours de ce lieu saint. Rappelons a ce sujet qu’Abraham % a, avec
I’aide d’Ismaél, construit la Kaaba et que parmi ses descendants les plus
en vue il y a le prophéte Mohammed £ qui a clairement été cité dans le
verset qui précede. La question qui se pose toutefois est pourquoi un tel
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serment et quel en est I’intérét ? La réponse nous est en fait donnée juste
apres au niveau du verset n°4 qui constitue a vrai dire la pierre angulaire
de tout le chapitre. Dieu dit :

-
07 7 o

(4) iS5 SRS )
4. Nous avons, certes, créé¢ I’Homme dans une logique éprouvante.

L’Homme désigne ici le genre humain, mais il se peut qu’il s’agisse
d’un individu donné comme le soutient un certain nombre d’exégétes.
Mais quoiqu’il en soit ce verset comme nous I’avons déja dit constitue
la pierre angulaire du chapitre car il renvoie a la vie de ’'Homme sur
terre, dont la principale caractéristique est d’étre jalonnée de difficultés.
En effet dés le tout début de son existence chacun d’entre nous est
soumis a des épreuves sans fin, contre lesquelles il est appelé a engager
une lutte sans merci destinée a lui assurer la survie. Se retrouvant trés
tot dans un environnement hostile, I’Homme est contraint de fournir de
multiples efforts pour s’affirmer. Dés le moment ou il n’est encore que
cellule fraichement fécondée, son labeur commence par la recherche
d’un lieu de refuge et apres neuf mois, il voit le jour et se trouve tout
a coup confronté a I’air ambiant qui inonde ses alvéoles et 1’oblige a
pousser son premier cri, manifeste de sa venue au monde, bien sir,
mais aussi, et qui sait, t¢tmoin de son harassement aprés tout ce qu’il
vient de subir comme péripéties. Entre temps, sa mere a subi, elle aussi,
de multiples contraintes et continuera de subir entre autres pour lui et
pour sa fratrie, alors que lui, de son coté, inaugure une toute nouvelle
phase de luttes et de tensions. Ses systémes respiratoire et digestif,
habitués jusque la a ne pas fonctionner, vont devoir faire face a de
nouvelles conditions loin d’étre de tout repos, en attendant bien siir
la survenue d’étapes futures ou il va falloir développer I’ensemble de
ses systemes et ou il sera confronté par exemple a la poussée dentaire,
a ’apprentissage de la mise sur pied et de la marche, a 1I’épreuve de
I’école et toutes autres sortes de nouveautés pour que sa lutte devienne
au fil du temps aussi variée que les choix qu’il sera amen¢ a faire dans
sa vie. Mais tout cela peut-on dire, est naturel et représente le propre de
la vie. Pourquoi donc jurer ? Il n’y a, a priori, pas de quoi étre acculé au
serment ! Ne s’agit-il pas de choses connues ? Mais le fait est que c’est la
suite qui motive le serment et non cette vérité tout a fait évidente. Il s’agit
simplement de dénigrer le comportement de cet homme qui, par la grace
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de Dieu, ayant réussi a toutes les épreuves précitées et bien d’autres,
trouve encore le moyen de n’éprouver aucune honte a se détourner de
son Créateur, mécroyant dans un semblant de parfaite impunité ! C’est
donc une maniere de dire qu’il est nécessaire pour 1’étre humain de se
rendre a I’évidence et de comprendre qu’un jour ou I’autre il sera appelé
a répondre de ses méfaits et qu’Allah sera Capable de le reconstituer en
chair et en os pour lui demander des comptes. Dieu dit :

[P RPEE VR S N4
(5) a< adde 503 () ) s
5. Pense-t-il que personne ne pourra rien contre lui ?

A noter que I’expression «ayahsibou» que nous traduisons par «pense
t-ib» a ainsi été lue par la majorité des érudits, comme partout ailleurs dans
le Coran. Ibn Amer, Assem, Hamza et Abou Jaafar I’ont lue «ayahsabou»
avec un «a» en place du «i». Celan’a pas d’influence sur la traduction qui
reste la méme car le sens de I’expression reste inchanggé.

Alafaveur de’impunité apparente dans laquelle il se croit étre, ’Homme
a tendance a s’oublier dans les méfaits qu’il commet et ne préte plus
attention aux conséquences néfastes qui le guettent. Or, Dieu 1’observe
et peut le punir a tout moment ! Il est méme si fier de ses pratiques
incongrues et inconscient des risques qu’il encoure, qu’il vente sans
scrupule le gaspillage dont il est coupable. Parfois méme, il lui arrive de
ne rien gaspiller mais tente seulement, a travers ces prétentions, de faire
croire a son entourage qu’il est si riche que I’argent n’a pas de valeur a
ses yeux et qu’il peut le dépenser a volonté ! Evoquant cet état d’esprit
plutdt surprenant et incompréhensible, Dieu dit :

(6)153 s Ce3a) Joie
6. Il dit : j’ai gaspillé beaucoup de biens.

La manie de dépenser sans compter était courante chez les arabes de
I’époque si bien qu’ils 1’assimilaient a une vertu voire méme a un
signe de grandeur ! Cette manie est retrouvée encore de nos jours chez
certaines gens qui tentent de faire croire qu’elles sont riches par le biais
du gaspillage ou seulement en prétendant la chose. Or, lorsqu’un individu
ment intentionnellement, il finit toujours par se trahir et le mirage finit
toujours par se dissiper. Et quand bien méme il réussirait a dissimuler la
vérité, le risque d’étre démasqué ne sera jamais nul pour autant car des
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oreilles ou des yeux indiscrets peuvent toujours I’avoir déniché et venir le
dénoncer et, dans tous les cas, Allah, soit-11 exalté, par Son Omniscience
et Sa Bienveillance, veille au grain et rien ne peut lui échapper !

Le mot «loubada» peut aussi étre prononcé «loubbada» comme 1’a
fait ’imam Abou Jaafar. Malgré une petite nuance de signification le
terme renvoie dans les deux cas a la dilapidation des biens dont se rend
coupable cet homme sans se rendre compte qu’il est surveillé et sous le
joug de la punition divine. Dieu dit :
(7) 453 4 ,.u L..mx
7. Pense-t-il que nul ne I’a vu ?

Autrement dit, ’Homme ne devrait jamais se sentir a I’abri des surprises
car il y aura toujours quelqu’un pour dénoncer le mal qu’il aura fait. Et
supposons méme qu’il parvienne a échapper aux yeux indiscrets de ses
pairs, comment pourrait-il échapper a Allah qui, au courant de tout, sait
exactement quelles dépenses a t-il réellement engagées et desquelles il
sera trés certainement amene a répondre.

En réalité, ’Homme posséde tous les outils a méme de lui éviter de
tomber dans le fossé de la mécréance et ne devrait pas, s’il les utilise
a bon escient se trouver dans une telle situation d’éloignement de son
Seigneur. Allah, par Sa Grace, lui a en effet octroy¢ tous les sens dont il
aurait besoin pour communiquer et qui lui permettent, entre autres, de
distinguer le bon du mauvais et le vrai du faux..

(%wh Q (8) (e 43\)-;;; F-“

8. Ne lui avons Nous pas assigné deux yeux, 9. une langue et deux levres ?

L’allusion faite ici aux organes de la vue et de la parole n’est pas
limitative. Elle renvoie en fait a tous les sens que I’Homme peut utiliser
pour faire la distinction précitée. Il n’a donc aucune raison de ne pas
faire le bon choix, car, en plus, Dieu lui a clairement décrit la voie a
prendre et celle a éviter. Dieu dit :

(10) u,u..ll d&:i;é§
10. Et lui avons montré les deux difficultés.

La difficulté signifie ici «voie» sachant que la voie du bien et celle du
mal sont largement explicitées dans le saint Coran afin de rendre le choix
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de la premiére plus attrayant bien qu’elle soit plus difficile d’acces. De
plus, ’'Homme, au fil des ans accumule un tas d’expériences qui lui
permettent de distinguer le chaud du froid ou encore ce qui peut lui porter
préjudice de ce qui peut lui apporter des avantages. Il n’a donc plus
d’autre choix que de prendre son courage a deux bras pour outrepasser
la difficulté de la passion, seul gage a méme de lui permettre I’acces au
bonheur éternel et lui éviter les affres du chatiment. Autrement dit, il
est invité a consentir quelques sacrifices dans ce bas monde s’il désire
¢éviter le piege de la mécréance et convoite ardemment >agrément divin.
Aussi, Dieu dit :

(11) &ha) <55 g

Pour atteindre son objectif tant prisé, il est nécessaire pour I’Homme
de savoir dénicher le bon obstacle qui lui cache la voie de la réussite et
le franchir avec succes ! Ce verset supporte en fait deux interprétations
différentes selon les deux variantes de lectures possibles qui sont prétées
aux versets qui vont venir juste apres et qui sont évidemment toutes les
deux authentiques et complémentaires !

La premicére lecture est celle qui en a été faite par les imams Ibn Kathir,
Abou Amr et El Kissaii. Elle dit :

r._géb (13) %3 /a(lz)mn.&ugg,f(ll)a;.;ﬂ <) yla
(16)”’ 558 L&.Q o) (15)”’”’ I 6 (14)1&2.2 Us

\\

11. Mais il n’a ni franchi I’obstacle ! 12. Et qui peut bien te donner
une idée sur I’obstacle ? 13. ni délié¢ un joug 14. ni nourri, en un jour de
famine ; 15. un parent orphelin 16. ou un pauvre terrassé par la misere.

Le contexte serait d’aprés cette lecture celui d’un reproche a I’hnomme
qui, apres avoir pris connaissance des deux voies dont il a été question
juste avant, choisit celle du mal, en dépit des mises en garde qu’il a
recues. C’est comme s’il lui était signifié que rien dans ses engagements
ou ses comportements ne peut justifier qu’il fasse partie des gens de la
généreuse récompense qui vont étre cités par la suite dans les versets
n°17 et 18.

La seconde est celle qui a en été faite par les sept autres grands érudits
que sont Nafii, Ibn Amer, Assem, Hamza, Abou Jaafar, Yadcoub et
Khalaf. Elle dit :
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11. N’aurait-il pas mieux fait de franchir I’obstacle ? 12. Et qui peut
bien te donner une idée sur I’obstacle ? 13. délier un joug 14. ou
nourrir en un jour de famine ; 15. un parent orphelin 16. ou un pauvre
terrassé par la misere.

Cette lecture nous fait dire que le contexte est plut6t celui d’un reproche
pointant du doigt non pas le choix que cet homme a délibérément fait
mais le gaspillage qui a été cité dans le verset n°6 et dont il se targue, sans
foi ni scrupule, d’étre ’auteur. C’est donc non seulement un reproche
mais aussi une fagon de motiver tout un chacun a faire le bon choix
dans sa vie ! Autrement dit, plutot que de dilapider ses biens dans le jeu,
la boisson et le mal en général, 1’étre humain gagnerait a les dépenser
dans I’affranchissement des esclaves, la nourriture de I’orphelin ou du
pauvre ou dans tout autre acte de bienfaisance !

Autrement dit, si la volonté de ’homme est d’emprunter la voie du salut,
voila ce qu’il doit faire s’il veut vraiment réussir dans son entreprise :
étre compatissant envers autrui tout en étant plein de foi et de vertu et
non pas gaspilleur de grand chemin car cela ne représente en réalité
aucune espece de qualité.

Mais quelle que soit I’interprétation qui va étre donnée au verset qui fait
allusion a I’obstacle, I’aboutissement reste le méme et trouve sa pleine
mesure, justement dans cette notion d’obstacle ; notion qu’il va falloir
bien saisir afin d’en faire une utilisation a méme de nous guider vers
le bon choix ! Ce qui n’est certainement pas chose aisée et justifie la
notion de sacrifice dont nous avons parlée.

,os—

(12) ?a.’.aé.)l 1 %_),\.l
12. Et qui peut bien te donner une idée sur 1’obstacle ?

Cette question intervient comme dans une parenthése pour attirer I’attention
sur I’intérét a porter a ’obstacle en question. Il s’agit d’une fagon de faire
courante que I’on rencontre essentiellement dans le Coran mecquois a
diverses occasions ou le besoin d’insister sur la signification d’un mot ou
sur un évenement donné se fait sentir ! Il en est ainsi, par exemple, dans les
chapitres de I’in¢luctable «Al Hakkah», des envoyées «Al Moursalatesy,
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de la fissure «Al Inchikak» ou encore des fraudeurs «Al Moutaffifinesy.
Ici, comme dans les onze autres cas d’ailleurs c’est Allah qui se charge
de répondre a la question, sachant qu’elle revét la plus grande importance
puisque c’est d’elle que dépend 1’avenir de chaque étre !

L’obstacle renvoie ici, de fagon quasi consensuelle, a toutes les graves
difficultés auxquelles I’'Homme doit s’attendre lors du jour dernier et
contre lesquelles il ne trouvera d’autre remede efficace que celui d’avoir
fait, lors de sa vie sur terre, le choix de la voie suggérée par Dieu. Dieu,
soit-II exalté, dit de cette derniére dans les versets n°13 a 16 :
(15) 3580 I8 1225 (14) BR20 s 3o p1ad] 5] (18) 355 &=
(16) g% Ix ety §)

Autrement dit, apres avoir montré a ’Homme les deux voies qu’il lui
est possible de suivre dans ce bas monde, Allah I’invite a emprunter
celle du salut qui n’est sans doute pas celle du gaspillage mais plutdt
celle du don de bonne grace dans une ambiance chaleureuse de foi,
d’endurance et de grande miséricorde. Ce sont la les grandes étapes
du franchissement du fameux obstacle. Elles insistent sur le bienfondé
des actes de charité pour tout individu sachant que le déliement du joug
auquel il est fait référence renvoie au sens général du verset mais signifie
spécialement ici affranchir un esclave ou libérer un prisonnier ! Ce qui
équivaut a dire que quiconque désire éviter les affres du jour dernier
gagnerait pleinement a s’investir dans la voie du recouvrement des
libertés et de 1’aide aux démunis et déshérités, plutot que de passer son
temps a dissiper ses richesses dans des voies qui ne profitent a personne.
Ainsi, I’Homme devrait-il faire preuve sur terre, de compassion envers
tout opprimé et accourir autant que possible au chevet de ceux qui ont
besoin de lui, surtout en période de famine ou chacun a tendance a
conserver les biens qui sont en sa possession de peur d’étre a son tour
dans le besoin. Le fait de donner, alors qu’on risque soit méme d’étre
dans le besoin, est certainement une vertu dont I’acces n’est pas donné a
tout un chacun, et pourtant c’est bien ce que ces versets tentent de nous
faire adopter comme slogan : le don de bonne grace, encore une fois
dans une ambiance de foi, d’endurance et de grande miséricorde. Dieu
dit dans le verset n°17 :

(17) 3500 J5alsis ol J5alsis 15T Crsdl (o SN
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17. Puis d’étre, en outre, de ceux qui ont la foi et s’enjoignent
mutuellement I’endurance, et s’enjoignent mutuellement la miséricorde.

Car pour franchir I’obstacle, il ne suffit pas de se contenter de ces
uniques actes de charité mais d’avoir, d’abord et avant tout, la foi en
Dieu et vivre dans une société ou prévaut une ambiance d’entraide et
ou sont privilégiés I’endurance par rapport a I’adversité et I’apitoiement
par rapport a la rigidité et au rigorisme. Il se peut qu’une personne
donnée accomplisse des actions caritatives et réponde aux étapes du
franchissement du fameux obstacle mais il est absolument nécessaire
que ses actes soient sous tendus par la foi en Dieu. Dans un hadith
rapporté par ’imam Muslim a Aicha, celle-ci demanda au Prophéte &
si les actions caritatives qui avaient ¢t¢ menées par Ibn Jadadne avant
I’avenement de I’Islam allaient lui servir quelque chose aupres de Dieu.
Mais sidna Mohammed £z lui répondit par la négative car Ibn Jadaane
ne s’est pas converti a I’Islam aprés son avénement.

,,,,, P

J&d sl @&535 o2 i Elaledl § 36 SIS B3 all) Jsl5 G 208 806 A3 (2
gaﬂlegaw%p%)e_clg) Lesablﬁé(dcul d.szn.g.}l Jbgd.sz%bdb

Oncomprend de cela que s’il s’était converti, toutes ses actions caritatives
lui auraient été, a posteriori, comptabilisées comme valeureuses aupres
de Dieu. Il n’y a d’ailleurs pas de doute a cela puisque dans un hadith
rapporté¢ par I’imam El Boukhari au compagnon du nom de Hakim
ibn Hizam, ce dernier informa le Prophe¢te 4= des actions sociales
et caritatives qu’ils menaient avant I’avenement de I’Islam puis lui
demanda s’il pouvait en étre récompensé. Sidna Mohammed £ le
rassura en répondant par I’affirmative.

uﬁmw@@ : lwsgwul,n dﬂldgijbubdbmwl@o)(alij > 48
puﬁwu&wm ;@&dldwgplwwd@s(@o)wgdsuglasw

Aussi est-il acquis que quiconque se comporte en phase avec les
directives de la religion avant méme qu’il ne devienne musulman
puis décide de se convertir se verra créditer avec générosité de tout ce
qu’il aura fait et sera automatiquement inscrit parmi les lauréats de la
bénédiction divine. Et c’est ainsi que Dieu dit :

(18) dazal) (o) s
18. Ceux-la sont les gens de la droite ;
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Sachant que 1’expression «gens de la droite» désigne ici et ailleurs dans
le Coran les gens qui ont choisi la voie du salut. Elle ne doit pas étre
interprétée comme ayant une quelconque connotation politique. Cela
est du a I’imaginaire arabe qui considére le coté droit ou la main droite
comme source de bénédiction. Sinon il n’y a pas de mal a se mettre
a gauche. D’ailleurs le verset qui suit oppose les gens de la droite,
non pas aux gens de la gauche comme cela est le cas dans le chapitre
de I’événement «Al Waqiaa», mais a ceux qui regoivent la mauvaise
annonce ou qui sont de mauvaise augure. Dieu dit :

(20) 3La3e 5% padld (19) alidh GIKA) 2o 1T Joricss (aals

19. alors que ceux qui ne croient pas en Nos versets sont ceux qui
recoivent la mauvaise annonce 20. Un feu se refermera sur eux.

Une fin malheureuse mais digne de quiconque aura fait fi des mises en
garde divines et se sera comporté sciemment en ingrat, sachant que le
feu auquel il est fait allusion est celui de la Géhenne. Puisse Allah nous
en épargner le chatiment.
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CHAPITRE DU SOLEIL

Le chapitre que nous étudierons ici s’intitule chapitre du soleil
«Acchams». Dans certains écrits son nom reprend son premier verset
comme pour le différencier du chapitre de I’obscurcissement «Attakwir»
qui débute lui aussi en évoquant le soleil. Toujours est-il qu’il a été révelé
en période mecquoise juste apreés celui de la destinée «Al Qadr» et avant
celui des constellations «Al Bourouj». Ce qui fait de lui le vingt sixieéme
chapitre a avoir été donné a sidna Mohammed £z d’un point de vue
chronologique. Il compte quinze versets pour 1’ensemble des écoles,
mais I’école mecquoise lui en attribue seize jugeant que le n°14 en
compte deux. Son principal objectif est de mettre les polythéistes devant
la réalit¢ du chatiment qu’ils encourent au cas ou ils persisteraient a
traiter le Prophéte & de menteur.

La méthode utilisée pour arriver a cette fin est encore une fois indirecte.
Elle fait appel au serment qui va aboutir a la conclusion selon laquelle
chaque humain est responsable de ses choix personnels en matiére de
croyance et quiconque choisit la voie de la mécréance s’expose a un sort
tout aussi douloureux que celui, cité en exemple, du peuple de Thamud
qui fut totalement exterminé aprés qu’il eut traité son prophéte de
menteur et commis le délit de tuer la chamelle qu’Allah lui avait offerte
comme preuve de la sincérité de Son messager ! Dieu commence donc
Son discours en disant dans les huit premiers versets :

-

sm\lg (4) \-SLE;-: l;l o.w\lé({(/s) ‘533; 1;!-)‘&\]5 (2) \5&1:!;\!-};;335/(01)‘.6\;.3/ ° '&d})/

(8) 105259 107550 Tazalls (7) 18055 155 iig (6)161X4 15 /255 (5)1015 15
1. Par le soleil et sa clarté ! 2. Par la lune quand elle le suit ! 3. Par le
jour quand il le met en évidence ! 4. Par la nuit quand elle le cache !
5. Par le ciel et Celui qui I’a construit ! 6. Par la terre et Celui qui I’a
étendue ! 7. Par tout individu et Celui qui I’a harmonieusement fagonné,
8. et lui a alors inspiré son immoralité, de méme que sa piété !

Cette premiére partie du chapitre est marquée par sept serments dont
le role est de confirmer une seule et méme vérité ; la responsabilité de
I’Homme quant aux choix qu’il fait dans sa vie en matiere de foi et de
croyance et les décisions qu’il est amené a prendre dans ce domaine.
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Il s’agit de la plus longue série de serments rencontrée dans le saint
Coran. Dieu y jure, comme dans bien d’autres chapitres, par des
phénomenes qui prouvent la grandeur de Sa Création et 1’exactitude
des mécanismes qui la gerent, tels que les mouvements du soleil et de
la lune mais également le jour, la nuit, le ciel et la terre et enfin ’ame
«humaine» qui fait de chaque individu ce qu’il est vraiment.

Ainsi, le premier serment renvoie au soleil et a la clarté du jour qu’il
engendre de bon matin apres son lever, alors que le deuxiéme serment
fait référence a la lune qui prend, en quelque sorte, le relais de 1I’éclairage
du monde lorsque le soleil va se coucher. Tout cela dans le cadre d’un
systéme extrémement précis qui donne lieu a 1’émerveillement de
quiconque le médite réellement. En effet, lorsqu’il est dit que la lune
«suit le soleil», cela doit s’entendre aux sens propre et figuré. La lune
apparait lorsque le soleil disparait a I’horizon mais ce suivi du soleil par
la lune ne se limite pas a sa seule apparition la nuit ! 1l s’étend & son
évolution dans I’espace en tant que satellite de la terre qui elle-méme
tourne autour du soleil et suit sa trajectoire. Le verbe suivre prendrait
dans ce cas 1a le sens d’évoluer dans le sillage ou sur I’orbite. Apres
quoi, Dieu, soit-I1 exalté, jure par le jour et dit :

(3) 164 18] ,%aY5
3. Par le jour quand il le met en évidence !

On pourrait aussi dire : «quand il la met en évidence !'» ou «quand il
les met en évidence !» en fonction du complément d’objet direct que
I’on affecte au verbe «jalaahaa» que nous avons traduit par «mettre en
¢évidence». Les exégétes ont, en effet, divergé a ce sujet en y voyant le
soleil, le monde, les ténebres, la terre ou encore les étres qui la peuplent.
Tous sont mis en évidence quand la lueur du jour fait son apparition. En
quatrieme lieu, Dieu jure par la nuit qui donne a son tour I’impression
de tout camoufler. Dieu dit dans le verset n°5 :

(4) 15125 13 Js
4. Par la nuit quand elle le cache !

Ici aussi et de la méme maniére, on pourrait dire : «quand elle la cache !»
ou «les cache !» mais le but est d’attirer ’attention sur la grandeur de la
création et de ’exactitude des cycles qui gérent notre Univers.
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Les trois derniers serments de la série comportent pour leur part, chacun
de son coté, deux composantes dont I’une, commune aux trois, renvoie
a chaque fois au Créateur quoique se répétant sous différentes formes.
C’est comme si, a chaque fois, Allah jurait par Lui-méme juste apres
avoir cité la créature qu’ll a choisi de mettre en évidence a savoir ici le
Ciel, la Terre et le corps humain. Dieu dit :

(7) 18)5a &@S\:j (6) 15154 x&ﬁ,% (5) 1015 159 Joslg
(8) 1635355 107 930 Jaoa) i
5. Par le ciel et Celui qui I’a construit ! 6. Par la terre et Celui qui
I’a étendue ! 7. Par tout individu et Celui qui I’a harmonieusement
fagonné, 8. et lui a alors inspiré son immoralité de méme que sa piété !

C’est ainsi que le cinquiéme serment renvoie au Ciel puis a Celui qui
I’a créé tel un toit au dessus du monde qui nous entoure, alors que le
sixieme, renvoie a la Terre puis a Celui qui I’a si bien balisée de sorte
a ce qu’elle devienne facile a sillonner. Enfin, le dernier serment fait
référence au corps humain, a I’ame qui y habite, puis a Celui qui I’a
créé sous la meilleure des formes et lui a montré, par le biais de ’inné
mais aussi celui de I’apprentissage, la voie du bien et celle du mal, en
lui signifiant que la premiére des deux est la meilleure voie a suivre si
jamais il souhaite éviter les mauvaises surprises. Autrement dit, Dieu a
fait en sorte que I’Homme acquiére les moyens de reconnaitre le bien
du mal et a mis a sa disposition les outils lui permettant de distinguer
I’immoralité de la piété pour que finalement il soit capable d’assimiler
les messages qui vont lui parvenir et endosser la totale responsabilité
des choix qu’il fera. Dieu dit :

(10) 113K e GIL 135 (9) 18155z ala) 2

9. A réussi, certes, celui qui la purifie. 10. Et a perdu, certes, celui qui
la corrompt.

Ceci est donc la réponse aux différents serments qui se sont succédés
depuis le début. Dieu jure donc, avec insistance, que personne n’est
plus responsable de la perte ou de la réussite de I’Homme que sa propre
personne. C’est lui qui choisit en effet I’'usage a faire de son corps et
de sa personne, sous le contréle de I’ame qui commande, entre autres,
toutes ses tendances et autres pulsions.

-6l -



Ainsi s’1l dispose d’une ame pure, celle-ci lui commandera de faire le bien
et lui permettra de s’inscrire dans les rangs des pieux et donc des lauréats
du Paradis céleste et, a ’opposé, si son ame est corrompue, il aura tendance
a faire le mal et n’aura d’autre choix que d’étre jeté en Enfer !

Ces deux versets constituent par ailleurs une introduction tres subtile
a I’allusion faite au chatiment, en fin de chapitre, et qui en réalité,
s’adresse aux polythéistes mecquois et partant de 1a, a tous ceux qui
comme eux empruntent la voie de la mécréance pour leur signifier
qu’une obstination de leur part risquerait de les faire aboutir a un sort
aussi tragique que celui des Thamiid dont I’histoire a été¢ évoquée dans
le chapitre de 1’aurore et détaillée, entre autres, dans les chapitres des
estrades «Al Aarafy», de Houd et des poctes «Ecchoudra’». Dieu dit :

(11) 18J5aky Sgai Coinels
11. Thamud, par son despotisme, a cri¢ au mensonge,

Selon la signification que I’on préte au mot «Taghwahay, le verset n°11
pourrait étre traduit aussi par : «Thamiid a traité le chatiment dont elle
a ¢té menacée de mensonge» ou encore «Le tout Thamiid a crié¢ au
mensonge !». Mais quoiqu’il en soit, il s’agit de rapporter 1’histoire de
ce peuple et de faire le parallele avec les polythéistes mecquois, comme
pour leur signifier que leur conduite méprisante et despotique vis-a-vis
du Propheéte Mohammed £&: risquait de leur valoir le méme sort que les
Thamiid. Et c’est ainsi qu’Allah, soit-Il glorifié, poursuit la narration de
ladite histoire et dit dans les versets n°12 a 14 :

1995540 qsiacd (13) 18iidg dll 3815 dl) Jsi5 ) J154 (12) 18155 G &)
12. lorsque le plus misérable d’entre eux fut élu 13. Le Messager

d’Allah leur disait, (attention a) la chamelle d’Allah et sa part d’eau
14. Mais ils ne le crurent pas et la tuérent

Le propheéte Saleh qui avait été envoyé au peuple des Thamiid pour les
appeler a Dieu avait accéd¢ a leur demande de faire sortir de sous terre,
une chamelle aux caractéristiques bien définies comme preuve de sa
sincérité. lls jurerent si jamais il répondait positivement a leur souhait
de croire en lui mais quand Allah exauga son veeu, ils se détournerent et
¢lurent I’un d’entre eux qui tua la chamelle malgré les mises en garde
de Saleh; ce qui leur valut un chatiment sans précédent..

-
o ”.

(141855 s, ol e 50
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Leur Seigneur étendit donc, pour leur péché, Son chatiment sur tous.

Lechatiment dontils firent les frais se déroula en trois phases successives.
La terre trembla si fort qu’ils ne purent plus se tenir debout. Ensuite,
la foudre vint accroftre leur terreur et un cri les terrassa tous d’un seul
coup, faisant disparaitre a jamais leur civilisation, sans que cela ne
puisse porter préjudice a Allah, qui, en maitre absolu, n’en craint pas
les conséquences au cas ou quelqu’un se hasarderait a crier vengeance.
Dieu dit a la fin du chapitre en guise de conclusion :

(15) 15\e. Co1ss 3ls
15. Et Allah n’a aucune crainte de ses conséquences

A souligner ici que seuls les imams Nafii, Ibn Amer et Abou Jaafar ont
lu «fala yakhaafo odkbaaha». Tous les autres érudits de la récitation du
saint Coran ont mis a la place du «fa» un «wa» au début de la phrase
mais cela ne retentit pas sur son sens global et n’appelle donc pas de
modification dans la traduction.

Tout cela pour dire aux polythéistes mecquois et tout mécréant agissant
comme eux qu’ils ne sont certainement pas a 1’abri d’une fin aussi terrible
ou d’une autre nature sachant que tout compte fait si cela venait a se produire
personne n’aurait de recours pour bloquer le processus destructeur.
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CHAPITRE DE LA NUIT

En référence a son tout premier verset, le chapitre qui vient apres celui
du soleil se nomme chapitre de la nuit «Allayl». Certains disent «par la
nuit» (wa llayl) ou encore «par la nuit lorsqu’elle s’étend I» (wa llayli
idha yaghchaa).

Selon 1’écrasante majorité des exégetes, il a été révélé tres tot durant
la période mecquoise juste apres celui du Plus Haut «Al Aéla» et avant
celui de I’Aurore «Al Fajr». Ceci le place en neuvieme position d’un
point de vue chronologique.

Il compte vingt et un versets et traite de divers sujets qui, a vrai dire,
sont tous en rapport avec les devenirs respectifs des gens du bien et des
gens du mal qui découlent, en fait, des différences qui les distinguent
dans leur quotidien.

Le chapitre de la nuit commence tout comme celui du soleil par une série
de serments qui se limitent toutefois a trois au lieu de sept. Dieu dit :

(3) o005 500 IS 165 (2) 515 1a5 (1) s 5] oy
1. Par la nuit lorsqu’elle s’étend ! 2. Par le jour lorsqu’il s’exhibe ! 3.
Par Celui qui a créé le male et la femelle !

Ainsi, Dieu jure d’abord par la nuit et son caractére envahissant, puis
par le jour et sa clarté matinale qui illumine le monde, et enfin, par Lui-
méme, sachant que c’est Lui qui a créé les deux sexes auxquels il est
fait référence, si ’on considére bien sir que ce serment est du méme
ordre que celui rencontré dans le chapitre du soleil a hauteur du verset
n°7 et dans lesquels il est dit :

or .

(7)10)55 ko9 a9

7. Par tout individu et Celui qui 1’a harmonieusement fagonné
Dieu jurerait ainsi par Lui-méme en insistant sur I’'un de Ses multiples
attributs qui se trouve étre ici celui de la création des étres sexués. Il se

pourrait toutefois aussi, comme cela est soutenu par quelques exégetes,
que Dieu, soit-Il exalté, ait juré directement par le male et la femelle
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et non pas Lui-méme. La formule utilisée dans le serment se préte
parfaitement a ce double emploi. Il aurait voulu alors attirer I’attention
sur I’importance de ce versant particulier de la création qui trouve, en
fait, sa pérennité, dans I’existence des deux sexes. Dieu dit a ce sujet
dans le verset n°49 du chapitre de celles qui éparpillent.

G 6. P PR )
A R PR T TaEY .
(49) ¢ a3 ,«&J.d W MA\;)\U& 9
49. Et de toute chose, Nous avons créé deux éléments opposés afin
que vous en tiriez legon.

La traduction dudit serment donnerait alors plutot une phrase du genre :
Parce qu’ll a créé ; le male et la femelle !

Mais quel que soit le sens donné au serment, le but est d’aboutir
a la conclusion qui va étre énoncée juste apres et qui insiste sur la
divergence qui caractérise les hommes dans tous les domaines et tout
particulierement en mati¢re de croyance et qui ressemble étrangement a
I’opposition qui existe entre la nuit et le jour :

(4) r22) it )
4. Votre labeur est certes tres hétérogene.

Si’on observe en effet les actions entreprises par chaque individu dans
sa vie de tous les jours, chacun de son coté, bien sir, il est évident que
I’on ne rencontrera jamais deux personnes qui aient des activités, a un
temps t donné, parfaitement superposables. Il y aura stirement toujours
des différences ne seraient-elles que minimes. Mais la n’est pas le vrai
sens a donner au verset ! Il signifie plutot que les hommes et les femmes,
en adoptant telle ou telle activité, finissent toujours par s’inscrire soit
dans le bloc des gens du bien et de la vertu soit dans celui des gens du
mal et de la corruption sachant que dans ce bas monde, certains ceuvrent
pour le bien et s’efforcent dans ce sens, alors que d’autres préférent
favoriser le mal et choisissent d’étre nocifs ! Et il est clair que dans
pareille situation il faille un jour ou I’autre mettre un terme a I’impunité
apparente dont bénéficient ces derniers en les amenant a répondre des
choix qu’ils auront opérés. Inversement, tout bienfaiteur devra bien
trouver son compte quelque part pour les sacrifices qu’il aura consentis
ici bas et pour que justice soit finalement rendue a chacun !
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La question qui se pose toutefois ici est quel est le rapprochement a
faire entre la nuit et le jour, le male et la femelle et I’hétérogénéité qui
caractérise les labeurs propres de chaque étre. La nuit et le jour sont
les représentations respectives des ténebres et de la clarté qui sont le
plus souvent rattachées au bien et au mal qui caractérisent les diverses
actions que peuvent mener les étres humains dans leur quotidien. Ce
rapprochement est d’ailleurs tres plausible au vu de la suite du chapitre
qui évoque clairement les deux catégories de personnes qui peuplent la
Terre. Dieu dit dans les versets n°5 a 7 :

(7) (5ol 352655 (6) pledily 5245 (5) nidly ndel] (6 1
5. Quant a celui qui donne, fait preuve de piété 6. et croit en la plus
belle 7. Nous lui faciliterons donc I’acces a la plus facile,

L’expression «lil yousra» signifie littéralement «vers la plus facile» et
explique le choix de notre traduction. Elle désigne par convention la
voie du Paradis ou ce dernier tout court. A noter que I’imam Abou Jaafar,
en dehors de tous les autres érudits de la récitation du saint Coran I’a
prononceée «lil youssoray. Il en fait de méme avec I’ expression «lil odusray
qu’il prononce «lil odussoray. Bref ces trois versets nous définissent le
sort des humains qui globalement choisissent la voie du bien, ¢’est-a-dire
de la foi en Dieu. Ils seront systématiquement guidés vers la plus belle
des récompenses en ce sens que I’acces au Paradis leur sera facilité car ils
auront tout simplement été poussés durant leur vie sur terre a entreprendre
toutes les actions compatibles avec ce type de fin heureuse.

