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Son éloquence était célebre. Sa voix chaleureuse communiquait
I’émotion religieuse et lui-méme avait le don des larmes qui passait
dans son auditoire. Cette facilité a s'exprimer était encore relevée par
une rare habileté a trouver des preuves sur tous les sujets qu'il traitait
en public ou dans ses écrits, ce qui confondait et mortifiait souvent ses
adversaires. Malgré ses dons exceptionnels qui le mettaient loin a la
téte de ses contemporains, il restait prudent en traitant les questions
touchant au droit canon, a la théologie et a la philosophie et savait
pleurer sur ses fautes et ses erreurs ainsi qu'en témoignérent certains
de ses contemporains dont le célebre soufi, Muhyi ad-Din Ibn ‘Arabi
surnommé le Sheikh al-Akbar, le Maitre le plus grand’, qui lui fit par-
venir une épitre dont nous présenterons le contenu plus loin.

Sa voix était chaude, vibrante et puissante comme sa personne dont
la stature, sans étre trés grande impressionnait.

A Hérat, ou il passa une grande partie de sa vie et ou il s'éteignit,
les notables de la ville, les grands docteurs en diverses sciences assis-
taient a ses prédications. Il avait la confiance de la plupart des gens qui

* Cette Ecole tire son nom de son fondateur Abd ‘Abd Allah Muhammad b. Kar-
rdm né a Nisabur dans la premiére moitié du II/IV- siecle et mort en 255/870. On ne
connait sa doctrine que par des hérésiologues tels que Baghdadi, théologien ash‘arite
et Sam’anf.

I1 disait que Dieu est une substance (jawhar). Sa tendance anthropomorphiste tui
faisait interpréter trés concrétement les versets de Coran dans lesquels Dieu est décrit
avec des membres ou des caractéristiques des étres créés d'ou, selon lui, la localisa-
tion de Dieu et de Son Tréne. Les partisans de cette école sont dénommés les Corpo-
ratistes ou Anthropomorphistes (mujassima). V. ‘Abd al-Qahir al-Baghdadi, Kitdb
al-farq bayna al-firag, Le Caire s.d. p. 202 sq. ; et aussi Michel Allard : Le Pro-
bléme des Attributs divins, Beyrouth, 1965, pp. 321-328.

5 Muhyi ad-Din Absi ‘Abd Alldh Muhammad Ibn ‘Alf Ibn Muhammad Ibn al-
‘Arabf al-Hatimi at-T4’1 naquit a Murcie le 27 ramadan 560/7 aofit 1165 et mourut a
Damas le 28 rabi’a II 638/16 novembre 1240. Il ne doit pas &tre confondu avec le
traditionaliste né a Séville Abl Bakr Muhammad Ibn ‘Abd Alldh (468/1076 -
543/1148). Son oeuvre immense traite de toutes les sciences religieuses islamiques
depuis celles de la Loi exotérique (shari’d) jusqu'a celles de la Vérité essentielle
(hagiqd) et de 1a Voie spirituelle ou mystique (tariga). Citons ses ouvrages les plus
célebres : Les Ouvertures spirituelles mecquoises (al-Futihdt al-makkiyya), Le livre
des Chatons des Sagesses (al-Fucug al-hikam), traduit intégralement, annoté et
commenté par Charles-André Gilis, éd. Albourag-Librairie de I’Orient, 1997-1998.
Osman Yahia a recensé dans son Histoire de la Classification de ’ceuvre d’Ibn ‘Ara-
bi, plus de 800 titres dont 550 seraient encore existants,
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Abi Sulaymén al-Khattabi précise ceci : on prétend que ce nom al-
majid se retrouve (sous la forme al-mdjid, le Glorieux) dans I'une des
récitations traditionnelles des quatre-vingt-dix-neuf Noms divins. On
fait toutefois une distinction entre al-mdjid et al-majid pour renforcer
la signification commune contenue dans chacun d'eux, c'est-a-dire le
suffisant ou le riche (al-ghani). Dans la séquence traditionnelle en
cause, les deux Noms divins consécutifs : al-wdjid et al-mdjid signi-
fient le Suffisant et Celui qui rend suffisant (al-ghani, al-mughni). Al-
wdjid, 1'0Opulent implique dans Sa réalité d'€tre Puissant sur tout ce
qu'll veut et al-mdjid exprime qu'll a, outre la plénitude de la Puis-
sance, 1'abondance de Générosité, de Miséricorde, d'Expansion (fadl)
et de Bienfait.

II - DIRES DES MAITRES

Iis disent que al-majid est Celui dont I'Trrésistibilité (‘izz) n'a pas
besoin d'assistance (mustaftah) et dont 1’Acte n'est jamais négatif
(mustagbah).

On a dit : al-majid est Celui dont la Bonté est intégrale et le Don
considérable.
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II - LE NOM SUPREME EST UN NOM DETERMINE

Ceux qui professent que le Nom supréme d'Alldh est déterminé se
répartissent en deux catégories. Certains disent qu'il est connu des
créatures, d'autres affirment le contraire.

A - connaissance du nom supréme par les créatures

Il existe toutefois un désaccord quant a savoir quel est ce nom. (Il
sera procédé, ci-apres, a I'analyse de certains noms susceptibles d'étre
le nom supréme) :

1- Huwa : Lui

Ceux qui s'expriment par ce nom Huwa, en vue d'obtenir le maxi-
mum d'efficacité dans leur demande, disent ; « O Lui ! O Celui qui n'a
d'autre lui (ou soi) que Lui ! O Celui par lequel demeure 1'Tpséité de
tout lui (Y4 huwa, ya man la huwa illa huwa, ya man bihi huwiyya

kulli huwa). »
Ceux-la interpretent ce Nom de plusieurs maniéres :

Premiére interpretation

Huwa désigne un étre indivis existant (fard mawjiid) considéré
sous le mode de l'absence (ghayba) et de la singularité (farddniyya). »

L'existence (wujiid) et 1'absence d'existence (ghayba) de tous les
étres possibles (mumkindt) sont toutes deux rapportées aux Qualités
nécessaires du Vrai et se réferent a 1'infini Puissance, Sublimité et
Grandeur. '

L'existence est pour Lui par Lui et par rapport a Lui-méme mais
aussi pour autre que Lui et par rapport a un autre que Lui (al-wujiid
Sfalahu bi dhitihi wa min dhdtihi wa li ghayrihi min ghayrihi).

La singularité Lui est propre car 1'Indivis ou Singulier absolu (fard
mutlaq) sous tous ses aspects, n'est autre que Lui, Huwa.

L'absence d'existence de toutes les réalités possibles (est une ex-
pression qui Lui convient) et cela parce que Huwa ne peut €tre un état
(hal) (qui se trouverait) dans un autre que Lui (Huwa), ni un récepta-
ble (mahall) pour un autre que Lui, ni contigu (muttacily a un autre
que Lui, ni séparé (munfacil) d'un autre que Lui.

Aussi, ne peut-il jamais exister de rapport (mundsaba) entre Lui
(Huwa) et l'une des réalités possibles.
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précédé par la représentation ou conception (contrairement a la logi-
que). Cet argument devrait suffire en la matiere !

Les Intellectuels (‘ugald’) s'entendent pour ne pas faire de ce sujet
une question contradictoire.

Cependant, ce point comporte une finesse (dagiga) sur laquelle
s'appuie celui qui dit : le nom est identique au nommé, a savoir que les
Intellectuels sont d'accord (pour dire) que 1) le vocable donné au nom
(lafzh al-ism) (dans la grammaire) est lui-méme un nom en fonction
du sens que l'on veut indiquer sans impliquer toutefois un temps dé-
terminé. 2) Or, il ne fait pas de doute que le vocable recu par le nom
est de la sorte. Il résulte de ces deux prémisses (muqaddimatayn) que
le nom est désigné par le nom et que, dans ce cas particulier, nom et
nommé sont une seule et méme chose assurément, bien qu'il y ait une
difficulté en l'espéce : a savoir que le nom d'une chose se trouve rap-
porté a elle-méme. Or la relation d'une chose a elle-méme est illogi-
que ; il est donc impossible qu'une seule et méme chose soit un nom
qui la désigne elle-méme (car elle est différente du nom qui la
nomme). Telle est la conclusion qui s'impose sur cette question.

Mais revenons au propos initial pour préciser ceci: Celui qui
avance que le nom est différent du nommé donne plusieurs raisons.

Premier argument (hujja)

Les Noms d'Alldh sont nombreux tandis que le Nommé n'est pas
ainsi. Il en résulte que le nom est différent du nommé.

Nous pouvons affirmer que les Noms d'Alldh sont nombreux pour
trois raisons :

1 - La premiére en vertu de cette parole divine : A Alldh les Noms
excellents (al-asmd’ al-husnd). Invoquez-Le par eux (Coran VII,
180).

2 - La deuxiéme selon cette nouvelle prophétique : « Certes, Alldh
a quatre-vingt-dix-neuf Noms (cent moins un. Alldh est Impair (witr)
et aime l'impair. Celui qui les énumére entre au Paradis) (In Tirmid-
hi).

3 - La troisieme d'aprés ce verset : Alldh, Nul dieu sinon Lui. A
Lui les Noms les plus beaux (Coran XX, 8).

Or, il y a accord sur le fait que le Nommé par ces Noms n'est pas
muitiple de sorte qu'il est certain que les Noms le sont, non le Nommé,
et qu'ils sont nécessairement distincts du Nommeé.
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wdjib : nécessaire ..... 95, 114, 221, 262,
266, 497, 498, 523, 524, 558, 589,
601

wdjib al-wujiid : L'étre nécessaire......95,
114, 498, 589, 601
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wdjib li dhatihi : Nécessaire par soi 221,
497

wdjid . Opulent, qui trouve,

nostalgique .................. 489, 490, 529
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zaygh : Déviation ..........c..vivccvcecn. 108
zhafr : Victoire .......ccoceecvivnnnciranns 399
zhdhir . Extérieur, apparent............. 565
zhahr : Milieu du dos .. 506
zhaldm . ObsScurité ......ovvecveenenenee 593
zhdlim li-nafsihi : Injuste envers soi-

zhalimin : Qui se [ésent eux-mémes. 312
zhann : Conjecture, probabilité,
estimation, opinion, supputation. 224

273, 619
zhawdhir : Modalités extérieures ..... 208
zhuhiir : Manifestation ............... 36, 594
zhulm : Iniquité, injustice ................. 337
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zindiq : Impie, hérétique........... 135,254
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augmentation ...... 111, 305, 443, 444
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la chose par elle-méme et ipso facto la négation tant du Créateur que
de la créature, ce qui est absurde. ,

La troisiéme : Ayant attribué la cause de I'étre créé au Créateur qui
le crée, il faut que le Créateur, en tant que tel, soit autre que 1'étre créé
lui-méme parce que la chose ne peut pas déterminer sa propre cause.

L'ensemble des preuves que nous venons de donner fait bien com-
prendre que 1'Influent, en tant que Créateur, est une qualité réelle diffé-
rente de 1'Essence du Créateur et de celle de 1'€tre créé lui-méme. 1l est
donc certain que le Créateur ne peut étre 1'&tre créé lui-méme.

En ce domaine (magdm), les intelligences restent saisies* !

Certains étres estiment que cet acte créateur (khalg ou création) a
commencé a étre (muhdath), d'autres qu'il est primordial (gadim ou
éternel).

Parmi les premiers, certains précisent que cet acte créateur a com-
mencé a étre dans 1'Essence d'Allah, tels les Karrdmites.

D'autres sont d'avis qu'il commence a étre dans 1'Essence divine
sans €tre dans un endroit (mahall) tels les premiers Mu‘tazilites.

A tous ceux-13, on peut objecter que si la création avait commencé
a étre, elle serait dans la nécessité d'un autre Créateur. On devrait alors
énoncer que les dispositions de l'acte créateur qui en résulteraient se-
raient les mémes que celles intervenant pour le premier, obligeant a un
raisonnement en chaine (tasalsul), ce qui est impossible.

Il reste donc que cet acte créateur est primordial. Mais, des lors,
cette conclusion souleve a son tour deux difficultés considérables.

La premieére : Si l'acte créateur (khalqg) était primordial, 1'étre créé
(makhliig) le serait aussi, impliquant de la sorte la primordialité (gi-
dam) de 1'Univers (‘dlam), ce qui est impossible. Nous pouvons dire
que, « si I'acte créateur était primordial, 1'étre créé le serait également »
puisqu'antérieurement a l'existence concréte (wujid) de 1'étre créé il
est confirmé que le Tout-Puissant est (fonctionnellement) postérieur a
la création qu'll détermine et qu'll fait passer ultérieurement du non-
étre (‘adam) a 1'étre (wujiid). Mais alors il doit en déterminer la créa-
tion apres cette (€élaboration ontologique). ‘;

A Tinstant de la venue a l'existence de 1'€tre soumis a la Toute-
Puissance (magqdiir), il est également admis qu'Allah tout-puissant crée

*Pour tout ce passage difficile, voir introduction pages 36 et suivantes.
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Cet exaucement (jawdb) ne doit pas €tre considéré dans le langage
comme un terme absolu mais conditionnel. C'est que ne sera exaucée
que la demande (du‘d’) qui coincide (wifdg) avec le Décret Immuable
(gadd). On pourrait dire aussi que le demandeur regoit une simple
compensation (‘iwad) a sa demande, compensation qui est souvent
assimilée a 1'obtention de ce qui est désiré car cette compensation
coincide avec le Décret Immuable. Si, des lors, celui-ci n'est pas pro-
pice, le demandeur obtiendra (déja) la paix (sakina) de 1'dme, I'aisance
du cceur (lit. : la dilatation de la poitrine - inshirdh fi ¢adrihi) et la
constance (¢cabr) qui lui permettra de supporter son épreuve (bald’).
Abl Hurayra rapporte que le Prophete disait : « Aucun croyant ne
dresse sa face pour Allah en Lui adressant une demande sans qu'll ne
la lui accorde dés cette vie ou qu'll ne la lui différe dans la Vie fu-
ture. »

Troisieéme raison

Allah ne tarit pas de montrer le mérite de la demande qu'll a or-
donné de faire. Bien plus, 1l précise dans un autre verset qu'll est irrité
lorsqu'on ne demande pas : Que n'ont-ils été humbles lorsque Notre
adversité les a atteints ! Mais leurs cceurs se sont endurcis et Satan
a embelli ce qu'ils faisaient (Coran V1, 43).

Le Prophéte a dit : « Il ne convient pas que l'un de vous disg

« Pardonne-moi si Tu veux ! » mais qu'il abrége sa demande ainsi « O
Mon Dieu, pardonne-moi ! » »

Quatrieme raison

Le Prophete a dit : « La du‘d’ est la moelle de l'adoration. »

An-Ni'méan ibn Bachir rapporte que le Prophete disait : « La du‘d’
c'est l'adoration (ad-du‘d’ hiya al-‘ibdda). » 1l récita : Votre Sei-
gneur a dit : « Demandez-Moi, Je vous exaucerai » (Coran XL, 60).

Abf Sulaymén al-Khattabi a dit : « Le Prophete a fait 1'éloge de
l'intention (niya), de la demande (da ‘wa), de la sollicitation (mas’ala)
et aussi de la formulation des paroles. « Ne dit-il pas : « La demande,
c'est l'adoration », car, elle est magnification comme on dit : « Cet
homme est un édifice parfait » ou encore : «la richesse c'est le cha-
meau » voulant ainsi exprimer dans le premier cas qu'il est le meilleur
des hommes et dans le second que le chameau est la sorte de biens la
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Lui sont les Noms excellents » (Coran XVIL, 110), L
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2) Allah a dit : Et si tu leur demandes qui a créé les Cieux et la
Terre ils répondront assurément: Alldh! (Coran XXXI, 25 et
XXXIX, 38). Allah informe qu'ils reconnaissaient Alldh comme le
Créateur des Cieux et de la Terre, prouvant par 1a méme la connais-
sance qu'ils avaient de ce Nom.

3) Le Coran a été révél€ en langue arabe. Si ce mot n'avait pas été
arabe alors qu'il se trouve en de tres nombreux endroits du Livre révé-
1€, celui-ci ne serait en rien arabe. Ceux qui argumentent qu'un nom
ressemblant a celui-ci se trouve en hébreux et en syriaque sont loin de
la réalité car il est fréquent de trouver des concordances entre langues
apparentées et cette constatation fait tomber I'argument en confirmant
que ce mot est bien arabe.

II - NON DERIVATION DUNOM ALLAH

Sache qu'il n'est pas nécessaire qu'un nom dérive d'un autre car ce
procédé entrainerait un raisonnement en chaine ou en cercle, ce qui est
impossible dans les deux cas puisque reconnaitre l'existence des noms
implique, de ce fait, de les avoir posés (préalablement).

Une fois cela entendu, nous te dirons : Les Docteurs qui ont traité
de la signification des Noms d'Allah sont d'accord pour dire que ceux-
ci, a I'exception du nom Alldh, proviennent de qualités qui sont ex-
primées par les noms dérivés. Par contre, ils sont en divergence sur la
dérivation ou non du nom Alldh.

La plupart des Maitres authentiques affirment que ce nom ne peut
jamais avoir de dérivation. C'est un nom (disent-ils) qui convient uni-
quement au Vrai et qui est analogue aux noms propres. Tel est I'avis
de ash-Shafi'l, de Ab{i Hanifa, de al-Husayn ibn al-Fadl al-Bajalli, de
al-Qaffal ash-Shashi, de Sulaymén al-Khattabl, de AbG Yazid al-
Balakhi, ainsi que du Cheikh al-Ghazili et de certains philologues tels
que al-Khalil, Sibawayhi et al-Mubarrad. La grande majorité des
Mu'tazilites et des philologues professent que le nom Allah fait partie
des noms dérivés (mushtaqqa).

Pour nous, la premiere position, celle relative & la non dérivation
du nom, est préférable pour plusieurs raisons :
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a) Allah est Dieu (ildh) dans la Prééternité (azal). Or, dans celle-ci,
nul étre ne peut L'adorer !

b) L'adoration s'impose a I'étre par Ordre d'Alldh. Or, si la créature
ne recevait l'ordre d'adorer, Alldh ne serait pas adoré. Qu'll soit Dieu
implique donc qu'il soit adoré. Si 'on supposait qu'Alldh n'ordonne
pas l'adoration a Ses serviteurs, Il ne pourrait alors étre Dieu (ildh).

¢) 1l serait alors Dieu (ildh) pour des €tres a qui l'adoration ne
convient pas comme les minéraux et les bétes.

d) Si Allah devenait Dieu par l'acte d'adoration (des €tres), 'adora-
teur deviendrait Dieu par l'adoration qu'il Lui porte. Or, cela est évi-
demment faux.

e) I en résulterait que les idoles seraient des dieux puisque les In-
fideles les adorent !

La réponse a ces objections est qu'il est nécessaire que le Dieu (al-
ilah) soit I'Adoré. Des lors, que nous disons Dieu, Alldh est Celui qui
s'est décrit par des Qualités Le rendant digne d'étre adoré par les créa-
tures. Mais alors, toutes ces objections tombent d'elles-mémes.

Une fois cela bien compris, nous te dirons : Allah a le droit vérita-
ble d'étre adoré par les créatures puisq'll est leur Créateur (khdlig) et
Maitre souverain (mdlik), car Celui-ci promulgue 1'Ordre et la Dé-
fense. De plus, les différentes sortes de bienfaits qu'll accorde au ser-
viteur sont soustraits au nombre et a la limite ainsi qu'Allah dit : Si
vous comptiez les bienfaits d'Alldh, vous ne pourriez les dénombrer
ou les garder (Coran XIV, 34). Le remerciement du bienfait est obli-
gatoire et lorsque le serviteur connait cette précision (hagiga), il sait
sans aucun doute que son obéissance n’oblige Allah en rien car la
créature et le bienfait sont antérieurs (a 1'obéissance). Ces actes
d'obéissance sont imposés au serviteur et Celui qui les lui impose ne
lui impose rien d'autre. Bien plus ! aucun de ces actes d'obéissance ne
sera jamais adéquat aux bienfaits d'Allah et a Ses différentes sortes de
générosité puisque de tels comportements demeurent mélangés d'im-
perfections (faqgir), d'ostentation (riyad’) et de passions (shahawat al-
nufis). C'est a cause de cette signification que les connaissances ulti-
mes des Connaissants et que les ceuvres d'obéissance des étres obéis-
sants impliquent de reconnaitre qu'elles sont frappées d'insuffisance
(qacawwur). Ceux-la disent alors : « Nous ne Te connaissons pas de la
connaissance qui Te revient de droit et nous ne T'adorons pas de 1'ado-
ration qui T'est due. »
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1I - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) L’un deux a dit : al-muhaymin est Celui qui veille sur les secrets
et qui est pres des esprits. Alldh n'a-t-Il pas dit: Ne savent-ils pas
qu’Alldh connait leur secret et leur confidence (Coran IX, 78).

2) On dit que al-muhaymin est le Témoin de tes pensées intimes,
Celui qui connait tes secrets et qui t'assiste extérieurement.

3) On dit : al-muhaymin agrée celui qui revient a Lui avec une in-
tention droite, et qui n'est mu ni par la colére ni par 'affliction.

4) On dit : al-muhaymin est Celui qui connait le secret et la confi-

dence, qui est a I'écoute du remerciement et de la doléance et qui
~ écarte le mal et I'épreuve.
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AL-MUTAKABBIR : CELUI QUI SE MAGNIFIE,
LE SUPERBE

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

1) Allah a dit : Lui Alldh est Celui qui est nul dieu autre que Lui,
le Souverain, UInfiniment-Saint, le Salut, le Fidele-sécurisant, le
Surveillant, le Puissant-inaccessible, le Réducteur, Celui qui se ma-
gnifie (mutakabbir). Gloire a Allih qui exclut ce qu'ils associent
(Coran LIX, 23).

- 2) Al-Ghazali' - qu'Allah sanctifie son esprit - a le mieux commen-
té ce nom : «Al-mutakabbir, dit-il, est celui qui déprécie toute chose
par rapport a lui-méme. Il ne voit la magnificence (‘azhama) et la
grandeur (kibriyd’) que pour lui-méme et considere 1'autre comme le
suzerain son vassal.

« Si cette attitude est justifiée (¢ddiga), 'automagnification est 1€gi-
time et celui qui s'y livre est approuvé. Or, on ne peut concevoir cette
disposition réalisée parfaitement que chez Allah. Si cette prétention
n'est pas fondée parce que 1'importance exclusive qu'on se donne n'est
pas réelle, elle est vaine et blamable.

« Le Prophéte - sur lui la grice et la paix - a dit dans un hadith
qudsi2 au sujet du Seigneur de Ia Puissance irrésistible : « La Gran-
deur exclusive est Mon Manteau et Mon Immensité est Mon Pagne.
Celui qui Me dispute l'un des deux, Je le jette dans le Feu. »

Il apparait donc que 1'automagnification, dans le cas d'Alléh est une
Qualité de louange et de perfection. Dans le cas d'un autre, il s'agit
d'une insuffisance et d'un désordre.

Nous mentionnons maintenant d'autres avis au sujet de ce Nom :

3) Mujahid fait dériver ce Nom de al-kibriyd’, la magnificence, la
grandeur exclusive, la superbe, qui signifie dans la langue : al-mulk,
l'acte de régner, de gouverner, comme dans ce verset : Et que al-

"In opus cité.

2 Pour les hadiths qudsi, voir Ibn ‘Arabi, la Niche des Lumiéres, traduit par Mu-
hammad Valsén, Paris.
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Un des Maitres fut vu en songe (apres sa mort) et on lui demanda :
« Qu'Allah a-t-1l fait de toi ? ». 1l répondit: «Ils nous demanderent
des comptes, ils furent méticuleux, puis ils furent bienveillants et nous
affranchirent {du Feu) ».
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Citons parmi les traités célebres celui de Bayhaqi (ob. 458 h)'® et celui
de Ghazali (ob. 501/1111).

Pourtant, I'ouvrage de Rézi est plus intéressant pour plusieurs rai-
sons.

D'abord, il donne une étude doctrinale la plus compléte possible sur
I’Essence, le Nom et la Qualité.

Ensuite, il aborde, dans la premiére partie, et d'une maniere inhabi-
tuelle chez un théologien, les questions touchant au dhikr (invocation
ou réminiscence), au fikr (méditation religieuse), au Nom supréme
(Ism a‘zham), & 1a du‘@’ ou invocation spontanée. Dans la deuxi¢me
partie du traité, les considérations fines qu'il développe sur le pronom
Huwa (Lui), sur le nom Alldh et sur la Shahdda (la formule de la re-
connaissance de 1'Unité divine : nul dieu adoré sinon Dieu), apportent
heaucoup de réflexions nouvelles. ‘

Enfin, dans la troisiéme partie de I'ouvrage, Rézi analyse chaque
Nom divin selon un plan quasi régulier qui facilite I'acces a cette diffi-
cile matiére et sa compréhension. Le plan qu'il utilise est le suivant :

1 - Citation du ou des versets coraniques dans lesquels le Nom
commenté est situé

2 - Chaque fois qu'il est nécessaire, il recherche la signification pré-
cise que le Nom divin prend dans la langue en fonction de
I’étymologie et de I'usage.

3 - Analyse théologique du Nom en vertu de ces deux premieres
sources d'autorité : le Coran et la langue arabe. Les Maitres musul-
mans savent et sentent qu'il n'est pas possible de dissocier ces deux
sources d'autorité puisque la Révélation divine s'effectue dans cette
langue sacrée, elle-méme déja révélée au Prophete Ismaél selon ce
qu'assurent certaines traditions'’. Le lien entre Parole divine révélée et

16 Ab( Bakr Ahmad al-Husayn al-Bayhaqi naquit dans le Khurdsan en 384/994 et
mourut en 458/1006. 1 est surtout connu pour son Traité sur les Noms et les Quali-
tés : Kitab al-Asmé' wa al-Cifét, édition du Caire 1358/1939.

'7 On rapporte de ‘Abd ar-Rahmén Ibn Hasana que le Prophete a dit : « Ismdil (le
Prophéte) a regu la révélation de cette langue arabe par inspiration intime » (in
Suyt).

‘Alf le Calife, tenait ce hadith du Prophete : « Le premier étre dont la langue ait

prononcé larabe explicite est Ismail alors qu'il était un enfant de 14 ans » (in Suy@-
).
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75) : Les Anges Lui sont fideles et demandent pardon pour ceux qui
sont fideles (Coran XL, 7).

Telle est la disposition convenant aux Anges. Quant a celle qui re-
vient aux hommes, Alldh en dit: Dans des demeures qu’Allih a
permis d'élever, dans lesquelles Son Nom est invoqué et dans les-
quelles Le glorifient en transcendance a l'aube et au crépuscule, des
hommes que nul commerce, ni contrat d'échange ne distraient (Co-
ran XXIV, 36 et 37).

Allah s'adresse au Prophéte Muhammad, dans le Coran, en di-
sant : Glorifie le Nom de ton Seigneur le plus sublime (Coran
LXXXVII, 1). Glorifie par la louange de ton Seigneur soir et matin
(Coran XL, 55).

Tous les modes possibles de glorification et les profits qui y sont
attachés sont mentionnés dans les secrets de la Révélation.

II - PREUVES TIREES DE LA TRADITION PROPHETIQUE

1. Ab{i Hurayra rapporte cette nouvelle de 'Envoyé d'Allah : Allah
a dit : « Je suis dans la pensée que le serviteur a de Moi et Moi Je suis
avec lui. S'il Me mentionne (ou s'il fait Mon dhikr) en son dme (nafsi-
hi), Je le mentionne (ou Je fais son dhikr) en Mon dme (nafsi). S'il Me
mentionne dans une assemblée, Je le mentionne dans une Assemblée
meilleure que la sienne. S'il s'approche de Moi d'un empan, Je M'ap-
proche de lui d'une coudée. S'il s'approche de Moi d'une coudée, Je
M'approche de lui d'une brasse. S'il vient a Moi en marchant, Je viens
o lui en M'empressant’ ».

2. L'Envoyé d'Alldh a dit: « Lorsque le serviteur fait le dhikr de
son Seigneur, Allgh le lui inscrit dans son feuillet et le présente aux
Anges le jour de jeudi. Allah leur fait voir le dhikr que le serviteur a
fait de Lui en son cceur. Les Anges diront alors : « Notre Seigneur !
nous avons compté chaque acte de ce serviteur mais celui-ci nous ne
le connaissons pas. » Alldh leur répondra : « Si Mon serviteur fait
Mon Dhikr dans son ceeur, je le lui conserve dans son feuillet. C'est a
cela que s'applique cette Parole divine : En vérité, Nous enregis-
trions ce que vous faisiez (Coran XLV, 29). »

*Voir introduction du chapitre 6.
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Si l'on objectait encore : « L’anéantissement par la Puissance est
possible » ; oui, mais alors, la permanence des choses résulte seule-
ment du fait qu'Allah ne les anéantit pas

Si l'on objectait enfin : « Celui qui est actualisé n'est pas susceptible
de permanence » ; nous dirions qu'Allah - exalté soit-II - est Posses-
seur (mdlik) des choses pour la simple raison qu'll est Tout-Puissant
sur leur réintégration apres les avoir anéanties.

Il résulte assurément, qu'en dehors d'Alldh, toutes les réalités
éphémeres ou possibles sont bien assujetties a étre la possession d'Al-
lah, peu importe qu'elles soient non existantes ou existantes.

Sache que les philologues (ahl al-lugha) font remarquer que la ra-
cine du mot malik signifie : attacher (rabt) et serrer fortement (shadd).
Ainsi dit-on : pétrir (malaka) la pate lorsqu'on la traite fermement avec
adresse. On dit aussi : lier une femme (imldk al-mar‘a) par le ma-
riage...

Sache-le ! La réalisation de ce lien et de cet attachement rigoureux
se rapporte a la puissance totale et parfaite. Néanmoins, il se confirme
qu'il n'y a aucune incompatibilité entre ce point de vue et celui que
nous avons nous-mémes exposé précédemment.

III - ALLAH EST-IL SEUL A POSSEDER ?

Les représentants de notre Ecole enseignent que le mulk est 'acte de
posséder ou de régner. Le mulk ou régne n'appartient, en réalité, qu'a
Allah car il exprime la Puissance parfaite, ainsi que nous l'avons ex-
pliqué au début de ce chapitre, qui n'appartient qu'a Lui-Seul. Le
Royaume (mulk) appartient 2 Allah et seulement 2 Lui.

Mais alors, le serviteur posséde-t-il par I'acte qui le rend possesseur
(tamlik) ?

Les Docteurs en jurisprudence (fugahd’) sont en désaccord notoire
sur ce point doctrinal. '

La doctrine la plus sfire est que le serviteur ne posseéde rien car la
liberté ou indépendance (istigldl) qui lui permettrait de disposer a son
gré (tagarruf) d'autrui serait la conséquence de cette auto-
indépendance ou autodétermination (mustagqillan fi nafsihi). Or, com-
ment le serviteur qui n'est jamais indépendant ni par soi ni par défini-
tion, pourrait-il disposer librement d'un autre ?
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2) Ces deux noms s'appliquent au nuage

Allah a dit : Alldah est Celui qui envoie les vents. Il souléve alors le

nuage pour l'étendre (yabsutu) dans le ciel comme Il veut bien (Co-
ran XXX, 48).

3) IIs s'appliquent aussi aux ténebres et aux lumiéres

Alléh a dit : Ne vois-tu pas comment ton Seigneur étend l'ombre.
S'il avait voulu, Il l'aurait stabilisée. Ensuite, Nous avons fait du
soleil un signe de repére pour elle. Puis Nous l'avons résorbée (qa-
badnd) vers Nous d'une résorption (qabd) facile (Coran XXV, 45 &
46). ,

4) 11 saisit (gabada) les esprits et les propage (basata). Au moment
ou Il s'en saisit, la mort survient ; a I'instant ou Il les propage, la vie en
résulte.

5) La poignée ou saisie (gabd) de la terre et son déploiement (bast).

Alladh a dit : IIs n'ont pas évalué Alléh a Sa vraie Valeur. La terre
entiere est Sa saisie (qabda) le Jour de la Résurrection, les cieux
sont repliés a Sa Droite. Gloire a Lui et Exalté soit-1l au-dela de ce
qu'ils associent (Coran XXXIX, 68).

Allah déploie la terre dans ce bas-monde : N'avons-Nous pas éten-
du la terre toute nivelée (Coran LXXVII, 6), c'est-a-dire déployée.

6) La perception, collecte ou saisie de l'aumdne (gabda al-
cadaqat) : Préléeve l'auméne (Coran 1IX, 104).

7) Le resserrement et la dilatation des coeurs.

Sache-le ! Ces deux dispositions ont une analogie avec la crainte et
I'espoir (khawf wa rijd’), ceux-ci orientant I'étre vers l'acquisition de
ce qu'on aime ou vers la disparition de ce qu'on redoute, dans l'avenir.
“Celui qui craint ou espére est donc préoccupé par le futur. .

Par ailleurs, celui qui est dans le resserrement ou I'épanouissement
est concerné par le moment présent sans orientation vers le passé ou le
- futur.

Bien plus ! Resserrement et épanouissement sont deux états aux-
quels sont attachées la plus grande intensité comme la plus grande
atonie. Ainsi, le resserrement peut s'intensifier au point de ne pas per-
mettre & un autre état de s'introduire du fait qu'il s'empare entierement
de I'étre. Le Prophéte - sur lui la grice et la paix - y fait allusion de
cette maniere : « J'ai un instant avec Alldh, dans lequel ni Ange rap-
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qu'Allah porte a Ses serviteurs, et tel est bien ce qui convient le mieux
~ a Sa Bonté compénétrante ([utf) et a Sa Générosité (karam).

On a toutefois fait quelques objections a cette dérivation :

- Cette sorte d'amour intense ou d'affection nostaigique qu'exprime
le mot walah, ne peut se poursuivre dans la Prééternité. Il faut en
conclure qu'Alldh ne peut étre ildh, dieu dans celle-ci.

- Cet amour intense (walah) s'empare des parents compatissants
envers leurs enfants. Il faudrait donc leur étendre l'application de ce
terme.

- 1I ressort que l'anéantissement (ifnd’) du monde et la cause de la
mort (imata) des vivants rendent caducs qu'Allah soit ildh, dieu, selon
cette dérivation.

On peut réfuter successivement ces trois objections de la manicre
" suivante :

- Qu'Allah réalise cet amour compatissant implique quTl veuille
de Ses serviteurs l'acquisition de bonnes ceuvres. Or, cette volonté
(irdda) est éternelle. Cet argument fait tomber la premi¢re objection
avancée.

- Nous avons exposé que la miséricorde envers Ses serviteurs était
plus parfaite que celle des peres et meres a I'égard de leurs enfants.

- Qu'Allsh soit Celui qui rétracte (gdbid), Celui qui humilie (mu
dhill), Celui qui fait mourir (mumit), ne L'empéche pas d'étre aussi
Celui qui dilate (bdsit), Celui-qui-rend-d'une-puissance-irrésistible
(mu ‘izz), Celui qui vivifie (Muhyt). De méme, qu'Alldh soit Celui-qui-
confere-la-suffisance (mughni) au monde, Celui qui fait mourir les
étres créés, n'interdit pas qu'll soit Compatissant, Bien-Aimant et Trés-
Miséricordieux.

c¢) La troisi€éme acception relative a la dérivation du Nom Allah de
la racine W.L.H. signifie I'amour intense.

L'amour intense implique une émotion violente (tarab) au moment
de la rencontre enstatique (wijddn) et de l'union (wicdl) et une crainte
violente au moment de I'absence (fugddn) et de la séparation (inficdl).

Alldh se nomme par le Nom Alldh car les fideles se réjouissent et
sont dans le contentement au moment de Sa connaissance. Ils s'attris-
tent beaucoup lorsque le voile et I'éloignement se présentent.
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1l est siir que le degré le plus magnifique est celui de la miséricorde,
par laquelle Alldh qualifie Son Messager. Ne dit-il pas: Nous ne
t'avons envoyé que comme Miséricorde pour les étres de l'Univers
(Coran XXI, 107). Avec les Fideéles, il (le Prophéte) est bienveillant
et miséricordieux (Coran IX, 128). C'est par Miséricorde d'Alléh
que tu as été souple a leur égard. Mais si tu avais été dur et rude de
ceeur, ils se seraient dispersés en s'éloignant de toi (Coran 111, 159).

L'envoyé d'Allah rendit hommage 4 Ses Compagnons et commenca
par mentionner la miséricorde d’Abl Bakr'® de cette facon : « Le plus
miséricordieux a l'égard des étres de ma Communauté est Abii Bakr. »
1l a dit encore : « Le Tout-Miséricordieux fait miséricorde aux miséri-
cordieux. Faites donc miséricorde a celui qui est sur terre, Celui qui
est au ciel vous sera miséricordieux. » 11 a dit aussi : « Il n'est pas fait
miséricorde a celui qui n'est pas miséricordieux ».

On rapporte que ‘Omar ibn ‘Abd al-‘Aziz'® partit pour la priere le
jour de la Féte. Aprés avoir prié il invoqua ainsi: « O mon Dieu !
Fais-moi miséricorde car n'as-Tu pas dit : En vérité, la Miséricorde
d’Alldh est proche des Bienfaisants (muhsiniin) (Coran VII, 56). Si je
ne suis pas d'entre eux, je suis parmi ceux qui jelnent : Or, Tu as bien
dit : A ceux et celles qui jeiinent, Allih a promis pardon et rétribu-
tion magnifique (Coran XXXIII, 25). Et, si je ne suis pas d'entre les
jelineurs, je suis parmi les Fideles; Or, Tu as dit: Il est Tres-
Miséricordieux avec les Fideéles (Coran XXXIII, 43). Si toutefois, je
ne méritais pas cela, alors je suis une chose (shay’) ; Or Tu as dit : Ma
miséricorde s'étend a toute chose (Coran VII, 156). Et si je n'étais pas
ainsi, je reste atteint 1a-méme ou Ta Miséricorde semble irrecevable
car Tu as dit: Ceux qu'un événement atteint disent : « En vérité,
nous sommes a Allah et vers lui nous retournons » (Coran 11, 156).

VII - Des paroles des maitres sur ces deux noms divins

On a dit: «Le Tout-Miséricordieux s'adresse aux gens de la pau-
vreté spirituelle (iftigdr), le Trés-Miséricordieux a ceux de l'illustra-
tion (iftikhdar). Quand ils attestent Sa Majesté, ils sont comme fous et

'8 Abl Bakr ag-Ciddiq ou le Véridique, premier Calife successeur du Prophéte.

¥ Calife de la dynastie Omeyyade. Il régna de 99/717 a 102/720, année de sa
mort.
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I - COMPORTEMENT DU SERVITEUR DEVANT CE
NOM

Sache-le ! Tout autre qu’Alldh peut entrer dans deux classes : les
substances (dhawdt) et les qualités.

Les substances sont doubles : dépouillées (de matieres) et corporel-
les, la premicre catégorie étant d'une nature plus noble.

Les qualités sont également doubles : intelligibles et sensibles, les
premiéres étant plus excellentes puisqu'elles gardent une certaine per-
manence au contraire des derni€res qui sont éphémeres.

La sainteté du serviteur consiste dans la purification de l'esprit de
toutes tendances a la dispersion vers les substances corporelles et de
toutes représentations imaginatives portant sur les choses particulieres
(considérées en tant que telles).

Il doit, en outre, s'évertuer a acquérir les connaissances durables et
les traits de caractéres louables en effacant de la conscience toute no-
tion de dualité afin qu'il connaisse le Vrai pour Lui-méme et qu'il fasse
le bien par Lui en toute conscience.
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nation et non par approche analytique nécessairement condmonnee
Clest pourquoi le non-Etre propre a I’Essence est Son propre Mystére
qui la concerne absolument, sans aucune participation possible.

Pour « passer » de cette Essence qui défie toute description méme
négative, qui refuse toute qualification méme réelle, & sa premicre
autodétermination qui permet d'envisager des rapports ontologiques,
nous n‘avons que des arguments d'autorité, par exemple, ce célebre
hadith qudsi dont on ne connait pas de transmission réguliére et qui
donnera naissance, trés tot dans le Tacawwuf, 3 une élaboration doc-
trinale trés riche : « J'étais un Trésor caché et Je n'étais pas connu. Or
J'ai aimé étre connu. Je créai donc les créatures et Je les fis connaitre
par Moi. Alors elles Me connurent. »

Si, chez les Théologiens, I’Amour d'Allah pour Ses créatures ou de
Ses créatures pour Lui, n'est pas nié, il ne sera jamais présenté comme
nécessaire a la création, ni considéré comme principe salvateur. Clest
la reconnaissance de I'unité divine qui sauve I'étre créé mais il doit
s'agir alors d'une reconnaissance effective qui concerne tout I'étre et

non seulement du simple témoignage qu'il v a nul dieu adoré sinon
Dieu.

Au degré ultime de I’Essence, Dieu est envisagé comme Soi (huwa)
et comme I'Ipséité (huwiyya). Le Trésor caché reléve de 1'Unité divine
(ahadiyya) indivise et sous-entend une premiére Richesse dont on ne
précise rien sinon qu'elle est.

Le «passage » ontologique et fonctionnel du Soi au Moi (and ou
andniyya) demeure le Mystére profond, mystere qui est le propre de
tout « passage a la limite », mystére qui est inscrit dans le tréfonds de
chaque &tre ou essence (‘ayn) et qui l'incite, lors de sa réintégration en
Dieu, a dépasser sa limitation existentielle sans autre motivation que
l'attrait irrésistible vers I’Essence inconditionnée puisqu'il n'est que
cela ultimement.

Pourtant le passage a une limite fonctionnelle et ontologique, appa-
remment inférieure en rang, qui provoque I'apparition d'une premiére
distinction et de la multiplicité subséquente, est bien ressenti par les
Théologiens comme une difficulté conceptuelle qui détermine chez
eux deux positions doctrinales différentes déja précisées dans la Philo-
sophie grecque par ses deux représentants éminents mais antinomi-
ques : Platon et Aristote.





index-96_1.png
96 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

3 - La qualité négative (cifd salbiyya)

Par exemple : Tres-Saint (quddiis), Integre (salam), Suffisant par
soi (ghani), Unique (wahid).

Le Tres-Saint est Celui qui est exempt (maslib ‘an) de toute res-
semblance (mushdbaha) avec I'ensemble des €tres possibles (mumki-
ndt). L'Intégre est Celui qui est exempt de défauts (‘uyiib) ; le Suffi-
sant par soi, de besoins (hdja) ; 1'Un (ahad), de la multiplicité (ka-
thra) ; 'Unique, de semblables (nazhir).

4 - La qualité réelle avec la qualité relative

Par exemple : Savant (‘élim), Puissant (gddir), Voulant (murid),
Oyant (sami*), Voyant (bagir).

La science (‘ilm) est une qualité concernant I'Essence et relative
aux réalités connaissables. Il en est de méme pour la Puissance (qu-
dra), la Volonté (irdda), 'Ouie (sam’), la Vue (bagar) et la Parole
(kaldm).

5 - La qualité réelle avec la qualité négative

Par exemple : Primordial (gadim), Sans commencement (azali)
dont le sens est : Alldh est existant qui n'est pas précédé par l'inexis-
tence (‘adam). Son Existence (wujiid) est une qualité réelle et notre
expression « qui n'est pas précédé par l'inexistence » se référe a la né-
gation.

Si l'on objectait que cette derniere expression suggere la négation
(nafy) de l'inexistence préalable et que la négation d'une négation re-
vient a une affirmation et, dans I'exemple pris, il s'agit bien de la néga-
tion d'une négation donc d'une affirmation, nous répondrions que cer-
tains estiment que la Primordialité (gidam) exprime 1'absence de néga-
tion de tout acte adventice ( ‘adam nafy al-hudiith). Or, I'acte adventice
ne s'interpréte pas comme une absence préalable mais bien plutdt
comme précédé par cette inexistence. Cette antériorité (masbiqiyya)
est I'une des modalités de 1'Existence.

6 - La qualité relative avec la qualité négative

Par exemple : Premier (awwal), Dernier (dkhir).

Le Premier est Celui qui précede tout autre et qu'un autre ne pré-
céde pas. « Celui qui précede un autre » est décrit par la relation et
« Celui qu'un autre ne précéde pas » implique négation.
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3. Certains Maitres précisent que le dhikr a quatre propriétés :

a) La permanence (dawdn). Alldh a dit: Ceux qui font le dhikr
d’'Allah dressés, assis ou sur le flanc (Coran 111, 191).

b) La grandeur (kabir). Allah a dit : Assurément, le dhikr d'Allah
est plus grand (Coran XXIX, 45).

¢) Le dhikr appelle le dhikr selon cette parole : Faites Mon Dhikr,
Je ferai votre dhikr (Coran 11, 152).

d) L'abondance (kathra): Ceux qui font le dhikr d’Alléh avec
abondance (Coran XXXIII, 35). ,7

4. Allah a nommé quatre choses « plus grandes » (akbar) :

a) Le jardin paradisiaque (janna) : Et la Vie future est de degrés
plus grands et de faveurs plus grandes (Coran XVII, 2 1).

b) Le Chatiment (‘adhab) : En vérité, le Chdtiment de la Vie fu-
ture est plus grand (Coran XXXIX, 26).

¢) La Satisfaction (ridwdn) : Une Satisfaction de la part d’Alldh
est plus grande (Coran IX, 72).

d) L'Invocation (dhikr) : En vérité, le dhikr d’Allah est plus grand
(Coran XXIX;45).

Nous ajouterons : Le Jardin paradisiaque et le Feu infernal sont des
Activités (af‘al) d'Allah. La Satisfaction et le Dhikr sont des Qualités
d'Allah. Or, il ne fait aucun doute que celles-ci sont plus essentielles
(a‘zham) que Son Acte (fi‘l) et Sa Création (khalg).

5. Alléh a fait dépendre quatre choses de quatre choses corres-
pondantes :

a) L'acquittement (wafd’) : Acquittez-vous de Mon Pacte (‘ahd), Je
M'acquitterai de votre engagement (Coran 11, 40).

b) La place généreusement accordée (fusha) : faites généreusement
place, Allah vous fera généreusement place (Coran LVIII, 11).

c) L'amour (mahabba) : Si vous avez de l'amour pour Allah, Allah
aura de l'amour pour vous (Coran 111, 31).

d) Le dhikr : Faites Mon dhikr, Je ferai votre dhikr (Coran 1],
152).

6. On a dit qu'il y a sept sortes de dhikr :

a) Le dhikr des deux yeux par les pleurs (bakd’).

b) Le dhikr des oreilles par I'écoute attentive (i¢ghd’).

¢) Le dhikr de la langue par la lonange (hamd) et I'éloge renouvelé
(thand’).
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22) KALIMAT AL-HAQQ : la Parole de Vérité

Allah a dit: Ceux qui invoquent (d'autres dieux) en dehors de
Lui n'auront pas le pouvoir d'intercession, a l'exception de ceux qui
ont attesté la Vérité et qui savaient (Coran XLIII, 86), c’est-a-dire :
cette attestation est [d iléha illa-LiGh. ‘

23) AL-“URWAT AL-WUTHQA : l'Anse la plus solide

Allah a dit : Celui qui est infidele aux Thaghout et qui est fidéle a
Allah a bien saisi I’Anse la plus solide qui ne présente aucune fé-
lure... (Coran 11, 256). 1l s'agit de la parole : ld ildha illa-Lldh.

24) KALIMAT AL-CIDQ : la Parole de Véracité

Allah a dit : Celui qui est venu avec la véracité et qui l'a déclaré
véridique (Coran XXXIX, 33), c'est-a-dire : /4 ildha illd-Lidh

Voici donc exposées toutes les expressions coraniques se rappor-
tant a la Parole 14 ildha illa-Lldh. '

O mon Dieu ! Par la Vérité de Tes Noms purifiants, purifiés et
saints, par Ta faveur, préserve la connaissance de ld ildha illa-Liah

dans nos coeurs et accorde a nos langues l'invocation (dhikr) de ld
ilaha illa-Lldh. '

mis en elle de tortuosité. Il l'a fait droite afin qu'il (le Prophéte) avertisse d'une
grande rigueur venant de son Seigneur.
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46 - AL-WAST, L'Ample, le Vaste, le Tout-englobant.

47 - AL-HAKIM, L'Infiniment Sage.

48 - AL-WADUD, Le Bien-Aimant, le Bien-Aimé.

49 - AL-MAJID, Le Trés-Gloricux.

50 - AL-BA’ITH, Celui qui ressuscite, celui qui incite, Celui qui suscite.

51 - AL-SHAHID, Le Témoin, Celui qui préte émoignage.

52 - AL-HAQQ, Le Vrai, le Réel.

53 . AL-WAKIL, e Gérant, 'Intendant, le Mandataire, Celui 2 qui l'on confie.
54 - AL-QAWI, Le Tres-Fort.

55 - AL-MATIN, Le Trés-Ferme.

56 - AL-WALI, Le Trés-Proche, le Tuteur, le Préposé, 'Auxiliaire, 'Ami, le
Maitre.

57 - AL-HAMID, Le Trés-Louangé, Celui qui louange, Celui qui est digne de
louange.

58 - AL- MUHCI Celui qui garde en compte.
59 - AL-MUBDI, Celui qui produit sans modéle.
60 - AL-MU"ID, Celui qui réintégre.
61 - AL-MUHYT, Celui qui fait vivre.
62 - AL-MUMIT, Celui qui fait mourir.
63 - AL-HAYY, Le Vivant.
64 - AL-QAYYUM, L'Immuable, le Subsistant par soi.
65 - AL-WAIJID, L'Opulent, Celui qui trouve.
66 - AL-WAHID, L'Unique.
.67 - AL-AHAD, L'Un.
68 - AL-CAMAD, Le Soutien universel, 'Indépendant, 'Impénétrable.
69 - AL-QADIR, Le Puissant, le Déterminant.
70 - AL-MUQTADIR, Le Trés-Puissant pour soi.
71 - AL- MUQADDIM, L'Antérieur, Celut qui précede, qui devance.
72 - AL-MUAKHKHIR, Le Postérieur, Celui qui vient apres, Celui qui retarde.
73 - AL-AWWAL, Le Premier.
74 - AL-AKHIR, Le Dernier.
75 - AL-ZHAHIR, L'Extérieur, lApparent
76 - AL-BATIN, L Intérieur.
77 - AL-WALI, Le Maitre Trés-Proche.
78 - AL-MUTA"AL, L'Exalié.
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La différence entre ce commentaire et celui exposé précédemment
(en 2) est que, dans celui-ci, on considere I'acquisition de la science en
se tenant au sens donné a cette qualité alors que dans la présente ana-
lyse on envisage la réalisation de la servitude adorative (‘ubidiyya) en
fonction de l'aspect qui convient a la connaissance de telle qualité.

4) En prenant ce hadith comme il se présente dans le recueil de
Bukhari, donc sans la séquence énoncant ces Noms divins, il signifie
dans sa premiere partie « Celui qui les compte » : Celui qui recherche
ces Noms dans le Coran, en toutes nouvelles prophétiques sfires et
dans les preuves que procure la raison afin d'y recueillir ces quatre-
vingt-dix-neuf Noms. Or, il est évident que cela ne sera possible

~qu'apres l'acquisition des sciences fondamentales et de leurs applica-

tions pour rassembler ces Noms trouvés dans le Livre d'Allah et la
Tradition de Son Envoyé. Il va de soi que celui qui acquiert ces
connaissances et qui fait des efforts en vue d'obtenir la disposition
requise pour recueillir ces Noms dans le Livre d'Alldh et dans la Tradi-
tion de Son Envoyé, a touché le terme final de la servitude adorative.
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1 - Le nom se réfere a l'essence qui est plus excellente que la
qualité.

2 - Le nom est propre a la chose puisque l'essence de celle-ci ne
disparait pas a la différence de la qualité qui peut se séparer de la
chose et apparaitre dans une autre.

Pourtant, la qualité, sous un autre rapport, peut étre supérieure au
nom qui ne concerne que l'essence impénétrable tandis que la qualité
fait connaitre les modalités des quiddités et produit la connaissance de
leurs réalités ontologiques en mode distinctif ; la raison en est que
celui qui désire obtenir la connaissance d'une réalité essentielle ne
peut l'obtenir que par la mention des qualités et des états qui la décri-
vent. '

.Une fois cela bien connu, nous te dirons : ce vocable Allah impli-
que l'excellence et du Nom et de la Qualité :

- excellence du Nom puisque nous venons d'exposer que ce nom
convenait proprement a Alldh, d'une certaine maniere et que personne
ne pouvait jamais se 1'approprier ;

- excellence de la Qualité, ensuite, puisque la dérivation la plus
slire enseignée par les Maitres est celle d'« adoration ». Or il ne fait
pas de doute que le but essentiel de la créature est celui qu'Allah men-
tionne dans ce verset : Je n'ai créé les djinns et les hommes que pour
qu'ils M'adorent (Coran LI, 56).

11 est également vrai que la qualité de la servitude adorative ne peut
étre réalisée qu'avec l'obtention de toutes les Qualités d'Allah, déten-
teur de la Majesté et de la Générosité (Coran LV, 78), qu'en trans-
cendant toute analogie avec les étres possibles et qu'en recevant la
science totale et la puissance accomplie.

Ce Nom comportant I'excellence de toutes sortes de noms et de
qualités, il appert qu'il est le Nom le plus magnifique d'Allah.

C'est, en bref, ce qu'on peut reconnaitre dans ce chapitre, de la va-
leur de ce Nom.

3 - le Vivant, ’'Immuable (al-hayy al-qayydm)
On dit que cette formule est le Nom supréme pour deux raisons :
a) On rapporte que Abii ibn Ka‘b demanda a 'Envoyé d'Alldh - sur
lui la gréce et la paix - de lui enseigner le Nom supréme. Il répondit :

« 1l se trouve dans cette parole : Alldh, nul dieu adoré sinon Lui, le
Vivant, ’Immuable (Coran 11, 255 et 111, 3) ou dans celle-ci : Alif,
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Chapitre trente-septi€éme

Al-Raqib : Le Vigile, Le Vigilant, Celui Qui Observe........ 473
Chapitre trente-huitieéme

Al-Mujib : Celui-Qui-Exauce, Celui-Qui-Répond............... 477
Chapitre trente-neuvieme

Al-Wisi¢ : L'ample, Le Vaste, Le Tout-Englobant............. 479
Chapitre quarantieéme

Al-Hakim : Le Trés-Sage......ceereerersersenencrassessasessssessensasses 483

Chapitre quarante et uniéme
Al-Wadiid : Le Bien-Aimant Et Le Bien-Aimé, Le Constant

EXl AINOUT cvnrriiecirenerncsissessnsnssssrsasenesasessesesssssassassessasness 487
Chapitre quarante-deuxi¢me
Al-Majid : L& Tres-GlorietXu o cueeerreesicresresscerasresessersnssanens 4389

Chapitre quarante-troisieéme ‘
‘Al-Bd‘ith : Celui Qui Ressuscite, Celui Qui Incite,
QU SUSCItR.cueecrrrissenrcsrrsrsrrssanessrsssosscsssssssossosssssssssssssssssassrosacss 491
Chapitre quarante-quatrieéme
Al-Shahid : Le Témoin, Le Présent, Le Contemplant,
Celui-Qui-Préte-Témoignage, Celui-Qui-A-La-Conscience-

PLESEILE cuvruverrrniniseiessisnisisesessssessssissesesnssnsassesssssensansassncansanssne 493
Chapitre quarante-cinqui¢me
’ Al-Hagq : Le Vrai, Le Réel, L’Etre ... 497

Chapitre quarante-sixi¢me

Al-Wakil : Le Gérant, L'intendant, Le Mandataire,

Celui A Qui L'00 CODMiCu.rurrnrrerrerecrrernresssensarasersessessessenes e 503
Chapitre quarante-septieme

Al-Qawi : Le Tres-Fort, Le Trés-Puissant

Al-Matin : Le Trés-Ferme, Le Trés-Consistant.......c.ceee..... 505
Chapitre quarante-huiti¢me

Al-Wali : Le Trés-Proche, Le Tuteur, Le Préposé,

L’ Auwxiliaire, L’ Ami, Le Maitre, Le Prévenant.........ccceosee 509
Chapitre quarante-neuviéme

Al-Hamid : Le Tres-Louangé, Celui-Qui-Louange,

Celui-Qui-Est-Digne-De-Louanges.........ccoeeeeeeecveeeeruecasene 513
Chapitre cinquanti¢me o .
Al-Muhgi : Celui-Qui-Garde-En-Compte .......ccccevererererenae 515

Chapitre cinquante et uniéme
Al-Mubdi¢ : Celui-Qui-Produit-Sans-Modéle, Celui-Qui
Donne-L’Origine
" Al-Mu‘id : Celui-Qui-Réintégre, Celni-Qui-Fait-Revenir . 517
Chapitre cinquante-deuxieéme
Al-Muhyi : Celui-Qui-Fait-Vivre
Al-Mumit : Celui-Qui-Fait-MoOUrir....ccocoverceiecnresccresccscerssens 519
Chapitre cinquante-troisi¢éme
Al-Hayy : Le VIVANL aonnetincrinressianssserssesessesnsssessessssssenses 521
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Ce chapitre traite d'un point de Kalam tres largement débattu et ne
présente pas de difficultés réelles.

Le tawqif est la fixation ou limitation des Noms divins par la Tradi-
tion. Ce terme vient de la racine W.Q.F. & la deuxieme forme verbale
qui signifie : arréter, expliquer.

La divergence des Ecoles au sujet de la fixation limitative des
Noms ou des Qualités de Dieu vient du fait que le Coran et la Sunna
mentionnent des Noms et des Qualifications au sujet d'Allah qui ne
sont pas tous repris dans la séquence traditionnelle qui énumere les
Noms divins dans un ordre incantatoire fixé.

Les Maitres en Kalam et en Tacawwuf donneront aussi une autre
raison a la fixation limitative des Noms divins : c'est qu'lls demeurent
avant tout des moyens de glorifier Dieu ; ils sont objets d'invocation et
leur récitation incantatoire est une ceuvre d'adoration qui rapproche de
Dieu. Nous aurons plusieurs fois l'occasion de vérifier cette raison
d'étre des Noms parfaits énumérés dans le Coran et la Sunna.
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étant un nom verbal a sens actif, le second un participe passif) ou en-
core comme on dit hisdb, l'acte de compter, le compte, pour al-
mahstib le « compté ». ~ —

D'autres opposent a cette maniere de voir les cons1derat10ns déve-
loppées précédemment en Il/c et auxquelles nous avons déja répondu.

b) Cette racine W.L.H. comporte le sens de « compatir ».

Le Créateur est compatissant envers Ses serviteurs, c'est-a-dire
qu'll est miséricordieux (rahim), bien-aimant (wadiid) et bon (barr).

Le mot walah a une signification voisine de handn, la tendresse,
l'affection intense, état qui s'empare de I'étre troublé par la tristesse.
Les partisans de cette lecon avancent plusieurs raisons :

1) Alldh a dit : Il les aime et ils L'aiment (yuhibbuhum wa yuhib-
binahu) (Coran V, 54), parole qui confirme qu'Alldh aime Ses servi-
teurs et que ceux-ci L'aiment. Walah a donc le sens de mahabba,
l'amour. C'est pourquoi il est possible que le terme ilgh, celui qui aime
ou compatit, dérive de chacun de ces deux aspects de I'amour (celui de
Dieu et celui de la créature), bien que la premiere perspective : celle
de I'Amour d'Allah pour Ses serviteurs I'emporte sur la seconde, c'est-
a-dire le comportement de Ses serviteurs, car 'Amour d'Allah est une
qualité éternelle et celui des serviteurs est de nature contingente. Or, la
dérivation du Nom Alldh d'une qualité éternelle prévaut sur celle
concernant les comportements contingents des serviteurs.

2) Allah a mis cette parole au début de Son Livre : Au nom d'Al-
lah, le Tout-Miséricordieux, le Tres-Miséricordieux. Lorsque nous
disons que le nom Alléh exprime la perfection de I'amour qu'll porte a
Ses serviteurs, il est évident qu'il faut seulement entendre par Son
Amour qu'll est Trés-Miséricordieux a l'égard des créatures en les
comblant de toutes sortes de bienfaits. Le mot Alldh est ainsi de méme
pature que l'expression coranique, le Tout-Miséricordieux, le Tres-
Miséricordieux en sorte qu'en disant A/ldh, nous nous référons 2 la
Miséricorde infinie, car le terme walah désigne alors le principe de
I'Amour, le Tout-Miséricordieux en est le centre et le Tres-
Miséricordieux comme sa finalité, ces trois noms divins exprimant
une identité de nature dans cette acception. ‘

3) Dans cette acception, le premier nom divin du Coran : Alldh,
fait ainsi allusion a la perfection de 1'Amour et de la Miséricorde
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hajmiyya : Notion de volume ............ 454

hakam : Arbitre, juge, qui décide......419,
424, 483

hakama : Bride ........c.ccocovevincccni 419

hékim : Juge, arbitre................. 399, 426

hakim : Trés sage..... 166, 483, 486, 542,
605
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mode ....52,71,74,99, 178, 405, 525,
526

halim : Longanime, trés clément...... 433,
435, 607

hamd : Louange......................... 123,513

hanndn : Trés compatissant.............. 154

haqé’iq : Cf. hagiqga .....58, 67, 219, 242,
368, 535, 598

hagiqa : (pl. haqd’iq) Réalité véritable,
essentielle, réalité, vérité...52,72,76,
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500, 524, 539

hagw : Taille.........cooneveerivocnnrennnnnne 284
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c) Bari’ dérive de BaRa, limon (turdb).

Le khaliqg est Celui qui existencie les choses du non-étre.

Le Bari’ est Celui qui compose I'homme de limon. Alldh a dit :
D'elle (la terre), Nous vous avons créés (khalagnd) et en elle Nous
vous réintégrons (Coran XX, 55).

Le mugawwir est Celui qui donne la forme appropriée. Allah a dit :

Il vous a formé (cawwara) et combien vos formes (ciira) sont excel-
lentes ! (Coran XL, 64).

Abl Sulayman al-Khattabi a dit : « Le mot bar? s'applique plus spé-
cialement aux €tres animés plut6t qu'aux autres étres créés. On dit par
exemple qu'Alldh a produit (bara’a) 'homme et 1'étre vivant et non
qu'll a produit le Ciel et la terre... »

2) Al-mucawwir

Ce Nom dérive de ¢iira, selon deux points de vue :

a) I vient de CaWaRa, faire pencher, incliner (imdla).

Allah a dit : Incline-les vers toi (fa cur hunna ilayka) (Coran 11,
260).

On retrouve ce sens dans ce hadith : « Tous les porteurs du Trone
sont (des formes) incliné(e)s (¢itwar) », c'est-a-dire : ils inclinent le
regard.

Le mot ¢ura désigne donc la forme (shikl) adaptée (md’il) aux dis-
positions convenant a la nature des choses et a leur but.

b) Le mot ¢ura, forme, dérive de CaYaRa avec le sens : devenir, se

changer en, arriver. ,
 On dit par exemple : A quoi aboutit (¢dra) ton affaire.

La substance ou matiére (mddda) d'une chose est 1'élément ou 1'as-
pect (juz’) qui, en l'espéce, permet a cette chose de s'actualiser. La
forme d'une chose est donc 'aspect qui lui permet de réaliser ce qu'elle
est. I ne fait alors aucun doute que la forme soit I'accomplissement de
la chose et son résultat (magir).

Ceci bien compris, nous te dirons : sans aucun doute, les corps dans
leur principe sont indifférenciés (mutasawiyya). Il sont appréhendés
chacun selon une forme spécifique et une configuration (shikl) particu-
liere. Les essences qui ont pris formes (dhawdt mutamdthild) se diffé-
rencient par leurs qualités propres qui permettent l'existence ou la non-
existence. Or, cette possibilité résulte nécessairement d'une prédisposi-
tion déterminante et d'une propriété qu'elle possedent. Les corps sans
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De plus, dit-il, il faut que ceux-ci soient affirmés tantot par I'Es-
sence d'Allah, directement (ibtidd’an) ou par l'intermédiaire d'autres
modes - il s'agit alors de qualités essentielles - tantot par des significa-
tions ou principes intelligibles ontologiques (ma‘dni mawjida) subsis-
tant par 1'Essence d'Alldh, il s'agit alors des qualités intelligibles
(ma‘nawiyya) ou principielles telles que savant, puissant.

Les qualités opératives, elles, ne sont pas considérées comme un
mode permanent (hdla thabita) de 1'Essence d'Alldh, ni comme un
principe intelligible (ma ‘nd) subsistant par Elle, mais plutdét comme de
purs effets procédant d'Allah.

La signification fonctionnelle (ma‘nd) du créateur (khdlig) est que
les créatures sont seulement existenciées a partir de Lui, par Sa Toute-
Puissance. Qu'Allah soit Pourvoyeur (rdzig) signifie seulement que la
subsistance procede de Lui pour parvenir au serviteur par le moyen de
cette qualité.

Tel est l'examen approfondi que l'on peut faire sur les Qualités
d'Essence, d'intelligibilité et d'opération.

- soit des qualités considérées comme des aspects différents de l'essence telles
que les qualités divines.

Pour Abd Hashim, le « mode » n'est ni une réalité existante, ni non existante car
la notion d'existence est liée & celle de substance et d'accident, il est donc un simple
rapport entre une essence et un accident ou un jugement entre deux notions compati-
bles ou non.

Plus tard, 'ash’arite AbG-1-Ma‘ani al-Juwayni (voir note 2) professa une théorie
des « modes ». 11 disait que le « mode » est un attribut qui appartient & un existant et
qui n'est qualifié ni par I'existence ni par la non-existence.

La différence de perspective dans la notion de « mode » dans le cas de chacun
des deux théologiens est du méme ordre que celle qui opposa mu’tazilites et
ash’arites sur les problémes de I'Essence divine et de Ses Qualités.

Abl Hashim qualifia de « modes » les descriptions de Dieu selon le Coran sans
que ces « modes » n'aient aucune réalité en Dieu méme. Pour lui, ils ne sont ni exis-
tants en Dieu, ni non existants en Lui.

Juwayni soutient que les « modes » sont des qualités mais qualifiées ni par I'exis-
tence, ni par la non-existence.

Voir & ce sujet: Albert N. Nader: Le Systéme philosophique des Mu’tazila,
Beyrouth, 1956, pp. 211-216 et Michel Allard : Le Probléme des Attributs divins,
op. cit., pp. 382-396.
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1I - DES CATEGORIES DE QUALITES

Les gens de notre Ecole (al-achdb) enseignent que les Qualités
d'Allah se répartissent en trois catégories :

1 - les qualités essentielles ou d'essence (¢gifar dhatiyya)

2 - les qualités intelligibles ou principielles (¢ifdt ma ‘nawiyya) ;

3 - les qualités opératives ou d'activité (cifat fi liyya)*

Examen de chacune de ces trois catégories

1 - Les qualités essentielles

On entend par elles, les désignations (algdb) qui font référence a
I'Essence telles que existence (wujiid), chose (shay’), primordial (ga-
dim).

Dans cette catégorie, on trouve souvent des locutions exprimant la
négation (sulitb) cOmme Unique (wahid), Riche (ghani), Tres-Saint
(quddiis).

2 - Les qualités intelligibles ou principielles

On entend par elles, les désignations portant sur des significations
(ma‘dni) s'appliquant a 1'Essence d'Allah telles que : Savant (‘dlim),
Puissant (gddir), Vivant (hayy).

3 - Les qualités opératives ou d'activité
On entend par elles, les désignations se référant aux effets produits

par la Puissance d'Allah.
Tel est I'exposé de ce qu'ils enseignent en la maticre.

On peut faire, a cet endroit, une analyse plus approfondie en préci-
sant que toute réalité intelligible (ma ‘giil) a laquelle l'intelligence fait

? Le premier théologien ash‘arite qui présenta les Qualités divines selon cette
classification semble étre Abfi-I-Ma‘ali al-Juwayni (419-478/1028-1085), mutakal-
lim et soufi célebre, fils de ‘Abdallah b. Yasuf Abi Muhammad al-Juwayni, juriste
shafi’ite apprécié. 1l fut le maitre du célebre théologien et soufi al-Ghazalf. II est
connu plus particulierement par son surnom honorifique de : Imén al-Haramayn ou
des deux villes saintes de la Mecque et Médine ot il séjourna plusieurs années. Il
distinguait trois grandes catégories de Qualités

1 - Les Qualités d'essence qu'il appela cifat nafsiyya ou nécessaires.
2 - Les Qualités intelligibles ou principielles, ¢ifdt ma’nawiyya.
3 - Les Qualités possibles ou de l'acte.
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témoigner de la miséricorde. Cette constatation montre bien que le
mot « miséricorde » ne s'applique pas a un tel comportement. Ne re-
marques-tu pas que voir un homme dans 1'épreuve et I'adversité et
vouloir I'en délivrer sans en étre capable permet de dire : On (a essayé)
de lui faire miséricorde sans avoir pu lui étre utile. On peut également
préciser ceci: je l'ai dégagé de I'épreuve qui l'accablait quand bien
méme je n'aurais jamais témoigné la moindre miséricorde envers lui.
Ces deux comportements respectivement négatif et positif expriment
bien que la Miséricorde concerne la volonté proprement dite et non
l'acte lui-méme.

Les autres qui soutiennent que le mot miséricorde convient pour
exprimer le bien (khayr) donnent les raisons suivantes : ,

1) Alldh a nommé le bien miséricorde : Il fera entrer ceux qu'll
veut dans Sa Miséricorde (Coran LXXV], 31). La pluie est nommée
miséricorde : C'est Lui qui envoie les vents comme signe avant-
coureur de Sa Miséricorde (Coran XXV, 48). Ces deux versets indi-
quent que la Miséricorde est un nom qui exprime un bienfait (ni ‘ma),
non la volonté de le faire.

2) 1l est possible de décrire 1a Miséricorde d'une toute autre maniere
qu'on le fait pour les Qualités d’Bternité (¢ifat azaliyya) en sorte que la
Miséricorde ne peut désigner une qualité éternelle (comme la Volon-
té).

On peut expliquer la premiere position doctrinale de la manicre
suivante : Telle miséricorde est tant6t générale, tantdt particuliére. Par
contre on ne pourra dire que telle volonté est tantdt générale, tantot
particuliere. Allah ne dit-1l pas : En vérité, la Miséricorde d'Allih est
proche de ceux qui font le bien (Coran VII, 56). Mais il ne convient
pas d'exprimer que la Volonté d'Allah est proche de ceux qui se com-
portent bien.

Abl Hurayra rapporte que le Prophéte - qu'Allah lui accorde la
grice et la paix - a dit: « En vérité, Allah a cent miséricordes. 1l en
fait descendre une seule sur terre et la répartit entre Ses créatures.
C'est par elle que les étres montrent de la bienveillance et de la misé-
ricorde les uns envers les autres. Il difféere pour Lui-méme quatre-
vingt-dix-neuf autres miséricordes par lesquelles Il fera miséricorde a
Ses serviteurs le Jour de la Résurrection. »

Or, il est bien connu que ces dispositions (ahkdm) ne conviennent
ni aux Qualités d'Alldh (en général), ni & Sa Volonté (en particulier).
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terme Béni (tabdraka) dérive de la racine BaRaKa* dont I'une des si-
gnifications est : demeurer quelque part. Ce dernier verset confirme
que l'existence d'Allah est perdurable, sans commencement ni fin.

9 - On questionne sur Son Regne (mulk - I'acte de régner, de
posséder).

Alldh a dit: Dis ! mon Dieu, Possesseur du Régne (mdlik al-
mulk), Tu accordes le Régne a qui Tu veux... (Coran III, 26). C'est
dire que tout royaume hors le Sien est sujet a perdition. Il dit encore :
Béni soit Celui dans la Main de Qui est le Régne (Coran LXVII, 1).
Gloire a Celui dans la main de Qui est la Royauté céleste (malakiif)
de toute chose (Coran XXXV], 83).

De plus, Allah montre avec évidence que ces réalités sont appelées
3 disparaitre le Jour de la Résurrection selon cette parole : A qui est le
Régne en ce Jour ? A Alldh 'Unique, le Réducteur ( Coran XL, 16).

10 -On questionné sur Sa Science

Allah dit : Savant de la Réalité occultée et de la Réalité attestée
(Coran V1, 73). Chez Lui (sont) les Clés de la Réalité occultée. Ne les
connait que Lui ( Coran V1, 59).

En outre, Alldh désavoue tout ce qui va a l'encontre de la science
tel le sommeil (nawm) car n'a t-1l pas dit: Ni l ’assoupissément ni le
sommeil ne Le prennent (Coran 11, 255). Tel aussi 1'oubli, car: Ton
Seigneur n'est pas oublieux (Coran XIX, 64) ; telle encore la préoc-
cupation d'une chose a l'exclusion d'une autre puisqu'll ne s'occupe pas
d'une affaire au détriment d'une autre.

11 - On questionne sur la Parole (kaldm)

Allah a dit : Si les arbres de la terre (étaient) des calames et si la
mer étalait son encre et encore sept mers pareilles a elle, les Paroles
d’Alléh ne seraient pas consommées. En vérité, Allah (est) Tres-
Inaccessible et Trés-Sage (Coran XXXI1, 27). Si la mer était une en-
cre étendue pour (répandre) les Paroles de mon Seigneur, la mer
serait consommée avant que ne le soient les Paroles de mon Sei-

* Le verbe BaRaKa signifie : s'agenouiller en parlant du chameau, rester quelque
part. La baraka est Yinfluence spirituelle qui posséde un étre ou un liev et qui est
susceptible de croitre, de décroftre ou de disparaitre.
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L'homme dans la disposition adéquate s'oriente vers la Ka’ba du Taw-
hid. Le début de ce verset : La disposition adéquate ne consiste pas a
tourner sa face vers l'orient ou 'occident se référe aux supputations
(zhann) des Associateurs. Ensuite, cette partie : mais la disposition
adéquate est celle de celui qui a la Foi en Alléh fait allusion au Taw-
hid.

1l faut donc comprendre que le sens de ce verset concerne la sha-
hada :1a ilaha illa-Lidh.

20) AL-DIN AL-KHALIC : la religion pure ou sincere

Alléh a dit : La Religion sincere n'est-elle pas a Allih ? (Coran
XXXIX,3).

Sache que la Religion est soumission (ingiydd) et humilité (khu-
dii*). Le Prophéte - sur lui la grice et la paix - invoquait spontanément
ainsi : « O Celui en faveur de Qui les nuques se sont humiliées (da-
nat). «Dans le verset cité¢ : La Religion sincére n'est-elle pas a Al-
Iah ? Thumilité et la componction (khushii*) sont pratiquées pour Al-
1ah, non pour un autre, car Il est Unique dans Sa Fonction divine et,
s'Il devait avoir un associé, I'humilité parfaite ne pourrait jamais se
réaliser. k

21) AL-CIRAT AL-MUSTAQIM : la voie droite, la voie qui demande
la rectitude

- Allah a dit : Guide-nous dans la Voie qui demande la rectitude
(Coran 1, 5) : Ceci est Ma Voie droite, suivez-la ! (Coran VI, 153) :
En vérité, Tu guides vers une Voie qui demande la rectitude, la Voie
d’Alléh (Coran XLI1, 52 et 53).

Cette voie droite est la Parole [d ildha illa-Lldh. En effet, l'Existen-
tiateur et I'Innovateur ne sont qu'une seule et méme Réalité. Quand tu
Lui rapportes tout, cette disposition constitue une Voie droite mais si

-tu rapportes une chose a une autre, il s'agit alors d'une voie tortueuse
(mq»‘awwajf . En cette vie, celui qui est sur la Voie droite le sera aussi
dans la Vie future.

"Référence aux versets 1 et 2 de la sourate XVIII al-Kahf, la Caverne : La
Louange est a Alldh qui a fait descendre I’Ecriture sur Son serviteur et qui n'a pas
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AL-SAMI‘: L’OYANT, CELUI QUI EST TRES A L’ECOUTE
CELUI QUI ENTEND

Allah a dit dans les versets suivants :

En vérité, Je suis avec vous deux (Moise et Aaron), J’entends
(asma'u) et Je vois (Coran XX, 46).

Croient-ils que Nous n'entendons pas (nasma‘u) leur secret et
leur confidence ? Mais si (Coran XLIII, 80).

Alldh a écouté (sami‘a) le propos de celle qui discutaift avec toi au
sujet de son époux (Coran LV, 1).

Si ce qu'ils ont décidé au sujet de la répudiation est exécutoire, en
vérité, Alldh est Oyant (sami‘) et Omniscient (Coran 10, 227).

Si le nom sami‘ devait signifier ‘alim, le Trés-Savant (comme cer-
tains le soutiennent) on aurait dans (le dernier verset cité) un pur pléo-
nasme.

I - PORTEE DE CE NOM

Nous savons que le son existe réellement et une fois percu nous
ressentons un état qui s'ajoute a notre perception avant méme toute
notion de science. Et cet état est le développement d'une évidence (in-
kishaf) et d'une extériorisation qu'on nomme audition (sam°).

Nous préciserons que les deux noms (synonymes) sami‘ et sami’,
celui qui entend ou encore celui qui est a I'écoute, sont définis dans
l'usage pour exprimer que le son se détermine avec évidence et se ma-
nifeste (en nous). Lorsque cet acte qualifie Dieu, la permanence de la
réalité de cette évidence Lui est reconnue et nous ne saurions soutenir
que ce qui en résulte pour Dieu est la spécification de cette évidence
mais plutdt, dirions-nous, Son essence méme, étant donné que les évi-
dences propres a Dieu, par rapport a celles affectant les créatures, sont
comme Son Essence par rapport a la leur ou comme Son Existence par
rapport a l'existence des créatures. Or, il n'y a aucune commune me-
sure entre ces deux essences ou ces deux existences sauf dans la dési-
gnation, et il en est bien ainsi avec ces deux types d'évidence.
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L'analyse abondante que présente Razi sur le Nom Alldh reléve
d’un théme suffisamment habituel chez les Théologiens pour qu'il
importe de savoir si ce Nom est un nom propre ou un nom dérivé.

Si Alladh est un nom propre, il suggere I'Essence divine incondi-
tionnée et transcendante. Si, par contre, on le considére comme un
nom dérivé, il exprime la Réalité divine par laquelle tous les étres
créés sont concernés.

Bien que Rézi nous expose sa préférence pour le premier point de
vue, il n'exclut pas les significations contenues dans le second et 'ana-

lyse approfondie qu'il donne est riche d'enseignement spirituel et doc-
trinal.

Les deux points de vue ne sont pas incompatibles et sont étroite-
ment liés au probléme si délicat en Islam de la transcendance et de
I'immanence, le nom Alldh présentant cette particularité remarquable
de comporter les deux possibilités d'interprétation.

Pour appréhender la Réalité absolument immuable de Dieu dans le
secret de ['étre, le nom Alléh doit d'abord suggérer a I'ame des signifi-
cations doctrinales et des attitudes adoratives. Telle sera alors la vertu
des sens dérivés attachés a ce nom universel. L'dme sera invincible-
ment attirée par Alldh inconditionné et absolu par l'affinité qu'elle

trouvera en invoquant et méditant ce nom aux significations inépuisa-
bles.

A cet égard, le rapprochement que Rézi fait du nom Allah et des
deux noms Rahmdn et Rahim, dans la formule coranique introduisant
les différentes sourates : Au nom d'Allah, le Tout-Miséricordieux, le
Tres-Miséricordieux est remarquable. Le nom Allah implique étymo-
logiquement la notion d'amour (mahabba) et cet Amour divin qui Lui
est propre va se communiquer aux créatures par la fonction universelle
et particuliere des deux noms de Miséricorde (rahma) qui sont inti-
mement li€s au développement de 1'amour, la racine commune de ces
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(fadl) de leurs biens ne pourrait étre assimilé pour eux a un bien sup-
plémentaire.

On dit aussi que le bien d'un tel augmente (‘af@) lorsqu'il se multiplie.
Alldh dit en ce sens : Prends l'excédent (khudh al-‘afw) (Coran VI, 199),
c'est-a-dire : ce qui est purifié des caractéristiques naturelles.

Sous cet aspect, al-‘afuw est Celui qui procure I'abondance, sup-
prime le superflu, accorde le bienfait qu'on est toujours 2 méme de
recevoir.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur doit étre indulgent envers ceux qui l'oppriment sans
cesser d'étre bon a leur égard quand ils viennent a 1'offenser. Qu'il
n'ébruite pas les procédés grossiers dont il fait I'objet car Allah a dit :
Qu'ils effacent avec indulgence et oublient les offenses (wal ya'fii
wal yagfahii) (Coran XXIV, 22). Or, dés que le serviteur se comporte
de cette maniere, Allah — qui est le plus Généreux des généreux -
s'oblige bien plus a agir de la sorte. '

On rapporte que Qays Ibn Acim al-Mungari avait un esclave qui
trébucha alors qu'il tenait a la main une brochette de roti brilante. Il
chuta sur un petit enfant de Qays qui en mourut. Qays dit & son es-
clave : « va-t-en, tu es libre par la grace d'Allah ! ».

On relate que le Commandeur des Croyants ‘Ali b. Abt Téalib -
qu'Allah soit satisfait de lui - appela un jeune homme parmi ses servi-
teurs qui ne répondit pas. Il I'appela a nouveau, puis une troisi¢me fois
en vain. Il se leva vers lui et le vit couché sur le c6té. Il lui dit: « O
jeune homme ! N'as-tu pas entendu l'appel 7 ». «Si» répondit-il, ».
«Qu'est-ce qui t'a donc empéché de répondre ? » lui demanda ‘Ali.
«Ma confiance en ta longanimité et ma rémission en ton indul-
gence ! » “Alf ajouta alors : « Tu es libre par la grice d'Alldh a cause
de cette certitude ».

IV - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-‘afuw est Celui qui par miséricorde chasse de
I'ame 1'obscurité résultant des fautes, et Celui qui par Sa générosité
supprime la stérilité du ceeur due aux négligences.

On a dit: al-‘afuw est Celui qui efface les péchés des écrits et
transforme la désolation (de 1'dme) en grace intime.
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membres et les facultés d'action. Alldh a loué ces trois dispositions
dans les raisons de Sa Descente révélée :

1. Allah dit de la réflexion : En vérité, dans la création des Cieux
et de la terre, dans U'opposition successive de la nuit et du jour, il y a
des signes pour les étres d'intelligence profonde (ult-1-albdb). Ceux
qui font le dhikr, dressés, assis ou sur le coté et qui méditent pro-
fondément sur la création des cieux et de la terre... (Coran 11, 190 et
191).

2. Allah fait I'éloge du dhikr dans le verset que nous venons de ci-
ter.

3. Quant aux ceuvres propres aux facultés d'action et des membres,
Allah les a mentionnées dans certains versets : Alldh a fait aux Fide-
les l'achat de leurs dmes et de leurs biens en échange du Paradis
(Coran IX, 111). : Prospérité aux Fidéles qui, dans leurs priéres sont
humbles... (Coran XXIII, 1 et 2). Leurs flancs s'éloignent de leurs
couches pour invoquer leur Seigneur avec crainte et désir (Coran
XXX, 16). Ces versets font apparaitre l'excellence des ceuvres ac-
complies par les facultés d'action et les membres corporels.

L'ensemble de ce que nous venons de mentionner montre avec évi-
dence l'excellence du dhikr.
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Dans le second cas, si le Dieu-Producteur précédait le monde d'une
durée déterminée (madda mutandhiya), Son adventicité en découlerait
(en raison de celle du monde). Si, d'autre part, Dieu le précédait d'une
durée sans fin, celle-ci entrainerait qu'll ne fit pas Premier, en consé-
quence de quoi le temps (zamal) serait primordial (gadim), ce qui est
absurde !

La réponse a donner a cette difficulté est la suivante :

L’ antériorité (tagaddum) du hier (al-ams) par rapport a aujourd'hui
(al-yawm) sort du temps (zamdl). S'il n'en était pas ainsi, il faudrait
que le temps lui-méme f{it temporel (zamdni). De méme que nous
concevons l'antérieur du hier par rapport a aujourd’hui hors de Ia
condition temporelle, de méme, l'antériorité du Dieu-Producteur par
rapport au monde n'est pas temporelle. Cet argument résoud toute la
question !°

II - AL-AKHIR : LE DERNIER

Jahm b. Safwan prétendait qu'Alldh accorde la récompense aux
gens qui la méritent et le chatiment a qui il est destiné en suite de quoi
Allah fait disparaitre le Paradis et ses hotes et I'Enfer et ses habitants,
si bien que rien ne demeure avec Allah.

De méme qu'Alldh est existant (mawjiid) dans le Sans-commence-
ment sans qu'aucune chose soit avec Lui, de méme reste-t-1l existant
dans le Sans-fin sans qu'aucune chose soit avec Lui.

Pour soutenir ce point doctrinal, il présente plusieurs arguments :

Le premier :

Lui est le Premier et le Dernier (Coran LVI, 3). Alldh est pre-
mier puisqu'll est existant sans qu’aucune chose soit avec Lui et de
méme est-1l dernier puisqu'll est permanent dans ce qui ne cesse point
et qu'aucune chose n'est avec Lui.

Le deuxiéme :

-Allah dit: Eux seront perpétuellement (khdlidiin) dans le Feu
tant que dureront les Cieux et la Terre a moins qu’Alldh ne le
veuille autrement. Ton Seigneur fait ce qu'll veut (Coran X1, 107).

5 Pour ce point difficile, voir introduction p. 36 et chapitre V. p 103.
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Dans ces deux exemples, on se réfere aux deux positions extrémes
bien qu'entre elles il existe de nombreux degrés intermédiaires.

Le Prophete Muhammad est le plus excellent des étres et apres lui
vient I'excellence de ceux qui sont fermes dans la résolution (d'entre
les Envoyés)' (il al-‘azm), puis les Prophétes et enfin les Saints
rapprochés. Leurs rangs suivent, et de loin, celui des Prophetes ainsi
qu'on peut le déduire de cette parole de I'Envoyé d'Alldh a propos
d'Abl Bakr et d' ‘Omar : « Ces deux hommes sont deux princes émi-
nents parmi les hotes du Paradis en dehors des Prophétes et des En-
voyés... » 1l faut en conclure que ces deux compagnons étaient plus
excellents que les autres Saints. L’expression « en dehors des Prophe-
tes » indique que nul n'est plus excellent qu'eux. Il faut alors que tous
les Prophétes soient plus excellents que I'ensemble des Saints.

Il est complexe de traiter des degrés obtenus par les Saints. Le ver-
set le plus explicite a cet égard est celui-ci : Ceux qui obéissent a Al-
léh et @ Son Envoyé sont avec ceux qu'Alléh a comblés de bienfaits.
(On les trouve) parmi les Prophétes, les Véridiques, les Témoins
(martyrs), les Intégres. Quels excellents Compagnons que ceux-la !
(Coran 1V, 69). La hiérarchisation (tartib) des degrés d'excellence des
Saints est analogue, en toute vraisemblance, a celle mentionnée dans
ce dernier verset.

Sache-le bien ! L’actualisation de cette distinction (fafawiit) dans
les degrés ci-dessus mentionnés procede d'Alldh seul. On l'explique de
plusieurs manieéres :

1 - Selon ce verset : Certes, toi, tu ne guides pas celui que tu ai-
mes mais Allah guide qui Lui plait (Coran XXVIII, 56).

2 - (Imagine) deux individus dont l'un est prédisposé a faire des
ceuvres d'obéissance et l'autre des actes interdits. Tant que le premier
n'a pas réalisé dans son cceur l'intention de faire 1'ceuvre d'obéissance
et le second l'intention d'accomplir l'acte de désobéissance, 1'accepta-
tion d'obéir, ou le refus de désobéir du premier, n'existe pas encore. La
situation inverse s'applique au second.

Si ensuite cette intention s'actualise a cause d'une tendance appro-
priée, celui qui alors la détermine est celui-1a méme qui a poussé cet
étre a agir de telle manicre.

! Référence implicite au verset 35 de la sourate XLIV.
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On a dit : al-malik est Celui qui fait tourner les spheres par Son dé-
cret. - :

VII - LES REAL,ITES CONTINGENTES SONT DANS SON
ROYAUME PUR NEANT (‘4DAM)

Sache que nous avons prouvé d'une maniére irréfutable qu'Allah est
le Souverain de tous les &tres existants. La connaissance exhaustive
(istiged”) de tous les aspects de Son Royaume exige celle de toutes les
réalités qui y sont existenciées, méme celle de l'atome minuscule. Al-
1ah n'a-t-Il pas la Puissance sur les réalités sans fin qui y sont soumises
et sur toutes les possibilités qu'll a actualisées et cela sans fin ? Or,
I'étre fini ne pourra jamais étre comparable a l'infini ! Il en résulte que
tous les étres adventices sont, par rapport a leur Souverain (malik) et a
Son Royaume (mulk), comme un pur néant (‘adam).

De plus, Seul peut discerner les modalités de tous les étres, Celui
qui les connait jusque dans l'aile du moucheron (par exemple).

On peut toutefois reconnaitre cinq aspects fondamentaux dans Son
Royaume en rapport avec les deux versets suivants :

Dis ! O mon Dieu ! Possesseur du Royaume, Tu accordes le
Royaume a qui Tu veux et Tu écartes du Royaume qui Tu veux. Tu
conferes la puissance irrésistible a qui Tu veux et Tu rends vil qui
Tu veux. Par Ta Main (ou force active - yad) est le Bien. En vérité ;
Tu es puissant sur toute chose. Tu fais pénétrer la nuit dans le jour
et Tu fais pénétrer le jour dans la nuit. Tu fais sortir le vivant du
mort et Tu fais sortir le mort du vivant. Tu accordes la subsistance a
qui Tu veux sans compter (Coran 111, 26 et 27).

Le premier aspect : dans la permanence du Regne et dans son dé-
manteélement. Dans cet aspect rentre la notion du Souverain-Maitre
(malik) de la Rétribution et de la vie ici-bas. _

- Dans la Religion ou Rétribution puisqu'Allah guide les uns et
laisse s’égarer les autres ainsi qu'll I'a dit : Par cela Il en laisse égarer
beaucoup et par cela 1l en guide beaucoup (Coran 11, 26).

- Dans la vie ici-bas puisqu'Allah a dit : C'est Lui qui vous a éta-
blis lieutenants (khald'if) sur terre et qui vous a élevés en degrés les
uns au-dessus des autres (Coran V1, 165), dont le sens est : Dieu éta-
blit certains €tres serviteurs et d'autres maitres-servis. Aussi pourrait-
on dire : Dieu ! Quelle sagesse dans cette distinction ! Car Alldh a dit :





index-363_1.png
CHAPITRE DIXIEME

AL-KHALIQ : LE CREATEUR, LE DETERMINANT,
CELUI QUI CARACTERISE, CELUI QUI ASSIGNE OU
DONNE LA MESURE OU LA NORME
AL-BARI’ : LE PRODUCTEUR

- AL-MUCAWWIR : LE FORMATEUR

I - SIGNIFICATION DU NOM AL-KHALIQ

Allah a dit : Tel est Alldh votre Seigneur, nul dieu autre que Lui,
le Créateur ou Celui qui détermine le caractére (khilig) de toute
chose ! Adorez-Le donc et Lui est Garant de toute chose (Coran V],
102).

O hommes ! souvenez-vous du bienfait d'Alléh envers vous. Y a-
t-il un Créateur (khdliq) autre qu’Alldh qui vous sustente du Ciel et
de la terre ? Nul dieu autre que Lui. Comme vous étes détournés !
(Coran XXXV, 3).

Or donc, Celui qui a créé (khalaga) les cieux et la terre n'est-Il
pas Puissant-déterminant (qddir) sur la création de leur sembla-
ble' ? Si, car Il est Celui qui-ne-cesse-de-créer (khalliq) et I'Omnis-
cient (Coran XXXVI, 3).

Béni soit Allah, le plus excellent des créateurs (Coran XX, 14)
La Création ou l'acte de déterminer la norme (khalg) et le Comman-
dement (amr) ne sont-ils pas a Alldh le Seigneur des Mondes (Coran
VII, 54).

Sache que le nom verbal khalg a dans I'usage les acceptions suivan-
tes :

1) Existentiation (ijdd) et innovation (ibda ). C'est faire passer de la
non-existence ou non-étre (‘adam) a 'existence ou a 1'€tre (wujiid).

2) 1l prend aussi le sens de : détermination ou assignation (tagdir).

! Ce verset peut aussi se traduire ainsi : Celui qui a créé les cieux et la terre n'est-
Il pas capable de créer des étres semblables a eux... Nous {'avons interprété en
fonction de la démonstration du Maitre.
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ser les différentes implications. Pour appuyer notre réponse, nous
donnerons quelques exemph:s2 :

a) Nous constatons que, dans le temps imparti a la priere rituelle
du matin (caldt al-cubh), les priéres dites de sunna (d'institution pro-
phétique) précedent celle d'obligation divine (farida) alors que, dans
le temps imparti a la priere rituelle de la nuit, les prieres dites de sunna
sont accomplies aprés celle d'obligation divine. Il se peut que 1'igno-
rant s'en étonne alors que celui qui se conforme (mugallid) & cette tra-
dition l'accepte sans réserve. Pourtant, le connaissant sait, de preuve
évidente (burhdn), que cet arrangement est conforme a la sagesse. En
effet, le sommeil empéche de s'acquitter de la pratique d'adoration
d'une maniere compleéte. Quand 'homme revient du sommeil, se léve
et s'acquitte de la priére, il lui reste une trace de celui-ci qui disparait
alors entierement. Pour cette raison les prieres de sunna ont été insti-
tuées avant la priere d'obligation divine afin que l'indisposition (kha-
lal) résultant du sommeil se dissipe dans les pricres de sunna et non
dans celle d'institution divine.

Dans la soirée, I'nomme peut ressentir la fatigue accumulée durant
la pleine journée au point que le sommeil s'empare de lui. Or, cette
emprise ne cesse de s'accroitre d'heure en heure. La pri¢re d'obligation
divine précede donc celles de sunna afin que l'indisposition produite
par le sommeil se manifeste dans les prieres de sunna et non dans celle
d'obligation divine.

b) Allah dit de la fonction des Anges justiciers (zabdniyya) : Sur
lui (le Feu ardent de U'Enfer nommé Sagar) se trouvent dix-neuf
(anges) (Coran LXXIV, 30). Les mécréants s'étonneront toujours de

*Cing- prieres d'obligation divine rythment la journée du croyant pratiquant. A
chacune de ces cing pridres est attaché un nombre plus ou moins grand de priéres
surérogatoires d'institution prophétique.

Voici dans 'ordre, les cing priéres canoniques :
1 - Prigre du couchant (¢caldt al-maghrib)

2 - Pritre de la nuit (¢caldt al-‘ichd’)

3 - Pritre du matin (¢caldt al-gubi_z')

4 - Priere du midi (¢aldr al-zhuhr)

5 - Priere de l'aprés-midi (¢aldt al- ‘agr).
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Si on nomme « ‘aziz » celui qui 1'emporte, méme si on admet qu'il
puisse étre dominé, alors le dominateur jamais dominé, ou encore le
contraignant jamais contraint, & plus forte raison, seront nommés :
‘aziz.

3) Lorsque le verbe ‘azza recoit la voyelle A au futur, al-‘aziz
signifie : l'intense et le fort (shadid et gawi) comme dans cette parole
coranique : Nous l'avons fortifié (‘azaznd) par un troisieme (Coran
XXXVI, 14).

Si on nomme fort celui qui est susceptible d'étre faible et puissant
celui qui peut devenir impuissant, le Puissant véritable qui ne peut
jamais subir l'impuissance a plus de raison d'€tre nommé ‘dziz.

4) Comme il est fréquent dans la langue, la forme du nom ‘aziz si-
gnifie mu ‘izz, Celui qui donne la puissance irrésistible.

Sache que :

- Dans la premiere acception al-‘aziz se rapporte a la Transcen-
dance (divine) (tanzih) ;

- dans les deuxiéme et troisiéme significations, il se référe & une
Qualité d'Essence : la Puissance normative (qudra) ;

- la quatrieme acception exprime une Qualité divine d’ Activité.

1 - COMMENTAIRE DE AL-GHAZALI SUR CE NOM

Al-Ghazili' commente ainsi le nom divin al-‘azi :

« C'est Celui dont I'existence d'un semblable est peu probable, Ce-
lui dont on a un intense besoin et Celui aupres de Qui on a difficile-
ment acces. La réalité en laquelle ces trois sens ne peuvent étre réunis
n'est pas susceptible de recevoir intégralement le nom de ‘dziz. Or,
combien de choses dont I'existence de semblables est peu probable
sans que pourtant on en ait besoin et qu'on ne peut pour cette raison
nommer ‘aziz. Il se peut qu'une chose ne soit jamais dans la nécessité
d'une autre semblable alors qu'on en retire un profit considérable, que
l'obtention en reste aisée sans pour autant étre appellée ‘aziz. Il en est
ainsi du soleil qui n'a pas d'équivalent : le profit qu'on en tire est de
premiére nécessité sans qu'on lui accorde pourtant la puissance irrésis-
tible (‘izza) puisqu'on parvient a le percevoir sans difficulté.

" In opus cité.
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puisqu'Allah est le Tout-Puissant pour contraindre les intelligences qui
sont empéchées d'atteindre le tréfonds de Son impénétrabilité (cama-
diyya), Tout-Puissant également pour forcer les regards qui restent
incapables de saisir I'Infinie Majesté de Sa Présence. Le caché (mah-
Jjiab) lui, exprime 1'impuissance puisqu'il est assujetti a un autre.

Une fois cela compris nous te dirons : Le Vrai est Infini dans Son
Essence, Sa Permanence, Son Eternité sans commencement ni fin,
dans Ses Qualités, Ses bienfaits et Ses faveurs, a la différence des
créatures, limitées dans leur nature, leurs qualités, leurs réflexions et
leurs possessions. Or, le fini ne peut jamais s'unir a I'Infini. I est donc
réservé aux intelligences d'étre a jamais contraintes de participer aux
lumieres de 1'Tmpénétrabilité divine et aux réflexions de se dissoudre
dans les déserts illuminés devant I'Incommensurabilité divine selon ce

qu'Allah en dit : Et Lui est le Réducteur qui domine Ses serviteurs
(Coran VI, 18).

4) Quatrieme dérivation du nom Alldh : de la racine laha signi-
fiant : Etre haut, étre élevée.

Le Vrai est élevé mais pas selon le lieu. Celui dont I'élévation est
fonction du lieu est dans une position plus ou moins élevée. En réalité,
ce lieu (pour Dieu) est élevé par soi. Celui qui est situé dans le lieu est
élevé a cause de la hauteur de celui-ci en sorte qu'elle implique le lieu
de principe, et celui qui s'y trouve situé l'est aussi par voie de consé-
quence. Or, le Vrai est trop majestueux pour étre de la sorte. Au
contraire, Il est élevé sans considération de lieu car Il n'est pas locali-
sable, Il demeure sans condition temporelle car Il n'est pas soumis au
temps. Il est exalté au-dela de toute relation avec les étres contingents
et de toute analogie avec les €tres possibles, au-dela de toute chrono-
logie et de toute spacialisation.

J'ai appris qu'un étre qu'Allah assistait disait a2 un groupe d'astrolo-
gues lorsqu'il fit le Pelerinage a la Mecque : « Vous cherchez a sonder
le fonds des consciences. Or, moi je receéle une chose. Mettez-la donc
au jour ! » Chacun d'eux se mit a lui dire quelque chose mais il les
détrompa jusqu'a ce que AbQl Ma‘shar al-Balakhi dise : « Tu caches le
dhikr d'Allah ! » L'autre lui répondit : « Tu as vu juste ! Raconte-moi
comment tu as su cela ? » Il reprit: « Tu cachais donc cela. Je pris
mon essor et je me trouvai a 'apogée au milieu du ciel, a I'apogée en
tout lieu qu'on ne pouvait discerner, on décelait seulement les traces
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Les savants de la premiere catégorie sont comme le flambeau qui
irradie sa lumiere sur lui-méme et illumine les autres.

Ceux de la deuxieme classe sont doués d'une disposition plus par-
faite que les premiers car leurs cceurs resplendissent de la connais-
sance d'Alladh et leurs secrets des lumiéres de Sa Majesté. Ils
demeurent cependant comme le trésor déposé sous terre dont les autres
ne peuvent bénéficier.

Ceux de la troisieme catégorie sont les plus excellents. Ils sont
comme le soleil qui illumine 1'Univers entier car ce sont des étres de
plénitude et bien davantage.
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152). Or, l'assertion (que le dhikr qu'Allah fait de Son serviteur est
plus grand) n'est pas fondée. Il faut donc que le dhikr soit plus excel-
lent que le fikr6.

11. Les passages coraniques qui donnent la préférence au dhikr sur
le fikr sont plus nombreux.

Alldh a dit : 6 vous qui avez la foi, faites le dhiky d’Allah abon-
damment (Coran XXXIII, 41). 1l n'a pas dit : Pratiquez le fikr abon-
damment. 11 dit encore : Ceux et celles qui font le dhikr d'Alldh
(Coran XXXIII, 35), mais Il n'a pas précisé : Ceux et celles qui prati-
quent le fikr.

12. Alldh a ordonné le dkikr . « Faites le dhikr d’Alldh avec
abondance » ou : « Faites Mon Dhikr, Je ferai votre dhikr » (Coran
I, 52). Il a interdit la méditation (fikr) au sujet d'Allah. Le Prophéte a
dit : « Méditez sur la création d'Alldh mais ne méditez pas sur Al-
lah. » Cette parole montre que celui qui s'adonne au dhikr est préoc-
cupé du Vrai alors que celui qui pratique le fikr est préoccupé d'un
autre que Lui, de sorte que le dhikr est plus excellent.

13. Le dhikr unit le Vrai au Vrai alors que le fikr unit la créature au
Vrai.

6 La nécessité d'une telle argumentation repose sur le difficile probléme linguisti-
que de savoir si le terme dhikr est un simple nom (ism) ou un nom verbal (mag¢dar).
Dans le premier cas, le verset que propose Razi peut se traduire ainsi : Le souvenir
que l'on a d'Alldh est plus grand ; dans le second cas, on peut le rendre de la ma-
ni¢re suivante : Le souvenir qu’Alldh a est plus grand. Le premier sens est passif,
le second actif. Dans le premier cas, il s'agit de I'acte du serviteur, dans le second de
l'acte méme de Dieu.

On touche ici & la position doctrinale de certains Maitres du Tacawwuf sur le
Tawhid et la Wahdat-al-wujiid et sur l'attribution de 'acte ou non au serviteur (kasb).
Dans l'exemple coranique cité par Razi, le dhikr est aussi bien un acte divin qu'un
acte humain car le terme grammatical dhikr implique les deux possibilités. Dans une
telle perspective, le serviteur n'est que le réceptacle actif de la Manifestation des
possibilités incluses de toute éternité dans la Conscience divine. 1l ne fait que les
actualiser. 11 est donc passif vis-a-vis de Dieu mais éminemment actif dans la créa-
tion. Si 1'étre n'existait pas, les possibilités divines ne pourraient se réaliser. Son
existence n'est donc pas autre que celle de Dieu. 11 y a, en définitive, qu'un seul-&tre
envisagé sous deux aspects : I'étre de Dieu en Lui-méme et dans la manifestation de
Ses propres possibilités. Et, pour la méme raison, il n'y a qu'un seul et méme acte
considéré sous deux aspects différents.
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limite définie) ; mais, vide ton cceur en vue de la Face d” Alldh. Quand
tu seras dans cette disponibilité, invoque n'importe quel nom que tu
voudras. »

¢) On rapporte qu'une femme vint trouver Junayd et lui demanda :
« Prie Allah pour moi, mon fils se meurt. » Il lui répondit : « Va et
patiente. » Elle s'éloigna alors mais revint plusieurs fois pour lui faire
la méme demande. Et Junayd* de lui répéter : « Patiente. » Une fois,
elle ajouta : « Ma patience est a bout et il ne me reste plus de force.
Prie pour moi ! » Junayd lui répondit « Si ce que tu dis est exact, va
donc, ton fils a recouvré la santé » Elle s'en-alla et revint (vers lui)
remerciant Alldh. On dit alors a Junayd : « Comment sais-tu cela ? »
il reprit : « Allah n'a-t-il pas dit : Celui qui exauce l'étre contraint
dans le besoin lorsqu'il demande » (Coran XXVII, 62).

Sache-le, il résulte de ces récits que toutes les fois que le serviteur
détache son ceeur des créatures le plus parfaitement, le nom par lequel
il invoque Alldh est plus universel (a zham ou supréme). Sans aucun
doute, quand le serviteur, dans le tréfonds de son &me, ne met plus son
espoir dans la créature, il ne subsiste d'espérance et de crainte dans
son ceeur qu'en Allah et, en invoquant son Seigneur dans cette disposi-
tion, il le fait nécessairement par le Nom supréme (a ‘zham al-asmad’)
(lit. le plus magnifique ou universel des noms). En mentionnant ainsi
Son Seigneur, Lui s'oblige dans Sa Générosité, Sa Miséricorde et Sa
Libéralité a le gratifier de la supréme Libéralité et Générosité. Des ce
moment, il s'est 1ibéré de T'atteinte de tout chatiment et devient digne
de recevoir la récompense sous toutes ses formes. C'est dans ce sens
qu'il faut comprendre la sentence suivante du Prophéte : « Celui dont
les derniéres paroles sont : Nul dieu autre que Dieu (14 ilaha il13-114h)
entre au Paradis. »

*Junayd dont le nom complet est AbG-1-Q4sim al-Junayd Ibn Muhammad Ibn al-
Junayd al-Khazzéz al-Qawérini al-Nijhdwandi, né a Bagdad vers 215/830, mort en
298/891, fut l'un des plus célebres mystiques musulmans. Il fut disciple de Sari Saqa-
ti et de Muhdsibi et le maitre de Manclr al-Halldj. Voir Junayd, Enseignement spiri-
tuel, traduit par Roger Deladriére, Paris.
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ANNEXES ET SUPPLEMENTS
(FI AL-LAWAHIQ WA AL-MUTAMMAT)

Sache qu’on trouve, dans le Coran, les nouvelles prophétiques et
les récits traditionnels, des noms nombreux en plus de ceux que nous
venons de présenter.

Nous allons les mentionner en les commentant dans deux chapitres.

CHAPITRE PREMIER :
DES NOMS D’ESSENCE (ASMA’ AL-DHAT).

CHAPITRE SECOND :
DES NOMS DE QUALITES INTELLIGIBLES OU
PRINCIPIELLES (ASMA’ AL-CIFAT AL-MA’NAWIYYA).
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tout a fait orthodoxe”. Sa pensée reste dans le droit fil de la foi majori-
taire au sein de la communauté musulmane. Le théme abordé dans ce
traité reléve en outre d’une problématique strictement musulmane : la
question de I’interprétation des Noms Divins dérive en effet directe-
ment des questionnements de I’exégese coranique et de la grammaire
arabe. Comme I’écrivait Daniel Gimaret dans la somme qu’il a consa-
crée récemment A la question: «Pour le non-musulman, une telle
[étude] a, je-crois, un intérét supplémentaire, celui de représenter,
peut-étre, la meilleure voie d’approche pour une intelligence en pro-
fondeur de la religion islamique. L’Islam est fondamentalement théo-
centrique ; son credo est I’affirmation du Dieu unique, révélé a Mu-
hammad. La question essentielle, des lors, est de savoir gui est ce Dieu
de Muhammad ; et cela, ce sont Ses «noms » qui peuvent le mieux
nous le dire, les qualificatifs que les musulmans Lui appliquent, et la
facon dont ils les comprennent ». Cependant, la démarche adoptée par
|’ auteur nous introduit dans un espace de pensée avec lequel des lec-
teurs de tous les horizons pourront se sentir en familiarité, et ou la
réflexion pourra se développer dans maintes directions. Le ton adopté
par Razi y est pour quelque chose. Infatigable dialecticien, Razi,
n’abandonne aucun théme de réflexion sans avoir épuisé toutes les
questions qui pourraient se poser a leur endroit. Le lecteur y reste donc
sur le terrain commun de I’argumentation logique, méme si le recours
4 ’argument d’autorité — citation commentée du Coran ou du hadith -
y est fréquent4. Exigeant dans ces démonstrations, Razi fut un esprit
avide de science et non bridé par les préjugés5 .

— e —— e ——————————————

2 Nous employons ce terme par commodité, malgré son caractere impropre. En
toute rigueur, aucune instance n’a autorité pour affirmer que les Musulmans qui
professent par exemple le chiisme ou une doctrine rationalisante de type mu‘tazilite
se situent en marge de la foi droite. I1 serait en fait plus adéquat de désigner I'Islam
sunnite comme simplement « majoritaire »

3 1 es noms divins en Islam, Paris, Cerf, Patrimoines, 1988, p.9.

* A noter que la démarche de Razi reflete celle de maint théologien de I’époque
classique, et s’inspire de celle de ses devanciers. Pour ce texte précisément,
D.Gimaret (op. cit. pp.28-30) signale combien il doit au Magsad al-asnd de Ghazall
(m. 1111).

5 Notons par exemple son intérét réel et réfléchi pour les sciences dites occultes
(astrologie, formes diverses de magie) qui révelent une curiosité et une indépendance
d’esprit assez rare.
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saldma : Sauvegarde, soumission..... 111,

254, 335, 336, 337
saldtin : Vertus sacrées.................... 183
salb : Négation..............ccovcvinnns 52,526
salbi : Négative .............ccoovvvvrevinnnnns 79

salbiyya : Qualité négative,
apophatique....... 78, 95, 96, 467, 536
salim : Indemne............cveeenee.. 336, 337~
salim : Qui se préserve
salima : Sauvegarde......
sallama : Etre a ’abri
sam’ : Audition, écoute, enseignement

traditionnel...... 86, 89, 96, 403, 415,
479, 563
Sami* : Oyant, qui est trés a

LéCOULE canerivavrnrernecrncniinnne

sami‘ : Qui entend

sarmadiyya : Eternité................ 553,559
sarrd’ : Contentement...................... 111
sawla : Impétuosité

sayyid : Chef, maitre................. 541,542
shabih : Analogue............cocovciennnnnn 599
shadid : Intense, robuste...350, 505, 506
SRAL L PAIFocvi oo, 152
shafiqa : Compassion............... 309, 581

shahdda : Profession de foi, attestation,
témoignage ....28, 122, 235, 236, 237,
238, 242, 244, 248, 250, 251, 252,
253,270, 273, 493

shahid : Qui est présent, témoin ..... 345,
493, 494, 495, 496, 535

shahid : Témoin, présent,
contemplant . 462, 493, 494, 495, 496

shahwa : Envie, appétence................ 115
ShaJara : Arbre ....eviveeeeeeeenenn, 285
shakhe mu‘ayyan : Individu, étre
ACIETIINE c..vovvereeveveiiicnrcsiess e, 93
shakir : reconnaissant...................... 443

shakiir : Trés reconnaissant..... 443, 444,
448

shar‘ . Loi (divine, sacrée, révélée) ..501

shardb : Nectar ........o.owececcevccennns 262

sharaf : Noblesse de caractére..464, 470,
489, 547

sharf : Excellence, noblesse.............. 449
shari‘a : Loi (divine)......... 109, 207, 338
sharif : Noble.........ocvvvcnnniiinnns 464
sharr mahd : Mal intégral ................ 298
shart : COndition........verevvverinnenns 154

shawd’id : Réalités contemplées....... 257

shawq : Ardent désir.............coc....... 608
shay’ : Chose, réalité, vouloir.. ...55, 59,
88, 95, 98, 99, 103, 154, 165, 245,
310, 365, 462, 469, 531, 545, 594,

611, 612, 613, 615, 618, 619

shidda : Adversité.............cocuviuenen... 607
shikdya: Plainte..........eeeececcvcconnne. 120
shikl : Configuration, figure..... 371, 615
shirka : Genre commu .............ce.... 205
shubha : incertitude...........ccoenennens 136
shukr : Reconnaissance,

FEMerciement. ............. 109, 443, 445
sifl . Partie inférieure, bas................ 449
sima : Marque, signe,

SYMbOle ..o 40, 63, 65
simdt : Signes, symboles ..................... 18

sirr : (pl. asrdr) secret 69,227, 277,373

sitr : Acte de couvrir, recouvrement. 377,
378, 379, 577

su’dl : Interrogation, demande 162, 168

Md : Souveraineté............... 542, 543

sukht : Emportement, irritation ........ 623

sukr : Fvresse spirituelle ................... 500

sukiit : Silence............co..covvveevinennn. 234

sultan : Pouvoir efficace, vertu... ... 251,
256, 322, 327, 360, 480, 495

sultdn ‘Gzim . Autorité supréme ....... 322

suliib : Négation (existentielle)
apophatique 71,78, 97, 98, 186, 583

sum'a : Le qu'en-dira-t-on ............... 277

sumuw ;. élévation................... 40, 63, 65

sunna : Tradition (prophétique) . 42, 149,
453

SUFIT . CONLEMENL ....veveeeireeeeveeenanens 224

ta‘abbud : adoration .............c.......
ta'addud : Multiplicité
ta‘adhdhara : Dissimuler ................. 468
ta‘ayyun : (auto) détermination.......... 94
ta‘azhzhum : Le fait de s’exalter ...... 360
ta'dhib : Sanction, chdtiment ... 575, 623
ta'rif . Information, détermination ... 183,
219, 534, 556, 557
ta'til : Négation de toute similitude.. 425
ta‘yin : Détermination................ 76,221
ta‘attuf : Compassion....................... 582
ta‘zhim : Magnification ...... ... 309
ta’akhkhur : postériorité ....
ta’ammul : Méditation............cu.... 256
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(ta‘zhim), confin de toute recherche des Maitres de la Voie (tariga) ;
encore un autre est la satisfaction (ridwdn), confin de toute recherche
des Maitres de la Réalité essentielle (hagiqa).

La fin de la sourate «La Génisse » (al-bagara) : Sois indulgent
envers nous, pardonne-nous et fais-nous miséricorde (Coran 11, 286)
fait allusion a ces degrés, de méme que la sourate « I'Echéante » (al-
wdgi‘a) : Repos, souffle frais parfumé et jardin paradisiaque de
Béatitude (fa rawhan wa rayhanun wa jannatun na‘imin) (Coran
LVI, 89).

Sache que les hommes donnent de nombreuses interprétations a ce
verset (telles les suivantes) :

1. Souvenez-vous de Moi par le bienfait, Je me souviendrai de vous
par la Miséricorde.

2. Souvenez-vous de Moi par la supplique (du‘d), Je me souvien-
drai de vous en vous accordant faveurs et graces, interprétation se réfé-
rant au verset : Demandez-Moi, Je vous exaucerai (Coran XL, 60).

3. Souvenez-vous de Moi dans ce bas-monde, Je me souviendrai de
vous dans la Demeure ultime.

4. Souvenez-vous de Moi dans les lieux retirés, Je me souviendrai
de vous dans les lieux spacieux.

5. Souvenez-vous de Moi dans l'aisance, Je me souviendrai de vous
au temps de 1'Espérance.

6. Souvenez-vous de Moi en M'obéissant, Je me souviendrai de
vous en vous accordant la Connaissance.

7. Souvenez-vous de Moi par la véracité ou loyauté (¢idg) et la sin-
cérité adorative (ikhldc), Je me souviendrai de vous en vous délivrant
(khaldg) et en vous conférant le surcroit d'élection (ikhticdg).

8. Invoquez-Moi par la Seigneurie telle que l'exige la sourate al-
Féatiha (la premiere du Coran, Celle qui ouvre), Je me souviendrai de
vous par la Miséricorde et la Connaissance conférées par le sceau de la
lecture coranique (khdtima).

9. Souvenez-vous de Mot par la crainte (khawf) et l'espoir (raja’),
Je me souviendrai de vous en vous donnant la Sécurité (amn) et le
Don (‘atd’). _

10. Souvenez-vous de Moi avec loyauté (¢idq), Je me souviendrai
de vous en vous assistant (7ifg).
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Al-barr est Celui qui gratifie les demandeurs (sd’ilin) de 1'excel-
lence de Son Don et les adorateurs de la beauté de Sa Rétribution.

Al-barr est Celui qui n'enleve pas le bienfait (i4sdn) en raison de la
désobéissance.

On a dit : Lorsque Moise voulut se séparer de al-Khidr' - sur eux
deux la paix - il lui demanda : « Conseille-moi ». Al-Khidr lui répon-
dit : « Sois celui dont on retire un grand profit mais ne sois pas cause
d'un profond éloignement. Ne renonce pas a la persévérence et ne sois
pas a la recherche de nouveaux besoins. Ne déshonore personne en
raison de sa faute mais pleure sur la tienne ».