Certains avancent que ces versets ont été révélés en guise d’éloge a
Abou Bakr Essiddik 4 iz & 11 g lorsqu’il donna son prix au redoutable
chef mecquois répondant au nom d’Oumayya Ibn Khalaf pour libérer
Bilal Ibn Rabah du joug de I’esclavage dans lequel il croupissait et de la
torture dont il faisait 1I’objet depuis sa conversion a I’Islam. Mais quand
bien méme ce comportement vertueux d’Abou Bakr serait la cause
réelle de la révélation, il ne peut s’agir que d’une simple circonstance
de révélation et il n’en reste pas moins que ces versets s’appliquent a
quiconque se conduirait comme lui et donnerait de lui-méme, de son
argent et de son temps pour la cause de Dieu, tout en ayant bien sir la
foi en Allah et I’ardent désir d’étre agréée par Lui.

Ceux qui, par contre, font le choix de la voie contraire se verront dirigés
ailleurs et écoperont de la plus lourde des punitions. Dieu dit juste apres :
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(10) (g5mall g522lcs (9) nindily Gy (8) pidiy Jas 4 1
8. Tandis que celui qui fait preuve d’avarice, s’enorgueillit, 9. et
traite de mensonge la plus belle, 10. Nous lui faciliterons la voie a la
plus difficile,

Ledeuxiemeblocestdoncconstitué de ceux qui contrairementaux premiers
ne donnent rien pour Dieu, refusent de répondre a Ses commandements et
pensent qu’ils n’ont guere besoin de I’adorer ou de Lui rendre le culte. Ils
s’imaginent aussi que c’est leur avarice qui leur permet d’étre fortunés et
que leurs richesses les mettent a I’abri de tout faux pas ! Ils n’accordent,
de ce fait, aucune espece d’attention a la récompense céleste réservée au
premier bloc et ne fournissent par conséquent pas le moindre effort qui
pourrait la leur faire mériter. Mal lotis donc, ils se retrouveront confrontés
aux pires difficultés dans 1’Au-dela et les richesses dont ils disposaient
durant leur existence sur terre ne leur serviront a rien, quand bien méme
voudraient-ils se racheter. Dieu dit dans le verset n°11 :

(1) GE5 I8k 82 e i
11. et a quoi bon pourraient lui servir ses richesses lorsqu’il
dégringolera !

Ce verset peut étre traduit de deux manicres différentes mais qui sont
néanmoins complémentaires. Ceci s’explique par la richesse de la
langue originelle du saint Coran dont les tournures supportent volontiers
plusieurs interprétations.

Ainsi peut t’on assimiler le verset a un reproche enrobé de menace
guettant le fauteur ou a une simple information destinée a éveiller chez
celui qui la regoit le sentiment de piété tant convoitée par le texte sacré !
La traduction pourrait alors étre comme suit :

Mais quelque soit la traduction adoptée, il ressort que ; si les richesses
offrent ici bas un certain nombre d’opportunités et permettent d’ouvrir
des portes méme hermétiques ; dans 1’Au-dela, lorsque le mécréant
sera en Enfer, ses biens ne seront plus la pour le sauver ! Et quand
bien méme il en disposerait, ils ne lui seraient plus d’aucune utilité car
n’ayant pour ainsi dire plus aucune valeur.

Selon la nature des actions qu’ils entreprennent sur terre, les gens se
constituent donc en deux grands blocs. Ceux du bien et ceux du mal !
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L’acces au bonheur sera facilité aux premiers pour toutes les bonnes
dispositions dont ils auront fait preuve, alors que les autres se verront
confrontés aux pires difficultés en raison des actes malveillants qu’ils
auront, tout au long de leur existence, diligentés !

Autrement dit, les gens du bien se trouvent instinctivement guidés dans
leur vie de tous les jours vers les bonnes pratiques, justifiant I’agréable
récompense qui leur est promise, alors que ceux qui ont des réticences
préétablies par rapport aux directives divines se trouvent insidieusement
poussés vers la forfaiture, justifiant le sort malheureux qui est le leur
sachant que rien ne pourra les sauver lorsqu’ils dégringoleront en Enfer !
Quand bien méme ils tenteraient d user des richesses qui étaient les leurs
pour sortir du guépier dans lequel ils se seront fourrés, ils n’y arriveront
pas ! Tout ’argent du monde ne leur servira a rien car il ne sera tout
simplement plus en leur possession. Et méme s’il 1’était, il ne leur serait
pas utile car n’aurait plus aucune valeur. La grande question qui se pose
toutefois ici est : puisque le sort de chaque groupe est scellé, quel est donc
I’intérét d’agir ? [ n’y a plus qu’a baisser les bras et attendre 1’application
du decret divin ! Lorsque cette question fut posée au Prophéte £&: par ses
compagnons, il répondit que 1’action ne doit pas étre dénigrée car le sort
de chacun, quand bien méme serait-il fixé, il reste tributaire des ceuvres
que chacun aura accomplies. En d’autres termes, si un individu n’entérine
pas son sort par des actes qui le justifient il ne pourra ni en profiter s’il se
trouve étre agréable, ni le subir au cas ou il serait douloureux.

La responsabilité de tout choix incombe a celui qui le fait et il n’est pas
question que quelqu’un puisse, pour se justifier, dire, «c’est Allah qui a
décidé de faire de moi ce que je suis». Ceci est un argument sans fondement,
car Dieu a pris toutes les dispositions pour que la vérité apparaisse et
que personne n’ait d’excuse par la suite. Et parmi ces dispositions, le fait
d’avoir envoyé des messagers, avec pour mission de dévoiler tout ce qui
pourrait étre sujet a controverse dans la voie du bien et de mettre en garde
contre tout ce qui pourrait préter a confusion dans la voie du mal. Allah
dit, dans le chapitre des femmes « Annissa », décrivant la fonction de Ses
messagers qui se sont succédés au fil de I’Histoire :

2 ~
94 /o/.?5|9 It - ?’ - 9/'”: - e i/\%éﬁ‘%
o) satdaa dl) ple o) 55 W Coiong G Yoo

165. messagers, annonciateurs et avertisseurs, afin qu’apres leur
venue, les gens n’aient point d’argument contre Allah
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Et c’est dans ce sens la que Dieu dit dans le verset n°12 du chapitre de
la nuit :

(12) Cpaall H2< 5]
12. Certes, c¢’est a Nous d’assurer la guidance;

Personne ne peut donc venir se cacher derriere I’argument de ne pas
avoir été au courant et justifier de quelconques extravagances. Et quand
bien méme ce serait le cas, Allah n’étant pas injuste, s’interdit de tenir
rigueur a des gens qui n’ont a priori aucun lien avec une situation, a
la dégradation de laquelle elles n’ont pas participée. Dieu dit dans le
chapitre du voyage nocturne «Al Israa :

9
o g

(15) 955 .28 2 ool B 15 L 8555540
Et nul ne portera le fardeau d’autrui. Et il est un fait que jamais nous
ne punissons avant d’avoir envoy¢ un Messager.

Allah prend donc toujours sur Lui-méme de guider ’Homme et de lui
éclaircir la voie a suivre avant de lui tenir rigueur par rapport au choix
qu’il fait. Pour ce faire, Il lui a octroy¢ les outils qui lui permettent de
discerner le bon du mauvais puis, de par Son rejet absolu de I’injustice
et pour qu’aucun équivoque ne soit possible, Il envoya successivement
des messagers qui se sont employés a travers siecles et millénaires a
expliquer les zones d’ombre qui peuvent éventuellement persister et
venir entraver la bonne pratique de ce discernement. Tout cela faut-il
le préciser alors que rien ne 1’obligeait a agir de la sorte. En effet Allah
détient la royauté de tout I’Univers et n’a, par conséquent, de compte a
rendre a personne :

(13) 23535 323 4 5
13. Et a Nous appartiennent certes, la vie dernicre et la vie présente !

C’est Lui en effet qui détient I’Univers dans ces deux versants présent
et futur, et rien ne I’oblige a rendre compte, si ce n’est Sa Générosité et
Son désir absolu de justice. Autrement dit, tout ce qu’ll nous octroie ici
bas, n’est que pure faveur de Sa part. Ainsi, doit-on comprendre que les
affaires de rétribution dans I’ Au-dela obéissent a des critéres précis de
connaissance de cause de la part des humains et qu’aucune place n’est
laissée a I’arbitraire, et que donc personne ne pourra venir se plaindre
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de ne pas avoir été mis au courant. Et c’est d’ailleurs pour cela que le
récit coranique insiste encore une fois sur la notion de mise en garde.
Dieu dit :

(14) pakls 5% acdyits
14. Je vous ai pourtant avertis d’un Feu qui flambe,

La tournure de la phrase et le place prétée a la conjonction «fa» font
supporter au verset une autre traduction qui donnerait par exemple :

14. alors que Je vous ai mis en garde contre un Feu qui flambe

Mais dans les deux cas, le verset garde pour role de confirmer que le
chatiment divin n’atteint que ceux qui le méritent vraiment et qu’aucune
place n’est laissée a I’injustice. Il s’agit 1a d’un Feu spécialement congu
pour quiconque répond a la description donnée a savoir tous ceux qui
ne croient pas en Dieu et se détournent de Ses prescriptions. En effet, il
est précisé juste apres que ce chatiment ne sera du ressort que de celui
qui se détourne et traite de mensonge toute vérité qui lui parvient, se
constituant, de fait, en véritable malheureux. Dieu dit :

(16)_plsiy Cacs (sl (15) i) ) 1aiis I

15. auquel ne gottera que le plus misérable, 16. qui aura crié au
mensonge et se sera détourné ;

Par contre toute personne qui se sera distinguée par sa profonde piété ne
pourra qu’en étre épargnée. Dieu dit a ce sujet :
(Igl)é/ djw u}-u (171)‘-:@J w’—“w/:‘:j
17. alors qu’en sera écarté le vrai pieux, 18. qui partage ses biens pour
se purifier

Comme pour signifier qu’il ne suffit pas, pour étre épargné du Feu, de
mettre ses biens a la disposition des autres avec ostentation, tel que le
faisaient les paiens mecquois, mais de le faire avec une intention saine
qui cible exclusivement la conquéte de I’agrément divin. Pour ce type
d’individus la réecompense ne saurait tarder et leur bonheur n’en sera
que plus prolonge ! Dieu dit :

(20\)1:-@!@&.& Am)dl (19) (g5%5 %l (ye diie ».CYS@
(Zwu\;t‘ﬁ
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19. et aupres de qui personne ne profite d’un bienfait intéressé, 20.
mais seulement pour la recherche de La Face de son seigneur le Plus
Haut. 21. Et certes, il sera bientot satisfait !

Tous les exégetes sont d’accord pour dire que les cinq derniers versets
ont été révélés pour faire ’éloge d’Abou Bakr iz i1 o5 qui s’était
distingué par la mise de ses biens au service de I’Islam et trouvait un
réel plaisir a dépenser son argent dans I’affranchissement des esclaves,
si bien que lorsqu’il acheta puis libéra Bilal, les polythéistes mecquois
prétendirent qu’il I’avait fait en raison d’une dette qu’il avait envers
lui, mais Dieu leur opposa ce démenti et dévoila la véritable raison
de son action. Mais cela n’empéche que tout individu qui serait dans
ces mémes conditions et se conduirait comme Abou Bakr gagnerait
exactement la méme distinction. Fasse Allah que nous soyons motivés
par et pour cela, Amen !
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CHAPITRE DE LA CLARTE DU MATIN

Par la grace de Dieu nous entamons ’exégese du chapitre que 1’on
nomme «la clarté du matin» «Addoha» ou «par la clarté du matin» «wa
ddohay, en référence a son tout premier verset. Il représente le chef
de file d’une série de vingt deux chapitres comptant comme lui, a une
exception pres, moins de douze versets. Ce chapitre comporte donc onze
versets. Il a été révelé en période mecquoise apres celui de I’aurore «Al
Fajr» et avant celui de la prédisposition «Al Inchirah» que I’on nomme
aussi «Accharh» dans le sens d’ouverture d’esprit. Il occupe, de ce fait,
la onziéme position d’un point de vue purement chronologique.

La révélation du chapitre de la clarté du matin s’est faite dans des
circonstances assez particulieres qu’il convient de citer. Nous sommes, en
effet, au tout début de la révélation et on se souvient que conformément
aux directives divines, qu’il avait précédemment regues, le Prophete &
se levait la nuit de maniere assidue pour plonger dans la priere qui le
rapprochait plus de Dieu. Une fois, pour cause de maladie, il n’arriva
pas durant quelques jours, a honorer cette habitude pieuse et Oummou
Jamil, I’épouse de son oncle Abou Lahab, qui ne ratait pour ainsi dire
aucune occasion pour tenter de le ridiculiser, profita de la situation et lui
dit : «il semble que ton démon t’a finalement abandonné !», ce qui ne
manqua pas de I’affecter, mais le chapitre «Addoha» vint a la rescousse
et le réconforta. Dieu dit dans les deux premiers versets :

(2) 52515 J25 (1) r205
1. Par la clarté du matin ! 2. Par la nuit lorsqu’elle couvre tout !

Dieu jure, comme dans les deux chapitres qui ont précédé celui-ci, par
le jour et la nuit. 1l prend soin toutefois ici d’exprimer différemment la
chose en nommant le jour par clarté du matin, allusion faite a la lumiere
qu’est censée engendrer la révélation dans le coeur du Prophete 4, et
en associant la nuit aux ténebres qui la dépeignent et qui étendent leur
emprise sur le monde, probablement en référence au moment privilégié
par le messager de Dieu pour se lever et faire sa pri¢re loin des regards
des curieux et des badauds.
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Toutcecidans le butd’opposerun ferme démenti aux allégations d’Oummou
Jamil qui était animée par la haine de sidna Mohammed &%:, mais aussi les
propos désobligeants de tous ceux qui, nombreux a I’époque, avaient pu
agir comme elle. La réponse au serment est donc :

z
-5

@515 25 iy
3. Ton Seigneur ne t’a ni abandonné, ni détesté.

Le fait est que le saint Coran durant la période mecquoise avait marqué
par deux fois un temps d’arrét dans la succession des révélations :

- La premiere fois a duré une quarantaine de jours et survint
alors que sidna Mohammed 4&: venait de recevoir son ordre de
prophétie. Elle était tellement précoce que les mecquois ne s’en
apercurent guere et n’y donnérent donc aucune suite. Mais cela
ne manqua pas de faire douter le Prophéte g de lui-méme. Fort
heureusement les choses entrérent rapidement dans I’ordre par la
révélation du chapitre du revétu de son manteau «Al Moddathiry.

- Le second temps d’arrét eut lieu un peu plus tard lorsque le
messager de Dieu fut empéché par la maladie, durant quelques
nuits d’affilée, de prier comme il avait pris 1’habitude de le faire.
Remarquant qu’il ne se levait plus, ses voisins mecquois qui
avaient commencé a durcir leur position vis a vis de lui et de sa
mission de messager, s’en donnérent a cceur joie pour jouer aux
dénigreurs, afin d’essayer de 1’en décourager.

La révélation vint donc mettre un frein a 1’influence de ces pratiques
malsaines et soutenir le Prophéte ¢ dans sa position qui n’était, certes
pas, des plus aisées. Elle lui précisa en outre qu’il n’avait pas a étre
triste ou malheureux pour tout ce qu’il subissait comme revers, puisque
son avenir s’annongait plutot radieux. Dieu dit :

LS G S B2
4. La vie dernicre t’est certes, préférable par rapport a la vie présente.

La vie ici bas est pleine de choses chérissables que chacun souhaiterait
posséder or ce souhait est souvent inexaucé, et il faut se dire que toutes
ces belles choses inaccessibles, qu’il nous arrive souvent de regretter,
ne représentent rien du tout comparées aux délices et au bonheur qui
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caractérisent la vie dans I’au-dela et qui devrait, en réalité, faire le
veéritable objet de la convoitise humaine. C’est la une des interprétations
que I’on pourrait préter a ce verset, mais on peut l’interpréter aussi
comme réelle promesse au Prophete & de moments meilleurs se
profilant a I’horizon et qui ne tarderont pas a se concrétiser. Il lui est
signifié, en effet, que la révélation ne s’arrétera pas de sitot, mais qu’elle
va, plutot, se poursuivre avec en plus, un avenir radieux qui est en train
de se préparer, et que trés bientot, il acquerra tout ce a quoi il aspire,
au point d’étre totalement satisfait, sans qu’il ait le moindre sentiment
d’avoir ¢té négligé durant la période passée..

(8) ninyfs S SEnndi (2505
5. Certes ton Seigneur te feras des largesses, et tu n’en seras que plus comblé

Autrement dit, tout ce a quoi tu peux aspirer te sera octroyé trés
prochainement et sans grand délai, par ton Seigneur. Le terme Seigneur
est utilisé ici dans le sens d’éducateur et de protecteur, qui contrairement
aux apparences, prend soin de toi. Il s’agit donc d’une promesse lui
assurant aussi bien I’entrée au Paradis avec tout ce que cela comporte
comme satisfaction, que la victoire ici-bas sur ses ennemis qui semblaient
a I’époque avoir faussement le dessus. C’est comme s’ Il voulait lui faire
comprendre et lui assurer que ce n’est, en fait, que partie remise et que
les polythéistes mecquois ne perdaient rien pour attendre.

Comme preuve de cette capacité divine a faire évoluer selon un ordre
bien défini et tout a fait conforme aux prédispositions prises, 1’état dans
lequel le Prophéte 4= était avant la révélation et la situation actuelle
dans laquelle il se retrouve.

Les largesses et les bienfaits dont a bénéficié sidna Mohammed &z ont
été multiples et variés si bien qu’il a obtenu tout ce a quoi il aspirait.
Par la grace et le soutien divins, il a réussi avec éclat dans tout ce qu’il
a entrepris comme action, malgré le manque de moyens dont il a pu
réguliérement souffrir. La victoire finale sur ses détracteurs qui sont
devenus ses disciples de son vivant lui fut donnée en quelques années
seulement, et ses compagnons ne tarderent pas a conquérir le monde
grace a la magnifique éducation qu’il leur a prodiguée. En outre, jamais
un étre humain, ni avant, ni apres lui, n’a pu arriver au terme de sa vie,
en si peu de temps, a pareils résultats avec de surcroit, ce magnifique
sentiment de devoir accompli qu’il a lui-méme si bien exprimé dans

-75-



son discours d’adieu lorsqu’il a dit : ai-je bien transmis ? qu’Allah soit
témoin ! Il n’en demeure pas moins, que ces résultats, plutot inédits,
ne devaient pas étre concrets a ses yeux, au moment de la révélation
de ce verset pour la simple raison que I’ambiance qui régnait a cette
époque ci était celle de la confrontation avec des forces trés puissantes,
ne manifestant, pour le moins, aucun signe de faiblesse et ne présageant
pas d’une défaite aussi rapide. Rien, pour ainsi dire, ne pouvait pousser
a croire a une telle évolution si ce n’est une foi inébranlable en Allah,
dont il jouissait certes, mais qui avait slirement besoin d’un minimum
de soutien. Et c’est justement cet état de fait qui a justifié¢ le rappel
d’une série d’exemples concrets de I’évolution positive des événements
en sa faveur dont Dieu seul posseéde le secret. Dieu dit :

/0:/4’///// //./5.////// /"./4//0/0/‘

(8) raels Yle Saia99 (7) (sm0d Qlaa S5a99 (6) (g9T0 bors 5500 )

6. Ne t’a-t-Il pas trouvé orphelin et t’a donné refuge ? 7. trouvé égaré
et t’a guidé ? 8. trouvé pauvre et t’a enrichi ?

Ceux sont la trois situations précises de la misére que sidna Mohammed
a pu connaitre durant son enfance, au court de son adolescence et a I’aube
de son age adulte :

- Il fut orphelin de pére dés la naissance puis il perdit sa mere
a I’age de six ans, mais cela ne I’empécha guére de grandir et
d’acquérir une tres bonne éducation aupres de son grand pere
Abdel Muttalib et de son oncle Abou Talib, a tel point que du
témoignage de la société mecquoise toute entiere, il devint le
meilleur exemple en matiére de morale et de vertu.

- Par la suite, il a évolué¢ dans un milieu ou il ne pouvait guére
aspirer a étre bien guidé, vu le paganisme qui prévalait dans
sa cité natale et 1’anarchie qui y faisait loi, et pourtant, il fut
instinctivement guidé vers la recherche de la foi, et le voila
soudain devenu envoy¢ de Dieu, préchant la guidance et la bonne
conduite, comme personne avant lui n’avait pu le faire.

- Enfin, il vécut dans la pauvreté joignant les deux bouts par
I’exercice de la fonction de berger au profit de propriétaires de
bétail dans les parages de la Mecque et le voila, au bout de quelques
années, gagnant dignement sa vie en travaillant pour le compte
de sa future épouse mais surtout en ayant appris 1’autosuffisance
qui réellement constitue la plus belle des richesses.
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Allah lui rappelle donc ces quelques situations malheureuses par
lesquelles il a pu passer et qui auraient pu le perdre, et qui finalement
ont évolué pour le mieux comme preuve de la Sollicitude divine qui
I’entourait tout au long du processus de sa préparation a sa mission, car
assurément tout cela ne peut étre rapporté a une quelconque coincidence
qui, par définition, ne survient qu'une fois, et dans tous les cas, pas
d’une maniere aussi réguliere et bien calculée !

Tout cela pour interpeler, d’une part, ceux qui le combattaient, et les
convaincre par analogie, de la véracité de ce qui leur est rapporté, et
d’autre part, pour lui faire comprendre que tout reste possible, et que,
tout comme il est sorti indemne des épreuves passées, il s’en sortira
également, cette fois ci, auréolé, et que, par conséquent, il va devoir
tirer des legons de toutes ses péripéties, et adopter un certain nombre de
comportements qui vont désormais étre pour lui des slogans..

(11) G5 €555 2y 1555 (10) 545 W J120 13J5 (9) 54 ¥ ol 116
9. Aussi, tu ne maltraiteras pas ’orphelin ! 10. Tu ne repousseras pas
le demandeur ! 11. Quant au bienfait de ton Seigneur, proclame-le !

En d’autres termes, ta reconnaissance des bienfaits divins précités, et
dont tu as largement bénéficiés, doit se traduire au quotidien, par une
compassion marquée envers 1’orphelin, une sollicitude sans faille envers
toute personne qui s’adresse a toi et une proclamation continue des
bienfaits dont tu fais 1’objet. Ainsi et en guise de reconnaissance vis-a-vis
de tout ce que Dieu t’a donné, tu t’assigneras trois choses essentielles :

- Ne jamais te rendre coupable d’injustice envers I’orphelin car
d’habitude il n’est pas suffisamment armé pour se défendre. Il faut
plutdt user avec lui de compassion et étre au faite de la gentillesse
et de la douceur afin de lui éviter au maximum de ressentir le
chagrin qui est venu le frapper. Tes paroles seront mesurées, tes
gestes controlés et ton expression bien étudiée !

- De méme si quelqu’un vient te demander quoique ce soit, sache que
s’il le fait c’est parce qu’il en a besoin. Que ce soit une information,
car c’est de cette dernicre qu’il s’agit ici, ou de I’argent ou autre
chose, tu ne pourras lui refuser. Chacun a un droit sur toi qu’il t’est
interdit de nier et il est de ton devoir d’orienter quiconque serait a
la recherche du droit chemin !
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- Enfin, puisque tu es devenu riche apres une phase de pauvreté, il
devient de ton devoir de faire preuve de reconnaissance a Dieu
en proclamant les bienfaits dont Il t’a comblé aussi longtemps et
aussi fréquemment que tu en auras la possibilité. Fais part a tous
ceux qui t’inspirent confiance de ces bienfaits sans que ce soit pour
autant une occasion pour te distinguer !

Car le but de cette proclamation reste d’attirer I’attention sur le
bienfait divin en question, loin bien sir, de toute espéce de vantardise
ou ostentation qui pourrait engendrer chez celui qui assiste a la scéne
un quelconque sentiment de jalousie ou de haine, sauf naturellement,
lorsqu’il s’agit d’une action que I’on souhaite donner en exemple, pour
que les gens la prennent comme tel et fassent de méme.
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CHAPITRE DE LA PREDISPOSITION

Le chapitre de la prédisposition «Al Inchirah» est aussi dit «Accharh».
Ce terme supporte plusieurs sens mais il signifie ici ouverture d’esprit
ou épanouissement ou encore détente. Il vient juste apres le chapitre
de la clarté du matin aussi bien du point de vue chronologique que
du coté du classement arrété du Coran. Il représente donc le douziéme
chapitre a avoir été révélé a sidna Mohammed £: juste avant celui de
I’époque «Al Aésr». Tout comme le chapitre de la clarté du matin il
s’adresse exclusivement au Prophéte & et I’analogie entre les deux est
telle que certains exégétes ont pu penser qu’ils constituent un seul et
méme chapitre !

Le chapitre de la prédisposition comporte huit versets et a, lui aussi,
été révélé en période mecquoise. Son principal but est, encore une
fois, d’apporter un soutien au Messager dans sa confrontation avec les
polythéistes mecquois qui ne rataient aucune occasion pour essayer de
le dissuader d’honorer sa mission.

Tout comme dans le chapitre de la clarté du matin, Dieu interpelle Son
Messager sur un certain nombre de bienfaits et de faveurs qui lui ont
¢été accordés et lui signifie, qu’étant donné qu’il a toujours fait I’objet de
Sa divine Sollicitude, il n’y a pas de raison pour que cela change alors
qu’il se trouve dans le bain de la confrontation et qu’il a plus que jamais
besoin de Son soutien. Autrement dit, ce n’est surement pas maintenant
qu’ll va I’abandonner !

Cette maniére de faire permettait, entre autres, de lui faire ressentir la
proximité de son Seigneur et avait pour mérite de le mettre en confiance
et de le calmer par rapport aux multiples tourments que lui causaient ses
adversaires. Il se trouve en effet que, de par sa compassion, mais aussi,
de sa sincérité et de son honnéteté 1égendaires dans 1’accomplissement
du devoir, sidna Mohammed £ souhaitait du plus profond de son coeur
que personne n’aille en Enfer. En outre, il n’attendait de son action
aucun retour matériel et n’avait aucune ambition personnelle, si ce n’est
de s’acquitter de sa mission tel que cela lui a été demandé. L’essentiel
pour lui était que tout le monde, sinon une majorité, puisse accéder a
I’agrément divin et donc au Paradis. C’était 1a son seul souhait, avec pour
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unique motivation son amour pour son prochain et I’angoisse de le voir
se perdre dans les dédales de la mécréance ! Or, fort paradoxalement,
souvent, il essuyait des revers a méme de le décourager. Les mecquois
ne ménageaient, en effet, aucun effort pour tenter de le mettre dans
I’embarras et de lui glisser des batons dans les roues. Peut-étre qu’ils
n’arrivaient pas a assimiler cette assiduité complétement désintéressée
qui leur paraissait plutot louche et les faisait douter de sa sincérité, et
c’est peut-étre aussi ce qui explique, sans pour autant la justifier, leur
réaction si violente a son invitation d’adorer un Dieu Unique ; de quoi
décourager les plus opiniatres ! Le Prophéte &z avait donc besoin de
réconfort et le fait de I’interpeler par rapport aux bienfaits dont il faisait
réguliérement 1’objet avait pour réle de ’encourager a poursuivre
I’ceuvre qu’il venait d’entamer, avec force, vigueur et sérénité sans se
soucier de ce qui pouvait venir éventuellement I’entraver.

De la méme maniere, donc, que dans le chapitre qui précede, il lui est
rappel¢ trois bienfaits dont il a pu faire I’objet, question de lui prouver
que Dieu ne le laissera jamais tomber et que Son soutien est bel et bien
la a ses cotés ! Dieu dit :

Z o0 - 7 o, %” o/"
(I SHsa =) a6l
1. N’avons-Nous pas ouvert pour toi ton esprit,

Allah lui rappelle, par 1a, que c¢’est Lui qui I’a préalablement préparé,
éduqué et formé a la fonction qui est maintenant la sienne. On se
souvient, en effet, que le Prophéte &= a grandi orphelin et que malgré
cela, grace a la Sollicitude divine, il a pu évoluer dans une ambiance
adéquate qui lui a permis d’acquérir, toutes les qualités requises pour
s’acquitter noblement de son devoir. Ainsi, sa capacit¢ de communiquer
et sa manicre d’aborder les gens étaient soignées. De méme Ses qualités
humaines et son extraordinaire ouverture d’esprit le désignaient de facto
comme le mieux placé pour assumer la fonction de messager de Dieu
sans oublier d’ajouter a cela cette extraordinaire facilité avec laquelle, il
assimilait le saint Coran. Celui-ci était comme gravé dans son ceeur dés
qu’il en recevait la révélation. Dieu lui dit a ce propos dans le chapitre
du Plus Haut :

=
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6. Nous t’enseignerons de sorte que tu n’oublies point 7. sauf ce
qu’Allah voudra, car Il connait ce qui parait au grand jour ainsi que ce
qui est caché. 8. Puis Nous te faciliterons la tache.

A coté de cette prédisposition inédite a assimiler sa fonction et a en
assumer les responsabilités, le Propheéte ¢z fut innocenté de tout ce qui
aurait pu venir entacher sa mission. Il n’a, par exemple, méme tout jeune,
jamais participé aux coutumes paiennes des siens, car telle participation
aurait pu entamer sa crédibilité auprés de ses compatriotes lorsqu’il leur
demanda de les renier. Par Sa grace, Allah lui a épargné toute pratique
contraire a ce qu’il allait &tre appelé a précher pour qu’a terme il ne soit
pas accus¢ de contradiction dans ce qu’il allait &tre amené a dire.

Certains exégetes pensent que 1’ouverture dont il est question est réelle
et qu’elle a touché le coeur du Messager <. lls se réferent pour cela
aux divers rapports qui font état de la scéne durant laquelle sidna
Mohammed &, alors enfant, a été pris par deux anges qui auraient
extrait son cceur de sa poitrine pour le purifier avant de le remettre en
place ! Mais quoiqu’il en soit, tout cela dénote de la Sollicitude divine a
son égard. En fait, les exemples de cette Sollicitude divine sont plus que
nombreux et il est illusoire de vouloir en dresser une liste exhaustive.
A chaque fois, en effet, qu’il se retrouvait dans une situation critique,
la main du destin venait a son secours afin d’alléger sa souffrance et
résoudre son probléme, a tel point qu’il lui a été¢ donné d’étre déchargé
de tout fardeau qui pourrait ralentir son élan. Dieu dit juste apres :

(3) S padk ] sad (2) 5379 £idl Firag
2. puis t’avons déchargé de ton fardeau 3. qui (en effet) accablait ton dos,

I1n’y a qu’a se souvenir, pour en étre convaincu, des mesures qui ont été
prises en sa faveur et qui lui ont été signifiées dans le précédent chapitre :

- Le fait d’avoir été instinctivement guidé vers Allah. En effet, des
son plus jeune age, sidna Mohammed £&: fut épris de méditation.
I1 aimait la solitude et passer des heures sinon des jours a réfléchir
sur la réalité¢ de ce monde jusqu’au jour ou il recut la révélation par
le biais de I’archange Gabriel.

- Le fait d’avoir obtenu des moyens de subsistance suffisants sans
avoir rien demand¢ du tout ! C’est Dieu qui s’était chargé de tout
lui procurer pour lui éviter d’étre distrait par rapport a sa mission
préprogrammee.
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Enfin, la haute Sollicitude divine dont il bénéficie ne fait plus de doute
lorsqu’on jette un coup d’ceil sur sa renommée aupres des arabes en
général et surtout des mecquois, en période antéislamique, qui allaient
devenir ses pires ennemis, mais aussi dans la communauté céleste apres
que la révélation lui eut été donnée.

(4) Sa5ean £ KRdgs
4. puis avons exalté pour toi ta renommeée ?

Ceci est donc le troisiéme et dernier bienfait rappelé a sidna Mohammed
4 dans le chapitre de la prédisposition. Tout comme les deux qui I’ont
précédé, il a pour rdle de lui remonter le moral face aux tracas que lui
causaient ses adversaires mecquois et de I’encourager a aller de 1’avant
sans se soucier de ce qui pouvait bien survenir. Sidna Mohammed &
bénéficiait d’une place tres spéciale aupres des siens, a tel point que la
mission dont il fut investi ne pouvait étre confiée a meilleur que lui. Depuis
sa plus jeune enfance, il a forcé le respect de ses pairs et gagné I’estime
de ses concitoyens. Il fut surnommé le «Véridique, Honnéte» et personne
ne s’est jamais permis de dire du mal de lui. Cette magnifique aura ne
se limitait d’ailleurs pas a son seul et unique entourage mais s’étendait
bien au dela. Sa droiture et sa vertu étaient données en exemples a travers
tous les coins de la péninsule arabique. Et ce n’est pas tout, sa renommée
alla encore plus loin lorsqu’Allah, soit-Il exalté, décréta que le nom de
Mohammed soit cité a chaque fois que Son Nom a Lui est cité. Ceci est
par exemple le cas dans Dattestation de foi qui signe I’entrée de toute
personne en Islam, mais aussi, apres le dernier agenouillement de chacune
des cinq prieres quotidiennes, et surtout dans 1’appel a la priere qui retentit
désormais, et de manicre tout a fait perpétuelle, dans tous les coins de
la planéte, cinq fois par jour, comme seule, unique et extraordinaire
distinction. De quoi vraiment le combler, mais également et surtout,
rendre les malheurs qu’il pouvait subir, dérisoires et insignifiants a ses
yeux. Et pourtant lorsqu’il fit part de la révélation qu’il avait recue a ses
compatriotes, nombreux sont ceux qui se retournérent contre lui, faisant
fi de I’estime dont il bénéficiait jusqu’ici. Cette attitude ne manqua pas de
I’affecter voire de le choquer, car il ne comprenait et n’expliquait pas ce
revers aussi catégorique de la part de gens qui lui ont toujours témoigné
un grand respect. Le discours coranique lui demanda alors de s’armer
de patience et de faire preuve d’endurance, lui expliquant que c’était la,
la meilleure maniére de gagner dans le temps et que trés bientot cette
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situation plutot difficile dont il souffrait allait changer et ne deviendra
plus que lointain souvenir lorsqu’un avenir radieux tres prochain viendra
prendre sa place exactement comme le dit le célebre proverbe : «apres la
pluie le beau temps» !!