Ibn ‘Omar a dit : « J'ai entendu le Prophéte - sur lui la grice et la
paix - dire : « Le Bien (birr) ne se consume pas, le péché ne s'oublie
pas, le débiteur ne dort pas. Comme tu prétes, tu seras rétribué et
comme tu semes, tu récolteras : Dis : Agissez ! Allah verra vos actes
ainsi que Son Envoyé (Coran IX, 105) ». »

! Sur ce personnage assimilé & un prophete, voir page 135.
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dans ce mode d'interprétation : la mention (des Noms) qu'on ferait
d'une maniére négligente sans considérer les réalités principielles (ha-
qd’ig), ni les principes intelligibles (ma‘dni) qu'ils comportent, 1'éléva-
tion (abusive) de la voix en les pronongant, l'absence d'humilité
(khudii‘), de componction (khushii‘) et de supplication (tadarru‘) lors-
qu'on les mentionne.

d) Le verset : Glorifie le Nom de ton Seigneur magnifique (Coran
LV, 74) peut signifier Son Ulustration (majd) par les Noms qui sont
descendus vers toi et qui t'ont fait connaitre qu'ils sont les Noms d'Al-
1ah, a preuve ce verset : Dis ! Invoquez Alléh ou invoquez le Tout-
Miséricordieux, quel que soit ce que vous invoquez, a Lui (sont) les
Noms les plus beaux (Coran XVII, 110). Il résulte de cette interpréta-
tion que le but proposé en cette matiére est qu'Allah ne soit mentionné
que par des Noms arrétés par tradition (tawfig).

¢) On entend par la glorification la priere canonique d'union (¢alat).
Alldh a dit : Gloire a Allah quand vous vous trouvez au soir et au
matin (Coran XXX, 17). Cela revient a dire : Accomplis la priere
d'union par le Nom de ton Seigneur et non comme prient les Associa-
teurs polythéistes en sifflant et en battant des mains® (cf. Coran VIII,
35).

/) AblG Muslim al-I¢fahani a dit : « Dans ces exemples coraniques,
on entend par le nom, la qualité (¢ifa) et c'est ainsi qu'il faut compren-
dre ce verset : A Alldh (sont) les Noms les plus beaux. Invoque-Le
par eux (Coran VII, 18) car il s'agit de 1'Ordre divin de célébrer la
sainteté des Qualités (¢ifar) d'Allah)’.

®0On peut formuler également que la priere d'union est accomplie pour le Seigneur
par le serviteur et réciproquement par le Seigneur pour le serviteur car celui-ci doit
connaitre son Seigneur par Lui-m&me en vertu de ce hadith : « Qui connait son dme
- comme serviteur -, connait son Seigneur » comme essence stable. Le verset corani-
que suivant montre bien cette corrélation jusque dans 1'Oraison de grice d'union
(cala) : Alldh et Ses Anges prient sur le Prophéte. O vous qui avez la Foi, priez sur
lui et saluez-le d'une salutation de paix (Coran XXXIII, 56).

La notion de relation Seigneur-serviteur exige la corrélation serviteur- Seigneur,
['un des termes nécessitant l'autre.

"Nous verrons au chapitre suivant la différence que les grammairiens et les théo-
logiens établissent entre nom et qualité.
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Sache que ce conflit survient entre les rois dans 1'espace et le temps,
de temps a autre, mais 'affrontement entre 1'dme et l'esprit arrive a tout
moment de multiples fois. Tant6t I'esprit triomphe, tant6t I'dme 1'em-
porte. Pour cette raison, 'homme voit l'esprit comme un ange a cer-
tains moments et & d'autres, il voit 1'dme comme un démon. Or, il ne
fait pas de doute que 1'€tre humain ne peut chercher assistance, tout au
long de sa vie, sans solliciter le secours de la guidance divine. L'ami
intime, Abraham - sur lui la paix - a dit : Mon Seigneur, accorde-moi
un pouvoir de décision et rattache-moi aux étres intégres (Coran
XXVI, 83). Moise - sur lui la paix - a qui Alldh a parlé a dit: Mon
Seigneur, dilate ma poitrine, facilite mon cas (Coran XX, 25 et 26).
Le Dieu-Vrai a dit a2 Son bien-aimé (Muhammad) - sur lui la grice et
la paix - : Dis ! mon Seigneur, je cherche refuge par Toi contre les
suggestions des démons et je cherche refuge par Toi, Seigneur, de
peur qu'ils ne soient présents en moi (Coran XXIII, 97 et 98).

IX - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Sache-le ! Celui qui connait ces états n'est plus le jouet des appa-
rences fallacieuses. Il s'isole avec le Maitre-Possesseur (malik) des
ames et des esprits. Il ne met plus son espérance dans les créatures et
s'affranchit des infirmités et des attaches.

C'est en raison de ces considérations qu'un des maitres a pu dire

« Convient-il a I'aspirant de condition libre de s'abaisser devant des
esclaves alors qu'il trouve chez son Maitre-proche (mawld) ce-qu'il
désire 7 » ‘

Sufyan ibn ‘Ubayda a dit : « Alors que je processionnais autour de
la Maison sacrée d'Allah (la Ka‘ba), je vis un homme qui m'apparut,
en mon for intérieur, comme un des serviteurs sinceres d'Alldh. » je
m'approchais de lui et dis : « Diras-tu une chose par laquelle Allah me
donnera un profit 7 » Mais I'homme ne répondit pas a ma demande et
continua a processionner. Quand il eut fini, il s'acquitta d'une pricre de .
deux unités (rak‘ar) derricre la station (dite d’Abraham), pénétra en-
suite dans le lieu-dit « Aijr » et s'assit. Je m'assis a c6té de lui et dis :
«Diras-tu une chose par laquelle Alldh me donnera un profit 7 » 11
répondit : « Avez-vous compris ce que votre Seigneur a dit : « Je suis
le Vivant qui ne meurt point. Venez M'obéir ! Je vous rendrai vivant et
vous ne mourrez point. Je suis le Souverain qui perdure ! Venez
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ment. Tel est le sens - mais Alldh est plus savant - de cette parole :
Par le dhikr d’Alldh les ceeurs ne sont-ils pas tranquillisés ? (Coran
X111, 28).

7. Le fikr implique 1'absence (ghayba) d'Allah puisqu'll est recher-
ché. Or, si celui qui est recherché était présent, sa recherche ne s'im-
poserait pas car la recherche du présent est absurde.

Le dhikr s'applique aussi bien au présent qu'a I'absent puisque le
présent peut &tre mentionné. Or, la présence (hudiir) confeére un degré
plus excellent que 1'absence.

8. Le fikr présente des dangers car celui qui le pratique ressemble a
la condition du vaisseau ballotté en pleine mer au moment de I'agita-
tion provoquée par le vent et les vagues. Le fikr en effet, tant6t provo-
que l'incertitude (shubha), tantdt fait parvenir a la preuve (hujja). Pour
cette raison, ceux qui utilisent le fikr sont nombreux a toucher a toutes
sortes de choses vaines, impies ou hérétiques.

Le dhikr, lui, ne comporte aucun danger car 'homme, en le prati-
quant, garde le cceur fixé dans le service d'Allah, l'esprit illuminé par
les lumiéres de Sa Connaissance. Les suggestions disparaissent de son
ceeur, les doutes ne viennent pas mettre la confusion dans sa connais-
sance d'Allah et les démons ne I'éloignent plus de Lui, pour preuve ce
verset : Ceux qui se protégent par la crainte pieuse, quand certains
démons les touchent, se remémorent Dieu et deviennent perspicaces
(Coran VII, 201). Aussi, tu ne verras aucun de ceux qui pratiquent le
dhikr produire des innovations ou provoquer 1'égarement.

9. Le fikr impose un discernement mental et une discrimination re-
nouvelée. Or, ce qu'il n'est pas possible de discerner dans les réalités
contingentes inépuisables ne peut faire I'objet d'une preuve.

Le dhikr est plus proche de la reconnaissance de ['Unité divine car
I'homme qui invoque se préoccupe de 1'Unique et le coeur s'y oriente.
Or, il n'est pas douteux que la reconnaissance de 1'Unité divine déter-
mine I'obtention des degrés dans l'adoration.

10. Certes, le dhikr d’Allah est plus grand (Coran XXVIII, 45).
Si cette parole devait s'entendre ainsi : le dhikr qu'Allah fait de Son
serviteur est plus grand, nous dirions : qu'on apporte la preuve que tel
est le cas. Mais, le dhikr que le serviteur fait de son Seigneur implique
comme conséquence le dhikr que le Seigneur fait du serviteur. Alldh
n'a-t-11 pas dit: Faites Mon Dhikr, Je ferai votre dhikr (Coran 11,
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gneur, méme si Nous apportions une étendue d'encre semblable
(Coran XVII, 109).

12 -On questionné sur les modalités (kayfiyya) d'Allah

Allah a dit : A Allah le Commandement avant et apres. Ce Jour,

l'dme n'aura aucun pouvoir sur une autre dme. Ce Jour-ci le Com-
mandement (est) a Allih (Coran LXXXII, 19).

13 - On questionne sur les Noms d'Alldh :

A Allah les Noms excellents. Invoquez-Le par eux (Coran VII,
180).

1l a précis€ aussi : Dis ! Invoquez Alléh ou bien invoquez le Tout-
Miséricordieux, quel que soit ce que vous invoquez, a Lui les Noms
excellents (Coran XVII, 110). '

Il a mentionné des Noms et des Qualités dans les derniers versets
de la sourate al-Hashr, Le Rassemblement (Cf. Coran LIX, 22 a 24).

14 - On questionne sur la Réalité essentielle qui Lui est propre
et sur le tréfonds de Son Impénétrabilité (camadiyya).

Il dit : L’Extérieur et Intérieur. 1l est 'Extérieur par I'Existence,
la Toute-Puissance, la Sagesse en vertu des signes probants excellents.

Il est I'Intérieur s'occultant aux intelligences en vertu de l'excel-
lence de la Réalité essentielle qui Lui est propre et du tréfonds de Son
Impénétrabilité.

Telle est 1'exégese commune a ces quatre Qualités divines. Quant a
celle .qui concerne chacune d'elles en particulier, nous en ferons la
présentation suivante :

I-AL-AWWAL : LE PREMIER

C'est le Primordial (gadim) sans commencement (azalf) qui ne
peut jamais étre précédé par la privation d'étre (‘adam).

Mais alors, une double question se pose: la réalit¢ du Dieu-
Producteur (wyjiid al-bari) et celle du monde ( ‘dlam) sont-elles simul-
tanées ou bien celle du Dieu-Producteur précéde-t-elle celle du
monde ? \‘

Dans le premier cas, il en découlerait soit la primordialité (gidam)
du monde, soit I'adventicité (hudiith) du Dieu-Producteur - Exalté soit-
1. Or, les deux éventualités sont absurdes.
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(amn) du danger (qu'il permet de déceler). L'homme amputé d'une
main craint ce qui ne peut &tre repoussé qu'avec la main, la main va-
lide (salima) est donc une sécurité (amdn) pour lui. Le méme raison-
nement s'applique aux autres perceptions et extrémités du corps. Le
Créateur des membres et des organes retire toute crainte de I'nomme
par leur moyen.

« Imagine ensuite un homme seul sollicité de toutes parts par ses
ennemis ; n’est-il pas laissé & sa perte et peut-il agir devant son ex-
tréme faiblesse ? Si néanmoins il le peut, que fera-t-il avec ou sans
arme seul face a ses adversaires ? Qu'il soit avec ses troupes, est-il
_assuré qu'elles ne seront pas défaites et qu'il trouvera une citadelle én
laquelle prendre refuge ? Vient alors quelqu'un qui remédie a sa fai-
blesse, qui le fortifie et 1'assiste avec troupes et armes. Le voila qui
édifie une citadelle alentour assurant ainsi une sécurité (amn) considé-
rable. N'est-il pas de ce fait appelé « sécurisant » (mu’min) par le servi-
teur qui reste intrinséquement faible par nature (fitra). Il demeure ex-
posé aux malheurs et les frayeurs tombent sur lui tantdt sous 'effet des
dommages engendrés en lui, comme faim et soif, tantdt devant des
événements extérieurs tels que briilure, noyade ou captivité. Celui qui
a créé pour lui les nourritures délicieuses, les médications salutaires,
les organes sources de bienfaits, les membres épargnant les peines,
celui-la donc est sans aucun doute Celui qui sécurise contre tous les
préjudices possibles. »

2) Des comportements adéquats a la Vie future, al- Ghazah précise :
« En tant que mu’min, Alldh dispose les preuves, fortifie l'intelligence,
oriente les pensées vers la connaissance de Son Unité, établit cette
connaissance comme une citadelle inexpugnable et comme une protec-
tion préservant des divers chitiments ainsi qu'en informe 1Envoyé
d'Alldh - sur lui la gréice et la paix - au sujet du Seigneur de la Puis-
sance irrésistible : « Ld ildha illa-Lldh, nul dieu adoré sinon Dieu, est
Ma Citadelle. Celui qui pénétre dans Ma Citadelle est en sécurité
(amana) contre Mon Chdtiment. »

« Ces exemples montrent que, dans le monde, il n'y a de sécurité
(amn) que par Alldh, de quiétude qu'en Alldh. Tel est le Securlsant
véritablement absolu (al-mu’min al-mutlaq haqqan). »
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Il est donc bien établi que la connaissance de cette parole and,
« moi », ne convient qu'au Vrai.

Il reste maintenant a examiner les deux autres pronoms, c'est-a-
dire : « toi » (anta) et lui (huwa).

I - EXAMEN DU PRONOM DE LA DEUXIEME PERSONNE

Les étres présents dans les stations spirituelles (maqgdmdt), par le
dévoilement (mukdshafdr) et 1a contemplation (mushdhaddr) des réali-
tés qui s'y trouvent ont une maniere de s'exprimer semblable a celle de
notre Prophete - sur lui la grice et la paix - (a I'aide du pronom tu) ; en
effet, on rapporte qu'il disait : «Je ne peux compter les louanges a
Ton égard. Tu es comme Tu T'es louangé Toi-méme (14 ahgi thand’
‘alayka. Anta kamd athnayta ‘ald nafsika) », lorsque (dans son Ascen-
sion nocturne) il était au-dessus du Trone divin (‘arsh).

Le prophéte Jonas (I’homme au poisson) - sur lui la gréce et la paix
- prononga dans les ténébres (2 'intérieur de la baleine) : Nul dieu
adoré sinon Toi (12 ilaha illa Anta). Gloire a Toi (subhanaka) (Coran
XXI, 87).

Les Anges dirent, en arrét devant la Gloire (d'Allah) et la crainte
respectueuse (qu'll engendre) : Gloire a Toi, Tu es notre Maitre trés
proche a l'exclusion de ceux-ci (Coran XXXIV, 41).

Les fideles, présentant leurs suppliques spirituelles (a leur Sei-
gneur) dirent : Tu es notre Maitre trés proche (anta mawland) (Co-
ran 11, 286).

Telles sont les preuves de la présence du serviteur avec le Seigneur,
qui ne se trouve réalisée qu'avec l'extinction de tout sauf le Vrai.

Sache que Jonas a qui se rapporte la parole suivante du Prophete -
sur lui la grice et la paix - : « Ne me préférez pas a Jonas (Yuniis) Ibn
Mata », est considéré en rapport avec ce méme degré spirituel (ma-
qgam).

C'est que la négation a laquelle fait allusion notre seigneur Mu-
hammad, lorsqu'il était au-dessus du Trone en disant : «Je ne peux
compter les louanges a Ton égard, Tu es comme Tu T'es louangé Toi-
méme », est de méme nature que celle a laquelle Jonas fit allusion
dans les profondeurs de la mer (ga‘r al-bahr) : « Nul dieu autre que
Toi ».
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IV - AL-MAHABBA : 1.’ AMOUR

Certains représentants de notre école prétendent qu'il n'existe au-
cune différence entre 1'amour (mahabba) et 1a volonté (irdda).

Pour justifier leur point de vue ils affirment que les philologues
(ahl al-lugha) soutiennent que chacun des mots exprimant la volonté
peut étre employé indifféremment.

Par exemple : pour exprimer que je veux quelque chose je peux uti-
liser le verbes suivants : vouloir (ardda ou shd’a), désirer (radiya),
aimer (ahabba).

Si je précise : j’ai voulu (aradtu) et je n’ai pas désiré (ma raditu) ou
l'inverse, il s'agit d'expressions contraires.

D'autres représentants de notre école soutiennent qu'il existe une
différence entre volonté, amour et satisfaction.

La preuve donnée par 'argument rationnel, disent-ils, est qu'All&h
est Volontaire (murid) a 'égard de tous les étres produits (kd’iniin).

Le contexte coranique fait ressortir qu'Alléh n'aime pas certaines
choses. Ainsi dit-1l : Et Alldh n'aime pas (I yuhibbu) la corruption
(fasdd) (Coran 1I, 205), verset qui signifie qu'Allah n'aime pas qu'elle
trouve sa place dans la Religion. Cette parole coranique relative a
I'amour peut s'interpréter de deux manieres :

- La premiére : 1'amour exprime ici tant la volonté de témoigner de
la générosité du Bien-Aimé que I'élévation de Son Rang.

- La seconde : I'amour, toujours selon ce verset, traduit la volonté
de louanger le Bien-Aimé. 1l faut en tirer la conséquence que l'amour
permet d'atteindre la récompense auprés d'Alldh dans la Vie derniere
et de faire la louange jusqu'a Lui en ce bas-monde.

Les premiers répondent que le propos divin : Alléh n'aime pas la
corruption, est une propasition danivoaque oun indéfinie (qadiyya
muhmala) non universelle (kulliyya) qui réclame un complément pré-
cisant la mani€re dont elle s'applique.

Selon nous, Alldh n'aime pas la corruption chez les €tres religieux
méme s'Il ne I'aime pas davantage chez les corrupteurs. Nous pouvons
ajouter qu'Allah n'aime pas la corruptlon puisqull n'aime pas qu on
I'ordonne dans la Reli gion et dans la Loi®.

? Pour toutes ces notions liges a I’amour, voir notre traduction du Traité d’Ibn
‘Arabi, Traité de I’Amour, Paris 1986.
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de sa Béatitude (il s'agit toujours du dhikr). Le milieu du ciel était le
lieu le plus élevé de la sphere céleste. je connus alors que tu cachais
une chose dont I'essence ne peut étre vue et dont on discernait les ef-
fets généreux et dont la réalité était la plus élevée et n'appartenait qu'a
Allah - Gloire a Lui et exalté soit-Il. »

5) Cinquiéme dérivation : de la racine A.L.H. signifiant : se si-
tuer, se tenir (dans un lieu)

Le poete dit dans cette acception :

« Nous nous tenions dans une demeure

dont les contours ne se distinguaient pas.

Ses vestiges étaient comme les tatouages sur la main. »

Alldh a droit a ce Nom a cause de la permanence de Sa Réalité de-
puis I'Eternité sans commencement jusqua I'Eternité sans fin. Nous
mentionnerons ce point en traitant de ces deux aspects de 1'Eternité.

6) Sixieme dérivation : de la racine ’A.L.H. signifiant : étre
consterné, perplexe.

Cette acception s'applique au Dieu-Producteur car les intelligences
sont rendues perplexes par Sa Beauté et Sa Majesté infinies.

Sache-le ! L'esprit de I'homme est une substance (jawhar) lumi-
neuse retenue toutefois dans 1'opacité des ténebres corporelles pendant
un temps déterminé et qui finit par s'habituer a ces tén¢bres.

Les médecins affirment que celui qui reste un certain temps enfer-
mé dans une prison obscure devient aveugle lorsqu'il en sort en ou-
vrant les yeux d'un seul coup, la luminosité qui affectait ses yeux étant
alors négligeable dans cette obscurité. En ouvrant immédiatement les
yeux, la lumiere du soleil obnubile sa vue maintenue trop longtemps
dans une faible clarté au point qu '(a 1a sortie de ce lieu sombre) la cé-
cité en résulte.

La méthode convenable consiste & s'enduire préalablement les yeux
de collyre fortifiant et a regarder d'abord des luminosités peu intenses.
Clest ensuite qu'on peut passer progressivement d'une faible clarté a
une luminosité plus forte jusqu'au jour ou les yeux se sont réhabitués a
la Jumiére du soleil. Dés lors est-on capable de supporter des lumiéres
intenses.

De la méme maniére, les lumiéres humaines sont retenues dans les
profondeurs du monde corporel. Au moment de la mort, Ie voile obs-
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gqu’on n’arrive pas a renverser est nommé fort. Dans cette interpréta-
tion la pierre et le fer sont dits €tre forts et résistants.

Une fois cela bien compris, nous te disons : si nous admettons que
la force (quwwa) est rapportée a Alldh qui impose Son influence
(ta’thir) aux étres possibles, le sens a donner au terme guwwa est
«pouvoir attributif » (qudra) car, par elle, Allah les existencie. Si,
d'autre part, nous reconnaissons qu'Alldh ne peut subir I'effet d'un au-
tre, laforce et la consistance se référent alors a 1'Etre nécessaire par
Soi qui implique également d'€tre tel envers tous les étres possibles.
Or, I'étre qui présente ce caractere nécessaire ne peut jamais subir 1'in-
fluence d'un autre, ni par l'actualisation d'une chose qui se trouve pure
privation en Lui, ni par I'anéantissement d'une chose existante.

Si on objecte que le début du verset cité plus haut : En vérité, Al-
lah est Celui qui ne cesse de pourvoir (razzdg), laisse entendre que la
fin du méme verset : Détenteur de la force consistante, a trait au pou-
voir attributif, nous répondrons de cette maniére :

De méme que le verset, dans sa premiére partie, exprime la perfec-
tion de la puissance dans la possibilité qu'elle a d'accorder la subsis-
tance a ceux qui en ont besoin, ainsi Allah étant 1'Etre nécessaire par
Soi, ne peut jamais subir d'altération. Par contre, ce qui n'a pas en soi
1'étre nécessaire, ni la permanence par soi, ni les qualités de perfection,
ne pourra jamais accorder la subsistance a ceux qui en ont besoin. I
faut donc, nous le savons, que le terme gquwwa, la force, comporte
chacun de ces deux aspects.

II - SIGNIFICATION DU NOM AL-MATIN

Le nom al-matin signifie shadid, l'intense. Il dérive de matdna, la
fermeté, l'acte d'endurer, la solidité, la robustesse, la vigueur, la
consistance. Il vient de matn, le milieu du dos (zhahr) par lequel la
plupart des animaux sont maintenus (cette partie du dos, 1'échine étant
la plus robuste). C'est pour cette raison qu'on a nommé la force : guw-
wa par les mots : zhahr le dos et matn, le milieu du dos. Alldh dit dans
ce sens : Si les hommes et les djinns s’unissaient afin de produire
une Récitation (qur’dn) semblable, ils ne pourraient rien présenter
d'équivalent, fussent-ils des auxiliaires les uns pour les autres (Co-
ran XVII, 88). On dit alors que le mot matin a le sens de fort (gawi).
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La réponse suivante a cette difficulté servira également a réfuter la
position des Mu‘tazilites a ce sujet (que nous venons d'exposer). Elle
comprendra deux aspects :

- Nous savons de science certaine que tant que le cceur de 1'étre
doué de puissance ne l'incite pas a faire ou a s'abstenir, il n'aura pas
plus de raisons de faire ou de ne pas faire et inversement.

Nous pouvons alors ajouter : il est évident que 1'acte dépend de la
volonté de faire et que cette volonté de faire est susceptible de s'actua-
liser. Aussi, nous préciserons que si cette volonté de faire s'actualisait
sans l'existence d'un Actualisateur, cela entrainerait qu'une chose s'ac-
tualiserait sans un Principe influent. Or, ce processus reviendrait a nier
le principe producteur (¢dni ).

Si l'actualisateur de cette volonté particuliere (de faire ou non) était
le serviteur, il aurait besoin d'une autre volonté pour actualiser la
sienne. Or, ce processus n'aurait pas de fin.

Si, cependant, I'Actualisateur de cette volonté est Allah, on admet
qu'll actualise cette volonté (de faire ou non), mais alors ce n'est pas le
serviteur qui est capable de faire (réellement) 1'acte. Une fois qu'Alldh
actualise cette volonté, le serviteur n'a pas davantage la possibilité de
faire (réellement) l'acte puisqu'au moment ol il le produit par volonté,
I'étre n'a plus la volonté de s'en abstenir. Or, si 1'abstention devait se
manifester au moment-méme ou s'actualiserait la volonté de faire,
I'abstention devrait en résulter sans la volonté de s'abstenir. Mais nous
avons déja expliqué 1'absurdité d'une telle hypothése. Il en résulte donc
impérativement que tous les actes sont rapportés au Décret immuable
(gadd’) d'Alléh et a Son Arrét prédéterminé (gadar). Mais alors cette
conclusion oblige ces gens (a accepter) tout ce qu'ils voulaient nous
imposer.

La connaissance survenant aprés la foi est en contradiction et est
incompatible avec son existence''. Allah ne savait-Il pas qu’ Abi Jahl
ne croirait pas 7 Aussi, lorsqu'll l'assujettit légalement a la Foi
(Muhammadienne), Il le contraignit a réunir deux opposés, c'est-a-
dire : la connaissance aprés la Foi et I'existence de celle-ci. 1l est bien
évident qu'imposer la réunion de deux opposés n'est pas logique de

! Car la foi, pour &tre sincere et véritable, tout au moins celle qui repose sur le
contenu du Message révélé et qui est susceptible de croitre ou de décrofitre, implique
adhésion donc connaissance préalable.
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M'obéir ! Je ferai de vous des rois qui ne passeront pas ! Je suis le
Souverain et lorsque Je veux une chose, Je lui dis : ""Sois /'’ de sorte
qu'elle est (Cf. Coran XVI, 40). Venez M'obéir ! Lorsque-vous vou-
drez une chose, vous lui direz "sois !" et alors elle sera. » Soufyan
ajouta : « Je regardai mais je ne trouvai personne et je pensai alors
qu'il s'agissait du Prophéte al-Khidr'®- sur lui la Paix. »

On rapporte qu'un certain prince dit 2 un homme pieux : « Expose
(moi) ton besoin. » Il répondit : « Dis-tu que mon maitre est le maitre
de deux serviteurs qui sont tes deux maitres ? » Le prince réplique :
«Qui sont-ils ?» Et l'autre de répondre: «La concupiscence et
I’irascibilité. Tu les domines et elles te dominent. Tu les subjugues et
elles te subjuguent. »

Un maitre a commenté ainsi le récit de Joseph - sur lui la paix-
« Mon Seigneur, Tu m'as accordé un certain pouvoir de souveraine-
té (mulk) (Coran XII, 101) : il s'agit du pouvoir (qudra) sur 'dme ; et
Tu m'as enseigné une part de l'interprétation des événements (Co-
ran X1I, 101), c'est-a-dire : la science et la sagesse.

Dans le premier cas, il fait allusion au bon exercice de la faculté
pratique et dans le second cas de la faculté réflexive ; ou encore, il est
fait d'abord allusion a la Voie et ensuite a la Vérité.

Le pocte en a dit :

« Qui maitrise son dme libére son étre

«Alors que la passion domine l'esclave »

O mon Dieu ! Dirige-nous et sois notre Guide ! O le plus Généreux
des généreux !

' Sur ce personnage assimilé A un prophéte par la Tradition, voir sourate XVIII,
60 a 82.
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Par ce verset, Alldh nous impose deux injonctions (amrayn) l'invo-
cation (dhikr) et la reconnaissance (shukr). Il a mentionné l'invocation
avant la reconnaissace car la premiére consiste a s'occuper d'Allzh et la
seconde de Ses bienfaits (ni ‘ma). :

Sache que le dhikr est de trois sortes : le dhikr de la langue (lisdn),
du coeur (qalb) et des membres (jawdrih).

1. Le dhikr avec la langue comporte des expressions proclamant la
louange (tahmid) et la glorification (tasbih).

2. Le dhikr du coeur est de trois especes :

- La premiere : I'homme médite sur les signes témoignant de I'Es-
sence et des Qualités.

- La deuxiéme : 11 médite sur la portée de son assujettissement a
1'Ordre (amr) et a la Défense (mahy), a la Promesse (wa‘d) et a la Me-
nace (wa ‘id). 1l s'évertue a considérer le Principe (hukm) et les Secrets
(asrdr) qui régissent toutes ces dispositions divines de sorte qu'il lui
sera facile de s'appliquer aux ceuvres d'obéissance (td ‘dt) et de renon-
cer aux choses défendues.

- La troisieme : 1l médite sur les secrets des réalités qu'Alldh a
créées de sorte que chaque atome lui apparait comme le miroir fourbi
réfléchissant le Monde du Mystere (‘dlam al-ghayb). Quand le servi-
teur regarde dans ce miroir avec I’ceil de son intelligence, les rayons de
sa vue spirituelle convergent a partir de lui jusqu'au Monde de la Ma-
jesté (‘alam al-jalal ), station sans fin et océan sans rivage !

3. Le dhikr d'Alléh par les membres implique leur submersion dans
les ceuvres d'obéissance et leur exemption de toutes choses illicites.
Ainsi interprété, Alldh a appelé la priére - cet acte rituel de grace
d'union - dhikr. N'a-t-1l pas dit : O vous qui croyez ! quand on ap-
pelle a la Priere du jour de vendredi, empressez-vous vers le dhikr
d’Alldh, Faites abondamment le dhikr d'Alldh ! Peut-étre serez-vous
prosperes (Coran LXII, 9). .

Quand tu auras bien compris ce que nous venons d'exposer, tu sau-
ras que la Parole divine : « Faites Mon Dhikr, Je fais votre dhikr »
implique 1'Ordre de faire tous les actes d'obéissance. La derniere partie
de ce verset : « Je fais votre dhikr » comporte nécessairement 1'obten-
tion de tous les charismes (karamdt) et bienfaits (khayrdt). Le premier
d'entre eux est la récompense (thawdb), confin de toute recherche des
Maitres de la Loi révélée (shari‘a). Un autre est la « magnification »
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D'un autre point de vue, le fikr est I'exode vers le Vrai tandis que le
dhikr est 1a présence avec Allah.

D'autre part, le fikr est recherche de I'esprit et de l'intelligence lais-
sée au hasard ; le dhikr, lui, est a I'opposé du hasard et acceptation
totale d'Allah.

Enfin, le fikr fait pénétrer dans la demeure de l'intelligence (‘agl)
afin de s'unir a Allah alors que le dhikr revient a vider le ceeur de tout
sauf Allah afin d'étre submergé par I'empire de Sa Majesté.

14. Le fikr est scrutation (muldhazha), sans le Bien-aimé (qui est
son aboutissement) et repose entierement sur la miséricorde (que Dieu
accorde ou non). Le dhikr s'oppose a tout autre que le Bien-aimé, il est
acceptation intégrale du Bien-aimé et implique entiérement l'abandon
a la miséricorde.

15. La fonction (mangib) prophétique est la plus élevée qui ne peut
étre atteinte que par le dhikr. Allah a dit : Dresse-toi et avertis ! Ton
Seigneur, magnifie-Le ! (Coran LXXIV, 2 et 3): Fais parvenir ce
qu'on a fait descendre jusqu'a toi de la part de ton Seigneur (Coran
V, 67).

16. Alldh a dit: Le Tout-Miséricordieux ! Il a déterminé la
science de la Récitation (coranigue). 1l a créé I'étre humain. 1l lui a
donné la science de I’Evidence (Coran LIV, 1 a 4). Allah inaugure la
mention (dhikr) des qualités excellentes de l'homme par le mot
« science » : Il a déterminé la « Science » de la Récitation, et scelle
ses qualités excellentes par le terme « Evidence » (baydn). Le dhikr
s'applique a cette parole : Il lui a donné la science de I’Evidence. La
réflexion (fikra) et la science (‘ilm) concernent Adam ; I'évidence, le
Prophéte Muhammad.

17. Un philosophe a dit: Il y a trois degrés de compréhension
(idrak). '

a) Comprendre sans saisir que 1'on comprend. Telle est la condi-
tion des végétaux.

b) Comprendre en sachant que 'on comprend mais sans que cette
compréhension puisse aller au-dela, a 'exemple des animaux.

¢) Comprendre en sachant que I'on comprend avec la possibilité de
comprendre au-dela de ce que 1'on comprend et connait actuellement.
Tel est le cas de 'homme. Comprendre autre chose que ce que 1'on sait
déja reléve, sans aucun doute, de la raison (nufg) et de l'explication
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De méme la fonction de Celui-qui-ne-cesse-de-pardonner (ghaffar)
a plus d'extension que celle du Trés-Pardonneur car ghaffdr est un
nom, de forme fréquentative, qui peut étre rendu par « Celui qui par-
donne péché apres péché sans cesse ».

Sache-le ! Ceux qui soutiennent que le mot « maghfira » comporte
la signification de sitr, recouvrement, le font eu égard a cette invoca-
tion connue : « O Celui qui manifeste la Beauté et qui recouvre la
laideur (ya man azhhara al-jamil wa satara al-qabih). »

Ils ajoutent que ce recouvrement concerne aussi bien les modalités
de la vie de ce bas-monde que celles de la Vie future :

1) Dans celles de la vie ici-bas, cette invocation s'applique a 1'dme

et au corps.

D'abord a 1'ame puisqu'Alldh a disposé les suggestions subites bl-
mables et les déterminations laides de la volonté affectant le serviteur
comme un voile sur son cceur afin que personne ne les remarque. Si
Allgh dévoilait aux créatures tant les suggestions mauvaises qui sont
inspirées a I'ame que la tromperie et la perfidie qu'elle recele par intri-
gue dans son for intérieur, les étres s'acharneraient a sa perte. Aussi, le
Vrai voile de telles tendances aux créatures.

Aux dispositions du corps ensuite : considére bien qu'Allah a laissé
cacher aux regards désapprobateurs les moyens d'acces a l'intérieur du
corps alors qull a laissé a découvert tout ce qui en est beau.

2) Dans les conditions dépendantes de 1a Vie future, Alldh recouvre
(ghafara) les péchés et ne les fait remarquer a personne. Il se peut
méme que le pécheur ne les fasse pas apparaitre, se gardant ainsi
d'avoir a en rougir de honte.

III- DES FINESSES CONTENUES DANS LA MENTION
CORANIQUE DU PARDON

A) Commentaire du verset suivant : le Pardonneur du péché (ghd-
fir al-dhanb), Celui qui accepte le repentir, l'intense dans la rétribu-
tion finale, Celui qui est doué d'aisance ou de libéralié, Nul dieu
autre que Lui. Vers Lui se trouve l'ultime issue (Coran XL, 1 4 3).
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Allah a donc déterminé la perpétuité (khuliid) du Feu en fonction
de la durée (dawam) des Cieux et de la Terre a moins que ton Sei-
gneur ne le veuille autrement. Or, cette durée peut avoir un terme. Il
faut donc que la permanence du Paradis et de 1'Enfer ait un terme.

Le troisiéme :

 Si Allah ne connaissait pas le nombre des motions (harakdt) des
hotes du Paradis et de I'Enfer, cela constituerait une cause d'ignorance

pour le Seigneur ; mais s'll a cette connaissance, cela implique un
terme (au Paradis et a 1'Enfer).

Le quatrieme :

Les futurs contingents (hawddith mustaqbila) impliquent la dis-
continuité propre au nombre. Or, tout ce qui est de la sorte a un terme.

Sache-le ! La plupart des hommes religieux (ahl al-din) sont d'ac-
cord sur la permanence (bagd’) du Paradis et de I'Enfer. Leur argu-
ment est que cette permanence est possible (mumkin). L’ enseignement
traditionnel (sam‘) arrive a cette conclusion. Il faut donc conclure a
leur permanence. Pour expliquer cette possibilit€ (imkdn) Jahm
b.Safwén précise ceci: Si cette permanence n'était pas possible, 1'in-
verse d'une possibilité devrait entrainer une impossibilité en soi. Or
cette conséquence ici est absurde.

La Tradition, elle, s'y référe car les deux termes khuliid, perpétuité
et ta’bid, continuité, qualifiant le Paradis et 1'Enfer, se trouvent dans le
Coran.

Nous répondrons a ces quatres difficultés comme suit :

Réponse a la premiere difficulté :

Sa Qualité d'étre dernier s'interpréte de (quatre) manieres

e La premiere: Il cause l'extinction de l'ensemble de la
manifestation universelle en sorte que nous reconnaissons
véritable la fonction divine du nom « le Dernier » (dkhiriyya)
par cet exemple (du Paradis et de I'Enfer). Il les existencie tous
deux et les fait subsister a jamais (abadan).

e Ladeuxieme : Il est certain qu'll est Dernier au regard de toute
chose et une autre interprétation que celle-ci n'est pas valable.
C'est donc ainsi qu'il faut comprendre qu'Allah est Dernier.
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AL-WARITH : L’HERITIER

I - FONDEMENT CORANIQUE

Allah adit :

C'est Nous qui faisons vivre et mourir et c'est Nous les Héritiers
(al-warithiin) (Coran XV, 23).

En vérité, c'est Nous qui héritons (narithu) de la Terre et de ceux
qui s’y trouvent. C'est vers Nous qu'ils seront ramenés (Coran XIX,
40).

Mon Seigneur ! ne me laisse point seul alors que Tu es le meil-
leur des héritiers (al-warithiin) (Coran XX1, 89).

IT - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que le Possesseur (mdlik) de tous les étres possibles est Lui,
Allah. Pourtant, par Sa faveur, Il accorde Ia possession (milk) de cer-
taines choses a certains de Ses serviteurs qui meurent tandis que le
Vrai perdure. Telle est la mani¢re de comprendre qu'Allah est Héritier
(wdrith). Le verset suivant y fait allusion : A qui est le Regne (mulk)
ce jour ? A Alldh, l'Unique, le Réducteur ! (Coran XL, 16).

Al-Ghazali' a dit : « Ce verset comporte la demande et la réponse,
toutes deux concernant proprement ce Jour selon I'opinion de la plu-
part des €tres qui estiment que souveraineté (mulk) et possession
(milk) leur appartiennent. C'est alors qu'Allah leur découvre la vérité
propre a ce jour. Les Maitres des visions intuitives (bacd’ir) contem-
plent (mushdhidiin) la signification essentielle (ma‘nd) de cet appel
dans la disposition du moment, écoutant attentivement celui-ci sans
lettre ni son. Il en est ainsi parce que le Seul (munfarid) a assurer la
direction (fadbir) et la détermination (faqdir) depuis le Sans-
commencement jusqu'au Sans-fin est Lui, le Vrai - Gloire a Lui - & qui
appartiennent souveraineté et possession a jamais, pour toujours. De
méme, il Lui est impossible de passer de la Nécessité inconditionnée

"In op. cit.
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CHAPITRE VINGT-DEUXIEME
AL-HAKAM : L’ARBiTRE, LE JUGE, CELUI QUI DECIDE,
TRANCHE OU PRONONCE

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

1) Al-Hdkim et al-Hakam selon az-Zajjij sont un seul et méme
nom.

2) La racine de ce nom hukm, signifie : 'empéchement, 'acte de dé-
fendre ou de protéger (man ).

Le mot hakama, la protection, dérive de cette racine car al-hakama
est aussi la bride qui empéche le cheval de s'emporter.

La sagesse al-hikma, protége 'homme de la sottise (saféha).

Le nom (al-hakam), l'arbitre, en procéde car celui-ci empéche les
deux adversaires (hacimdn) de dépasser les limites (dans un proces)...

3) Dans le Coran, Allah s'est qualifié le Meilleur des Arbitres (lit. le
plus Décisif de ceux qui décident ahkam al-hdkimin) (Coran XCV, 8).
Alléh dit encore : La Décision (hukm) n'est-elle pas a Lui alors qu'll
est le plus empressé de ceux qui tiennent compte (Coran VI, 62).

A Lui la Décision (hukm). C'est vers Lui que vous serez réintégrés
(Coran XXV, 70).

C'est Toi qui décides (tahkumu) entre Tes serviteurs (Coran
XXXIX, 46).

4) Sache que dans cette interprétation, la décision (hukm) est la Pa-
role divine et « Celui qui décide » (hakam) est considéré comme une
Qualité d’Essence.

5) On peut aussi dire qu’Allah prononce (hakama) en faveur de
quelqu’un par bienfait ou encore qu’ll tranche contre quelqu’un par
chatiment, pour dire qu’ll lui inflige une épreuve.

Ce Nom divin est alors senti comme une Qualité d’Activité et al-
Hakam est employé dans le méme sens que al-Hakim, le Tres-Sage,
comme nous le verrons dans le commentaire de ce Nom divin.
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V - AL-RIDA’ : LA SATISFACTION, L’AGREMENT

Certains disent qu'aucune différence n'existe entre la satisfaction et
la volonté (irdda). D'autres soutiennent le contraire en argumentant
ainsi : Allah veut l'infidélité (kufr) pour les Infideles sans pourtant en
€tre satisfait en vertu de l'autorité de ce verset : Alldh n'est pas satis-
fait de l'infidélité de Ses serviteurs (Coran XXXIX, 7).

Allah dit aussi: Allah s'est montré satisfait des Fideles (Coran
XLV, 18), propos mentionné pour servir d'enseignement.

Allah précise dans 'avant dernier verset précité : Si vous avez de la
reconnaissance, Il l'agréera de vous (Coran XXXIX, 7).

1l dit encore: O dme rassérénée, retourne vers ton Seigneur
agréante et agréée (radiya mardiya) (Coran LXXXIX, 27 et 28).

Tous ces versets montrent que 'agrément (ridd) est réservé aux Fi-
deles sans qu'il le soit aux Infideles. C'est donc la preuve que la satis-
faction (ridd) n'est pas la volonté (qui s'applique a tous indistincte-
ment).

En outre, on dira : « O mon Dieu ! sois satisfait de nous ! » Or, si
cette disposition n'avait pas été réservée aux Fideles, il n'aurait pas été
convenable de faire une telle demande.

De plus, ceux qui professent ce point doctrinal interpretent 1'agré-
ment comme l'acte d'accorder la récompense ou comme la mention de
la louange et de I'éloge.

Mon pére et Maitre donnait une troisieéme interprétation de 'agré-
ment : Il exprime I'abandon de l'opposition. Il s'appuyait sur les vers
suivants de Ibn Durayd :

« Je suis content a contre ceeur !
« De force, est satisfait.
« Celui qui s'irrite du revers du Destin ! »

On trouve cette nouvelle prophétique « Que Celui qui n'est pas sa-
tisfait de Mon Arrét immuable (gadd’ ou destin) cherche un autre Sei-
gneur que Moi ! ».

Si on admet que la satisfaction exprime 1'abandon de I'opposition,
le propos divin: Il n'agrée pas I’Infidélité de Ses serviteurs,
s’interprete ainsi : Alldh ne renonce point a 1'Infidélité (des serviteurs)
ou encore : Il ne renonce pas a ce qu'ils s'opposent a l'acte d'infidélité.
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n'implique pas chez celui qui subit la miséricorde de participer a la
peine de celui qui fait miséricorde de sorte qu'il en soit accablé. La
peine du miséricordieux est due en soi a une insuffisance et a une im-
perfection. Cette faiblesse ne peut nullement infléchir le mobile du
nécessiteux aprés que le besoin de celui-ci, qui recoit cette miséri-
corde, a été totalement satisfait.

B) Difficulté deuxiéme

Que signifie qu'Alldh est Tres-Miséricordieux (rahim) et le plus
Miséricordieux des miséricordieux (arham al-rdhimin) ?

Le Tres-Miséricordieux connait I'existence de ['éprouvé et du dé-
muni (ma ‘ditm) bien qu'll soit capable de faire disparaitre leur épreuve
- et nécessairement 1 le peut car le Seigneur peut retirer toute contra-
riété et Oter toute épreuve.

D'autre part, nous constatons que ce bas-monde est rempli de maux,
d'infirmités, de malheurs et d'épreuves de toutes sortes qu'Allah pour-
rait faire cesser alors qu'll n'en fait rien.

Bien plus ! Ne savons-nous pas qu'll a créé les bétes féroces et les
choses dommageables, qu'll a donné autorité a certains sur d'autres au
point que des étres en tuent d'autres, qu'll soumet les uns aux autres.
Comment, devant ces évidences, la Miséricorde peut-elle €tre véri-
fiée 7

11 est possible de répondre a partir de trois positions doctrinales dif-
férentes (maqgamart).

Premiére formulation : celle des Philosophes

Selon eux, on peut concevoir cing catégories intelligibles (en rap-
port avec le bien et le mal) : une chose peut &tre soit un bien intégral
(khayr mahd), soit un mal intégral (sharr mahd), soit participer des
deux, ce dernier cas présentant lui-méme trois aspects : soit que le
bien et le mal s'équilibrent, soit que I'un des deux l'emporte sur l'autre.

Ceci posé (toujours d'aprés eux), nous pouvons ajouter : un mal
intégral, prépondérant ou équivalent, ne peut jamais exister. Il reste
alors (2 examiner) les deux autres catégories.

- La premiere est celle du bien intégral. Mais aucune source autori-
sée ne confirme qu'il puisse exister.

- La seconde est que le bien I'emporte sur le mal sans pourtant que
ce bien prépondérant puisse €tre détaché du moindre mal. Dans cette
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PRESENTATION DU CHAPITRE DIXIEME

Bien que I'existence du Nom supréme soit attestée en Islam par cer-
tains hadiths, dans ce chapitre, Réaz1 s'efforce de montrer que tous les
Noms divins peuvent €tre considérés comme suprémes pour autant
que chacun permette de réaliser la vertu qu'il représente et qui méne a
la connaissance du Seigneur. Ce chapitre s'inscrit donc dans la pro-
gression du theme du Traité sur les Noms divins.

Pourtant, selon sa méthode d'analyse progressive habituelle, Razi se
doit de montrer les diverses interprétations de certains hadiths et de
récits de Saints sur I'existence d'un Nom supréme.

On peut consulter, sur ce sujet, les ouvrages suivants :
- As-Souyfiti (‘Abd-ar-Rahman Jalal ad-Din) : Risdlat al-ism al-
a’zham.

- Muhyi ad-Din ibn ‘Arabi : Traité de l'extinction dans la contem-
plation, traduit par Michel Vilsan in Etudes Traditionnelles 1961.

- Notre traduction annotée du Traité sur le Nom Alldh de Tbn ‘Atd'
Alldh, Paris, 1981, pp. 245 2 247.
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CHAPITRE SOIXANTE-DOUXIEME

AL~GHANI : LE SUFFISANT-PAR-SOL, LE RICHE-ABSOLU
AL-MUGHNI : CELUI-QUI-CONFERE-LA-SUFFISANCE,
CELUI-QUI-DONNE-LA~RICHESSE
AL-MANI‘ : CELUI-QUI-REFUSE, QUI-INTERDIT
OU REND-IMPOSSIBLE

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Allah a dit : Ton Seigneur est le Suffisant par Soi (al-ghani), le
Détenteur de la Miséricorde (Coran V1, 133).

D'autre part, Alldh vient a affirmer qu'll est al-mughni, Celui qui
confere la suffisance, dans le verset suivant :

C'est Lui qui confére a toute chose sa norme créaturelle, puis
guide (Coran XX, 50).

I - SIGNIFICATION DE AL-GHANI ET AL-MUGHNI

Sache qu'Allah - Gloire a Lui - est 1'Etre nécessaire par soi (wdjib
al-wujiid li dhatihi) et par Ses Qualités. Il se passe (ghani) de tout
hormis Lui alors que tout autre que Lui est possible a cause de son
essence (mumkin li dhdtihi) de telle sorte que son existence est par
l'acte d'Allah qui la détermine (ijdd). Partant, Alldh n'est pas autre que
le Suffisant ou Riche par soi.

Quelqu'un a soutenu que al-ghani est le Parfait (al-tdmm) et que
al-Mughni est au-dela de toute perfection (fawq al-tamm), lit: au-
dessus du Parfait).

III - SIGNIFICATION DE AL-MANI¢

Sache que les étres possibles (mumkindt) sont tous soumis a l'ac-
tion de la Puissance divine. Que certains €tres soient essentiellement
inférieurs a d'autres provient de I'élection (takhgic) et de la préférence
(tarjih) d'Allah. L'existant l'est par I’ Acte divin qui lui accorde la suf-
fisance (ighna’). Celui qui perdure a la privation d'étre (‘adam) se
maintient grice a ce qu'Allah existencie et crée en lui.
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d) Le dhikr des mains par le dévouement (badhl) et le don (‘atd’).

e) Le dhikr du corps par 'effort (jahd) et I'acquittement (de l'obliga-
tion) (wafd’).

J) Le dhikr du coeur (galb) par la crainte (khawf) et I'espoir (raja’).

g) Le dhikr de Vesprit (rith) par la soumission (taslim) et la satisfac-
tion (ridd’).

7. ‘Ali ibn Abi Talib - qu'Alldh soit satisfait de lui - a dit: «Le
dhikr est entre deux dhikr, 1'Islam entre deux sabres, le péché entre
deux ceuvres d'obligation divine. »

Cette sentence peut &tre ainsi commentée : Le serviteur ne peut
faire le dhikr d'Allah tant qu'Tl (Alldh) ne mentionne pas (ou ne fait pas
le dhikr de) Son serviteur par coincidence (fawfiq). Bien plus, lorsque
le serviteur fait le dhikr de Son Seigneur, Celui-ci fait le dhikr du ser-
viteur & son tour en lui pardonnant.

I faut comprendre par « l'islam est entre deux sabres », le combat
contre l'infidele jusqu'a ce qu'il se soumette. Lorsqu'il a fait profession
d'Islam, il ne veut pas apostasier par crainte de la mort. » Le péché est
entre deux ceuvres d'obligation divine » signifie : 11 t'est imposé de ne
plus pécher et s'il tarrive de le faire, il tincombe de te repentir ainsi
qu'Allah 1'a dit: « O vous qui étes fidéles, revenez vers Allih d'un
repentir sincere . » (Coran LXVL, 8).

8. ‘Al b. Abi Talib - qu'Allah anoblisse son visage - a dit © « 1l suf-
fit pour ma puissance que je sois Ton serviteur et pour ma gloire il
suffit que Tu sois mon Seigneur. Mon Dieu ! je T'ai reconnu comme
Dieu selon Ta volonté. Fais de moi un serviteur selon Ta volonté ! »

Yahya Ibn Mu‘adh ar-Razi disait, dans son entretien intime avec
son Seigneur : « Telle est la joie que Tu me causes dans la demeure de
l'expatriation (ghurba), quelle sera la joie que Tu me procureras dans
la demeure de la proximité ! Telle est la joie que Tu me causes dans la
demeure du service, quelle sera la joie que Tu me procureras dans la
demeure de la Félicité ! Mon Dieu ! La nuit n'a pas de parfum sans
Ton entretien intime et Ton obéissance, ni le jour sans l'application
assidue A Ton service et Ton adoration, ni 1a vie de ce bas-monde sans
Ton dhikr, ni la Vie future sans Ta Bonté ! Mon Dieu ! Serais-je triste
alors que je T'ai connu et comment ne me verrais-je pas triste alors
que je T'ai désobéi ? Mon Dieu ! Comment pourrais-je T'appeler alors
que je suis un pécheur bldmable ? Mais comment ne pourrais-je point
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n'impliquait pas plus d'extension que l'autre, ils seraient de purs syno-
nymes sans aucune différence de sens, ce qui est loin d'étre le cas ! Il
ressort alors que 'un des deux comporte plus d'extension, (mais quant
a savoir lequel), il y a divergence bien que la plupart des savants disent
qu'il s'agit de al-rahmdan, le Tout-Miséricordieux Ils présentent quatre
arguments pour appuyer leur these.

1) al-Rahman a plus d'extension

a) Premier argument

L'invocation suivante est bien connue : « O Tout-Miséricordieux
dans ce bas-monde et Tres-Miséricordieux dans la vie future (yd rah-
mdn ad dunyd wa rahim al-dkhira) ! »

Cette différence fait ressortir que al-rahmdn implique plus d'exten-
sion que al-rahim puisque la Miséricorde issue du Tout-
Miséricordieux concerne d'une maniere générale I'ami et J'ennemi, le
véridique et l'hypocrite, alors que la Miséricorde rayonnant du Tres-
Miséricordieux concerne proprement le Fidele.

Ja‘far ac-Cadiq - qu'Allah soit satisfait de lui - a dit a ce propos :
« L’usage du Nom al-rahmdn est réservé au Vrai et s'applique a toutes
les créatures car Sa Miséricorde atteint le bon comme le pervers alors
que le Nom al-rahim est d'usage général mais s'applique plus particu-
licrement aux créatures du fait que ce nom est utilis€ pour d'autres
qu'Allah. Sous le rapport (de la langue) il recoit donc un sens général
mais s'adresse plus particulierement 2 certains étres car cette miséri-
corde (qui lui est propre) caractérise les seuls fideles ».

b) Deuxieme argument

Le mot al-rahmdn est une forme dérivée avec valeur intensive
(construite sur le paradigme fa‘ldn). Ce type de construction signifie
« plein de » (comme il a été dit plus haut)"”.

Le mot al-rahim est du type fa ‘il et signifie dans cette construction,
aussi bien celui qui fait miséricorde que celui & qui I'on fait miséri-
corde. L'acception active de cette forme dérivée ne comporte pas plus
d'extension que son acception passive.

3 L'auteur présente des exemples, tirés de I'usage, que nous n‘avons pas traduits.
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Lui), pourquoi, dans le verset: Glorifie le Nom (ism) de ton Sei-
gneur, ne serait-il pas permis:de considérer le terme ism «nom », de
la m&me maniere que la pamcule mithl, cest “a- dlre de faire allusion
au Seigneur (kindya ‘an hu). ‘ : .

d) Cette parole divine estla mellleuref expression possible de toutes
celles qu'on voudrait proposer t:Si-Alldh avait dit : Glorifie ton Sei-
gneur, T'ordre de glorifier le Seigneur Lui-méme aurait ét¢ donné. Or,
la glorification d'une chose en soi, n'est possible qu'apres-la connais-
sance de-sa propre réalité. L'intelligence humaine ne pouvant obtenir
la connaissance du tréfonds de la Réalité divine, il est.également im-
possible que l'ordre de glorifier le:Seigneur Lui-méme soit promulgué.
Par contre, Ses Noms et Ses Qualités 'sont connus des créatures- de
sorte que 1'Ordre de les glorifier doit nécessairement intervenir. -
Voici done exposé tout ce qu'on’ peut répondre au premier argu-
ment. : > ,

- Réponse au deuxieéme argument - S

Le verset suivant: Vous n'adorez en' dehors d’Allih que des
noms que vous avez donnés (Coran XII,-40) exprlme que le nom est
différent du nommé pour deux raisons.

a) Lexpressmn que des noms que vous avez donnés indique que
ceux-ci n'existent que par le fait qu'ils ont été établis et définis'’. Or,
sans ducun doute, leur essence n'en résulte pas: Cette ralson entraine
que le nom n'est pas identique au nommeé. : ‘

b) Ce verset montre bien que le nom «dieu'» (ildh) existait dans le
cas des idoles sans que pourtant la réalité du dieu (ainsi dénommé) en
résulte. Cette constatation rend nécessaire la différence entre’ nom et
nommé et illustre que le nom n'est pas identigtic au nommé.

De plus, nous dirons : Dans ce dernier verset, la désignation’ (fas-
miya) d'idoles par le terme « dieux » sous-entend qu'il ne s'agissait que
d'un nom (donné) sans l'existence d'un nommé (musamma). Dans le
méme ordre d'idées, celui qui s'attribue le titre de « sultan », alors qu'il
est dans l'extréme dénuement et asservissement n'est d1t sultan que de
nom. Et tel est bien ce qu'on veut:démontrer ! ' ‘

"9Sous ce rapport précis, Razi a raison car il s'agit bien de noms établis par les
hommes. Mais lorsque c'est Allah Lui-méme-qui‘les fondent, ils restent ce qu'ils sont
detoute éternité : la réalité intime de 1'étre: Celui-ci devient illusoirement distinct du
nommé dans la manifestation universelle.
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CHAPITRE VINGT-TROISIEME

AL-‘ADL : LE JUSTE, L'EQUITABLE, CELUI QUI RETABLIT
L’EQUILIBRE, L’EQUILIBRANT, CELUI QUI COMPENSE

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

La Communauté est unanime pour appliquer ce Nom 2 Allah.

C'est un nom verbal (macdar) qui signifie ‘ddil, équitable, Celui
qui rétablit I'équilibre, I'Equilibrant. Ce nom verbal remplit la fonction
du nom. On peut trouver d'autres exemples dans la langue. Ainsi al-
rabb, le Seigneur est mis pour al-rdbb...

La signification propre a ce nom est : Détenteur de 1'équilibre (dhii
al-‘adl) comme dans ce verset : Prenez le témoignage de ceux qui

sont équitables parmi vous (wa ashhadii dhawa ‘adlin minkum) (Co-
ran LXV, 2).

On dit : redresser (‘adala) une chose, c'est-a-dire la rendre droite et
équilibrée.

De cette racine dérive i‘tidal, le fait d'étre équilibré, d'avoir des
proportions équilibrées.

Une fois cela bien compris, nous te dirons : les gens de notre Ecole
donnent deux interprétations a ce nom :

1) Al-‘adl est Celui qui s'équilibre ou dont les proportions sont par-
faites (mu ‘tadil). Cette interprétation est permise car, en réalité, Allah
transcende les imperfections résultant des deux aspects extrémes de
I'exces et du manque (tarfay al-ifrdt wa al-tafrif) ou de ceux de l'ana-
logie (tasbih) et de la négation de toute similitude (ta‘fil) (entre les
qualités divines et celles correspondantes chez les étres contingents).
Le sens de ce nom est alors : Celui qui équilibre Ses Actes, c'est dire
qu'll n'est ni inique, ni injuste.

2) Sache que les Mu‘tazilites se sont attach€s a ce Nom. Ils ont
provoqué foudres et tonnerres en soutenant a son sujet que, si Alldh
crée l'infidélité dans 1'étre pour ensuite lui accorder un chéatiment a
jamais perpétuel, comment admettre alors qu'll opére I'Equité et quel
sens donner a l'iniquité (jir) apres cela ?
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CHAPITRE QUARANTE-DEU)GEME
AL-MAJID : LE TRES-GLORIEUX

Alldh a dit :

Lui (est) le Tres-Pardonneur, le Bien-Aimant, le Possesseur du
Trone Glorieux (al-majid) (Coran LXXXV, 14 et 15).

Lui (est) Tres-Louangé, Tres-Glorieux (Coran X1, 73).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Ce nom dérive de al-mdjid, le Glorieux et est construit sur le
schéme fa .
On donne deux interprétations a ce nom :

I - 1l vient de al-majd qui est la noblesse (sharaf) la plus parfaite.
Allah a dit: Qdaf. Par la Récitation glorieuse ou noble (qif-wa-1-
Qur’dn-il-majid) (Coran L, 1).

Allah posseéde la Noblesse, la Gloire, 1a Sublimité, 1'Tncommensu-
rabilité en Soi, en Ses Qualités et en Ses Opérations. C'est cela méme
que nous avons déja précisé dans le commentaire du nom al- ‘azhim
(voir chap. 27).

2 - Selon I'étymologie, majd est 1'opulence, la capacité ou I'ampli-
tude (sa‘a).