(6))5 240 &g 5] (B)553 240 ag 5
5. A c6té de la difficulté ify a, certes toujodrs, une facilité ! 6. A coté de
la difficulté, est certes toujours, une facilité !

Anoter que les termes «o0usr» et «yousr» gque nous avons respectivement
traduits par difficulté et facilit¢ ont été exclusivement prononcés par
I’imam Abou Jaafar en dehors de tous les autres érudits de la récitation
du Saint Coran «olissor» et «youssor».

I1 s’agit donc d’une promesse personnalisée, destinée a tranquilliser le
Prophéte 4z sur I’avenir de sa mission. C’est comme s’il lui était dit
en substance : puisque telle est la nature privilégiée de ta relation avec
Allah, ne sois donc pas pressé, et sache que, si actuellement tu souftres
de I’agressivité de tes concitoyens, trés bientdt, les portes de la victoire
et de la félicité s’ouvriront et tout deviendra alors pour toi beaucoup plus
facile et aise.

Il n’est cependant pas exclu que ces deux versets, quasiment identiques,
puissent s’adapter en plus du Propheéte £, a tout individu qui se trouverait
dans une situation comparable a celle dans laquelle se trouvait Sidna
Mohammed #: au moment de la révélation de ce chapitre. Comme quoi,
a chaque fois qu’une personne se trouve confrontée a une difficulté, celle-
ci finit toujours par s’estomper, pour peu bien sir, que la personne qui I’a
subie, se plie aux conditions de réussite en vigueur, a savoir, faire preuve
de patience et d’endurance et s’armer de la sincérité requise dans la foi.
Cette interprétation est naturellement entérinée et trouve son origine
dans un hadith du Prophete & qui nous informe que lorsque 1’archange
Gabriel lui rapporta ces deux versets, il sortit de chez lui, s’adressa a ses
compagnons et leur fit part de la bonne annonce, selon laquelle jamais
une difficulté orpheline ne peut vaincre deux facilités qui se liguent
contre elle. Et c’est 1a peut étre le secret de 1’édit du verset par deux
fois. Car quand on médite profondément sur le sens de cette répétition,
on remarque qu’il est fait part d’une seule et méme difficulté alors que
la facilité est double sinon multiple ! En d’autre termes, il est utile de
prendre toutes les difficultés auxquelles on peut étre confronté, comme
ne sortant jamais du cadre du probléme a résoudre, alors que la maniere
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de les résoudre change avec le contexte et qu’il y a toujours moyen de
solutionner tel ou tel probléme, si bien qu’il n’existe pas de difficulté
réfractaire.

L’Imam Malek rapporte dans son fameux trait¢ « Al Mouwattaa » que
le célébre compagnon du Prophéte £ qui répondait au nom de Abou
Oubaydah ibn | Jarrah écrivit 8 Omar Ibn Khattab, alors qu’il était
chef de ses armées en Syrie, pour le mettre au courant de la situation
inquiétante dans laquelle il se trouvait face aux romains, et Omar de
lui répondre que quelque soit la difficulté qui peut atteindre un croyant
elle finit toujours par se dissiper étant donné qu’une difficulté ne peut
jamais vaincre deux facilités, par référence au verset en question.

Il convient toutefois pour cela de comprendre que pour arriver a de
tels résultats il est absolument nécessaire de prendre toutes les mesures
matérielles permettant de mettre en ceuvre la ou les solutions requises,
sachant que ces derni¢res ne se mettront jamais en place toutes seules,
et de toujours s’aider des prieres les plus ferventes et des invocations de
Dieu les plus sincéres.

(8) Gt 5o €537 55 (7) Cuilh 5 Ii0a
7. Quand donc tu as un moment de libre, occupe toi, 8. puis aspire
fervemment a ton Seigneur.

Autrement dit, tu n’as pas de temps a perdre car la tache qui t’incombe
est tres lourde et tu dois absolument I’accomplir avec succes. Par
conséquent, tu n’as d’autre choix que d’étre assidu dans ta mission de
messager. Dés que tu finis un travail, ne te reposes point et attaques
en toujours un autre avec autant, sinon d’avantage, d’ambition et de
hardiesse sans jamais te lasser, et sache qu’Allah te donneras toujours
plus et te comblera de plus belle, pour peu bien sir, que tu sois sincere
dans ton aspiration a L.ui.

Le chapitre de la prédisposition s’adresse personnellement, comme déja
souligné au Prophete &z, qui devait s’atteler sans relache a divulguer le
message qui lui était donné. Mais il n’est sirement pas interdit pour nous
autres de prendre exemple sur lui, sur son ambition et sur sa persévérance,
a chaque fois que nous décidons d’accomplir un devoir dans notre vie de
tous les jours afin d’en assurer le succes et sans oublier d’étre toujours tres
proche de Dieu, en pricres et en sincérité. Fasse Allah que notre labeur
soit toujours agréé et que nos choix soient toujours corrects. Amen.
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CHAPITRE DE LA FIGUE

Tout comme le chapitre de la prédisposition, le chapitre de la figue ou
du figuier comporte huit versets. On le nomme également «wa ttine»
ou «par la figue» en référence au serment qui I’introduit. Il a lui aussi
été révélé a sidna Mohammed £z en période mecquoise juste apres le
chapitre des constellations et avant celui de Quraysh. Il occuperait, de ce
fait, le vingt huitiéme rang d’un point de vue purement chronologique.
Il a pour but de révéler sous quelle forme I’Homme a été initialement
créé et comment a-t-il pu changer au fil du temps ! Il donne ensuite des
indications sur les moyens de respecter cette forme originelle comme
seul gage de réussite finale. Ainsi Dieu dit dans les trois premiers
versets :

(3) o) 111285 (2) Crmire y3ks (1) 55505 (o0
1. Par la figue et I’olive ! 2. Par le Mont Sinai ! 3. Par cette Cité stre !

Allah fait allusion, a travers ce serment, aux deux magnifiques fruits
que sont la figue et I’olive ou aux deux arbres qui les portent souvent
considérés comme bénis, de par leur constitution et leur forme
particuliéres mais aussi et surtout les propriétés extraordinaires qu’ils
recelent. Les vertus de ces deux plantes, qui ne sont plus & démontrer
les placent en effet, en position favorable pour étre utilisés par Dieu
dans un serment coranique, sachant que Dieu ne jure dans le Coran que
par ce qui a une importance particuliére et est a méme d’éveiller chez le
lecteur ou I’auditeur du texte sacré une réflexion autour de sujets qui se
rapportent a son divin pouvoir et a son unicité.. Mais certains exégétes,
dont Ibn Abbés, sont allés bien loin en suggérant, sans doute par souci
d’octroyer au serment une note d’homogénéité, que ces deux mots
renvoient a deux lieux sacrés précis que sont le mont sur lequel I’arche
de Noé¢ a stationné apres le déluge et le mont sur lequel est construite
la mosquée de Jérusalem, sachant que 1’usage a fait que ces deux hauts
lieux de la prophétie sont décrits du nom des arbres qui les peuplent
majoritairement, a savoir le figuier et I’olivier. Le serment renvoie
ensuite a deux autres lieux sacrés que sont le mont Sinai, théatre des
entretiens itératifs entre Dieu et Moise al.Ji e, et la ville sainte de la
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Mecque, site de la révélation faite & Mohammed £z:. Ainsi pourrait-on
dire qu’Allah, pour attester de la forme sous laquelle a été créé I’ Homme,
a choisi de jurer par des endroits sacrés ayant été, a une époque donnée,
le théatre de la révélation, en mettant en exergue les plus en vue d’entre
elles, celles successivement faites a Noé, Abraham, Moise, Jésus et bien
str la derniere, celle donnée a sidna Mohammed &z:. Dieu dit juste apres :

ol ~

(4) pesis Coa) p 51 alA 23)
4. Nous avons créé I’homme sous la meilleure des formes.

Allah, soit-Il exalté, jure que lorsque ’Homme vient au monde, il se
trouve doté de tous les atouts lui permettant de reconnaitre les preuves
de I’Existence et de 1’Unicité divines et donc de traduire tout cela en
foi et en soumission totale a son Seigneur. Autrement dit, I’Homme a
¢été créé pour rendre exclusivement le culte a Allah, et sa constitution
premicre est telle qu’il est capable d’honorer toutes les obligations
qui vont lui étre dictées et dont il va devoir s’acquitter. Ses capacités
intellectuelles sont si bien agencées qu’il ne peut, en effet, guére passer
a coté de preuves si évidentes, sauf si lui-méme, porté par une vague
malvenue, décide de les ignorer, ou subissant des influences néfastes
et malveillantes, s’¢loigne de la voie qui lui est tracée. Et lorsqu’une
telle chose a lieu et a tendance a baigner dans la chronicité, elle ne
manque pas de s’institutionnaliser, au point de devenir a ses yeux, vérité
absolue ou science infuse, qu’au besoin, il ne reculera devant rien pour
la défendre ! Le Prophéte & a dit a ce propos :

5 ED)

dagd) JES wlisg 51 winad 51 win3e) oI5 sshall Jo g osfsa B8

Tout nouveau né nait dans sa constitution originelle, puis ses parents
le transforment en juif, chrétien ou parsi, telle une béte de somme qui
nait entiere et qui subit des mutilations

Lorsque I’enfant regoit de ses parents I’éducation souhaitée il a de fortes
chances d’échapper aux tentations malsaines qui dorment en lui, alors
que s’il fait I’objet d’une éducation qui le dévie d’emblée du chemin
escompté¢ le résultat négatif ne se fera pas prier pour apparaitre au grand
jour ! Par la suite, chacun reste exposé a sa propre concupiscence, et il
lui revient d’assurer le contrdle de ses envies et d’essayer de mettre un
frein a ses caprices pour parvenir justement a rester dans le sillage de
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la meilleure des formes dans laquelle il a été créé. Si par contre, il a la
mauvaise idée d’accuser des signes de faiblesse, face au tourbillon qui
tente de I’emporter, il se retrouvera, de facto, au plus bas de 1’échelle.
Dieu dit :

- /o/ /’

(5) (il Jas] 4t
5. Ensuite, Nous I’avons ramené au niveau le plus bas,

A chaque fois qu’un individu décide de prendre le pli de la révolte et de la
non reconnaissance des bienfaits divins, il se retrouve, de toute évidence,
mal loti par rapport aux criteres divins d’¢éligibilité. Il faut toutefois
souligner que ce niveau de déchéance varie selon le degré d’inscription de
chacun dans le processus de non reconnaissance précité, et que le niveau
le plus bas qui peut étre atteint est celui du polythéisme ou du paganisme.
Comment concevoir, effectivement, que I’Homme, qui possede toutes
les aptitudes pour mettre en évidence les choses de la vie puisse passer
a coté de I’Unicité divine alors que tout autour de lui plaide en faveur
de cette Vérité. Comment expliquer également qu’une personne douée
d’intelligence puisse s’abaisser au point d’adorer une pierre ou un animal,
si ce n’est par la perte volontaire du statut qui lui a été conféré par Dieu ?
Et méme, sans trop s’attarder sur les affaires de culte et d’adoration, qui
gardent certes leur importance, comment peut-on justifier qu’un étre
humain sens¢ puisse enterrer sa fille vivante ou jeter une femme au feu
lorsque son époux meurt ou battre son esclave a mort, comme cela était
le cas a I’époque de I’ignorance et de I’anarchie «Al jahiliyah». Ces trois
exemples de la déchéance humaine ne sont a vrai dire pas les seuls mais
attestent fidélement de la chute de beaucoup dans I’abime de I’irraison et
justifient qu’ils méritent d’étre jetés aux fins fonds de I’Enfer, et que rien
ne soit capable de les en sauver en dehors de la foi et des bonnes actions
intervenues auparavant. En effet, Dieu poursuit et dit :

-
&

(Gb,i:;:, ik A pals GIEIAY JLLJ dffl(fgl @1
6. sauf ceux qui ont la foi et accomplissent les bonnes ceuvres : ceux-la
auront une rétribution ininterrompue et non rappelée a tout bout de champ.

Ceux qui ont la foi et accomplissent les bonnes ceuvres sont pour leur
part exclus du lot de ceux qui vont étre ramenés au plus bas niveau. Ils
restent plutdt a leur niveau d’origine et sont largement récompensés
pour avoir su préservé en eux la meilleure des formes sous laquelle ils
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ont été creés. Personne en outre ne viendra leur rappeler les faveurs qui
leur sont faites pour que leur dignité soit tout a fait préservée et leur
mérite totalement reconnu.

Autant donc de raisons qui devraient pousser I’étre humain a ne point
renier les vérités d’Allah, que sont la religion mais aussi la rétribution
finale qui attestent entre autres, de la Sagesse infinie et de la Justice
absolue de Dieu. Dieu dit :

(8) Comaem <l (ks ) 1 (7) iy Ak £t 10

7. Apres cela, qu’est-ce qui te fait traiter la rétribution (ou la religion)
de mensonge ? 8. Allah n’est-11 pas le plus Sage des Juges ?

Qui peut bien, apres toutes ces évidences, te laisser septique, 6 Homme ?
N’y a-t-il pas dans tout ce qui vient d’étre dit une preuve claire qu’Allah
est infiniment Sage et que sa Justice est absolue ? Tout ceci donc pour
expliquer aux mecquois que c’est au respect de cette nature et a la mise
en valeur du génie humain qu’appelle la religion qu’il leur est demandé
d’embrasser et que, par conséquent, toute déviance ne peut étre que
péjorative et donc réprouvée.

D’aprés un hadith rapporté par Abou Daoud a Abou Houraira, le
Prophéte < aurait conseillé a quiconque réciterait ce chapitre de dire
en guise de réponse a la question posée a la fin : Oh que si ! Et pour ma
part j’en suis témoin !
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CHAPITRE DE UADHERENCE

Le chapitre que nous abordons ici est en terme de chronologie le premier
a avoir été donné a sidna Mohammed ;. Sa révélation se fit néanmoins
en deux temps avec, semble t-il, un court délai entre les deux.

Il sagit du chapitre de I’adhérence « Al Alaq » qui a pu étre également
nomm¢ chapitre de «lis au nom de ton Seigneur !» ou «lis au nom de
ton Seigneur qui a créé !» ou tout simplement «lis !» en référence a ses
tous premiers versets.

Toujours est-il qu’il s’agit du premier chapitre a avoir été rapporté au
Prophéte gz par I’ange Gabriel durant une nuit du neuviéme mois de
I’année lunaire, quarante ans, environ, apres 1’année de 1’¢é1éphant qui, a
I’époque, avait fait date. En effet cette année 1a, un chef abyssin du nom
d’Abraha, avait créé 1’événement en arrivant du Yémen a la téte de son
armée et montant un éléphant avec pour but de détruire la sainte Kaaba
et détourner les arabes vers le temple qu’il avait fait construire a Sanaa.
Son histoire est racontée dans le chapitre de 1’éléphant.

Selon les écoles médinoise et mecquoise, le chapitre de 1’adhérence
compte un total de vingt versets. Les écoles irakiennes parlent de dix
neuf versets alors que 1’école syrienne lui en préte dix huit uniquement.
Cette différence du nombre de versets est due au fait que les écoles
irakiennes et syrienne estiment que les n°15 et 16 n’en font qu’un et que
cette derniere réunit les n°9 et 10.

Le principal objectif de ce chapitre est d’initier le Prophéte ¢ a la
lecture dont il n”avait jusque la pas I’habitude et de I’informer de ce qu’il
était sur le point de subir comme opposition en le rassurant d’emblée
sur la suite des événements.

L’ange Gabiriel fit donc part a sidna Mohammed £: du premier ordre divin
a un moment ou il s’attendait le moins a en faire I’objet. Durant cette nuit
mémorable que I’on nomme classiquement la nuit du destin, Dieu révéla a
Son Messager les cing premiers versets de ce chapitre en disant :

(3)6&@1 333559 (2) 3 Cr ol U‘* (Igl; u,s.ll =5 ,uwsl
(5) pdas @ 15 510 A () ,«LJL A Al -
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1. Lis, au nom de ton Seigneur qui a tout créé, 2. Qui a créé¢ ’Homme
d’une adhérence. 3. Lis ! Ton Seigneur est certes le plus Généreux, 4. 11
a enseigné au moyen de la plume, 5. a ’'Homme ce qu’il ne savait pas.

Il faut noter ici que le futur prophete, qui était justement a I’aube de ses
quarante ans, avait pris I’habitude de s’isoler sur les hauteurs du mont
Nour, précisément dans la grotte de Hira’, tout prés de la Mecque. 1 avait
pris golt a la méditation et a 1’éloignement par rapport aux pratiques
paiennes des mecquois ! C’est donc a cet endroit précis que, par la grace
du Tout-miséricordieux, il allait inaugurer une extraordinaire épopée,
devenant tour a tour, sceau des prophétes et imam de tous les messagers
et faisant I’objet de toutes les distinctions que Dieu ait fait a un humain.
Seulement, la maniere plutot vigoureuse avec laquelle il regut cette toute
premigére révélation ne manqua pas de le faire douter de lui-méme. Pris de
panique par cette vision, a laquelle il ne s’attendait guere, il s’empressa,
des que I’ange eut disparut a I’horizon, d’aller trouver refuge aupres de sa
fidele épouse Khadija. I1 lui fit part de ce qu’il venait de voir et lui récita
exactement ce qu’il venait de recevoir. Il lui demanda aussi de le couvrir
de son burnous et lui avoua qu’il avait eu trés peur. En épouse assidue,
compatissante et perspicace, Khadija le réconforta, lui affirmant qu’Allah
ne permettrait jamais qu’il soit rabaissé ou déshonoré, vu son légendaire
comportement avec autrui et sa bonté qui n’avait ni borne ni limite. Elle
fut ainsi son premier soutien et bien slir le premier étre humain a croire
en sa prophétie. Elle ’accompagna ensuite chez son cousin Waraqga ibn
Nawtfal qui, en bon connaisseur des anciennes écritures, le rasséréna a
son tour et le rassura que ce qu’il avait vu n’était autre que I’ange Gabriel
qui était déja apparu a Moise sL.Jl s €t aux autres prophétes avant lui.

Toutefois ce qui retient le plus I"attention dans ces versets est cet appel a
lecture qui vient inaugurer la révélation coranique, alors que le Prophéte
#z ne sait de toute évidence ni lire ni €crire. Aicha, racontait plus tard,
en effet, que lorsque Gabriel lui fit part de 'ordre de lire, Mohammed
4 rétorqua qu’il ne savait ni lire ni écrire. Il lui fit alors subir une
si forte étreinte qu’il faillit I’étouffer. Il lui réitéra ensuite I’ordre une
deuxiéme puis une troisieme fois en I’étreignant chaque fois tout aussi
puissamment que lors de la premiére, puis, il lui transmit les versets en
question qui furent aussitot gravés dans sa mémoire.

Il est intéressant a ce titre de noter que la premiere directive donnée au
dernier des prophétes soit celle de la recherche du savoir, pour dire que
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c’est la une preuve indiscutable de la place qu’accorde 1’ultime message
divin a la recherche du savoir et a la lutte contre I’analphabétisme. C’est
d’ailleurs 1a un des grands slogans brandis par 1’Islam dés ses toutes
premiéres heures et qu’il convient de remettre sur les rails en tant que
priorité absolue de tous les musulmans.

La deuxiéme chose a retenir de ces versets est que le Prophéte ¢ devait
lire au nom de son Seigneur comme gage de bonne fin a son entreprise.
C’est comme s’Il lui insinuait aprés sa rétorque qu’il ne sait ni lire ni
écrire, qu’il n’avait pas de souci a se faire de ce coté-ci car I’apprentissage
de la lecture allait lui étre facilité pour peu qu’il fasse confiance a son
Seigneur et lise en Son nom. Autrement dit, du fait que c’est Lui qui
a créé tout I’Univers dont bien sir ’Homme a partir d’une adhérence,
et que par conséquent, Il est au courant de tout, Allah est capable de
lui apprendre ce qu’il ignore sans qu’il n’ait besoin d’étre préparé ! 11
convient également de faire remarquer que la référence ici a la création,
en dehors de tout autre attribut de Dieu, représente une allusion directe
a Son Unicité, sachant que les mecquois adoraient leurs idoles et statues
sans, pour autant, nier I’existence d’Allah qu’ils considéraient méme
comme divinité Supréme, responsable de la création de tout I’Univers.
Pour preuve, il est dit dans le Coran par deux fois :

B G153 GBI B OF e 5
Et si tu leur demandais qui donc a créé les cieux et la terre, ils diront,
certes Allah !

Et Dieu dit, par ailleurs, dans le chapitre de I’ornement « Azzukhruf » :

(B7) 5850 10 ) Gl pdild. 2 padlc g
87. Et si tu leur demandes qui les a créés, ils diront trés certainement,
Allah ! Comment se fait-il donc qu’ils se détournent ?

Un dernier point qui mérite enfin d’étre soulevé est le fait de dire que
I’'Homme a été créé d’une adhérence « Alaq», que d’autres ont pu
traduire par caillot de sang. En fait, ce mot renvoie a un petit ver, parasite
d’eau douce, de couleur rouge foncée, rappelant un caillot de sang, appelé
schistosome et vecteur de la bilharziose. Ce ver qui pénétre a travers la
peaudans |’organisme des personnes qui sont au contact des eaux infestées,
circule dans le sang et pond ses ceufs au niveau des organes cibles que
sont la vessie et le foie. 1l ressemble de ce fait a I’embryon humain qui
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s’accroche a la paroi de I’endométre lors de la nidation pour vivre aux
dépens de sa mere. Seulement ces détails descriptifs n’étaient pas connus
a I’époque de la révélation et c’est ce qui nous pousse a dire que le choix
dumot « Alaq » n’est pas du tout fortuit et constitue une preuve inédite de
I’origine divine du saint Coran, car assurément Mohammed £ n’aurait
jamais pu deviner une telle similitude entre I’embryon humain natif et ce
ver, invisible a I’ceil nu, si elle ne lui avait été dévoilée par Allah.

Par la suite, I’ordre de lire est réitéré une seconde fois comme pour signifier
au Propheéte & que la religion qui lui est révélée, est fondée sur le savoir
et qu’il est, par conséquent, invité ainsi que tous ses futurs fideles, a puiser
ses connaissances dans la lecture et partant de la dans I’écriture qui se
fait au moyen de la plume et qui, entre autres, permet de sauvegarder et
de perpétuer les acquisitions et les données. Mais comme il avait eu des
difficultés a comprendre le fait qu’il lui ait ét¢ demandé de lire alors qu’il ne
savait pas le faire, le discours coranique lui expliqua que Son Seigneur, de
par Sa Générosité, pouvait lui apprendre tout ce qu’il ignorait exactement
comme Il a appris & Adam, sans préparation préalable, tout ce dont il avait
besoin. Il n’avait donc pas lieu d’étre étonné.

La seconde partie du chapitre de I’adhérence « Al Alaq », est intervenue
semble t-il quelques jours voire quelques semaines, apres la premicre.
Elle constitue une sorte de pré soutien au Prophéte 4, le préparant a
affronter la vague de difficultés qui n’allait pas tarder a se dresser sur
son chemin. Il se trouve, en effet, que des qu’il fit part a ses concitoyens
de sa nouvelle situation de messager de Dieu, un grand nombre de
chefs mecquois opposérent un niet catégorique a son appel. Ce refus
fut dailleurs si brutal que Amr ibn Hicham plus tard surnommé Abou
Jahl pour sa férocité dans sa lutte contre la nouvelle religion, tenta
d’assassiner le Prophéte g prés de la Kaaba, alors qu’il était en pleine
pricere, n’eut été ce miracle qui vint I’empécher d’accomplir ce forfait.
En effet lorsqu’il s’approcha de sidna Mohammed £ pour lui asséner
un coup sur la nuque il eut une hallucination et crut voir des étres
étranges et épouvantables s’apprétant a le dévorer, ce qui 1’obligea a
faire marche arriere ! C’est en fait de ce curieux incident qu’il est ici
question quoiqu’il ne soit pas explicitement nommé. Mais le fait d’en
taire le nom a pour but, justement, de laisser aux versets la latitude de
renvoyer a toutes situations similaires qui surviendraient a I’avenir ou
la rappelleraient. Ainsi Dieu dit :
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(7)o 555 23] 51 (T) 25 33 ) (8) ndd] 5\ 5] i
6. Tres certainement, ’Homme devient rebelle, 7. dés qu’il estime qu’il
peut se suffire a lui-méme. 8. Or, c’est vers ton Seigneur qu’est le retour.

Le mot «kalla» que nous avons déja traduit par « oh que non ! » ou par
« pas dutout ! » prend ici un sens totalement opposé. I constitue une sorte
de rupture entre le premier paragraphe du chapitre et celui-ci car, comme
nous I’avons déja noté, ces deux parties ont été révélées séparément et
abordent deux sujets plutdt différents. En outre, et vu I’affirmation qui est
donnée juste apres, on peut estimer que «kalla» prend aussi le sens d’une
mise en garde contre le comportement qui va étre décrit. L'Homme a,
dans un grand nombre de situations, tendance a faire preuve d’arrogance,
pour peu qu’il se sente ragaillardi par une quelconque richesse qui serait
sienne ou un quelconque soutien qui lui serait offert, oubliant qu’en fait,
il ne tardera pas a revenir vers Allah, pour étre jugé puis rétribué a I’acte !
En effet, la mentalité de ’Homme est ainsi faite et elle ne se prive guere
de le pousser, lorsqu’il manque de scrupule, a se sentir supérieur aux
autres et donc intouchable, dés lors qu’il possede des richesses qui lui
permettent ce que la majorité ne peut pas. Ces versets constituent, par
ailleurs, une menace a peine masquée, s’adressant a ceux qui traitent le
Prophéte & de menteur, pour leur faire comprendre implicitement qu’il
ne sert a rien de persister dans le déni de la foi car, aussi puissants qu’ils
soient, leur retour vers leur Seigneur est inéluctable et chacun sera alors
amené a rendre des comptes, bien pour bien et mal pour mal !

Malheureusement 1’arrogance prend souvent le dessus et pousse ces
gens la sans scrupule a commettre des extravagances inouies aux
conséquences desquelles ils ne prétent méme pas attention. Evoquant
I’'une de leurs extravagances, Dieu dit :

(10) i) I (9) pals ol G35
9. Ne vois-tu pas celui qui menace 10. un fidéle lorsqu’il célébre sa
priere ?

De I’avis de tous, ces deux versets renvoient au comportement agressif de
Amr ibn Hicham, déja évoqué, mais il est évident qu’ils interpellent tout
individu qui se comporterait comme lui ! Comment peut-on s’obstiner a
vouloir du mal a une personne isolée, qui prie dans un coin sans déranger
personne ? Ne s’agit-il pas d’une conduite condamnable ? Pourtant,
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malgré son caractere plutdt paradoxal, elle revient souvent dans notre
quotidien. N’est-il pas fort regrettable de vouloir empécher celui qui y
croit de faire sincérement sa priere et honorer son culte ? Or, c’est ce qui
arrive si souvent au point ou ce pourrait étre considéré comme une regle a
laquelle Amr ibn Hicham n’a pas échappé ! Rappelons que nous sommes
au tout début de la révélation et que Sidna Mohammed £&: était seul. Ses
fideles se comptaient sur le bout des doigts et il n’y avait pas lieu d’avoir
de la haine a son égard, surtout que I’influence, qu’il pensait étre néfaste,
de sa priere ne s’était pas encore faite sentir avec acuité ! Or, Amr ibn
Hicham, alias Abou Jahl, ne supportant pas de le voir s’adonner a une
pratique, qu’il considérait comme étrangere a ses propres traditions, lui
fit savoir qu’il ne devait plus prier aux confins de la Kaaba, menagant
méme de I’étouffer si jamais il refusait de se plier a ses exigences ! En
fait, 1l était tellement aveuglé par la haine, et peut-&tre aussi par la jalousie
de ne pas avoir été, lui aussi, ¢lu prophete, que I’idée d’étre dans I’erreur
ne lui a méme pas effleuré ’esprit ! Il considérait qu’il était dans son droit
le plus total et excluait catégoriquement que Mohammed & puisse dire
vrai ! Invitant le lecteur a s’étonner de ce comportement plutot bizarre,
Dieu dit :

(12) sy 54150 (11) iad e 55 o) G35
11. Que dirais-tu s’il se trouve qu’il est sur la bonne voie, 12. ou qu’il
ordonne la piété ?

Il s’agit d’une parenthése qui s’adresse a celui qui empéche 1’autre de
faire sa priere, comme pour le pousser a réfléchir et se dire : et si jamais
c’est lui qui se trouve avoir raison, comment se fait-il que je me donne le
droit de le sommer de mettre fin a sa pratique ? Comment une personne
peut-elle étre aussi slre d’elle dans un domaine aussi délicat que celui
de la foi ? La logique voudrait que celui qui s’érige, corps et ame, contre
tel ou tel projet puisse se remettre en question et réviser de temps a
autre sa position au cas ou il serait dans le tort ! La sagesse voudrait,
en effet, que 1I’on se donne des moments de répit pour pouvoir remettre
en ordre ses propres cartes ! Et c’est justement ce qu’objectivent de
nous faire saisir ces versets en nous livrant, sans le nommer, le fameux
exemple de Amr ibn Hicham. Supposons que celui qui fait ’objet d’une
quelconque interdiction, soit réellement dans la bonne voie, et que celui
qui a décrété ’interdiction soit convaincu de cette réalité, serait-il aussi
féroce dans son opposition au projet en question ? Il est str que non !
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Et c’est ce qui fait la bizarrerie du comportement de Abou Jahl ! Jamais
il n’a pu concevoir que le Prophete & puisse étre ce qu’il était et par
conséquent il adopta une position rigide vis-a-vis de son message, ne
supportant aucun compromis qui puisse lui faire changer d’avis. Il alla
méme plus loin lorsqu’il décida de le traiter de menteur et de n’envisager
aucun terrain d’entente qui pourrait aplanir leur discorde. Poursuivant
la description de cette curieuse situation, qui ne doit pas pour autant se
limiter a Amr ibn Hicham et sa conduite extravagante, Dieu dit dans les
versets n°13 et 14 :

"% ﬁ: oqo, o/‘ G/’/ -5 - “ o://
(14) (5 b plas ) (13) g Coass ) D))
13. Vois-tu s’il dément et se détourne ? 14. Ne sait-il pas (vraiment)
qu’Allah voit et observe ?

Le discours s’adresse de nouveau ici au Prophéte £ et a toute personne
qui se retrouverait dans une situation similaire a la sienne comme pour
insister sur le caractére etonnant d’une telle conduite tout en insinuant
une nouvelle menace a peine masquée a I’encontre de cet individu qui
s’évertue dans sa mécréance, lui signifiant qu’il aurait mieux valu pour lui
de saisir la réalité de I’Omniscience divine et se garder ainsi d’étre chati¢ !

En outre, ces deux versets supportent la prédiction selon laquelle Abou
Jahl ne sera finalement pas de ceux qui répondront favorablement a
I’appel du Prophete & et qu’a terme Dieu aura raison de lui et de ses
manigances qui seront réduites a néant. Ce qui constitue une preuve
tangible de I’origine divine du Saint Coran puisque la non conversion
définitive de Abou Jahl allait se vérifier quelques années plus tard, alors
qu’il aurait tout simplement pu prétendre qu’il était devenu musulman
et prouver indirectement que Mohammed £ dit faux !

Par ailleurs, ces versets constituent aussi un soutien psychologique au
Prophéte & qui va étre clairement établi dans les versets qui suivent.
Rappelons que Abou Jahl s’était permis d’interdire au messager de Dieu
de prier pres de la Kaaba tentant méme de le tuer | Aveuglé par la haine
et ne se posant pas la question s’il était dans son droit ou dans le tort,
il clama tout haut sa mécréance et fit preuve d’une défiance inouie vis-
a-vis de Dieu, poussant les choses a I’extréme ! S’en donnant a cceur
joie, il tortura les néo-musulmans aussi cruellement qu’il put. Il assassina
au passage quelques uns d’entre eux dont une femme, Soumaya, et son
mari Yasser. Ses attaques allaient bien siir toujours aux plus pauvres et aux
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plus démunis, faute de pouvoir atteindre le Prophete &z qui bénéficiait
de la protection de son clan, mais aussi et surtout celle de Dieu. Allah
avait, en effet, empéché ce forcené de porter atteinte a Son messager non
seulement, par la réalisation de miracles dont celui déja évoqué et en
abrégeant son existence a I’occasion de la grande bataille de Badr, au
cours de laquelle, malgré la supériorité numérique et logistique de son
armée, 1l fut défait par sidna Mohammed £ et ses fideles. Abou Jahl fut
tué puis décapité par un ex esclave qu’il avait lui-méme torturé quelques
années auparavant, réalisant ainsi, pour lui, une fin certainement tragique
mais surtout déshonorable pour un chef mecquois de sa trempe ! Son
armée fut mise en déroute et les versets du chapitre de I’adhérence « Al
Alaq », révélés quinze ans plus tot, prédisant sa déchéance, se vérifiérent
a ce moment la ! Rappelons aussi que les versets n°6 a 14, avaient pour
objectif de mettre en évidence les comportements paradoxaux et/ou
inacceptables que Abou Jahl avait adoptés a 1’égard du Propheéte £z et de
ses fideles et qui avaient, entre autres, accéléré sa mise hors du banc de
I’agrément divin ! Ils permettaient ainsi de mieux introduire la fin plutot
malheureuse qui atteint en général ce genre de personnes lorsqu’elles
s’obstinent a nier la vérité et/ou a dénigrer le droit des autres a la foi
en Dieu. En effet, les menaces qui y étaient a peine sensibles, faisant
appel a une éventuelle perspicacité des contrevenants pour qu’ils révisent
leur position par rapport a la nouvelle religion font maintenant place a
d’autres, plus évidentes et surtout, plus brutales. Ainsi les versets n°15 a
17 ne vont pas par quatre chemins. Dieu y dit :
(17) £415 305 Lali (16) gallly Lizd) (15) i &) 4 s

z -

15. Oh que non ! Si jamais il ne cesse pas, 16. Nous le saisirons
brutalement par le toupet, 17. Toupet menteur et pécheur.