On dit d'un homme qu'il est mdjid lorsqu'il est libéral, expansif et
fait beaucoup le bien ; du chameau qu'il pait abondamment (majadar)
lorsqu'il se trouve dans un pré fertile...

Dans le verset cité : Par la Récitation glorieuse, Allah qualifie de
glorieuse la Récitation révélée en vertu des profits innombrables
qu'elle contient.

Ce nom est alors une qualité qui exprime I'excellence de Sa bienfai-
sance et de Ses faveurs.

On pourrait poser cette question : al-majid considéré comme un des
quatre-vingt-dix-neuf Noms divins est mentionné une seule fois dans
le Coran. Pourquoi trouve-t-on (dans une autre des énuméraions tradi-
tionnelles des quatre-vingt-dix-neuf Noms divins) le nom al-mdjid
apres le Nom divin al-wdjid, I'opulent ?
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CHAPITRE SOIXANTE-QUATRIEME
AL-TAWWAB : CELUI-QUI-NE-CESSE-DE-REVENIR

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Allah a dit : Allah revint a lui (Adam). En vérité c'est Lui Celui-
qui-ne-cesse-de-revenir et le Tres-Miséricordieux (Coran 11, 37).
Alléh veut revenir a vous (yatitbu) (Coran IV, 27).

C'est Lui qui accepte le repentir (tawba ou le retour) de Ses servi-
teurs (Coran X111, 25).

II - SIGNIFICATION DE CE NOM

On peut distinguer trois aspects dans le commentaire de ce nom :

- Le premier : On dit Tdba, revenir ; ‘Aba, retourner et ‘Andba, re-
venir plusieurs fois. Chacun de ces verbes signifie Ra.Ja. 'a, retourner.

Al-Tawwab qualifiant Allah signifie qu'll retourne (‘@’id) a Ses
serviteurs en leur accordant toutes sortes de bienfaits. Il les favorise
ainsi de Son assistance propice apres le délaissement (khidhlan), leur
donne apres la privation (hirman), les soulage apres la rigueur (tash-
did), est indulgent apres la menace (wa‘id), les délivre d'épreuves de
toutes sortes et répand sur eux quantité de bienfaits. Cest Lui qui
transforme les choses détestées en choses aimées, accepte le repentir
des péchés et délivre du mal en éloignant 'aftliction.

En bref, le repentir (fawba) chez le serviteur exprime le retour
(‘awda) au service (divin) (khudma) et a la servitude adorative (‘ubii-
diyya). Chez le Seigneur, il se rapporte a la récurrence de l'acte parfait
qui convient a la Seigneurie (rubibiyya).

- Le deuxiéme : al-Khattabi a dit: «Le verbe Taba (dont dérive
tawba, repentir) est transitif et intransitif ».

On dit : Allah revient (tdba) a Ses serviteurs en leur acordant 1'as-
sistance propice au repentir Jusqu’a ce qu'ils se repentent car Allah a
dit : Puis Allah revint a eux afin qu'ils reviennent (ou se repentent).
En vérité Allah est Celui-qui-ne-cesse-de-revenir (tawwdb) et le
Tres-Miséricordieux (Coran IX, 118). Qu'Allah soit tawwdb exprime
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celui qui se trouva mort et a qui Nous rendimes la vie (Coran VI,
122). Il fait descendre les Anges par IEsprit' en procédant de Son
Ordre (Coran XV1, 2).

Le serviteur qui s'efforce d'acquérir la science est comme s'il revivi-
fiait son espritI apres qu'il est mort. En entreprenant d'enseigner les
ignorants, c'est comme s'il revivifiait* leurs esprits apres qu'ils sont
morts.

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Iis disent que al-ba ‘ith est Celui qui incite les aspirations a s'élever
progressivement jusqu'aux parterres de 1'Unité divine (tawhid) et a les
soustraire des aptitudes ténébreuses humaines.

On a dit : al-bd ‘ith est Celui qui t'incite a t'élever jusqu’aux réalités
sublimes et qui extirpe de ton cceur les suggestions contenues dans les
souffles extérieurs (Cf. Coran CXIV, 5).

On a dit : al-ba‘ith est Celui qui purifie les secrets de la distraction
et qui extirpe la souillure du comportement.

Junayd a dit : « Sois dans ton étre intérieur spirituellement avec Al-
1ah et dans ton étre extérieur corporellement avec les créatures ! » .

% Le verbe Ba'aTha, de méme racine que ce Nom divin Bd'ith, prend I'acception
de revivifier.
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II - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-latif est Celui qui facilite tout ce qui est difficile et
Celui qui remet tout ce qui se brise.

On a dit : al-latif est Celui qui favorise 'action & son début et Celui
qui lui appose le sceau de l'acceptation a son aboutissement.

On a dit : al-latif est Celui qui reste trés proche en protégeant, Celui
qui donne en accordant la suffisance, Celui qui répand le bienfait en
distribuant largement, Celui qui sait en opérant avec beauté.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur doit €tre compatissant et bienveillant envers tous les
serviteurs d'Allah quand il les stimule vers Lui ainsi quTl 1'a dit (dans
I'épisode de Pharaon et de Moise et Aaron) : Dites-lui tous deux une
parole conciliante (layyina, lit. adoucissante) (Coran XX, 44).

Un des Maitres authentiques a dit : Le gnostique, quand il recom-
mande le Bien, le fait en conseillé bienveillant sans brusquerie déso-
bligeante. Et comment pourrait-il en €tre autrement alors qu'il scrute le
secret d'Allah dans les choses prédestinées !
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DE QUELQUES SIGNIFICATIONS DONNEES A
LA ILAHA ILLA-LLAH

1 - Tbn ‘Abbas a dit : Ld ildha illd-Llah (signifie) : Nul étre avanta-
geux, ni nuisible, nul qui ne confére la puissance irrésistible, ni avilit,
nul qui ne donne, ni ne refuse, autre qu'Allah.

2 - Nul dieu dont on espere la faveur, dont on craint la justice, dont
on a confiance dans le patronage, dont on se nourrit de la subsistance,
dont on abandonne l'affaire, dont le pardon est sollicité, dont l'inter-
diction ne soit circonstancié et dont la grice ne soit refusée autre
qu'Alldh, le Seigneur des Fideles, Celui qui ne cesse de pardonner les
péchés des pécheurs, le Refuge des repentants, le Voile des €tres fau-
tifs, le terme de 1'espoir de ceux qui esperent et la limite du but visé
par les Connaissants.

3 - La parole ld ildha illa-Lldh que prononce le serviteur est une
allusion a la connaissance, au fawhid dont la langue fait la louange, a
la direction adéquate vers le Souverain Trés-louangé. Quand le servi-
teur dit 14 ildha illa-Llah, il veut dire : Nul dieu a qui appartiennent
les faveurs, les bienfaits, la puissance déterminante, la permanence, la
magnificence, 1'€lévation, la puissance inaccessible, I'éloge, l'irritation
autre qu'Allah, le Seigneur des Mondes, le Créateur des Anciens et des
Derniers, Celui-qui-ne-cesse-de-rétribuer (dayydn)' au jour de la Ré-
tribution (din).

4 - Nul dieu devant le désir, nul dieu contre la frayeur autre qu'Al-
18h, Celui qui enléve l'affliction.

On rapporte de Tmran ibn Hacin le récit suivant : « Le Prophete me
dit : ‘O Hagin Combien de dieux adores-tu chaque jour ?’ Il répon-
dit : ‘J'en adore six ou sept sur terre, un dans le ciel.” Le Prophéte
reprit : ‘Lequel adores-tu par désir et par crainte ?’ Il reprit : ‘Celui
qui est dans le ciel I’ Le Prophéte continua : ‘Le Dieu du ciel te suffi-
ra !’ et il ajouta : ‘O Hagin ! Si tu embrasses l'Islam, je t'enseignerai

Ce nom divin se trouve dans un hadith prophétique mais n'est pas dans la sé-
quence traditionnelle retenue des quatre-vingt-dix-neuf Noms divins.
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exception, dans leurs formes et leurs limites propres ont donc besoin
d'un Spécificateur (mukhagcic) Déterminant (gddir) : Allah qui est,
sans aucun doute, le Formateur.

En outre, Alldh choisit la forme de I'homme en y mettant un sur-
croit de sollicitude ainsi qu'll le dit dans Son Livre : Il vous a formés
et que vos formes sont excellentes ! (Coran XL, 64) : L'immersion
« colorante » (¢ibgha = la teinture, l'onction) d’Alldh ! Et qui est plus
excellent qu'Alldh pour (conférer) l'immersion « colorante »° ? (Co-
ran 11, 138).

Apres qu'Allah eut exposé les phases de la création de 'homme (cf.
sourate al-mu’miniim : les Fideles), Il dit: Béni soit Allah le plus
excellent des créateurs-déterminants (al-khiligin) (Coran XXIII,
147Tel est le commentaire de ces trois Noms divins.

IV - DIRES DES MAITRES SUR CES TROIS NOMS

1) Al-khaliq

a) C'est Celui qui innove la création sans conseil et qui l'existencie
sans assistance. ‘

b) C'est Celui qui, par essence, n'est pas composé et qui n'est pas
contraint a parler.

¢) Cest Celui qui fait apparaitre les €tres existenciés par Sa Puis-
sance déterminante (qudra) et détermine chacun d'eux selon une
norme propre (migddr) par Sa Volonté normative (irdda).

d) C'est Celui qui détermine les créatures sans moyen ni causalité,
1l les développe sans évolution (jalb) profitable ni involution (daf")
préjudiciable.

¢) On raconte que Ja‘far Ibn Sulaymén disait : « Je passais a cOté
d'une vieille femme en haillons qui s'en prenait a son dme. Je lui dis :
« Quels sont tes moyens de vivre ? » Elle me répondit : « Laisse cette
chose vaine ! J'ai obtenu cela 2 satiété de sorte que je n'ai nul besoin ni
de toi ni d'un autre. » Elle ajouta alors : « N'as-tu pas entendu la parole
de I'ami intime Abraham : Celui qui m'a créé et me guide en consé-

quence ; Celui qui me procure manger et boire ; quand je suis ma-
lade, c'est Lui qui me guérit ! » (Coran XXV1, 78 a 80).

’Les Comméﬁtateurs, en particulier R4zl et Tabarf précisent qu'il s'agit du bap-
téme chrétien, bien que d’autres interprétations soient possibles.





index-196_1.png





index-387_1.png
CHAPITRE DOUZIEME

AL-QAHHAR : CELUI QUI NE CESSE D'ETRE
CONTRAIGNANT ET REDUCTEUR,
LE CONTRAIGNANT, LE REDUCTEUR,
LE CONTRAIGNEUR!

Allah a dit, dans les versets suivants : Lui, le Contraignant (gdhir)
au-dessus de Ses serviteurs (Coran VI, 18).

A qui (est) la souveraineté ce Jour ? A Alldh, I’Unique, le Sans-
cesse-Réducteur (qahhdr) (Coran XL, 16).

Alldh est prépondérant (ghdlib) sur Son Commandement (Coran
XI11, 24).

En vérité, Nos Troupes l'emporteront (ghilibiin) sur eux (Coran
XXXVII, 173). '

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

1) Sa dérivation et sa construction

a) 1l dérive du nom verbal gahr qui a le sens de ghalaba : 1a supé-
riorité, le fait de I'emporter ou détre prépondérant, de contraindre.
C'est détourner une chose de sa disposition naturelle par contrainte.

Allah a dit : Quant a l'orphelin, ne le contrains point (fald taghar)
(Coran XC111, 9).

b) Qahhar est la forme intensive de gdhir, le Contraignant ou le
Réducteur. 1l implique une contrainte grande et fréquente.

2) Son sens

a) Les Docteurs de la Loi sont en désaccord sur la signification de
ce nom.

b) Certains disent que le nom gahr exprime une puissance détermi-
nante (qudra) d'une nature particuliére comme la Miséricorde (rahma)
* est une volonté (irdda) d'un caractere spécial.

! Le substantif contraigneur reste dans le répertoire des vieux mots frangais.
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3) al-rahim a plus d'extension

D'autres disent que le nom al-rahim implique une miséricorde plus
étendue et s'appuient sur trois arguments pour le prouver :

A) Premier argument

Le nom al-rahmadn, de méme qu'il comporte le sens de miséricorde,
implique de méme certaines nuances de crainte révérencielle (hayba),
de force réductrice (gahr) et de superbe (kibriya’). La preuve en est
donnée par cette parole coranique : Le Regne et la Vérité, en ce jour,
sont au Tout-Miséricordieux (rahmdn), et ce jour sera difficile pour
les infideles (Coran XXV, 26). Si le nom al-rahmdn ne comportait
pas un aspect de crainte révérencielle et de force réductrice, pourquoi
la mention de la menace (wa ‘id) qui le suit serait-elle mise en relation
avec Lui. Le Nom Allah dans la Basmalldh est le signe d'une force
réductrice, d'une contrainte et d'une grandeur sans borne. Le nom al-
rahmdn, dans cette méme formule, exprime comme une réalité inter-
médiaire entre la force réductrice et la bonté pénétrante (lutf) alors que

création. Tels sont dans Y'ordre : Alldh, le Tout et Trés-Miséricordieux, le Seigneur et
le Souverain. Nous avons déja exposé la Cosmogonie de ces Fonctions divines fon-
damentales dans notre introduction au Traité sur le Nom Alldh, opus cité.

La sourate al-Fdtiha peut se diviser en trois moments principaux. Le premier
comprend les versets suivants : Au Nom de Dieu, le Tout et Trés-Miséricordieux, la
Louange est a Dieu, le Seigneur des mondes animés, le Tout et Trés- Miséricor-
dieux, le Souverain-Maitre du Jour de la Rétribution. 1 s'agit dune énumération de
Qualités divines essentielles qui suggérent la différenciation des fonctions divines
pour que la Création s'accomplisse et pour que Dieu se fasse connaitre aux étres qu'll
produit par pure miséricorde d'amour.

Le deuxieéme moment met en relation Seigneur et serviteur : C'est Toi que nous
adorons et c'est a Toi que nous demandons assistance. Guide-nous dans la Voie
qui demande la rectitude.

Le troisiéme temps rappelle le sort qui attend les différentes catégories d'dmes
soumises, bon gré mal gré, a leur Seigneur : La voie de ceux que Tu as comblé de
bienfaits, non pas de ceux qui ont encouru Ton courroux...

Ces trois moments de la Fatiha sont ainsi parfaitement gradués. Il s'agit d'abord
de reconnaitre la transcendance de Dieu, puis la présence du Dieu miséricordieux,
Seigneur et Souverain dans Son (Euvre et enfin la relation nécessaire qui lie Seigneur
et serviteur pour que ce dernier se rapproche de son Seigneur et soit sanctifi€ par Lui
en Lui.
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Dans ce chapitre concis, Rézi traite du nom et de la qualité en
fonction du point de vue des philologues et des théologiens. Pourtant,
les deux étymologies qu'il retient pour le mot ism auraient pu le
conduire a des remarques laissant entrevoir les deux aspects que ce
mot ism contient dans la langue arabe.

La premiére dérivation du mot ism - de sumuw - concerne la réalité
ultime et permanente d'une chose, la seconde - de sima - a trait a I'as-
pect formel, immédiat et contingent de la méme chose.

En référence a ces deux significations indissociables, le mot ism
exprime les deux aspects, permanent et éphémere, de toute réalité :
son essence et sa manifestation. Le mot ism fait aussi allusion tant a
I'essence synthétique et indicible d'un &tre qu'a ses caractéristiques
propres impliquées en elle et qui le font connaitre dans toutes les qua-
lités qu'il comporte. C'est pourquoi le mot ism inclut essence et qualité
et c'est aussi la raison pour laquelle le terme ism implique la notion de
qualité mais non l'inverse.

Que l'on fasse dériver le mot ism de l'une ou l'autre de ces deux ra-
cines, il reste qu'il se trouve dans le Coran avec les deux significations
relevées plus haut. Dans le verset que Razi cite & l'appui de sa dé-
monstration : Alldh déterminera chez Adam la science de tous les
Noms, il s'agit, tout a la fois, des €tres dans leur réalité essentielle et
manifestée car Adam, en tant qu'étre créé, connait ceux-ci dans leur
aspect en Dieu par celui qu'ils assument dans le monde produit. Pour-
tant, dans I'épisode coranique dont le verset précité fait partie, il n'est
pas précisé si la science de tous les noms des étres que Dieu enseigna
a Adam, lui avait été donnée en connaissant ou non les étres dans
leurs formes manifestées. Le verbe arabe ‘Alima est transitif indirect a
la premiéere forme et se construit avec la préposition BI, avec, par, au
moyen de. L'expression al-‘ilm bi-Lldh, la science par Alldh, emprun-
tée au contexte coranique, laisse entendre que toute connaissance ne
peut avoir lieu qu'avec ou au moyen d'une réalité qui rend sa connais-
sance possible et dont il faut conmaitre les aspects ou qualités pour
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Pourtant, sans aucun doute, le pronom « tu » apporte une connais-
sance plus grande que le pronom «il », car le présent «tu » est plus
connu que 'absent « il ».

En conclusion, le pronom qui donne le plus de connaissance sur
quelqu'un est « je » et celui qui en donne le moins est «il » ou « lui »
(huwa), « tu » étant ainsi, dans cette connaissance, intermédiaire entre
« moi » et « lui », toujours sous ce rapport.

La méditation parfaite (sur ces principes de base) assurera le dévoi-
lement ou explicitation, confirmant ainsi ce que nous venons d'expo-
ser.

11 - EXAMEN DU PRONOM DE LA PREMIERE PERSONNE

Un autre argument permettra de renforcer ce que nous venons
d'exprimer.

Celui qui parle, qu'l soit du sexe masculin ou féminin, pour indi-
quer qu'il est uniquement concerné, n'emploie qu'un seul vocable pour
la raison que la distinction pronominale est seulement nécessaire lors-
qu'l peut y avoir équivoque (iltibds) ; or, celle-ci n'existe jamais chez
celui qui dit « je » (and) et, de la sorte, la distinction n'est pas néces-
saire. Il en est de méme pour le pluriel et le duel qui ne sont qu'une
seule et méme forme. Le pronom de la premiere personne du pluriel
peut &tre affixé comme dans la conjugaison : darabnd, nous avons
frappé ; ou isolé comme nahnu, nous.

C'est donc par absence d'équivoque que les Arabes n'utilisent pas
de signes distinctifs différents pour le pronom de la premiére personne
entre les deux genres masculin et féminin et entre pluriel et duel.

Par contre, ils établissent une distinction a la deuxiéme personne
entre les deux genres et entre duel et pluriel car il peut se trouver, en
présence de celui qui parle, un étre du sexe masculin et/ou un du sexe
féminin ou bien il se peut encore que les deux personnes soient du
méme genre. En s'adressant a 'un deux, il ne les distinguera que par
un signe particulier. Pour la méme raison, on distinguera les genres a
la deuxiéme personne dans le duel et le Pluriel.

Il est donc certain, en raison de ce que nous venons d'expliquer que
le pronom de la premiere personne (damir al-nafs) entraine une
connaissance plus grande que ceux de la deuxieéme personne.
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2 - Comment est-I1 ? (kayfa huwa)

Réponse : Sa modalité (kayfiyya) est la négation de toute modalité :

Aucune chose ne Lui est semblable (laysa kamithlihi shay’in)2 (Co-
ran XLII, 11),

3 - Qu'est-il ? (ma huwa)

Réponse : Comme demanda Pharaon : Et qu'est (md) le Seigneur
des étres de 'Univers ? (Coran XXXVI, 23). Moise répondit : Votre
Seigneur et le Seigneur de vos premiers ancétres (Coran XXV1, 26),
c’est-a-dire qu'il n'y a pas de voie a la Connaissance de Sa Quiddité
(mdhiyya) mais une a la connaissance des preuves de Son Existence,
de Sa Puissance, de Sa Science et de Sa Sagesse.

4 - Combien est-11 ? (kam huwa)

Réponse : Votre Dieu est un Dieu unique (Coran 1, 163). Dis,
Lui Allah (est) Un (Coran CXII, 1). S'il y avait dans Ciel et Terre
des dieux (dliha) autres qu’Alldh, fous deux (ciel et terre) se
corrompraient (Coran XXI, 22).

5 - Ou est-11 ? (ayna huwa)

Réponse : C'est Lui qui domine invincible Ses serviteurs (Coran
VI, 61). Ils craignent leur Seigneur au-dessus d'eux (Coran XVI,
50). Le Tout-Miséricordieux sur le Trone établit Son Assise homo-
géne ( Coran XX, 5).

Ces versets font bien allusion a la supériorité (fawgiyya) par la
Toute-Puissance, la Contrainte et 1'Exaltation (isti‘ld’) sans localisa-
tion ni direction.

6 - Pourquoi est-11 existant (mawjiid), savant et puissant ? Et de
plus pourquoi opere-t-Il aprés qu'll n'a pas été agissant ?

Réponse : Il n'est pas interrogé sur ce qu'll fait alors qu'ils sont
interrogés (Coran XXI, 23).

La preuve authentique résultant de ce postulat (gadiyya) est que la
finalité (intihd’) des étres possibles (mumkindt) est inexorablement
"Btre nécessaire par soi (al-wdjib bi dhdtihi) dont il est impossible de
déterminer les motivations (al-mumtani’ ta ‘lilahu). 1 est donc absurde

2 Ce verset peut aussi se traduire : Aucune chose n'est comme Son semblable.
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AL-HAYY : LE VIVANT

Allah a dit : Allah, nul dieu autre que Lui, le Vivant, I’Immuable
(Coran 11, 2). C'est Lui le Vivant, nul dieu autre que Lui (Coran
XL, 65). Mets ta confiance dans le Vivant qui ne meurt point (Coran
XXV, 58).

Sache-le ! Allah se qualifie de Vivant (hayy) ce qui signifie qu'll est
le Vivant qui ne meurt pas. N'as-tu pas considéré que le vivant suscep-
tible de mourir est, dans sa condition, comme mort. Alldh dit a ce su-

jet : En vérité tu es mort et eux sont morts (inna-ka mayyitun wa in-
na-hum mayyitina) (Coran XXXIX, 30).

DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

On raconte que l'un des fils d'un homme vint & mourir. Le pére
pleura a en devenir aveugle. Un autre de ses enfants lui dit : « Pécheur,
tu I'es d'aimer un vivant mortel ! Pourquoi donc n'aimes-tu point le
Vivant qui ne meurt pas afin de ne pas €tre subjugué par la tris-
tesse ?7 ». ,

Les Maitres disent que celui qui se trouve vivant par Alldh ne peut
mourir car Il a dit: Ne crois pas que ceux qui ont été tués dans la
Voie d’Alldh sont morts. Bien au contraire, vivants sont-ils chez leur
Seigneur (Coran 11, 169).

Ash-Shibli a dit : « Je m'étonne de celui qui se souvient de la mort
et qui ne peut oublier les gens de ce bas-monde. Et je m'étonne (aussi)
de celui qui se souvient d'Alldh sans qu'll ne puisse oublier son dme ».

Sache qu'il ne convient pas d'appliquer le terme hayawdn, &tre
animé, a Allah bien qu'il soit possible d'employer a Son sujet le nom
«le Vivant » (al-hayy) car la liste des Noms divins est arrétée par tra-
dition (tawgif)",

' Voir premiere partie, chapitre VIII,
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de vouloir déterminer la cause de Son Essence, de Ses Qualités et de
Ses Opérations !

7 - Quelle chose est-I1 ? (ayyu shay’in huwa)®

Réponse : Lui connais-tu un homonyme ? (Coran XIX, 65).

En effet, la question : « Quelle chose ? » concerne une chose qui
partage certains aspects de sa nature avec d'autres. Mais aucune chose
ne peut s'associer au Vrai dans Sa réalité d'essence ni dans la Majesté
de Ses Qualités. Et tel est bien le sens du verset précité : Lui connais-
tu un homonyme ? Connais-tu une chose qui Lui soit semblable en
essence et en qualité au point que celles-ci obligeraient a le dégager de
cette ressemblance et de ce copartage ?

8 - Quand fut t-1l ? (matd kina)

Réponse : Lui (est) le Premier et le Dernier, I’Extérieur et
UIntérieur (Coran LVII, 3).

Certes, tout étre concerné par la question : Quand a-t-Il été ? reste
en fait déterminé par le temps et est précédé par la privation d'étre
(‘adam) qui lui est donc antérieure. Mais, Lui, Allah, n'a pas de pre-
mier ; plus méme, Il demeure le Premier de toute chose. Il n'a pas de
dernier mais Lui est le Dernier de toute chose. Sa perdurance (dawdm)
transcende toute chronologie et Sa permanence (bagd’) dans Sa sainte-
té est exempte de notre parole : Il était (kdna) ou Il sera (yakiin) puis-
que toutes ces notions sont des caractéristiques de 1'€tre qualifi€¢ par
l'adventicité (hudiith) et la contingence (imkdn ou possibilité) qui ne
peuvent convenir a 1'Eternité divine (sarmadiyya).

La signification des versets suivants se rapporte a 1'Eternité sans
commencement ni fin :

Toute chose (est) périssante (hilik) sauf sa (ou Sa) face (Coran
XXVII, 88), car Allah transcende le périssable (hildk) et la privation
d'étre tant dans le passé que dans I'avenir. N'as-t-Il pas dit : Tous les
étres sur terre passent alors que la Face de ton Seigneur détentrice
de Majesté et de Générosité persiste ( Coran LV, 26/27). Béni soit
Celui dans la Main de Qui est le Royaume (Coran LXVII, 1). Le

3 Voir 4 partie, chapitre 1%, des Noms d'Essence, 1, le nom al-shay’: La
chose.





index-158_1.png
158 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

énumération des mots que I'homme mentionne dans un trés court laps
de temps et dans un espace réduit ?

2) Le nom verbal ih¢d’ comporte le sens d'énumérer par la langue
conjointement avec 'énumération par l'intelligence.

Lorsque le serviteur décrit son Seigneur comme le Roi (malik), il
rend présents dans son mental les différents aspects du Royaume
(mulk) d'Allah et de Sa Royauté absolue (malakiit). Quand il men-
tionne qu'Alldh est le Tres-Saint (quddiis), il se représente mentale-
ment qu'Alldh est Saint dans Son Essence, Ses Qualités, Ses Actes,
Ses Principes de Sagesse (ahkdm) et Ses Noms a I'exclusion de tout ce
qui ne Lui convient pas. De la méme maniére, pourras-tu en déduire
I'énumération de la suite des Noms. "

3) Le nom verbal ih¢d’ a aussi le sens de « avoir la capacité » (td-
qa). Allah a dit : Alldh sait que vous n'en aurez pas la capacité (tah-
¢li) (Coran LXXIL, 20).

L'Envoyé d'Alldh a dit : « Maintenez-vous en toute rectitude, mais
vous n'en aurez pas la capacité » (istagimii wa lan tahgi), c'est-a-
dire : vous ne pourrez pas vous maintenir entierement dans la recti-
tude. Le début du hadith veut dire alors : Celui qui a la capacité de
conserver avec soin le caractére sacré (ri‘dya huruma) de ces Noms
sera introduit au Paradis. Il faut comprendre par: «conserver avec
soin ou garder attentivement ces Noms », ce que I'Envoyé d'Alldh a
répondu 2 I'Ange Gabriel quand ce dernier le questionna au sujet de la
conformité excellente ou perfection de lacte (iksdn) : « Clest que tu
adores Alléh comme si tu Le voyais car si tu ne Le vois pas, Lui, te
voit. »

Lorsque le serviteur dit: « Le Tout-Miséricordieux (rahmdn), le
Tres-Miséricordieux (rahim) », il sait qu'il ne trouvera la Miséricorde
(rahma) que venant de Lui. Lorsqu'il dit : le Souverain (malik), il sait
que tous les €tres possibles constituent Son Royaume. En outre, il se
comportera a 'égard de son Seigneur comme le serviteur humble en-
vers le Souverain tout-puissant. Lorsque le serviteur dit : Celui qui ne
cesse de pourvoir (razzdq), il sait qu'Allah est Celui qui se charge de
sa subsistance en sorte qu'il se fie a la Promesse d’Allah, le Souverain
rétributeur (malik mujdzi). Lorsqu'il dit : Celui qui se venge (munta-
gim), il éprouve de la crainte a I'égard de Sa vengeance et, ainsi de
suite, pour tous les Noms.
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Ses Actes qui viennent Le décrire sous les aspects de la Providence
(ihkdm) et de 'Evidence ou Connaissance certaine (itfigan), nous
constatons qu'll est Savant. Nous remarquons encore, du fait qu'll ait
disposé pour l'accomplissement de Ses Actes des moments et des
Qualités déterminés, qu'll est Volontaire (murid). Enfin, qu'll soit Sa-
vant, Volontaire et Puissant nous amene a inférer qu'll est Vivant.
Cest alors que de I'existence de ces Qualités nous concluons qu'Allah
transcende toute assimilation (mushdbaha) aux substances (jawdhir),
aux accidents (a ‘rad) et aux corps (ajsdm).

Une fois cela bien compris, nous te dirons : l'ordre a respecter, au
regard de ce point de vue, devrait commencer par la mention des Qua-
litds d'Activités telles que «le Créateur », «le Producteur » et «le
Formateur ». C'est ensuite qu'il conviendrait de mentionner les Quali-
tés d'Essence telles que : Le Puissant (gddir), Le Tres-Puissant-pour-
soi (muqtadir), le Savant (‘dlim), Celui-qui-ne-cesse d'étre-Savant
(‘alldm), le Trés-Savant (‘alim) et ainsi de suite pour toutes les autres
Qualités ; c'est alors qu'il faudrait énumérer les Noms se référant a
1'Essence. L'Ordre parfait a respecter serait fonction du bien-fondé de
cette considération. Or, a I'évidence l'ordre d'énumération rapporté par
Abt Hurayra n'est pas de la sorte.

Troisieme maniere
Les Noms et les Qualités d'Allah que I'on trouve mentionnés, d'une
maniére concordante, dans chaque Religion (din) ou Communauté
traditionnelle (milla) doivent €tre préférés a ceux qui s'y opposent.
L'énumération rapportée par Ab{i Hurayra ne répond pas a cette €vi-
dence. -

Quatriéme maniére

Il y a accord pour affirmer que certains Noms d'Alldh sont plus
importants que d'autres. L'ordre 2 respecter dans cette perspective est
la précellence accordée a ce qui a le plus d'importance. Or, ce qui est
tel devra se trouver mentionné en premier dans cette séquence. Pour-
tant, la Tradition rapportée par Abl Hurayra, bien qu'elle comprenne,
des le début, cet ordre d'importance puisqu'elle commence par le Nom
Allah, puis celui du Tout-Miséricordieux, ne conserve plus, par la
suite, I'ordre en question. .

Tels sont les aspects logiques que souléve cet ordre d'énumération
des Noms divins alors que celui énoncé dans la transmission d'Abi
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ries. Il ne se laissera donc pas séduire par les différentes formes de
dissimulation que revét Iblis'.

I1I - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Iis disent que celui qui sait qu'Alldh est Trés-Instruit reste ferme-
ment tenu par la bride de la crainte protectrice pieuse et se détourne de
'appel des désirs.

‘All b. al-Husayn2 a dit : « Que Celui qui veut obtenir la puissance
irrésistible (‘izza) sans alliés, la crainte révérentielle sans étre détermi-
né par une autorité extérieure, la suffisance sans indigence, se sépare
de I'humiliation fruit de la désobéissance pour acquérir la puissance
irrésistible fruit de l'obéissance, car Alldh a dit: Si Alldh devait re-
prendre les hommes pour leur injustice, Il ne laisserait nul étre
animé sur terre (Coran XVI, 61) ».

! Iblis est un des noms coraniques du Diable. Par la signification de son étymolo-
gie, Iblis est une réalité, une fonction ou un &tre qui désespére de la Miséricorde de
Dieu.

Si on inverse l'ordre des trois consonnes qui forment la racine B.L.S. du nom
d’Iblis, clest-a-dire L.B.S., cette fonction cosmique représente la dissimulation par
laquelle Dieu se trouve occulté et dissimul€ aux créatures, L.B.S. voulant dire : habil-
ler, obscurcir, dissimuler, altérer. Les Maitres musulmans utilisent souvent implici-
tement ou explicitement ce procédé de transformer la forme d'une racine par la per-
mutation des lettres qui la composent.

% 11 s'agit du fils ainé du 4éme calife “Ali b, Abi Talib cousin et gendre du Pro-
phete. Il mourut assassiné en 40/661. 1. autre fils de ‘Alf s'appelait Hasan. Pour I'his-

toire de ces personnages et I'origine du shi‘isme, voir Henry Laoust : Les Schismes
dans I'Islam Paris 1983.
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celui qui était mort et que Nous avons rendu a la vie (Coran 11, 22).
Les Vivants et les Morts ne sont pas égaux (Coran XXXV, 22).

II - DIRES DES MAITRES SUR CES DEUX NOMS

Ts disent : al-Muhyf est Celui qui te vivifie par Son dhikr’, Lui qui
veut te rendre serviteur par Sa Bonté et qui t'éleve pour que tu Le re-
mercies. Al-mumit est Celui qui cause la mort de ton coeur par la né-
gligence, celle de ton dme par I'emprise des défauts et celle de 1'intel-
ligence par la passion.

On a dit : al-Muhyi est Celui qui vivifie le coeur des Connaissants
par Sa propre connaissance sous tous aspects et qui vivifie leur esprit
par la subtilité de Sa contemplation.

On a dit : al-Muhyrt est Celui qui vivifie les Connaissants par les
grices propices (mawdfaqadt) et al-mumit Celui qui provoque la mort
des pécheurs par les actes de désobéissance (mukhdlafar).

! Pour les différentes significations de ce terme, voir premiére partie, chapitre
VIIL ’
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VIII - AL-MUW@LA : L’ANHT[E, L'ASSISTANCE
IX - AL-MU’ADA : L’INIMITIE, L'HOSTILITE

Le premier terme comporte la volonté d'honorer (kardma), le se-
cond celle de mépriser (ihdna).

X - AL-K{&R{iHA: L'AVERSION, LA REPUGNANCE, LA
CONTRARIETE

Alléh a dit : Mais Alldh a répugné a les envoyer (au combat) et les
en a empéchés (Coran IX, 46).

La doctrine des gens de notre Ecole est que l'aversion, chez Allah,
se rapporte a Sa Volonté (irdda) de ne pas laisser une chose demeurer
dans la non-manifestation ou privation essentielle (‘adam acli). Elle
connote aussi la réalisation de I’improbation (icdl al-dhamm) dans
cette vie et du chatiment (‘igdb) dans 1'autre vie sur l'individu.

Les Mu‘tazilites, quant a eux, professent ceci :

- De méme que la Volonté est une des Qualités d'Allah, de méme
I'aversion en est une autre.

Pour nous, il est logique que 1'aversion soit une qualité qui néces-
site de préférer la non-manifestation (‘adam) a la manifestation (wu-
jid) car en apparaissant, elle impose 1'improbation (dhamm) dans cette
vie et le chatiment dans l'autre. Or, la volonté comporte tous ces sens ;
il est donc nul besoin de poser une autre qualité !

Les Mu’tazilites objectent aussi que la volonté est dépendante des
seules opérations adventices (hudiith). Or, (disent-ils), la permanence
de la non-manifestation n'implique pas d'acte adventice. Il n'est donc
pas possible de faire dépendre la volonté de la contingence.

Nous répondrons que 1'étre intelligent peut dire ceci a un autre : « je
veux (uridu) que tu ne fasses pas ceci ou cela ». Or, un tel propos in-
valide leur opinion.

Nous allons présenter maintenant des mots proches de la notion de
Volonté mais qu'il n'est toutefois pas permis d'employer pour qualifier
Allah -Exalté soit-1l- :

- Le premier : al-tamannd : le désir, le souhait, le voeu

On admet unanimement qu'il n'est pas possible d'appliquer ce terme
a Allah. En effet, ce mot présuppose l'incapacité (‘ajz).
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AL-AWWAL : LE PREMIER
AL-AKHIR : LE DERNIER
AL-ZHAHIR : L'EXTERIEUR, L’APPARENT
AL-BATIN : L'INTERIEUR

J'ai entendu mon Cheikh et pere dire' : « Lorsqu'Allah fit descendre
le verset suivant : Lui (est) le Premier et le Dernier, I’Extérieur et
UIntérieur (Coran LVII, 3), les Associateurs-polythéistes (mushrikiin)
se dirigerent sur Médine et se prosternérent. »

Les Maitres qui s'expriment par formules allusives (arbdb al-
ishdrdt) ont ainsi paraphrasé ce verset :

1 — Le Premier sans commencement (ibtidd’),
Le Dernier sans fin (intihd’),
L'Extérieur sans procession (ihtidad’),
L'Intérieur sans occultation (ikhtifd’).

2 — Le Premier par la connaissance des ceeurs,
Le Dernier par le recouvrement des défauts,
L'Extérieur par la disparition des afflictions,
L'Intérieur par le pardon des péchés.

3 — Le Premier avant toute chose,
Le Dernier apres toute chose,
L'Extérieur par la puissance sur toute chose,
L'Intérieur, savant par la réalité de toute chose.

4 — Le Premier avant toute chose par I'antériorité (gidam) et le sans
commencement (azaliyya), le Dernier aprés toute chose par le
sans-fin (abadiyya) et 'Eternité (sarmadiyya),

L'Extérieur pour toute chose par les signes probants indubitables
(dald’il yaginiyya),

L'Voir Tome 1, chapitre 4.
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DES CARACTERISTIQUES DE LA DEMANDE
OU INVOCATION SPONTANEE (DUA’)

Abii Sulaymén al-Khattabi' a dit : «Le terme du‘d’ est un nom
verbal (magdar)* comme dans cet exemple : I'ai demandé une chose.
Je la demande par un acte de demande (da‘litu al-shay’ ad‘lihu
du‘d’an). »

Les grammairiens soutiennent que le macdar assure la fonction
d'un nom (ism). Par exemple, on dit : entendre un (acte d') appel
(du‘a’) comme on dit entendre une voix (cawt). Le nom verbal peut
étre mis a la place du nom comme le terme « juste » dans cet exem-
ple : un homme juste (rajul ‘adl).

La du‘a’ est, en réalité, la demande pour soi (istid ‘d) du serviteur
qui implore l'aide (indya) de son Seigneur et appelle son assistance
(istimddduhu iyydhu al-ma‘Gina). La du‘a’ est réellement le signe ma-
nifeste de la dépendance (iftigdr) du serviteur a l'€gard de son Sei-
gneur et la reconnaissance (i ‘tirdf) que pour Lui seul il se libére (ba-
rd’a) de toute force et puissance. La du‘d’ est donc le signe de la ser-
vitude adorative (‘ubiidiyya) et la démonstration de l'indigence (dhil-
la) humaine. Cette disposition est une facon de louer Allah et de cons-
tater que la générosité débordante (jiid) et noble (karam) Lui appar-
tient.

Aussi, je dirai : Fait montre d'ignorance celui qui a dit : «la du‘d’
est dénuée d'effet et demeure sans raison d'étre ». Celui-la apporte plu-
sieurs arguments a l'appui de cette opinion.

' De son nom complet : Abi Salaymén Ahmad b. Muhammad al-Khattabi, tradi-
tionaliste, maitre de al-Hakim an-Nisab0ri, Il vécut au I'Ve siecle de I'Hégire et mou-
rut en 388/998. Il aurait lui-méme écrit un commentaire sur les Noms parfaits de
Dieu.

2 En grammaire arabe, le magdar ou « origine » est un nom verbal ou un substan-
tif alors que le nom, ism ne peut &tre que la simple dénomination dune chose
concrete ou abstraite.





index-212_1.png
212 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

noms exprimant les liens du sang, la matrice par laquelle tous les
étres, fruits de l'amour divin, vont étre générés. Nous aurons encore
I'occasion de retrouver ces notions capitales dans différents chapitres
et en particulier dans celui traitant des deux noms : Rahmdn et Rahim.
Les lecteurs intéressés par cet aspect doctrinal capital peuvent
consulter notre traduction et commentaire au Traité sur le Nom Alldh,
d'Ibn “Atd’ Allah, Paris 1981, notamment aux pages 44 et suivantes.
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pour Lui. C'est ensuite qu'ils ajouterent a cette expression le A etle L
(al), par magnification, en mettant I'emphase sur cette syllabe, renfor-
cant ce sens par 12 méme. Le nom devint Allah sous sa forme actuelle
apres ces différentes transformations délibérées. Toutefois, le nom ne
recoit pas nécessairement l'emphase6.

« Un torrent apparut soudain par ordre d’Alldh

Véhément de la hargne du serpent crachant son venin. »

9) Neuvieme dérivation : de ta’alluh, 1'adoration (ta’abbud), le
fait de considérer comme dieu

On dit : alaha, il adora comme Dieu ; yalahu, il adore ; ildha, ado-
ration comme pour le verbe ‘abada, adorer, servir.

Ibn ‘Abbas lisait ce verset selon la lecon suivante : Il te délaisse
ainsi que ton adoration ! (wa yadharaka wa ildhataka) (au lieu de la
lecture habituelle) : Il te délaisse ainsi que tes divinités (dlihataka)
Coran VI, 127). :

En effet, les Arabes nommaient « divinités » (éliha) leurs idoles
car ils les adoraient.

Le poete Ra'uba dit

« C'est Allah qui posséde les perles des richesses sans fin
Celui qui L'adore (ta’alluha) Le glorifie et se repent. »

Le Dieu-Producteur (bdri) étant I'Adoré (ma ‘biid) véritablement, il
Lui revient d'étre nommé Dieu (ildh). Et pourquoi ne conviendrait-il
pas de dire qu'll a droit a I'adoration alors qu'll a mis en évidence qu'll
est le Bienfaiteur envers toutes Ses créatures en les comblant de toutes
sortes de grices ? L'adoration (‘ibdda) est l'aboutissement de la
« magnification » (ta‘zhim) et la raison atteste que cette finalité ne
s'applique qu'a Celui qui produit infiniment la grice (in ‘dm) et le bien-
fait (thsdn). C'est a cela que fait allusion ce verset : Et comment étes-
vous infidéles a Alldh alors que vous étiez morts et qu'll vous a vivi-
fiés ? (Coran 11, 28).

Toutefois, on s'oppose a cette dérivation pour plusieurs (cinq) rai-
sons :

® Le nom Allﬁ’h regoit I'emphase, sur le second A, quand il est isolé ou précédé
des voyelles A et Uetnon L
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B - Seconde interprétation : Le nom est moyen d'Union.

Le verset : Glorifie le Nom de ton Seigneur le plus sublime, signi-
fie : Glorifie ton Seigneur® et telle est bien l'interprétation préféren-
tielle donnée par 1'ensemble des commentateurs. Ils soutiennent que la
raison d'étre (fd’ida) de mentionner le mot « Nom » dans ce verset est
celle-ci: Lorsque celui qu'on mentionne, posséde I'ultime magnifi-
cence et majesté, il n'est pas désigné selon ce qu'il est mais (de préfé-
rence) par son nom, son rang (hadra) et son excellence (jandb).

Aussi dira-t-on : « Glorifie son nom et honore sa mention » ou en-
core : la Paix d'Allah soit sur I'Assemblée supréme et sur son Altesse
sérénissime. Cette maniére de s'exprimer témoigne d'un plus grand
respect de la grandeur de celui qui en est 1'objet. Cette marque de
considération peut s'expliquer de quatre maniéres’.

a) Lorsqu'on dit : Glorifie le nom de ton Seigneur (le plus su-
blime), on veut montrer qu'Allah est trop magnifique et majestueux
pour que n'importe quelle créature puisse proclamer Sa Gloire et Sa
Sainteté ! Le mieux que puisse faire une créature est de s'occuper a
glorifier Ses Noms. Or, il est évident que la mention par magnification
(comme dans ce verset) est plus efficace que la suivante : « Glorifie
ton Seigneur ».

b) La parole divine : Glorifie le Nom de ton Seigneur permet de
réaliser l'excellence de la glorification puisque son Nom suggere
mieux la magnification que si l'on se contentait de dire : que la paix
d'Alldh soit sur la Cour supréme. Elle permet de réaliser la nature de
la paix et de I'honneur qui reviennent a cette Assemblée et & sa ses-
sion. Il est bien évident que cette maniere de faire est un témoignage
de considération plus grand que celle qui consiste a dire : « Que la
Paix d'Allah soit sur telle personne. »

¢) Dans le verset: Aucune chose n'est comme son semblable
(laysa kamithlihi shay’) (Coran XLIL, 11), le terme « mithl » = sem-
blable, peut €tre considéré comme un simple élément constituant I'ex-
pression kamithli : « comme ». Cette interprétation étant grammatica-
lement possible (le verset devenant alors : Aucune chose n'est comme

®En effet, le Seigneur et Sa Réalité ne font qu'un.

°0On trouve dans le-traité de Ghazali, déja cité, les mémes exemples commentés
de la méme maniére ; cf. chap. 1.
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Haroun a voulu humilier un serviteur qu'Alldh a rendu invincible
(a‘azza) mais il en a été incapable. »
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3) La troisieme : Certains disent que Al-wdhid, I’Un ou le Premier,
ne fait pas partie des nombres. (Une preuve de cette affirmation se
présente de cette maniére) : un nombre quelconque est la moitié de la
somme de ses deux extrémes, un et trois donnent quatre dont la moitié
est deux. Nous savons donc que deux est un nombre et le plus petit
:d’entre deux. Par contre, un (wdhid) n’est pas un nombre puisqu’il n’a
qu’un seul nombre — deux — qui le suit (et aucun qui le précede).

Sache que la substance indivise ou simple (jawhar fard) est réelle-
ment unique (wahid haqiqi), dans cette interprétation.

Si on avancait, toujours dans cette interprétation, que 1’Unique est
assenti comme la moindre des réalités (aqall al-qalil) a I’exemple de
la substance indivise parcequ’on I’estime une réalité insignifiante ou
¢lémentaire (hagir), cette maniere de voir étant impossible dans le cas
d’ Allah, nous répondrions ceci :

L’indivis (fard) qui est qualifié par la petitesse (¢ighr) et la paucité
(gilla) est ainsi qualifié parce qu’il entrera slirement en contact (avec
un autre élément indivis) qui lui est contigu de telle sorte que ce pro-
cessus prend de I'importance et prolifére. Isolé des autres indivis, on
dit qu’il est petit et insignifiant mais quand d’autres entrent en contact
avec lul et s’y incorporent, on dit, a cause de cette réunion, que
I’ensemble prend de I'importance. Il est donc slir que la substance
indivise qualifiée par I’élémentaire (higdra) recoit bien ce sens qui ne
peut étre affirmé pour Alldh - exalté soit-Il — étant donné
I’impossibilité de Le qualifier par la petitesse et la paucité.

Ceux qui nient les Qualités divines

Sache-le ! Ceux qui nient les Qualités (divines) prétendent que
ceux qui affirment cela ne peuvent pas le faire a cause de Son Unicité
(wahddniyya). En effet, si nous professions le maintien des Qualités
innombrables par I’Essence d’Alldh, Dieu (ildh) serait la somme de
I’Essence et des Qualités et se trouverait alors composé de choses in-
nombrables. La dimunition et I’augmentation Lui seraient applicables
et cette disposition entrainerait qu'on dise de Lui : puissant sans étre
savant.
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2 - Examen de la seconde formule explicitée : nul dieu (dans
I'existence universelle) autre que Dieu

A ceux qui soutiennent que cette formulation est valable, nous di-
rons : Qui vous pousse & considérer cette implication comme néces-
saire ?

En outre, nous préciserons : Il est préférable de laisser la Shahdda
dans sa forme instituée car si nous tenions a conserver cette adjonc-
tion, le sens de : Nul dieu dans l'existence universelle autre qu'Alldh
nous obligerait a nier I'existence (éventuelle) d'un autre dieu (cause de
celle-ci). ,

Si, par contre, nous gardons a la shahdda la forme révélée, la
quiddité (mdhiyya) d'un second dieu est niée. Or, en matiere de taw-
hid, de reconnaissance de 1'Unité divine, il est évident que nier la
quiddité et la réalité essentielle (hagiga) est plus primordial et déter-
minant que nier l'existence. Il est donc certain qu'il est préférable de
conserver cette formule révélée selon sa forme instituée.

Si on objecte : nier la quiddité n'est pas logique car, si tu dis que le
noir n'est pas noir, cela revient a te faire porter le jugement que le noir
est changé en son contraire. Or, la conversion des essences (haqd’ig)
est impossible. Si, par contre, tu affirmes que le noir n'a pas d'exis-
tence, cette proposition est clairement intelligible. Pour cette raison,
on congoit bien que cette adjonction dans I'Existence universelle, con-
vient.

Nous répondrons ainsi a cette objection: A votre proposition :
«Nier la quiddité n'est pas logique », nous affirmerons que cela est
faux. En effet, si tu dis que le noir n'a pas d'existence, tu nies par la
méme l'existence mais (seulement) 1'existence en tant qu'elle est celle
d'une quiddité. Si donc tu nies l'existence, tu nies aussi la quiddité de
ce qui est désigné par l'existence”. S'il en est ainsi, la négation de la
quiddité devient une proposition intelligible cohérente. Cela étant bien
entendu, pourquoi ne serait-il pas possible d'accepter les termes de la
shahdda tels qu'ils sont proposés (par la Révélation) ?

D'autre part, on ne dit pas : de supposer que le noir n'a pas d'exis-
tence ne nous fait nier ni la quiddité, ni l'existence mais (seulement)

2 puisqu'on ne peut valablement affirmer I'essence qu travers ses qualités qui la
font connattre.
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Pour prouver que nom, nommé et dénomination sont trois notions
distinctes, toute I'argumentation de Rézi est fondée sur la différence
existant entre ces tré)is termes dans la grammaire et 'analyse logique
ainsi qu'en théologie. C'est le méme raisonnement, trés €laboré, que
Ghazali fera dans son Traité sur les Noms divins pour prouver la dis-
tinction entre ces trois notions. Razi le suivra bien que les partisans de
I'Ecole qu'il représente - et il a surtout en vue Bagilldni, ash‘arite
comme lui - professent I'identité du nom et du nommé.

Le raisonnement avancé par Razi pour prouver cette distinction
étant fondé, il faut que Baqillani se place a un autre point de vue, celui
de la réalité du nom qui n'est pas autre que le nommé. En effet, dans
son existence ultime, chaque étre est un nom divin qu'il exprime par-
faitement et dont il est le serviteur. Mais alors, dans cette perspective
différente et réaliste, les noms dont il s'agit n'ont plus grand rapport
avec la grammaire et la logique conventionnelle bien qu'il subsiste
toujours une relation nécessaire entre le principe, cause ou seigneur,
l'effet ou serviteur et leur expression logique. Cette difficulté résolue
d'une maniére assez voisine par Ibn ‘Arabi, est du méme ordre logique
et ontologique que celle soulevée a propos de la Parole divine incréée
et créée ainsi que nous aurons l'occasion de le voir dans d'autres par-
ties du traité de Rézi.

Avec une logique rigoureuse, Razi a tot fait de réfuter les argu-
ments de ceux qui identifient nom et nommé car ils s'en tiennent a
I'aspect purement logique de la question et non a l'aspect ontologique
de I'unité de 1'étre en soi et de sa manifestation éphémere. Ils tombent
' alors sous le coup de la contradiction logique.

Pourtant, si le nom d'un étre en soi est sa réalité permanente et est
 ainsi identique au nommé, le nom sera distinct du nommé dans la ma-
b nifestation de cet étre qui apparait, sous le nom ou I'ensemble de noms
- qui lui conviennent en propre. Ainsi, la Parole divine non composée
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AL-BADI‘: LE NOVATEUR, L’IN VENTEUR,
CELUI-QUI-EST-SANS-MODELE

Allsh a dit : le Novateur des Cieux et de la Terre (Coran 11, 117).

On peut distinguer deux aspects dans l'interprétation de ce Nom :

Le premier : C'est Celui qui n'a ni semblable (mathal), ni analogue
(shabih). On dit qu'une chose est nouvelle (badi‘) lorsqu'elle est privée
de modele (mathal).

Allah est 1'Existant le plus apte a recevoir ce nom et cette qualifica-
- tion puisqu'il Lui est impossible d'avoir un modele ni dans la prééter-
nité, ni dans la postéternité (azalan wa abadan).

Le second : Ce nom prend le sens d'un participe actif de quatrieme
forme verbale, c'est-a-dire : al-mubdi‘, Celui qui invente.

La racine de ce mot est bad‘ le fait d'inventer, d'innover bien que
les Arabes ne valident pas cette assimilation (facrif).

Al-badi‘ est alors Celui qui opére la séparation primordiale (fatara)
des créatures dans un acte original (ibtidd’) sans modele (mithdl) pré-
alable.

Dans cette interprétation, ce Nom est une Qualité d'Opération (di-
vine).

On a dit : « Al-badi’ est Celui qui manifeste les merveilles (‘ajd’ib)
de Son Art (¢cun‘a) et les réalités étonnantes (ghard’ib) de Sa Sagesse
(hikma).
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L'expression O Allah (yd Alldh) signifie: O Alldh dirige-Toi ou
propose-Toi (ya Alléh aggid!). Si aprés « O Allah » on ajoute «et
pardonne » (wa ighfir), le terme joint (par la conjonction «et», en
I'occurence « pardonne ») est différent de celui auquel il est uni (c'est-
a-dire O Allah dirige-Toi). Mais alors, la demande est double. Le pre-
mier élément est « Dirige-Toi vers nous » (wmmund), le second
« Pardonne-nous » (ighfir land). Si nous enlevons la conjonction
« et », l'expression « pardonne-nous » s'interpréte comme s'appliquant
directement 2 la premiere partie de la formule : dirige-Toi vers nous, et
I'objet de la demande, dans les deux éléments qui la composent, de-
meure un et s'en trouve renforcé.

2) L'argument contradictoire suivant est celui de Az-Zajjaj (de
'Ecole de Basra) :

S'il fallait, dit-il, retenir l'interprétation de al-Farrd', il serait possi-
ble de-prononcer la formule en question avec la racine compléte du
verbe amma (& I'impératif, soit umma en le séparant du nom Alldh) et
I'on dirait de ce fait Alldh umma (en deux mots distincts et séparés).

Par exemple, on dit waylummihi : ah ! pour sa mere (formule ex-
clamative a propos d'un homme courageux qui met sa mere a I'épreuve
a cause des dangers qu'il court), bien qu'en outre, on puisse dire selon
la racine de chacun des mots qui composent cette interjection : waylun
et ummu hu (littéralement malheur pour sa mere !)

La réponse a cette objection est la suivante :

Cette expression, dit-on, se décompose de la maniére suivante

O (ya) Allah, dirige-Toi vers nous (ummand). Bt qui refuserait la
possibilité de décomposer ainsi cette expression ?

De plus, de nombreuses expressions ont subi des modifications qui
ne sont pas susceptibles d'étre impliquées dans leur racine. n'as-tu pas
remarqué que selon I'Ecole de al-Khalil et de Sibawayhi, I'expression
«mad akramahu », qu'il est généreux signifie : « Ayyu shay’in akrama-
hu », quelle chose lui est plus généreuse ? Or, cette derniere construc-
tion qui est, pense-t-on, & l'origine de 1'expression actuellement usitée
(c'est-a-dire md akramahu) est tombée en désuétude.

3) S'il fallait (objecte-t-on) retenir I'objection de al-Farrd', la parti-
cule du vocatif (yd) aurait di tomber. Pourtant, on peut dire Ya Alld-

humma. De plus, on la trouve associée dans des expressions telle
celle-ci : Ya Allah ighfir-li. O Alléh ! Pardonne-moi
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aussi bien comme attribut ou épithéte que comme qualité par un pro-
cédé de style.

Par exemple : dans la phrase nominale : Alléh est savant, le nom
Allah est sujet (ibtidd’) et le mot Savant qui pourrait tre un nom, est
ici adjectif qualificatif attribut (khabar). Dans la phrase suivante :
Allah est Celui qui possede la science, le mot science est une qualité
divine (¢ifa), non un attribut, mais c'est toute la seconde partie de la
phrase : Celui qui posséde la Science, qui doit étre considérée comme
cifa.

Il résulte de ces deux perspectives que, chez le grammairien et le
théologien, le nom en tant que vocable sera toujours distinct du nom-
mé, jamais identique. Mais, quand le nom sera considéré comme re-
présentant la réalit¢ méme d'un étre et son Seigneur comme dans la
perspective d'Tbn ‘Arabi, ainsi que nous I'avons vu plus haut, ou celle
de Baigqillani, théologien ash‘arite, ce nom est identique au nommé
puisque le nom représente alors la réalité méme de 1'étre dans son prin-
cipe divin.

Ces réflexions sommaires feront mieux comprendre les premiers
chapitres du Traité de Raz1 consacrés au nom, au nommé, a la déno-
mination, aux différentes catégories de noms et de qualités et aux di-
verses positions doctrinales a leur sujet.

Les quelques points doctrinaux que nous venons de présenter
n'épuisent pas, tant s'en faut, la richesse du Livre sur les Noms divins
de Razi. Cette introduction avait surtout pour but de souligner des
difficultés théologiques réelles. Nous aurons l'occasion de remarquer
I’existence d'autres questions délicates auxquelles la Théologie isla-
mique (Kaldm) n'apporte pas de solutions définitives et pleinement
satisfaisantes.

La présente traduction est faite d'apres 1'édition égyptienne de 1400-
1980, 365 pages, éditée au Caire par Taha ‘Abd al-Ra'Gf Sa‘ad, a partir
d'un manuscrit daté de I'an 952 H.

Nous avons consulté aussi les éditions suivantes :

- Edité par Amin al-Khénji, Le Caire, 1323-1905, 270 pages.

- Edité par les Imprimeries Al-Sharqiyya, Le Caire, 1333-1914, 266

pages.
- Edité par Taha ‘Abd al-Ra’tf Sa’ad, Le Caire, 1396-1976, 368

pages.
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2 - Al-shahid est la forme intensive de al-shdhid, le témoignant,
'assistant, le présent.

Appliqué au serviteur, le martyr se comprend comme celui qui est
en train de témoigner de la Bienveillance et de 1a Miséricorde d'All4h
ainsi que des degrés (paradisiaques) qu'll lui a préparés.

3 - An-Nadr ibn Shamil précise que al-shahid est le Vivant (al-
hayy) parce que tout étre vivant se trouve présent (shdhid) dans ses
états et en a la conscience immédiate (mushdhid).

Le martyr est vivant aprés avoir été tué. Allah n'a-t-Ti pas dit : Ne
crois pas que ceux qui ont été tués dans la voie d’Alldh sont morts !
Au contraire vivants (sont-ils) chez leur Seigneur pourvus de subsis-
tance (Coran 11, 169). ’ :

4 - Le serviteur est nommé martyr car il a la conscience présente de
(I'heure) sur le champ de bataille.

5 - 11 est nommé shahid car, en bref, il sera témoin au Jour de la
Résurrection sur les Communautés passées. Allah dit : Afin que vous
soyez témoins a l'égard des hommes (Coran 11, 143).

Sache qu'Allah, en tant que Témoin, crée la joie intense chez les
Saints et la frayeur chez les transgresseurs.

En rapport avec I'émotion de joie, on raconte qu'un homme fut roué
de coups de fouet. Il supporta cela sans manifester de signe de souf-
france. Un des témoins oculaires lui dit alors : « Ne ressens-tu pas la
douleur et pourquoi ne cries-tu pas ? » L'homme répondit : « Je suis
frappé a cause de mon bien-aimé qui est présent, qui me regarde et qui
sait que je subis I'épreuve a cause de lui et il me I'a rendue facile sous
l'effet de son regard ».

Or donc, si le regard d'une créature allege la douleur provoquée par
les coups, a plus forte raison le Créateur, qui est Témoin (shahid),
soulage Son serviteur de la lassitude produite par les ceuvres d'obéis-
sance et de la souffrance engendrée par les contrari€tés ainsi qu'Alladh
dit : Sois constant devant la Décision (hukm) de ton Seigneur car en
vérité tu es sous Nos yeux (Coran LI1, 48).

En rapport avec la frayeur, Alldh impose la crainte aux transgres-
seurs car le manque de convenance devant la présence du Détenteur de
I’ Autorité (sultdn) constitue une faute énorme.
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AL-MUHYI : CELUI-QUI-FAIT-VIVRE
AL-MUMIT : CELUI-QUI-FAIT-MOURIR

Alldh a dit : C'est Lui qui vous fait vivre et mourir (Coran 11, 28).
11 a dit, dans le récit d’ Abraham - sur lui la paix - : Celui qui me fera
mourir puis me fera vivre (Coran XXVI, 81) : Vous étiez morts et Il
vous a fait revivre (Coran 11, 28).

I - SIGNIFICATION DE CES NOMS

Sache que la vie et la mort procédent d’Allzh comme le prouvent
ces versets : Celui qui a créé la mort et la vie (Coran LXVII, 2) et :
Allah rappelle les dmes au moment de leur mort (Alldh yatawaffa-I-
anfusa hina mawti-hd) (Coran XXXIX, 42).

Sache-le ! Alldh vivifie la goutte de semence (nutfa) et 1'agglutina-
tion (‘alaga) en créant la vie en elles. Il donne vie a la terre en faisant
descendre la pluie fertile. Il a dit - Regarde les traces de la Miséri-
corde d’Alldh ; comment donne-t-11 la vie a la terre apres sa mort
(Coran XXX, 50).

Quand Allah fait mourir, Il fait la louange de cet acte afin que l'on
connaisse qu'll est capable de gérer toute chose comme II I'entend et le
détermine.

Si l'on demandait : quel est le sens de ces deux versets: Dis !
I’Ange de la Mort vous rappellera (Coran XXXII, 11) et, Nos Mes-
sagers les rappeleront (Coran VII, 37), nous répondrions ceci : dé-
terminer la mort, en réalité, est 'acte d'Alldh. Toutefois, dans le do-
maine soumis aux causes secondes, elle est déléguée a I’Ange de la
mort qui s'entoure de préposés et d'auxiliaires. Cette délégation est
confiée tantdt aux auxiliaires, tantdt aux responsables, tantot au Créa-
teur, car, en définitif, ¢’est Lui le Producteur (mu’aththir) de toute
chose.

Sache bien qu'Allah fait vivre et mourir. Il donne la vie au corps
par l'esprit. 11 vivifie les esprits par les connaissances et les intuitions
(wdridar) dont 'origine est le Monde du Mystere. Car Alldh a dit : Ef
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vos freres pour patrons s'ils préferent l'incrédulité a la foi. Ceux
d'entre vous qui les prendraient pour patrons seraient certes les in-
Justes. Si vos peres, vos fils, vos épouses, vos alliés, les biens que
vous avez amassés, un négoce dont vous craignez la perte ou des
demeures qui vous conviennent sont plus aimés qu’Alldh, Son Mes-
sager et la lutte dans Sa voie, attendez-vous a ce qu’Alldh vienne
avec Son Ordre, Allih ne guide pas les impies (Coran 1X, 24). Si
vous aimez Allah suivez-moi (il s'agit du Prophete), Alldh vous aime
et vous pardonne vos péchés... (Coran 111, 31).

Dans un beau passage, R4zi montrera les effets spirituels de la
shahdda dans 1'étre qui la pratique avec assiduité et qui reconnait la
Présence de Dieu en Iui-méme d'abord et ensuite dans Sa manifesta-
tion universelle. Dieu est alors reconnu, en pleine conscience, comme
le seul Témoin véritable de toute chose qui témoigne de Lui-méme.

Attester 1'Unicité divine engage donc 1'€tre a la reconnaitre et a se
sentir directement et nécessairement concerné par elle. La seule for-
mulation [d ildha illd-lldh ne comportant pas cette attestation, est une
simple expression de la négation de tout dieu sauf Alldh. Elle est
composée de quatre éléments. Les deux premiers expriment une néga-
tion absolue [d ildha, « nul dieu » et les deux derniers une affirmation
catégorique illd Alldh, «sinon Dieu » ou encore « autre que Dieu ».
De plus, les deux noms traduits par «dieu» sont différents, nous
I'avons d€ja observé, en arabe : ildh et Alldh.

Les grammairiens - et R4z les approuve intégralement - font res-
sortir que la particule d'exception (istithnd), sinon, autre que, qui vient
aprés la négation absolue {a, « nul », n'implique pas nécessairement
une affirmation. C'est pourquoi la parole sacrée [d ildaha illa-Llah peut
se rendre par: s'il y a un dieu, c'est Dieu. Cest la méme regle de
grammaire relative a I'exception aprés une négation qui permet d'in-
terpréter le hadith prophétique suivant : «Id cald illd bi tahiir : nulle
priére sans purification ». Cette formule ne signifie pas qu'il n'y a pas
nécessairement pricre mais que si elle a lieu, elle doit étre précédée
par l'ablution purificatrice. Or la Loi sacrée musulmane prescrit la
priere. Nous savons donc quel sens donner a ce hadith : la priére étant
d'obligation divine, la purification l'est aussi. Selon cette méme inter-
prétation, la formule sacrée ld ildha illd-lldh n'affirme pas nécessai-
rement Alldh en Sa Réalité, elle indique que s'il y a un dieu c'est Alldh
qui sera reconnu avec et par les descriptions que Dieu Lui-méme fait a
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I'Existance d'Allah par autre que Lui-méme. Il est sir que le nom par
lequel ils s'expriment le plus fréquemment soit al-bdri, le Producteur.
Les Juristes en matiére de Loi révélée (fugahd’) analysent les mo-
dalités des obligations qu'elle impose (kayfivyat al-taklif).
L’expression qui prévaut chez eux est « la Loi divine » (shar).
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AL-QAWI : LE TRES-FORT, LE TRES-PUISSANT
AL-MATIN : LE TRES-FERME, LE TRES-CONSISTANT

Allah a dit : En vérité, Allah est Celui-qui-ne-cesse-de-pourvoir. Il
est le Détenteur de la Force, le Trés-Ferme (inna-Lldha huwa-r-
razzdqu dhii-al-quwwat-al-matin) (Coran LI, 58).

I - SIGNIFICATION DU NOM AL-QAWI

Al-Azhari a dit: «On peut lire al-mafin (dans le verset précité)
avec désinence I en le considérant comme un adjectif épithéte de dhii
al-quwwa (détenteur de la Force), le sens est alors le suivant : II est
Détenteur de la Force tres-ferme ».

La lecon la plus courante est de décliner le nom matin avec la
flexion U qui marque le cas sujet. Dans ce cas, la signification de-
vient : « Il est le Détenteur de la Force, le Trés-Ferme ». Cette der-
niére lecon est plus conforme a la langue et al-matin est considéré
comme une Qualité divine alors que dans la premicre interprétation, il
est un qualificatif épithéte de force (quwwat) dont la forme féminine
du nom - quwwat porte le t des noms féminins - n'indique pas réelle-
ment un féminin mais un nom masculin (marquant une habitude)
comme dans cet autre exemple coranique : Celui auguel un avertis-
sement (maw ‘izhat) est donné de la part de son Seigneur (fa man
Jj@’ahu maw ‘izhatun min rabbihi) (Coran 11, 275).

Nous ajouterons que les glossateurs sur les Noms d'Allh soutien-
nent unanimement que la force (quwwa) exprime la perfection de la
puissance (qudra) et que la fermeté (matdna) désigne la plénitude de
la force. La force consistante (quwwa matina) est U'expression de la
puissance portée au summum de la perfection.

Quant 2 moi (je soutiens) que la disposition parfaite dans une
chose qui produit un effet est appelée force ou aptitude (guwwa). Il en
est de m&me de la disposition parfaite dans une chose qui ne peut su-
bir I'effet d'un autre et qui est appelée force.

C'est ainsi qu'un homme ayant la force d'en renverser un autre est
nommé fort et robuste (gaw? shadid) et pour la méme raison, I'homme
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(mawjiid) est soit influent ou cause (mu’aththir) soit effet (athar). Or,
l'influent est plus excellent que l'effet. Le Vrai étant I'Influent de toute
chose, le Tout (kull) est son effet. En ce sens, Il est plus élevé que le
Tout.

De plus l'existant est soit nécessaire, soit possible, le premier étant
plus élevé et plus noble que le second. Or, le Vrai - Gloire a Lui - est
le Nécessaire par Soi et est donc plus élevé que le Tout.

On peut encore préciser que l'existant est soit absolument parfait,
soit ne l'est pas. Or, le Parfait inconditionné est d'un rang incompara-
blement plus élevé que celui qui ne l'est pas. Allah, le Parfait absolu,
est d'une élévation sans commune mesure avec le Tout. Il en sera de
méme de la perfection de la Science, de la Puissance, de la Vie, de la
Permanence, de la Générosité et de la Miséricorde.

Etends de la méme manire les considérations que nous venons
d'exposer au sujet de ce Nom a tous ceux-ci et sois assuré qu'Alléh est
plus élevé que tous les €tres existenciés dans tous les degrés intelligi-
bles. Il est majestueux et saint au point d'exclure dans Son élévation,
le lieu et la direction.

Si tu comprends ainsi le sens de 1'Elévation, tu comprends aussi ce-
lui de la Supériorité (fawgiyya) eu égard aux versets suivants : Lui est
le Contraignant au-dessus (fawq) de Ses serviteurs (Coran VI, 18):
Ils craignent leur Seigneur au-dessus d'eux (min fawqihim) ... (Co-
ran XVI, 50).

Nous ajouterons que cette élévation (‘uluw) s'applique a l'une des
trois possibilités suivantes :

1) Rien n'égale l'excellence, la gloire et l'inaccessibilité de cette
élévation. Dans cette interprétation, al- ‘ali est I'un des Noms de trans-
cendance (asmd’ al-tanzih ).

2) Allah est puissant sur le Tout qui demeure sous Son Pouvoir dé-
terminant et Sa Contrainte réductrice. Ce Nom est alors I'une des Qua-
lités intelligibles ou principielles (¢ifdt ma ‘nawiyya).

3) Allah régit le Tout en parfait autonome, al-‘ali est alors un des
Noms divins d'activité (asmd’ al-af‘al ).
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I - NOMS APPARENTES A AL-MALIK®

Sache qu'on trouve dans le Coran les formes suivantes apparentées
a ce Nom et qui s'appliquent a Allah :

1) al-Malik : le Souverain, le Roi. Lui, Allah, Celui qui est nul
dieu autre que Lui, le Souverain (malik), le Trés-Saint (Coran LIX,
23).

2) al-Malik : Le Possesseur, le Suzerain. Celui qui posséde le Jour
de la Rétribution (Coran 1, 3).

3) al-Malik : Le Tres-Possesseur, le Possessif-Objet de possession.
En vérité, ceux qui craignent pudiquement seront dans des jardins et
des fleuves lumineux, sur un siege de véridicité, auprés d'un Posses-
sif-Objet de Possession (malik) doué de pouvoir absolu (Coran LIV,
55).

4) Malik al-Mulk : Le Possesseur du Royaume ou du Régne. O mon
Dieu ! Souverain du Royaume, Tu accordes le Royaume a qui Tu
veux et Tu enleves le Royaume a qui Tu veux... (Coran 111, 26).

' Pour un commentaire plus développé, nous reavoyons 2 notre traduction et nos
commentaires du Traité sur le Nom Allah, op. cité.

* Des principaux termes dérivés de la racine trilitdre : Ma La Ka, posséder, dis-
poser librement, nous retiendrons les trois suivants dont les significations sont en
étroite corrélation :

Malik, Maitre, Souverain.
Mulk, 'acte de posséder, la possession.
Mamliik, possédé, assujetti.

Une fois que la fonction du Malik est posée comme nécessaire & l'actualisation du
Monde, Son Acte permanent, celui de posséder, en découle simultanément ainsi que
les réalités sur lesquelles il porte, c'est-a-dire les étres assujettis qui sont la posses-
sion du Souverain-Maitre.
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Conservateur (hdfizh) des cieux et de la terre, et leur conservation
(hifzh) ne L'accable pas. 1l est le Préservateur (hdfizh) des Ecritures
saintes qu'll a révélées en les protégeant de l'altération (fahrif) et du
changement (tabdil). 1l a dit: C'est Nous, en vérité, qui avons fait
descendre le Dhikr et c'est Nous qui le conservons (Coran XLV, 9).

Médite maintenant sur ta maniere de te comporter en religion et
dans ce bas monde.

En religion, observe donc comment les plus grands s'égarent a
cause de la plus petite incertitude ! Combien adorent Allah et combien
obéissent a Iblis qui use de séduction en exploitant un simple doute !
Observe donc les plus grands physiciens, les plus habiles géometres et
astronomes, comme ils se fourvoient devant la plus minime des équi-
voques ! Réfléchis donc pour garder en conscience que tu n'échappes
en rien a la surveillance et a la providence du Vrai.

Vois aussi comment 1”’Ami intime, Abraham - sur lut la paix - bien
qu'il fut d'une valeur insigne, s'exprima ainsi: Seigneur ! Accorde-
moi un pouvoir de décision et fais-moi rejoindre les étres integres
(Coran XXVI, 83). 1l invoquait de la maniére suivante : Notre Sei-
gneur ! Fais que nous nous abandonnions a Ta volonté (Coran 11,
128). Moise - sur lui la paix - a qui Alldh a parlé dit : Seigneur ! Di-
late ma poitrine (Coran XX 25). Allah dit a notre propheéte Muham-
mad - sur lui la gréce et la paix - : Si Nous ne t'avions raffermi, tu
aurais été sur le point de prendre quelque peu appui sur eux (Coran
XV, 74) : Allih t'a protégé des hommes (Coran V, 67). Les Fideles
dirent : Notre Seigneur ! Ne détourne pas nos coeurs aprés nous
avoir guidés (Coran H1,8).

Dans les affaires de ce bas monde, connais donc les multiples cau-
ses de dommages et motifs de craintes ! C'est alors que tu méditeras
sur Celui qui les détourne de toi, car Allah dit : Dis ! Qui vous préser-
vera nuit et Jour contre le Tout-Miséricordieux ? (Coran XXI, 42).

Allah ne dit-1l pas aussi : L'homme a des relais (ou des Anges qui
se succedent) devant et derriere lui et qui le gardent (yahfazhii) par
I'Ordre d’Alldh (Coran X1, 11).

Allah préserve les créatures dans leurs comportements et contient
leur propos comme Il a dit : En vérité, Il est Trés-Savant de ce qui se
trouve dans les poitrines (Coran VI, 43). En vérité, Nous avions
donné la charge d'inscrire ce que vous faisiez (Coran XLV, 29).
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- Al-mahgiil

- Al-muhagcal, précis de méthode et de somme théologique

- Lawdmi‘ al-bayyindt fi sharh asmd’ Alldh al-husnd wa al-¢ifat,
traité qui fait I'objet de la présente traduction.

PRESENTATION DU TRAITE

Un grand nombre de connaissances encyclopédiques de Rézi s'ex-
prime dans le traité sur les Noms et les Qualités de Dieu. Les ques-
tions qu'il aborde, les points doctrinaux des différentes €coles qu’il
analyse, sont ceux qui n'ont cessé d'étre débattus et controversés en
théologie et en philosophie islamiques.

Sa méthode, quasi régulicre, revient a présenter les questions doc-
trinales des écoles les plus opposées d'une maniere claire, loyale et fort
bien analysée. Souvent, il donne son propre point de vue sur maintes
questions controversées en s'écartant des positions officiellement ad-
mises comme orthodoxes par la Communauté. Quelquefois, devant
des aspects non évidents de difficultés théologiques capitales, telle que
la création et 1'éternité du monde, il ne tranche pas et se contente
d'exposer les prises de positions des principales interprétations,
qu'elles soient considérées comme orthodoxes ou non par la théologie
ash’arite officielle. Nous aurons 1'occasion de constater de nombreuses
fois sa méthode ouverte et disponible d'interprétation et d'exposé.

Les lecteurs familiarisés avec la théologie islamique ne manqueront
pas d'étre surpris par la maniére assez inhabituelle de Raz1 de traiter et
d'illustrer certaines questions théologiques.

Certes, nous retrouvons, tout au long de cet immense traité fort
complet, la maniere générale d'aborder les themes théologiques avec la
méthode de raisonnement, inaugurée trés tot par les Mu‘tazilites, pre-
miers théologiens de 1'Islam et développée par al-Ash‘ar, al Méturidi
et leurs disciples. Mais Rézi généralise I'analyse rationnelle dans ses
exposés sans toutefois négliger la preuve d'autorité préalable : le Co-
ran, la Sunna prophétique et le Consensus communautaire. Il réussit a
donner beaucoup d'attrait & ce traité en y introduisant des considéra-
tions subtiles sur chaque Nom divin et des sentences de Maitres du
Tacawwuf qui font de cet ouvrage non seulement un manuel théologi-
que mais aussi un livre de piété et d'éthique religieuse qui prédisposent
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« Mes serviteurs »), ainsi n’y a-t-il aucun voile entre le croyant déso-
béissant (mu’min ‘act) et la Miséricorde (rahma) d'Allah. »

b) Dans le verset que nous commentons : Annonce a Mes servi-
teurs (litt. Annonce aux serviteurs Miens), I'expression « Annonce a »
s'adresse a I'Envoyé d'Alldh, le mot « serviteurs » concerne les Fideles
et « Mes » le Seigneur. Alldh mentionne d'abord 1'Envoyé, puis les
créatures désobéissantes et enfin Il se mentionne Lui-méme. Cet ar-
rangement fait allusion a l'intercession du Prophete qui est devant les
pécheurs et a la Miséricorde d'Allah qui est derriere eux. S'ls se trou-
vent ainsi entre l'intercession et la Miséricorde, comment, dés lors,
pourraient-ils étre perdus ?

c) On rapporte de al-Ma’mon’ que l'enfant de son fils et celui de sa
fille entrérent tous deux chez lui. Il leur demanda : « De qui étes-vous
Ie fils ? » Le fils de sa fille se rattacha a son pere (gendre du roi) et le
fils de son fils au fils du Roi. Il ordonna qu'on remplisse les poches du
premier de pierres précieuses et celles du second de dattes sucrées. Il
dit alors : « Celui-1a se prétend issu d'une lignée étrangere et celui-ci
se rattache a moi. » ‘

La subtilité de cette nuance réside dans le fait que celui qui descend
du souverain d'une créature a trouvé le trésor précieux alors que celui
qui se dit issu du souverain des souverains ne trouve pas le trésor de la
Miséricorde !

d) Dans la parole : Je suis, MOI, le Tres-Pardonneur, le Tres-
Miséricordieux, Allah répéte le pronom personnel de la premiere per-
sonne comme dans ce récit de Joseph : Moi, Je suis ton frere (inni -
and akhitka) (Coran XII, 69). La raison en est la suivante : Joseph fit
asseoir ses freres autour de la table et chacun des deux fréres issus de
mémes pere et mere s'assit cote a cote. Or, Benjamin resta seul et se
mit a pleurer. Joseph lui demanda: «Pourquoi pleures-tu ? » Il lui
répondit : « J'avais un frére de mémes pere et mere mais il est mort ou
a disparu. » Joseph poursuivit : « Ne voudrais-tu pas que je fusse ton
frére ? » En entendant cela, Benjamin fut tout saisi. Joseph alors ajou-
ta : « En vérité, moi, je suis ton frere. » Des l'instant sa réserve dispa-
rut et il se réjouit’.

5 Al-Ma’mun, calife mort en 218/833.
¢ Voir Razi, Mafétih al-ghayb, Sourate XII intitulée Joseph.
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T'appeler alors que Tu es le Treés-Miséricordieux et le Tres-
Généreux ? »

9. On a dit : « L'homme est en droit de n'étre fier que de son Sei-
gneur. Pourtant, certains sont pleins de fierté d'étre serviteurs de leurs
semblables. » Celui qui est tel dit : «je suis le serviteur d'un tel, mai-
tre d'un tel ou gardien de son troupeau, celui qui prend soin de sa fa-
mille. » Or le Jour de la Résurrection, ils se disperseront les uns les
autres ainsi qu'Allah le mentionne : Quand ceux qui auront été suivis
se déclareront dégagés de ceux qui (les) ont suivis (Coran 1I,
166)... : A quiconque se détourne du dhikr du Tout-Miséricordieux,
Nous destinons par affinité un démon qui lui est conjoint (Coran
XLII, 36).

Néanmoins, 0 €tre indigent ! Sois attentif au dhikr d'Alldh, car tout
un chacun dira au Jour de la Résurrection : « mon dme, mon 4me ! »
le Paradis dira « mes gens, mes gens ! » Le Feu dira : « mon droit,
mon droit » Le serviteur dira : « mon Seigneur, mon seigneur ! » et le
Sefgneur dira : Mon serviteur, Mon serviteur ! »

10. On a dit : « Les hommes savent que le boulanger ne délivre pas
le pain sur simple parole » mais le Maitre et Seigneur dit : « Moi, Je
ne délivre le Paradis que sur une simple parole en référence a cette
nouvelle prophétique : « Deux paroles légeres sur la langue, lourdes
dans la Balance (il s'agit ici de la double attestation islamique). » Al-
lah a dit : A ceux et celles qui font le dhikr d'Allah en abondance,
Alldh a promis un pardon et une rétribution immense » (Coran
XXX, 35).

IV - LES PREUVES RATIONNELLES AU SUJET DE L'EXCELLENCE DU
DHIKR

Allah créa 'homme et disposa en lui la faculté intellectuelle angéli-
que, l'estimative diabolique, la concupiscible animale et l'irrascible
bestiale. De plus, Alldh lui inspira la connaissance du bien et du mal.
Il a dit : Il inspira a l'dme son impiété et sa crainte pieuse (Corusn
XCL, 8).

11 1e dota des moyens nécessaires grace auxquels il peut atteindre ce
qui lui convient ou ce qui le corrompt. Il a dit : Ne l'avons Nous pas
guidé dans les deux voies (Coran XC, 10).
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votre Seigneur, le Vrai ! Qu’y a-t-il donc en dehors du Vrai sinon
l'erreur ? (Coran X, 32), et ce propos du Prophéte - sur lui la gréce et
la paix : « L'infidélité a elle seule constitue une communauté (milla). »

Sache-le ! De méme qu'Alléh, dans ce verset, s'attribue trois quali-
tés en rapport avec les Fideles et une seule avec les Infideles, ainsi
mentionne-t-11 leur type de breuvage selon la méme répartition.

Au sujet des Infideles, 1l dit : Ils sont abreuvés d'une eau bouil-
lante (Coran XLVIL, 15). Des Fideles, 1l précise : D'une source a la-
quelle les adorateurs d’Alldh boiront (Coran LXXV], 6) : Ils seront
abreuvés d'un nectar scellé dont le cachet est de musc (Coran
LXXXI, 25).

Alléh dit de ceux qui devancent les autres: Leur Seigneur les
abreuvera d'une liqueur trés pure (Coran LXXVI, 21).

2) Allah a incité Son Envoyé - sur lui la gréce et la paix - a se com-
porter de la meilleure maniere a I'égard des pauvres en quatre circons-
tances :

a) Ne repousse point ceux qui invoquent leur Seigneur (Coran VI,
52). Si Allah interdit a2 Son Envoyé de les repousser, comment dans sa
générosité le Prophéte peut-il les repousser ?

b) Que ton dme soit constante avec ceux qui invoquent leur Sei-
gneur (Coran XVIII, 28). Comment dans sa générosité pourrait-il les
éloigner de la Miséricorde divine ?

c) Ne détourne pas ton regard d'eux (Coran XVIII, 28).

d) Celui qui sollicite, ne le repousse point (Coran CIII, 10).

Le sens immédiat de ces quatre versets est évident.

3) Commentaire de la parole : Dis ! O Mes serviteurs qui avez été
excessifs envers vos dmes, ne désespérez pas de la Miséricorde
d’Allah. En vérité, Allah pardonne les péchés totalement. C'est Lui
le Tres-Pardonneur, le Tres-Miséricordieux (Coran XXXIX, 52).

Ibn ‘Abbas rapporte que Wahsha, apres avoir eu tué Hamza (I'oncle
du Propheéte a la bataille de Ohod) partit a Ta‘if et regretta son geste. 1
écrivit alors ceci au Prophete : « Y a-t-il un repentir pour moi ? » Al-
12h révéla aussitdt: En vérité Allih ne pardonne pas qu'on Lui
donne des associés mais Il pardonne ce qui est en deca a qui Il veu:
(Coran 1V, 116).

Wahsha dit : « 1l se peut que je ne sois pas concerné par cette vo-
lonté d'Allah ! » C'est alors que cette autre parole fut révélée : Kt ceux
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l'assistance gracieuse de composer au mieux ce commentaire sur Ses
Noms (asmd’) et Ses Qualités (¢ifar). Qu'Tl m'assiste de Sa Grice pour
réussir A convaincre de la vérité de l'exégese présentée (dans ce livre)
sur les descriptions (nu‘iif) et les symboles (simdt) (qui Lui sont pro-
pres). "

J'ai donc composé ce traité que jai intitulé : Le livre des preuves
éclatantes sur le commentaire des noms et des qualités d'Allah (lawa-
mi‘ al-bayyindt fi al-asmd’ wa al-¢ifar).

Cet ouvrage comprend trois parties ordonnées. La premicre traite
des principes et des prolégomenes (fI al-mabddi’ wa al-mugaddimat),
la deuxieme présente les Noms excellents et constitue le but principal
du présent livre (fi al-maqgdgid wa al-ghdyat), la troisieme se compose
des appendices et compléments (/7 al-lawdhig wa al-mutammimart).
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thodoxie religieuse (¢ihhat al-din). Mais, sache-le ! Lorsque I'homme
s'occupe a multiplier les probleémes (matdlib), il ne fait qu'augmenter
chez lui le désordre résultant d'un conformisme aveugle.

(Pour en revenir aux troisieme et quatriéme degrés, nous ajoute-
rons ce qui suit :)

- Le troisieme degré procure le raffermissement de la conviction a
l'aide d'arguments suffisants. Dans ce degré, les dispositions des créa-
tures sont sans consistance (madbiita).

- Le quatrieme degré implique la progression a partir d'arguments
suffisants jusqu'a des arguments décisifs (qgat‘iyya). Les étres qui
parviennent a cette dignité sont en trés petit nombre et d'une extréme
rareté parce que cette aptitude repose sur la connaissance des condi-
tions des démonstrations et de leurs utilisations dans les questions a
étudier et cela dans la limite des possibilités humaines (fi ghdyat al-
quwwa). ‘

5 - Le cinqui¢me degré est le propre des Maitres dans les contem-
plations. Compte tenu de leur trés petit nombre, ils sont aux gens rom-
pus aux arguments péremptoires comme ceux-ci par rapport au reste
des créatures.

Sache bien que les domaines propres aux dévoilements n'ont pas
de fin puisqu'ils constituent le voyage de l'intellect (‘agl) a travers les
phases (maqémat) de la Majesté (jaldl) d'Allah, les degrés (maddrif)
de Son Incommensurabilité (‘azhama), les demeures (mandzil) ou se
trouvent les vertus (dthdr) de Son Infinie Grandeur (kibriyd’) et de Sa
Sainteté (quds). De méme qu'aucune fin n'est assignée a ces stations,
de méme en est-il du voyage que ces Etres effectuent a travers elles.

Sache que les Maitres de réalisation essentielle assignent six degrés
aux gens de dévoilements. Les trois premiers concernent les novices
(achdb al-bidayar), les trois autres les étres expérimentés (agchdb al-
nihdyat).

Les trois premieres catégories d'étres éprouvent des brillances (la-
wa’ih), des clartés (lawdmi‘) et des lueurs élevées (tawdli) car ces
étres n'ont pas en permanence la lumicre (diyd’) des Soleils des
connaissances bien que le Vrai-Dieu accorde la subsistance a leur
ceeur et a leur esprit en toutes circonstances ainsi qu'Allah dit : Ils y
trouveront (dans les jardins d’E’den) leur subsistance matin et soir
(Coran XIX, 62). Lorsque le firmament des coeurs porte sur eux 1'obs-
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pendant la Résurrection (giydm) s'effectuera conformément a la recti-
tude ou conformité immuable (istigdma).

L'association (shirk) est de deux sortes : apparente et cachée :

- L'association apparente résulte de ce verset : Ne donnez point de
semblables (anddd) a Allah alors que vous savez ! (Coran 11, 22).

- L'association cachée consiste dans 1'obéissance a 1'dme selon cette
parole : N'as-tu pas vu celui qui fait de son dieu sa passion (Coran
XLV, 23). Tel est aussi le sens du propos tenu par l'ami intime, Abra-
ham - sur lui la paix - : Notre Seigneur ! Rends-nous fideles a Toi
(Coran 11, 168). Et toujours au sujet d'Abraham : Défourne (nous),
moi et mon fils, d'adorer les idoles ! (Coran X1V, 35). Joseph - sur
lui Ia paix - a dit : Recois-moi aprés m'étre acquitté fideélement et
Jais-moi rejoindre les Intégres (Coran. X11, 101).

Les Prophétes sont exempts de I'association extérieure.

17) MAQALID AL-SAMAWAT WA AL-‘ARD : les clés ou les moyens
de déploiement des cieux et de la terre

Alldh a dit : A Lui les moyens de déploiement des cieux et de la
terre. Il répand (ou mesure) la subsistance a qui Il veut. De toute
Chose 1l est Trés-Savant (Coran XL, 12).

Ibn 'Abbis a dit : Il s'agit de la parole la ildha illa-Lldh et cela
pour plusieurs raisons : -

a) Allah expose que s'il y avait (dans le ciel et sur la terre) d'au-
tres dieux qu’Allah, ciel et terre se corrompraient (Coran XXI, 22).
L'association étant cause de la ruine du monde, Alldh a dit : Vous
avez avancé une chose accablante en raison de quoi les cieux ont
Jailli se fendre, la terre se lézarder et les montagnes s'effondrer avec
Jracas (Coran XIX, 89 & 90). C'est pour cette raison que la reconnais-
sance de 1'Unité divine provoque la prospérité du Monde. ‘

b) Les portes du ciel ne s'ouvrent, au moment de I'invocation
(du‘@’) que par la Parole 14 iléha illa-Lldh. C'est par Elle aussi que
s'ouvrent les portes du Paradis, celles du ceeur ne s'ouvrent que par
cette parole de sagesse. Par ailleurs, toutes les sortes de suggestions ne
sont écartées que par Elle. Elle est donc le moyen le plus excellent de
déploiement des cieux et de la terre. -
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sur lui la grice et la paix - a dit : « En vérité, Alldh fait entrer au Pa-
radis soixante-dix-mille (croyants) de cette Communauté sans reddi-
tion de comptes, quelle que soit leur condition (‘akkdsha). Chacun
d'eux intercédera pour soixante-dix mille ». Certains subiront une red-
dition de comptes 1égere : ce sont les Fideles integres. 1l se trouveront,
a jamais, dans une félicité sans fin. D'autres, au contraire, seront sou-
mis a une reddition de comptes pénible dans les moindres détails. Ce
sont les infideles impies qui viendront réintégrer la Géhenne.

Sache-le bien, la reddition de comptes qu'Allah impose 2 Ses servi-
teurs implique le souvenir de leurs dispositions bonnes ou mauvaises
en ce bas monde et la reconnaissance que leurs comportements méri-
tent récompense ou chatiment.

Ce nom, ainsi entendu, se réfere a I'une des qualités divines d'acti-
vité.

3 - Al-hasib est Celui qui est noble (sharif).

Hasab exprime la noblesse de caractere (sharaf).

Al-hasib est alors Celui dont la nature est noble. Ce caractere
convient a Alldh en raison des qualités de Gloire, de Noblesse, de
Perfection et de Majesté qui n'appartiennent qu'a Lui.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

1 - Si nous interprétons al-hasib par le Suffisant (kdf?), le serviteur
s'efforcera, dans son action, d'étre cause de suffisance a I'égard de ceux
qui sont dans le besoin.

2 - Quand ce nom est pris dans le sens de : Celui qui demande des
comptes (muhdsib), le serviteur y participe selon ce que le Prophéte -
sur lui la grice et 1a paix - a dit : « Faites rendre des comptes a votre
dme avant qu'on vous en demande ».

3 - Si ce nom regoit le sens de : Celui qui est treés-noble (sharif), le
serviteur ne trouvera sa noblesse que dans la connaissance d'Alldh et
I'obéissance qui Lui est due.

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1 - Is disent que al-hasib est Celui qui tient compte de tes souffles
(anfds) pour te les opposer et qui détourne ton mal de toi par Sa fa-
veur.
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I - FONDEMENT CORANIQUE

Alldh a dit: Allah (est) nul dieu autre que Lui, le Vivant,
UImmuable (Coran 111, 2). Les visages s’humilient devant le Vivant,
UPImmuable (Coran XX, 111).

La lecture d’‘Omar Ibn Al-Khattab était : Al-Qayydm

On trouve les mots suivants apparentés a celui-ci :

1) Al-g4’im : Celui qui maintient, comme dans ce verset : Alldh
témoigne ainsi que les Anges et les détenteurs de la Science qu'il n’y
a nul dieu autre que Lui, Celui qui maintient I’Equité (qd’iman bi-1-
gist) (Coran 111, 18).

2) Al-gayyim : qui est immuablement conforme, le parfaitement
orthodoxe ou droit. Ce nom n'est pas donné a Allah bien qu'on le ren-
contre comme qualificatif du Coran : Louange a Alldh qui a fait des-

cendre le Livre sur Son serviteur et n’y a pas mis de tortuosité. Il est
orthodoxe ou droit (qayyim) (Coran XVIII, 1 & 2).

II - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que les existants (mawyjiddt) peuvent étre considérés de ma-
nieres différentes : Ils sont tous nécessaires (wdjiba), certains sont
possibles (mumkin) et d'autres nécessaires (wdjib) :

1) Dans le premier cas (celui ot tous les étres sont nécessaires) la
proposition contraire : (aucun étre n'est nécessaire) exprime que tous
les étres existants sont contingents. Or, un tel jugement est absurde car
si tous les étres étaient possibles, ils se trouveraient tous étre existen-
ciés sans principe de causalité. La proposition : tous les étres sont né-
cessaires, est donc contradictoire.

2) Le deuxiéme cas, celui ou l'on trouverait deux existants néces-
saires, est également absurde. En effet, si deux &tres étaient nécessai-
res par soi, ils seraient tous deux impliqués dans le copartage de la
Nécessité (wujib) tout en se distinguant 1'un de ['autre par leur autodé-
termination. La composition apparaitrait alors dans la nature de cha-
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l'ihsén, la perfection de l'acte : « Adore Alldh comme si tu Le voyais,
car si tu ne Le vois pas, Lui te voit ».

3 - Al-shahid ou al-shdhid est le témoin qui prend la parole dans
une affaire en litige entre deux parties adverses pour faire apparaitre la
véracité de celui qui réclame justice et revendique son droit contre son
adversaire. La Parole divine suivante s'y rapporte : Alldh témoigne
qu'il n’y a d'autre dieu que Lui, et celle-ci également : Vous n'ac-
complissez aucune oeuvre sans que Nous soyons témoin a votre su-
Jet lorsque vous l'exécuter (Coran X, 61).

4 - Al-shahid est Celui qui rend évidente la reconnaissance de Son
Unité (tawhid), de Sa justice (‘adl) et des caracteres de Sa Majesté, a
l'aide de preuves et d'explications.

Certains interpretent cette Parole divine : Alldh témoigne qu'il n’y
a nul dieu autre que Lui, comme signifiant la reconnaissance de
1'Unité divine.

5 - Al-shahid a aussi le sens d'un participe passif : al-mashhiid lahu,
celui au profit duquel on témoigne, les serviteurs témoignant en Sa
faveur de 1'Unicité divine (wahddniyya) et reconnaissant leur servitude
adorative (‘ubiidiyya) envers Lui. Ce sens est confirmé par la Parole
suivante adressée aux descendants d’Adam : Et lorsque ton Seigneur
prit des reins des fils d’Adam leur postérité et qu'll les fit témoigner
sous leur responsabilité : Ne suis-je pas votre Seigneur ? Ils répon-
dirent : « Si ! Nous témoignons », afin que vous ne disiez au Jour de
‘la Résurrection : « En vérité, nous étions inattentifs a cela » (Coran
VII, 172).

En effet, Alldh exige de Ses serviteurs qu'ils témoignent de Son
Unité. IIs témoignerent donc en Sa faveur et Il fut Celui pour Lequel
ils témoignerent dans cette disposition (justifiant ainsi que le nom al-
shahid puisse recevoir un sens passif).

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le shahid (le martyr) est l'individu que les Infideles tuent sur le
champ de bataille. Les raisons données pour justifier cette appellation
sont les suivantes :

1 - Les Anges du Tout-Miséricordieux présentent et élevent l'esprit
du martyr jusqu'aux demeures de la Sainteté.

Ce nom a alors le sens d'un participe passif, l'attesté ou le présenté.
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d'affirmer l'existence d'un créateur autre qu'Allah qui nous accorde la
subsistance du Ciel, car les Anges sont reconnus étre créateurs sans
qu'ils soient empéchés d'accorder la subsistance a d'autres.

Ne dit-on pas dans le méme ordre d'idées que le sultan a subvenu
aux besoins d'un tel dans telle circonstance en vertu de I'autonomie
(tacarruf) que lui confere son autorité et son rang sur cet étre. II est
donc certain que ce verset implique la négation d'un créateur qui ne
soit pas Allah et ne permet pas, dans ce contexte coranique, d'attribuer
au nom khdaliqg le sens de : Celui qui détermine la norme (mugaddir)
(mais seulement celui de Créateur), car nous avons déja expliqué que
les étres déterminés selon une norme (magqdiiriin) sont innombrables.
11 faut alors que le sens visé dans ce verset soit celui d'existentiation et
d'innovation.

4) Allah dit: De méme que Nous donnons l'origine a une Pre-
miére création (khalq), ainsi Nous la réintégrons (Coran XXI, 104).
Le terme khalg ne peut convenir que pour exprimer 'existentiation.

5) Allah dit : Ceci est ’Acte créateur d’Allah (khalg Allgh). Fai-
tes-Moi donc voir ce qu'ont créé ceux qui sont en dega de Lui ? (Co-
ran XXXI, 13). Cette question d'Alldh posée revient a €tre une néga-
tion et confirme que seul le Vrai est Créateur ! '

On a I'évidence par ces cinqg preuves scripturaires, que le terme kha-
laga signifie aussi dans 1'usage : existentiation et innover.

- 11 - DIRES D'UN MU‘TAZILITE SUR CE NOM

Abii ‘Abd Allah al-Bagrd, l'un des Mu‘tazilites®, prétend que le
Nom khaliq ne peut réellement convenir 2 Alldh puisque le nom ver-
bal khalq : le fait de caractériser ou donner une mesure exprime dans
la langue l'acte de réflexion et d'examen approfondi. Or, cette opéra-
tion n'est pas possible chez Allah. Le nom khdlig ne peut donc s'appli-
quer a Allah véritablement !

Ce raisonnement est faible pour deux raisons :

1) Nous avons déja montré que le mot kkhalg peut recevoir, dans
une de ses acceptions, le sens de : I'acte de déterminer la mesure (tag-

2 Abi ‘AbdAllah al-Husayn b. ‘AL al-Bagri (308 H 2 399 H). Voir Albert Nader,
Le Systéme philosophique des Mu'tazila, op. cit., pages 45 et 134.
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est le contraire de la non-actualisation et réciproquement. D’autre part,
deux contraires ne peuvent coexister. Or, I’infirmation (ibtdl) de la
Science d’Alléh est absurde. Aussi, la cessation de chaque contraire
est impossible comme ’est sa venue 2 I’existence, (I"un des deux de-
vant nécessairement se produire). Partant, ce que I’on sait devoir arri-
ver se produit inexorablement et ce que I’on sait devoir ne pas arriver
ne se produira jamais.

3) Allah a décidé a I’encontre de Abfi Lahab' qu’il ne croirait pas.
Le sens de cette Décision est la contrainte (ijbdr). L’information
qu’Alldh donne a son sujet rend la suspension de cet Arrét impossible
et impossible également la manifestation de la Foi.

Telle est la position doctrinale fondamentale qui permet a certains
d’affirmer I’existence de la Décision inconditionnelle d’Allah au sujet
des universaux et des particuliers sans exception.

Pourtant les gens argumentent ainsi : si cet aspect du probléme (qui
vient d’étre exposé) était exact, il faudrait que I’actualisation dont la
cause est arrétée flit nécessaire et, a I’inverse, que celle dont la cause
9’est pas décidée impossible. Or, toute cause est soit nécessaire, soit
impossible.

S'il devait en étre ainsi, n'appartiendrait a personne la capacité de
faire ou de vouloir, par exemple, avancer ou reculer, bien que cela soit
contraire a I'évidence. Or, je sais bien que si je veux faire une chose, je
I'accomplis et si je veux y renoncer, je m'en abstiens.

La réponse a cette argumentation est la suivante : admets que tu
t'imagines ce que tu viens d'exposer, mais si tu te trouves vouloir tout
ce que tu viens de dire, pourras-tu I'accomplir ou si tu veux y renoncer,
le pourras-tu en fait ? 1 apparait a I'évidence que la réalité n'est pas
telle (que tu te la représentes) car alors on arriverait a un raisonnement
sans issue. Nous ajouterons que si tu veux agir, tu fais acte volontaire
et si tu refuses d'agir, tu agis d'une certaine maniere. C'est pourquoi la
volonté ne trouve pas a se réaliser en toi par toi comme ['acte n'est pas
(forcément) la conséquence de 1'attitude volontaire que tu peux avoir !
L’homme est ainsi contraint sous I'aspect du libre arbitre.

! Abf Lahab, un des oncles du Prophéte, que Dieu mentionne dans la Sourate
CXI, fut de bonne heure un ennemi acharné et durable de I'Islam naissant et de son
Apotre. Il mourut dans la mécréance.
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8) On a dit: «Le Tout-Miséricordieux dissipe les afflictions, le
Trés-Miséricordieux pardonne les péchés. Le premier pardonne les
actes mauvais, le second agrée les ceuvres d’obéissance ».

9) On a dit : «Le Tout-Miséricordieux enseigne le Coran selon ce
verset : Le Tout-Miséricordieux. Il a enseigné le Coran, ou Il a dé-
terminé la science de la Récitation (‘allama-I-Qur’dn) (Coran LV, 1
et 2). Le Trés-Miséricordieux fait apparaitre la marque de considéra-
tion et de paix selon ce verset : Paix ! leur sera-t-il dit de la part d'un
Seigneur Tres-Miséricordieux (Coran XXXV, 58).

10) On a dit : Alldh est le nom qui convient aux Devancants (sdbi-
giin) (Cf. Coran LV], 10) ; le Tout-Miséricordieux a ceux qui visent le
juste milieu (mugtacidiin) (Cf. Coran XXXV, 33); le Trés-
Miséricordieux, a ceux qui se Iesent eux-mémes (zhdlimin) (Cf. Co-
ran XXXV, 33).

le considérait comme un innovateur. Il est un des premiers soufis a avoir écrit sur
l'amour (mahabha) de Dieu.
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que tout serviteur de Dieu et de Ses Noms excellents peut en faire
dans sa vie spirituelle.

Essayons de pénétrer dans ce domaine difficile ou intuition et dé-
voilement initiatique pourront donner une approche immédiate et adé-
quate de la Réalité divine.

Tous les étres ont l'intuition de I’Essence divine dont on ne peut
rien dire si ce n'est en mode de négation absolue. Elle n'est pas ce que
les créatures sentent, imaginent et comprennent. Elle échappe donc a
toute investigation. Pour cette raison, le Prophete a dit : « Ne méditez
ni sur I’Essence divine, ni sur le Décret prédéterminé. »

Si les étres ne peuvent nier sinceérement I'Essence inconditionnée
c'est que, rien ne pouvant sortir d'Elle, ni entrer en Elle puisqu'Elle est
infinie et éternelle, ils ne sont rien d'autre qu'Elle et que, sans Elle, ils
ne seraient ni dans le Principe, ni dans la Manifestation universelle.

Ceux qui affirment uniquement la transcendance de Dieu restent
dans cette évidence exclusive et immédiate qui les a entrainés 2 nier
toute réalité déterminée en dehors de cette Essence.

Ici, réside pour eux une premiére contradiction. Lorsque les
Mu‘tazilites acceptent les Qualités divines, ils soutiennent qu'elles
sont identiques a I’Essence et non distinctes d’Elle et éternelles
comme Elle. Or, cette conception introduit déja des distinctions in-
compatibles avec 1'absolue indétermination de I’Essence car, selon le
hadith : « Allah était seul et rien avec Lui. » Pour résoudre ce pro-
bleme, apparemment insoluble au niveau théologique, il faudra la
perspective doctrinale des Théophanies (tajalliyydt) ou des Présences
hiérarchiques fonctionnelles (hadarit) élaborée par Muhyi ad-Din Ibn
‘Arabi.

Ces théologiens mu’tazilites ne pourront pas sortir de leur appré-
hension négative de 1’Essence divine. Pour comprendre «quelque
chose » du degré fonctionnel des Noms excellents et des Qualités di-
vines, il faut envisager en Dieu-méme une premiere autodétermination
(ta‘ayyun) qu'on ne peut faire que par rapport a nous, non a Lui qui se
passe de tout en Son Essence Une et qui n'admet aucune participation
dans Sa simplicité, ni aucune distinction dans Son absoluité Cette
premiére autodétermination qui sous-entend des distinctions ontologi-
ques restera un profond mystére que seule la réalisation spirituelle
intégrale peut faire assentir par voie de détachement de toute détermi-





index-115_1.png
PRINCIPES ET PROLEGOMENES 115

S
1l dira alors : « Mon Seigneur, pourquoi m'as-Tu rassemblé aveugle

alors que j'étais voyant auparavant ? ». Alldh répondra : « De méme
que Nos signes te sont parvenus et que tu les as oubliés, de méme en
ce Jour on t'oubliera » (Coran XX, 124 4 126).

Ces trois versets vérifient que le Dhikr d'Allah est au coeur ce que
la lumiere de I’ceil qui voit est a la pupille saine.

2. Le deuxieme aspect est contenu dans ce verset : A quiconque se
détourne du dhikr du Tout-Miséricordieux, Nous destinons par af-
finité un démon qui lui est conjoint (Coran XLIII, 36).

En réalité, la concupiscence (shahwa), l'irrascibilité (ghadab), 'es-
timation (wahm) et l'imagination (khayal) incitent toutes I'homme a se
préoccuper des réalités corporelles et cette disposition est a I'opposé
de celle qui pousse au service d'Allah. En réalité, plus 1'on s'approche
de l'un des deux opposés et plus l'on s'éloigne de l'autre. Aussi, ces
facultés orientant I'homme vers les activités corporelles ou vers ce qui
en rapproche, éloignent des réalités spirituelles. Cette notion d'éloi-
gnement est impliquée dans le verset précité : A quiconque se dé-
tourne du dhikr du Tout-Miséricordieux, Nous destinons par affini-
té un démon conjoint.

3. Le troisi¢éme aspect : Quiconque se détourne du dhikr de Son
Seigneur sera amené par Lui (ou par le dhikr de Son Seigneur) vers
un chdtiment ascensionnel (Coran LXXII, 17).

. 4. Le quatrieme aspect est impliqué dans ce verset : O vous qui
croyez ! que vos biens et vos enfants ne vous distraient pas du dhikr
d’Alldh. Ceux qui agissent ainsi seront les perdants (Coran LXIIL, 9).

Certains versets expriment l'excellence du dhikr. Alldh, lorsqu'll
veut montrer 1'élévation du rang des Anges en rapport avec la station
de la servitude adorative (‘ubiidiyya) fait I'éloge de leur invocation.
Ainsi dit-1l : Si ceux-la se reconnaissent grands (ou s'enorgueillis-
sent), ceux qui sont chez leur Seigneur Le glorifient en transcen-
dance nuit et jour sans se lasser (Coran XL, 38) : Ils ne se recon-
naissent pas trop grands pour L'adorer ni trop fatigués. Ils (Le) glo-
rifient en transcendance nuit et jour sans se relacher (Coran XXI,
19 et 20) : Ils ne se reconnaissent pas trop grands pour L'adorer ni
trop fatigués, ils se prosternent a cause de Lui (Coran VI, 206) : Tu
verras les Anges faire une enceinte autour du Tréne, glorifiant en
transcendance par la louange de leur Seigneur (Coran XXXIX,
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(wujiib) et de la Suffisance absolue (istighnd) a la pure possibilité (im-
kan) et a l'insuffisance (iftigdr). Lui est également impossible le pas-
sage d'une chose autre que Lui, de la Pure possibilité a la Nécessité
absolue. Dés lors, souveraineté et possession Lui appartiennent exclu-
sivement sans commencement ni fin ».

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Ils disent que al-wdrith est Celui qui se dérobe par I'Indépendance
absolue (camadiyya) sans disparaitre et qui s'isole par 1'Unité (aha-
diyya) sans rien exclure (intifd’).

On a dit que al-wdrith est Celui qui hérite sans constituer personne
(véritablement) héritier, Celui qui est permanent sans que Son
Royaume n'ait de limite.
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Voici donc tout ce que 1'on peut dire en cette matiere dans les limi-
tes de l'intelligence et de l'exposé clair.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur, dans ce qui l'atteint, retiendra son cceur de s'attacher a
I'avenir pour se préoccuper seulement de 1'Eternité sans commence-
ment. Pour cette raison, le Prophéte - sur lui la grice et la paix - di-
sait : « Pour celui qui connait le secret d'Allah dans les choses prédes-
tinées les atteintes du sort sont facilement supportables ».

Le Prophete a dit encore a ce sujet: « Ce qui est prédéterminé
(magqdiir) doit arriver, la préoccupation est donc superflue ». Toute-
fois, cette derniére parole ne signifie nullement que cette préoccupa-
tion échappe aux choses prédéterminées mais plutot qu'elle demeure
sans effet pour les éviter et qu'elle est, elle aussi, une des conséquen-
ces du Décret immuable (gadd’) et de la Norme prédestinée (qadar)
auxquels elle ne saurait échapper sous peine d'affirmer cette impossi-
bilité : que la conséquence invalide Ia cause. ‘

La question du gadar a été traitée d'une maniére exhaustive dans
les ouvrages de Droit Canon et de Théologiez.

IV - DIRES AU SUJET DE CE NOM

1) Le Prophete - sur lui la grice et la paix - a dit : « L'étre heureux
l'est dans le ventre de sa mére, l'étre malheureux l'est dans le ventre
de sa mere ». La signification de cette parole a déja été prouvée d'une
maniére péremptoire dans ce chapitre.

2) Un des Maitres authentiques a dit : « Tout un chacun craint 1'is-
sue finale (khdtima) mais moi je redoute le tout début (fatiha) ».

La Décision divine ne cesse point devant les stratagémes des servi-
teurs. Combien de pluies printanieres font surgir la végétation, pousser
les délicates fleurs et produisent les fruits ! Les gens pensent que ces
bienfaits vont combler leurs desseins. Mais les sévices les frappent et
les épreuves fondent sur eux a l'improviste. Ils se retrouvent au matin,
pleins de regrets et le soir dans le dénuement. Allah n'a-t-Il pas dit :
Notre Commandement prend la terre de nuit et de jour et Nous la

? Voir Abd ar-Razziq al-Qashéni : Traité sur la prédestination et le libre arbitre,
Traduit par Stanislas Guyard, Paris 1978.
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Or, le Vrai est exempt de ce genre de pitié et Sa Miséricorde n'est pas
tributaire d'une telle disposition puisqu'elle est pure faveur et bonté.
Nous pouvons mieux réaliser le bien fondé de ce raisonnement par
quelques exemples :

- Le pere bienveillant envers son enfant est, en vérité, bienveillant
envers lui-méme. En effet, lorsque 1'état (macdlih) de son enfant se
trouve compromis, le pere souffre dans son cceur. Si par la bienveil-
lance du peére envers son enfant, la condition de celui-ci se rétablit, la
peine disparait de son coeur. Aussi, quand le pére use de bienveillance
envers son fils, il ne le fait que pour réaliser son propre intérét.

- De méme, quand le maitre montre de la bienveillance envers son
serviteur, cette attitude & son égard est motivée par l'utilité qu'il tire de
lui, soit que le maitre réalise des profits par lui, soit que ce dernier
reste a son service. Des lors, I'intention du maftre, en montrant de la
bienveillance envers son serviteur, consiste a obtenir un avantage pour
lui-méme.

- L'homme qui fait un don, une aumdne spontanée ou imposée par
la Loi, le fait pour montrer aux autres qu'il est généreux et libéral ou
encore pour obtenir une récompense dans la vie future et écarter le
chatiment. En réalité, il agit avec bienveillance dans son propre intérét.

Le Vrai est parfait par soi. Il transcende toute insuffisance et infir-
mité. Sa bienveillance parfaite (ihsdn) accorde le bien a autrui sans
aucun dessein de se l'approprier, ni de vouloir par lui la disparition
d'un préjudice. Car Il est absolument généreux, miséricordieux, bien-
veillant. Il est le Vrai-Dieu (hagqq).

C) Troisieme preuve

Le serviteur peut étre miséricordieux envers son semblable ou lui
causer du bien mais le profit retiré par celui qui le regoit n'est parfait
que si l'eil et l'oreille sont aptes a réaliser leur fonction, que si la di-
gestion est facile et la santé dans le corps.

Suppose qu'un prince donne a quelqu'un une demeure splendide, un
jardin agréable. Pourtant, sans la manifestion de la santé et l1'usage
normal des sens, il ne sera pas possible de profiter de ces dons géné-
reux car il est évident que l'exercice parfait de toutes les facultés est
plus lourd de conséquence et d'une importance plus grande que les
biens que certains serviteurs accordent aux autres.
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contraire de ce que nous venons de mentionner a ce sujet. Mais Alldh
est plus savant’ !

Le délicat probléme de la connaissance des essences en soi par les qualités qu'el-
les impliquent ou sans elles, s'est posé en Isldm deés les premiers siécles. I fut repris
par Ghazali et Ibn ‘Arabi qui soutiendront que la connaissance des vérités essentiel-
les en soi est possible par leurs modalités d'expression, 'Essence ne se révélant qu'a
travers Ses Qualités dans les supports de manifestations que sont tous les étres pro-
duits. Toutes les réalités manifestées, révélant I'Essence une sous les aspects infinis
que comporte la Science divine, font allusion & leur essence et a I'Essence supréme
qui les synthétise. Si les étres créés étaient démunis de cette Essence Une et Absolue
et s'ils ne reconnaissaient pas 1'Unité divine qui est en eux comme leur réalité ultime
vers laquelle ils sont irrésistiblement attirés, ils ne pourraient jamais prendre cons-
cience de la Vérité essentielle a travers les qualités sans nombre qui l'expriment.
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III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Iis disent que al-hafizh est Celui qui te garde de toute plainte dans
I'épreuve et te protege de l'affliction au moment du bienfait.

On a dit : al-hafizh est Celui qui te guide vers la reconnaissance de
1'Unité divine (fawhid) et qui t'assure protection et droiture dans le
service divin.

On a dit : al-hafizh est Celui qui veille sur ton secret pour empécher
que d'autres l'observent et qui protége ton extérieur contre la conni-
vence (muwdfaqa) des libertins.

On a dit : Nul adorateur ne gardera ses membres” sans qu'Allah ne
garde son cceur. Il ne veillera sur le coeur d'aucun serviteur sans qu'll
n'en fasse un exemple pour les autres.

2 Ou facultés d'action.
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8) ‘alldma : le Tres-Savant.

Ce terme n'est pas employé pour Allah n'étant trouvé ni dans le Co-
ran, ni dans les nouvelles prophétiques.

On dit d'un homme qu'il est ‘alldima quand il détient une science
abondante. Des exemples nombreux de constructions semblables peu-
vent étre trouvés dans la langue...

La construction premiere de ce mot est ‘alldm auquel on a ajouté un
« T » final (dit t4@ marbouta prononcé Ha quand le mot n'est pas cons-
truit) pour lui donner un sens intensif.

Ce terme ne peut convenir a Alldh puisqu'il désigne une personne
qui a progressé régulierement dans une science et est devenue savante
par application et discipline. Pour cette raison ce terme ne peut s'ap-
pliquer a Allah.

II - REALITE DE LA SCIENCE DIVINE

Sache que la science d'Allah est différente des sciences possédées
par les étres contingents pour plusieurs raisons :

1) Par Sa Science Une, Il connait toutes les réalit€s qui en sont
l'objet au contraire du serviteur.

2) Sa Science ne subit pas d'altération devant celles des réalités
connaissables a I'inverse de la science que possede le serviteur.

3) Sa Science n'est obtenue ni par les sens ni par la réflexion,
contrairement & celle de Ses serviteurs.

4) Sa Science est d'une immutabilité nécessaire (dariiri al-thubiir)
qui refuse tout déclin. Allah a dit : Ni assoupissement ni sommeil ne
Le prennent (Coran 11, 255): Ton Seigneur ne se trouve pas ou-
blieux (Coran XIX, 64). Or, la science du serviteur est passible de
disparition.