Le « kalla » reprend ici son sens habituel, pour confirmer que Abou Jahl
ainsi que tous ses acolytes qui agissent comme lui n’auront pas gain de
cause et qu’ils ne glaneront finalement qu’une succession de malheurs !

Ainsi, la menace lancée sous forme de serment est sans ambigiiité, a
qui bien sUr veut en tenir compte, avec a la clé un défi qui ne supporte
guere I’éventualité d’étre mis en difficulté ! En effet, la saisie par le
toupet renvoie a la brutalité de 1’action, sous entendant qu’il ne sera
laiss€ aucune chance, a celui qui en fait les frais, de s’échapper ! Le fait,
maintenant, d’avoir qualifié ce toupet de menteur et de pécheur est assez
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déroutant, car le toupet a priori ne parle pas, il ne peut donc mentir ; il
n’agit pas, et ne peut donc pécher ! Comment donc lui tenir rigueur par
rapport a cela ? Il s’agit en fait d’une image qui prouve brillamment
I’origine divine du Coran. Anatomiquement parlant, le lobe frontal
du cerveau se trouve situé juste derricre le toupet, protégé par 1’os du
méme nom. Or, I’on sait depuis quelques décennies seulement que, ce
lobe frontal, considéré pendant trés longtemps comme lobe muet, est
en réalité celui qui nous permet de prendre des initiatives, de planifier
nos programmes et d’organiser nos actions. C’est lui qui contrdle nos
valeurs et notre comportement en société comme par exemple notre
fagon de réagir a une situation donnée ou d’interpréter les sentiments
des autres et leurs réactions a nos faits et gestes. C’est lui aussi, qui
en particulier commande nos prises de décision de dire la vérité ou de
mentir. Or, encore une fois, de telles vérités scientifiques ne pouvaient
étre devinées par le Prophéte &= qui était loin d’étre spécialiste en
neurophysiologie. D’ou la preuve indiscutable que sa détention de telles
informations ne peut émaner que de Celui qui connait tous les secrets
de la création, Allah I’Omniscient, ouvrant ainsi la voie au défi lancé a
Abou Jahl et auquel nous avons déja fait allusion :

(19) 50 245 (18) gk e idds

18. Qu’il fasse donc appel a son assemblée. 19. Nous appellerons alors
les geoliers !

Ces deux versets pointent, bien str, du doigt Abou Jahl, qui avait interdit
au Prophéte ¢&: de faire sa priére pres de la Kaaba. 1l réitéra tellement sa
répréhension qu’un jour sidna Mohammed & lui répondit avec force,
allant méme jusqu’a le menacer lui aussi. Fort de sa situation sociale et
pensant qu’il était intouchable Abou Jahl ironisa en lui disant : de quoi
peux-tu donc me menacer alors que je dispose dans cette cité du plus
grand nombre de fideles qui auront tot fait de venir a mon secours et se
feront un plaisir de t’anéantir ! C’était sans compter avec I’intervention
de Dieu dont la puissance est bien plus grande que celle de Abou Jahl,
de toute son assemblée, et méme de tout le monde réuni !

Autrement dit, que celui qui prétend étre bien entouré appelle donc sa
cour pour qu’elle le protége, Nous susciterons alors les gardiens de
Notre propre cour pour se charger de lui, puis verrons qui d’entre nous
aura le dernier mot ! Le but donc de ces versets a coté de la menace fort
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évidente qui y transparait était de pousser Abou Jahl a bout ; et c’est 1a
encore une preuve irréfutable de I’origine divine du Coran, car Abou
Jahl et toute son assemblée entendaient ces paroles, lues par le messager
de Dieu, et pourtant, malgré 1’orgueil extréme qui les caractérisaient
jamais aucun d’eux n’osa plus s’attaquer directement au messager de
Dieu, de peur d’étre pris par la tourmente qui les guettait ! De quoi bien
sr rassurer le Prophete & et lui permettre d’exercer sa foi, en toute
quiétude, et sans avoir peur d’étre agresser a tout bout de champ, d’ou
d’ailleurs ce nouveau «kallay :

o

(20) G )5 Aasfy dads I Yl
20. Non ! Ne lui obéis pas ; prosterne-toi plutét et sois assidu !

Il s’agit la d’une confirmation du défi lancé auparavant pour assurer au
Prophéte &&: que son adversaire ne mettra pas ses menaces & exécution
car I’assurance divine a pris certes effet des lors que ces versets furent
révélés | Autrement dit, tu peux ne pas tenir compte 6 Mohammed des
menaces de ce prétentieux. Veille plutdt a te prosterner avec sérénite, et
exerce ton culte comme tu I’entends, car vraiment tu ne risques rien et tu
n’as aucun souci a te faire. Cette conclusion constitua indiscutablement
un extraordinaire soutien psychologique au Prophete &z qui allait du
coup redoubler d’effort pour transmettre le message qui lui était confié.
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CHAPITRE DU DESTIN

Le chapitre qui vient aprés celui de I’adhérence se nomme chapitre du
destin ou encore de la valeur «Al Qadr». Ce terme supporte, en effet,
au moins ces deux sens et peut indifféremment étre traduit par ['un ou
par I’autre.

Concernant la période de sa révélation, il existe une petite divergence
entre les exégetes. Certains avancent qu’il a été révélé en période
mecquoise, avant celui du soleil et aprés celui du renfrogné « Abbassa »,
alors que d’autres estiment qu’il I’a été au tout début de la période
médinoise, avant celui de la génisse « Al Baqarah » et apres celui des
fraudeurs « Al Moutaffifines ». Mais quoiqu’il en soit, ce chapitre
compte cingq versets d’aprés les écoles médinoise et irakiennes de
Bassora et El Koufa et six selon les écoles mecquoise et syrienne qui
divisent le verset n°3 en deux. Il fait I’¢loge du saint Coran et attire
I’attention des fideles sur I’importance et la valeur du moment ou il a
été révélé.

Dans ce chapitre donc, Allah nous confirme une fois de plus que ce
Livre émane de Lui Seul et nous y entretient de cette magnifique nuit
qui fut le théatre de la communion entre le Ciel et la Terre. C’est, en
effet, au cours de cette nuit que furent dictées les premiéres directives
divines a Sidna Mohammed £&: donnant ainsi lieu a ce qui est considere
par nous autres musulmans, comme 1’événement le plus extraordinaire
que I’Humanité tout entiere ait pu connaitre. Dieu dit :

J

B
-

(2,480 3 12 9580135 (1,380 20 o sl o
1. Nous I’avons certes révélé a 1’occasion de la nuit du destin. 2. Et
que sais-tu de la nuit du destin ?

Ce chapitre est le quatre vingt dix septiéme du point de vue classement
arrété du Coran. Il vient curieusement juste apres celui de I’adhérence
« Al Alaq » malgré sa briéveté qui contraste avec la longueur relative
de ce dernier. Cette curieuse succession trouve toutefois explication
dans le fait que le chapitre de la valeur exalte le moment marqué par
la révélation des cinq fameux versets qui, quelques années plus tot,
avaient inauguré la mission de sidna Mohammed &&:.

-99 -



Lorsque maintenant Allah dit « Et que sais-tu de la nuit du destin ? »,
c’est pour faire justement allusion a la valeur inestimable du moment
et nous faire saisir I’importance qu’il convient de lui accorder. Il s’agit,
autrement dit, de signifier que personne ne peut juger ce moment
récurrent a sa juste valeur, non seulement en raison du nombre
incalculable de bonnes actions qui s’y déroulent mais aussi et surtout
de I’¢tendue de la Miséricorde divine qui lui est associée ! Dieu dit :

(3) o Gl (4 534,520 4
3. La nuit du destin vaut mieux que mille mois.

Par la force de ce verset, il est indiscutable que cette nuit unique devrait
étre la plus prisée de I’année. Toute bonne action qu’on y effectue
vaut mieux que tout ce que I’on peut accumuler durant mille mois (ne
comprenant pas cette nuit bien siir) c’est a dire prés de 84 ans, ou plus
simplement au-dela de la durée moyenne d’une vie humaine. Cela est
pour nous autres musulmans une croyance qui fait partie intégrante de
la foi en ce que Dieu Tout-puissant appelle 1’Occulte ou « Al ghaib ».
Cette nuit la se situe dans le mois sacré de Ramadan qui est le neuvieme
mois de ’année lunaire. Elle survient vraisemblablement au cours de la
derniéere décade de ce mois sacré sauf que ni le Coran ni le Prophéte &
n’ont précisé sa date exacte de survenue laissant le soin aux vertueux
parmi les croyants, d’essayer de faire coincider leurs actes de culte et
de charité avec cet anniversaire si attendu, dans I’espoir bien str de se
voir plus amplement rétribués par Dieu. Il a méme pu étre dit qu’en
raison peut-étre de la variabilité des mois lunaires que cette nuit ne
respecte pas de date fixe, se déplacant, d’une année a 1’autre, au sein de
la période en question. Ceci aurait pour intérét de pousser les croyants
a ne pas attendre le jour J pour renouer avec la charité ou tout autre acte
de culte prisé. Il est vrai que la majorité consideére qu’elle survient la
veille du 27°™ jour et que la plupart des musulmans a travers le monde
prient cette nuit 1a plus qu’ils ne le font par ailleurs. Mais il est clair
que la nuit de la valeur peut survenir également la veille du 21, 23, 25
ou 29¢éme jour du Ramadan ou méme d’un autre jour, et ¢’est pourquoi
Aicha, I’épouse du Prophéte &, précisait, tel que le rapporte I’'imam EIl
Boukhari dans son recueil des hadiths authentiques :

Quand les 10 derniers jours du Ramadan étaient entamés, le Prophete
4z s’abstenait d’avoir des rapports sexuels, priait durant la nuit et
réveillait les siens !
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Comme quoi il n’avait d’autre souci que d’étre au plus beau de sa forme
durant cette période afin de mieux appréhender ce moment historique
dont I’avantage est justement de revenir chaque année pour permettre
a tout un chacun, au fil des siécles, d’aspirer a en glaner les plu valu !
Surtout que les anges, dont Gabriel lui-méme, participent a cette féte,
accompagnant les fideles dans leur quéte de cette nuit anniversaire,
traditionnellement célébrée dans la priere, les actes de bienfaisance et
de charité. Poursuivant la description de cette nuit, Dieu dit :

(4) 3] Jos (% pady ik 1ass agilly 3tk )55
4. Durant celle-ci les Anges et I’Esprit descendent, sur autorisation de
leur Seigneur pour toute chose.

Le fait de conjuguer le verbe descendre au présent signifie que la venue
sur terre des anges ne s’est pas limitée a la seule nuit ou le Coran a été
révélé au Prophete <& la premiére fois mais qu’elle se répete dans le
temps a chaque anniversaire de la nuit en question. C’est la une maniére
subtile de nous enseigner le bien fondé de féter les moments de joie et
les périodes de gloire et de veiller a remercier Allah pour Ses diverses
faveurs et multiples bienfaits. Le Prophéte & dit a propos de ce grand
rendez vous de la spiritualité :

Quiconque prie durant la nuit du destin avec foi et dévouement se
verra pardonner tous ses péches antérieurs
355 Cpe o 10 ) Jak. JAxdy Vo), A0 2D 16 (5
Quoi de mieux donc que de féter un instant au cours duquel fut tracé
notre destin et d’en faire une occasion inoubliable de rapprochement
vers Dieu, Seul gage de paix et de quiétude sur terre. Dieu conclut le
chapitre en disant :

(5) A8 alde f3X 5o o1k
5. Elle est paix et salut jusqu’a I’apparition de 1’aube

Le mot «matlait» a ainsi été lu par tous les érudits de la récitation
du Coran sauf El Kissail et Khalaf qui ’ont prononcé «matliii». La
traduction donnerait alors une phrase du genre : jusqu’au moment de
I’apparition de I’aube.
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11 faut, rappeler que 1’idée de Paix et de Quiétude est profonde dans la
vision de I’Islam qui considére I’Humanité comme une seule et méme
nation, pour peu qu’elle ne se dresse contre la divulgation de la parole
de Dieu. Partant de la, la Paix devient régle et la guerre exception,
reléguant systématiquement les causes de discorde au second plan. Les
anges, autorisés par le Seigneur, viennent donc se joindre aux hommes
pour féter cette nuit sacrée et mettre en ceuvre toutes les missions
consignées par Dieu en dehors de tout acte qui pourrait étre porteur de
chatiment ! Il est a rappeler que les anges peuvent étre mandatés par
Dieu pour punir les hommes dans des circonstances bien précises mais
surement pas durant la nuit du destin qui reste réservée a la paix et a la
bonne rétribution des fideles.

Autrement dit, le role des anges, cette nuit 1a, se limite a apporter la
paix et la quiétude ainsi que tout ce qui est susceptible de réconforter les
croyants qui ont jeliné et passé le ramadan dans la recherche de la piété
tel, par exemple, la bonne annonce du pardon divin, de son agrément ou
encore I’exaucement de ses voeux.

Il est donc intéressant de saisir qu’il ne faudrait pas laisser passer ce
rendez vous qui survient une fois I’an et qui tout compte fait reste
éphémere puisque prend fin dés que 1’aube pointe a 1’horizon !

Par ailleurs, il n’est pas exclu que ce verset soit aussi une invitation aux
hommes a faire régner la paix entre eux, ne serait-ce que durant cette
nuit 1a tel quelqu’un qui s’entraine avec assiduité a une pratique afin
qu’a terme il puisse I’adopter en tant que pratique courante dans sa vie
de tous les jours.
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CHAPITRE DE LA PREUVE

Le chapitre que nous étudierons ici répond a au moins six noms
différents. La premiere de ces dénominations reprend les deux premiers
mots du chapitre que sont «Lam yakoun» ou I’ensemble de la premiére
phrase qui le compose «Lam yakoun i lladhina kafarou» tel que I’a fait
le Prophéte & lui-méme lorsqu’il informa Obay ibn Kaab que Dieu lui
a ordonné de lui réciter ce chapitre. Emu par cette nouvelle, 6 combien
porteuse de gloire et d’honneur, Obay ibn Kaab demanda au Messager
si Allah lui avait spécialement mentionné son nom et lorsque sidna
Mohammed £ eut répondu par I’affirmative Obay se mit a pleurer (de
joie). Ainsi les imams Muslim et Ahmed rapportent a Anas ibn Malick
le hadith suivant :

19585 ol o83 & e TT 31 sl a &) -8 03 59 e i Jsd B 06 o G
5B B 55 :06 U gz :J6

Les cing autres dénominations reprennent des termes rencontrés dans le
corps du chapitre. Ainsi il a pu étre nommé gens du livre «Ahl 1 Kitaby»
qui se répete deux fois, la démélée ou le renoncement «Al infikak»
qui est le nom relatif & I’adjectif utilisé au tout début «mounfakkine»
pour décrire I’obstination dans I’incroyance des gens du Livre et des
polythéistes, la preuve «Al bayyinay, les précieuses «Al qayyima» ou
encore I’ensemble de la création «Al bariyya». La dénomination la plus
courante dans I’édition du Livre de Dieu reste néanmoins la preuve qui
est successivement citée dans les versets n°1 et 4 et dont nous serons
amenés a donner la signification plus loin dans cette analyse.

AT’exception de I’école irakienne de Bassora qui lui en attribue neuf, toutes
les écoles accordent a ce chapitre huit versets. Cette divergence est due au
verset n°5 qui, de I’avis de ceux qui font exception, doit étre partagé en deux.

D’un autre coté et de la méme fagon que pour le nom et le nombre de
versets, les avis divergent par rapport a la date de révélation. Certains
estiment qu’elle a eu lieu tard en période mecquoise alors que d’autres
plaident pour une révélation post-hégire. C’est cette deuxieéme hypothese
qui, d’apres El Kortobi, recueille la majorité des suffrages y compris le
notre. Ainsi, nous pensons, avec Jaber ibn Zayd, que ce chapitre a été
révélé vers la fin de 1’an III de I’hégire ou au début de I’an IV, aprés
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celui du divorce «Attalak» et juste avant celui de I’exode «Al Hashr»
et donc avant la bataille qui fit capituler les juifs des Bani Ennadir. 11
occuperait de ce fait le cent uniéme rang du point de vue chronologique.

Le principal objectif de ce chapitre est de mettre les mecquois d’une
part, et les juifs de Médine de I’autre, désignés par gens du Livre, face
a leur comportement opposé, mais injustifié, a la nouvelle religion,
démasquant ainsi leur duplicité ou leurs fausses intentions. En effet, les
uns comme les autres ne cesserent d’exiger du Prophéte £&: des preuves
sur I'authenticité de sa mission mais lorsque celles-ci s’imposerent a
eux ils le renic¢rent ! Dieu dit dans les versets n°1 a 3 :

o

b@u&mu‘%ﬁbu‘%‘{)ﬂ ° J;z“&‘uﬂlubrd
ug@ng(srd L.&M(Z)u.o,& dlﬁam vbé;(l),a:::n
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1. Les infidéles parmi les gens du lere et les polythéistes ne sont pas
de nature a renoncer (a leur croyance) a moins que ne leur parvienne
la Preuve évidente, 2. (a savoir) un Envoy¢ de la part d’Allah, récitant
des textes purifiés, 3. accueillant des prescriptions trés précieuses. 4.
Or, ceux a qui le Livre a été¢ donné ne se sont divisés qu’apres que la
preuve évidente leur soit venue.

Ces versets sont recensés par certains érudits parmi les plus difficiles
a analyser dans le Coran, aussi bien du point de vue grammatical
qu’exégétique. Ils ont, en effet, donné beaucoup de fil a retordre aux
exégetes en raison de la structure des phrases qui les composent et des
divers sens que pourraient supporter des termes tels «mounfakkiney,
«hattaa», «al bayyinah» et «rassoul».

Concernant «mounfakkine», il n’est pas précisé a quoi les juifs et les
polythéistes refusent de renoncer ! Mais on devine allégrement qu’il est
sous entendu que le refus concerne leur mécréance car il est conditionné
par la venue d’une preuve évidente. Autrement dit, ils seraient disposés
a embrasser la foi de Mohammed £&: Si jamais une preuve évidente sur
son authenticité leur était donnée. Or la preuve demandée était bien Ia,
matérialisée justement par Mohammed £&:! Et pourtant, ils n’ont pas cru
puisqu’il est bien déclaré dans le verset n°4 que la preuve tant attendue est
effectivement venue et n’a fait qu’approfondir leur infidélité. Il y a donc
la comme un semblant de contradiction qu’il est nécessaire de clarifier.
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A ce propos, nous dirons que pour bien assimiler le sens de ces versets,
il est fort utile, pour nous, de nous mettre dans le contexte qui prévalait
a I’époque de cette révélation et faire quelques extrapolations 2 méme
de nous aider a une meilleure compréhension. Nous nous contenterons,
pour cela, d’emboiter le pas a ’'imam Ibn Achour qui, aprés avoir fait
une trés belle synthése des avis émis par les grands exégetes et tout
particulierement, Ibn Attiya, Ezzamakhchari et Errazi, a donné sa propre
version, telle que lui-méme 1’a assimilée.

Il faut savoir qu’avant I’avénement de Mohammed £, les juifs de
Médine, forts de leur connaissance des écritures saintes, se plaisaient a
prédire a leurs voisins paiens arabes la venue prochaine d’un prophéte
auquel ils feraient allégeance et grace auquel ils prendraient le pouvoir
dans la ville puis dans I’ensemble de la péninsule arabique. Or, contre
toute attente, lorsqu’il se déclara et les invita a embrasser sa foi, ils
récuserent son offre, exactement de la méme manicre que leurs aieux qui
dénigrerent Jésus. Malgré sa description claire dans les écritures qu’ils
détenaient et qui leur permettaient de I’identifier, les juifs de Médine ne
reconnurent pas en Mohammed #&: le prophete tant attendu, car, entre
autres, ils n’admirent pas qu’il soit arabe et non israélite comme eux. Ils
userent de tous les moyens possibles et imaginables pour mettre & mal
sa mission, s’installant ainsi en contradiction totale et flagrante avec
leurs propos antérieurs. Les polythéistes mecquois eurent, de leur cotg,
un curieux comportement. Au lieu de profiter du fait d’avoir vu naitre et
grandir le Prophete & parmi eux et étre les premiers a croire en lui, ils
se baserent sur les allégations des gens du Livre et se lancerent dans des
exercices de faux jugement inouis. Alors que jusqu’ici ils se cachaient
derriére la malchance de ne pas avoir eu de prophéte qui leur soit dédié
pour justifier leurs déviances, ils tournérent le dos subitement des que ce
prophete se présenta a eux ! Pourtant, ils étaient en trés bonne position
pour connaitre sa droiture et sa vertu et exclure totalement qu’il puisse
mentir. Leur déni fut sans équivoque et comme pour essayer de le mettre
en difficulté, ils s’évertuerent a lui exiger des preuves matérielles qui
confirment ses propos comme condition a leur foi en ce qu’il préchait. Et
le comble demeure, qu’a plusieurs reprises et a la faveur de I’intervention
Divine, il accéda a leurs veeux et réalisa quelques uns des miracles qui lui
¢taient demandés mais rien n’y fit ! Ils persistérent dans leur incrédulité,
s’inscrivant, tout comme les juifs de Médine, dans une logique tout a
fait incompréhensible ! La preuve tant demandée, matérialisée par la
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venue d’un prophete authentique chargé de transmettre des écritures
purifiées comportant des prescriptions d’une rare valeur était bel et bien
la, mais la foi promise par les uns et les autres ne fut pas au rendez vous.
Malgré des garanties, prenant parfois le profil de véritable engagement,
tous ou presque firent la sourde oreille :

(4) T2 paiIs 10 2t (o I GRS o) Caal] 555 12
4. Or, ceux a qui le Livre a été donné ne se sont divisés qu’apres que
la preuve évidente leur soit venue !

On pourrait se demander ici pourquoi les polythéistes ne sont-ils plus
pointés du doigt ! En fait, ce n’est que partie remise car ils vont I’étre
a nouveau dans le verset n°6 et le but dans ce verset est d’insister sur
la rétraction des gens du Livre qui, contrairement aux paiens, n’avaient
réellement aucune excuse pour se comporter tel qu’ils I’ont fait ! Tous
les ingrédients étaient réunis pour qu’ils soient les premiers a adopter
la nouvelle foi mais leur réticence était devenue comme une sorte
de mauvaise habitude transmise au fil des générations sans qu’elle ne
génere chez eux le moindre sentiment de honte ! Rappelons que leurs
anceétres, aussi bien avec Moise que Jésus, en passant par les multiples
prophétes venus a eux entre les deux, avaient eu des comportements tout
a fait similaires ! Et c’est ce qui nous fait dire que la preuve a laquelle il
est fait allusion ici n’est pas la méme que celle citée dans le verset n°1.
Dans le verset n°1 la preuve est représentée par le prophéte Mohammed
& alors qu’ici la preuve n’est autre que Jésus qui, lui aussi, fut dans la
méme situation que sidna Mohammed 4%:, passant de statut de prophete
attendu a celui de dénigré puis victime de tentative de meurtre et de
crucifixion. Le fait est que les juifs s’étaient défendus de ne pas croire
en sidna Mohammed #&: par un prétendu engagement qu’ils avaient pris
devant Dieu de ne changer de religion que si le prophéte qui en transmet
une nouvelle leur apporte des preuves tangibles de son authenticité. On
se souvient du verset n°183 du chapitre de la famille d’Amram dans
lequel il est dit des juifs de Médine sur un ton de mépris et de reproche :
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183. Ceux qui ont dit : « certes, Allah nous a prescrit de ne croire

en un messager que s’il nous apporte une offrande que le feu vienne
aussitot consumer »,
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Autrement dit, comment peuvent-ils prétendre que leur attachement
a la religion soit assujetti a la venue d’une preuve alors que les
preuves données par Jésus étaient plus qu’éloquentes et pourtant ils
ne manquerent pas de se diviser en deux groupes laissant une grande
majorité refuser de croire en lui. Le verset n°4 est donc une maniere
subtile de dire qu’il n’y avait lieu ni de s’étonner, ni d’attendre une
quelconque réponse positive de la part des juifs médinois, méme si
en réalité ce qui leur était demandé n’avait rien d’inabordable. Sidna
Mohammed & ne leur a en fait commandé que ce a quoi déja Moise
et Jésus les avaient invités. Evoquant I’essence du message dont était
chargé Son envoyé, Dieu dit dans le verset n°5 :

-

AN Jsihes AUAY Jyasiss Mudla)ualsid‘llll ii;w)b,., %

(5) 32 s S35
5. Pourtant, il ne leur a été commandé¢ que d’adorer Allah, Lui vouant
un culte exclusif, d’accomplir la pricre et de s’acquitter de ’aumone
légale purificatrice sachant que c’est la la religion de droiture.

Les gens du livre n’ont par conséquent pas d’excuse étant donné que
tout ce que Mohammed &z leur commande n’entre aucunement en
contradiction avec ce qui leur est enseigné par leurs propres écritures.
Moise a lui aussi préché I’unicité de Dieu et commandé d’accomplir la
priére et de s’acquitter de 1’aumone, alors que Jésus, de par les Evangiles
qui lui ont été¢ donnés, n’a fait que confirmer les dires de Moise. De
surcroit tous deux ont annoncé la venue de Mohammed &= ; pourquoi
donc ne pas le suivre une fois qu’il fut apparu ?!! C’est 1a une grande
question qu’il convient de poser avec insistance, méme si elle ne trouve
malheureusement réponse que dans I’exces d’orgueil qui les empéchait et
les empéche toujours de voir plus loin que le bout de leur nez !

Les mecquois, eux aussi, ne pouvaient aspirer a étre exemptés de critiques
en ce sens que, comme les gens du livre, ils étaient en contradiction
confirmée avec eux-mémes, prétendant méme étre les gardiens de la
voie d’Abraham alors qu’il n’en était rien car Abraham fut parmi les
premiers a clamer 1’Unitude divine et a prier au sein de la Kaaba, ce
qui était loin d’étre leur cas ! Par ailleurs, Abraham était aussi un grand
pratiquant de la charité, connu pour sa compassion envers les autres,
s’inscrivant ainsi dans les préceptes clairs de la religion de droiture, la
religion de Dieu, la religion de I’ensemble des prophétes, 1’Islam ! 11
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n’est par conséquent pas étonnant que les gens du livre tout comme les
paiens mecquois fassent I’objet d’un sort plus que malheureux. Dieu dit
dans le verset n°6 :
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6. Certes, les infideles parmi les gens du Livre et les polythéistes sont
dans le feu de I’Enfer, pour y demeurer éternellement.

Le décret est somme toute irrévocable. Il constitue une véritable mise
en garde a qui veut bien ’entendre et se rattraper alors qu’il en est
encore temps ! Tous les arguments et les preuves nécessaires a leur
permettre de se convertir et de croire au message dont le Prophete £
avait la charge leur avaient ét¢ donnés. Il n’y avait donc pas de raison
valable pour qu’ils persistent dans le déni et toute obstination de leur
part ne pouvait par conséquent que leur étre fatale, les renvoyant, les
uns comme les autres, a la géhenne, aprés avoir fait d’eux la pire classe
de toute I’humanité. Dieu conclut le verset n°6 en disant :

Ceux la représentent le pire de toute I’espéce humaine !

Et pour cause ! Les juifs de Médine d’abord étaient clairement informés
dans les €critures saintes qu’ils détenaient, de la venue prochaine d’un
prophéte. Une fois celui-ci venu, et bien qu’ils reconnurent en lui la
description qui en était faite, ils n’eurent pas I’intelligence de saisir
cette occasion pour étre les premiers a croire en lui. En outre, ils eurent
I’effronterie de se substituer a Dieu et de décider a Sa place pour justifier
leur position négative vis-a-vis du nouveau message et ce quand ils
prétendirent que jamais Allah ne les chatieraient et que méme au cas
ou Il le ferait, cette situation ne saurait trop se prolonger dans le temps.
Dieu dit a ce propos dans le verset n°79 du chapitre de la génisse « Al
Baqarah » :
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79. Et ils dirent : le Feu ne nous atteindra qu’un nombre de jours comptés !
Dis : Auriez-vous pris un engagement aupres d’Allah ? - Certes Allah
ne faille jamais a Son engagement - ou plutét, dites vous d’Allah ce
que vous ne savez pas !
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Un comportement si grave ne peut certes guere rester impuni car, non
seulement blasphématoire, mais surtout émanant de gens douées d’une
arrogance inouie ne pouvant leur assurer un passage sous silence du
chatiment ! Les mecquois, pour leur part, qui se réclamaient de la foi
d’ Abraham ne furent, eux aussi, guére a la hauteur de leur prétention car
rien ne les liait plus a ce grand prophete d’Allah. Le monothéisme des
Hanif auquel Abraham avait consacré sa vie n’était plus qu’un slogan,
jeté aux oubliettes de I’Histoire. A la Mecque et ailleurs dans la péninsule
arabique I’idolatrie battait son plein, rimant avec polythéisme, seule
vérité qu’ils considéraient, si bien que lorsque sidna Mohammed £
leur demanda de réviser cette position par rapport au culte de Dieu, ils y
virent une offense a la religion des ancétres et décidérent de le boycotter
a tout prix ! 1l eut beau leur apporter des preuves pour les assurer de la
véracité de son message, rien ne put les ramener a la raison ! IIs firent tout
pour le contrer et se perdirent de facto dans les dédales du paganisme,
justifiant, tout comme les gens du livre, leur posture malheureuse au
jour de la résurrection et leur statut de pires créatures ayant pu exister !
I1 est a souligner que le mot «barii’ah», que 1’on retrouve une seconde
fois dans le verset n°7, n’a été prononc¢ ainsi que par les imams Nafii et
Ibn Amer dans sa variante rapportée par Ibn Dhakouane. Tous les autres
érudits de la récitation du Coran I’ont prononcé «bariyyah». Cependant
le changement de prononciation ne modifie en rien le sens du mot qui
renvoie dans les deux cas a la gent humaine et non a tous les étres vivants
comme on pourrait le penser. Le but étant de préciser que les incrédules
de tous bords représentent aux yeux de Dieu ce qu’il y a de pire dans
I’lhumanité et doivent par conséquent s’attendre au pire des sorts dans
I’ Au-dela.

Naturellement le discours coranique, ne manquant guere a la regle,
revient et fait le point sur la situation bien heureuse de ceux qui, a
I’opposé des juifs et des polythéistes mecquois, ont eu I’intelligence
de répondre favorablement & I’appel du Prophete . 1l s’agit, en fait,
de faire le parall¢le entre ces deux factions afin de motiver encore plus
les croyants dans leur choix de la foi et pourquoi pas susciter quelques
remords chez ceux qui, jusqu’ici, se sont mal comportés, les poussant a
réviser leur posmon et a 1ntegrer les rangs des futurs nantls Dieu dit :
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7. Certes ceux qui croient et accomphssent les bonnes ceuvres, ceux la
représentent le meilleur de toute I’espéce humaine !
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Leur foi inébranlable, matérialisée sur le terrain par les bonnes
actions qu’ils ont pu mener durant leur existence, leur a fait mériter
I’extraordinaire statut de « top de la gent humaine », justifiant au
passage les petits soins qui leur sont réserveés et les récompenses inouies
dont ils sont en passe de faire I’objet.

-
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8. Leur récompense aupres de leur Seigneur: sera les Jardins de s¢jour, sous
lesquels coulent les ruisseaux, pour y demeurer éternellement et définitivement !

Ainsi s’opposent-ils point par point aux mécréants sur le plan de la
récompense qui leur sera attribuée. D’une part, ils se retrouvent élus
parmi les meilleurs mais aussi gatés par la nature des jardins dans
lesquels ils sont appelés a demeurer et qui n’ont rien a voir avec les
trous perdus de la Géhenne dans lesquels vont gésir leurs vis-a-vis.
D’autre part I’éternité qui leur est promise est réelle, ne souffrant aucun
doute et le bonheur dans lequel ils baigneront n’a d’égal que 1’agrément
divin qui leur sera accordé. Dieu dit :
,
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Allah les agrée et ils L’agréent.

De leur coté ils ne peuvent étre que comblés sachant que les faveurs
dont ils font I’objet vont au-dela de toutes leurs espérances et qui ne
sont que la preuve de la reconnaissance divine par rapport a la piété de
chacun lorsqu’elle existe.
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Voila pour celui qui a craint son Seigneur.

Ainsi le Paradis, les jardins de I’Eden et les ruisseaux qui coulent en
dessous mais aussi et surtout I’agrément divin, seront-ils du ressort de
tous ceux qui auront fait preuve de piété sincére et auront craint les
revers du Seigneur.

Il faut cependant souligner afin que le sens soit complet et qu’il n’y ait
point de fausse interprétation que cet avenir radieux concerne tous les
croyants y compris ceux qui, méme avec retard, ont fini par rejoindre les
rangs de la piété. Tous sont comptés parmi le meilleur de toute I’espéce
humaine et seront logés a la méme enseigne, selon leur degré de piété.
Fasse Allah que nous ne soyons pas ignorés !
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CHAPITRE DE LA SECOUSSE

Le chapitre de la secousse «Azzalzala» ou «Quand la terre tremblera»
a ainsi ét¢ nommé depuis 1’époque des compagnons du Prophéte £ en
référence a la phrase qui en constitue le premier verset !». Il comporte
neuf versets d’apres toutes les écoles sauf celle d’El Koufa qui lui en
préte huit, estimant que les versets n°5 et 6 n’en forment qu’un ! Ce
chapitre a été révélé en période mecquoise, méme si en réalité il existe
une certaine divergence a ce sujet qui fait que la plupart des manuscrits
du Coran disponibles de nos jours indiquent qu’il a été plutdt révélé en
période médinoise ! Mais notre affirmation selon laquelle il a été révélé
en période mecquoise, trouve son origine dans la nature du sujet qui y
est traité et qui s’apparente a celle des chapitres donnés au Prophéte &
au tout début de sa mission. En effet, il y est question de la Résurrection,
qui était a I’époque tres controversée, afin d’en affirmer la réalité et de
motiver les gens a s’y préparer et donc a en éviter les conséquences
douloureuses qui la marqueront. Dieu dit :
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1. Lorsque la Terre sera secouée de sa violente secousse,

Il s’agit 1a d’une entrée en matiere destinée a éveiller la curiosité du
lecteur par rapport a ce qui va suivre comme information. Le but, en
effet, n’est pas tant de préciser le moment ou la résurrection aura lieu
car cela est du ressort d’Allah Seul mais de faire part de cet événement
comme étant une réalité incontournable qu’il ne convient surtout pas de
nier. Notons, a ce propos, que la tournure de la phrase a la particularité
de faire croire que ce qui y est annoncé a déja eu lieu et qu’il n’y a
donc plus aucun doute sur la réalité de sa survenue ! Autrement dit c’est
comme si tout le processus s’était déja produit par le passé, en présence
de tout le monde, et que personne ne pouvait donc plus le démentir.