5) Le Vrai - Gloire a Lui - n'est pas préoccupé par une science au
détriment d'une autre au contraire du serviteur. '

6) Les réalités connaissables du Dieu-Vrai sont en nombre infini au
contraire de celles du serviteur. |

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) Al-‘alim est Celui auquel nulle chose cachée n'échappe et a la
science duquel aucune chose proche ou lointaine ne se dérobe.
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a) Clest I'inverse de petit (caghir). On trouve les deux termes peti-
tesse (¢ighr) et grandeur (kibr) dans les évaluations de mesure (maqd-
dir). Or, le Vrai - Gloire a Lui - transcende toute évaluation de mesure
et toute notion de volume (hajmiyya). Il demeure donc exclu que Sa
Grandeur soit soumise a des conditions limitatives comme celles-ci.

Pourtant, on peut appliquer les deux notions de grandeur et de peti-
tesse aux degrés intelligibles. Par exemple, on dit d'un tel qu'il est le
grand (kabir) de son peuple, méme s'il est de taille plus petite que cha-
cun. On dit aussi d'un tel qu'il est grand dans la religion quand il y
possede un rang €élevé. Alldh a dit: En vérité, Lui a l'ascendant sur
vous (innahu lakabiru-kum) (Coran XX, 71): C'est ainsi que nous
avons établi des grands (akabir) coupables dans chaque cité (Coran
VI, 123).

Cela compris, nous te dirons : Il est siir que le Vrai est I'Existant le
plus parfait et le plus excellent. II est infiniment-grand (kabir) par
comparaison a tout autre que Lui et tout autre que Lui demeure petit
par rapport a Lui.

b) Allah est infiniment-grand, d'une grandeur sans commune me-
sure par rapport aux créatures.

Pris dans ces deux derniéres applications, al-kabir est un Nom de
Transcendance.

2) Al-akbar : le Plus-Grand. Ce nom comporte deux aspects :

Alldh est plus grand que tout étre existant autre que Lui. On sou-
tient que la parole d'introit de celui qui se met en priere rituelle : Alla-
hu akbar, Alldh est plus grand, veut dire : Alldh est plus grand que
tout autre que Lui. Cette formule sacrée inaugure la prieére pour que
I'orant prenne conscience de ce sens des le début de sa priere afin que
sa pensée ne soit pas préoccupée par autre chose qu'Allah et que son
ceeur ne s'attache pas a un autre que Lui.

Al-Mubarrad conteste cette interprétation. Il soutient que ce nom
akbar est employé pour comparer deux choses de méme espece. Or,
aucune commune mesure n'est possible entre Alldh et un autre que
Lui. Comment donc ce Nom peut-il s'appliquer a Allah ?

La réponse est la suivante : Les hommes peuvent magnifier d'autres
qu'Allah. Cette formule Alldh est plus grand indique qu'll a plus de
raison - Gloire a Lui et exalté€ soit-Il - d'€tre magnifié et vénéré que
d'autres.
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IV- AL-BATIN : L’ INTERIEUR

On peut distinguer (cinq) aspects dans le commentaire de ce nom :

Le premier : qu'Allah soit pleinement extérieur entraine qu'll soit
intérieur. En effet, si le soleil ne se tenait pas par dessus le globe (ter-
restre) nous ne saurions pas que la lumiére émane de lui. Nous pour-
rions imaginer que les objets sont éclairés d'eux-mémes. Pourtant,
lorsque le soleil se couche les lumiéres disparaissent dés ce moment et
nous savons alors qu'elles venaient de lui.

Maintenant, s'il était possible que les effets produits par 'Existence
d'Allah se retirent des étres possibles, il apparaitrait des lors que I'exis-
tence de ceux-ci procede de celle d'Allah. Cependant, la cessation de
cette effusion (jiid) est impossible®. La perfection et la persistance
d'Allah deviennent alors la cause qui produit I’ambiguité et c'est cette
signification qu'un certain maitre véritable (Al-Ghazall) exprime ain-
si: « Gloire a Celui qui se dérobe aux intelligences par son extréme
manifestation et se cache d'elles par la perfection de Sa Lumiére ».

Le deuxieme : Allah est intérieur au point que l'ultime fond de Sa
Réalité essentielle n'est pas connu des créatures.

Le troisieme : Allah est intérieur puisque les regards ne peuvent Le
cerner comme Il I'a dit: Les regards ne Le percoivent point (Coran
V1, 103).

Le quatrieme : Allah est extérieur car Il connait ce qui est appa-
rent, Il est intérieur car 1l connait ce qui est caché.

Le cinquieme : Allah est intérieur parce qu'll voile aux Infideles Sa
Connaissance et Sa Vision et cache aux Fideles Sa Vision dans ce bas-
monde.

Sous cet aspect, ces deux Noms divins (I'Tntérieur et 'Extérieur) se
réferent a des Qualités d'Opérations.

8 Voir note 6 et introduction page 36.
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Ton propos « a I'exception de Zayd » est supposé se rapporter soit
au jugement que tu portes sur cette inexistence (de savant), soit a
l'inexistence méme (de savant).

Dans le premier cas, la vérification de cette affirmation ne s'im-
pose pas puisqu'en raison de I'exception, le jugement porté sur la non-
existence (du savant) n'a plus a s'exercer de sorte que celui qui fait
I'objet de I'exception (c'est-a-dire Zayd) demeure inaffecté en dehors
de tout jugement négatif ou affirmatif. Mais alors, il n'est pas néces-
saire de vérifier une telle affirmation.

Par contre, dans le second cas, si la conséquence de l'exception
implique d'ignorer ou de rendre impossible cette inexistence, il s'avere
nécessaire de vérifier cette affirmation car au moment ot (I'apprécia-
tion de) cette inexistence (du savant) n'a plus a intervenir, la constata-
tion de son existence s'impose nécessairement pour la raison qu'on ne
trouvera jamais de moyen terme a deux contraires.

Ceci étant bien établi, nous ajouterons : rapporter l'exception au ju-
gement porté sur l'inexistence (de savants) est plus probant que de
rapporter 'exception a cette inexistence méme pour deux raisons :

a) Les vocables sont établis pour signifier des données conceptuel-
les (ahkdm dhihniyya) et non des existants concrets (mawjidat khari-
Jiyya).

Si tu prononces : le monde est éternel, cette proposition n'implique
pas l'éternité du monde en soi car alors si nous affirmions : le monde
est éternel, le monde est adventice, il faudrait qu'il fut I'un et l'autre
ainsi simultanément, ce qui est absurde. De plus, cette proposition
exprime que ton jugement porte sur une non-existence (‘adam) du
monde (simultanément comme éternel et adventice) établissant du
méme coup que les vocables sont établis pour exprimer les données
conceptuelles (ahkdm dhihniyya) et non les essences concretes (a ‘ydn
khdrijiyya).

S'il en est ainsi, rapporter I'exception au jugement porté par absence
d'existence est plus probant que de rapporter l'exception a l'absence
d'existence puisque 1'objet immédiat du vocable est d'exprimer le fon-
dement conceptuel. La chose concrete, quant a elle, fait (seulement)
I'objet d'une expression mentale. Or, le processus immédiat auquel le
vocable se réfere est plus évident que celui qu'il indique d'une maniere
indirecte.
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Les Qualités intelligibles (cifdt ma‘nawiyya), elles, ont déja fait
l'objet d'un exposé.

Les Qualités d'activité doivent faire aussi 1'objet d'une analyse sou-
tenue et d'un examen approfondi. On peut établir ce qui suit :

Si nous disons : telle chose est influente (mu’aththir) sur une autre,
cette proposition peut €tre interprétée comme négative ou positive.

La premiére hypothese est fausse car, en bonne logique, on constate
que la proposition : « telle chose n'est pas influente sur une autre », est
une pure négation et une privation totale. D'autre part, la proposition
suivante : « telle chose est influente sur une autre » est le contraire de
celle-ci : «telle chose n'est pas influente sur une autre ». Or, la sup-
pression d'une négation est une affirmation.

On peut comprendre alors que l'influent est une réalité positive de
trois maniéres :

- on dit que la chose est l'influent lui-méme,

- ou bien l'effet méme (athar),

- ou enfin qu'elle est une troisiéme réalité différente de ces deux au-
tres (I’influent ou son effet). Or, les deux premieres propositions sont
fausses pour deux raisons principales :

1. Il nous est possible de comprendre I'Essence d'Allah et celle des
cieux et de la terre tout en doutant que 1'Influent des cieux et de la terre
soit Alldh ou une de Ses créatures ou toute autre réalité nécessaire par
soi jusqu'au moment ot la preuve évidente (burhdn) conduit a la certi-
tude que cet Influent ne peut étre qu'Alldh. Or, ce qu'on connait est
différent de ce dont on doute.

2. Tl n'est guére possible que 1'Influent, en tant que Créateur, soit la
réalité méme de 1'€tre créé lui-méme pour trois raisons :

La premiére : La fonction créatrice (khdligiyya) est la qualité pro-
pre au Créateur. Si l'on devait comprendre que cette fonction créatrice
fut I'étre créé lui-méme, celui-ci devrait posséder la qualité de Créa-
teur, ce qui est absurde.

La deuxiéme : Si 'on nous demandait : « pourquoi cet étre créé a-t-
il été existencié ? » nous répondrions qu'il 1'a été parce que le Créateur
I'a déterminé ! Si le Créateur &s qualités devait s'interpréter comme
étant 1'étre créé lui-méme, la conséquence entrainée par cette proposi-
tion reviendrait a nous faire dire : « Il a existencié cet étre créé puis-
qu'll a existencié cet étre créé » et a conclure alors a I'existentiation de
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Le Prophéte - sur lui la grice et la paix - a dit : « Aucune créature
n'est meilleure que mille de ses semblables sauf I'homme » (md wahi-
dun khayrun min alfi mithlihi illa-l-insdn).

V - PARTICIPATION DES CREATURES A CES TROIS
NOMS ‘

Elle est réduite.

Le Créateur (déterminant la norme) exprime la science et le Pro-
ducteur (distinguant les possibilités) exprime la Puissance détermi-
nante.

Le serviteur participe du premier en perfectionnant sa faculté ré-
flexive pour lui permettre de réaliser la connaissance des vérités essen-
tielles. 1l participe du second en perfectionnant son comportement
extérieur par l'acquisition des traits de caractére vertueux. Les paroles
suivantes de I’ Ami intime Abraham font allusion a ces deux aspects :
Seigneur ! Accorde-moi un pouvoir de décision (Coran XXVI, 83).
Ces paroles se réferent au perfectionnement de la faculté réflexive et
celles qui viennent tout de suite aprés dans ce méme verset : Et fais-
moi rejoindre les étres intégres (Coran XXVI, 83), se rapportent a
'excellence du comportement extérieur. '

En se comportant de cette manicre, le serviteur de ces Noms de-
vient parfait dans sa nature comme il convient a I'homme. Il lui in-
combe, dés lors de se préoccuper de parfaire son semblable. Alldh y
fait allusion dans ce verset: Dis ! Ceci est ma Voie. Je convie a Al-
lah, selon une évidence, moi et ceux qui me suivent. Gloire a Alldh !
Je ne suis pas parmi les Associateurs (Coran XII, 108). Et telle est
bien la participation du serviteur au Nom le Formateur puisque par
cette allusion, le Vrai fagonne l'intelligence des créatures.
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2) AFFIRMATION DE L'EXISTENCE DES NOMS DIVINS ET
NEGATION DES QUALITES DIVINES

Ceux qui admettent les Noms mais refusent les Qualités sont des
Philosophes anciens et des Sabéens. Ils produisent plusieurs argu-
ments a l'appui de leur these.

A- PRESENTATION DE LEUR POSITION DOCTRINALE

Premier argument

Lorsque nous décrivons Allah, nous le faisons par des Qualités qui
s'accordent ou non avec la réalité des choses et, dans ce dernier cas, si
elles ne s'y accordent pas, il en résulte une ignorance ou une erreur.

Si cette description correspond a la réalité, ces qualités sont soit
cette réalité méme dans son essence ou non. Pourtant, il n'est pas pos-
sible qu'elles soient la réalité méme dans son essence car, dans ce cas,
toutes ces Qualités seraient des noms synonymes (asmd’ mutarddifa)
se référant a cette réalité en soi et ne rentreraient plus alors dans la
classification des Qualités mais dans celle des Noms.

Si les Qualités ne sont pas cette réalité en soi, nous pourrons dire
alors d'elles qu'elles sont ou nécessaires par soi (wdjiba li-dhawdtihd)
ou possibles en soi (mumkina li-dhawatihd). Or, ces deux propositions
sont fausses (nous allons le prouver ci-apres) entrainant par 12 méme
la fausseté de cette position doctrinale sur les Qualités :

Nous disons qu'il n'est pas possible que ces qualités soient néces-
saires par soi pour deux raisons :

La premiére : si de deux choses, chacune devait étre nécessaire
par soi, elles participeraient toutes deux a la nécessité (wujith) en soi
et s'en différencieraient toutefois chacune par sa propre détermination.
Or ce qui accepte la participation ou caractére commun (mushdraka)
est différent de ce qui admet la distinction (imtiydz) en sorte que cha-
cunede ces deux choses serait en soi composée. Mais tout composé
rentre dans la catégorie du possible. Il en découlerait alors que le né-
cessaire par soi serait possible en soi, ce qui est contradictoire.

La seconde : la qualité ne peut logiquement étre affirmée sans le
qualifié (mawciif). Toute qualité a donc besoin d'une autre réalité pour
étre affirmée. Or, ce qui dépend d'un autre n'est que possible en soi.
(Si donc, les Qualités devaient toutes &tre nécessaires par soi), il en
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Abl 'Ubayda a dit : « Alldhu akbar signifie : Alldh est infiniment-
grand (Allahu kabir) ». Il chantait alors ce vers de al-Firzadaq :

« Celui qui retient le Ciel nous a édifié une maison »
« Et dont les soutiens sont plus puissants et plus grands (atwal) ».

3) Al-kibriya' : La Grandeur exclusive.

Le Prophete - sur lui la grice et la paix d'Allah - a relaté de la part
du Seigneur de la Puissance inaccessible : « La Grandeur exclusive est
Mon Manteau (ridd) et l'Immensité (‘azhama) est Mon Pagne (izar) ».
Il résulte de ce hadith que la symbolisation de la Grandeur exclusive
par le Manteau et de 1'Tmmensité par le Pagne signifie que celle-1a est
plus sublime que celle-ci et bien au-dela de l'estimation et de la com-
préhension des créatures. Une autre interprétation demeure toutefois
possible qui semble s'opposer a la précédente. En effet, ' Tmmensité est
propre au Trone car Alléh a dit : Le Seigneur du Trone immense ou
incommensurable (rabbu-l-‘arshi-l-‘azhim) (Coran IX, 129), alors
que la Grandeur exclusive concerne les cieux et la terre (qui sont com-
pris dans les possibilités infinies du Trone incommensurable divin)
selon cette parole : A Lui la Grandeur exclusive dans les cieux et sur
la terre (Coran XLV, 37). Il y a la des secrets spirituels étonnants !

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

On rapporte que 'Envoyé d'Allah - sur lui la grice et la paix d'Allah
a dit: « Siege avec les savants, sois le familier des sages et méle-toi
aux dignitaires (kubard’) ».

111 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Les Maitres authentiques disent que les savants se répartissent en
trois classes : ,

1) Les savants au sujet des vérités fondamentales (akkdm) d'Allah,
sans plus.

Ce sont ceux qui émettent des décisions de droit canon (fatwa).

2) Les savants au sujet d'Alldh méme, sans plus. Ce sont les Philo-
sophes sages (hukama’).

3) Les savants au sujet des deux premicres catégories. Ce sont les
Dignitaires (kubard’).
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A cet endroit, on peut faire une analyse plus approfondie que celle
qui précede : celle qui consiste a distinguer les Qualités d'Allah (¢ifdr
Allah) en Qualités de relations (iddfiyya) et Qualités privatives ou né-
gatives (salbiyya) :

- Les premieres comprennent des noms tels que : savant, puissant,
volontaire, toujours-créateur (khalldq)

- Les secondes sont les suivantes : sans corps, sans substance, sans
accidents, etc.

Les étres créés se référent d'abord a la premiere catégorie de quali-
tés et ensuite a la seconde.

Or, nous disons : le nom Alldh désigne la plupart des qualités de
relations tandis que le nom ahad, Un, fait référence a la plupart des
qualités négatives. De la sorte, I’expression : Alldh (est) Un, implique
I'ensemble des Qualités de la Fonction divine (ildhiyya ).

Nous venons de préciser que le nom Alldh se référait aux Qualités
de relation parce qu'Allah a droit  I'adoration (‘ibdda)® et que ce droit
est seulement réservé a Celui qui régit librement (toute chose) par
l'existenciation (ijdd) et I'innovation (ibdd ‘). Ce but ne peut étre atteint
que par Celui qui se qualifie par la Puissance parfaite, la Science ac-
complie et la Volonté efficace.

L'ensemble des Qualités négatives concerne la fonction de I'Un
(ahadiyya).

Au nom al-gayyiim, 1'Tmmuable, nous avons commenté qu'Alléh,
Un en Son Essence, nécessite d'étre sans localisation, ni substance, ni
accident, ni dans un lieu, ni dans une direction, et d'avoir ni contraire,
ni égal.

Ces considérations une fois comprise, nous ajouterons : Allah est
Un en Ses Qualités, Un en Ses Opérations, d'une Unité qui exclut
toute participation, divisibilité et composition, tout arrangement, Un
sans qu'aucune chose ne Lui ressemble et sans qu'll ne soit analogue
aux choses, Un qui se passe de tout (autre), Un, Un absolument, sin-
gulier : Impénétrable (¢camad) qui n'engendre pas et n'est pas en-
gendré, sans qu'll n'ait d'équivalent (Coran CXII, 3 et 4).

7 Voir chapitre 3.
8 Voir partie I, chapitre 2, neuvieéme dérivation.
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7) Sunnan et Abli Mélik ont dit : « C'est Celui qui ne dort point ni
ne s’assoupit et qui n’est ni négligent ni frivole. »

8) Al-Acamm a dit : « Al-camad est Celui qui n'est décrit par les
qualités de personne et dont personne n'est décrit par les Qualités. »

9) Mugétil a dit: «C'est Celui qui transcence tout défaut et qui
compénetre tout mystere. »

10) Ar-Rabi‘ b. Anas a dit : « Celui qui est Saint sans infirmité,
transcendant sans crainte. »

11) Sa‘id b. Jabir a dit : « C'est le Parfait en Son Essence, Ses Qua-
lités et Ses Opérations. »

12) Ja‘far a¢g-Cadiq - qu'Allah soit satisfait de lui - a dit: « Cest
Celui qui domine et n'est point dominé. »

13) Abl Bakr al-Warriq a dit : « C'est Celui dont les créatures dé-
sesperent de pénétrer le tréfonds de I'Inaccessibilité et dont les intelli-
gences sont impuissantes 2 parvenir au secret de la Sagesse. »

14) C'est Celui que les regards n'atteignent point et qui atteint les
regards (Coran VI, 103).

15) Abd al-‘Aliya et Muhammad al-'Aradi ont dit : « C'est Celui
qui transcende toute activité adventice et tout déclin. En effet, celui
qui a un enfant produira un héritage et celui qui a été enfanté mour-
ra. »

16) C'est Celui dont la transcendance n'accepte nulle diminution ni
augmentation, nulle altération ni modification, Celui qui n'est jamais
soumis ni a I'époque, ni au moment, ni a l'heure, ni au lieu, ni a l'es-
pace, ni a la direction.

17) Al-¢amad est le Premier sans origine et le Permanent sans fin.

18) Muhammad b. ‘Alf at-Tirmidhi a dit : Al-camad est Celui que
les regards n'atteignent point, que les réflexions n'enveloppent point
et auquel les suggestions ne parviennent point. Toute chose chez Lui
est selon une mesure assignée (Coran XIII, 8).

Sache-le ! Toutes les qualifications que nous avons mentionnées
concernant ce Nom divin nécessitent qu'on les Lui rapporte toutes
(synthétiquement) si elles s'y appliquent effectivement.
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sion excluant la séquence détaillée de ces Noms est faible (¢ifa). Mais
Allah est plus savant !

Réponse a cette premiére question

Pourquot n'est-il pas possible que I'Envoyé d'Allah fasse une men-
tion synthétique sans avoir a préciser la séquence détaillée de ces
Noms ? Devant cette imprécision de 1'Envoyé, les créatures sont inci-
tées & mentionner avec application tous les Noms et toutes les Qualités
d'Alldh avec l'espoir d'obtenir la faveur réservée a leur mention qui
« fera entrer au Paradis celui qui les garde. »

Dans le méme ordre de raisonnement, Alldh a relevé I'importance
de se conformer a la pricre rituelle intermédiaire (¢ala wustd) (selon
ce verset : Respectez les prieres et la priere intermédiaire et établis-
sez-vous pour Alldh dans une adoration parfaite (Coran 1I, 238)),
bien qu'll 1'ait cachée dans les prieres rituelles. Il a magnifié 1a Nuit de
I'Arrét prédestiné (laylat-al-gadr) tout en la celant dans les nuits du
mois de Ramadan. De méme a-t-Ii dissimulé Sa satisfaction dans les
ceuvres d'obéissance et Son courroux dans les désobéissances. 1l a ca-
ché Son saint rapproché parmi les créatures. Il a gardé secret le mo-
ment de la mort et l'instant de la Résurrection. Cette dissimulation est
intentionnelle pour que I'homme s'applique a toute pratique d'adora-
tion en tout instant avec le respect convenable et en évitant facilité et
indulgence dans l'acquittement des ceuvres d'obéissance. Par analogie
il est possible qu'il en soit ainsi en cette question.

2. DEUXIEME QUESTION

La proposition : « En vérité Alldh a quatre-vingt-dix-neuf Noms »,
nécessite de restreindre Ses Noms a ce nombre. Si le terme « Noms »
doit signifier des noms mais pas des Qualités, alors ces quatre-vingt-
dix-neuf noms dans leur ensemble sont des qualités, pas des noms a
I'exception du nom Alldh. 11 y a toutefois divergence quant & savoir si
ce nom Alldh est un nom ou une qualité. Si par nom il faut entendre
tout vocable pouvant s'appliquer a Alldh, peu importe qu'il soit consi-
déré comme nom ou comme qualité, on se trouve des lors devant une
difficulté puisque nous avons montré précédemment a l'aide d'argu-
ments rationnels que les Qualités d'Allah sont en nombre illimité.
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On raconte qu'un jeune homme était un pécheur invétéré. Pourtant,
son comportement n'était pas égal : il se repentait tout en ne cessant de
retourner au péché. Cette attitude devenant fréquente chez lui, Satan
lui suggéra : « Jusques a quand te repentiras-tu et reviendras-tu au pé-
ché ? » 11 voulait ainsi le faire désespérer de la Miséricorde d'Alléah.
Vint la nuit, le jeune homme se leva, prit I'ablution, pria une priére de
deux ra'kats, leva son regard vers le ciel et dit : « O Toi qui préserves
les étres protégés ! O Toi qui gardes avec soin les étres observés ! O
Toi qui as rendu parfaits les étres intégres ! Si Tu me préserves, Tu me
trouveras protégé ! Si Tu m'abandonnes 2 moi-méme, Tu me trouveras
démuni de secours ! Mon toupet est dans Ta Main ainsi que ma rétri-
bution. O Celui qui ne cesse de retourner les cceurs, affermis mon
ceeur dans Ta Religion ! Alldh - Gloire 2 Lui et exalté soit-1l - dit aux
anges : « O Mes Anges ! N’avez-vous pas écouté sa parole ? Témoi-
gnez que Je lui ai déja pardonné ses péchés passés et que Je 1'ai pré-
servé pour le reste de sa vie ! ».

Malik Ibn Dinar' relate ceci : « J'avais un voisin dont le comporte-
ment était immoral. Ses voisins en étaient indisposés et s’en ouvrirent
4 moi. Nous allames donc le trouver et lui dimes : « Il faut te repentir
ou quitter ce lieu ! - Je n'en ferai rien ! - répliqua-t-il - Nous irons nous
plaindre au sultan ! -Le sultan me connait bien- Nous invoquerons
Alldh 2 ton sujet - Alldh est plus miséricordieux que vous a mon
égard ! » Or, cela m'irrita. Aussi, le soir, je me levai pour prier et j'in-
voquai Dieu contre lui. Une voix se fit alors entendre qui disait : « Ne
demande rien contre lui car ce jeune homme est un des Saints d'Al-
1ah ! » Le remords me prit. je sortis de chez moi et j'allai jusqu'a sa
demeure. Je frappai a sa porte. 1l sortit et pensa en me voyant que je
venais le déloger. Il commenca & s'excuser. Je lui précisai que je
n'étais pas venu pour entendre cela mais bien qu'il m'était apparu telle
et telle chose. Il se mit a pleurer et revint repentant vers Allah. Il quitta
sa demeure et Allah revint a lui apres cela. Il m'arriva de partir pour le
pelerinage a la Mecque. J'apercu un cercle de gens dans la mosquée, je
m'avangai vers eux et je vis alors le jeune malade allongé a terre. Il
resta ainsi jusqu'a ce que les gens disent : « le jeune homme est mort.

Qu'Allah lui fasse miséricorde! ».

! Né 2 Basra (obs.127/744) il fut disciple de Hasan Basri. Il aurait, dit-on, profité
des enseignements de la célebre sainte Rébi‘a.
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La racine verbale du nom Du’d’ est Da Wa ‘a et signifie : appeler,
convoquer, pousser (a), inciter, supplier, clamer. Elle n'est pas sans
rappeler les sens du verbe latin vocare.

Les différentes significations attachées & 1'étymologie de cette ra-
cine permettent de mieux saisir l'argumentation que R&zi consacre,
tout au long de cet intéressant chapitre, a la du‘a’.

La du‘a’ est, avant tout, l'appel intérieur et irrésistible de 1'étre, la
disposition qui le pousse vers son origine unique et ultime. Dans les
cas extrémes, quand l'aspiration de 1'dme est si intense, celle-ci est
aspirée vers son Seigneur, totalement mobilisée dans une adoration
essentielle. Le dire du Prophéte : « la dou‘d’ est l'adoration », n'a pas
de signification plus élevée.

Pour cette raison, la dou‘d@’ est une disposition spontanée de 1'ame
sans autre préméditation que la démarche intérieure vers son Seigneur,
celle-ci ne cessant de retrouver la conscience totale de son origine en
Dieu. Tous les €tres, sans exception, sont ainsi conviés par Dieu méme
vers Lui, leur origine et leur fin. IIs ne peuvent donc faire autrement
que d'appeler, dans un cri intérieur, et quelquefois extérieur, Celui qui
constitue I'essence d'eux-mémes dans 1'Etre unique et nécessaire qui ne
peut admettre ni second, ni associé. Quel que soit le mobile apparent
des €tres qui les pousse 2a agir, en réalité, c'est toujours leur Seigneur
qu'ils visent méme si les formes d'attraction semblent les plus aberran-
tes.

C'est & cause de cet appel intérieur irrésistible qui sollicite I'étre
créé et qui le force a la nostalgie et a la sincérité intime, que le Coran
et la Tradition ne cesseront de rappeler I'importance de la du ‘4’ dans la
vie adorative du croyant pour mieux le stimuler et pour qu'il donne
une forme adéquate a cet appel intérieur afin de le rendre plus opérant
dans I'ame. Cette profonde supplique est, par son origine, conaturelle a
I'étre et spontanée, et témoigne de sa dépendance enti¢re vis-a-vis de
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noncer au serviteur sous l'effet de l'intensité de son ivresse spirituelle
(sukr) et des lors, celui qui s'exprime de la sorte est en réalité Allah.

Dans le dernier cas, c'est le serviteur qui s'exprime ainsi par hyper-
bole (mubdlagha).

Entre ces deux stations, il y a une différence considérable (que tu
remarqueras) si tu es d'entre les Maitres du « golt » initiatique (arbdb
al-dhawq).

4 - Lorsque la Lumicre de Ia Majesté divine s'irradie dans l'esprit
d'un tel étre et que le voile de la nature humaine disparait, nécessaire-
ment l'esprit parvient jusqu'aux confins des demeures de la Béatitude
et devient ainsi Vrai du fait que c'est Allah Lui-méme qui l'a établi
vrai comme Lui-méme l'a dit : Alldh réalise le vrai par Ses paroles.
C'est pourquoi le propos and al-haqq est véridique car le Vrai (par
cette réalisation) est plus universel que le vrai en soi et le vrai par un
autre que Lui.

SiT'on objecte ceci : De cette interprétation, il résulte que tout €étre
existencié est vrai. Quel est donc le sens de cette appropriation privi-
1égiée (takhgic) 7 s

Nous répondrons ce qui suit: Quand la lumieére du monde divin
s'irradie dans I'esprit de I'homme, celui-ci devient parfait dans la réali-
sation de ce degré et 1'appropriation (ikhticdg) d'un surcroit de perfec-
tion lui fait prononcer ce propos.

5 - On peut soutenir que dans cette expression and al-haqq, le
terme pouvant étre annexé a je ou moi (and) (pour le qualifier) est
sous-entendu, (la proposition compléte devant €tre alors): je suis
«adorateur » du Vrai (and ‘abid al-haqq), je suis «invocateur » du
Vrai, « remerciant » le Vrai (les trois attributs : adorateur, invocateur
et remerciant disparaissant en l'occurence).

B - Seconde question
La seconde question qui se pose au sujet du Vrai est celle-ci :

Pourquoi des Noms d'Alldh - Gloire a Lui - le Vrai est celui qu'on
trouve le plus souvent exprimé par les gens du Tacawwuf ?

La réponse est donnée par al-Ghazali car (dit-il) « la station propre
aux Soufis est celle du dévoilement (mukdshafa). Or, celui qui s'y
trouve voit Alldh comme Vrai et tout autre que Lui comme irréel ».

Les Théologiens scholastiques (mutakallimiin) eux, restent dans le
domaine de la recherche des preuves démonstratives (istidldl) sur
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8) Clest Tllustre (al-mdjid) par lequel seule une chose est parfaite.

9) Ibn ‘Abbas a dit : « Al-camad est 'Infiniment Grand au-dessus
duquel il n'y a personne. »

10) Ibn ‘Abbas a dit, dans la version que rapporte ‘Ali b. Talha:
« Al-camad est le Parfait en toutes qualités, dans Lequel rentre la per-
fection de la Science et de la Puissance. C'est I'Infiniment Sage et la
Sagesse, le Suffisant par soi (al-ghani). »

11) Ka‘b al-Ahbar a dit: «Al-camad est Celui qu'aucune de Ses
créatures n'égale. »

12) Al-camad est Celui dont nul ne peut &tre décrit par les Qualités.

13) Ab(i Hurayra a dit : « Al-camad est Celui dont tout étre a-besoin
et qui se passe de tout étre. »

14) Al-camad est Celui dont 1'Essence est Sainte au point d'étre
hors de l'atteinte des regards et de la vision par I'ceil (‘iydn) et dont la
Majesté transcende toute investigation et explication.

15) Al-gcamad est Celui dont la souveraineté (su ‘dud) n'a pas de li-
mite ni la permanence de fin.

16) Al-camad est Celui vers lequel s'élevent les besoins et a qui est
demandé 'accomplissement des ceuvres de bien.

I - AL-CAMAD COMMENTE EN FONCTION DE SA
TRANSCENDANCE

On trouve plusieurs interprétations :

1) Al-¢camad est le Suffisant par soi ou le Riche absolu (al-ghani).

2) Al-camad est Celui au-dessus duquel il n'y a personne et qui
domine (qdhir) Ses serviteurs (Coran V1, 18).

3) C'est Celui qui ne mange ni boit, qui nourrit et qu'on ne nourrit
point (cf. Coran VI, 14).

4) Le Permanent apres 'extinction de Sa création : Tout ce qui est
sur terre est évanescent (Coran LV, 26).

5) Al-Hasan a dit : « Al-camad est Celui qui ne cesse point et qu'on
ne fera pas cesser, Celui dont le repli n'est pas possible. 1l est mais
sans lieu, ni temps, ni Trdne, ni Piédestal, ni djinn, ni homme et 11 est
maintenant tel qu'll était. »

6) Abl b. al-Ka‘b a dit : « C'est Celui qui ne meurt point, dont on
n'hérite point, car: C'est a Allih qu'appartient I'héritage des Cieux
et de la Terre (Coran 111, 180). »
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AL-SALAM : L’ INTEGRITE, LA SECURITE,
LA PAIX, L’ABSENCE DE DEFAUT, L'INTACT,
L’INDEMNE, LA SALVATION, LE SALUT,
LA CONSERVATION, L’EXEMPTION,

LA SAUVEGARDE, LA PRESERVATION

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Alléh a dit: Lui Allah, Celui qui est nul dieu autre que Lui, le
Souverain, l'infiniment-Saint, le Saldm (Coran LIX, 23).

Le Nom Saldm signifie saldma : 'absence de défaut, l'intégrité, la
sécurité, la garantie.

All4h a dit : Alldh vous convie a la Demeure de la Sauvegarde ou
de PIntégrité (dar as-saldm) (Coran X, 25), c'est-d-dire au jardin pa-
radisiaque (janna dont la racine J.N.N.! signifie : couvrir, envelopper,
protéger), car celui qui y parvient se protege (yusallim) de la mort et

~ de l'affliction. '

Allah a dit: S'il est parmi les Compagnons de la Droite, alors
sauvegarde pour toi (saldm laka) de la part des Compagnons de la
Droite (Coran LVI, 90 & 91). Dieu t'informe donc de la sécurité (bi-
saldma) par leur médiation.

Le mot salam exprime aussi: la vivification salutaire, 1'acte qui
produit la vie (tahiyya). ’

Lorsque le serviteur dit : « as-salam ‘alaykum » : que la paix soit
sur vous, il leur fait connaitre son intention pacifique (saldma) a leur
égard par cette formule et leur assure de n'avoir a craindre de lui aucun
préjudice manifeste ou caché.

Alldh a dit a propos de Saint Jean-le-Baptiste (Yahya) - sur lui la
paix -: Saldm (sécurité, exemption, paix) sur lui le jour ou il fut
enfanté (Coran XIX, 15).

Sufyén Ibn 'Ubayda commente ce verset de la maniére suivante :

! D'apres les significations impliquées dans cette racine, le Paradis est un jardin
protégé et inviolable. :
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« Quand ces trois conditions se rencontrent dans une seule et méme
chose, elle est nommée « ‘aziz ». De plus, dans chacune de ces trois
dispositions on trouve perfection et imperfection.

« La perfection dont l'existence est la plus rare se trouve dans le
nombre UN, car aucun nombre ne lui est inférieur au point que l'exis-
tence d'un nombre semblable demeure une impossibilité. Or, seul Al-
1ah possede (réellement) 1'Unité. Le soleil, méme s'il est unique en fait,
ne l'est pas en tant que possibilité, I'existence d'un astre analogue étant
toujours possible.

« La perfection attachée a celui dont on tire profit exige que tous les
bienfaits résultent de lui, non d'un autre. Or, cela n'est possible que
chez Alldh car 1l est Celui qui produit sans modele préalable (mubdi’)
la réalité de tous les &tres possibles. Alldh est Celui dont toutes les
choses ont besoin eu égard a leur nature, leurs qualiés et leur perma-
nence.

« L'acces a la réalité de ce Nom divin reste hors de portée des étres
en raison méme de Sa Perfection puisque la Puissance normative (qu-
dra) d'Allah s'accomplit sur toute chose. Tel est le Vrai dont aucune
intelligence n'a le moyen de discerner le tréfonds de I'Impénétrabilité
(camadiyya), dont aucun regard intuitif ne peut englober I'Incommen-
surabilité de la Majesté, dont aucune créature ne parvient a remercier
des bienfaits et des faveurs comme il convient.

« En conséquence, il est bien établi que cette perfection se trouve
réalisée chez Allah seul, jamais chez un autre. Il faut donc qu'll soit le
Puissant-inaccessible-absolu ( ‘aziz mutiag). »

Voici donc tout ce que 1'Tmam al-Ghazili a exprimé sur ce Nom di-
vin d'une maniere si juste. Qu'Allah en fasse Son guide pour diriger
vers les demeures de Sa Satisfaction et les degrés du Pardon !

IV - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Al-‘aziz est Celui dont les créatures de Dieu ont besoin dans les
plus importantes de leurs affaires, celles de la vie derniere et de la féli-
cité éternelle.

Les étres dont I'existence de semblables demeure peu probable et
dont la réalité est difficilement accessible sont dans l'ordre : les Pro-
phetes, les Califes bien dirigés, les Docteurs de la Loi et enfin les
Souverains qui gouvernent en accord avec la Religion et la Loi
révélée.





index-541_1.png
CHAPITRE CINQUANTE-SEPTIEME

AL-CAMAD : LE SOUTIEN UNIVERSEL, L'INDEPENDANT,
L'IMPENETRABLE, L'INSONDABLE

(Ce Nom divin se trouve une seule fois dans le Coran dans la sou-
rate CXII, al-ikhlag, la pureté adorative) : Dis ! Lui Allih (est) Un,
Allah (est) le Soutien Universel Impénétrable. Il n'engendre pas et
n'est point engendré. Il n'a pas d'équivalent (Coran CXII, 1 4 4).

L’étymologie de ce nom comporte deux acceptions principales :

- Premiere acception :

C'est un nom avec le sens d'un participe passif. C'est celui vers qui
I'on se dirige (man ¢umida ilayhi) quand on I'a décidé.

C'est le maitre (sayyid), sur qui I'on s'appuie en cas de nécessité.

Les Arabes disent : une maison ot l'on se dirige (bayt magcmiid ou
mugcammad) quand les gens s'y rendent en cas de nécessité.

Al-Layth donne cet exemple : je me propose de faire telle chose
(camadtu camda adhd al-amr) c'est-a-dire j'ai I'intention de la faire.

- Seconde acception :

Al-camad est celui qui n'a pas de concavité (al-camad huwa alla-
dhi 14 jawf lahu).

Le bouchon d'un flacon se dit camdd.

C'est encore une chose massive (mug¢mad) qui est sans mollesse.

Ibn Qutayba dit de cette acception que le mot ¢amad pourrait venir
de camt : le fait de se durcir, de devenir massif, par transformation du
DenT.

Un des linguistes contemporains a dit : « al-camad » est le poli ré-
gulier de la pierre qui ne recoit pas la poussiére, ol rien ne rentre et
d'ou rien ne sort.

Certains ignorants du sens a donner au verset Alldh (est)
IImpénétrable (al-camad) ont déduit qu'Allah est un corps (jism). Or,
une telle affirmation est sans fondement. En effet, Allah étant Un,
nous l'avons déja démontré, il est absurde qu'll soit un corps.

S'l est exact que le mot ¢amad a bien ce sens, dans la seconde ac-
ception étymologique que nous avons donnée plus haut: celle de
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Réfutation de la troisiéme difficulté

L'Essence, nécessaire aux Qualités, est considérée comme parfaite
par soi et non par un autre*.

Réfutation de la quatrieéme difficulté

Les Chrétiens affirment des Personnes éternelles autonomes (qu-
damad’ mustagqilla bi-anfusihd)

Ne remarques-tu pas qu'lls rendent licite I'incarnation des personnes
hypostatiques (agdnim hulil) dans le corps de Marie et de Jésus - sur
eux la Paix - tandis que nous, nous n'affirmons pas des Personnes

éternelles autonomes. Telle est bien la différence des deux points de

Vlle5 .

Voici donc réfutées ces quatre difficultés doctrinales.

I - NOTRE POSITION SUR LA QUESTION

Saches-le ! La confusion qui s'empare des Intellectuels devant 1'af-
firmation ou la négation des Qualités résulte de deux propositions
contradictoires qui tiennent les intelligences en arrét.

La premiére proposition est que 1'Unité (wahda) est parfaite et la
multiplicité (kathra) imparfaite.

Cette constatation doit inciter a reconnaitre la suprématie (mubad-
lagha) de I'Unité divine en sorte qu'elle revient a la négation des Qua-
lités.

La seconde proposition est que I'Existant (mawjiid) se trouve puis-
sant sur toutes les choses soumises a Sa Puissance (maqgdiirdt), savant
de toutes les choses connaissables (ma‘limdr), vivant, sage, oyant et
voyant, d'une perfection telle, c'est indubitable, qu'elle n'a aucun rap-
port avec I'étre existant qui n'est ni puissant, ni savant, ni vivant par
soi et qui, en outre, n'a pas la conscience intime de ce qui émane de
lui, ni la puissance de faire ou de ne pas faire.

8tre affirmée sans I'Essence car, sans cette derniere, il n'y a plus ni qualité, ni quali-
fié, ni chose qui manifeste cette qualité.

“Car, selon le Coran : « Alléh se passe de tout. »

*Rézi reste d'une prudence remarquable qui lui permet de ne pas s'aventurer dans
les difficultés des positions musulmanes et chrétiennes sur cette question difficile
tranchée de maniere différente dans les deux Révélations respectives.





index-120_1.png
120 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS .
avait été de profit en lui-méme, Adam n'aurait pu glisser hors de lui et

je ne me tourne pas (davantage) vers le Feu car s'il devait briiler de

lui-méme, il ne serait devenu ni froid, ni objet de salut devant Abra-

ham (cf. Coran XX, 69). Mais, je renonce a Ton Paradis et je m'atta-

che a Ton amnistie ; je renonce au Feu et je crains Ton chdtiment :

« Ce n'est pas un feu briilant, c'est Ta colére

« Ce n'est pas un paradis caressant, c'est Ta satisfaction

« 8i, pour (Ta) satisfaction, Tu (nous) jettes dans le feu, il devien-
dra comme un jardin

« Et si de colere Tu (nous) jettes dans le paradis, il deviendra
comme une pris0n5. »

En reconnaissant que le Paradis subsistait par la satisfaction du
Seigneur et Maitre et le feu par Son courroux, le Prophéte se détourna
de I'un et de l'autre pour revenir au Souverain-Réducteur « és quali-
tés ». 1l lui survint ensuite dans le ceeur que la subsistance du Paradis
se maintenait par la satisfaction d'Allah et celle du Feu par Son cour-
roux. De fagon semblable, la satisfaction et le courroux sont deux dis-
positions ou qualités (¢ifdtdn) qui subsistent et se maintiennent par le
Qualifié en sorte que le Prophete passa graduellement de la Qualité au
Qualifié. Aussi, continua-t-il : «Je cherche refuge par Toi contre
Toi. » Toutefois, ce dernier propos comporte des aspects subtils :

-1) S'il fallait comprendre, en I'occurrence, qu'il y eut un autre que
Toi, je chercherais refuge par lui par crainte de Toi, or, il n'y a que Toi
dans la Réalité universelle (wujiid) de sorte que je ne peux rechercher
refuge contre Toi que par Toi®.

2) Le fait de se plaindre ou plainte (shikdya) est de trois sortes :

a) Le fait de se plaindre du Bien-aimé a celui qui ne l'est pas. Or,
cela revient a négliger le Bien-aimé.

Poésie en persan que M. Richard Yann nous a obligeamment traduite, ce dont
nous le remercions vivement.

SAllusion discréte a la doctrine dite de Ja Wahdat-al-Wujiid ou de 1'Unicité de ;
1'Btre ou de I'Existence universelle qu'Tbn ‘Arabi et son Ecole développeront. Voir &
ce sujet Awhad al-Din Balyani, Epitre sur ['Unicité Absolue, Paris 1982, traduite par
Michel Chodkiewicz, pp. 25 et 26, 36, 38, 40 et 46 4 47. Voir aussi d’Ibn ‘Arabi, La
Production des cercles, traduit et présenté par Paul Fenton et Maurice Gloton, édi-
tion bilingue, Editions de I’Eclat, Paris 1996, page XVI, ss.
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résulterait que le nécessaire par soi serait possible en soi, ce qui est
également contradictoire.

De plus, nous disons que l'existence de ces Qualités interdit qu'el-
les soient possibles en soi pour deux raisons :

La premiere : tout possible (rmumkin) a nécessairement une cause
(sabab) et la cause de ces Qualités n'est autre que cette Essence puis-
que cette constatation (bahth) tire son origine du Principe premier
(mabda’ awwal). Or, il est impossible que la qualité propre au Prin-
cipe premier tienne sa raison d'€tre d'un autre que Lui. Mais alors, la
cause de cette qualité est cette Essence qui doit étre simple ou incom-
posée (basita) sans aucun doute. Il en découle que le non-composé
(basit) est a la fois patient ou en puissance (gdbil) et agent ou en acte
(fa‘il). Ces deux concepts (mafhiamat), s'ils sont intégrés dans la quid-
dité, imposent qu'elle soit composée. Or, nous venons de conclure
qu'elle devait étre incomposée. Il y a donc contradiction.

Si, par contre, ces deux concepts de patient et d'agent sont exclus
de la quiddité, ils sy trouvent adjoints, possibles et causés (ma ‘liil) et
la dualité (faghdyur) réapparait dans le concept (mafhiim) du non-
composé entrainant un processus sans fin ou la multiplicité dans la
quiddité.

Si I'un des deux, patient ou agent, devait y entrer et pas 'autre, on
serait encore obligé de conclure & la multiplicité dans I'Essence.

La seconde raison, qui explique que l'existence de ces qualités in-
terdit qu'elles soient possibles en soi, est la suivante : Pour s'affirmer
et se réaliser, tout possible a besoin d'une cause. Or, quand la qualité
se trouve dans cette nécessité, elle ne peut &tre permanente, car, si elle
I'était, elle ferait passer I'agent a l'acte, ce qui est absurde. Cette insuf-
fisante de la qualité (dans cette perspective) résulte de son caractére
adventice (hdl hudiithihd) ou de sa privation d'existence (hdl ‘adami-
had). Dans ces deux hypotheses, tout possible est adventice. Or, si les
Qualités d'Allah étaient possibles, elles seraient également adventices
et si elles 1'étaient, Celui qui les rend telles aurait besoin, pour les ac-
tualiser, d'autres qualités qui les précéderaient et ainsi de suite.

1l est donc certain que si les Qualités existaient, elles seraient alors
nécessaires ou possibles. Or, ces deux hypotheses étant fausses, elles
entrainent la fausseté de la position doctrinale respective.
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11 est donc bien établi que les Qualités auxquelles notre parole Hu-
wa fait référence, ne conviennent qu'a Huwa, Lui - Gloire & Lui et
exalté soit-1l. C'est la raison pour laquelle ce pronom Huwa est I'un de
Ses Noms les plus adéquats.

Deuxiéme interprétation

La nécessité dans laquelle se trouve la créature a 1'égard de son
Créateur est une vérité reconnue par la raison au point de constituer
une évidence qui s'impose dans les sciences dites nécessaires (‘uliim
daririyya). Alldh en parle ainsi : Et si tu leur demandes qui a créé
les cieux et la terre, ils répondront siirement : Allah ! (Coran
XXXIX, 38).

Huwa fait donc allusion a cette Réalité (wujiid) en faveur de la-
quelle la Norme primordiale (fitra, pluriel : fitar) des créatures et de
leur intelligence porta témoignage de l'indigente nécessité de tous les
étres possibles.

Le pronom Huwa indique qu'Allah est I'Intérieur (bdtin) par Sa
Quiddité (mdhiyya) méme et par le tréfonds de Son Impénétrabilité
(camadiyya) et qu'll est I'Extérieur (zhdhir) en vertu de Ses symboles
probants (dald’il). Il en résulte que Huwa est le Nom supréme.

Troisiéme interprétation

Celui qui veut montrer de la considération envers un souverain
puissant s'adresse a lui en disant : « Lui (Huwa) » méme s'il est en sa
présence (hddir). Il ne lui dira pas : « Toi, tu as fait ceci », mais :
«Lui a fait ceci. » Ce comportement indique que le pronom Huwa est
la meilleure des métonymies (kindydt).

Sache qu'une étude approfondie du pronom Huwa sera faite, si
Dieu veut’,

2 - Allah’
Ceux qui professent que le nom Alldh est le Nom supréme présen-

tent plusieurs (12) raisons.
a) Ce nom ne peut s'appliquer a un autre qu'Allah.

? Voir deuxiéme partie, chapitre 1.

® Voir deuxieme partie, chapitre 2 et notre traduction d'Tbn ‘Ata’ Allah Traité sur

le Nom Allgh, Paris 1981. Cf. aussi Muhyi ad-Din Ibn ‘Arabi : Le Livre du Nom de
Majesté « Alldh » traduit par Michel Valsan, in Etudes Traditionnelles 1948.
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Seigneur, il Le connaissait et Le reconnaissait comme tel. Ce témoi-
gnage éternel reste a tout jamais présent dans le cceur de I'€tre comme
une marque indélébile, témoin permanent de son ultime réalité en
Dieu méme. La premiere shahdda peut alors se traduire : «J'ai pré-
sent dans la conscience et je reconnais ouvertement qu'il n'y a nul dieu
adoré sinon Dieu. »

La chute d'Adam hors du Paradis de son Seigneur et celle de sa
descendance qu'il entraine irrémédiablement avec lui, devait amoin-
drir, plus ou moins, cette prise de conscience de 1'Unicité divine au
point que l'intervention de Messagers de Dieu s'imposa. Sans la venue
du Prophéte Muhammad, envoyé par pur clémence et miséricorde,
donc par pur amour, le fils d'Adam ne pourra reconnaitre pleinement
et intimement la vérité contenue dans la premiere shahdda. C'est donc
le Prophéte Muhammad qui sera la cause permettant de réveiller, a
tout jamais, cette vérité universelle par ['évidence du contenu de la
Révélation qu'il recoit et transmet et par la reconnaissance des étres
soumis a la Loi qu'il apporte de sa constitution humaine et intégrale la
plus parfaite. Ne fut-il pas envoyé, selon le Coran : par pure compas-
sion pour les étres de 'Univers ? Voici pourquoi, le serviteur fidele et
soumis a la Loi universelle de I'Islam, doit attester et vérifier en lui-
méme, comme une vérité évidente, la mission sacrée de I'Envoyé de
Dieu. Et c'est aussi la raison pour laquelle le prophéte Muhammad,
chargé de cette fonction, devait étre investi de toutes les qualités divi-
nes pour la remplir ainsi que Dieu le dit dans ces versets : En vérité,
tu es d'un caractere magnifique (Coran LXVIII, 4). Vous avez dans
le Messager d’Alldh un modéle excellent pour celui qui espere en
Dieu et au Jour dernier et qui invoque Dieu abondamment. (Coran
XXX, 21).

L'amour que le musulman porte au Prophéte est nécessaire pour
que l'adorateur de Dieu soit irrésistiblement attiré vers son Seigneur,
origine et but de son étre. C'est donc 'amour pour le Prophete qui ré-
veille I'amour que Dieu a mis, de toute éternité, dans 1'étre lorsqu'il le
créa par pure compassion et pour qu'il L'adore. Et cet amour pour le
Prophéte ne sera finalement que le propre amour que le serviteur porte
a son Seigneur. En effet, Dieu Lui-méme précise : Certains hommes
prennent des égaux en dehors d'Allah. Ils les aiment comme ils ai-
ment Alldh. Or, ceux qui ont la foi ont un amour plus intense pour
Allah (Coran 11, 165). O vous qui croyez, ne prenez point vos peres et
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En bréf, tu constateras qu'aucune chose, sauf Lui, n'existe sans tom-
ber sous la contrainte des effets de Sa Puissance irrésistible et sans étre
assujettie a évoluer dans les sphéres de Son Impénétrabilité.

II - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) Le contraigneur (gdhir) est Celui qui subjugue (gahar) les ames
des serviteurs et les maintient sous Son Obédience. Le Sans-cesse-
Contraigneur (gahhdr) est Celui qui domine (gahara) les coeurs des
demandeurs et les habitue a la douce intimité de Sa Contemplation.

2) On a dit : le Contraigneur subjugue celui qui cherche a I'empor-
ter sur Lui et ne déprime pas celui qui le recherche.

3) On a dit : Le Sans-cesse-Réducteur exige de toi la disparition de

_tes limites et le détachement de ton pouvoir et de tes connaissances.

4) On a dit : le Sans-cesse-Réducteur calme 1'impétuosité des étres
créés quand la Sienne se manifeste, anéantit toute force des créatures
quand Son Irrésistibilité survient car Allah a dit : A qui appartient la
Souveraineté en ce Jour? A Alléh, !'Unique, le Sans-cesse-
Réducteur (Coran XL, 16).

Ou sont donc tyrans et despotes au moment de la manifestation de
cette Parole divine ? Ol sont donc les Prophetes et les Envoyés et les
Anges rapprochés en ce jour de reproche ? Ou sont donc les égarés et
hérétiques ? Unitaires et bien dirigés ? Et ol sont donc Adam et sa
Pos{érité ? Et ou_sont Iblis et ses cohortes ? Ils sont tous comme
anéantis et défaits. Les dmes défaillent, les esprits se dispersent, les
corps et les formes sont retournés en tous sens et se disloquent pour
mieux se réunir. Mais seul demeure 1'Existant (mawjiid) qui ne cesse
pas et qu'on ne peut faire cesser.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache-le ! Al-qahhdr chez les serviteurs est celui qui subjugue ses
ennemis. Or, le pire de ceux-ci est I'dme qui se trouve entre les flancs.
C'est quand 'homme a réduit concupiscence, irracibilité, avidité, pré-
jugés et imagination fantasque qu'il a vraiment assujetti ses ennemis et
que personne ne peut plus rien contre lui puisque le but qu'ils se pro-
posent est de courir a la perte de son corps. Or, tous ces obstacles ont
été I'occasion de vivifier son esprit. Celui qui meurt corporellement
dans cette disposition reste en vie a la mort de son corps ainsi qu'Alldh
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blement. CetOcéanou cette: Encre: unique ou. encore: cette. Existence
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l'intensité de Son assistance-propice (fawfig) accordée a Ses serviteurs
pour I'obéissance.

- Le troisiéme : Le retour (tawba) d'Alléh au serviteur exprime l'ac-
ceptation du retour ou repentir du serviteur. Cette interprétation re-
vient a désigner une chose par I'une de ses acceptions.

11 - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Celui qui accepte les reproches -que 1'on fait d'ordinaire aux coupa-
bles- venant de la part de ses sujets, de ses amis fideles ou de ses con-
naissances, mainte et mainte fois, a bien mérité de se qualifier par ce
trait de caractére vertueux.

IV - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Iis disent que al-Tawwdb agrée la supplique en accordant, Ia de-
mande d'excuse en pardonnant, la conversion (indba) en exaugant, le
repentir (fawba) en pardonnant l'infraction (hawba).

On a dit : Lorsque le serviteur revient 2 Allah en demandant, Allah
revient a lui en donnant.
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5. CINQUIEME QUESTION

Elle concerne la transmission contenant la séquence détaillée de
ces Noms divins.

Certains rapporteurs soutiennent que cette transmission est faible
pour plusieurs raisons : '

a) Cette séquence détaillée n'est pas mentionnée dans les recueils
strs de ahadith et, d'autre part, les compilateurs de ahadith contestent
l'authenticité de la transmission.

Ahmad et Al-Bayhaqi considérent comme faible la transmission
des rapporteurs de ce hadith. Abli 'Isd at-Tirmidhi en parle dans ce
sens dans la transmission qu'il en donne.

b) La confusion qu'on trouve dans la transmission rapportée par
Abl Hurayra incite a I'opinion précédente. En effet, ce hadith regoit
deux transmissions reconnues mais entre les deux il existe une diffé-
rence manifeste.

¢) Les compilateurs disent que les Noms divins transmis dans cette
relation n'incluent pas la mention du Seigneur (Rabb)" alors que le
Coran en parle (abondamment). Il en est de méme des termes :
«chose (shay’) », Trés-Compatissant (hanndn), Treés-Bienveillant
(manndn), bien que l'on trouve des nouvelles prophétiques stires a leur
sujet. Or, les termes du hadith en question font penser que les Noms
d'Allah se restreignent a ce nombre (quatre-vingt-dix-neuf).

d) La séquence devrait comprendre tout nom possible alors que
celle de Abli Hurayra ne renferme pas une énumération parfaite. La
cause en est que l'ordre A considérer dans I'énumération possible des
Qualités d'Alldh peut se concevoir de quatre manicres :

Premiere maniére

L'ordre a respecter dans cette énumération des Noms divins devrait
tenir compte de celui que 1'on trouve dans la Réalité (wujiid). En effet,
I'Essence est le fondement (a¢l) des Qualités et celles-ci, a leur tour,
peuvent étre des Qualités de I'Essence qui précedent (ontologiquement
et fonctionnellement) les Qualités d'activités, les premieres étant prin-
cipe (mabda’) des secondes. Or, le principe précede toujours l'effet
(athar). Certaines Qualités d'Essence conditionnent (shart) et d'autres

“Voir Introduction p.38.
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4) L'établissement du nom propre a pour but de distinguer la chose
désignée de ce que celle-ci a de commun avec d'autres sous le rapport
de l'espece et du genre. Or, le Vrai, transcendant tout ce qui releve de
ces deux catégories, interdit qu'on Le pose comme un nom propre.

5) Le nom propre n'est fondé que pour une réalité connaissable.
Or, 'homme ne connait pas la propre réalité d'Allah. Il en résulte que
poser le nom propre pour All4h est le comble de I'absurdité.

Réfutation de ces cing arguments

1) Réfutation du premier argument : « Alldh a dit: A Alléh les
Noms parfaits » de sorte qu'll les rattache tous a Lui, ce qui entraine
que le Nom Alldh en soit exclu. De plus, ce nom Allah est parfait
puisqu'Alldh qui est désigné par ce Nom, est Lui-méme parfait. Or, ce
nom qualifi€¢ de parfait ou d'excellent désigne I'Essence ; il faut donc
qu'll soit le plus excellent. )

2) Réfutation du deuxiéeme argument : Les hommes sachant que
I'Univers a besoin d'un Artisan, n'excluent pas de Lui donner un nom
par lequel ils font allusion a son Essence propre.

3) Réfutation du troisiéme argument : L'allusion sensible 2 Allah
est impossible. Quand a l'allusion intelligible, pourquoi dites-vous
qu'elle n'est pas possible’ ?

Ed

_ 3Cette allusion sensible 2 Dieu, c'est Alldh Lui-méme qui la propose dans les
données de la Révélation. Elle est donc non seulement possible mais aussi nécessaire
pour nous et se présente dans le corpus coranique comme un symbole qui sera pour
I'étre humain le point de départ d'une investigation, d'une démarche intellectuelle et
spirituelle vers Dieu dont l'aboutissement est Dieu Lui-méme. Cependant, I'étre créé
ne pourra jamais atteindre vraiment Dieu par des comparaisons 4 Son sujet. Clest
Lui, Dieu, qui propose le langage de la Révélation en se décrivant Lui-méme comme
II est et non pas tel que nous pensons qull est. La Révélation, c'est évident, procéde
de Dieu et s'exprime par le langage que les hommes comprennent dans son sens
immédiat et concret.