Faisons remarquer aussi cette volonté délibérée de faire ressentir ici,
a travers la description bréve des chamboulements qui se produiront,
I’ambiance de panique et de peur qui prévaudra ce jour la ! Décrivant la
terre a I’occasion, Dieu dit :
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2. et que la terre fera sortir ses biens précieux,

La Terre sera, en effet, sans dessus dessous. Les trésors qu’elle recéle
seront mis a jour. Les montagnes seront quant a elles anéanties et
les océans incendiés. Les morts pour leur part sortiront, groupes par
groupes, de leurs tombes et viendront se réunir a un endroit précis dans
I’attente d’étre jugés et de connaitre le verdict divin quant a 1’avenir
propre de chacun d’eux dans I’au dela. L’effroi sera a son comble de
sorte que méme les plus courageux n’arriveront plus a rester sereins :
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3. et que ’homme dira : qu’a-t-elle donc ?

L’Homme indique ici le genre humain. Autrement dit, personne parmi
ceux qui assisteront a ces faits ne saura a qui se vouer ou quelle
direction prendre pour se sauver. La secousse sera si violente que méme
les habitués aux tremblements de terre seront bouleversés. Mais cet
étonnement sera aussitdt apaise !..

-
-
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4. Ce jour-la, elle révélera ses secrets, 5. en fonction de ce que ton
Seigneur lui aura inspiré (ordonné)

C’est en quelque sorte la Terre elle-méme qui livrera la réponse a la
question posée par ’'Homme auparavant ! Ainsi elle commencera, sur
ordre du Seigneur des mondes, a conter en détails tout les faits qui ont
pu se produire a sa surface par le passé. Elle se constituera en témoin
de tout ce que les hommes auront pu faire de bien ou de mal et livrera
entre autres les secrets de chacun sans qu’il ne puisse y avoir d’injustice
a ce niveau la car c’est le Tout-omniscient Lui-méme qui lui aura donné
toutes les informations nécessaires a son témoignage. Dans un hadith
rapporté a Abou Houraira par les imams Ettirmidhi, Ahmed, El Hakim
et Ibn Hibban, le Prophete & lui-méme a livré ces grandes vérités :

(i}
(E\

«la) Lpl NS .Lms.a» Y1 oda &2 4l ds.w) I)s :JB &is 4 03 O)J).b dl u—°
e B LS W ¥ L@)Lon 56 :JB P.Lcl cusfgg all 156 )BT & 595331
BT 038 1353 138 438 855 Jos :Jsk dayils Jo Joz

L“A

-112 -



Les humains constateront alors I’ampleur des dégats occasionnés par
eux lors de leur passage sur Terre quoique, Dieu merci, la réjouissance,
pour certains, sera, elle aussi, au rendez vous !

(6) paltes I35 BIEE) A 5405 ascis
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6. Ce jour-1a, les gens sortiront séparément, groupe apres groupe, pour
que leur soient dévoilées leurs ceuvres.

Chaque groupe d’humains sera dirigé vers le registre qui lui est propre
et dans lequel ont été consignées les ceuvres des personnes qui le
constituent. Aucune place ne sera par conséquent laissée a la subjectivité.
Les gens du bien iront d’un coté alors que les gens du mal iront de
’autre, avec bien sir au sein de chaque groupe des sous-groupes et peut
étre aussi des sous sous-groupes soigneusement composés en fonction
de la bonne ou mauvaise qualité des actions réalisées par chacun. Il faut
souligner que la notion de relativité prend ici toute sa valeur en ce sens
que la rétribution accordée a chacun ce jour 14, est strictement appropriée
a la nature des actions qu’il aura entreprises sur terre, sachant aussi que
toute forme d’injustice ne peut étre supportée. En effet la balance qui
pésera le bien et le mal ne sera pas de nature a supporter ce jour la la
moindre faille. Dieu dit :
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7. Quiconque fait un bien flt-ce du poids d’un atome, le verra, 8. et
quiconque fait un mal flit-ce du poids d’un atome, le verra.

En fait, du temps de la révélation, I’atome n’était pas connu. Il aurait
fallu donc traduire le mot «dharra» par ce qui représentait pour les
arabes la plus petite chose qu’ils pouvaient imaginer a savoir le bébé
fourmi. Mais le but n’est pas tant de définir ce que représente ce mot
en réalité, I’essentiel est de comprendre que la justice qui prévaudra
au jour de la résurrection sera si précise que méme les plus petites
nuances imaginables seront prises en compte ! Et c’est pourquoi ces
deux versets sont considérés par bon nombre d’exégetes, dont Abdallah
Ibn Messaoud, comme étant les plus synthétiques de tout le saint Coran,
en ce sens qu’ils résument de fagcon breve et claire toute la philosophie
de notre existence sur terre. L’Homme est la pour une mission précise
qu’il doit scrupuleusement respecter sous peine d’étre jugé. Ce
jugement ne peut toutefois qu’étre juste et personne ne pourra déplorer
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une quelconque défaillance dans le systéme mis en place. En d’autres
termes, le bien consenti par chacun sera confronté au mal réalisé et a
qui aura le dessus ! Il faut néanmoins préciser ici que le bien consenti
par un mécréant ne peut étre que nul et non avenu, car n’ayant pas la
capacité de faire le poids face au mal de la mécréance qui pése toujours
plus lourd dans la balance ! D’un autre coté, il n’est pas exclu que le
bien consenti par le croyant, aussi petit soit-il, puisse étre amplifié par
la grace de Dieu dans le but de rendre dérisoire le mal qu’il aurait peut-
étre commis. Puisse Dieu nous compter parmi les croyants qui font le
bien et tentent d’éviter de commettre I’inacceptable.
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CHAPITRE DES COURSIERS

Le chapitre qui vient juste apres celui de la secousse « Azzalzalah »
se nomme chapitre des coursiers « Al Aadiyyates ». |l tire son nom de
ce terme qui apparait dans son premier verset. Il compte onze versets
et constitue le centieme chapitre selon le classement arrété du Coran.
L’époque de sa révélation et I’endroit ou celle-ci a eu lieu constituent
quant a eux des sujets a controverse, méme s’il est vrai qu’une grande
partie d’exégetes considere qu’il reléve plutdt de la période mecquoise,
mais rien, en fait, ne permet de trancher définitivement sur le sujet qui
reste donc hypothétique et nous pousse a entamer d’emblée ’analyse :
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1. Par les coursiers qui halétent, 2. et par ceux qui font jaillir des
étincelles, 3. et par ceux qui attaquent au matin. 4. faisant ainsi voler
la poussiére, 5. et pénétrant au cceur des cohortes ennemies.

Comme bien d’autres avant lui, le chapitre des coursiers débute par un
serment multiple. Seulement ici, le renvoi est fait, non pas, vers un astre
tel que le soleil ou la lune, ou vers un phénoméne cosmique comme
le jour ou la nuit mais vers une créature dont le role a I’époque de la
révélation était plus qu’évident. Le but est d’encenser cette créature en
attirant I’attention de I’Homme sur ce qu’elle lui permettait d’accomplir
comme actions d’envergure et le pousser ainsi a rendre grace a Allah
qui I’en a dotée. Voyons donc de quoi il s’agit !

Selon les deux interprétations agréées, ces versets font allusion soit aux
chevaux électivement utilisés a I’époque comme monture de guerre et
qui permettaient de mener a bien les expéditions du Djihad, soit aux
dromadaires dont le rdle central dans le quotidien des habitants du
désert n’était plus a démontrer. Le dromadaire était en effet la principale
monture utilisée dans le transport des personnes et des marchandises.
Son apport considérable apparaissait tout particuliérement lors de
la grande foire accompagnant les rites du pelerinage, ou cette béte,
présente par milliers rendait le déferlement des pelerins du mont Arafat
vers Muzdalifah que 1’on appelle aussi Jamaa, et de Muzdalifah vers
Mina, plus que spectaculaire.
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En effet la description faite dans ces versets peut aussi bien correspondre
a 'une comme a I’autre des interprétations, méme si celle des chevaux
de guerre semble de prime abord plus plausible. Selon El Ouahidi, ces
versets font allusion a une histoire précise selon laquelle le Prophéte &
aurait dépéché un certain nombre de compagnons en expédition militaire.
N’ayant plus donné signe de vie, apres leur départ, la rumeur d’une
embuscade qui leur aurait été tendue courut. Cette révelation vint mettre
fin & la rumeur en décrivant les manceuvres exécutées par les guerriers
supposeés disparus. Ce rapport ne fait toutefois pas I’unanimité sur son
authenticité et s’il devait étre vérifié il plaiderait pour une révélation
apres ’Hégire ! Par ailleurs, Ibn Abbés avait tendance a choisir cette
interprétation car elle a le mérite de faire le parallele avec cette grande
obligation qu’est le Djihad. Ceci renforcerait encore plus I’hypothese
de la révélation médinoise. Mais un jour Ali Ibn abi Talib, son ainé
parmi les compagnons du Prophéte £, lui expliqua que ces versets
font allusion au retour des pelerins de Arafat vers Muzdalifah et non a
la grande bataille de Badr, arguant du fait que les musulmans, ce jour
1a, ne disposaient que de deux chevaux, celui d’Ezzoubair et celui d’El
Miqdad, et que I’allusion ne pouvait, par conséquent, renvoyer a I’irréel !
Ibn Abbés avoua que, depuis lors, il adopta I’interprétation de Ali qui
était plus connaisseur que lui en matiere d’exégese du Livre sacré. C’est
pourquoi, dans cet essai, sachant que Seul Dieu connait le véritable
sens de Son discours et la réelle signification de Ses propos, nous ne
ferons que rapporter fidelement 1’analyse respective de ces versets, en
fonction de I'une ou I'autre des interprétations, €vitant de pencher vers
une explication pouvant supporter forcément une part de faux.

Si I’on considere donc que 1’allusion renvoie aux chevaux, il faut se
les imaginer foncer sur les colonnes ennemies haletant trés fort et
émettant des sons stridents assez particuliers. Trés vite la brutalité
des mouvements, le frottement des sabots et le croisement des épées
produisent des étincelles fournies. Le troisieme verset quant a lui fait
allusion aux attaques des musulmans qui veillaient & ne jamais prendre
I’ennemi au dépourvu, par souci de tuer des innocents (enfants, femmes
ou vieillards) ou de commettre a la faveur de 1’obscurité, des délits
graves quand bien méme seraient-ils involontaires. Méme lorsqu’il leur
arrivait d’atteindre le camp adverse de nuit, les musulmans observaient
la régle de ne mener I’attaque qu’au lever du jour accordant la priorité
au dialogue et aux pourparlers. Quand ceux-ci toutefois n’aboutissaient
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pas et que I’attaque était finalement menée, la détermination atteignait
alors son apogée. La poussiere ne manquait donc pas d’étre dégagée en
quantité et rapidement les chevaux se retrouvaient au coeur des troupes
ennemies terrassant a leur passage 1’adversaire jusqu’au tout dernier.

Si ’on considére maintenant que 1’allusion renvoie aux dromadaires
déferlant de Arafat vers Muzdalifah et de celle-ci vers Mina lors du
grand pelerinage tel qu’a pu I’expliquer Ali ibn Abi Talib a son cousin
Abdallah ibn Abbés, il est clair que I’interprétation va quelque peu
différer, en raison du contexte qui n’est, de toute évidence, pas le méme.
Les dromadaires dans leur course effrénée vont certes eux aussi haleter
et émettre des sons particuliers mais dans le second verset il ne sera
plus question d’étincelles mais du feu allume par les pélerins durant
la nuit pour les besoins d’éclairage et de préparation du diner, alors
que le troisieme ne relévera plus de I’attaque de I’ennemi mais de la
levée du camp de Muzdalifah vers Mina sachant que ce départ se fait
en principe au petit matin, juste apres le lever du soleil. Les milliers
de pelerins qui se préparent alors a rentrer a Mina en vue d’effectuer
les rites de la lapidation et du sacrifice occasionnent une cohue telle
que la poussiere s’¢léve au ciel, mais cette fois-ci non pas au milieu
des cohortes ennemies mais en plein milieu de la plaine de Muzdalifah
qui porte curieusement le nom de Jamaa. Ainsi la traduction des cinq
versets serait plutot :

1. Par les coursiers qui haletent, 2. et par ceux qui allument les feux
(de camp), 3. et par ceux qui déferlent au matin. 4. faisant ainsi voler
la poussiére, 5. en plein cceur (de la vallée) de Jamaa.

Tels seraient les deux contextes, tous aussi importants 1’un que 1’autre,
auxquels pourraient renvoyer ce serment, si I’on considére, bien sir, la
mentalité de ceux qui, les premiers, regurent le message divin !

Ainsi, les chevaux auraient été cités dans le but d’attirer ’attention sur
leur réle décisif en période de guerre et peut-€tre également pour faire
comprendre aux polythéistes mecquois qu’une attaque était en train de
les guetter en allusion a la bataille de Badr. Peut-étre cela les aurait-
il aidés a croire en ’authenticité du message divin, une fois celle-ci
survenue et leur défaite devenue effective. Si par contre, 1’allusion
renvoie aux rites du Hadj, I’explication du choix de ce contexte comme
matieére de serment devient plus aisée, en ce sens qu’aussi bien mono
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que polythéistes croyaient en la valeur sacrée de ces rites et que, par
conséquent, un serment en leur nom ne pouvait étre que véridique.

Pourquoi maintenant, tant d’allusions et pourquoi un tel serment ? Le
but n’est pas tant de faire référence a telle ou telle créatures, mais de
mettre en évidence les faveurs divines octroyées a ’Homme, a travers le
rappel de situations dont les avantages sont censés motiver la gratitude
de ’'Homme envers son Seigneur plutdt que de susciter inadvertance et
obstination. Ainsi, la réponse au serment est nette et sans équivoque.
Elle fait le proces de I’ingratitude et de la cupidité de I’étre humain,
sachant que la force de ce caractére inné varie d’un individu a I’autre
en fonction du degré de foi en Dieu qui habite en lui. Il faut savoir, en
effet, que cette foi constitue une sorte de garde fou qui permet plus ou
moins a chacun de prendre ses distances par rapport a la logique du
dénigrement de tout ce qu’il peut subir comme épreuves durant sa vie.
Autrement dit lorsque I’étre humain ne contrdle pas ses passions par les
rénes de la foi en Dieu, il a tendance a nier ou au moins a oublier les
bienfaits dont il fait I’objet, et a4 ne mettre en exergue que les malheurs
qui s’abattent sur lui de temps a autre. Dieu dit :

(6) x5 ¢i5) 54 )
6. L’homme est, certes, plein d’ingratitude envers son Seigneur;

Le terme « kanoud » supporte de multiples sens avec des nuances plus
ou moins prononcées. Il renvoie d’abord a I’ingratitude, mais il peut
tout aussi vouloir dire avare ou encore révolté et désobéissant. Son
utilisation, en dehors de tout autre terme, est donc bien intentionnelle
et a pour but de donner au verset I’ensemble de ces significations
rassemblées. L’ objectif final étant bien siir de mieux mettre en évidence
la nature cupide de I’'Homme, qui reste dominée par I’amour illimité
du gain et une avidité sans pareille. Rien ne semble en effet pouvoir le
détourner de cette nature malvenue, pas méme le fait que Dieu puisse
I’observer, énumérer ses infractions, et étre au courant des moindres
détails de sa prestation..

(7) 202) £35S )5
7. et il est certes témoin de tout cela;

En raison de la tournure utilisée dans ce verset et de son rapport avec
celui qui le précede, le « il » peut soit faire référence a Dieu, soit renvoyer
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a ’Homme qui malgré lui se retrouvera en train de témoigner ! Tous les
exégetes du Coran I’ont en effet noté, prenant chacun le soin de mettre en
avant le sens qui lui semblait étre vrai. En effet, le témoignage cité peut
s’appliquer au Seigneur Tout puissant qui vient de jurer de 1’ingratitude
de ’'Homme comme il peut aussi étre celui de 1’étre humain lui-méme
qui, par ses agissements pervers, allant a I’encontre des directives de
son Seigneur, témoigne de fait, de son insolente ingratitude !

N’est-il pas vrai que cet Homme atteste, parfois méme inconsciemment,
de ses ambitions tordues lorsque, par exemple, il n’éprouve guere de
scrupule a user de moyens, licites ou illicites, pour amasser les richesses
de ce bas monde, méme quand cela doit se faire aux détriments des
autres ?! N’est-il pas vrai aussi que ce méme Homme est prét a tout,
avec pour seul souci d’atteindre son but, allant méme jusqu’a prétendre
que «la fin justifie les moyensy, et faire de ce proverbe un véritable
slogan ?! N’est-il pas vrai enfin, que ’Homme se caractérise par une
désobéissance plut6t déconcertante et que souvent son seul et unique
hobby se matérialise autour de I’amour de I’argent ?! Dieu dit :

9

(8) 222 340 .21 s
8. et pour I’amour des richesses, il est certes embrasé.

L’amour de I’argent est inné chez I’Homme, et le but de ce verset est
de dénigrer cette situation, faisant comprendre que I’enjeu de la vie
dans ce bas monde serait de faire en sorte que cet amour inné puisse
étre controlé, rester raisonnable et ne pas devenir une fin en soi, car tout
compte fait et de toute évidence, tot ou tard la vie est appelée a prendre
fin et chacun devra alors rendre compte a Allah de son passage sur terre,
court ou long soit-il ! A tout un chacun donc, de se convaincre de cette
rude réalité qui sera, un jour ou ’autre, matérialisée par la survenue de
la résurrection, lorsque la terre, toute défrichée, donnera issue a tout ce
qui aura pu étre enfoui en son sein par le passé ! Dieu dit :

OLy5al) a1 7258 15) (1 )
9. Ne sait-il donc pas que lorsque tout ce qui est dans les tombes
sera bouleversé

Lorsque les tombes s’entrouvriront et que les hommes et les femmes en
sortiront pour se rendre a la cérémonie de la rétribution, rien ne pourra
plus alors étre tenu secret, pas méme leurs intentions ! Tout, pour ainsi
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dire, sera mis sur la table de I’évaluation, et personne ne pourra prétendre
avoir été victime d’une quelconque injustice ou malversation..

9 & Lo e s
(1095l pa1; Jaas
10. et que tout ce qui est dans les poitrines sera dévoilé,
Autrement dit, ’Homme en général et le mécréant en particulier, devrait
savoir et bien comprendre que, lorsque la résurrection surviendra et que
ses bonnes et mauvaises actions seront mises en balance, Allah s’avérera

étre parfaitement au courant des moindres détails le concernant, et rien ne
pourra venir le sauver si ce n’est un profil honorable qu’il aurait a présenter..

(1) 300 35 e o )
11. Certes, leur Seigneur sera ce jour-l1a a leur propos parfaitement au courant

I1s’agit la d’une certitude qu’il serait dommage pour I’Homme d’oublier,
auquel cas sa cupidité 1’aurait trahi et son avenir serait définitivement
compromis !

Puisse Allah nous rendre conscients de ces Vérités et faire en sorte que
nous ne soyons pas, dans 1I’abime de I’ignorance, entrainés, Amen !
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CHAPITRE DU FRACAS

Le cent et uniéme chapitre du Coran est constitué de dix versets selon
I’école du Hedjaz (Médine et la Mecque). Les écoles de Syrie et de
Bassora en Irak ne lui en attribuent que huit (les versets n°5 et 6 et les
versets n°7 et 8 en forment un seul pour chaque couple) alors que les
érudits d’El Koufa lui en compte onze car d’aprés eux le verset n°l1
devrait étre divisé en deux. Sa révélation en période mecquoise est par
contre consensuelle. Ce chapitre se nomme chapitre du fracas ou encore
du choc fracassant «Al Qaridah». Il a vraisemblablement été révélé
avant le chapitre de la résurrection et juste aprés celui de Qoraysh. Il
occupe la trentiéme position d’un point de vue chronologique et traite,
lui aussi, du sujet de la résurrection mais sous une appellation nouvelle
qui revient pas moins de trois fois dans les deux premiers versets alors
que dans tout le reste du saint Coran on ne la retrouve qu’une seule
fois, dans le chapitre de I’inéluctable «Al Haqqah», sachant que ce
terme existe dans le chapitre du tonnerre «Erradd» mais n’y désigne
pas le Jour de la résurrection. Chemin faisant, le discours coranique
fait allusion, comme a 1’accoutumée dans ce genre de contexte, a la
rétribution finale et au sort qui sera réservé aux gens selon le parti-pris
dont ils auront fait preuve sur terre. Dieu dit dans les versets n°1 et 2 :

(2) 3,180 15 €505.87 125 (1) 3,140 15 3 1)
1. Le fracas ! qu’est-ce que le fracas ? 2. et qui peut bien t’informer
sur le fracas ?

Cette entrée en matiére, avec une constatation suivie de deux questions,
a pour but de donner a I’événement, appelé ici fracas, la valeur et le
poids qui sont les siens. Littéralement, le terme «Al Qaridahy» signifie
celle qui frappe a quelque chose pour faire de I’écho ou celle qui fait la
morale a quelqu’un pour le pousser a se remettre en question. Ici, le terme
renvoie au jour de la résurrection ou au signal qui lui donnera cours. Les
hommes seront alors tous frappés de stupeur et la peur fera loi ! En
lui expliquant, justement, que personne n’est capable de lui définir la
véritable nature de ce fracas, les deux questions confrontent le lecteur
a une chose qu’il ne connait pas et grossissent, de fait, I’événement
évoqué dans son imaginaire, exactement comme cela est fait dans le
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chapitre de I’In¢luctable «Al Haqgah». Ainsi peut-&tre prendra t-il la
situation au sérieux et s’engagera t-il dans un processus qui lui évitera
les tracas d’un jour ou I’avenir de chacun est tributaire de la qualité
du bilan d’activités qu’il présentera ! En tous cas, Dieu répond a la
double interrogation en donnant une définition de 1’événement dont il
est question. Dieu dit dans les versets n°3 et 4 :

(4ol Al Yl ot (3) Cosbal el 2y s o5

le jour ou les gens seront comme des essaims de bébés sauterelles
¢éparpillés, 4. et ou les montagnes seront comme des flocons de laine cardée;

Il s’agit 1a de la réponse a la double question qui avait été posée dans
les deux premiers versets. 1l y était en effet question de s’enquérir du
fracas auquel il était fait allusion. Ce fracas désigne finalement un
rendez vous dont la date est certes ignorée par les étres humains, mais
qui peut aisément étre reconnu a la faveur de certains événements qui
viendront le caractériser ! Ces événements plutdt graves sont par ailleurs
largement détaillés dans d’autres chapitres, mais ici il n’est fait état que
de deux qui témoignent largement de la tension qui régnera ce jour la !

Le premier concerne 1’état d’agitation dans lequel seront les hommes.
Le verset n°3 donne, en effet, une image assez curieuse de cet état,
méme si en réalité¢ les termes choisis pour la description peuvent
supporter deux métaphores, celle des papillons se jetant au feu sans le
vouloir, aveuglés dans leur chute par la lumiére et celle des essaims de
bébés sauterelles qui, apres un tres court temps de vol se reposent au
sol et s’entassent par millions les uns sur les autres. L’expression « Al
farach el mabthouth » supporte en effet ces deux significations, quoique
la seconde nous semble étre plus plausible car allant avec ce qui est
affirmé dans le verset n°7 du chapitre de la lune «Al Qamar» qui décrit
cette méme situation :

(7) 228 854 ,w&&, ul»dl( 5y p51A 1254
7. Regards baissés, ils sortent des tombes comme des sauterelles
envahissantes,

Le second évenement auquel il est fait allusion dans le verset n°4
rend compte d’un état de désolation qui contraste avec celui de la vie
nouvelle dont augurait le premier. Ce qui amplifie clairement la gravité
de la situation. Les montagnes, qui ce jour 13, ébranlées par toutes sortes
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de secousses dont une idée fut donnée dans le chapitre de la secousse
«Azzalzalahy, précédemment étudi€, se verront réduites en poussiere,
perdant donc leur apparence d’origine. Ceci correspond a ce qui est
rapporté dans le chapitre de I’événement «Al Wagida» dans lequel Dieu
dit de ce méme sujet, a hauteur du verset n°5 :

(6) iz 1o 00 (5)155 il o35

5. et que les montagnes seront réduites en miettes, 6. et qu’elles
deviendront poussiéere éparpillée

Sachant que cette méme comparaison des montagnes a la laine est
reprise dans le chapitre des voies de I’ascension « Al Maarij » quand
Allah y dit :

(9) Craalies i) f9esss
9. et que les montagnes seront comme de la laine,

C’est justement pour affirmer le climat glacial et grave de cette échéance,
pour finalement arriver au but qui est celui de dévoiler le devenir de ces
personnes fraichement sorties de sous terre en attente d’un jugement
qui va soit leur faire glaner une large récompense soit les condamner a
étre jetés sans réserve et sans regret au supplice du feu. Dieu dit :

(6) 35 akue i 3ab (5) dlppfye Codi (4 Vil
5. quant a celui dont la balance sera pesante 6. une vie agréable lui est dédiée;

Ce premier groupe est bien formé de ceux qui auront eu la présence
d’esprit de croire fermement en Dieu et de meubler leur existence
d’actions agréées par le Seigneur. Leurs bonnes ceuvres passées feront
pencher la balance en faveur de leur accueil au Paradis et rien ne viendra
plus déranger la vie paisible et agréable qui leur a été promise. Par contre,
ceux qui ne trouveront rien & mettre a leur actif et dont les crimes auront
pris le pas sur les bonnes ceuvres se retrouveront tous malheureux vis-a-
vis d’une balance qui ne leur aura rien rapporté ni caché.

(S)ngxséf;‘xé (1) dayl & € cords

7. et quant a celui dont la balance sera légere, 8. sa destination est un
abime profond
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Qu’elle soit prise au sens propre ou au sens figuré, I’expression «fa
oummouho haawiya» renvoie a la situation déplorable dont hériteront
ceux qui n’auront rien & mettre dans leur balance pour la faire pencher
vers le Paradis. Pour notre part nous avons choisi le sens figuré dans la
traduction car le sens propre n’est pas applicable au frangais & moins
que I’on dise : «sa mére sera profondément accablée !». Aussi I’abime
en question est bien slr celui de ’enfer. L’infidele y trouvera certes
refuge mais quel refuge ?! Surtout quand on sait qu’il s’agit d’un feu
ardent auquel rien ne peut résister ! Dieu dit :

(10) 315 5% (9) &0 1o 1583155
9. et qui te dira ce que c’est ? 10. Un Feu ardent.

Prions Allah de nous épargner les affres du jour de la résurrection et de
faire en sorte que nous fassions partie des lauréats de Son divin agrément !
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CHAPITRE DE 'EMULATION

Le chapitre «Attakathour» peut étre dit des rivalités, de 1’émulation
ou encore de la prolifération. D’autres noms ont pu lui étre attribués,
tel «Al Haakoum» par allusion au premier mot qui y est rencontré ou
le cimetiére «Al Magbarah». Mais 1I’émulation reste le nom le plus
communément utilisé. En tous cas, le chapitre a pour but de mettre en
garde contre I’insouciance et d’encourager la méditation.

Les huit versets qui le composent ont été révélés a sidna Mohammed &z
apres le chapitre de I’abondance «Al Kawthar» et avant celui de I’aide
«Al Maduney, le placant ainsi seiziéme d’un point de vue chronologique
siI’on considere bien siir qu’il a été révélé en période mecquoise. Car si
I’on tient compte uniquement de la nature du sujet qui y est traité et qui se
rapporte finalement a la réalité du jour dernier, on dira que sa révélation
a eu lieu au cours de cette période ! Ors il existe une divergence a ce
sujet qui plaide pour une révélation post Hégire. Tout tient, en fait, aux
acteurs et au lieu ou s’est tenue la circonstance ayant été a I’origine de
la révélation, tout en soulignant qu’il ne s’agit 1a que d’une circonstance
de révélation qui ne veut en aucun cas dire que le sens des versets soit
limité ou ne peut avoir de plus large champ d’application. Dieu dit dans
les versets n°1 et 2 :

(2) 59500 55 i (1) Sitesy) aetal]
1. La course a I’émulation vous a distraits, 2. jusqu’a ce que vous ayez
visité les cimetiéres
L’interprétation la plus communément admise pour ces deux versets
renvoie a la course aux richesses qui absorbe tellement les humains
qu’ils oublient de faire attention au temps qui passe et a tout ce qui
les attend dans 1’ Au-dela, jusqu’au jour ou la mort les surprend et leur
fait rejoindre le cimetiere. C’est pourquoi certains interprétes ont pu
traduire ces deux versets comme suit :

1. La course aux richesses vous a distraits, 2. jusqu’a ce que vous
passiez de vie a trépas

Mais si I’on tient compte de la circonstance qui a été a ’origine de
la révélation I’interprétation pourrait renvoyer a un autre type de
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compétition. Obay ibn Kaab qui était médinois, pense en effet, que
ces versets pointent du doigt deux clans de Médine alors qu’Ibn Abbés
affirme que ce sont deux familles mecquoises qui sont mises en cause.
Mais, qu’il s’agisse des bani Haritha et bani Harith tel que cela apparait
dans le rapport d’Obay ou des bani abd Manaf et bani Sahm tel que le
soutient ibn Abbés, I’histoire rend compte des rivalités tribales et de
clan qui opposaient les arabes a I’époque de la révélation. Le fait est que
chacune de ces familles avait tenté de prouver sa supériorité sur sa rivale
en vantant la liste des personnes de haut rang ayant marqué son propre
passé. La plaisanterie fut méme poussée plus loin dans la version d’Obay,
lorsqu’apres avoir passé en revue tous les personnages qui étaient encore
en vie, et voyant que cela ne les départageait guére, les deux clans se
rendirent au cimetiere pour lister les morts qui ont gravé de leur nom le
champ d’honneur, d’ou cette allusion au cimeti¢re en début de chapitre.
Mais quoiqu’il en soit et quelque soit ’interprétation adoptée, il faut
savoir que le but n’est pas tant de faire le proces de cette tendance innée
a vouloir toujours posséder plus et a faire de ce qu’on posséde ou de ce
a quoi on se réfere un objet de fierté, mais de signifier qu’il ne convient
pas de la pousser a son comble au point de le rendre une fin en soi !
Autrement dit, le reproche cible I’exces dans I’action et non ’action elle-
méme. L’imam Muslim rapporte a Motarrif, que son pere, Abdallah ibn
Ecchikhir El Harchi, vint un jour visiter le Prophéte £z alors qu’il récitait
ce chapitre. Apres avoir fini, sidna Mohammed 4% fit le commentaire
suivant : « ’Homme se morfond en permanence sur son argent ! Oriln’a
de son argent que ce qu’il consomme comme nourriture, achéte comme
vétements ou économise en charité et en dons de bonne grace :

[E J& Jlo» (aol S dsm :JB 583 Gswl 1)93 ;m’ g@ V,Jl &1 26 <4.u| &@)Lu 5

wmbd@glwbwjlwbwlbylwuw¢alu_v‘buUJ.mg

La compétition est chose naturelle et sans elle la vie sur terre n’aurait
pas de sens, toutefois elle ne doit pas nous faire perdre de vue I’optique
d’une vie future et nous distraire des occupations & méme de nous
assurer le bien étre dans 1’au dela. L’appat du gain ne doit pas nous faire
oublier nos obligations et nos devoirs. De méme, I’exces finit toujours
par porter préjudice a celui qui lui court aprés ! 1l vaut mieux donc se
rappeler que la vie est courte et que trés vite I’Homme se rendra compte
de ses bavures lorsqu’aprées sa mort la résurrection surviendra et qu’il
sera devant le fait accompli ! Dieu dit :
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5{0r o S 760 oy o sfer Teos 8 -
3. Non ! Vous saurez certainement ! 4. Et pour sir, vous saurez !

Le premier « kalla » prend le sens de non comme pour signifier aI’Homme
qu’il ne lui convient pas de s’oublier dans ses distractions, de quelques
types qu’elles soient, et qu’il est grand temps pour lui de mettre fin a ces
pratiques qui portent préjudice a un avenir qui bient6t n’aura plus aucun
secret pour lui. La répétition du verset est en outre une maniere d’affirmer
cette réalité et c’est pourquoi nous avons traduit le second « kalla » par
pour sur, sachant que le discours s’adresse tout particulierement a ceux
qui considére la résurrection comme une légende et le message de sidna
Mohammed £ comme un sujet de divertissement. Le but est donc de
leur dire que bient6t les idées seront fixées et que rien ne pourra plus les
empécher de se rendre compte que ce qui leur est prédit est vrai. Il se
peut aussi que ce ne soit pas une répétition. En effet, selon Ibn Abbés
la premiere phrase renverrait au chatiment qui intervient dans la tombe
alors que la deuxieme serait une allusion a la punition des infideles apres
la résurrection. D’ailleurs, s’il leur était donné de connaitre la réalité leur
position vis-a-vis du message aurait changé et leur foi par rapport au jour
dernier serait toute autre !! Dieu dit

LG9 7 \» PR 69,:/ gy - p/o". ol 8 -
uﬂ-" = Jaigrd) @l (6) peasl] 953 (5) i) gl yp0das 31 Yo
5. Pour siir ! Si vous saviez réellement. 6. Vous verrez certainement la
Fournaise. 7. Puis, vous la verrez certainement dans toute sa réalité,

A souligner ici que la phrase «lataraounna» que nous avons traduite par
Vous «verrez certainement» a ainsi été lue par la majorité. Les imams
Ibn Amer et El Kissaii I’ont prononcée «latoraounnay. Il s’agit de deux
variantes de conjugaison qui ne suggeérent aucun changement dans la
traduction. Autrement dit, si vous saviez vraiment ce qui vous attend, au
cas ou vous persisteriez dans votre obstination, vous sauriez que votre
cas est des plus délicats et vous auriez alors changer de position. Soyez
toutefois sirs et certains que vous finirez dans la fournaise que vous
aurez tout le temps de voir et de contempler !

L’ emploi du verbe voir est une allusion au fait qu’ils seront effectivement
dans la fournaise sachant que lorsqu’un individu se trouve quelque
part il voit ou sent tout ce qui I’entoure. Le but de cette menace est
de convaincre les récalcitrants que la résurrection est une vérité et
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qu’il est inutile de persister a avoir confiance en la vie terrestre ! Il est
plutét raisonnable de s’employer dans la méditation du Coran et dans
le culte d’Allah plutdt que de se perdre dans des courses dont le gain
est éphémere et qui n’apportent rien qui vaille, d’autant plus que, tot ou
tard, il va falloir rendre des comptes. Dieu conclut le chapitre en disant :

gror 5 et %7
8) posll o 2t G
8. Ensuite, assurément vous serez interrogés, ce jour-1a, sur les délices
(dont vous avez pu bénéficier)

Chacun sera certes dans I’au-dela appelé avant de pouvoir étrenner sa
rétribution a répondre des délices qu’il aura accumulé durant sa vie sur
terre. Sauf qu’ici le discours s’adresse, comme nous 1’avons d’ailleurs
déja précisé, aux polythéistes et tous ceux qui, a leur maniére, ne rendent
pas grace, comme il se doit, a Allah pour tout ce qu’ll leur octroie
comme bienfaits. Ce verset doit donc étre pris ici comme véritable
menace planant sur cette catégorie de personnes, et destinée a les faire
réfléchir sur un sort regrettable qu’il est parfaitement possible d’éviter.
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CHAPITRE DE L'EPOQUE

Le chapitre de I’époque «Al aasr» ou de par I’époque «Wa | aasr»
compte parmi les trois plus courts chapitres du Coran. Tout comme
celui de I’abondance «Al Kawthar» ou encore celui de la victoire «An
Nasry, il ne se compose que de trois versets, mais la profusion des
informations qu’il rec¢le et la richesse des legcons que 1’on peut en tirer
ont fait dire a I’imam Mohammed ibn Idris Ecchaafii que si les gens le
méditaient correctement ou que s’il avait été le seul a avoir été révélé
a sidna Mohammed &, il aurait été suffisant !|. Ce commentaire est,
tel que I’ont expliqué de nombreux exégétes et savants, du au fait qu’il
englobe dans ces versets, malgré leur brieveté, une synthese générale
de ’ensemble des préceptes et commandements qui sont détaillés, par
ailleurs, dans le Livre sacré.

En outre, et comme le rapporte I’'imam Ettabarani se référant a Obaidallah
ibn Abdallah ibn Hogain El Ansari, son importance s’est tres tot distinguée,
puisqu’a leur époque déja, les compagnons du Prophéte £=: en avaient
fait un véritable slogan, en ce sens qu’ils avaient pris [’habitude de ne se
dire au revoir apres toute réunion ou rencontre aussi courante soient-
elles qu’apres I’avoir récite.

Le chapitre de 1’époque ou du temps vient dans le classement arrété
du saint Coran juste apres celui de I’émulation ou des rivalités
« Attakathour », mais il faut souligner que d’un point de vue
chronologique il a été révélé, en période mecquoise, bien avant ce
dernier, juste apres le chapitre de la prédisposition. Il occupe de ce fait
la treizieme position juste avant le chapitre des coursiers.

Le chapitre de I’époque a pour objectif de confirmer le mal fondé de la voie
empruntée par les polythéistes et les mécréants, et faire 1’¢loge de tous ceux
qui ont pu croire en Allah et meubler d’actions louables leur vie sur terre..

50 150555 CHINAY Joled 5 15T il 3 (@wb%u:\)u 1\,5;3 Vs
(3) el 5l ’

1. Par le temps, 2. l’Homme est certes, en perdition, 3. sauf ceux
qui croient et accomplissent les bonnes ceuvres, s’enjoignent
mutuellement la vérité et s’enjoignent mutuellement 1’endurance.
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C’est donc 1a la totalité du chapitre. 11 débute, comme tant d’autres déja
analysés dans ces lueurs coraniques, par un serment qui est toutefois
ici unique et bref, se limitant a I’expression «par le temps». Celle ci
fait référence a une période dont les limites ne sont certes pas définies
clairement mais qui renvoie, dans tous les cas, a I’Omniscience et a la
Toute-puissance d’ Allah qui, en créant 1I’Univers, a fait du facteur temps
un élément central dans la vie des hommes. Si la période visée n’est pas
clairement définie, cela est du a ce que le terme qui I’exprime supporte
moult significations. Le mot «Al adsr» peut, en effet, traduire une
époque, une ere ou encore 1’apres-midi et la priere qui s’y réfere, mais
sans trop vouloir nous répéter, insistons sur le fait que ce mot renvoie,
dans tous les cas, a un laps de temps nous rappelant la Grandeur divine
qui transparait dans Sa création. En effet, lorsqu’on pense a cet Univers
dans lequel nous vivons et que nous meditons en profondeur la notion
du temps et comment évoluons-nous en son sein et que représentons-
nous face a elle, on se rend compte vraiment de ce que nous sommes en
réalité ! Il ne nous appartient plus alors que de nous rendre a I’évidence
et de reconnaitre la Grandeur de Dieu le Créateur !

Simaintenant le laps de temps visé dans ce verset correspond au moment
précis de 1’aprés midi ou la priere du méme nom «Al aasr» doit étre
accomplie, ce qui nous semble étre le cas, on peut alors dire que ladite
période est honorée dans le Coran au méme titre que I’aube «Al fajr» etla
clarté du matin «Addoha» qui ont fait I’objet elles aussi de serment dans
leurs chapitres respectifs. Le but serait alors de rappeler a I’Homme que
I’octroi de ce moment de recueillement est un inestimable bienfait divin
qu’il ne convient pas d’oublier car permet, a travers la priére qu’on
est censé y pratiquer, de cristalliser cette précieuse communion qui
s’installe entre ’homme lorsqu’il prie et son Seigneur lorsqu’ll I’agrée.

On peut aussi considérer que le mot «Al adsr» soit relatif a une époque
donnée a savoir celle du Propheéte £, ou encore, a 1’ére islamique qui
constitue la dernieére parmi les éres des trois religions monothéistes,
sachant que sidna Mohammed £ a comparé I’ensemble de ces eres a
une journée puis a situé I’ére de I’Islam dans I’intervalle qui correspond
au moment ou la priére de «Al Asr» est censée étre accomplie. L’imam
El Boukhari rapporte au compagnon répondant au nom de Abou Moussa
El Achaari le hadith suivant, selon lequel le Prophete & a dit :
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Tels les musulmans, les juifs et les chrétiens, tel un bonhomme qui a
embauché des journaliers pour une tache précise. lls travaillerent jusqu’a
midi puis s’en allérent sans demander leur compte. Il en embaucha alors
d’autres mais 1’apreés midi n’était pas encore finie qu’ils quitteérent leur
poste aussi sans réclamer leur rétribution. C’est alors qu’un troisieme
groupe arriva, travailla jusqu’au coucher du soleil et prit la solde de
toute la journée. Tel le bien acquis par les fideles de ces trois religions.

i I Iolesd Jil 3] Yaz & Goless G38 feaeo Uz JiS s3ladls @wﬂs el Jis
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Cependant, quelque soit le sens que 1’on pourra donner a ce terme,
I’essentiel n’est pas tant d’en connaitre la signification précise mais de
comprendre qu’il renvoie a quelque chose d’important et que I’objectif
du serment, comme pour tous les autres serments coraniques d’ailleurs,
est d’assurer que les informations qui vont €tre livrées sont vraies et ne
souffrent aucun doute. Et justement, Allah jure ici, sans désigner telle ou
telle signification, par tout ce que peut représenter le mot «Adsr». Il jure,
soit-Il exalté, que I’Homme ne peut connaitre la réussite dans I’ Au-dela
que s’il se prémunit de la foi, accomplit les bonnes ceuvres, qu’il lui est
demandé d’adopter, s’armant dans tout cela d’une endurance sans faille
et d’une constance dans sa quéte de la vérité. Ceci est en fait une manicre
de rappeler I’étre humain a I’ordre et de I’enjoindre a prendre le pli de la
voie de Dieu, en lui précisant que de deux choses I’une ; soit qu’il fasse, a
la fin, partie des perdants, soit qu’il fasse partie des gagnants !

Lanotion de victoire ou d’échec est néanmoins ici nuancée par le lexique
divin qui les lie au devenir dans I’ Au-dela et non a la situation matérielle
qui prévaut chez chacun ici bas, sachant que la perdition a laquelle il
est fait allusion est tout a fait relative et est fonction du nombre et de
la nature des mauvaises ceuvres que la personne commet. Ainsi, il peut
s’agir d’une déchéance, sous forme de chatiment temporaire lorsque les
actions non agréées prennent le pas, de fagon non absolue, sur celles
censées attirer la récompense. Mais la perte peut devenir définitive
lorsqu’aucune lueur de foi n’apparait dans les ceuvres du concerné !

Rappelons au passage que la foi sous entendue ici n’est pas n’importe
quelle foi mais celle représentée par la croyance en Allah comme Dieu
Unique, en tout ce qu’ll a bien pu révéler et bien siir en tous Ses envoyés
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sans exception y compris sidna Mohammed £ qui représente le sceau
de cette valeureuse lignée d’étres humains.

Remarquons aussi que la réussite n’incombe qu’a ceux qui réunissent
ses deux incontournables piliers a savoir la foi comme précisée plus tot
et la réalisation des bonnes ceuvres. Il est admis que les gens qui ont la
foi, mais commettent des actions blamables, ne peuvent en aucun cas
obtenir I’agrément d’Allah. Il en est de méme de ceux qui inversement
passent leur temps dans les ceuvres de charité et pour la bonne cause
sans pour autant avoir le bon sens d’étre croyants !

Autrement dit, la condition sine qua none de la réussite dans 1’Au-dela
est dans I’association de ces deux critéres chez un méme individu, qui
veillera en outre a s’intégrer dans une communauté dont les constituants se
recommandent dans la mutualité de rechercher la vérité et de s’y attacher
tout en demeurant constants dans le domaine de la persévérance dans la
foi et de I’endurance face a toutes les adversités auxquelles ils pourraient
étre confrontés. Ces deux derniers critéres de la réussite que Dieu
exprime comme étant une recommandation mutuelle de la Vérité et une
recommandation mutuelle de ’endurance font partie des bonnes ceuvres
que les croyants sont censés accomplir au quotidien. Cependant Dieu les
évoque comme critéres indépendants afin d’insister sur leur importance et
sur la nécessité de ne pas les négliger. Mais de quoi s’agit-il alors ?

La recommandation mutuelle de la recherche de la vérité renvoie a ce
devoir qui fait de tout fideéle un prédicateur attitré. Le vrai musulman
est celui qui cherche toujours a appeler son prochain a la foi et au bien
et a lui déconseiller de baigner dans le mal et la déviance. Son principal
souhait est de voir toute la communauté se plier volontiers et avec
amour aux directives divines. Aussi, il s’investit a tout moment dans
I’appel & la bienséance et aux bonnes valeurs.

La recommandation mutuelle de I’endurance renvoie a la patience dont
est cens¢ témoigner le fidéle face a ’adversité. Cette patience peut se
manifester a divers niveaux et varie en fonction de I’adversité en cause.
Ainsi les fideles sont invités a s’enjoindre mutuellement 1’endurance
et la patience en cas de catastrophe les atteignant mais également
devant tout tort qui les toucherait en réponse a toute bonne action qu’ils
pourraient mener et qui ne serait pas appréciée ou encore a I’occasion
d’une obligation qu’ils devraient remplir et pour laquelle leur motivation
ne serait pas tout a fait au beau fixe.
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Ainsi décrits, ces deux critéres apparaissent sous leur vrai visage et
assurent que leur mise en application couvre finalement toutes sortes
de domaines puisque les croyances et les valeurs s’inscrivent volontiers
dans la recherche de la vérité alors que I’exécution des bonnes actions et
I’éviction des mauvaises releve de I’endurance et de la patience. Deux
critéres qui devraient constituer le slogan de la communauté musulmane
qui doit s’engager a ne jamais s’en départir.
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CHAPITRE DES CALOMNIATEURS

Le chapitre des calomniateurs «Al Houmazahy peut étre désigné aussi
par son premier verset et certains lui ont donné le nom de celle qui
détruit tout « Al Hutamah », en raison de I’apparition exclusive de ce
mot en son sein. Il a été donné au Prophéte 4&: en période mecquoise,
juste aprés celui de la résurrection «Al Qiyyamah» et avant celui des
envoyées «Al Morsalates». Il occupe ainsi la trente deuxiéme position
d’un point de vue chronologique et compte neuf versets.

Il est rapporté que la circonstance de révélation de ce chapitre réside
dans un groupe de mecquois qui se plaisaient a rire des néo fideles
de I’Islam, les injuriant sans cesse et créant, autour d’eux et sans le
moindre scrupule, des histoires diffamantes dans le but de les discréditer
devant leurs pairs. L’intérét de cette révélation était donc d’envoyer un
avertissement a cette catégorie de mecquois.

Les principaux concernés dans cette affaire sont El Oualid ibn 1
Moughira et les deux fils de Khalaf, Obay et Oumayya ! D’autres noms,
moins connus, ont pu aussi €tre cités mais I’essentiel n’est pas tant de
connaitre leur identité respective mais de savoir que tous étaient imbus
de leur personne et de leur appartenance a cette aristocratie mecquoise
qui leur conférait prestige, arrogance et impunité, a méme de justifier le
chatiment qui va ensuite étre décrit. Cependant le fait de ne pas désigner
ces mecquois par leur nom, laisse la porte ouverte a I’application de ces
versets a quiconque s’adonnerait a des pratiques semblables aux leurs..

(1) 259) 3558 J==) Jig
1. Malheur a tout calomniateur diffamateur,

L’expression «wayloun li» que nous traduisons par «malheur a»
constitue une incantation utilisée principalement pour appeler le
malheur sur I’individu qu’elle vise. Dans notre cas, elle prend le statut
de menace divine contre ces mecquois qui n’éprouvaient aucune géne a
tourner leurs concitoyens croyants en ridicule des qu’ils les croisaient.
Ils trouvaient un malin plaisir a s’échanger les clins d’yeux et les signes
de la téte et inventaient volontiers des histoires non fondées dans le
but de porter atteinte a leur réputation ou de les humilier ! Mais tel que

- 135 -



nous avons pu I’expliquer par ailleurs, ce verset a une vocation plus
générale et s’applique volontiers a toute personne dont le signalement
correspondrait a la description qui y est faite. Autrement dit, un croyant
qui se hasarderait a adopter un comportement similaire peut, lui aussi,
faire I’objet de cette incantation de la part de Dieu et devoir répondre
de ses dérives ou dépassements lors du jugement dernier. Ceci serait
d’autant plus justifié si le tableau, tant dénigré, vient a étre plus complet.
Poursuivant la description de ces individus malveillants méritant Sa
malédiction, Dieu dit dans les versets n°2 et 3 :

(3) K] allg 51 o (2) aLE€5 I ek i)
2. qui a amassé¢ des richesses et se plait a les recenser, 3. pensant que
sa fortune I’immortalisera.

Il existe deux variantes de lecture pour le verbe «jamaa» que nous avons
traduit par a amassé. Il a ainsi été lu par Nafii, Ibn Kathir, Abou Amr,
Assem, Khalaf et Yadcoub dans sa variante rapportée par Rouways.
Ibn Amer, Hamza, El Kissaii, Abou Jaafar, Khalaf et Yadcoub dans
sa variante rapportée par Rawh I’ont pour leur part lu «jammaa». Le
sens ne change toutefois pas de sorte a nécessiter une modification de
traduction. I1 en est de méme pour le verbe «yahsibou» que nous avons
traduit par pensant et que nous aurions pu traduire aussi par il pense
ou pense t-il. Ce verbe a ainsi €té lu par la majorité. Ibn Amer, Assem,
Hamza et Abou Jadfar I’ont pour leur part prononcé «yahsabouy.

Mais quelque soit la lecture que 1’on fait de ces deux versets le but est
de dire que : outre la calomnie dont il se rend coupable, I’accusé en
question fait montre de concupiscence et de rapacité. Il ne veut plus rien
partager et s’imagine que ses richesses lui octroient I’immunité, ce qui le
pousse a croire que rien ne peut venir bouleverser sa situation d’aisance
et de désinvolture. Or, il devrait savoir que 1’argent n’est pas la clé de
tous les bonheurs et qu’il peut bien le compter et le recompter, rien ne
pourra venir empécher la mort de 1’atteindre, une fois son échéance
arrivée. Et c’est pourquoi, Dieu tranche en disant :

S

4. Mais pas du tout !

Force est de constater que I’orgueil et le dédain menent toujours a la
catastrophe d’ou I'utilisation, encore une fois, de ce fameux «kalla» qui
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veut dire ici «mais pas du tout !» ou encore «jamais de la vie !» dans
le sens de «détrompez-vous la réalité est toute autre et vous ne tarderez
pas a vous en rendre compte !». Le but réel de cette menace est de
pousser le concerné a se remettre en question et se repentir, car dans le
cas contraire, il serait jeté systématiquement en Enfer ! Dieu dit :

(4)2%d2Y 5
Il sera certes, damné et réprouvé dans la Hutamah.

Littéralement le terme «Hutamahy désigne celle qui détruit tout ou
encore celle a qui rien ne résiste. Ici, il désigne la Géhenne signifiant
que celle-ci détruit sans distinction et sans pitié tout calomniateur
diffamateur qui fait preuve de cupidité et refuse de croire au jour dernier.
Combien méme tenterait-il de se défendre de cette fin terrible rien ne
pourra venir 1’en sauver. Aussi, peut-il trés bien traiter de mensonge
ce terrible rendez-vous, rien ne I’empéchera de se tenir, et ce jour la,
aucun moyen de faire vacance ne lui sera permis. Le coupable sera
trainé, tout humilié, puis jeté sans le moindre égard dans le feu qu’il
aura tant décrié¢ ! Et comme pour augmenter 1I’horreur produite par cette
description, il est fait part du caractere grave et tout a fait étrange de la
«Hutamah» ! Dieu dit :

- &

(5) 34 1 <4540 15
5. Et qui te dira ce qu’est la Hutamah ?

Il faut rappeler que cette expression est couramment utilisée dans le
saint Coran comme ce fut le cas par exemple dans le chapitre du fracas
«Al Qaridah» ou celui de la rupture «Al Infitar» et bien d’autres. Elle
a pour objectif de rendre compte de la gravité et/ou de I’importance du
sujet traité et faire que la réaction du lecteur soit de prendre des mesures
a méme de le faire profiter. Dans le cas présent, il s’agit de lui faire
éviter le chatiment qui va sous peu étre détaillé..

(7) 3%y pli alkS ) (6) 9 hssd) di 51
6. Le Feu attis¢ d’ Allah 7. qui, en connaissant leurs secrets, pénetre
jusque dans les ceeurs.

Laréponse a la question posée survient comme d’habitude immédiatement
apres puisque Dieu Seul en connait le contenu, alors que personne n’est
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capable d’en donner la moindre idée ! Et comme cela pouvait étre
attendu dans ce cas précis, elle donne du sujet une image qui fait peur,
poussant a la remise immédiate en cause, pour au moins trois raisons :

- L’annexion du feu a Allah qui renvoie a une telle puissance que
jamais son extinction ne peut étre envisagée.

- Le fait que ce feu consume tout, jusqu’aux ames, sans pour
autant en finir avec le brillé qui continue a souffrir indéfiniment.

- Le fait que ce feu est informé par Dieu du degré de mécréance
de chacun si bien que son action purificatrice est proportionnelle
a ce parametre.

Ajouter a cela que la «Houtamah» est assimilée ici a une véritable prison
dont on ne peut absolument pas s’évader et dont les barreaux trés hauts
sont eux aussi a base de feu :

(9) aLa5s sof d (8) 32455 pail o)
8. Il est totalement refermé sur eux, 9. Par des barreaux étendues.

Le mot «mougadah» a ainsi été lu par la majorité. Il a été prononcé
«mou’¢adah» par Abou Amr, Hamza, Yaacoub, Khalaf et Assem dans
sa variante rapportée par Hafs ibn Soulayman. Le mot «admad» a ainsi
¢été lu également par la majorité mais Hamza, El Kissai, Khalaf et Assem
dans sa variante rapportée par Chouaba I’ont prononcé «odumouds.
Dans les deux cas le sens reste le méme.

Les grilles de la géhenne seront donc totalement condamnées et les
barreaux de feu qui les composent n’en seront que plus épais. Toutefois
le terme utilisé pour désigner ces barreaux se préte a une autre
interprétation qui les assimile au grill d’un barbecue. Mais 1a n’est pas
le probléme car le but n’est pas tant de savoir exactement la nature des
barreaux, mais de se rendre compte de la réalité dure et éprouvante du
chatiment afin que le contrevenant puisse se remettre en question et
revenir vers Dieu avant qu’il ne soit trop tard.
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CHAPITRE DE LUELEPHANT

Le chapitre présenté ici est connu sous le nom de 1’¢léphant «Al Fily.
On a pu l’appeler aussi «Alam Tara» par allusion aux deux mots qui
surviennent a son tout début. 1l comporte cing versets et a été révelé
en période mecquoise, apres celui des infidéles «Al Kafiroun» et
juste avant celui de ’aube naissante «Al Falag». Il nous conte tres
brievement, mais de maniere précise, la déroute du roi Abraha, ce chef
abyssin régnant sur le Yémen, et qui avait entrepris de détourner de la
Kaaba les pelerins, en édifiant une grande église a Sanaa. Pour ce faire,
il marcha, a la téte de son armée sur la Mecque, alors important centre
commercial et de culte pour tous les arabes.

L’intérét de rapporter cette histoire si tot dans la chronologie de la
révélation est de faire noter aux polythéistes mecquois, qui menaient
la vie dure au Prophete &z que, si Allah a défendu Son sanctuaire avec
autant d’intransigeance, de la méme maniére, Il ne laissera ni tomber
Son messager ni la religion qu’ll lui ordonne de précher. Autrement
dit, 11 leur signifie que la Kaaba qu’ils vénerent tant, est sous Sa Seule
protection en dehors de celle des autres divinités qu’ils adorent, et que
s’ils persistent dans leur outrage a Son Unicité, ils pourraient, eux aussi,
faire 1’objet d’un chatiment semblable a celui qui s’abattit sur les gens
de I’¢éléphant. Dieu dit dans le verset n°1 :

i LN el Lo
(1) Joad) CrIals s Jad Cates 55 ]
1. N’as-tu pas vu comment ton Seigneur a agi envers les gens de
I’¢éléphant ?

Le «n’as-tu pas vu ?» est trés courant dans le Coran. Cette forme
interrogative y revient exactement trente et une fois. Elle s’adresse
généralement au Prophéte 4 pour lui fournir une information ou attirer
son attention sur un sujet précis dont il va devoir tirer un certain nombre
de lecons. Il faut noter ici que trés souvent le sujet rappelé dans ce type
de versets fait état de I’issue en faveur de la cause de Dieu des faits qui
y sont contés, ce qui avait le double avantage de rapporter les faits et
de constituer pour le Prophete & un précieux soutien psychologique
dans la conduite de sa mission. Dans le cas présent, il lui est fait part
de I’histoire des gens de 1’éléphant qui s’était déroulée 1’année méme
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ou il est né. Cet évenement était trés bien connu des qorayshites. Il
avait méme si bien marqué leur mémoire que I’année de sa survenue fut
spontanément prise comme référence calendaire et ¢’est pourquoi I’on
dit traditionnellement que la naissance du Prophéte & a coincidé avec
I’année de I’éléphant.

Le rattachement maintenant de ces gens la a 1’¢éléphant est du au fait
que Abraha avait choisi cette béte comme monture de guerre au lieu du
cheval ! Il en avait méme fait la mascotte de son armée dans le but de
dérouter des adversaires qui n’étaient pas du tout habitués a I’animal en
question, se facilitant ainsi la tiche au maximum. Seulement le destin
en décida autrement et Abraha ainsi que toute son armée et son arsenal,
furent miraculeusement mis hors d’état de nuire. Tous furent décimés et
leur projet fut voué a I’échec. Dieu dit dans le verset n°2 :

¢ - 0?0 " [P o/
(2) Jdai ps posiss Jass o)
2. N’a-t-Il pas rendu leur stratagéme complétement vain ?

Il s’agit 1a d’une réponse a la question posée auparavant. Elle résume
comment Allah a mis en échec la stratégie du roi Abraha. Le fait est que
ce dernier ayant construit son église a Sanaa, voulut en faire un centre
de pelerinage encore plus prisé que la Kaaba. Il ne ménagea donc aucun
effort pour faire de son sanctuaire le plus beau au monde. Seulement, il
se rendit vite compte que son entreprise ne pouvait étre aussi simple que
cela. Détourner les arabes du temple construit par Abraham, n’était en
effet pas chose facile et la preuve de cette difficulté ne tarda pas a venir.
Un arabe de la famille des bani Kinanah, dans un geste de défiance
inoui, ne trouva d’autre solution pour lui démontrer sa méprise et ce
que valait réellement son édifice a ses yeux, que d’aller expressément a
Sanaa et faire ses besoins a I’intérieur méme de I’église ! A la fois tres en
colere et blessé¢ dans son amour propre, Abraha jura alors de se venger
en détruisant la Kaaba. Il prit donc la téte de son armée et remonta
la péninsule arabique pour arriver, en compagnie de son éléphant, aux
portes de la Mecque. Apres avoir dressé son campement, il envoya au
chef des mecquois qui n’était autre que Abdel Mouttalib le grand pére
paternel de sidna Mohammed &=, un émissaire pour lui signifier qu’il
avait intérét a évacuer la ville avant que son armée ne vienne détruire
le temple. Curieusement le chef mecquois n’opposa aucune résistance.
Il se contenta de demander a ses concitoyens de se réfugier dans les
montagnes avoisinantes et se consacrera pour sa part a ses priéres au
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pied de la Kaaba. Au petit matin, Abraha voulut mettre en ceuvre son
plan, mais quelle fut sa surprise et son désarroi ! Il avait compté sans la
protection divine qui allait se manifester a 1’adresse du sanctuaire sacr¢,
qui rappelons le, a été le premier temple sur terre dédi€ au culte d’ Allah.
Dieu dit dans le chapitre de la famille d’Amram, verset n°96 :

(96) Cmallall (205 160510 By u;@,,w a9 cﬁd;g;

96. Certes, la premicre demeure établie pour les hommes, est bien
celle qui se trouve a Bakkah (La Mecque), bénie et bonne guidance
pour les mondes.

On raconte que I’éléphant, mu par une force mystérieuse, avait refusé
d’avancer chaque fois qu’il lui était demandé de se diriger vers la
Kaaba ! L’armée, quant a elle, fut attaquée par d’innombrables oiseaux
munis de petits cailloux d’argile qu’ils langaient avec précision sur les
soldats d’Abraha. Dieu dit :

(Bl 2 padlé Joily
3. puis envoyeé sur eux des oiseaux par volées

L’attaque fut si efficace que tout soldat touché par le caillou qui lui était
destiné se voyait systématiquement atteint de variole et voué a une fin
terrible. Abraha lui-méme en fut atteint, mais il ne mourut qu’apres son
retour a Sanaa. La nature de ces oiseaux n’est toutefois pas dévoilée. Ce
qui est slr c’est qu’ils n’étaient pas connus des arabes et les quelques
rapports dont nous disposons & leur sujet font état d’une ressemblance
avec la chauve souris alors que la 1égende a pu leur donner toutes sortes
de formes étranges. Néanmoins, d’aprés Aicha I’épouse du Prophete 4&:,
leur taille n’excédait pas celle du martinet. Mais quoiqu’il en soit, ils
s’abattirent sans crier gare, par groupes de milliers, sur Abraha et son
armée ne lui laissant aucune issue de sauvetage. Dieu dit :

(SJ,&u (3aps palash (4) )2 G 9l PE
4. leur langant des cailloux d’argile 5. et les rendant semblables a de la
paille machée.

Le mot « Sijjil » est d’origine perse. Il fait partie des termes utilisés par
le Coran et qui n’appartiennent pas originellement a la langue arabe. On
le rencontre trois fois dans le texte sacré, ici bien str, mais aussi dans le

- 141 -



chapitre de Houd et dans celui d’Al Hijr pour décrire les cailloux ayant
servi dans le chatiment du peuple de Loth, sachant que dans le chapitre
de celles qui éparpillent «Addhariates» ces mémes cailloux sont décrits
comme ¢€tant explicitement d’argile séché. Dieuy dit :

(34) - ‘. oyl/} E/ v ;.g/_ P (SS) . "/! ugo éj‘;_} o/:]/ } of/)
33. pour lancer sur eux des pierres de glaise, 34. marquées aupres de
ton Seigneur a I’intention des outranciers.

Y

Tout compte fait, I’armée d’Abraha fut trés vite décimée et sa
comparaison a de la paille méachée rend compte de I’état de désolation
dans lequel elle se retrouva.
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CHAPITRE DE QORAYSH

Le chapitre qui fait suite a celui de I’éléphant porte le nom de Qoraysh
qui n’est autre que le nom de la tribu qui peuple la Mecque en allusion a
’aieul de sidna Mohammed £ qui était justement surnommé Qoraysh
et dont la véritable identité est Fihr ibn Malick ibn Ennadr ibn Kinanabh.

Ce chapitre est vraisemblablement ainsi appelé du fait que c’est I’'unique
endroit du Coran ou la tribu du Prophéte ¢ est nommément citee. Il est
aussi souvent désigné par sa phrase d’ouverture «li ilaf Qoraysh».

Dans ces deux chapitres, il est question d’appeler Qoraysh a embrasser
la foi en Dieu, telle que préchée par sidna Mohammed £z, sauf que la
méthode d’appel n’est pas la méme, ici et 1a. Ainsi dans le chapitre de
I’¢léphant la méthode consiste a susciter I’intelligence des concernés
pour qu’ils reconnaissent dans le chatiment infligé a Abraha une mise
en demeure, comme quoi eux aussi, s’ils persistent a braver le Seigneur,
pourraient faire les frais de leur orgueil. Inversement dans le chapitre
de Qoraysh, la méthode est plus directe et interpelle leur bon sens. Elle
leur rappelle, en effet, les bienfaits dont ils font depuis toujours I’objet
de la part de ce méme Seigneur, qu’ils sont en train de braver, et en fait
une bonne raison pour justifier la nécessité de Lui réserver leur culte.
Allah évoque, en effet, ces mémes bienfaits dans le chapitre de la toile
d’araignée verset n°67, et dit :

%
Tro

Wyuw fali (S Y Cadkdy LT 55 125< e ,le
(67&2}.5

67. Ne voient-ils pas que vraiment Nous avons fait un sanctuaire sir,
alors que tout autour d’eux les gens sont enlevés ? Croient-ils donc au
faux et nient les bienfaits d’Allah ?

Le chapitre de Qoraysh compte selon I’école de Médine que nous
adoptons dans ces lueurs, mais aussi celle de la Mecque, cinq versets.
Les autre écoles ne lui en dénombre que quatre, considérant que les
deux derniers ne font en realité qu’un.

Rappelons a cet effet que, tout comme celui-ci, bon nombre de
chapitres font 1’objet de divergences de ponctuation entre les écoles
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de transcription du saint Coran. Ceci retentit inévitablement sur le
nombre global de versets dans chaque chapitre et explique pourquoi,
d’un manuscrit a I’autre, il est possible de trouver quelques différences.
Il faut toutefois souligner que toutes ces dissimilitudes ne concernent
que la ponctuation, jamais le contenu !

Du point de vue révélation, il est admis que ce chapitre a été donné au
Prophete & en période mecquoise, juste apres le chapitre du figuier
«Attine» et avant celui du choc fracassant «Al Qariaah». Le classement
arrété du saint Coran le sépare pourtant de ces deux chapitres et le place
juste derriére celui de 1I’¢léphant. Ceci est du, semble t-il, & un curieux
lien qui s’opere entre les deux et qui a fait dire a de nombreux exégetes
que le chapitre de Qoraysh s’inscrit dans la continuité et la logique du
chapitre de 1’¢léphant. Obay ibn Kaab, était d’ailleurs si convaincu de
la chose qu’il considérait que ces deux entités n’en forment qu’une
seule et pensait qu’il n’y a guere lieu de les séparer par la «basmallahy,
comme cela est le cas pour les autres chapitres du Coran. Il ajoute
méme, pour consolider son avis, que le contenu du chapitre de Qoraysh
peut étre assimilé a une justification du chatiment ayant terrassé I’armée
d’Abraha, et qui a été conté dans le chapitre de I’éléphant. Autrement
dit, si I’on reprend la fin de ce dernier, on dira que Dieu a tellement
malmené Abraha et les siens qu’ils ne ressemblaient plus, a la fin
qu’a de la paille machée. La question qui se pose logiquement alors
est pourquoi tant de fermeté dans le chatiment ?. Or, c’est justement
la qu’intervient le chapitre de Qoraysh pour nous donner la réponse, a
travers son premier verset, lorsqu’il affirme que c’est pour «les beaux
yeux de cette tribu !» :

(1) 55 Cotld
1. Pour honorer le pacte de Qoraysh,

En fait, ce n’est pas exactement cela ! Il ne s’agit que du résultat de la
campagne menée contre Abraha. Le sort réservé a I’armée de ce dernier,
et qui avait pour objectif de protéger le premier lieu de culte dédi¢ a
Allah sur terre, a savoir la Kaaba bénie, a eu pour premiere conséquence
de sauver la vie et leurs demeures aux gorayshites. Ceci s’est en outre
fait d’une manicre extraordinaire qui ne peut passer inaper¢ue ou sans
qu’on y voit la main de Dieu. Ce qui secondairement a permis de
rehausser I’image de la tribu aux yeux de tous les arabes qui n’avaient
plus de choix que de les respecter encore plus.
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Le fait est que les qorayshites bénéficiaient, depuis longtemps, en raison
de leur proximité de la Kaaba, d’une certaine notoriété aupres des tribus
arabes alentour et ce statut ne fit que s’amplifier aprés la déroute des
gens de I’éléphant, si bien que personne n’osait plus les attaquer et leurs
caravanes sillonnaient la péninsule arabique en toute quiétude. Leur
commerce ¢tait devenu par la grace de Dieu des plus florissants et leur
avenir des plus prometteurs..

(2) Capllly JE2Y 2L, paall)
2. Celui de leurs expéditions d’hiver et d’été.