Pour ces raisons, on peut affirmer que, lorsque Dieu se décrit avec une forme,
une face, un ceil, une ame, efc., ces descriptions Lui appartiennent réellement et c'est
parce qu'll les posséde que les créatures en sont pourvues, non pas réellement,
comme la plupart des gens le croient mais comme un prét et symboliquement. Vis-a-
vis de Dieu, la réalité s'inverse donc. Les descriptions ou attributs de Dieu, telie
I'ame, que nous considérons en fonction de la ndtre et a partir d'elle, sont réels chez
Lui et nous sommes alors décrits par eux en vertu d'une simple participation.
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catégories. Or, sans aucun doute, la Réalité essentielle d'Alldh est dif-
férente de la non-existence de ces catégories.

Dans le troisieme cas, les relations (iddfar) apparaissent quand
nous formulons qu'Allah est savant (‘dlim), puissant (qadir), etc.

Reconnaitre qu'll est savant implique qu'll soit décrit par une cer-
taine qualité grice a laquelle l'existentiation (ijdd) puisse étre réalisée
selon des normes de Sagesse (na ‘t al-ahkim).

Admettre qu'll est puissant comporte qu'll soit influent (mu'aththir)
dans I'existentiation des créatures (athar) selon ce qui leur convient et
non selon la pure nécessité (wujib).

Ces deux exemples expriment des relations appropriées tandis que
la Réalité concernant Allah n'en comporte pas.

L'argumentation rationnelle n'impose donc, en la matiere, que cette
triple classification en existence, négation d'existence et relations. Il
résulte qu'aucun de ces trois aspects ne convient a Sa propre Réalité
essentielle qui demeure, par 1a méme, non intelligible aux créatures.

La seconde prémisse - & savoir que cette propre Réalité essentielle
n'étant pas connue des créatures ne peut recevoir de nom - s'explique
de la maniere suivante :

Le but proposé en établissant le nom est de faire allusion au nom-
mé des qu'il est désigné. Cette détermination est seulement utile lors-
que l'un de ceux qui font cette dénomination connait la réalité dé-
nommée. Mais si celle-ci n'est connue que d'Alléh, il n'y a aucun profit
a donner ce nom. Telle est I'argumentation (hu,]Ja) de ceux qui nient
l'existence du Nom (chez Allah).

La réfutation de cette position doctrinale est possible :

En effet, l'argument que vous avancez (disions-nous), montre bien
que nous ne connaissons pas la Réalité de 1'Essence d'Alldh (hagiqa
dhat Alléh) mais vous vous servez, vous, de J'argument qu'il est im-
possible, devant la Toute-Puissance d'Alldh, que certains de Ses servi-
teurs soient gratifiés de la connaissance de cette Réalité essentielle.
Mais, dans la mesure ol celle-1a demeure possible, donner un nom a
cette Réalité s'avere utile.
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2) Al-wali est I’ Auxiliaire (ndgir).

Allah a dit : Les Fideles, hommes et femmes, sont les auxiliaires
(awliyd’) les uns des autres (Coran IX, 71). Mais l'auxiliaire véritable
des créatures est Allah : Nous sommes vos Auxiliaires (awliyd’) dans
la vie de ce bas-monde et dans ’Autre (Coran XLI, 31). De méme
dit-on : les auxiliaires (awliyd’) du sultan.

Sache que, dans ces deux acceptions, le nom al-wali est une quali-
té divine d'activité. Toutefois, le premier sens, s'appliquant aux Fide-

les, aux mécréants et a toutes les autres créatures, est plus général que
le second qui convient aux seuls Fideles.

3) Al-wali a le sens de al-muhibb, le Bien-Aimant ou I’Ami : Alldh
est ’Ami (al-wali) de ceux qui sont Fideles (Coran XLVII, 11). C'est
dire qu'll les aime (yuhibbuhum)

4) Al-wali a le sens de al-muwdli, celui qui est proche La proximi-
té prévenante (muwdld) d'Alléh est 'amour (mahabba) qu'll a pour Ses
serviteurs.

Sache que le mot al-mawld a, dans 'usage, aussi bien le sens de ce-
lui qui affranchit (mu ‘tig) que de celui qui est affranchi (mu ‘tag), celui
d'étre l'auxiliaire, le protecteur, le cousin ou proche parent, 1'allié et le
préposé & une affaire.

L'origine ou principe n’admet pas la participation (al-a¢l ‘adam al-
ishtirdk) et ne provient jamais de ce qui posseéde des caractéristiques
communes. Or, la commune mesure implique proximité (al-gadr al-
mushtarak huwa al-qurb). Pour cette raison donc les philologues, pré-
cisent que al-wali est celui qui est proche (garib). Ainsi, emploie-t-on
le verbe wald pour exprimer qu'une chose est proche de soi. On dira :
un tel est proche (yalf) d'un autre par le rang. Alldh dit de méme (du
mécréant) : Plus pres de toi et plus prés (awld laka fa awld) (Coran
LXXV, 34) par menace, c'est-a-dire « ce dont je t'avertissais est pro-
che de toi et tout prés de toi. Prends-y garde ! ».

Tl est donc bien établi que la racine de ce mot exprime la proximi-
té. Ce sens résulte (des acceptions que prend cette racine et que nous
venons de mentionner a savoir) : celui qui affranchit ou qui est affran-
chi, l'auxiliaire, le cousin, 1'allié, le préposé a une affaire, car tous ces
exemples expriment nécessairement les caractéristiques de la proximi-
té et de la contiguité (ittical).
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Nous répondrons comme suit : cette (perspective doctrinale) est
impliquée dans ces deux versets : Et lorsqu'ils eurent dévié, Allah fit
dévier leurs ceeurs (Coran LXI, 5). Ensuite ils se détournérent. Allah
détourna leurs ceeurs (Coran IX, 127).

1I - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CES DEUX NOMS
DIVINS

En considération de ces deux Noms divins, le serviteur mettra les
choses les plus importantes en priorité.

La regle, en l'espece, est celle que 1'Envoyé d'Allah a prononcée :
«Sois a l'égard de ce bas-monde comme si tu devais y vivre toujours
et a l'égard de la Vie future comme si tu devais mourir demain. » En
conséquence de la premiere partie de ce hadith, le serviteur remettra a
plus tard la préoccupation des choses de ce bas-monde alors qu'il ne
différera jamais de se préoccuper des affaires de la Vie future pour
éviter qu'elles ne lui échappent.

Sache-le ! Celui qui sait qu'Allah est I'Antérieur et le Postérieur
n'est guere rassuré par I'abondance de ses ceuvres d'obéissance, ni dé-
sespéré en raison de la multiplicité des actes de désobéissance et des
mauvaises dispositions. Il arrive souvent qu'un homme soit, par son
comportement extérieur, parmi les réprouvés et qu'il fasse apparaitre
ensuite qu'il est d'entre les rapprochés ou vice versa.

Un homme pieux habitait Bagdad. Pendant quinze ans il fit enten-
dre 1'appel a la priere du haut du minaret. Un jour, sa vue tomba sur
une chrétienne dont il s'éprit. Il voulut cohabiter avec elle mais elle se
refusa a moins qu'il ne boive du vin et ne mange du porc. Une fois
ivre, il se mit a la poursuivre : son pied glissa, 'homme tomba de la
terrasse et se tua.

III - DIRES DES MAITRES SUR CES DEUX NOMS

Al-mugaddim est Celui qui accorde la précellence (gaddama) a qui
il Lui plait par la crainte pieuse, la conversion, la véracité et 'agré-
ment. Dieu retarde d'accorder Sa connaissance a qui Il veut et rappelle
qui 11 veut & Sa Force et & Sa Puissance.

On a dit : Al-muqgaddim accorde la prés€ance aux bien-aimés en les
consacrant a Son service et les préserve de Lui désobéir.
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11 est donc certain que si la locution illd devait se rapporter a l'ex-
ception, la seconde partie de la Shahdda : illd Lldh ne conviendrait
pas pour exprimer I'Unicité divine pure.

Cet argument oblige 2 donner a « illd » le sens de « ghayr », autre
que et la formule sacrée signifie alors : Lad ildha ghayru-Lidh, Nul
dieu autre qu'Allah*, '

IV - L'EXCEPTION A UNE NEGATION N'IMPLIQUE PAS (NECESSAIRE-
MENT) UNE AFFIRMATION ‘

Certains savants en sémantique sont d'avis que I'exception a une
négation n'est pas une affirmation’. Iis présentent deux arguments
pour appuyer leur dire :

1) Le terme «exception » (istithnd’) dérive de « détourner » une
chose de sa destination (thanayta al-shay’ ‘an jihatihi), c'est-a-dire
lorsqu'on I'en éloigne.

Lorsque tu dis : Il n'y a pas de savant excepté Zayd (la ‘dlim illa
Zayd ou encore il n'y a de savant que Zayd), tu dois considérer deux
interprétations possibles de cette proposition. 1l s'agit :

a) soit du jugement qui porte sur cette absence (de savant) (al-
hukm bi hathd al-‘adam) ;

b) soit de cette absence méme (de savant) (nafs hathd al-‘adam).

4 Dans sa littéralité, la formule sacrée de 1'Unicité divine devrait se traduire de la ma-
niére suivante : Nul dieu sinon Dieu, en fonction de la démonstration proposée.

Le mot «dieu » qui revient deux fois n'est pourtant pas exprimé chaque fois de
mani¢re identique. Dans la premiére partie de la formule dieu se dit ildh, dans la
seconde Alldh. Or, le nom ildh s'applique aussi bien & Dieu qu'a I'étre créé alors que
le nom Allh n'est réservé qu'a Dieu. Dans le Coran, cette distinction se rencontre
assez souvent. Citons ces versets plus représentatifs : Allah est seulement un Dieu
(ilah) unique... (Coran IV, 171). Il dit : O mon peuple ! Adorez Alldh, il n'y a pour
vous nul dieu (ilah) sinon Lui.. (Coran VI, 65). Pharaon dit : 6 aréopage ! je ne
vous reconnais pas d'autre dieu (ildh) que moi-méme (Coran XXVIII, 38). Celui
qui invoque un autre dieu (ildh) avec Alldh n'a pas d'argument probant a cet
égard.. (Coran XXIII, 117). Va-t-il faire des dieux, un dieu unique. Voici une
chose extraordinaire (Coran XXVIIIL, 5).

1l résulte bien de ces citations que le nom Alldh s'applique aussi bien & 'Essence in-
conditionnée qu'a la Fonction divine alors que le nom ildh ne concerne que celle-ci.

3 11 existe en arabe littéraire six locutions d'exceptions : illd, ghayr, siwd, khaldn,
‘addn, hdshan : si ce n'est, sauf, autre que, excepté, hormis, hors.
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AL-WAHID : L’UNIQUE, LE SEUL
AL-AHAD :L’UN

Allah a dit : Votre Dieu est un Dieu unique (wa ildhukum ildhun
wdhidun (Coran 1, 163). Dis ! Lui Allah (est) Un (ahad) (Coran
CX11, 1).

I - COMMENTAIRE DU NOM AL-WAHID : L’UNIQUE

Sache-le ! On peut entendre par 1'Unique (al-wdhid) 1a négation de
la multiplicité (kathra) dans I'essence, ou la négation du contraire
(didd) et du semblable (nidd).

Al-wahid est aussi le premier (awwal).

Ce nom al- wahid comporte plusieurs interprétations :

1) La premieére : 'Unique est une Réalité (shay’) qui ne peut rece-
voir la division. Nous avons dit : réalité (shay’ ou chose) pour éviter
une possible assimilation a la privation (ma ‘dum) car celle-ci aussi ne
peut étre divisée (puisqu'elle n'existe pas). Nous avons précisé : qui ne
peut recevoir la division, par précaution, car les deux réalités suivan-
tes : un seul homme (rajul wdhid ou un homme unique) et une essence
unique (dhdt wahida) admettent la division. Mais 1’'Unique véritable
(wéhid haqiqi) n’accepte la division d’aucune maniére.

Le Maitre Ab Ishag' a dit: «L’Unique est la chose — sous-
entendant : qui ne peut étre divisée ~ car, dit-il, ce qui est divisible est
au moins composé de deux choses et non pas d’une seule chose ».

2) La deuxieme : Certains disent que I’Unique est Celui a qui ne
conviennent ni diminution (wad‘), ni augmentation (raf‘) (d’aucune
sorte), au contraire de cette parole que tu exprimes ainsi : un étre hu-
main unique, car tu entends, par cette expression, un (certain) étre hu-
main (insdn) sans aucun doute et non I’homme d’une maniere générale
(rajul). L’ accroissement de quelque chose d’autre en relation avec luj
est toujours possible tandis que le Vrai est Unique par essence.

11 s'agit de Abt Ishaq an-Nazhzham.
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pas la reconnaissance d'un nom fondé€ initialement sans dérivation, il
en résulterait un raisonnement en chaine (tasalsul) ou en cercle
(dawr), ce qui est absurde.

2) Les noms dérivés sont composés des noms {fondamentaux). Or,
la donnée fondamentale (mawdii‘a) est incomposée ou simple (mufra-
da) et le simple est sans aucun doute le principe du composé.

3) Les noms fondamentaux sont ceux des essences (dhawdr), les
noms dérivés ceux des qualités (¢ifdr) qui comportent des relations
particulieres (iddfa makhgiica). Or, l'essence (dhdt) est plus excellente
que la qualité. Il faut donc que les noms soient plus excellents que les
qualités.

Toutes ces raisons conférent aux noms leur prééminence.

Selon Abil Zayd al-Balakhi®, les qualités sont plus excellentes que
les noms pour la raison que le nom ne procure qu'une indication glo-
bale a celui qui l'entend prononcer. Par exemple, celui qui entend le
mot « homme » sait que celui-ci sous-entend une certaine réalité qui
ne résulte pas de la simple mention de ce nom.

- La qualité, elle, fait connaitre les substances en soi ou quiddités
des choses, leurs réalités (hagd’ig) et leurs dispositions (ahwal). Si
pour cette raison, on veut connaitre la nature d'une chose, il ne sera
possible d'obtenir cette connaissance que par l'exposé de ses qualités,
de ses dispositions et de ses particularités (khawdgc). Sous ce rapport,
il est donc stir que les qualités sont plus excellentes que les noms.

On peut objecter 2 celui qui dirait : «le vocable désigne la quali-
té », que le sens a donner a cette assertion est le suivant : le vocable se
réfere a l'essence en tant qu'elle est décrite par les qualités qui lui sont
propres. Or, tant que la connaissance de ces qualités n'aura pu étre
pénétrée, il ne sera pas possible d'acquérir la connaissance d'une autre
chose caractérisée par ces qualités. Mais alors, la connaissance des
noms dérivés repose sur celle des noms fondamentaux cu originaux
pour permettre de connaitre ces qualités déterminées. On peut donc
affirmer que la connaissance des noms dérivés dépend de celle des
noms fondamentaux et ce que soutient Ab{i Zayd (al-Balkh?) est le

? Auteur mu‘tazilite mort en 322 H. Son nom exact est : AbQ Zayd Almad b. Sahl
al-Balakhi ou al-Balkhi selon certains.
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disposition a demander ne lui avait été accordée, il n'aurait jamais été
a méme de le faire.

Les étres pénétrés de la Présence divine peuvent saisir une telle
prédisposition, dans le meilleur des cas, en la connaissant 2 l'instant
méme dans lequel ils se trouvent. C'est a cause de leur présence qu'ils
savent ce que Dieu le Vrai leur accorde en cet instant et qu'ils n'ont
conscience de ce qu'ils regoivent qu'en fonction de leur prédisposition.

Ceux-la sont de deux sortes : les uns connaissent leur prédisposi-
tion d'aprés ce qu'ils recoivent, les autres savent ce qu'ils recoivent en
raison de leur prédisposition. La connaissance que les €tres de cette
derniere catégorie ont de leur prédisposition est la plus parfaite.

Celui qui demande, non par héte, ni par 1'évidence de possibilités,
le fait uniquement pour se conformer a I'Ordre divin ainsi exprimé :
Invoquez-Moi spontanément, Je vous exaucerai (Coran XL, 60). Un
tel étre est un serviteur accompli dont l'aspiration est détachée de toute
demande, déterminée ou non, pour se conformer aux ordres de son
Seigneur. Si la disposition du moment exige de demander, il le fait
sous l'emprise de la servitude adorative mais si 1'état nécessite
confiance et silence, il se tait. C'est ainsi que Job - sur lui la paix - et
d'autres furent éprouvés sans pourtant qu'ils ne demandassent a Allah
le soulagement de leurs épreuves. Leur disposition présente exigea
d'eux, a2 un autre instant, qu'ils demandassent a &tre soulagés de
I'épreuve et Alldh les exauga. L'exaucement d'une demande, tot ou
tard, reste fonction de la mesure qu'Allah lui impartit. Si la demande
coincide avec le moment propice, 'exaucement est immédiat, mais, si
cet instant doit étre retardé, soit en ce monde, soit dans l'autre, la ré-
ponse le sera aussi, c'est-a-dire 'objet de la demande dans ce temps
précis et non pas l'exaucement divin qui lui, est toujours présent.
Comprends bien ceci !

La deuxieme catégorie, disions-nous, de dons accordés sans de-
mande, concerne, précisons-le, la demande articulée car, en réalité,
celle-ci doit toujours exister, qu'elle soit formulée en fonction de 1'état
intérieur ou de la prédisposition. C'est ainsi qu'une louange, au sens
large du terme, peut étre seulement exprimée, mais quand il s'agit du
sens réel qu'elle implique, elle doit €tre conditionnée par 1'état spiri-
tuel.

En effet, tu es toujours poussé a louanger Dieu par un Nom divin
d'activité ou de transcendance. Le serviteur n'est pas conscient de sa
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On a dit : al-‘azhim est Celui dont 1'Tncommensurabilit€ n'a pas de
commencement et la Majesté de fin.
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5 - Le nom supréme se trouverait dans les lettres isolées inau-
gurant certaines sourates

On rapporte que ‘Ali - sur lui la paix - lorsqu'une affaire l'acca-
blait, s'écriait : O Kaf, Ha, Y4, ‘Ayn, Cad !™.(Il s'agit des lettres K, H,
Y, , C) O Ha, Min, ‘Ayn, Sin, Qaf I'* (soit H, M, *, S, Q).

Sa‘ld ibn Jabir disait: « Certaines de ces lettres isolées entrent
dans la composition de noms, par exemple : Alif, Ldim, Ra" : Ha,
Mim! 6, Nin'” (soit A, L, R et H, M et N) car leur réunion forme le mot
« al-Rahmdn », le Tout-Miséricordieux. Par contre, certaines autres de
ces lettres isolées ne conduisent pas a cette composition. Or, le Nom
supréme s'y trouve. »

6 - On rapporte que 'Alf, la Parure des Adorateurs, a dit : Jai de-
mandé a Allah de m'enseigner le Nom supréme par lequel on est exau-
cé en demandant et on me dit dans le sommeil : « Dis 6 mon Dieu, je
Te demande Allah, Allah, Allah, qui est nul dieu adoré sinon Lui, le
Seigneur du Trone Magnifique (Alldhumma, inni as’aluka Alldh Allgh
Alldh alladhi 1 ildha illd huwa rabbu-1-‘arshi-1- ‘azhim). »

" “Ali dit: «Je n'ai jamais invoqué par cette formule sans constater
la prospérité. »

Le Maitre Abfi al-Qasim al-Qushayri'® relate dans son Epitre une
nouvelle dont la filiation remonte 4 Anas ibn Malik'’.

BCes lettres isolées inaugurent la sourate XIX : Maryam.

YCes lettres inaugurent les deux premiers versets de la sourate XLII, ask shird,
la Délibération

11 s'agit de lettres formant le début du premier verset des sourates X, Yinus, Jo-
nas, X1 ; Hid ; X1, Yisuf, Joseph ; XIV, Ibrdhim et XV, al-Hijr.

"1l s'agit des lettres inaugurant les sept sourates suivantes : XL, al-Ghdfir : Le
Pardonnant ; XL, Fugcildt, Celles qui ont été distinguées ; XLI, ash-Shiird la
Concertation ; X1, az-Zukhruf, les Ornements ; XLIV, ad-Dukhdn, la Fumée ;
XLV, al-Jathiya, I’Agenouillée et XLVI, al-Ahqdf, les Dunes.

Il s'agit du premier verset de la sourate LXVIII : al-Qalam, la Plume.

Soufi et théologien ash‘arite du khurdsin (376/986 - 468/1074), célebre par la
Risdla qui porte son nom.

YJuriste fondateur de I'Ecole d'interprétation qui porte son nom (93/712 -
179/795), auteur du livre intitulé al-Muwattd’.
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ainsi. En effet, qu'll soit Tout-Miséricordieux (rahmdn) implique que
Sa Miséricorde s'applique a ce bas-monde et & 'autre tant pour le ver-
tueux (barr) que pour le transgresseur (fgjir), tandis que la fonction du
Tres-Miséricordieux (rahim) s'exerce sur les Fidéles exclusivement.
Allah a dit : Avec les Fideles, Il est Tres-Miséricordieux (rahim) (Co-
ran XXX, 43).

3) La mention de rahim apreés rahmdn vient préciser que l'accrois-
sement de Miséricorde est réservé aux seuls Fideles apres qu'elle a été
accordée (par la fonction du rahmdn) tant aux vertueux qu'aux trans-
gresseurs. Car Alldh, par le Nom : le Tout-Miséricordieux, fait miséri-
corde aux vertueux comme aux transgresseurs, (par exemple) en ac-
cordant la subsistance, en protégeant des infirmités, des vicissitudes et
des malheurs ; et par le Nom le Trés-Miséricordieux, Il fait miséri-
corde aux seuls Fideles par la Guidance, le Pardon et I'accés au Jardin
paradisiaque.

4) Que l'on trouve des exemples semblables en hébreu ne met pas
en cause l'originalité de la langue arabe car de nombreuses ressem-
blances existent dans ces deux langues apparentées.

I - SIGNIFICATIONS DU NOM RAHMAN, LE TOUT-
MISERICORDIEUX

Les Docteurs de la Loi sont en désaccord sur le sens a donner au
mot rahmdn, le Tout-Miséricordieux.

Certains Maitres authentiques professent que la Miséricorde (rah-
ma) est l'une des Qualités de 1'Essence divine (¢ifar al-dhdr). Clest la
volonté (irdda) d'accorder la récompense et le bien et d'empécher le
mal. Dans cette définition, le Dieu-Producteur (bari*) est dans 'Eterni-
té sans commencement, Tout-Miséricordieux, Trés Miséricordieux car
Sa Volonté n'a pas de commencement. Alldh, dans I'Eternité sans
commencement veut accorder la félicité a Ses serviteurs fideles dans
les choses permanentes.

D'autres Maitres affirment que la Miséricorde est 1'une des Qualités
(divines) d'activité (cifdt al-fi‘l) qui fait parvenir au bien et détourne
du mal.

Les premiers argumentent ainsi : Il est possible que je témoigne de
la miséricorde envers queiqu'un sans que cependant je lui accorde un
bienfait ou, a l'inverse, que je lui fasse une faveur sans pourtant lui
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chose. De ces deux Noms fondamentaux s'élaborent toutes les ques-
tions relatives & la Science de 1'Unité divine (tawhid).

Sache-le ! Affirmer qu'Alldh est Immuable implique plusieurs
conséquences :

Premiére conséquence :

L’Etre nécessaire par soi est unique, Sa Quiddité (mdhiyya) ne peut
étre composée de parties car si la quiddité de Celui-ci I'était, Il se
trouverait dépendre de chacune d'elles qui demeureraient ainsi autres
que Lui. Or, tout composé, devant subsister par un autre et non par
soi, ne peut faire subsister un autre que lui et (de ce fait) n'est pas ab-
solument immuable. II faut donc que 'Tmmuable soit singulier (fard)
en soi et cette singularité (fardaniyya) entraine a son tour deux consé-
- quences :

- La premicre est qu'il ne peut coexister deux choses, chacune re-
connue nécessaire par soi, puisqu'elles deux seraient impliquées dans
le copartage de 1a nécessité essentielle (wujith dhdti) tout en se distin-
guant 1'une de l'autre par leur propre détermination, auquel cas la mul-
tiplicité apparaitrait dans l'essence de chacune d'elles.

- La seconde est qu’Alldh est singulier, qualité qui L’empéche
d'étre localisable (mutahayyiz). En effet, I'étre localisable est suscepti-
ble d'étre divisé en parties, soit mesurables selon certains, soit idéale-
ment selon tous et, en tant que tel, il partage la localisation avec les
étres de méme nature tout en se distinguant d'eux par sa propriété. Cet
étre réalise donc la composition (tarkib) dans sa quiddité ! Mais s'il
n'est pas localisable, il ne sera jamais soumis a la dimension !

Deuxiéme conséquence :

Il résulte de Son Immutabilité (gayydmiyya) qu'll n'est soumis ni au
lieu (mahall), ni a 'accident (‘arad) dans une substance (mawdii‘), ni
a la forme (¢iira) dans une mati€re (mddda) car 1’état (hal) (pour se
produire) est assujetti au lieu, au contraire de I'Tmmuable qui n'est ja-
mais nécessité (par quoi que ce soit).

Troisieme conséquence :

Certains maitres authentiques professent que la science (‘ilm) n'a
de sens que dans la présence de la réalité connaissable (hudtir hagiqat
al-ma‘lim) chez le connaissant (‘4lim). Si le savant est immuable, il
subsiste par soi de sorte que la réalité connaissable est présente en Lui
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de « comprendre » I'Essence en oubliant qu'Elle est savante et puis-
sante comme il est normal que nous saisissions Sa fonction de Savant
(‘alimiyya) en ne considérant pas celle de Puissant (gddiriyya) ou in-
versement. L'argument qui s'applique a l'une de ces fonctions (umiir)
n'est pas celui qui concerne les autres. Tout ce raisonnement s'oppose
a ce que 'Essence, la science et la puissance soient une seule et méme
fonction (amr).

Troisiéeme position doctrinale

Celle de Abt Hashim’ au regard des qualités d’ Allah.

Comme nous l'avons exposé, dire qu'Allah est savant et puissant
revient a affirmer deux fonctions (amrdn) qui s'ajoutent a 1'Essence
(zd’idan ‘ald al-dhat).

Abii Hashim dit a ce sujet : « La fonction de savant (‘dlimiyya) ou
de puissant (gddiriyya) ne signifie pas qu'il s'agisse de deux qualités
existantes (mawjiidatdn) ou non existantes (ma‘diimatdn) ou bien
connues (ma ‘liimatdn) on non connues. » La plupart des intellectuels
sont d'accord pour dire que ce que Abi Hashim professe n'est pas fon-
dé.

En effet, tout assentiment (fagdiq) est nécessairement précédé par la
conception ou représentation (tagawwur). Si ces deux qualités
n'étaient pas concevables, le jugement porté sur elles, a savoir que
I'Essence est qualifiée par elles deux, ne pourrait se former.

De méme si la qualité n'était pas concevable, le jugement que l'on
porte sur elle ne le serait pas davantage. En effet, notre propos : « ceci
n'est pas concevable », est une proposition (gadiyya). Or, toute propo-
sition doit étre précédée par la conception de son sujet (mawdii‘) et de
son prédicat (mahmiil).

De la méme maniére, le jugement suivant que l'on porte « Il n'est
pas connu », ne concerne pas 'Essence mais la Qualité. Pourtant celle-
ci se trouve indépendante du jugement porté sur elle, c'est-a-dire :
quelle peut ne pas étre concevable. Or, ces différentes conclusions
sont contradictoires (et entrainent la fausseté de 1'opinion de AbG Hés-
him sur les Qualités).

7 AbQ Hiashim al-Jubba'il (247-321 H.), fils de Abii ‘Ali al-Jubbd’f (m. 303
H./915). Ce dernier fut le Maitre du célébre Abd al-Hasan al-Ash‘ari (260-324
H./871-936).
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4) DA‘WAT AL-HAQQ : PAppel du Vrai

Alléh a dit dans la sourate al-Ra‘d, le Tonnerre : A Lui, l'appel du
Vrai (Coran X111, 14). Ibn ‘Abbas a dit : Il s'agit de la parole /4 ildha
illa-Llah.

En réalité, Allah est Nécessaire par soi (wdjib lidhatihi) qui ne to-
lére jamais le Non-€tre (‘adam), ni dans Son Essence, ni dans Ses
Qualités. Il est réel (hagq) sous tous les modes d'expression. Autre que
Lui est possible (mumkin) qui accepte le non-étre. Or, ce qui est autre
qu'Alldh n'est jamais Vrai. Bien plus ! I est vain ainsi qu'on a pu dire :
« Toute chose hormis Alldh n'est-elle pas vaine’. » Que cela soit sir
entraine la certitude que «l'appel du Vrai » est pour Lui et vers Lui
(Allah), non par un autre, ni vers un autre.

5) AL-'ADL : la Justice

Alldh a dit : En vérité Allih ordonne la Justice et le Bien (Coran
XVI, 90).

Ibn ‘Abbas a dit : « La Justice est : attester qu'il n'y a nul dieu autre
qu'Allah - la ildha illa-Llah - et le Bien est la sincérité adorative dans
I'attestation de 1'Unicité divine. »

D'autres ont dit a ce sujet : « La Justice » avec les hommes et « le
Bien » avec ton dme par l'obéissance en raison de ce verset : Si vous
faites le Bien, faites-le pour vos dmes (Coran LV, 60).

On a dit encore : Il ordonne la Justice avec les membres et le Bien
avec le coeur par I'éducation de I'homme au moyen de 1'ambroisie
(ghidhd’) de I'Amour (mahabba) et du nectar (shardb) de la recon-
naissance de 1'Unicité divine (tawhid).

On a dit : La Justice est la vision de (notre) pauvreté envers Allah ;
le Bien, la contemplation de I'Excellence du Vrai en toute créature.

"Vers célebre d'un contemporain du Prophéte. De son nom complet : Labid b.
Rabi’a b. Mélik b. Ja‘far b. Kilab.

Le vers cité. par Razi fut improvisé devant le futur calife "Uthméan qui s'exclama :
«Clest vrai ! ». Mais quand Labid continua ainsi : « Ef foute chose agréable doit
irrémédiablement cesser », 'Uthman s'écria : « Tu proferes un mensonge, la félicité
au Paradis ne cessera jamais ! » In « The Life of Muhammad », a translation of Ibn
Ishaq's, Sirat Rasil Allah par A. Guillaume, Oxford University Press, Seconde édi-
tion. Londres 1968, page 169.
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figh : Droit canon, jurisprudence,
aptitude & comprendre..... 19,22, 25,
311

firdq : Séparation.............cevvcnnnns 121
firdaws : Paradis ...................... 157,213
fitra : Nature (originelle).................. 341
Sfujiir : Libertinage............cccouueinnn. 426
fuqahd’ : Docteurs en
Jjurisprudence....................... 319, 501

fugard : Pauvres, démunis ..... ..234

fugdan : Absence, perte ...... 223

Sussdq : IMPies ......ccoovveeeenvcniienennne 150

fusha : Place généreuse, large.......... 123

Sutiir : Tailles ..., 257
G

ghad’ib : Absent, 3éme personne201, 227
ghadab : Courroux, colére, ir-

(0112111277 ORI 115,557, 623
ghddhiya : Force nutritive ................ 150
ghafara : Pardonner, recouvrir ........ 379
ghaffariyya : Fonction de Celui qui est

toujours pardonneur.................... 383

ghdfir : Pardonneur, qui recouvre....378,
379

ghafla : Inattention ... 258
ghafr : Action de couvrir .................. 377
ghafiir : Trés pardonneur, trés
FECOUVICUT «...ecurereirirmeeneeseaenriens 378
ghalaba : Etre prépondérant,
Uemporter........ovvcccvovnvinnnnns 387
ghalib : Prépondérant, irrésistible,
défenseur ............. 184, 349, 387, 565

ghani : Suffisant, riche (absolu) ...96, 98,
155, 490, 529, 543, 589, 590

ghawamid : Profondes réalités ......... 427

ghayb : Non-manifesté, non-aitesté,
nystere .. 30, 109, 258, 384, 493, 564

ghayba : Non-manifestation...... 136, 178,
275, 493

ghayr : Autre que ... 97, 206, 244, 245,
248, 391, 614

ghayr Alldh : Autre qu’Alldh............ 244

ghayr al-wujiib : Non-nécessaire......614

ghayr mutandhiya : Sans fin, infini.....97

ghibta : Prospérité......eerencn. 151
ghidhd’ : Ambroisie ..o, 262
ghufrén : Pardon ..............c...... 377,433
ghurba : Expropriation................. 124

H

ha’ : Lettre de 'alphaber ... 10, 208, 213,
227

hadd : Guider ..........coceuveenereeaenannen. 597

Hadr : Guide, recteur ....................... 598

hamza : Lettre de I’alphabet ..... 10, 181,
219,221, 231, 346, 370, 533

hayba : Crainte révérentielle.... 201, 224,
306

hayiild : Substance primordiale ... 368

hiba : Do .o 316, 391

hiddya : Guidance, direction.... 111, 597,
605

hildk : Danger, destruction ...... 340, 559

hiya : Le pronom elle.......... 66, 170, 209

hum : Le pronom ils ......... 209, 244, 521

huwa : Le pronom il, lui... 35,55, 66, 95,
178, 182, 187, 201, 202, 204, 205,
206, 208, 243, 264, 265, 449, 504,
505, 510, 511, 534, 535, 541, 557,
558,559, 597, 611, 612

huwiyya : Ipséité........ SRR 35,178
H
habb : Graine, semence.................... 284
hagiman : Deux adversaires, deux
ARLAGONISIES ..o.eeeeiraireceeininens 419

hadd . Limite, prescription légale .... 112,
176

hadhf . Retranchement .....................

hadib : Condescendant......

hddima : Force digestive

hadith : Réalité adventice, nouvelle
prophétigue... 32,34,35,37,38, 41,
58,112,119, 129, 132, 141, 143, 146,
148, 154, 157, 158, 159, 182, 215,
238,276, 279, 284, 290, 371, 380,
409, 417, 420, 439, 455, 461, 462,
477, 504, 550

hadith qudsi : Nouvelle prophétique

d’origine divine..................... 35,380
hadir : Présent.......cooooeieeenne 179, 493
hadra : Rang (excéllent)..................... 59

hafizh : (pl. hafizhin) préservateur .. 346,
457, 458

hafizh : Conservateur, préservateur. 457,
460

hafizhin : Cf: hafizh ...cooevvecvrreeeenn. 457

haJat . BESOINS ..c..coviiiencccniiiniininenns 96
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le Savant (‘dlim). Or, si le latif devait désigner le savant, il en résulte-
rait une pure répétition, ce qui n'est pas admissible !

4) Al-Ghazali' dit que « ce Nom divin impose que celui qui connait
la raison d'étre des vérités essentielles et intimes est conduit 2 les réali-
ser dans ce qu'elles impliquent, avec une bienveillance excluant toute
forme de dureté. C'est dans la coexistence de cette connaissance et de
ce comportement que la douceur compénétrante (al-lutf) s'accomplit
pleinement. On ne peut donc concevoir la perfection de cette connais-
sance que chez Alldh. D'abord Sa connaissance des vérités profondes
et secretes se fonde en ce nom. Réalités cachées ou manifestées sont
une seule et méme chose dans la science propre & ce Nom divin. En-
suite, la bienveillance et la douceur compénétrante qu'Alldh montre
dans Ses opérations ne souffrent aucune exception ».

Al-Ghazali continue ainsi : « Nous pouvons relever les finesses de
la sagesse d'Allah dans tout ce qu'll a créé : Cieux, étoiles, éléments,
hommes, animaux, végétaux, Si nous voulions décrire Son action sub-
tile (lutf), par exemple dans les étapes pour obtenir la bouchée de pain
que le serviteur ingere sans qu'il ait contribué a sa préparation, nous
serions émerveillés. Des hommes en grand nombre ont participé a
I'élaboration de cette parcelle de pain obtenue d'une terre bien traitée,
d'une graine ensemencée, d'un épis chargé de grains pleins de froment
bien mouté et mis en péate et ainsi de suite »

« Allah, Lui, est plein de sagesse dans la direction des choses, Gé-
néreux dans leur existentiation, Formateur-en donnant la juste propor-
tion, Equitable en mettant toutes les choses & leur place, subtilement
Bon en ne négligeant aucun de leurs aspects de finesse et de bienveil-
lance. Or, celui qui ne connait pas la réalité essentielle de tous ces ac-
tes ne comprendra jamais la Vérité profonde des noms qui y corres-
pondent. »

«Un des aspects de la Bonté subtile d'Alldh avec Ses Serviteurs
consiste & leur donner au dela de la suffisance, a les astreindre en dega
de leur capacité et & leur faciliter I'acces a la béatitude sans fin a I'aide
d'un effort 1éger dans un laps de temps restreint, celui de la durée d'une
vie qui n'a jamais de commune mesure avec la permanence de la vie
éternelle... »

' Opus cité.
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part de cet étre spirituel. De plus, chaque fois qu'il contemple une
réalité, la lumiere de son intellect (‘agl) se réfléchit a partir de lui jus-
qu'a la présence du Vrai sans aucun choix de sa part.

C'est alors que se développe la derniére phase, celle de la contem-
plation faite des lumiéres ininterrompues de la théophanie sur son
cceur sans jamais qu'elles ne puissent cesser.

De méme, pour prendre un exemple, nous considérons 1'apparition
continuelle des éclairs dans la nuit obscure au point qu'aucune dis-
continuité (apparente) n'existe dans le phénomene lumineux ; la nuit
parait comme le jour. Ainsi comparé, le coeur, inondé en permanence
par le levant des lumieres de la théophanie qui ne cessent de briller,
est dans un perpétuel jour. Il devient alors comme on a pu dire :

« Ma nuit, par Ta face, est illuminée.

Son obscurité se répand parmi les hommes,
Tandis qu'ils sont dans la ténébre de l'obscurité,
Et nous, dans la clarté du jour. »

Si tu souhaites (mieux situer) ces trois derniers degrés, nous don-
nerons les exemples suivants :

1 - La présence est comme la vision qu'on a d'une chose dans le
sommeil, le dévoilement comme celle qu'on peut voir entre sommeil
et veille, la contemplation est celle a I'état de veille.

De méme que la vision a I'état de veille peut €tre différente selon
I'éloignement ou la proximité, la luminosité ambiante ou 1'obscurité,
selon aussi le nombre plus ou moins grand d'obstacles qui la contra-
rient et enfin en fonction de l'acuité ou de la faiblesse de la vue, de
méme en est-il dans le cas présent.

2 - La présence est comparable au fait de siéger derriere la porte de
I'antichambre du Roi, le dévoilement a l'entrer dans sa chambre, la
contemplation a la station 1a ou il n'existe nul voile entre toi et le Dési-
1€ (matlib).

On demanda a Ibn Dinir: « Quand le Connaissant obtient-il la
contemplation du Vrai ? » Il répondit : « Dés que le contemplant regoit
les théophanies, les réalités contemplées (shawd’id) disparaissent, la
compétence (ikhticdg) devient vaine et la sincérité adorative (ikhldc)
ne trouve plus a s'appliquer. »

Sache-le bien ! Quand cette station est au comble de I'exaltation,
les failles (futiir) qui s'y produisent relevent des plus grands péchés.
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De méme que le nom al-Hakaml, I’ Arbitre, Celui qui décide, a re-
tenu les partisans de la contrainte (divine) (jabr), ainsi le nom al-‘adl,
I'équitable a arrété ceux de la prédestination (gadar).

Les gens de notre Ecole se sont opposés 3 eux sur la réalité du ca-
ractere (khulg) et de la Volonté (irdda). La sagesse (‘ilm) demeure
dans ce que nous avons condensé sur ces sujets sans que nos partisans
n'aient jamais pu obtenir de réponse (valable).

IT - Les Maitres disent que Al-‘Adl est Celui a qui il appartient de
faire ce qu'll veut et dont la Décision est exécutoire sur les serviteurs.

111 - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur se préservera des deux sortes d'exagération par exces et
par défaut.

Par rapport aux comportements concupiscibles, il se prémunira tant
contre le libertinage (fujiir) qui est l'exagération par exces que contre
la rigueur sclérosante (jumiid) qui est l'exagération par défaut. La
sobriété le maintient dans le juste milieu.

Par rapport aux comportements irrascibles, il se retiendra de l'em-
portement (nuhiir) qui est l'exagération par exceés et de la lacheté
(janb) qui est celle par défaut, le juste milieu se trouvant dans le cou-
rage (sajd‘a).

Par rapport a la sagesse pratique, il se gardera de l'astuce (dahd’) et
de la dissimulation (makr) qui sont des exces, et de 1a niaiserie (balah)
qui est un défaut. Le juste milieu réside dans la sagesse pratique (hik-
ma ‘amaliyya).

Quand le juste milieu se trouve réalisé dans I'ensemble de ces dis-
positions, 1'équilibre (‘addla) en résulte. Et tel est le sens de ce verset :
C'est ainsi que Nous avons fait de vous une Communauté média-
trice (wasat) afin que vous soyez témoins au sujet des hommes et que
I'Envoyé soit témoin a votre sujet (Coran 11, 143). 1l en est ainsi puis-
que le juge (hdkim) entre deux parties extrémes doit étre un médiateur
équilibré (mu ‘tadil wasat). Cette Communauté devant étre juge sur les
autres communautés, Alldh a dii mettre ses membres au centre méme
en leur donnant d'étre équilibrés et affranchis des deux pdles extrémes
de l'exagération par exces et par défaut dans la dureté et le relache-
ment.

! Voir chapitre précédent.
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(mutamdthila), variées (mukhtalifa), contraires (mutadddda), nécessai-
res (wdjiba), possibles (mumkina) ou impossibles (mumtani‘a). Or,
toutes ces expressions prennent des formes diverses dans ['esprit bien
qu'elles puissent ne pas avoir d'existence dans les essences concretes.
Il en est de mé€me en ce qui concerne cette question ol rien de la sorte
ne peut convenir. Nous avons traité, dans des ouvrages élaborés, d'au-
tres problémes doctrinaux difficiles en rapport avec ce que nous ve-
nons d'exposer. Par la grace d'Allah, nous espérons qu'll nous accorde-
ra de les mener a bien.
Autre classification des Qualités :

Un théologien professe que les Qualités d'Allah sont

- soit nécessaires (wdjiba),

- soit impossibles (mumtani‘a),

- soit possibles (jd’iza).

Les qualités nécessaires peuvent €tre essentielles (dhdtiyya) ou in-
telligibles (ma ‘nawiyya) selon ce que nous avons exposé au début du
chapitre.

Les qualités impossibles sont par exemple les suivantes : Alldh est
un corps (jism) ou une substance (jawhar). Pourtant, on a pu dire que
les qualités d'Allah sont des négations de ces descriptions. Or, la néga-

tion que l'on fait de celles-ci pour Alldh est nécessaire, non impossi-
ble.

Les qualités possibles sont par exemple : Allah est visible (mar’7).
On a pu dire qu'il fallait entendre par : Alldh est visible qu'll soit tel au
point qu'il soit possible de Le voir. Alors cette possibilité (¢cihha) est
une qualité nécessaire de 1'Essence d'Alldh. Si cependant, on veut dire
que Son étre (kawn) est visible (en soi), le visible n'est pas une de Ses
Qualités tout comme le connaissable (ma ‘liim) n'est pas davantage une
de Ses Qualités car, alors, la contingence (hudiith) propre aux réalités
adventices (hawddith) devrait €tre impliquée dans 1'Essence d'Alléh,
ce qui est absurde’.

> doit s'agir de Juwayni qui professa ce point doctrinal. Voir Al-Irshdd ild qa-
wadti‘, al-adilla fi ucil al-i‘tigdd, traduit par J.D. Luciani. Voir p. 186 de I'édition
arabe du Caire, 1950.





index-264_1.png
264 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

Le Prophete - sur lui la grice et la paix - a dit : « En vérité, Alldh
est bon (tayyib ou de bonne odeur) et n'accepte que le Bon (ou la
bonne odeur). »

8) AL-KALIMAT AL-THABITA : la Parole ferme

Alldh a dit : Alldh confirme ceux qui ont été fideéles a la Parole
Jferme dans la vie d'ici-bas et dans lU'autre (Coran X1V, 27).

Cette dénomination comporte plusieurs significations

a) Ce qui est ferme rend l'altération (taghayyur) impossible. Or le
dhikr et la conviction (religieuse) (i ‘tigdd) sont de cette nature.

b) Cette parole n'est pas influencée par les actes. Il y a ici une allu-
sion au fait que la Foi. ne s'accroit pas par l'obéissance ou ne diminue
pas par la désobéissance”.

¢) Le péché ne vient pas influencer cette parole ferme. Bien plus !
Clest elle qui détermine la disparition du péché car, si gros soit-il, es-
pere-t-on qu'il sera pardonné. Alldh a dit : En vérité, Alldh ne par-
donne pas qu'on Lui donne des associés alors qu'll pardonne tout
ce qui est en deca de ce (péché) a qui Il veut (Coran 1V, 48).

d) Cette parole perdure dans la vie future car tous les actes d'obéis-
sance ne peuvent plus convenir aux hotes du Paradis, seule la réminis-
cence de 1'Unité divine (dhikr al-tawhid) subsiste. Alldh a dit : Ils
dirent : « La louange est a AllGh qui a écarté la tristesse de nous »
(Coran XXXV, 34) : Ils dirent : La Louange est a Alldh qui a tenu
Sa promesse a notre égard (Coran XXXIX, 44) : La Louange est a
Alldh qui nous a ainsi guidés (Coran VII, 43).

e) Cette parole est ferme car elle posséde un principe bien établi.
La raison en est que le Premier & témoigner par cette attestation est
Allah selon Sa parole : Alldh témoigne qu'il n'y a nul dieu autre que
Lui (shahida-llahu innahu la ilaha illa huwa) (Coran 110, 43). Le té-
moignage de l'ensemble des créatures est la conséquence de cette at-
testation dont Alldh est le Principe. Toute chose dont le Principe est
une Qualité d'Allah est ferme en ce Monde et dans 'Autre.

2 Sur ce point doctrinal, les positions divergent. Selon 1'Ecole ash‘arite, d'une
manitre générale, la foi est incréée mais la conscience que le Fidele en a croit ou
décroit en vertu de la soumission (isldm) & Dieu. Nous donnerons une analyse plus
approfondie de cette notion au chapitre que R4zi consacre au Nom divin al-Mu’min,
le Fidele, le Sécurisant, le Confiant.
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AL-JALIL : LE MAJESTUEUX, CELUI-QUI-REND-
MAJESTUEUX, CELUI-QUI-EST-DIGNE-DE-MAJESTE

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que le nom Al-jalil ne se trouve pas dans le Coran (directe-
ment rapporté a Allah).

Le Majestueux est Celui qui posseéde la Majesté (jaldl), mot que
I'on rencontre deux fois dans la sourate le Tout-Miséricordieux (al-
rahmdn) : Demeure la Face de ton Seigneur, détentrice de la Majesté
et de la Générosité (dhii al-jaldl wa al-ikram) (Coran LV, 27) : Béni
_ soit le Nom de ton Seigneur Possesseur de la Majesté et de la Géné-
rosité (Coran LV, 7 8).

Sache que le mot al-karim, le Tres-Généreux (issu de la méme ra-
cine K.R.M. que celle de al-ikrdm, la générosité) mentionné dans cha-
cun de ces deux versets exprime qu'Allah est le Parfait (kdmil) en soi.
Al-jalil, le Majestueux, indique qu'Alldh est le Parfait tout a la fois
dans Son Essence et dans Ses Qualités.

Le Majestueux implique la Perfection des Qualités apophatiques
(salbiyya ou négatives) et cataphatiques (thubiitiyya ou posivitives).
Les premicres signifient qu'Allah transcende contraires et semblables,
lieu et temps ; les secondes comprennent celles de science envelop-
pante et de Puissance totalisatrice.

Quand tu auras compris la Réalité de la Majesté, nous ajouterons
ceci : Le mot Jalil est construit sur le paradigme fa il qui est dit com-
porter les sens attachés au participe actif de quatricme forme verbale
muf'il, au participe passif de type maf‘il et au participe actif de la
premiére forme verbale de type fa ‘il.

1 - Dans le premier cas (en rapport avec la signification propre au
type muf’il), Alldh rend les Fideles majestueux (mujill), généreux et
magnanimes et les rétribue avec libéralité. Dans cette acception, le
nom al-jalil est une Qualité d'activité.

2 - Dans le deuxiéme cas, lorsque ce nom comporte le sens d'un
participe passif, les &tres doués d'intelligence reconnaissent la Majesté
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ment hiya « eux deux », hum « eux » et humad «elle ». La seule lettre
Ha' (qui demeure dans toutes ces modifications) se réfere a 1'Unique,
au Vrai. Or, ce privilége n’appartient a aucune chose créée.

N'as-tu pas constaté qu'Allah a créé tous les membres par couple
(azwdj) comme les mains et les pieds, l'ingestion de la nourriture et de
l'air et leur expulsion. Or, Il a créé un seul cceur car il est le lieu de la
connaissance, une seule langue, organe du dhikr, un front unique, en-
droit de la prosternation. Tous ces organes, n'étant pas en nombre pair
dans le corps, sont plus excellents que les autres membres et tel est
bien l'implication du ha’ dans le vocable Huwa.

b) Le ha’ est une lettre gutturale et la plus gutturale de toutes. Le
wdw est une lettre émise lorsque les 1evres se rejoignent.

Le ha' est la premiere lettre émise et le waw la derniere (dans l'or-
dre des possibilités d'émission des lettres par le souffle dans I’appareil
phonatoire).

Le hd’ est intérieur, le waw extérieur. Ces deux lettres engendrées
premiere et derniere dans 1'émission sonore confirment qu'elles sont
premiere et derniere.

Le hd’ pénétre dans la glotte, le wdw sort des 1&évres, vérifiant ainsi
p
qu'elles sont intérieure et extérieure.

Appliqué au Vrai, ce vocable Huwa exprime, sans aucun doute,
qu'll est Premier et Dernier, Extérieur et Intérieur (cf. Coran LIX, 3).

¢) Nous savons que le hd’ est une lettre gutturale. Pourtant la
connaissance exacte de son point d’émission ne peut tre déterminée.
Cette lettre qui est établie pour faire connaitre le Vrai n'a pas de lieu
d'émission connu et (sous ce rapport) ses modalités (kayfiyya) ne sont
pas connaissables. Le Vrai méme, a plus forte raison, transcende toute
modalité et tout lieu (ayniyya).

d) Le vocable Huwa est composé de deux lettres qui deviennent la
cause de l'actualisation de la connaissance. Cette raison doit attirer ton
attention sur le fait qu'il n'y a pas d'autre maniere d'affirmer I'Unité
(wahdaniyya) divine que par la complémentarité du couple (bi-
zawjiyya) pour toute autre chose que Lui. Allah a dit pour exprimer
que toute chose autre que Lui se trouve par couple (zawj) : De toute
chose Nous avons déterminé deux moitiés de couple (zawjayn) (Co-
ran LI, 49). Allah a dit pour expliquer qu'll est Un : Dis ! Lui Alldh
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Ceci bien compris, le fait qu'Alldh soit wali avec Ses serviteurs dé-
note Sa proximité par rapport a eux. Ne dit-Il pas: Ef Lui est avec
vous ou que vous soyez (wa huwa ma ‘akum aynamd kuntum) (Coran
LVIIL, 4) : Nous sommes plus pres (aqrab) de lui (de I'homme) que sa
veine jugulaire (Coran L, 16) : Il n’y a pas d'entretien secret (najwa
ou d'entretien salvateur) a trois sans que Lui ne soit le Quatriéme
(Coran LVIL, 7).

Sache-le ! Les hommes estiment que ces versets expriment la
proximité portée a son maximum, mais selon moi, la proximité d'Al-
1ah par rapport & Son serviteur est plus étroite que le laisse entendre le
sens obvie de ces versets. Ces exemples entrainent généralement 'ad-
hésion de la plupart des hommes. On peut l'expliquer ainsi : La nature
ou quiddité (mdahiyyat) des &tres possibles ne se trouve qualifiée par
I'existence que grice a la médiation de 1’ Acte existentiateur du Divin
Artisan (al-¢dni®). Pour cette raison, les quiddités des étres possibles
se trouvent, originellement, réunies par cet Acte existentiateur de
I’Artisan Divin et, c'est ensuite, par la médiation de cet Acte que
l'existence se trouve réalisée pour eux. Leur proximité d'Allah, résultat
de I'Acte existentiateur du Divin Artisan est plus grande que celle
qu'ls obtiennent dans l'existence. Bien plus, on peut relever ici une
finesse supplémentaire devant 1'évidence, pour nous, que les quiddités
et' les Réalités essentielles se trouvent étre telles par I’Acte de
I’Artisan qui les rend existantes. Il en résulte que Son Acte, qui les
existencie, est antérieur a leur actualisation et ainsi la proximité de
I’ Artisan Divin par rapport aux &tres est plus parfaite que celle qu'ils
ont par rapport a eux-mémes (par I'existence).

Tel est le commentaire sur le Nom al-wali.

I - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

I résulte de ce que nous venons d'exposer que le Vrai est le Mai-
tre-Aimé Treés-Proche (wali) du serviteur et que celui-ci est I’ Aimé-
trés-proche (wali) du Vrai.

Pour participer a ce nom, le serviteur s'efforcera de réaliser la sain-
teté (wildya ou la contiguité) qui ne sera obtenue de maniére parfaite
qu'en se détournant de tout autre qu'Allah, et qu'en acceptant de rece-
voir intégralement 1a Lumiére de la Majesté divine.
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Dans cette hypothése, il faudrait que la Permanence fiit perma-
nente par soi. Or, si l'essence était permanente par la Permanence, la
Qualité (¢ifa) impliquerait davantage de réalité que 1'Essence, ce qui
viendrait a I'encontre de la logique.
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AL-KHABIR : LE BIEN-INFORME, LE TRES-INSTRUIT,
CELUI QUI INSTRUIT

Allah a dit : Lui est le Subtil-Bienveillant et le Tres-Informé (Co-
ran LXVI1,14).

Alldh est tres-instruit de ce que vous faites (Coran XX, 224).

Interroge a son sujet quelqu'un de bien instruit (Coran XXV, 59).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Ce nom regoit deux interprétations :

1) C'est celui qui a la science de la nature intime d'une chose, celui
qui discerne sa réalité profonde. Tel est le sens du verset cité plus
haut : Interroge a son sujet quelqu'un de bien-instruit.

On dit de quelqu'un qu'il est bien instruit d'une affaire lorsqu'il en a
l'expérience et en est plus informé qu'un autre, c'est-a-dire qu'il est
plus savant, avec cette restriction toutefois que le khabir chez les créa-
tures acquiert la science par expérience (ikhtibdr) et tests successifs
(imtihan) alors qu'Allah est au-dela d'une telle disposition.

2) Le Cheikh ‘Abd al-Malik at-Tabari mentionne que ce nom signi-
fie al-mukhbir, Celui qui instruit ou informe : le paradigme Fa ‘7l sur
lequel le nom al-khabir est construit permet cette interprétation. On
trouve de nombreux exemples analogues dans l'usage, tels ceux-ci : al-
sami‘ a le sens de al-musmi‘, Celui qui entend ou encore al-badi‘ a le

sens de al-mubdi‘, Celui qui innove. Dans cette acception, le nom al-
khabir, Celui qui informe se réfere a la Parole d'Allah (kaldam Allgh).

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur doit étre d'un discernement et d'une pénétration aigus
devant les traits de caractéres beaux ou laids tout en prenant bien
conscience de la maniere dont il se situe par rapport a ces deux catégo-
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ki’ :Lalettre K ......coovuevecenneciinnn, 213
k&’indt : Les « étants », étres
PrOAUILS  covvevneciiivicincniinne 97, 617

kabir : Grand (infiniment), grand sans
limite..... 10, 123, 360, 449, 453, 454,

455
kaffdra : Expiation, compensation....575

kaft : Qui SUffit..coeeneeeeeenne 463, 464
kdfir : Mécréant, infidéle, qui enfouit,

COUVIE cvonreererrecieanraaeecenereresrenaenen 131
Kahf : caverne..........couuveennenenns 135, 273
kalam : Théologie scholastique,

parole ................ 19,25, 96, 431, 560
kamil - Parfait, total ................. 467,612
kamithli . Comme.........uccevueannnn. 59, 268

kdna : Exister, étre, se trouver..326, 383,
461, 537, 559

karam : Noblesse, générosité....165, 223,
224,469, 470, 542

kardma : Charisme, don généreux.... 111,
575, 623

karim . Généreux, noble, libéral...... 467,
469, 470, 471

kathra : Multiplicité, abondance... 77, 96,
123, 485, 531

kawn : Existant, étre, créature,

kayd : Dissimulation, artifice............ 294
kayfiyya : (pl. kayfiyydt) Modalité
qualité.......... 183, 209, 558, 561, 593

kayfiyyat . Cf. Kayfiyya............... 88, 369

Kha’ : Lalettre Kh..oo.uooceeveiecnnn, 213

khabar : Attribut, tradition, nouvelle,
information..................... 43,157,535

khabir : Bien instruit, trés informé.... 427,
431, 493
khdgg : Propre, particulier ....... 526, 611
khdggiyya : Vertu, propriété,
particularité, modalité........ 181, 183
khafd’ : Occultation..............ec.....
khalde : Délivrance.....
khalal . Indisposition
khalaga : Créer, existencier, donner
la noTme ....ueeveeneeanenen. 363, 366, 367
khalawét - Retraites solitaires .......... 275
khaliq - Créateur, déterminant, qui
caractérise, qui donne la norme....51,
100, 152, 155, 217, 229, 363, 365,
367, 368, 369, 370, 371, 372, 537,
542
khéligiyya : Fonction de créateur ..... 101

khalldq : Qui ne cesse de créer .. 39, 363,
536

khalg : Création, acte créateur, norme,
créature. 39,102, 123, 167, 294, 323,
336, 363, 364, 366, 367, 368, 370,
373, 555, 597

khalg jadid : Création récurrente et

originelle........coooovvvniivacancnnnn.
khdtima : Issue finale .
khawdgg : Particularité .............. 67,259
khawf : Crainte. 110, 124, 339, 408, 555
khatib : Prédicateur......................... 217
khaydl : Imagination ...............c........ 115

khayr : Meilleur, bien, bien
préférentiel.. 231, 292, 298, 601, 619

khayr mahd : Bien pur...................... 298
khayrdt : Bienfaits ..........coocneeennne.. 109
khida’ : Tromperie

khidhlan : Délaissement .......cocouuen. 573
khidma : SErvice ......oveuevecunecrriecnne, 151

khilaf - Contestation, contradiction.... 49,
230, 611

khildf al-agl : Différence
SJondamentale.............coveenveennanne 611

khildf al-jism : Différence spécifique 611

khildf lafzhi : Divergence ou

contradiction verbale................... 230
khudii® : Humilité ........c.ocoeeevnneercnncnn. 58
khudma - Service (divin)......ec........ 573
khulf : Disparité ..........coocvevevencccne 289

khulg : Caractere...... 167,309, 373, 426
khuliid : Perpétuité.............ccovvun.
khushit* : Componction ...........ceeee.n.
kibr : Grandeur, orgueil

kibriya’ : Grandeur (exclusive)..... 255,
306, 359, 360, 410, 453, 468

kifaya : Suffisance .................... 111, 556

kindya : (pl kindyat) Allusion a,
TNELOMYINIE .coseeeera e 60, 227

kindydt : Cf. kindya ......cooccveivienne. 179

kitgh : Ecritue, écrit, livre, recueil ... 86,
221,469,577
kubard’ : Dignitaires................ 455, 456

kubr : Orgueil.........ccconeevcnciinvinnanins 88
kudhb : Mensonge .........oeenveenn 364
kuffér . Mécréants, infidéles,
CULLIVALEUTS v 150
kufr . Mécréance, infidélité,
enfouissement............... 132, 300, 621
Judl 2 TOUE oo 450, 612
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Ce chapitre, bien que consacré principalement au pronom et Nom
divin Huwa, Lui, présente une étude approfondie sur les autres pro-
noms personnels, je et tu; que les philologues et les théologiens ont di
examiner en relation avec les passages coraniques qui les contiennent.
Car, tout au long du Livre révélé, Allah parle’de Lui-méme & chacune
des personnes : je, tu, il, nous, moi, toi, lui.