Les qorayshites grace a ce statut privilégi¢ qu’Allah leur a octroyé
équipaient en hiver, une caravane vers le Yémen, et en ét¢€, une autre vers
la Syrie, s’assurant ainsi, eux qui vivaient dans un milieu hostile, d’étre
constamment ravitaillés et de ne jamais souffrir du moindre manque.
La Mecque ¢était devenue, par la grace de Dieu, un véritable centre trés
prisé de paix et de pelerinage dont les occupants étaient fort respectés.
Autant de raisons pour que ces mémes occupants aient le réflexe de la
reconnaissance et la finesse de consacrer le culte au Bienfaiteur.

(3) Gl 126 o5 Jgizaa
3. Qu’ils adorent donc le Seigneur de cette Maison.

Dieu a décimé I’armée d’Abraha sous leurs yeux et certains gorayshites
ayant vécu I’évenement étaient a I’époque de la révélation encore en
vie pour en témoigner. Il leur a aussi procuré sécurité au cours de leurs
voyages, leur permettant de mener a bien leurs commerces et de se
nourrir jusqu’a satiété. Ne sont-ce pas l1a des bienfaits suffisants qui
incitent a adorer réellement celui qui les octroient ? Dieu dit en fin de
chapitre comme pour faire tirer une legon :

(63 (3 pdidhy () ok o pkead] s
4. qui les a nourris contre la faim et assurés contre I’insécurité !

Autrement dit si les preuves de la suprématie de Dieu données par le
Prophete g ne suffisent pas a les convaincre pour qu’ils Lui dédient
exclusivement le culte, qu’ils considerent, au moins, ces deux bienfaits,
on ne peut plus évidents.

A cet effet, il est classique de dire que tout peuple qui bénéficie de la sécurité
et du nécessaire pour ne pas étre dans le besoin, est enclin a adorer Dieu car
dans ce cas précis toute excuse pour se débiner n’existe plus !
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CHAPITRE DE L'AIDE

Le chapitre que nous abordons ici porte au moins six noms différents.
Il a été nommé «Araayta» ou «Araayta lladhi» en allusion respective
au premier et aux deux premiers mots du verset n°1. Il a pu recevoir
aussi le nom de la rétribution «Addine», de I’orphelin «Al Yatiim» ou
du démenti «Attakdhiib». Néanmoins, le nom le plus communément
employé pour désigner ce chapitre est «Al Madune» en référence au
tout dernier mot qu’on y rencontre et qui ne survient nulle part ailleurs
dans le texte sacré !

Ce terme, qui n’est, en fait, pas courant supporte plusieurs significations.
[1rend compte de la variété des interprétations qui peuvent lui €tre prétées
et explique pourquoi des divergences existent entre les nombreux essais
de traduction dont dispose la bibliothéque coranique. Ainsi peut-il étre
traduit par aide ou entraide mais aussi, par ustensiles de cuisine, les
denrées d’utilisation courante ou encore I’argent. Ibn Chihab Ezzouhri
et Said Ibn El Moussayyib affirment d’ailleurs que ce mot signifie
argent dans la langue de Quraysh. D’autres exégetes y ont méme vu
un synonyme de 1’aumone 1égale purificatrice ou Zakat. Enfin, Aicha a
affirmé que ce terme englobe sous sa coupe les trois grandes nécessités
que sont I’eau, le feu et le sel. Il faut cependant se dire que 1’essentiel
dans cette affaire n’est pas tant de connaitre le sens exact du mot
mais de réaliser que souvent le Coran emploie des termes supportant
plusieurs significations afin, justement, de donner un plus large éventail
d’application au verset ou au terme en question. Le mot «kanoud» que
nous rencontrons dans le chapitre des coursiers ou «kabad» qui survient
dans le chapitre de la cité en sont des exemples tres éloquents.

Ce chapitre compte six versets. Classiquement, on considere qu’il a
été révélé en période mecquoise mais certains exégetes, plaident pour
une révélation en pleine période médinoise arguant que sa seconde
partie dénigre des comportements qui ressemblent aux hypocrites
plutdt qu’aux polythéistes mecquois. D’autres enfin concilient ces deux
positions et avancent que cette révélation s’est faite en deux temps,
avec un premier jet a la Mecque puis un second a Médine, hypothese
qui nous semble étre la plus plausible. En tous cas, elle nous permet de
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situer I’entrée en scéne du chapitre a la période mecquoise voire méme
de dire qu’elle a eu lieu entre la révélation du chapitre des rivalités
«Attakathour» et celle du chapitre des infidéles «Al Kafiroun». Le
principal objectif de ce chapitre est d’annoncer le refus par la nouvelle
religion d’un certain nombre de comportements, tels la non croyance
en la rétribution et le dédain dont peuvent faire preuve certaines gens a
I’égard des nécessiteux, et ce afin de dissuader les amateurs. Dieu dit :

- )
9

S

)7 s o 0 1) A A )
(3) (ramtal plad
1. Vois-tu, celui qui traite de mensonge la Rétribution 2. Eh bien, c’est
celui qui refoule brutalement 1’orphelin, 3. et n’encourage point a
nourrir le pauvre.

Le verbe «Araayta» tel que le lit ’imam Nafii peut aussi étre lu dans
tout le saint Coran «Arayta» comme le fait El Kissaii ou encore
«Araayta» comme le font les autres érudits de la récitation du Coran. Il
ne s’agit, en fait, que d’une différence de prononciation qui n’a aucune
influence sur le sens du mot que nous avons traduit «vois-tu». Le but est
d’attirer I’attention sur un phénomene donné avant de le dénigrer ou de
I’encenser. Tout dépend du sujet traité. En tous cas ici le phénomene en
question est celui de la non croyance au jour de la rétribution et tout ce
qui peut lui étre rattaché comme comportements.

Nombreux sont ceux qui de par leurs agissements dédaigneux, ont
¢été pointés du doigt aprés la révélation de ces trois versets. Ainsi, ont
été cités El Ass ibn Wail Essahmi, 1’incontournable El Oualid ibn
1 Moughira El Makhzoumi et bien sir Amr ibn Hicham, alias Abou
Jahl, en raison du comportement cruel qu’il avait eu un jour, avec 1’'un
des orphelins dont il avait la charge. Cependant le but n’est pas tant
de dévoiler I’identité de celui qui a été la cause de la révélation, mais
d’établir un parallele entre le fait de nier la rétribution et celui de mépriser
des personnes a priori vulnérables. Il s’agit de faire comprendre que
ces agissements correspondent parfaitement a la personnalité de celui
qui refuse de croire a la rétribution, car de toute évidence, lorsqu’un
individu est persuadé qu’il n’a de compte a rendre a personne, et se
croyant tout permis, il s’adonne aux extrémités les plus extravagantes !
La question qui se pose toutefois ici est, que penser du comportement
paradoxal de ceux qui prétendent croire au jour de la rétribution et
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s’adonnent quand méme a ce type de pratiques ? La réponse est que
tout est relatif ! Chacun de nous a ses parts de foi et de mécréance et
I’enjeu est d’arriver a vaincre ses penchants égoistes en faisant primer
ses tendances pieuses, sachant bien siir que plus la part de croyance au
compte-rendu final est importante, plus 1’intéressé prend le soin de se
préserver contre d’éventuels débordements !

Et justement, parmi les objectifs dissimulés du chapitre, cette ferme
volonté de détourner les croyants d’une pareille dérive en leur
expliquant, qu’adopter de telles pratiques revient a s’inscrire de facto
dans le registre de la mécréance alors que si I’on veut réellement étre
agréés par Dieu, il est préférable de ne pas s’en rendre coupables !
En d’autres termes, la foi en Allah et en Sa Justice absolue se marie
parfaitement avec les idéaux que clame tout précheur de compassion et
de paix. Aussitdt aprés avoir embrassé cette foi, le croyant se retrouve
instamment invité¢ a faire preuve d’humanité envers son prochain, et
surtout envers démunis et nécessiteux. Jamais il ne devra plus repousser
ou brutaliser I’orphelin et les pauvres se verront offrir une place de choix
a sa table. Et méme au cas ou il ne peut lui-méme assumer une pareille
compassion, il lui est demandé de toujours étre 1a pour encourager de
telles actions, afin que la faim au sein de la société ne soit plus que
souvenir et que la souffrance puisse se perdre dans 1’oubli, car 1’idéal
fixé par I’Islam est que tout le monde puisse vivre en harmonie dans une
société pronant I’amour, la paix, la tolérance et la sécurité.

Ceux par contre, qui feignent de jouer le jeu, alors, qu’en vérité, ils
n’ont d’autre objectif que de servir leurs propres intéréts, doivent se
préparer a €tre criment et durement rétribués !! Dieu dit :

og ¥

S S 6 G O sl 2 £ o) ) Gl
6

779 /°)

4. Malheur donc, aux prieurs 5. qui négligent et retardent leur priere,
6. qui usent d’ostentation et n’éprouvent aucune géne a ne pas tendre
la main au demandeur.

Ces versets, méme dans le cas ou ils auraient été révélés a Médine
s’apparentent trés bien a ceux qui les précedent, en ce sens qu’ils
parachévent la description de celui qui ne croit pas a la rétribution.
En effet qu’ils décrivent I'un des mecquois dont nous avons déja pu
citer les noms ou un quelconque hypocrite de I’époque médinoise, cela
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revient au méme en ce sens qu’il ne s’agit pas, comme cela a été précisé
auparavant, de pointer du doigt une personne donnée, mais de mettre
en examen une série d’agissements qui ne vont pas avec la personnalité
du croyant que le Coran est venu précher. Le but est de signifier qu’un
individu qui ne croit pas a la rétribution, non seulement ne s’acquitte pas
de ses devoirs envers la société, mais fait tout pour brouiller ses comptes
avec Allah | Entre autres, le dernier de ses soucis sera d’accomplir la
priere comme cela est requis et méme lorsqu’il le fait, sa pratique n’est
que simple simulation destinée a donner sur lui une image qui n’est pas
la sienne. Il suffit pour s’en convaincre d’analyser son comportement en
société pour relever la contradiction flagrante qui existe entre sa réalité
et ce qu’il prétend étre effectivement ! Car encore une fois, quiconque
fait sa priere comme il se doit, ne peut en aucun cas interdire I’aumone
ni reculer devant une aide a apporter a un nécessiteux !

L’erreur maintenant quand on lit ce chapitre, serait de s’arréter sur
malheur donc aux prieurs et de ne pas aller jusqu’au bout de la phrase,
car il est évident qu’il ne s’agit pas d’appeler le malheur sur ceux qui
exécutent correctement la priere mais plutot sur ceux qui ne la font
pas du tout ou ceux qui ne lui accordent pas I’importance qui lui
revient ! Au lieu de prier Dieu seul, ils font cela uniquement pour se
faire remarquer des autres, espérant glaner des ¢loges qu’ils ne méritent
pas ! Ce comportement est d’autant plus condamnable qu’il se joint a
leur refus catégorique de créer une dynamique d’entraide au sein de la
sociéteé, leur valant d’étre incriminés par Allah qui connait les dessous
de toutes choses et rétribue exactement selon I’intention qui est mise
dans leur exécution.
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CHAPITRE DE LABONDANCE

Le chapitre de I’abondance «Al Kawthar» est le plus court de tous les
chapitres du Coran en terme de mots. Il compte en effet seulement trois
versets et fait lui aussi I’objet de divergence quant a 1’époque de sa
révélation. Il a pu étre nommé aussi chapitre du sacrifice «Annahr» ou
encore désigné par sa premiere phrase.

La majorité pense qu’il a été révélé en période mecquoise, juste apres
celui des coursiers et avant celui des rivalites mais il existe un hadith
rapporté par I’imam Muslim a Anas ibn Malek, qui seme le doute autour
de ce sujet. En effet, ce compagnon médinois qui n’a connu I’Islam
qu’apres I’Hégire révele qu’un jour alors qu’ils étaient avec le Prophéte 4&:,
celui-ci s’assoupit puis se réveilla en souriant. Interrogé sur la raison de
sa joie, il répondit qu’il venait de recevoir en révélation, le chapitre
de I’abondance, leur expliquant qu’au-dela du sens du terme, «Al
Kawthar» est un merveilleux fleuve qu’Allah a promis de lui réserver
dans le Paradis et dans le bassin duquel ses fidéles s’abreuveront le jour
de la résurrection. Mais quoiqu’il en soit, que cette révélation ait eut lieu
en période mecquoise ou médinoise, ce qu’il faut en retenir est que ce
chapitre si court soit-il, constitue un indéniable soutien psychologique
au messager de Dieu puisqu’il vient lui prédire un avenir radieux, ici
bas comme dans I’au-dela..

-

(1) 5isesd) €V Ae ] 1)
1. Nous t’accorderons certainement «Al Kawthar».

Le mot «Al Kawthar» signifie abondance ou profusion. Il renvoie ici
aux infinies richesses qu’Allah a réservé a Son Prophete £ ici bas
comme dans 1’au-dela. Sidna Mohammed 4, afin de nous donner une
idée de ce a quoi il pourrait correspondre décrit «Al Kawthar» comme
étant un magnifique fleuve dans le Paradis dont le lit est fait de musc et
les berges sont semées de rubis, tout en précisant que seuls ses fideles
pourront y puiser. Il ajoute que les ustensiles en or et argent dans lesquels
leur sera servi son breuvage sont aussi nombreux que les étoiles dans le
ciel soulignant, par 1a, le faste caractérisant les lieux en question !
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Il faut néanmoins noter que ces explications ne limitent guére le sens
trés large de ce mot qui peut tres bien en supporter d’autres, évoquées
d’ailleurs ici et 1a par tel ou tel exégete. Ainsi, Ikrimah, a pu y voir la
prophétie, alors que I’imam El Hassan pense que ce terme n’est autre que le
saint Coran, sachant que, dans les deux cas, il s’agit d’incommensurables
présents faits au messager et qu’il va devoir estimer a leur juste valeur afin
de mieux en rendre grace au Seigneur. El Moghira pour sa part considere
que le mot «Al Kawthar» désigne I’Islam, cette merveilleuse religion
dont Allah a comblé sidna Mohammed &, alors que d’autres estiment
qu’il renvoie a la renommée qui lui est accordée et dont nous avons dit
quelques mots dans le chapitre de la prédisposition «Al Inchirahy». Enfin
il peut aussi s’agir du droit a I’intercession générale en faveur de ces
fideles dont il sera le seul a bénéficier au jour du jugement dernier. Autant
donc de significations qui traduisent la bonté dont Allah fait preuve a
I’adresse de son Messager &z et qui ne peuvent que le combler et lui
assurer quiétude dans I’exercice de sa fonction et tranquillité quant a
I’avenir de sa mission. C’est pourquoi, il nous a semblé plus juste
d’employer dans notre traduction du verset la forme future plutot que
celle au passé retrouvée dans le texte originel car comme nous 1’avons
déja noté auparavant, le but du chapitre est de donner un coup de pouce
au moral du messager de Dieu en lui apportant une nouvelle 8 méme de
le réconforter et dont il n’est a priori pas au courant.

Dans le saint Coran, 1’utilisation du passé pour définir ou décrire des
situations futures est courante et toujours intentionnelle, comme pour
signifier qu’elles ont déja eu lieu, afin que I’auditeur ne doute point de
leur réalité. Dans le cas précis de notre chapitre, il s’agit d’expliquer
au Prophete & qu’au-dela des prévisions démoralisantes faites a son
sujet par ses détracteurs, I’avenir prouvera qu’ils ont tort, et que par
conséquent, son role a lui, est de consacrer son culte a Allah, sans trop
se soucier de comment arrivera t-il & prendre le dessus. Dieu dit :

(2) 5535 <550 Jad
2. Accomplis donc la priére pour ton Seigneur et sacrifie

La premiére chose qu’il lui fallait faire était de dédier ses priéres et ses
offrandes a Dieu sans se préoccuper de ce que disent ses détracteurs

La notion de sacrifice qui apparait ici fait tendre la balance vers une
révélation post Hégire, sachant que, dans cette hypothese, il est stipulé
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que le chapitre a été donné au Prophéte & lors du pelerinage inachevé
d’el Houdaibiyah en I’an VI. En effet, a cette occasion, la frustration
des croyants fut trés grande lorsque, proches du but, ils furent contraints
de reporter a I’année d’apres la Omrah qu’ils étaient venus accomplir
concédant en plus aux mecquois un pacte que beaucoup d’entre eux ont
considéré comme humiliant ! Le sens du verset serait donc d’appeler
le Prophéte g, ainsi que ses fideles, a la retenue et plutét que d’étre
dégus, redoubler d’effort dans leur rapprochement vers le Seigneur et
ce, en lui vouant la priére et en immolant les bétes qui étaient destinées
a la désacralisation, sans se soucier des conséquences qu’aura ledit
pacte, car trés prochainement leur victoire sera totale et interviendra
plus vite qu’ils ne I’imaginent. Ce qui a fait dire a certains que «Al
Kawthar» désigne la conquéte de la Mecque qui a eu lieu deux ans
apres la signature du pacte d’el Houdaibiyah.

Si maintenant on considére que le chapitre a été¢ révélé en période
mecquoise, on pourra dire que le verset appelle le Prophéte £z a vouer
le culte a son Seigneur par opposition aux polythéistes qui adoraient
leurs idoles a la place d’Allah et immolaient leur bétail sur leurs autels.
Autrement dit, ne préte pas attention aux pratiques des polythéistes,
et attele toi plutdt, a consacrer le culte a ton Seigneur en guise de
reconnaissance par rapport a tout ce qu’ll te donne et octroie sans te
soucier, encore une fois, de ce qu’ils disent de toi, car..
(3R 50 51 )
3. C’est celui qui te hait qui est certes amputé (ou sans postérité).

Le terme «Al Abtar» veut dire amputé d’un membre ou lorsqu’il
s’agit d’une béte, amputée de la queue. Les arabes I’utilisent aussi
couramment pour définir toute personne n’ayant pas de descendance
masculine. Ici, il est employé au sens figuré et signifie celui de qui il ne
faut rien attendre de bon.

Ibn Abbés raconte que El Ass ibn Wail Essahmi qui, on s’en souvient,
faisait partie des trois mecquois qui ont été pointés du doigt dans le
chapitre de I’aide «Al Madune», s’était, un jour, entretenu avec le
Prophete ¢ au seuil de la grande mosquée pres de la Kaaba. Lorsque
ses comperes mecquois qui I’observaient de loin lui demanderent
avec qui il parlait, il désigna le messager de Dieu par cet adjectif en
allusion au fait qu’il n’a pas de descendant, signifiant par la celui qui
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sera sans postérité. Le fait est que le messager de Dieu avait perdu un
a un tous ses enfants de sexe masculin, et ce monsieur animé par la
haine pensait que cette situation ferait que la nouvelle religion serait
éphémeére, sachant qu’apres la mort de celui qui est venu la répandre,
elle ne trouvera personne pour reprendre son flambeau. Aussi et pour
réconforter Son messager a ce sujet, Allah lui assura qu’il n’avait rien a
craindre et que, bien au contraire, de tres belles choses lui sont promises
et que c’est plutdt celui qui le traite d’amputé qui I’est réellement non
pas dans le sens que lui a sous entendu, sachant que sa descendance est
bien fournie, mais dans le sens qu’a sa mort il se rendra compte qu’il
n’a rien fait de bon et que personne ne fera son ¢loge ! C’¢était 1a une
maniere de réviser le sens du terme en expliquant que la postérité ne
releve pas du nombre d’enfants que I’on peut avoir mais des bonnes
ceuvres que 1’on accomplit durant sa vie.
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CHAPITRE DES INFIDELES

Le chapitre qui vient aprés celui de I’abondance est dit chapitre des
infideles «Al Kafirouny». Il comporte six versets et a été révélé juste
apres le chapitre de I’aide et avant le chapitre de I’éléphant. 1l occupe
donc le dix huitiéme rang du point de vue chronologique. D’autres
noms ont pu lui étre donnés, comme le culte «Al Tbadah» ou encore
la religion «Addine» mais «les infidéles» demeure le nom le plus
communément utilisé, par référence a 1’ordre qui y est donné au
Prophete £ a son tout début et qui lui signifie qu’il est grand temps
de changer de ton et de tactique avec tous les adversaires qui refusaient
encore de croire en lui, comme quoi une page dans sa mission était
tournée et une nouvelle méthode devait étre adoptée. Autrement dit,
finie la transmission du message en cachette. Il fallait maintenant se
dévoiler et dire franchement ses convictions. Il faut rappeler que sidna
Mohammed ¢ a préché durant trois ans dans la clandestinité avant
de recevoir I’ordre de déclarer sa foi ! Le Prophéte £ est donc invité
a parler avec un ton ferme, destiné a, d’une part, tracer une ligne de
séparation entre les mécréants et lui-méme, ou plus exactement, entre
leur religion et la sienne qui, manifestement, n’ont pas trouvé de terrain
d’entente, et d’autre part, instituer le principe universellement reconnu
du respect des croyances des autres. Dieu dit :

5 Q5 (3) 4427 15 e ) Q5 (2) S04l 1 5V T (1) sl aY g 1o

(6) Ces nd pesis pesl (5) aief 1 onale ) Qg (4) minse 1 syle

1. Dis ; 0 vous les infideles ! 2. Je n’adorerais pas ce que vous adorez.
3. Et vous n’étes pas adorateurs de ce que j’adore. 4. Je ne suis pas

adorateur de ce que vous adorez. 5. Et vous ne serez pas adorateurs de

ce que j’adore. 6. A vous, votre religion, et & moi, la mienne.

Cet ordre d’appel fut donné au Prophete < lorsqu’il fut confronté
aux critiques de ses concitoyens mecquois, et ce, dans le but de le
soutenir dans sa mission surtout que, trés souvent, il se retrouvait a
court d’arguments pour faire face aux campagnes de dénigrement dont
il était la cible.

Le chapitre fut révélé selon E1 Ouahidi dans son essai sur les circonstances
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de révélation et Ibn Ishaq dans sa biographie du Prophéte &, lorsque Al
Aswad ibn 1 Mottalib, Oualid ibn 1 Moghira, Omayya ibn Khalaf et El
Ass ibn Wail Essahmi vinrent en délégation proposer au Prophéte £z un
compromis, alors qu’il effectuait les sept tours rituels autour de la Kaaba.
IIs lui proposérent de pratiquer leurs cultes respectifs en alternance en ce
sens qu’ils respecteraient la premiére année son culte a lui, et que ’année
d’apres ce soit lui qui respecte le leur ! Mais sidna Mohammed £ refusa
catégoriquement leur offre arguant du fait qu’il ne lui était pas permis de
donner a Dieu des associés, méme si cela ne devait étre que transitoire.
C’est alors qu’il recut la révélation le soutenant dans sa position. Il
alla alors en faire part a ses interlocuteurs qui du coup perdirent tout
espoir de le voir reculer dans sa mission. Et comme pour déclarer leur
mécontentement ils engagérent une impitoyable campagne de persécution
a son encontre, mais aussi envers ses compagnons auxquels ils firent subir
les pires supplices.

Avant de rentrer toutefois dans les détails de I’interprétation du chapitre
arrétons-nous quelque peu sur le vocable «Dis» qui revient trés souvent
dans le Coran si bien qu’on le rencontre dans pas moins de deux cents
vingt versets. Ce vocable est généralement employé pour guider sidna
Mohammed £ dans ses réponses aux questions embarrassantes qui lui
¢taient posées par les gens du livre, les juifs ou encore les polythéistes.
A chaque fois aussi, que les croyants lui demandaient une précision
ou un éclaircissement par rapport a la religion et dont il n’avait pas
connaissance une révélation venait lui indiquer le bout du fil en lui disant
«Dis leur ceci» ou «Dis leur celay». Enfin, ce vocable pouvait survenir
dans un cadre purement personnel pour apprendre a sidna Mohammed
4z une incantation ou une pricre destinées a le protéger comme cela
est le cas des deux derniers chapitres du saint Coran et qu’on désigne
communément par «Al moadwidhatayne».

Dans le cas présent, le but de I'utilisation de ce vocable est de fixer
I’attention des concernés par I’appel, enI’occurrence les quatre polythéistes
que nous avons déja présentés, et ce en leur donnant 1’impression, une
fois que 1’appel leur est lancé, que la révélation s’intéresse directement
a eux. Il faut souligner en effet que lorsque le Prophéte &: recevait une
révélation précédée de ce vocable jamais il ne lui venait a I’idée de se
limiter a en transmettre le contenu, mais veillait a la relire intégralement,
afin que jamais le texte sacré ne subisse de modification.
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Cette maniere de procéder permettait en outre au message contenu
dans le verset d’étre considéré davantage par celui a qui il s’adresse,
puisqu’en préservant le vocable «Dis» le messager de Dieu expliquait
a son ou ses interlocuteurs que son propos émane d’Allah et non de sa
propre initiative.

Si maintenant nous revenons a notre chapitre des infidéles nous dirons
que sidna Mohammed & devait non seulement lire le message aux
quatre comperes mais le transmettre avec rigueur et sans retenue. Le
but était de clarifier la donne, en précisant que la toute nouvelle religion
posséde des principes sur lesquels elle n’est nullement disposée a
négocier méme dans le cas ou elle serait en position de faiblesse, car dans
sa logique, I’essentiel n’est pas tant d’éviter les épreuves douloureuses,
qui sont en général passageres, mais de réussir a passer le cap de ces
mémes épreuves avec succes au cas ou elles surviendraient.

L’appel divin s’adresse donc aux quatre mecquois qui étaient venus
proposer au messager de Dieu le compromis que nous avons déja
énoncé et qui se rapportait a la pratique religieuse qu’ils allaient devoir
observer. Il leur signifie que de tels compromis sont inacceptables et
que leurs promesses ne sont qu’aberrations et illogismes en ce sens que
lorsqu’on accepte d’étre polythéiste, ne serait-ce que pour quelques
minutes, on ne manque d’annuler définitivement le monothéisme dont
on peut se prétendre et auquel appelle justement la nouvelle religion.
Ainsi, lui fut-il demandé de leur dire séchement et criiment ce qu’il
pense d’eux, quitte a les mettre en rogne, puis de s’en remettre ensuite
a Dieu, qui se charge de le protéger contre d’éventuelles réprimandes !

D’un autre coté, la tournure de la phrase est assez précise en ce sens qu’elle
rend compte de la réalité de leur promesse de pratiquer le monothéisme
en premier en attendant que, lui, s’inscrive dans le polythéisme I’année
suivante. On remarque en effet que, dans le discours que le Prophéte &&:
était censé tenir, il utilise le futur pour décrire sa position et le présent
pour décrire la leur, comme pour dire : «je n’adorerais pas I’an prochain
ce que vous adorez aujourd’hui, comme d’ailleurs vous mémes, vous
n’adorerez pas tout de suite ce que j’adore actuellementy». Par la suite,
il renverse la tendance pour leur signifier qu’il ne se pliera jamais a leur
exigence, d’autant plus que méme sans étre prophete, il ne s’est jamais
adonné a leur pratique et inversement, eux aussi, malgré leurs promesses,
ne feront jamais ce qu’ils ont promis. Ce qui précisément se vérifia pour
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les personnes visées par I’appel puisque tous les quatre moururent
polythéistes prouvant a posteriori que le message de Mohammed £&: est
véridique. On peut en effet imaginer que I’un d’eux aurait pu feindre sa
conversion a I’Islam et tourner de fait le saint Coran, qui aurait dit alors
des mensonges, en hérésie. Mais Gloire a Allah qui n’avance que ce qui
est valide et ne peut, par conséquent, jamais se tromper.

Anoter qu’il existe deux variantes de lecture pour le mot «liya» qui a été
lu ainsi par Nafii Ibn Kathir dans sa variante rapporté par El Bazzi, Ibn
Amer dans sa variante rapporté par Hicham et Assem dans sa variante
rapporté par Hafs. Tous les autres grands érudits de la récitation du
Coran ’ont prononcé sans le a, lisant simplement «lii». De méme, le
mot «din» a été lu par Yadcoub seul «dini» méme en situation d’arrét
ou de fin de lecture.
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CHAPITRE DE LA VICTOIRE

Le cent dixieme chapitre du saint Coran compte trois versets. Il fait
ainsi partie des trois plus courts chapitres du Livre sacré. Il se nomme
chapitre de la victoire ou du secours «An Nasr» mais porte également,
d’aprés ibn Messaoud, le nom de ’adieu «Attawdié» car comme cela
nous sera expliqué, il constitue une fagon trés subtile d’insinuer au
Prophete & que sa mission tend a sa fin et qu’il ne lui reste plus qu’a
se préparer a quitter ce bas monde ! Certains, comme Ettirmidhi, lui ont
attribué comme nom le triomphe ou la conquéte «Al Fath» mais cela a
pour inconvénient de le confondre avec le quarante huitieme chapitre
du saint Coran qui porte ce méme nom. Ce chapitre a de I’avis de tous
été révélé a sidna Mohammed #&: en période médinoise. Cependant,
la date précise de cette révélation est controversée. Certains exégetes
menés par Ibn Abbés, affirment qu’elle a eu lieu en I’an VII de I’hégire
juste apres la bataille de Khaybar, c’est-a-dire un an environ avant la
conquéte de la Mecque. D’autres, comme Ibn Omar pensent que la
révélation s’est plutot faite lors du pelerinage d’adieu, quelques trois
mois avant la mort du Prophéte £:. Qatadah, pour sa part, pense qu’elle
a eu lieu deux ans avant le décés du Messager de Dieu tandis que
d’autres parlent d’une date postérieure a la conquéte de la ville sainte
et précisément a la fin de la bataille de Honain en I’an IX de I’hégire,
constituant ainsi I’un des tous derniers chapitres a avoir été donnés au
Prophéte . Il va donc de soi, devant cette divergence, que sa position
du point de vue chronologique ne soit pas consensuelle. Certains le
mettent en cent troisieme position entre le chapitre de I’exode et celui
de la lueur alors que d’autres le placent en dernier derriére le chapitre
du repentir. Dieu dit :

éi.ié(zmﬁaing Ul%(l)wjﬂw;hm
i (5) \a_\_}u\&dﬁ_x J.%),s.o:u

1. Lorsque viendra le secours d’Allah ainsi que la conquéte, 2. et que
tu verras les gens entrer en foule dans la religion d’Allah, 3. alors
célébre la louange de ton Seigneur et implore Son pardon. Car c’est
Lui le grand Accueillant au repentir.

La date exacte de la révélation du chapitre prend ici une importance
particuliéere parce qu’elle retentit inévitablement sur le temps de
conjugaison qui sera utilisé pour la traduction, rendant compte de la
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difficulté¢ de cette dernicre et expliquant les différences existant entre
les essais que nous avons a disposition.

Ainsi, si ’on considere que le chapitre fait partie des derniers a avoir
été revelés au Prophéte g, quelques mois seulement avant son déces,
on utilisera le présent alors que si I’on opte pour une révélation plus
précoce en 1’an VII, ce que nous avons choisi pour les besoins de notre
traduction personnelle, on emploiera le futur. Cette seconde éventualité
nous semble, en fait, plus plausible en raison de la tournure de la phrase
qui sous entend que I’application du dernier verset est assujettie a la
réalisation de ce qui est prédit dans les deux premiers. Or ces deux
versets lui annoncent que bient6t il fera son entrée triomphale a la
Mecque et que son triomphe sera d’emblée suivi d’une conversion
en masse des mecquois ainsi que la majorité des arabes. Tandis que
le troisieéme lui indique que des que ces signes se seront manifestés, il
devra redoubler d’effort dans ses louanges et son imploration du Pardon
de Son Seigneur. 11 s’agit donc de paramétres liés qui signifient que sa
mission sur terre est accomplie et que par conséquent il doit se préparer
pour le grand départ. Abdallah ibn Abbés rapporte en effet que lorsque
ce chapitre fut révélé, sidna Mohammed & appela sa fille Fatima et
lui fit part en secret qu’il allait bient6t mourir. Elle se mit alors a pleurer
mais trés vite, il la rassura, au point méme de la faire sourire, lorsqu’il
lui confia, a nouveau, qu’elle serait la premiére parmi ses proches a le
rejoindre dans I’Au-dela !

Revenons maintenant a 1’analyse des versets pour dire que le secours
dont il est question renvoie a une série de circonstances qu’Allah a
fait pour que les choses aillent dans le bon sens, c’est-a-dire celui du
triomphe du Prophéte .

Le fait est que sidna Mohammed £&: avait révé qu’il entrait en pelerin
a la Mecque avec ses compagnons. Sachant que ses réves comme pour
tout Prophéte & finissent toujours par se réaliser, il convia ses fidéles
a faire un voyage a la Mecque sans arme leur promettant la Omrah sans
pour autant en préciser la date. Une fois aux portes de la ville, Qoraysh
ne vit pas la chose du méme ceil et refusa de les voir y entrer. Une série
de pourparlers s’ensuivit et le fameux pacte d’el Houdaibiyah fut signé.
Une tréve de dix ans prit alors effet et il fut convenu que les fideles
musulmans n’accompliraient la Omrah que 1’année suivante, ce qui
ne manqua pas de faire des mécontents dont certains ont méme douté
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des dires du Prophete 4. Or, ce retour inattendu avec le sentiment de
mission inacheveée qui I’a suivi avait son lot de surprises. Non seulement
sidna Mohammed 4&: revint I’année d’aprés et entra comme convenu a
la Mecque mais il put aussi a la faveur de la tréve signée avec Qoraysh,
s’occuper d’autres fronts menagant, et tout particuliecrement celui de
la forteresse de Khaibar connue pour ses positions tres difficiles a
prendre et sur laquelle il parvint aprés quelques semaines de si¢ge et
d’escarmouches & obtenir la reddition de ses occupants et d’y asseoir
son autorité. Enfin, la tribu des bani Bakr qui avait choisi de rester dans
le giron de Qoraysh eut la mauvaise idée de rompre la tréve moins de
deux ans apres sa signature, ce qui poussa le Prophéte 4z malgré les
supplications de Abou Soufiane, le chef des mecquois, a marcher sur la
Mecque. La conquéte de la ville sainte eut lieu en 1’an VIII de I’Hégire
sans ’effusion de la moindre goutte de sang, conformément au verset du
chapitre de la conquéte qui était venu I’annoncer et dans lequel Dieu dit :

Lf""‘*‘“ﬁ./,“,":) alll LC,)I ﬁ}a{l:s.mnfllg_}-‘aus;{)%\a wlabé} i ,;-/c:-nj
(27)&@)9 L€ .&J,&oﬁ,\ L}‘Q_)md"'b" ,ﬂJ " p-‘-ﬁu,)sha UW rx&u
27. Allah a été véridique en la vision par laquelle Il annonga a Son
messager qu’en toute vérité et avec la volonté d’Allah, vous entrerez
bientdt, en toute sécurité, dans la Mosquée Sacrée, tétes rasées ou
cheveux coupés, sans aucune crainte. Connaissant d’avance ce que
vous ne saviez pas, Il a placé avant cela un triomphe tout récent.

Sachant que le récent triomphe auquel il est fait allusion ici est celui
de Khaibar comme pour leur signifier qu’il constitue les prémices au
triomphe mecquois cité dans le chapitre que nous sommes en train
d’étudier et qui était considéré par bien des tribus arabes comme la
preuve irréfutable que sidna Mohammed £%: est réellement le messager
de Dieu. En effet, beaucoup attendaient cette échéance pour annoncer
officiellement leur conversion a I’Islam, ce qui explique pourquoi
immédiatement apres la conquéte de la Mecque des gens vinrent de
toutes parts faire allégeance au Prophéte 4. Celui ci n’avait plus
d’autre choix, en voyant son apogée atteinte, que de se tourner vers son
Seigneur pour lui rendre grace et se préparer a quitter ce bas monde
absout de tous ses péchés. Dieu dit :

(3) G355 SNe5 &) a5akidly €535 iy Aich
alors célebre la louange de ton Seigneur et implore Son pardon. Car
c’est Lui le grand Accueillant au repentir.
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Le Prophéte 4 ne manquait jamais a la célébration de la louange du
Seigneur et il avait toujours a I’esprit I’imploration de Son pardon, mais
il s’agitla d’un acte précis dicté par la perspective de son prochain départ.
C’est tout comme s’il était invité a redoubler d’effort dans ce sens. Et
c’est ce qu’il fit puisque Aicha nous informe, tel que le rapportent El
Boukhari et Muslim et bien d’autres que dés lors qu’il regut ce verset
sidna Mohammed £ n’arrétait plus de dire : «gloire a Toi Seigneur,
Sois loué et pardonne moi», enseignant par la méme occasion a ses
compagnons et tous ceux qui viendront apres lui que I’agrément divin,
au-dela des merveilles du Paradis qui leur sont promises, se gagne par
la persévérance dans la pratique du bien jusqu’au dernier souffle de
vie car, non seulement, Dieu accueille le repentir de chacun mais lui
accorde avant tout, beaucoup d’attention.
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CHAPITRE DE LA FIBRE

Le chapitre de la fibre «Al Massad» a été révélé tot durant la période
mecquoise apres ’Initiatrice «Al Fatiha» et avant 1’obscurcissement
«Attakwir». Il se place de ce fait en sixieme position d’un point de vue
chronologique. Il comporte cinq versets. Son nom renvoie au dernier
mot qu’on y rencontre mais il n’est pas rare de le nommer «Tabbat»
en référence au premier mot qui y survient. Il a aussi été désigné par
la flamme «Allahaby, les bliches «Al Hatab» ou encore par le nom de
I’oncle paternel du Prophete £ «Abou Lahab» dont I’histoire y est en
partie contée. Le nom de la fibre demeure toutefois le plus couramment
employé. Il renvoie a la fibre dont était fabriquée la corde de Oum
Jamil, I’épouse de Abou Lahab, qui s’¢tait, comme son mari, déclarée
ennemie de la religion initiée par leur neveu.

Ce chapitre fut donc révélé environ quatre ans aprés que sidna
Mohammed &= soit devenu prophéte. On se souvient qu’apres la vision
qu’il avait eu dans la grotte de Hira, il alla en informer Khadija, son
épouse, puis commenca a précher tres discrétement et au fur et a mesure
les préceptes et orientations qu’il recevait. Il se gardait cependant de ne
faire part de sa mission qu’a ceux en qui il avait la plus grande confiance.
Mais inévitablement, I’information finit par circuler et déclencha des
remous au sein de la population mecquoise au point de susciter des
sentiments d’incrédulité dans les rangs des qorayshites.

Un jour, apres trois années de clandestinité, alors que la nouvelle
religion tragait tranquillement son chemin le Prophete ¢ regut 1’ordre
de la divulguer ouvertement et tout particulierement auprés de sa
famille et trés proches alli¢s. Il grimpa alors sur le mont Safa, pas tres
loin de la Kaaba et de toutes ses forces, appela a lui les mecquois leur
disant : voyons-vous si je vous annongais qu’un ennemi est la prét a
vous attaquez me croiriez-vous. Mais bien slr répondirent-ils, on ne
te connait pas menteur ! Il s’exclama alors et leur annonga qu’il les
mettait en garde contre un douloureux chatiment qui les guette. Agacé
par ces propos, a son sens dénués d’intérét, Abou Lahab invoqua alors
sur lui le malheur et langa : que tu périsses ! Est-ce donc pour nous
annoncer cela que tu nous a réunis ?! Certains rapportent méme qu’il
ramassa quelques cailloux et les lui lanca comme pour manifester son

- 163 -



mécontentement ! Il faut noter ici que Abou Lahab qui, comme nous
I’avons déja rapporté, était ’oncle paternel du messager de Dieu. Il
était donc au courant des détails de I’histoire de son neveu et avait pris
position contre lui. Dieu dit :

-

(1) 35 ) IS &5
1. Que périssent les deux mains d’Abou-Lahab et que lui-méme périsse.

Cette phrase, en début de chapitre, survient donc comme une réponse a
I’insulte initiée par Abou Lahab a I’encontre de sidna Mohammed £&:.
Elle renvoie au sieur le malheur qu’il avait invoqué sur le Prophete &
en désignant tout spécialement ses deux mains qui jetaient les cailloux
dont nous avons parlés. On rapporte méme a un bonhomme du nom de
Tareq El Mouharibi ayant vécu la période en question que Abou Lahab
était tellement acharné dans sa lutte contre le Prophéte < qu’il ne lui
laissait aucun répit. Ainsi dés que sidna Mohammed £&: entamait une
sortie vers ses concitoyens pour les appeler a Dieu, ’autre venait a la
rescousse pour avertir et détourner tous ceux que le messager avait pu
aborder, en affirmant qu’il était menteur et qu’il ne fallait pas croire
ce qu’il raconte. Il employait aussi tous les moyens dont il disposait,
pour réaliser ses objectifs. A noter que «Abou Lahaby» peut aussi étre
prononcé «Abou Lahb» comme I’a fait I’imam Ibn Kathir.

Abou Lahab était puissant au sein de lacommunauté mecquoise. Il faisait
partie de I’¢élite qui s’était érigée contre le Prophéte & et avait méme
prétendu d’apres Ibn Messaoud, que si son neveu dit réellement vrai il
ne trouverait aucun probléme a se faire acquitter le jour du jugement
dernier en donnant ses biens ainsi que ses fils en échange de sa liberté.
Mais le probléme est qu’il n’avait pas saisi les enjeux, a savoir que dans
I’ Au-dela les richesses de ce bas monde n’ont aucune utilité¢ ! Dieu dit :

(2) Gl g s € )i
2. Ni sa fortune ni ce qu’il a acquis ne lui serviront.

Ce verset annonce clairement la perte définitive du personnage qui
malgré toutes les richesses qu’il possédait et dont il se vantait, ne peut
aspirer a se racheter du supplice du Feu auquel il est destiné. Il est ainsi
considéré a lui tout seul comme la preuve de la véracité de ce qui est
avancé par le saint Coran en ce sens qu’il annonce une situation qui aurait
pu étre démentie par le concerné lui-méme s’il avait eu a I’esprit de se

- 164 -



convertir a I’Islam. Or, telle chose ne s’est pas produite et Abou Lahab
est mort a 1’état de mécréant exactement comme 1’a prédit le Coran,
rejoignant de fait le Feu de la Géhenne auquel il ne croyait point..

(3) Coad GIRJSE g
3. Il sera briilé dans un Feu plein de flammes.

Le défiréside dans le fait qu’une telle éventualité ne pouvait étre imaginée,
car au cas ou elle se serait produite le Coran aurait dit faux, ce qui est pour
le moins inconcevable. Abou Lahab est vou¢ au Feu et rien ne pourra
venir changer cette sentence tombée du Ciel comme un couperet !

Abou Lahab, de son vrai nom, Abdel Ouzza ibn Abdel Mouttalib ibn
Hachem était semble t-il surnommé ainsi en raison de la blancheur
de sa peau qui donnait a son visage 1’aspect de quelqu’un ayant une
torche illuminant son visage. Et, en effet, le terme «Lahaby veut dire
littéralement flamme, ou plus exactement feu sans fumée, or le Coran a
désigné le concerné par son surnom et non par son nom pour au moins
trois raisons. Non seulement parce que le surnom était plus célebre,
mais aussi pour signifier que celui qui le porte est voué au Feu. Par
ailleurs, I’emploi du vrai nom de ce personnage ne peut étre envisagé
dans le texte sacré, car aurait ét¢ assimilé a une reconnaissance implicite
de la divinit¢ autre qu’Allah, a laquelle il renvoie, ce que réfute
vigoureusement 1’Islam.

La femme de Abou Lahab également, surnommée Oum Jamil, s’avéra
étre aussi opposée que son époux au Prophéte &=, et ne ménagea aucun
effort pour lui mettre les batons dans les roues. Elle aussi ira en Enfer.
Dieu dit :

12 i oy ) o 5 i

4. de méme que sa femme, la porteuse de biiches, 5. a son cou, une
corde de fibres.

Oum Jamil de son vrai nom Ouroua bint Harb, était la sceur de Abou
Soufiane le grand chef mecquois qui s’était plus tard, converti a I’Islam,
apres de longues années de ranceeur envers le Prophéte 4. Elle s’était
diamétralement opposée a la cause de sidna Mohammed £z et aidait
férocement son mari dans sa lutte contre celui qui était de surcroit leur
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voisin. Elle trouvait un malin plaisir durant la nuit a joncher la route
menant au domicile du messager de Dieu de biliches et toutes sortes
d’épines et d’éléments tranchants dans I’espoir de voir ce dernier blessé.

Le mot «hammaalato» a été lu ainsi par tous les érudits de la récitation
du saint Coran a I’exception de I’imam Assem. Il I’a prononcé
«hammaalata» mais cela ne n’affecte en rien le sens global de la phrase.

Ces deux versets prédisent donc a cet femme comme auparavant a son
époux, un avenir douloureux tout en insinuant que les bliches qu’elle
mettait sur la route du Propheéte &&: serviraient a allumer le Feu dans
lequel ils croupiront tous les deux. Et comme pour rendre le supplice plus
grand, il lui est signifié que c’est elle-méme qui au moyen d’une solide
corde, transportera les bliches attachées a son cou qui seront consumées
par le brasier. Tout cela pour lui faire comprendre que 1’image qu’elle
s’est elle-méme donnée ici bas sera translatée dans 1’ Au-dela, sauf que
le plaisir qu’elle éprouvait en narguant le Prophéte & sera transforme
en un chatiment tres difficile a supporter.
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CHAPITRE DE UALLEGEANCE SINCERE ET TOTALE

Le chapitre de I’allégeance sincere et totale commence lui aussi par
«Dis», ce fameux vocable que nous avons longuement commenté a
I’occasion de notre analyse du chapitre des infideles «Al Kafirouny.
Dieu dit :

(442 i & ,€s fls (3) 2ot s a1 (2) Loy aly (1) A< a5 35

1. Dis, C’est Lui, Allah, L’Unique. 2. Allah, L’Indispensable. 3. Il n’a
jamais engendré et n’a pas été engendré non plus. 4. Et nul n’est égal
a Lui.

Ce chapitre fut, lui aussi, révélé tres tot en période mecquoise, au tout
début de la mission de sidna Mohammed &:. Certains exégétes ont
pu cependant avancer qu’il fait partie du saint Coran médinois mais la
premiere hypothese reste la plus plausible. On peut méme dire qu’il se
place chronologiquement vingt deuxieéme et que sa révélation s’est faite
apres celle du chapitre des gens et avant celle du chapitre de 1’étoile.
Le nombre de ses versets est de quatre pour les écoles médinoise et
irakiennes. Il est de cing pour I’école mecquoise et syrienne en ce sens
que le verset n°3 est pour eux divisé en deux. Toujours est-il qu’il tire son
nom du sujet qui y est traité et fait partie des quatre plus courts chapitres
du saint Coran. Mais cela n’empéche que sidna Mohammed & a
comparé sa valeur a celle du tiers du texte sacré. Les imams Ettirmidhi,
Ibn Majah et Ahmed rapportent, en effet, a divers compagnons que le
Prophéte £z a dit :

obdl &8 Juss ST 5a b

On I’appelle aussi, comme I’a fait le messager de Dieu dans ce hadith
et ses compagnons avec lui le chapitre de «Dis, C’est Lui, Allah,
L’Unique». Certains le nomment chapitre de [’unicité, alors que
d’autres, lui proposent le nom de chapitre du sauvetage ou encore de
la base « Al Assas » ou de la beauté. En fait, divers noms, lui ont été
volontiers prétés si bien que leur nombre peut atteindre vingt ou plus
selon des sources dignes de foi. Mais quoiqu’il en soit, ’essentiel est
de sasir que Dieu, soit-1l exalté, y répond a la question qu’avaient posée
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les mecquois au prophéte sidna Mohammed £2: et selon laquelle ils se
demandaient quelle est la généalogie de ce Dieu qu’il leur est demandé
d’adorer en dehors de toute autre dieu ? On rapporte aussi que les juifs
de Médine lui ont demandé¢ de leur décrire Allah ce qu’il fit aussitot,
en leur évoquant ce merveilleux chapitre dont les principaux objectifs
peuvent étre résumés en deux grands points :

- Affirmer I'unicité divine, en ce sens, que toute priere ou acte de
culte ne s’adresse qu’a Allah Tout-puissant, dont les attributs et
les qualités sont si spécifiques, qu’ils ne peuvent faire 1’objet de
comparaison.

- Le fait qu’Allah n’a pas de généalogie et que rien de ce que peut
imaginer ’homme ne Lui ressemble.

Prenons maintenant verset par verset. Dieu dit dans le verset n°1 :

(1) 23] df 59 Js
1. Dis, C’est Lui, Allah, L’Unique.

Comme donc dans le chapitre des infideles, le discours débute par le
mot « Dis » qui a une double signification, a savoir le fait de souligner
I’intérét de ce qui va suivre comme information mais aussi celui
de permettre au messager de Dieu de répondre a la question qui lui
¢était posée et sur laquelle il avait séché. Ainsi, il est indiqué a sidna
Mohammed £z de répondre que le Dieu sur lequel ils ont des doutes
est le Seul et Unique Dieu de I’Univers. Il est de ce fait détenteur de
la vérité absolue dont le corollaire le plus important est justement son
Unicité dans la divinité, en ce sens qu’ll n’a ni associé ni semblable ni
pareil, et qu’ll est le Maitre absolu dont personne ne peut contester la
Suprématie. Autrement dit, et comme le suggere Ibn Sina dans sa propre
interprétation du chapitre, Allah est Un, c’est a dire Unique dans tous
les domaines, aussi bien concrets qu’abstraits et ne peut étre décrit sous
une quelconque forme. Allah n’obéit pas au principe du genre, Il n’est
ni masculin ni féminin, n’a pas d’image, et ne peut étre décrit comme
ayant telle ou telle forme ou ayant tel ou tel membre ou fonctionnant
avec tel ou tel organe, sauf bien sir si Lui-méme en décrit la nature. Par
ailleurs, Son Unicité est telle qu’ll s’auto suffit totalement et n’a donc
besoin de personne pour exister ou pour étre ce qu’ll est, car dans le cas
contraire celui qui Lui aurait donné le droit d’exister serait lui-méme
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Dieu avant Lui. Ce qui serait forcément contradictoire avec Sa réalité.
Ce qui, en d’autres termes, veut dire que Son Unicité, que certains
nomment aussi Unitude, est absolue et partant de 1a, toute idéologie
soutenant sa démultiplication ne peut étre vouée qu’a une fin de non
recevoir. Il est Un et Unique, dont tout le monde a besoin. Dieu dit :

(2) soa) 4
2. Allah, L’Indispensable,

Ce deuxieme attribut est un complément d’information sur la réalité
d’Allah qui d’un coté, n’a strictement besoin de personne pour étre ce
qu’ll est, et de ’autre demeure la référence de tout un chacun, en ce
sens que, sans Lui, rien ne peut exister et méme en cas d’existence,
rien ne peut subsister par soi-méme ! Autant dire, qu’Allah est le Seul
Maitre ou encore I’Unique Patron, auquel on doit tout et vers lequel
on se tourne en toute circonstance, méme quand on refuse, car tout
simplement, Il incarne la vie, la connaissance, la volonté, le pouvoir, la
vérité et bien d’autres attributs qui font de Lui I’Indispensable. Et c’est
pourquoi dans ce méme ordre d’idées, il est précisé, juste apres avoir
affirmé Son indispensabilité qu’ll n’a point de généalogie et que rien ne
peut Lui étre comparé ! Dieu assure :

(3) 25t g 2K
3. Il n’a jamais engendré et n’a pas été engendré non plus.

Faisant ainsi d’une pierre deux coups, car sous entend une nouvelle
fois le blame de ceux qui lui prétérent injustement une descendance et
de ceux qui appellent dans leur priére ou invoquent quelqu’un d’autre
que Lui ou encore ceux qui lui associent des divinités fantoches qui
ne possedent aucune des caractéristiques de la divinité. Comment, en
effet, pourrait-1l engendré, alors qu’ll se suffit & Lui-méme et n’a guere
besoin de valet ou de support pour 1’aider ? Tous les étres sont Ses
fideles créatures et ne peuvent étre ailleurs qu’a Son service. De méme,
comment aurait-1l pu étre engendré alors que la définition du mot Allah
souligne qu’ll est nécessairement le premier et qu’ll est au dessus de
tout mécanisme de création qui viendrait Lui donner naissance ? Ce
qui signifie trés subtilement que Jésus ou tout autre étre ayant été adoré
en dehors ou méme en méme temps qu’Allah, et qui ont vu le jour par
la voie de I’enfantement, ne peuvent en aucun cas étre Dieu. Ainsi a
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travers tous ces attributs, il devient clair, qu’Allah n’a point d’égal, et
qu’en dehors de Lui, tous ceux a qui ont pu étre prétés les attributs de
la divinité, ne méritent nullement ce rang, car d’aucun ne peut réunir
toutes ces qualités a la fois, et d’aucun, en dehors de Lui bien sir, ne
peut prétendre a un tel niveau de perfection, d’ou la sublime conclusion
que voici :

(4) <) i & (< g
4. Et nul n’est égal a Lui.

Toute tentative de comparaison ne peut étre que vaine et I’imagination
humaine aussi fertile soit-elle ne peut en aucun cas arriver a le décrire
si elle n’est aidée dans sa mission par Sa propre information a Lui le
Dieu Unique.

A noter que le mot «koufou’an» que nous traduisons par égal a ainsi
été lu par les imams Nafii, Abou Amr, El Kissaii, Abou Jaafar et
Assem dans sa variante rapportée par Chouaba. Il peut également étre
prononcé «kouf’an» tel que 1’ont fait Hamza, Yaacoub et Khalaf ou
encore «koufouwan» tel que I’a fait Assem dans sa célebre variante
rapportée par Hafs ibn Soulayman.

Puisse Allah nous guider vers le chemin de Sa connaissance et faire que
nous soyons inscrits parmi Ses fid¢les serviteurs, Amen.
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CHAPITRE DE LAUBE NAISSANTE

Le chapitre qui vient apreés celui de 1’allégeance sincére et totale a
été baptisé par le Prophéte & lui-méme chapitre de «dis : je cherche
protection aupres du Seigneur de 1’aube naissante». D’autres noms ont
pu lui étre donnés mais ils n’ont pas eu beaucoup d’échos en dehors de
I’aube naissante «El falag» que 1’on rencontre dans tous les exemplaires
récents du Coran si bien que la plupart ne le connait plus que sous
cette appellation. Sa période de révélation fait pour sa part, I’objet de
divergence mais il semble que la période mecquoise rassemble une
majorité de suffrages. Jaber Ibn Zayd le place méme au vingtiéme rang
du classement chronologique juste apres le chapitre de 1’éléphant et
avant celui des gens. Par consensus, le chapitre de 1’aube naissante
comporte cing versets.

Le chapitre de I’aube naissante va de pair avec le chapitre des gens
«An Nass» qui vient juste aprés lui. Ces deux chapitres sont comme
inséparables et il est courant de les réunir sous le nom de «Al
Mouawidhataine» c’est-a-dire les deux appels a protection. On dit
méme qu’ils ont été révélés au Prophéte &= au cours d’une seule et
méme séance et ce lorsque les qorayshites déléguerent 1’un des leurs
pour qu’il ’ensorcele. I1 lui fut donc recommandé de les réciter, tous les
deux, afin de se prémunir contre les méfaits des créatures malfaisantes.

Par la suite, sidna Mohammed #&: enseigna a ses fidéles d’en faire de
méme tout particulierement, au décours de chaque priére obligatoire et au
moment d’aller au lit. Ainsi, Dieu dit dans ce chapitre de I’aube naissante :

55 p 8) B KL otk 55 (e (2) 50 16 55 o (1) 3080 G 308 s

-

(5) ///L\J M‘-&w 9 4) ,u-di)s u&:ml

1. Dis : Je cherche protection aupres du Seigneur de I’aube naissante,
2. contre le mal de tout ce qu’Il a créé, 3. contre le mal de 1’obscurité
quand elle s’approfondit, 4. contre le mal de celles qui soufflent sur les

nceuds, 5. et contre le mal du jaloux quand il jalouse.

Il s’agit donc d’un autre chapitre débutant par le vocable «dis», sauf
qu’ici, il prend la signification de lecon plutdt que de réponse a une
question ayant été posée. Comme nous 1’avons déja dit, il comporte
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cing versets et a €té révélé durant la période mecquoise presqu’en méme
temps que le chapitre des gens au cours de la méme séance apres que des
polythéistes eurent tenté d’ensorceler le Prophete £ ! La divergence
sur la période de révélation est due au fait que certains exégetes pensent
que ceux qui ont voulu I’ensorceler sont des juifs médinois mais a la
lecture des divers rapports la balance tend a pencher en faveur d’une
révélation précoce. Voyons donc les versets séparément :

G315 G (130 7y 204 o
1. Dis : je cherche protection aupres du Seigneur de 1’aube naissante,
2. contre le mal de tout ce qu’ll a créé,

Si le premier concerné par cet enseignement demeure sidna Mohammed
4, cela ne veut slirement pas dire qu’il est seul a I’étre. Il s’agit bien d’un
enseignement universel s’adressant a tout croyant pour qu’il I’apprenne
par cceur et 1’utilise autant que possible pour se prémunir de certains
risques qu’il pourrait encourir et en particulier ceux cités ici. Dans un
hadith rapporté par 'imam Ettirmidhi a Ogba ibn Aamir, celui ci raconte
qu’il demanda au Prophéte 4 de lui apprendre les chapitres de Houd
et de Joseph ! Mais sidna Mohammed &= lui expliqua qu’il ne pouvait
apprendre et réciter meilleur que les deux appels a protection que sont ce
chapitre et celui qui vient juste apres. Ainsi Ogba ibn Amer dit :

‘a&m O)s.w all ds—w) G L,.u)sl AL d.AJ.S ul.c 6&4 umss uSl) 5.@3 ﬁ”@h ) d}w) ux/..ﬂ
ol u)., ag.cl JSj @l.dl u).s bs.cl Js u-“ ey Xe &bl (55 13_53 S JES (2l Sgud

D’ailleurs lui-méme £z les lisait réguliérement, soufflait dans ses
mains, puis les passaient sur son corps. En outre, il lui arrivait souvent
de procéder de la méme maniere et de passer ses deux mains sur le corps
de ses petits enfants El Hassan et El Hussein qui ne savaient pas encore
les réciter. Et comme I’Islam appelle au monothéisme parfait, 1’appel
a protection se fait a I’adresse d’Allah, Seul refuge possible contre les
choses malsaines qui vont étre citées. En effet, le Seigneur de 1’aube
naissante n’est ici, autre qu’Allah. Reste toutefois a savoir pourquoi
avoir employé ce qualificatif précis a cet endroit précis alors qu’on
sait qu’Allah est le Seigneur de toute chose et non pas seulement de
I’aube naissante ! Les exégetes rattachent cela au fait que nombreuses
sont les personnes qui pensent que la nuit est porteuse de malheurs.
C’est effectivement pendant la nuit, par exemple, que les plus grands
cambriolages ont lieu. C’est aussi a la faveur des ténebres qu’ont lieu
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les pires attaques, que les malades souffrent le plus, et que les secours
sont les plus difficiles a mettre en ceuvre, a tel point que bon nombre
d’ignorants ont pris la nuit pour déesse du mal. Il est donc logique afin
de mieux mettre en exergue Son pouvoir, de demander la protection
de Celui qui, par le biais de I’aube, met un terme a cette nuit qui fait
si peur, et freine, de ce fait, la survenue de tous les maux supposés
I’accompagner. Et parmi ces maux qui font peur en général, il est
évoqueé ici trois choses précises dont la premiére est justement la nuit et
les ténebres qui la caractérisent. Dieu dit dans le verset n°3 :

(3) o 15 9ol 55 a3
3. contre le mal de I’obscurité quand elle s’approfondit,

Car comme nous I’avons vu précédemment, il est fréquent de rattacher la
nuit aux actes malsains qui s’y produisent, a la faveur des ténébres, alors
que les gens sont endormis et ne font par conséquent pas attention a ce
qui se passe et ce que les débauchés ou autres délinquants complotent.

La seconde chose contre laquelle il est conseillé de demander refuge
est cette catégorie de gens rompue a faire sciemment du mal aux autres,
tels les sorciers ou tout autre charlatan, qui comme tout le monde le
sait, profitent généralement de la nuit pour optimiser leurs manigances
et finaliser leurs supercheries..

(4) 520 s SEE 5 Gy
4. contre le mal de celles qui soufflent sur les noeuds,

Le fait de souffler sur les nceuds est une pratique courante chez les
sorciers et les magiciens. Et si ici il est question de sorciéres plutot que
de sorciers, c’est que la sorcellerie était préférentiellement du ressort
des femmes qui, dans la société arabe, avaient plus de temps a consacrer
a ses pratiques malsaines, a tel point que les arabes considéraient par
exemple que le légendaire ogre était en réalité une ogresse descendant
de la lignée des djinns! Ainsi matérialisaient-elles leurs pratiques
malsaines en effectuant un nceud sur un fil pour signifier que celui
sur qui leur sort est jeté ne peut s’en défaire que s’il défait le nceud.
Elles soufflaient alors dessus et conseillaient au demandeur du sort en
question de le cacher a un endroit inaccessible afin de prolonger 1’effet
du mauvais sort le plus longtemps possible. C’¢taient la bien str de
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simples prétentions qui ne manquaient pas, a la faveur de stratagémes
connus des magiciens, d’aboutir parfois et d’atteindre leur cible, d’ou
cet enseignement au Prophéte 42 pour qu’il ne soit jamais I’objet de
telles manipulations et pour que d’un autre coté soient désavoués ceux
qui ont voulu faire croire qu’il était ensorcelé.

Enfin la troisiéme chose dont il lui a été conseillé de se méfier
est représentée par ces gens caractérisées par leur comportement
extrémement jaloux qui fait d’eux des indésirables ; car rappelons-le,
la jalousie est un vilain défaut qui fut a ’origine du péché originel dont
se rendit coupable le démon envers Adam mais aussi qui poussa Caen a
tué¢ son frére Abel. Dieu clot le chapitre en disant :

(5) A2 J8) ol 55 (y09

e

5. et contre le mal du jaloux quand il jalouse.

Il n’est pas interdit d’étre jaloux au quotidien, mais a condition que la
cause de cette jalousie ne soit pas 1’origine d’un sentiment de haine
entre le jaloux et le jalousé, auquel cas, les risques de conséquences
facheuses tendent a grandir et peuvent parfois pousser le jaloux a
commettre I’irréparable ou au minimum a souhaiter que celui dont il est
jaloux, perde ce qui, lui, le rend, jaloux. Dans des conditions pareilles,
il est logique de se réfugier aupres d’Allah contre de telles créatures !
Puisse Allah nous épargner les affres de la jalousie destructrice.
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CHAPITRE DES GENS

Le chapitre des gens «An nass» compte six versets. Il est ainsi nommé
dans les différentes éditions du Livre sacré, mais il a aussi été désigné
par le Prophete & par sa phrase d’ouverture: «Dis, je cherche
protection aupres du Seigneur des gens». Sauf quelques avis auxquels
nous avons fait allusion dans le chapitre de I’aube naissante et qui
avancent une révélation post hégirienne, ce chapitre a ét¢ donné au
Prophéte & tot en période mecquoise au cours d’une seule et méme
séance, immédiatement apres celui de I’aube naissante. Il occupe de
ce fait, d’un point de vue chronologique le vingt et uniéme rang juste
devant le chapitre de 1’allégeance sincere et totale. Il partage avec le
chapitre de I’aube naissante les mémes objectifs ainsi que le nom de
«Al Mouaouidhataine». Dieu y dit :

) R0 o330 35 (e (310 ] (2) 0 e (1), G ) Jo
© LR G () e
1. Dis, je cherche protection auﬁrés du Seigneur des gens. 2.
Souverain des gens, 3. Dieu des gens, 4. contre le mal du mauvais
conseiller, 5. qui, furtivement tourmente les esprits des gens, 6. qu’il

soit djinns ou humains.

I1 se fixe comme principal objectif d’enseigner au Prophete &, et a ses
fidéles bien str, qu’il est bénéfique pour eux, comme il le font avec le
mal que sont supposés comporter la nuit, la sorcellerie et le sentiment
de haine qu’engendre la jalousie, de rechercher auprés d’Allah la
protection contre tout démon qui tente par ses suggestions sournoises
de dévier les gens du droit chemin.

La aussi, comme dans le précédent chapitre, le Protecteur auquel il est
fait appel n’est autre qu’ Allah, méme si toutefois il est décrit ici comme
étant le Seigneur des gens en dehors de toute autre créature. Mais cela
est du au fait que le mal dont il va falloir se protéger est matérialisé par
des créatures invisibles a 1I’étre humain et qui parfois, sont si influentes,
que nombreuses sont les gens qui, par ignorance, les prennent pour
des divinités, alors qu’il n’en n’est rien ! Bien au contraire, il s’agit de
créatures faibles dont le r6le est de mettre a I’épreuve les humains et qui
restent, pour ainsi dire et sans aucun doute, sous le contréle de Dieu qui
est le Souverain, le Maitre et le Dieu incontesté de tous.
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1. Dis : Je cherche protection aupres du Seigneur des gens. 2.
Souverain des gens, 3. Dieu des gens,

Le fait de faire allusion au Seigneur des gens revient a signifier que
ces créatures qui soufflent le mal et dont il va falloir se protéger sont
elles-mémes sous son divin controle et que leurs entourloupes n’ont
rien d’insurmontable. Ensuite, le fait de dire qu’ll est le Souverain des
gens sous entend, qu’apres les avoir créés, il reste Maitre de la situation,
manceuvrant a Sa guise, faisant de Lui le Seul a méme d’étre adoré en
bonne et due forme et c’est justement ce qui explique qu’il est également
le Dieu des gens. D’ailleurs, cette manicere de présenter les choses
concorde parfaitement avec les étapes de la réflexion par lesquelles passe
toute personne qui s’engage dans la voie de la reconnaissance d’Allah.

Quand on ne réfléchit pas sur soi-méme et sur son existence, souvent
on ne croit en rien, et on reste automatiquement dans le flou, mais
pour peu que la réflexion se mette en marche chez un individu donné,
celui-ci ressent alors implicitement la présence du Seigneur qui 1’a
créé. Si maintenant, le processus de réflexion s’étend en profondeur,
la personne réalise alors que ce Seigneur qui 1’a créée se suffit a Lui-
meéme et ne dépend stirement pas d’elle et des éventuels apports qu’il lui
semble pouvoir Lui apporter ce qui la pousse logiquement a reconnaitre
son infériorité par rapport a Lui et donc a I’adorer en toute quiétude
et demander Sa divine protection contre toute sorte de malfaisance.
Dévoilant ce contre quoi ’Homme va devoir demander Sa Protection,
Dieu dit :
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4. contre le mal du conseiller (malfaisant et) furtif 5. qui tourmente les
esprits des gens, 6. qu’il fasse partie des djinns ou des humains.

Et justement la malfaisance dont il est question ici et contre laquelle il
va falloir se protéger en demandant refuge au Seigneur est celle de ces
mauvaises pensées qui viennent tourmenter les esprits et tendent a faire
dévier les hommes du droit chemin. N’eussent-elles existées personne
parmi les hommes n’aurait tué, volé ou commis de quelconque délit.
Autrement dit, les crimes commis par les gens ne sont que la preuve
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évidente qu’ils ont succombé a ces pensées sataniques qui peuvent en
réalité émaner de deux sources :

- soit directement de Satan ou de I’un de ses suppdts comme ce fut
le cas pour Adam. Dieu dit, en effet, a ce propos :
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120. Puis le Diable le tenta en disant : O Adam, t’ indiquerai-je 1’arbre de
I’éternité et un royaume impérissable ? 121. Et tous deux en mangerent..

- ou de personnes malveillantes qui conseillent le mal tout en le
présentant comme €tant le bien personnifié. Tels parmi les paiens
mecquois ceux qui se concertaient en cachette et complotaient
contre le Prophete £ dans le but de mettre fin & sa mission ou
tout au moins la lui compliquer.

Par ailleurs, I’adjectif utilis¢, a savoir furtif, est destiné a décrire la réalité
de ces pensées qui viennent tourmenter itérativement et de facon tres
éphémere I’esprit de I’individu au point d’en arriver a le convaincre du
délit qui lui est soufflé, si jamais il avait quelques réticences a son sujet.

Il convient toutefois de souligner ici que les pensées émanant des
personnes malveillantes précitées sont encore plus dangereuses et
plus efficaces que celles qui émanent de Satan et de ses suppdts. Car
toute personne a plus de courage a accomplir une action malsaine en
présence de ses semblables qui, qui plus est I’y encouragent, ne serait-
ce qu’a voix basse, ce qui n’est pas le cas d’une personne isolée qui se
trouverait tentée par tel ou tel forfait. Puisse Allah nous garder de ces
divers tourments quelque soit leur type. Ainsi prend fin 1’analyse du
chapitre des gens et par la méme occasion I’exégese du saint Coran.

* * * *

Slodlall o3 diazty gl A dasd)

-177 -