Ce n'est donc pas seulement le pronom Huwa, considéré par la

“Tradition comme un des Noms divins, le premier ou le centieéme selon
certains, que Réz1 va étudier dans ce chapitre, mais aussi je ou moi, tu
ou toi.

Tous ces pronoms sont des Noms divins qui suggerent, directe-
ment ou indirectement, la Réalité de Dieu dans Ses relations ontologi-
ques et fonctionnelles avec Son Existence universelle et avec toutes
Ses créatures.

Les distinctions subtiles entre les différents pronoms personnels ne
sont pas établies pour faire valoir uniquement le point de vue des
théologiens a cette occasion mais aussi pour montrer les différentes
attitudes que le serviteur-adorateur ne peut manquer d'adopter vis-a-
vis de Dieu selon la maniére dont il s'oriente vers Lui a l'aide des pro-
noms qui conviennent 2 I'état spirituel.

Si le Lui Huwa, est invoqué, c'est pour suggérer au serviteur de se
détacher effectivement ou méthodiquement de ses liens existentiels.
Dans cette perspective qui a trait a la Réalité absolue et inconditionnée
de I'Essence pure, aucune relation ne peut plus étre retenue. I faut nier
I'étre contingent, le sien et celui des autres, pour que l'adoration soit
intégrale et adéquate et qu'elle touche au secret intime de toute réalité,
sans aucun conditionnement, sans aucune modalité. R4zl mettra en
valeur ce type contemplatif dans le beau passage qu'il consacre a
I'examen du premier verset de la sourate CXII : Dis ! Lui, Alldh, (est)
Un.
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chose). Or, celui-1a possede (a fortiori) les conséquences qu'il impli-
que sans doute possible. Celui qui a pour lui un autre qu'Alldh s'ap-
proprie (seulement) les conséquences et n'atteindra jamais le principe.
Et, s'il ne parvient pas a le réaliser, 1'existence des conséquences lui
échappera. C'est pour cette raison que le Prophete - sur lui la grice et
la paix- a donné le conseil suivant : « Si fu demandes, demande a Al-
lah et si tu implores assistance, fais-le par Alldh ».

Le second : le coeur est semblable 2 1a royauté (mamlaka). Son mai-
tre (sultdn) est I'esprit, son adversaire 1'ame’.

Le combat ne cesse de se produire entre les deux. Le sultan de I'es-
prit dépéche le ministre de la raison, celui de I'ame détache le ministre
de lignorance. L'esprit assiste la raison par la réflexion, I'dme
confirme l'ignorance par la précipitation. Le premier inspire la conti-
nence, l'autre l'incontinence. L'esprit conduit au détachement de ce
monde, 1'ame embellit toutes les voluptés ici-bas. L'esprit convie a
I'étude des ouvrages probants, I'dme a celle des écrits douteux. L'esprit
ne cesse d'acquérir les différents traits de caracteres purs, spirituels et
lumineux, I'dme les traits dégradants, passionnels et obscurcissants.

L’esprit se tient au milieu de ses troupes et I'dme des siennes. Les
1égions d'anges sublimes et saints prétent assistance a l'esprit et a son
armée. Les cohortes inférieures, rebelles et diaboliques se présentent
pour seconder I'dme et ses alliés. Les deux troupes se rangent pour le
combat. Les deux partis s'affrontent. Le conflit.devient violent. La
mélée survient. Conflit et violence n'ont de cesse de se produire. Ad-
versité et heurt ne viennent s'interrompre qu'au moment ou l'assistance
spirituelle et le concours seigneurial surviennent. Les haleines de I'en-
traide et de la providence viennent souffler de l'orient de la guidance.
Le pouvoir et la force contraignante de 1'esprit prennent 1'ascendant sur
ceux de l'dme, anéantissent sa coalition, défont sa cohésion et le
royaume se trouve des lors débarrassé de toute impureté.

Que les ténebres de la capitulation viennent de l'occident de la ty-
rannie et de l'orgueil, I'autorité et la pression de 1'dme I'emportent sur
celles de l'esprit et le chassent du royaume qui se remplit alors des
étendards des démons et des drapeaux des étres vains.

® Tout ce passage est tiré du livre de Al-Ghazall : Commentaire sur les Noms di-
vins, édition arabe, op. cit.
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e) Allah dit a la fin de ce verset : En vérité, c'est Lui qui est le
Tres-Pardonneur, le Trés-Miséricordieux dont le sens est: il ne
convient pas de penser qu'Allah institue Pardon et Miséricorde a cause
de vous. Nous dirons mieux ! il s'agit pour Alldh d'une qualité intrin-
seéque habituelle (‘dda) car c¢'est Lui, le Tres-Pardonneur et le Tres-
Miséricordieux.

. Cette parole divine ressemble a celle-ci : Demandez pardon a votre
Seigneur. En vérité Lui se trouve sans cesse Pardonneur (innahu
kéna® ghaffaran) (Coran LXXI, 10). Pourtant, Allah ne dit pas: En
vérité Lui (est) sans cesse-Pardonneur (innahu ghaffdrun) mais : Il se
trouve (kdna) sans cesse Pardonneur depuis la prééternité jusqu'a la
postéternité qualifiée par la Fonction de Celui-qui-ne-cesse-de-
pardonner (ghaffdriyya). En conséquence, il ne convient point de vous
étonner qu'll pardonne vos péchés !

4) Commentaire de la parole : Annonce a Mes serviteurs que Moi
Je suis le Tres-Pardonneur, le Trés-Miséricordieux (nabi ‘ibadi anni
and-l-ghafiiru-r-rahimu) (Coran XV, 49).

On rapporte que certains Compagnons du Prophéte se mirent a rire.
L’Envoyé d’Allah vint & passer prés d'eux et dit: « Riez-vous alors
que le Feu se trouve devant vous ! » Ils furent pris d'une immense tris-
tesse. Le Prophéte revint sur ses pas et ajouta : « Gabriel vint me
trouver et me dit : Allah a dit : Pourquoi Mes serviteurs désespérent-
ils de Ma Miséricorde ? Annonce a Mes serviteurs que Moi, Je suis le
Tres-Pardonneur, le Tres-Miséricordieux. »

Ces Paroles divines comportent plusieurs subtilités

a) ‘Ali - sur lui la paix - a dit : « Les lettres du Coran sont au nom-
bre de 325 870. S'il n'y avait eu dans le Coran une bonne nouvelle
pour la Communauté de Muhammad - sur lui la gréace et la paix - autre
que cette lettre unique - et c'est le i (yd) de ‘ibddi c'est-a-dire : « Mes »
serviteurs (le pronom personnel étant dans ce cas suffixé au nom, en
arabe) - I'ensemble de ces lettres aurait suffi a ces serviteurs. »

De méme qu'il n'y a aucune séparation ou voile (4ijdb) entre le D de
‘ibddi «serviteurs » et i « Mes » (pour donner l'expression ‘ibadi

* Le verbe KdNa est un verbe d'existence, il signifie : étre, dans le sens d'exister
ou de se trouver.
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2) Dans les nouvelles prophétiques

Ab( ad-Dardé rapporte : « J'ai entendu 'Envoyé d'Allah - qu'Alldh
lui accorde la grdce et la paix - relater ceci de la part de son Sei-
gneur : « Je suis le Tout-Miséricordieux (rahman) et Je fais dériver
les liens du sang (rahim)® de Mon Nom. Celui qui les garde unis, Je le
garde uni mais celui qui les rompt, Je romps avec lui et alors Je le
dédaigne. »

Ce hadith démontre bien que le mot rahmdn est arabe.

3) Dans l'usage de la langue

En poésie, on trouve les vers suivants du poete 'Amr Ibn Zayd Ibn
Nafil :

« Pourtant j'adore le Tout-Miséricordieux, mon Seigneur !

Afin que le Seigneur Trés-Pardonneur recouvre mon péché. »

Un autre pocte a dit :

« Tu as nommé un pére pour la gloire, 6 fils des trés-nobles

Tu es la Pluie secours des hommes, Tu ne cesses d'étre Tout-
Miséricordieux. »

Musaylima’ 'imposteur se faisait appeler al- rahman.
Tous ces exemples montrent que ce Nom divin est arabe.

C - Réfutation (dans Pordre) des quatre arguments soutenus
par Tha‘lab

1) Les Arabes refusaient de reconnaitre le Tout-Miséricordieux
(rahmdn) non a cause de I'argument de Tha‘lab, mais bien pour la rai-
son suivante : chaque fois qu'ils entendaient cette parole : Dis ! Invo-
quez Allah ou invoquez le Tout-Miséricordieux, quel que soit ce que
vous invoquez, a Lui sont les Noms excellents (Coran XV, 110), ils
pensaient que Alldh était autre que al-Rahmdn et refusaient ainsi de
reconnaitre al-Rahmdn (comme Dieu) mais non a cause de la mécon-
naissance de ce mot dans leur idiome.

2) Il n'est pas correct de dire : « Le Tout-Miséricordieux envers Ses
serviteurs » parce qu'on estimerait qu'Allah serait tout spécialement
miséricordieux envers Ses serviteurs alors qu'il n'en est pas toujours

8 Voir au sujet de ce hadith et d'autres la présentation du présent chapitre.
? Personnage contemporain du Prophéte qui se prétendait lui-méme prophte.
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toute éternité, ceux-ci par contre doivent se mettre dans la disposition
requise pour recevoir la grace divine et pour comprendre par dévoile-
ment et intuition ce que sont vraiment les Paroles de Dieu en partant
de celles symboliques du discours coranique. L’analogie que 'homme
fait entre les éléments apparemment matériels du langage articulé de la
Révélation et de la Parole de Dieu comme 1l se la récite a Lui-méme,
n'est valable que comme une certaine voie d'approche de la Réalité
divine. Mais finalement, 1'étre doit connaitre cette Réalité en Elle-
méme et lorsqu'il récite rituellement les versets coraniques ou signes
de Dieu (dyat Allah), il devrait percevoir la parole qu'il prononce
comme venant de Dieu Lui-méme qui l'informe au sujet de Lui-méme.

Les considérations générales étant posées, comment convient-il de
traduire les différents termes, de méme racine, étudiés dans cet impor-
tant chapitre ?

Cette racine trilitaire Ma.La.Ka comporte les sens suivants : Possé-
der et maitriser quelque chose, épouser quelqu'un, attacher et serrer
fortement, pétrir la pate.

Les noms coraniques qui en dérivent pourraient étre traduits d'une
mani¢re homogene de la maniere suivante :

Mulk : I'acte de posséder pleinement et délibérément.

Malik : nom d'agent, le Possédant.

Malik : nom intensif avec sens actif et passif, le Possessif-possédé
ou objet de possession.

Malik : le Possesseur.

Malik al-Mulk : le Possédant l'acte de posséder.

Malakir : nom a sens actif et passif avec valeur exclusive, la pos-
session totale exclusive.

Mamliik : Possédé, possession, ce qui est possédé.

Nous avons rendu chacun de ces termes coraniques selon l'usage
courant tout en nous efforcant de traduire les nuances de leur racine
commune chaque fois que cela était possible.
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taux et des €tres animés sont produites par la nature (fabi‘a), celle-ci
donnant la forme spécifique (¢iira khdgca) et la norme particulicre
(khalga mu‘ayyina) de chaque étre de ces deux genres.

La fonction du Formateur (mugcawwir) se rapporte a ces €tres, celle
du Créateur-Déterminateur a la perfection de la science divine et celle
du Producteur a I'Existentiateur des Réalités en soi sans préexistence
d'un substrat (mddda). Dans ce systéme, le Formateur donne la forme
a ces choses et les situe (dans l'existence) en fonction de leurs possibi-
lités (kayfiyyat ou conditions d'étre).

Qui connait son Seigneur par ces trois Noms divins connait Celui
qui est adoré (ma ‘biid) par les Qualités intrinseéques de la Fonction
divine (gifat al-ilahiyya) et les Qualités extrinseques de la Seigneurie
(nu‘iit al-rubiibiyya)’.

11 est alors manifeste que la disposition régissant ces trois Noms est
le summum de I'excellence et du profit.

Pour mieux situer ces différents aspects, nous donnerons I'exemple
suivant : ,

Lorsqu'Allah voulut créer 'homme intelligent, compréhensif, apte a
porter Son dépot de confiance (amdnat Allah)*, proférant des paroles
organisées, astreint a des obligations, Il détermina l'€conomie (farkib)
de son é&tre selon la mesure requise et les qualités adéquates. Il arran-
gea ses facultés d'action selon la disposition convenant a sa nature et la
norme de sagesse contenue dans sa conformation et exposée dans les
ouvrages de physiologie. C'est alors qu'il en résulta, selon cette pers-
pective, la détermination de la norme 2 partir d'une substance servant &
la production et a la forme du corps de l'homme, substance qui est
aussi celle de toute forme corporelle constituée des quatre humeurs,
des facultés et des divers composés.

- Allah est Créateur-Déterminant (khdlig), car 1l est Celui qui assigne
la norme de toute chose selon Sa Science par la juste mesure et la dis-
position ordonnée en vue de la fin requise.

11 est Producteur (bdri’) car Il est Celui qui produit originellement
les corps et les fait passer de la non-existence a l'existence.

? Pour Ia différence entre ces deux fonctions, voir premiére partie, chapitre pre-
mier, note 5.

* Expression coranique, cf. sourate XXXIII, 72.
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AL-BAQI : LE PERMANENT

Allah a dit : Alldh est bon et permanent infiniment (khayr wa ab-
qd) (Coran XX, 73).

Sache qu'Alldh est I’Etre nécessaire par soi. Clest dire qu'll n'ac-
cepte la privation (‘adam) d'aucune maniére. Or, ce qui est bien ainsi
est essentiellement réel (dhdfi al-wujiid) dans le Sans-commencement
comme dans le Sans-fin. Sa continuité (dawdn) dans le sans-
commencement est la Primordialité (gidam); Sa continuité dans le
sans-fin est la Permanence (bagd’).

On a dit que al-bagqi est Celui dont I'Existence n'a pas de commen-
cement et I'Expansivité généreuse (jiid) nulle fin.

On a dit que al-bdgqi est Celui dont la limite (amad) est dans Son
Eternité sans fin.

11 est le Premier sans commencement et le Dernier sans fin.

An-nacr Abadi a dit : « Le Vrai (al-Haqq) est permanent (bdqt) par
Sa Permanence (bagd’) alors que la créature est permanente par I’ Acte
d'Allah qui la rend permanente (ibgd’) ».

Quelqu'un a dit: Alldh est permanent (bdgi) par la permanence
(bagd’) qui est une qualité qui releve de Son Essence. Or cela est faux
pour deux raisons :

La premiére : On dit : 1'Etre nécessaire par soi (wdjib al-wujiid bi
dhatihi). Or, ce qui est nécessaire par soi ne peut 'étre par un autre.
Mais alors, il demeure impossible que la persistance (istimrdr) de Son
Essence dépende de l'existence d'une autre réalité que la Sienne'. Il en
résulte que Sa permanence n'est pas une qualité qui reléve de Son Es-
sence (¢ifa gd’ima bihi ou d'elle-méme).

La seconde : La Permanence d'Alldh nécessite qu'll soit perma-
nent. Or, s'Tl était permanent par la Permanence il en résulterait une
argumentation en cercle ou en chaine, ce qui est absurde dans les deux
cas.

! C'est-a-dire, de Son Essence.
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Ces trois raisons confirment que les deux versets précités invalident
la doctrine (madhhab) de ceux qui professent (I’identité du nom et du
nommgé). : ‘

2 - Second aspect

Nous répondrons A ceux qui veulent commenter le verset : Glortf ie
le Nom de ton Setgneur le plus sublime qu 'on peut le fa1re de deux
fagons :

- la premiere : 3t ordre de célebrer la purete transcendante et la sam-
teté du Nom d'Allah ;

- la seconde : le nom est moyen d’uhion (¢ila). Le verset implique
alors l'ordre de célébrer la Gloire d'Allah Lui-méme- Exalté soit-1I.

(Reprenons en détail chacune de ces deux interprétations)

A - Premiere znterpretatzon 1'Ordre de célébrer la purete transcen-
dante et la sainteté du Nom d'Allah. Les commentateurs font ressortir
que la glorification (fasbih) des Noms d'Alldh comportent plusieurs
(sn() significations. '

a) Célebre la transcendance ou la purete (tanzih) de ton Selgnem en
excluant tout autre nom que le Sien (qui pourrait étre mentionné) en
sorte que l'on doive se refuser d'invoquer autre qu'Allah par un de Ses
Noms. Les Associateurs polythé€istes (mushrikiin) donnaient & une
idole le nom al-Ldt et Musaylima l'imposteur se faisait appeler le mi-
séricordieux du Yémana (en Arabie). Ils nommaient leurs idoles dieux
(Gliha). Allah en dit : A-t-il fait des dieux un Dieu (ilih) uﬁique ?
(Coran XXXV, 5). ‘

b) On entend par la Glorification de Ses Noms I'impossibilité, en
les commentant, d'affirmer quelque chose qui ne conviendrait pas d'at-
tribuer a Alldh. On interprétera alors cette parole coranique : Glorifie
le Nom de ton Seigneur le plus sublime comme exprimant la sublimi-
té ( uluw) due a l'excellence du Rang. On commentera ce verset : Le
Tout-Miséricordieux sur le Trone établit Son Assise homogéne (is-
tawad) par 1'acte de se reposer (istigrdar). On peut méme interpréter-la
Sublimité par la contrainte réductrice (gahr) et la puissance en soi
(igtidar). L'Assise ou lEtabhssement homogene (istiwa) sur le Tlone
se commentera de la méme maniére.

¢) Les Noms d'Allah sont préservés de tout caractere commun (ib-
tidhal) et de toute mention faite sans magnification (ra ‘zhim). Rentrent
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Quatriéme position doctrinale

(Celle admise comme orthodoxe) sur les Qualités divines.

Ces positions doctrinales étant reconnues sans fondement véritable,
il ne reste plus & conclure que ces deux qualités (prises comme exem-
ple) sont deux fonctions positives reconnues s'ajouter a 1'Essence
(amrdn thubiitiydn ma‘limédn z4’idan ‘ald al-dhdt). Tel est I'avis de
ceux qui admettent les qualités.

Cette appréciation touche au fond de cette question doctrinale qui
est traitée d'une maniere approfondie dans les ouvrages de Théologie
(Kaldm).

Les opinions précédentes sur la négation des Noms et des Qualités
ayant été reconnues fausses, il ne reste plus qu'a trancher en faveur de
l'affirmation des Noms et des Qualités comme l'a fait la quasi-totalité
des plus grands Docteurs en la matiere.

Les analyses approfondies présentées dans ce livre sont les applica-
tions de ce principe fondamental et de la Doctrine bien établie. Mais
Allah est plus savant !
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Il est donc bien établi, d'aprés ce que nous venons d'exposer, que
I'exception a la négation n'entraine pas nécessairement ]'affirmation.

Une fois cela bien compris, nous te dirons : la formule sacrée L4
ilaha illa-Llah convient pour nier toutes les autres fonctions divines
(particuliéres) sans qu'elle implique néanmoins la reconnaissance de
l'existence d'Allah®.

Tel étant assurément le cas (ainsi que nous I'avons montré plus
haut),7 la seule formule ne suffit pas a parfaire l'acte de Foi. La
preuve, que fious avons déja donnée, que la locution « illd »signifie en
I'occurrence ghayr, autre que, contribue a renforcer la difficulté que
présente cette question. En donnant le sens de ghayr a la locution
«illd », la seconde partie de la shahdda devient : autre qu'Allah et la
signification revient a nier un dieu autre qu'Alldh. Pourtant, nier
qu'une chose soit différente (d'une autre) ne revient pas a une affirma-
tion. Mais alors, il convient d'examiner la difficulté soulevée !

La réponse qui s'impose comporte deux aspects :

a) Tous les intellectuels sont d'accord pour affirmer I'existence de
Dieu (al-ildh), en vertu de cette parole : Et si tu leur demandes : Qui
a créé les Cieux et la Terre ? Qui a assujetti le soleil et la lune ? 1ls
répondront assurément: Allih ! Comment se fait-il qu’ils soient
dénaturés ? (Coran XXIX, 61). C'est que ce consensus est trop évi-
dent bien que les mécréants aient pu affirmer l'existence de (dieux)
associés et rivaux. Des lors, le but visé par la shahdda est 1a négation
des (dieux) opposés (adddd) et rivaux (anddd). Quant a l'affirmation
du Dieu (al-ildh) de I'Univers, elle fait patrie des conclusions ration-
nelles nécessaires (lawdzim al- ‘ugiil). o

b) Si cette formule sacrée n'implique pas l'affirmation (de Dieu)
dans les données fondamentales du langage, elle la postule dans la Loi
sacrée.

V - INTERPRETATIONS DE LA PHRASE : LA RAJUL FI AL-DAR

On peut lire cette phrase de deux maniéres :

®Car en vertu de la démonstration que R4z vient de faire, la formule L4 ildha il-
ld-lléh n'est pas un jugement.
Cf. notes 10 et 11 du chapitre X de la premiére partie.
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1) Larticle universel al : le, la, les est
toujours rendu avec sa valeur, quelle que
soit la lettre suivanie. Ex. : al-bdb al-
najm

11 n'est assimilé que dans les noms propres
ou dans les citations coraniques. Ex. : af-
Tirmidhi

2) Le td marbita est transcrit ¢ a I'état
construit. Ex. : ¢aldr al-Zhuhr, la priére
du midi

Valeur
Formes Trans- aed
Noms | Tsolées |criptions | poendie
solees puons Qrientale
S

oh 1000

0
0 -
0
50
5

Remarques

attaque vocalique, explosive

interdentale comme dans le mot anglais
« think »
spirante laryngale sourde

2)  voyelle longue : ofi
3) consonne comme y de « payer »
4)  voyelle longue :i

3) Les trois voyelles longues : 4, 1, @i (pro-
noncée : ou) sont transcrites avec accent
circonflexe. Ex. : bdb, kabir, niir

4) les ensembles : ay et aw sont des
diphtongues et se prononcent : ai et aou.

5) On a fait tomber larticle af dans les
transcriptions de noms qu'ils soient suivis ou
non d'une épithéte. Ex. : la Table (lawh) la
Table gardée (law fr mafifiizh)

voyelle longue

vélaire spirante sourde
700 interdentale comme dans le mot anglais « that »

200 roulé

-

spirante sonore
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(baydn). La raison est donc le propre de I'homme et constitue sa diffé-
rence spécifique et sa forme propre.

Le fondement de toute compréhension est fonction de ce que
I'homme partage avec les autres créatures. Il est donc sfir que le dhikr
est supérieur au fikr.

18. Celui qui médite (tafakkara) sur les modes de la louange (di-
vine) pour obtenir des connaissances n'a pas droit, pour cette raison, a
I'Union (¢ila), ni a 1a Générosité (divine) (ikram).

Celui qui fait le dhikr de ces louanges, par la langue, mérite néces-
sairement ces deux faveurs.

Lorsque I'homme poss€de la science des Qualités et des Noms
d'Allah sans qu'il les mentionne, il est d'une condition proche de I'infi-
délité. Quand il les mentionne avec application, il mérite de plein droit
la récompense, I'éloge et la réussite dans les degrés les plus élevés
chez Allah. 1l faut donc que le dhikr soit plus excellent que le fikr.

19. Le dhikr est apparent, le fikr secret. Or, l'adoration manifeste
est plus parfaite que I'adoration secréte car elle peut stimuler 1'imita-
tion et permettre ainsi d'accomplir la méme ceuvre d'adoration ou une
semblable.

Si on objecte : L'adoration apparente peut €tre entachée d'ostenta-
tion au contraire de I'adoration secréte, nous répondrons que cette atti-
tude est propre aux débutants non aux Saints rapprochés d'Alldh de
sorte que 'adoration manifeste est plus excellente.

20. Le fikr nécessite de s'appuyer sur la preuve démonstrative (da-
lil) qui permet d'atteindre son objet. La méditation sur la preuve im-
plique qu'on s'en préoccupe. Alldh a dit : Dis : Allah ! puis laisse-les
se distraire dans leur discussion (Coran VI, 91), attitude qui oblige a
fuir tout autre qu'Alldh y compris la recherche de la preuve. Alldh a
dit : Fuyez vers Allah (Coran LI, 50), comportement qui exige de fuir
tout autre qu'Allah et qui inclut nécessairement (de se détacher) de la
preuve. Alldh a dit : Ote tes deux sandales. En vérité tu es dans la
vallée sainte de Tuwa (Coran XX, 12). Or, toute preuve nécessite
deux prémisses qui sont pour la raison comme deux sandales dans sa
démarche vers Allah. Le sens de ce verset - mais Allah est plus savant
- est le suivant : Lorsque tu atteins l'objet de la preuve, tu négliges de
te préoccuper d'elle. De méme Alldh dit : Alldh n'a pas disposé deux
ceeurs dans l'intérieur de l'homme (Coran XXXIII, 4). Dans la me-





index-385_1.png
COMMENTAIRES SUR LES 99 NOMS DIVINS 385

C'est ainsi que, dans la désolation engendrée par le péché, quand
son Seigneur lui dit : En vérité, Moi, Je suis le Trés-Pardonneur, le
Trés-Miséricordieux, le pécheur voit son affliction disparaitre et la joie
.que procure la Miséricorde s'empare de lui.

1V - DIRES DES MAITRES SUR CES TROIS NOMS DIVINS
DERIVES DU PARDON

1) On a dit : Allah est Pardonneur car 1l fait disparaitre la désobéis-
sance de ton registre ; I est Trés-Pardonneur car Il fait oublier tes ac-
tes aux Anges et Il est sans-cesse-Pardonneur, car 1l te fait oublier ton
péché comme si tu ne l'avais jamais commis.

2) On a dit: Le Pardonneur en ce bas-monde, le Trés-Pardonneur
dans le tombeau, le sans-cesse-Pardonneur dans les parterres de la
Résurrection.

3) Le Pardonneur a qui possede la science de la certitude, le Tres-
Pardonneur en faveur de celui qui a l'eeil de la certitude, le sans-cesse-
Pardonneur vis-a-vis de celui qui a la vérité de la certitude’.

~ 4) Sache qu'Allah a dit : Quiconque est injuste envers son dme,
puis sollicite le pardon d’Alldh, trouvera Alldh Treés-Pardonneur et
Tres-Miséricordieux (Coran 1V, 110).

C'est comme si Allah te disait : « O toi dont les choses vaines ont
été l'espoir de ta vie, dont les désobéissances ont occupé les jours !
Ensuite tu as été€ pris de regrets avant le trépas et la séparation et tu as
trouvé Allah changeant les mauvaises actions en bonnes. Car Il a dit ce
mot puis (dans le verset cité ci-dessus) qui nécessite de surseoir (fa-
rdkhi) comme si Alldh te disait : « Tu ne t'es pas hité de te repentir
puis tu t'es repenti plus tard 2 la fin de ta vie ».

5) On raconte qu'un homme se repentit sur le tard. Un jour, dans
son entretien intime avec Allah il dit : « Mon Dieu ! J'ai tardé a reve-
nir ! » Alors, un héraut lui cria : « Jusques a quand diras-tu : « J'ai tar-
dé a revenir » ? Car ne tarde a revenir que celui qui meurt sans
repentir. »

7 Référence a des expressions coraniques - cf. Sourate CII.
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Pour prendre un exemple significatif de ces différentes positions
doctrinales, nous pouvons dire que 1'Essence en tant que telle, n'est pas
savante. Pourtant, dans le Coran, Dieu est qualifié¢ de « Savant en tou-
tes choses ». Bien que 1'Essence divine ne soit jamais absente de Ses
Qualités, celles-ci précisent les aspects de la Fonction divine dans Ses
rapports avec la manifestation a travers la science dans I'exemple cité.
Sous cet aspect, Dieu se connait Lui-méme par Lui-méme, non pas
simplement dans Son Essence inconditionnée mais dans Sa Fonction
divine (ulithiyyd ou ildhiyya) qui exige la Qualité et le Qualifié. Or, le
Qualifié sera envisagé sous deux aspects, en soi d'abord, c'est-a-dire
en Dieu qui se connait par Lui-méme et qui se nomme « Savant » mais
aussi, dans le monde créé (‘4lam, de méme racine que ‘dlim, savant)
qui sera considéré comme exprimant la Qualité de Science divine.

Cette corrélation nécessaire, mettant en rapport Qualité et Qualifié,
forme un ternaire indissociable : science, savant, réalité connaissable,
qui a conduit certains maitres, tel Ibn ‘Arabi a affirmer sous l'autorité
coranique, que Dieu ne peut connaitre dans Sa fonction divine que par
les choses qu'll produit, choses qui ne sont en Lui pas autres que Lui-
méme. Il est savant par Lui-méme mais aussi en fonction des réalités
qu'll manifeste. Cette perspective doctrinale amenera les théologiens
d'obédience ash'arite a soutenir que les Qualités sont surajoutées a
I'Essence (zd'id ‘ald al-dhat). Cette formulation qui peut paraitre ina-
déquate - car rien ne sort de I'Essence et rien n'y entre, celle-ci se pas-
sant de tout - est pourtant indispensable lorsqu'il faut préciser que
Dieu a des Qualités car alors I'Essence divine n'est plus envisagée seu-
lement en Elle-m&me mais dans Son autodétermination. Ce passage
ontologique de I'Essence divine inqualifiée a la Fonction divine quali-
fiée, nécessaire pour que le monde s'actualise, reste un mystére impé-
nétrable pour I'étre créé. C'est I'€tre dans son principe secret incréé qui
réalise cette évidence par identification. Voir notre introduction pour
le développement de ce point doctrinal difficile.
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14 - AL-MUCAWWIR, Le Formateur.
15 - AL-GHAFFAR, Le Pardonnant, Celui qui recouvre.

16 - AL-QAHHAR, Celui qui ne cesse d'étre Contraignant et Réducteur, le Tout
et Tres- Contraignant.

17 - AL-WAHHAB, Le Donateur généreux, Celui qui ne cesse de donner gratui-
tement.

18 - AL-RAZZAQ, Celui qui pourvoit, Celui qui sustante.

19 - AL-FATTAH, Celui qui ouvre, Celui qui accorde la victoire, Celui qui ne
cesse de décider ou prononcer.

20 - AL-‘ALIM, Le Trés-Savant, I’Omniscient.

21 - AL-QABID, Celui qui rétracte.

22 - AL BASIT, Celui qui dilate.

23 - AL-KHAFID, Celui qui abaisse.

24 - AL-RAFT, Celui qui él&ve.

25- AL-MU’IZZ, Celui qui rend d'une puissance irrésistible.

26- AL-MUDHILL, Celui qui avilit.

27- AL-SAMI*, L'Oyant.

28- AL-BACIR, Le Voyant.

29- AL-HAKAW, Le Juge, I'Arbitre. —
30-AL-‘ADL, Le Juste, I'Equitable, Celui qui rétablit I'équilibre.
31 - AL-LATIF, Le Subtil-Bienveillant, le Compénétrant, le Bon.
32 - AL-KHABIR, Le Bien-Informé, le Trés-Instruit.

33 - AL-HALIM, Le Trés-Clément, le Longanime.

34 - AL-‘AZHIM, L'Incommensurable, I'Tmmense, le Magnifique.
35 - AL-GHAFUR, Le Tout-Pardonnant.

36 - AL-SHAKOR, Le Tres-Reconnaissant, le Trés-Remerciant, Celui qui accroit
infiniment, Celui qu'on remercie.

37 - AL-‘ALI, Le Sublime.

38 - AL-KABIR, L'Infiniment Grand.

39 - AL-HAFIZH, Le Préservateur, le Conservateur, Celui qui garde.

40 - AL-MUQIT, Celui qui sustante, le Nourricier, Celui qui est fort.

41 - AL-HASIB, Celui qui tient compte de tout, Celui qui demande des comptes.
42 - AL-JALIL, Le Majestueux, Celui qui est 'objet de Majesté.

43 - AL-KARIM, Le Tout-Généreux, le Noble-Généreux.

44 - AL—RAQiB, Le Vigile, le Vigilant, Celui qui observe.

45 - AL-MUIJIB, Celui qui exauce, Celui qui répond.
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AL-HAMID : LE TRES-LOUANGE CELUI-QUI-LOUANGE
CELUI-QUI-EST-DIGNE-DE-LOUANGES

Allah a dit : Il conduit vers la Voie du Puissant irrésistible et du
Tres-Louangé (Coran XXXIV, 6), Lui est Treés-Louangé, Treés-
Glorieux (Coran X1, 73).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

1 - Allah est Celui qui louange (al-hdmid) et les louanges qu'll
s'adresse ne cessent pas.

Alldh a dit : La louange (hamd) est a Alldh, le Seigneur des étres
de I'Univers (Coran 1, 1). Ses louanges redoublées (thand’) sont des-
tin€es aux Fideles qui se trouveront étre existenciés.

2 - Al-hamid a le sens de al-mahmild, le Louangé, c'est-a-dire :
Louangé par la Louange qu'll se fait & Lui-méme et par celle que Ses
serviteurs Lui adressent, selon cette parole : C'est Nous qui Te glori-
fions par Ta Louange (Coran 11, 30).

3 - Al-hamid a aussi le sens de Celui 2 qui reviennent de droit
louange et éloge.

I - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur se trouve digne de louanges quand ses convictions le
préservent des incertitudes et ses actes des concupiscences. Plus par-
fait sera-t-il dans ces dispositions et plus digne de louange se trouvera-
t-il !

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Ils disent que al-hamid est Celui qui te donne la réussite dans les
actes de bien, qui te loue de les accomplir, qui efface de toi les actes
mauvais et qui n'a pas a te faire rougir de les mentionner.

Sache-le ! Les gens ordinaires louangent Alldh pour les plaisirs
corporels qu'll leur procure. Les gens de 1'élite Le louangent pour les
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7. Le fikr est un mode de recherche de 1'4me afin de trouver inté-
rieurement Celui que l'on recherche. Or, cela est un processus difficile
alors que le dhikr n'est pas de la sorte. Aussi, plus l'opération du fikr
sera difficile et plus grande sera la récompense selon I’autorité scrip-
tuaire.

Toutefois, on pourrait objecter que le fikr est la recherche d'un ob-
jet non présent (mafqiid littéralement : qui est perdu), le dhikr étant la
réalisation de I'Existant (mawjild, littéralement : qui est trouvé). Le
fikr ressemble au traitement de la maladie, le dhikr au recouvrement
de la santé. Or, sans doute possible, le second état est supérieur au
premier. ,

Nous répondrons ceci : le fikr permet de progresser vers ce qui n'a
pas de fin au contraire du dhikr.

8. Le dhikr par la langue, s'il ne permet pas d'atteindre Ia connats-
-sance du ceeur, est défectueux, mais si elle est obtenue, ce n'est que
grice au fikr. Le dhikr est alors rendu parfait par le fikr, qui dans la
plénitude de sa réalisation, se passe du dhikr. Le fikr est donc plus
excellent que le dhikr.

9. Celui qui pratique le fikr est toujours dans une ascension pro-
gressive alors que celui qui fait le dhikr s'immobilise. Le fikr est donc
supérieur au dhikr.

Si on objecte : les connaissances ou degrés (darajdt) que I'habitué
du fikr développe impliquent une insuffisance dans chacune d'elles car
la maitrise résulte de l'affermissement. LL'habitué du dhikr, lui, méme
s'il réalise moins de connaissances garde une plus grande emprise sur
chacune d'elles.

Nous répondrons ceci : 1'accroissement produit par le fikr est géné-
rateur de force et de perfection car chaque connaissance acquise, lors-
qu'elle est précédée par une autre, solidement établie, ne cesse de se
développer avec force et vigueur.

10. On rapporte que le Prophete - sur lui la grice et la paix - prati-
quait toujours le fikr alors qu'il n'est pas transmis qu'il faisait toujours
le dhikr. Le fikr est donc supérieur au dhikr.
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dir) et dans une autre acception celui d'existentiation (ijdd) et d'inno-
vation (ibdd"). Or, ces significations s'appliquent 2 Allah réellement.

2) Nous avons seulement admis que le terme khalg signifiait dans
l'usage l'acte de déterminer la mesure (tfagdir). Pourtant nous avons
expliqué que la réflexion n'était pas un aspect de la nature (mdhiyya)
de la détermination mais une de ses conditions qui affecte le serviteur
d'une maniere non absolue. La négation de la réflexion n'entraine donc
pas celle du tagdir, de 1'acte qui détermine la mesure.

III - SIGNIFICATIONS DE CES TROIS NOMS DIVINS
CONJOINTS

Ces trois Noms divins sont mentionnés a la suite dans ce verset :
Lui Alldh, le Créateur, le Producteur, le Formateur. A Lui les Noms
excellents... (Coran LIX, 24).

Le commentaire de ces trois noms sera fait conjointement a partir
du Nom khdlig selon qu'll recoit le sens de : Celui qui détermine la
mesure (muqgaddir) ou Celui qui existencie (mijid).

A) Interprétation de ces trois noms a partir de khdlig : celui qui
détermine la norme ‘

Si le Nom khalig signifie : Celui qui détermine de principe la
norme, la disposition de ces trois Noms divins conjoints est excellente.

En effet, la détermination de principe de'la norme (taqdir), en s'ac-
tualisant se référe a la science.

Certains Philosophes anciens soutenaient qu'Alldh n'a pas la
Science des choses. Ils précisaient méme qu'll demeure tributaire du
temps (dniyya mu ‘alla). Pourtant le Nom khdlig indique bien que Dieu
est Savant tant des Réalités principielles (hagd’ig) des choses que de
leurs finalités. .

D'autres admettaient que Dieu a la Science des Réalités principiel-
les des choses mais affirmaient cependant que la substance primor-
diale (hayiild) est préexistante (qgadima) et que le Dieu-Producteur
(bdri) régit en toute autonomie la spheére de cette substance primor-
diale éternelle. Ils ajoutaient que la fonction du Producteur s'exerce sur
ces réalités et qu'll les existencie (mijid) du non-&tre absolu (‘adam
mahd) et les innove (mubdi‘) de la négation totale (nafy carf).

Un autre affirmait que Dieu a la Science des choses et qu'll existen-
cie leurs essences (dhawdt) mais professait que les formes des végé-
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(Coran CXI11, 1). Sont déja infideles ceux qui disent : « Certes, Alldh
est le Troisiéme de trois » (Coran IV, 73).

Il est notoire que les Chrétiens n'affirment pas trois essences dis-
tinctes mais une seule qualifiée par les Personnes hypostatiques (aqd-
nim), cette expression signifiant les Qualités et confirmant de la sorte
qu'Alladh les accuse d'infidélité devant leur affirmation d'une multipli-
cité de Qualités.

Telle est, en bref, la position doctrinale de ceux qui sont assimilés
aux négateurs des Qualités.

II - REFUTATION DE CES OPINIONS

Réfutation de la premiére difficulté

Pourquoi ne serait-il pas valable d'affirmer que les qualités possi-
bles en soi deviennent nécessaires par la Réalité ou existence (wujiid)
de I'Essence en réponse a cette proposition (que vous émettez) : « Il est
nécessaire que le non-composé ou simple soit patient et agentl » Nous
objecterons donc ceci: Pourquoi cela ne serait-il pas possible ? Sa
réalité essentielle (hagiga) n'appelle-t-elle pas I’Existence (wujiid),
1'Unité (wahda) et la détermination (ta ‘yin), toutes trois qualifiées par
Sa Réalité” !

D'autre part, I'opinion selon laquelle « tout étre dans le besoin d'un
autre est adventice » peut recevoir cette réponse : c'est qu'il manque
d'existence, d'unité et de détermination puisqu'elles sont toutes trois
des propriétés qui lui resteront inhérentes (lawdzim).

Réfutation de la deuxiéme difficulté

Pourquoi n'est-il pas possible que I'Essence soit nécessaire aux
Qualités et que, de plus, elle soit décrite par celles-ci comme existante
(mawjiida) pour les créatures® ?

! Si les qualités possibles en soi deviennent nécessaires par la Réalité méme de
I'Essence, elles sont passives en tant que possibles et actives en tant que posées
comme nécessaires par Dieu.

% Qui est éminemment active.

3 C'est uniquement au point de vue de I'Essence que les Qualités ne Lui ajoutent
rien. Mais, quand Dieu est considéré dans Sa fonction divine, les Qualités précisent
les différents aspects qu’ll assume dans et par les créatures qu’Il produit sans qu'il
soit permis d'envisager une multiplicité réelle en Elle. D'autre part la Qualité ne peut
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2 - Le nom exprime un des aspects de I'essence

Quand nous disons de I'homme qu'il est un corps (jism), il s'agit
d'une de ses composantes. Or, cette affirmation ne s'applique pas a
Alldh puisqu'alors Son Essence devrait &tre composée et que tout
composé est possible. Mais 1'€tre nécessaire (wdjib al-wujiid), Lui, ne
peut recevoir la composition.

3 - Le nom indique une chose « sortant » de I'essence (khdrij ‘an
al-dhdr)

Il s'agit de la catégorie que nous avons fait entrer sous l'appellation
de Qualités (¢ifar).

Nous dirons des qualités qu'elles sont

- soit positives et réelles (thubiitiyya haqigiyya),

- soit positives et relatives (thubiitiyya iddfiyya),

- soit négatives (salbiyya).

D'autre part, ces trois catégories de qualités peuvent donner quatre
autres types par composition :

- la qualité réelle avec la qualité relative

- la qualité réelle avec la qualité négative,

- la qualité relative avec la qualité négative,

- la réunion des trois types de qualités réelles, négatives et relatives.

Examen de ces sept types de qualités

1 - La qualité réelle (¢cifa hagigiyya)

Par exemple : quand nous disons qu'Alldh est existant (mawjid),
chose (shay’), vivant (hayy).

2 - La qualité relative (¢ifa idafiyya)

Par exemple : Allah est adoré (ma ‘biid), connu (ma ‘liim), remercié
(mashkir). Ou encore : 6 Celui dont la Gloire est célébrée par toute
langue ! O Celui qui est 'Adoré en tout lieu. Ou bien, c'est Lui qui est
I'Exalté et I'Tmmense (innahu huwa al-‘ali al- ‘azhim).

Ces deux types de formulations indiquent qu'Alldh est plus digne
de Perfection et de Majesté que tout autre que Lui. Or, cela implique
une pure relation.
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II. RAISONS D’ETRE DE LA DEMANDE

Pourtant, la grande majorité des intellectuels affirment que la du‘d’

est le degré le plus important de 1’adoration (‘ibdda) pour plusieurs
raisons.

Premiere raison

Allah a dit : Lorsque Mon serviteur tinterroge @ Mon sujet, en
vérité, Je suis proche. J’exauce Uappel (da’wa) de celui qui appelle
(da’t) lorsqu’il M’appelle (da‘ani) (Coran 11, 185).

On peut faire a cet endroit cinq distinctions fines :

a) Le verbe sa’ala, su’al : interroger ou demander quand il apparait
dans le Coran, se trouve avant le verbe dire (gdla) a I’impératif (qul),
par exemple : Ils V’interrogent au sujet du butin. Dis ! Le butin est a
Alldh et a VEnvoyé (Coran VIII, 1) : Ils t’interrogent au sujet de la
menstruation. Dis ! C’est une insuffisance (adhd : carence, défi-
cience) (Coran 11, 222).

Si dans ces exemples, I'impératif «dis » (qul) était omis, c’est
comme si Allah avait dit : Mon serviteur, tu as besoin d’une média-
tion (wasdta) en dehors du moment ol tu as fait la demande (du‘a’).
Quant a la nature de cette demande, il n’existe aucune médiation entre
Moi et toi. Tu es le serviteur nécessiteux alors que Je suis le Dieu ab-
solument suffisant. Lorsque tu demandes, Je t’accorde et lorsque tu
M’appelles, Je t’exauce.

b) Cette parole divine : Lorsque Mon serviteur t’interroge a Mon
sujet, exprime que le serviteur est en fonction du Seigneur et cette
parole : En vérité, Je suis proche, témoigne que le Seigneur est en
fonction du serviteur”.

¢) Allah ne dit pas (dans le verset cité plus haut) que « le serviteur
est proche de Moi » mais : « Je suis proche de lui ». Cette précision
contient un secret précieux, a savoir que le serviteur est un étre possi-
ble et, en tant que tel, il est inexorablement pur néant (‘adam) et ex-
tinction (fand’) compléte. Comment alors le serviteur serait-il proche ?
Le proche (garib), c’est le Vrai ! Le serviteur, lui ne peut jamais €tre
proche du Vrai mais Lui, par faveur et générosit€ approche Sa Perfec-

“Nous constatons, une fois de plus, chez les théologiens, I'expression de la corré-
lation Seigneur / serviteur.
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c) Al-qdhir est, dit-on, le puissant (gddir) qui empéche l'autre d'agir
différemment de ce qu'il veut. Ce Nom divin est alors une Qualité
d'Essence.

d) D'autres soutiennent que al-gahhdr est Celui qui empéche 1'autre
de faire comme il entend. Il est alors une qualité divine d'activité.

3) Définition du pouvoir réducteur (gahr).

Sache que le pouvoir réducteur ou contraignant d'Allah peut étre
envisagé de plusieurs manieres :

a) Un des Maitres authentiques a dit : AHah est al-qahhadr, le Sans-
cesse-Réducteur, au regard de la non existence ou potentialité (‘adam), -
de l'existence (wujiid) et de l'actualisation (tahg¢il), car 1'€tre possible
(mumkin), s'il pouvait étre laissé a lui-méme, serait pure privation
d'existence (ma ‘dim). Tout se passe comme si sa nature d'étre possible
exigeait la non-existence avec cette différence qu'Allah, dans Sa trans-
cendance, lui impose (yaghar) la condition d'étre possible en le faisant
passer de la non-existence a l'existence. ,

b) La plus petite étoile de la sphere céleste est un globe bien plus
imposant que celui de notre terre. D'autre part, Allah, par sa Puissance,
retient le Firmament avec toutes les étoiles qu'il contient en les laissant
suspendues dans 'atmosphere ainsi qu'Allah a dit : En vérité, Allah
empéche les cieux et la terre de disparaitre (Coran XXXV, 41).

¢) Allah répartit les quatre éléments qui se mélent intimement selon
leurs dispositions naturelles, leur mélange complexe s'effectuant par e
pouvoir contraignant (gahr) du Créateur.

d) L'esprit est une substance subtile spirituelle et lumineuse alors
que le corps est une substance dense et obscure. Entre ces deux réali-
tés, il existe une antinomie fonciere (mundfara ‘azhima). De plus, Al-
1ah maintient l'esprit dans le corps par la vertu de Son Pouvoir contrai-
gnant (gahr).

¢) Alldh humilie les tyrans et les despotes par la maladie, les mal-
heurs et la mort.

f) Les intelligences sont assujetties (maghiira) a ne pouvoir parve-
nir au tréfonds de Son Impénétrabilité et les regards a ne pouvoir péné-
trer les lumieres de Sa Puissance irrésistible (‘izza).

g) Toutes les créatures sont contraintes par le vouloir (mashi’a)

d'Allah ainsi qu'il le dit : Mais vous ne voulez que ce qu’Alldh veut
(Coran LXXVI, 30).
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« O mon Dieu, guide les gens de mon peuple car ils ne savent pas ! »
11 dit & ‘Ali - sur lui la paix -: « Si tu veux précéder les Rapprochés
(mugqarrabiin), prie pour celui qui te persécute, donne a celui qui te
refuse et sois indulgent envers celui qui te lése ».

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs soutiennent qu'une des caractéristiques de 1'amour (mmahabba) est
de ne pas s'accroitre dans la fidélité ni décroitre dans I'infidéfité.

Ash-Shibli se trouva dans un asile d'aliénés. Des gens s'empresse-
rent vers lui. Il leur demanda: « Qui é&tes-vous » Ils répondirent :
«Nous sommes tes amis ». Il se mit alors a leur lancer des pierres et
ils se sauverent. Shibli leur répliqua : « Si vous étiez mes amis, vous
ne vous enfuiriez pas devant cette épreuve ! ».

On a dit : al-wadiid est Celui qui témoigne de I'amour & Ses Saints
en leur donnant Sa Connaissance, aux pécheurs en leur accordant Son
indulgence et Sa miséricorde, et a tout un chacun en assurant la subsis-
tance et la suffisance qui proviennent de Lui.

On a dit : al-wadiid est Celui qui te détache d'autrui et fait disparai-
tre de ton ceeur la considération des formes et des étres lorsqu'll t'aime.





index-491_1.png
CHAPITRE QUARANTE-TROISIEME

AL-BA‘ITH : CELUI QUI RESSUSCITE,
CELUI QUI INCITE, QUI SUSCITE

Allah a dit : Allgh ressuscitera ceux qui sont dans les tombes (Co-
ran XX, 7).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Le nom verbal ba ‘th signifie l'influence (ithdra) et l'incitation (in-
had).

Appliqué a Allah, le nom al-bd‘ith comporte quatre significations :

1 - Allah est Celui qui ressuscite les créatures au Jour de la Résur-
rection selon le verset ci-dessus et les suivants : Malheur a nous. Qui
nous a ressuscité de nos lieux de dormition ? (Coran -XXXVI, 5 2)
Puis, Nous vous ressuscitdmes apres votre mort (Coran 11, 56). C'est

alors que Nous les réveillimes (ba‘athnd) afin qu'ils s'interrogent
mutuellement (Coran XVIII, 19).

2 - Alldh est Celui qui suscite (bd ‘ith) les Messagers vers les créa-
tures : Nous avons suscité des Messagers apres lui aupres des gens
de leur peuple (Coran X 74). Nous avons suscité un Messager au-
pres de chaque Communauté (Coran XV], 36).

3 - Clest Lui qui incite (yab‘ath) Ses serviteurs aux actes convena-
bles pour déterminer dans leurs coeurs les résolutions (irdddt) et les
vocations (dawd ‘).

4 - Cest Lui qui stimule (yab‘athu) Ses serviteurs incapables en
leur accordant l'aide et le secours, et les pécheurs en acceptant le re-
pentir.

I1 - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Initialement, 1'étre n'a en lui ni connaissance, ni science. Or, l'e:sprit1
sans science est comme le corps sans esprit. Alldh a dit: Or, donc,

" Le terme rith que nous avons traduit par esprit en raison du verset cité plus bas,

devrait se rendre plus adéquatement par 4me (rafs) en vertu de la démonstration de
Razi.
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Sixieme argument

Le sens de cet exemple donné par Sibawayhi : « Les verbes (af‘dl)
sont des formes dérivées dun vocable pour former des noms nou-
veaux » est le suivant : Il est évident que les mots nouveaux (en ques-
tion) qui sont des noms verbaux (magddir) proviennent de réalités
désignées (musammayydt), et non de vocables. Cette constatation in-
dique que le jugement porté par Sibawayhi, a savoir que « les verbes
sont des formes dérivées d'un vocable pour former des noms nou-
veaux » veut dire que ces noms sont dérivés d'un vocable pour donner
des « nommés » nouveaux.

2) REPONSE A CES SIX ARGUMENTS

Pour établir la preuve, la méthode préalable consiste & bien conce-
voir la réalité du sujet (mawdii‘) et de l'attribut (mahmiil).

Si, en raison de l'obtention de cette preuve, on entend que le voca-
ble exprimant la chose est identique a celle-ci, on part d'une erreur
puisque I'argument avancé est rationnellement inadmissible.

Si, d'autre part, l'on veut dire que le nom est identique a cette chose
et que le nommé est aussi identique a elle, votre proposition : « le nom
est identique au nommé » exprime des lors que la chose en soi est
identique & elle-méme* (dhdt al-shay’ huwa nafs dhatihi). Or, il est
bien évident que cet argument n'est pas valable pour fonder la preuve.

Si encore, on veut préciser que votre proposition : «le nom est
identique au nommé » implique une interprétation différente des deux
précédentes, il faut bien poser la question pour que la preuve en dé-
coule avec évidence.

Exposons maintenant les réponses détaillées a chacun de ces six ar-
guments.

4 Pourtant, s’il faut entendre par nom, la réalité ou vérité essentielle dans le
contexte coranique, cela revient a dire : Glorifie la réalité essentielle de ton Seigneur
car le nom, dans ce cas, n’est pas encore une catégorie grammaticale ou logique mais
P’essence méme de I’étre qui devra exprimer une réalité essentielle dans la manifesta-
ton.
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saire) releve de l'Infinie Majesté, 'esprit humain n'ayant pas la capaci-
té de parvenir a cette compréhension, ou de découvrir cette lumiere.

« En admettant pourtant que cela fut possible, cette compréhension
serait-elle un organe ou moyen de connaissance approprié apparenté a
celui de I'dme logique comme I'eil par rapport au corps ? ou bien
pourrait-on dire que cette compréhension ne serait pas un moyen (de
connaissance) différent de la substance de 'dme logique quand elle est
séparée des organes corporels. Dans la mesure ou cette compréhension
se révélait possible, elle devrait posséder un instrument adéquat dont
on dirait qu'il pourrait &tre créé ou non. Or (dans n'importe lequel de
ces deux cas) l'impossibilité d'arriver a la compréhension par lui, sub-
siste, que 1'dme soit dans la libre disposition de son corps ou non. Cha-
cun de ces arguments restant possible, aucune preuve péremptoire ne
prévaut pour trancher certaines de ces hypotheéses dans un sens négatif
ou positif.

« Ceci exposé, nous ajouterons : s'il était certain que les créatures
ne fussent pas dans l'incapacité de connaitre Alldh d'une connaissance
essentielle, il serait alors possible de désigner cette Réalité propre (as-
similée & 1'Etre nécessaire) par un nom qui s'y référerait en tant que
telle. Pourtant, il ne nous est pas actuellement possible de connaitre ce
nom puisqu'il n'a de raison d'étre que si l'intelligence peut le conce-
voir. Que nous ne puissions avoir présentement la connaissance de
cette réalité entraine qu'il est également impossible qu'un nom qui y
fasse allusion puisse nous concerner. Mais, si cette connaissance se
réalise, il est possible alors qu'un nom qui s'y réfere puisse nous
concerner et, dés lors, le sens de ce nom n'est compris que de celui qui
connait cette réalité propre.

« Une fois cela bien entendu, nous dirons qu'Alldh connait Son Es-
sence réellement et essentiellement, non accidentellement. Quand le
ceeur de certains de Ses adorateurs est illuminé par cette connaissance,
il lui devient possible de discriminer la signification que le nom de
cette réalité propre comporte. Dans la mesure de cette possibilité, ce
nom est le plus adéquat, le plus excellent et le plus sublime. Cest le
nom supréme auquel est prét a obéir tout ce qui est dans les cieux et
sur la terre. »

Tels sont les propos de ce sage, qui constituent I'analyse exhausive
que l'on peut faire sur ce sujet. Mais Allah est plus savant des Réalités
de Ses divins secrets.
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cur disparait. Les étres regardant alors le lever éblouissant de la Ma-
jesté divine sont recouverts et entiérement aveuglés par les fulgura-
tions du monde de I'Incommensurabilité. L& encore, la méthode
consiste pour 'nomme a s'efforcer pendant sa vie terrestre a extirper
son esprit des profondeurs des ténebres corporelles afin de pouvoir
franchir le seuil du monde des lumiéres divines jusqu'au moment ol
son esprit et son secret (sirr) deviennent familiarisés avec les lumiéres
du monde saint. Les nuages se dissipent alors, les voiles disparaissent
et l'aperception (ib¢cdr) devient parfaite ainsi qu'Allah a dit: Nous
t'avons délivré de ton voile de sorte qu'en ce jour ta vue est péné-
trante (Coran L, 22).

De méme que I'eil est obscurci par I'éblouissement et la stupéfac-
tion en regardant le disque solaire, de méme les yeux de I'esprit sont
obnubilés par la perplexité (hayra) et 1'étonnement (dahasha) lors du
regard vers les sources des lumiéres divines. Cette perplexité et cette
stupéfaction étant la conséquence inéluctable de la proximité due a

cette présence, le nom qui convient a un tel état est, sans aucun doute,
celui d'Allah.

7) Septiéme dérivation : Al-I13h, le Dien

C'est Celui qui possede la Fonction divine (al-ildhiyya) impliquant
la capacité de produire (al-qudra ‘ald al-ikhtira*). La preuve résulte de
la question posée par Pharaon a Moise : Et qu'est le Seigneur des
Mondes animés (wa ma Rabbu-1-‘Alamin) (Coran XX VI, 24). Moise
répondit : Le Seigneur des Cieux et de la Terre (Coran XXVI, 24),
mentionnant la Puissance créatrice dans sa réponse au sujet de la
Quiddité (mdahiyya) divine. Si la Réalité de la Fonction divine n'avait
été cette Puissance de créer, la réponse de Moise a cette question n'au-
rait pu convenir.

8) Huitiéme dérivation

La racine du Nom Alldh est hd’, pronom désignant (kindya) 1'ab-
sent (ghd’ib). La raison en était que certains avaient affirmé que Lui
était Existant (mawjiid) selon ce qu'ils en comprenaient. Ils y firent
donc allusion avec le pronom Lui qui désigne la métonymie ou 1'allu-
sion et ajouterent alors le L de la possession ou de la souveraineté
(lam al-milk) puisqu'ils savaient déja que Lui était Créateur et Souve-
rain Possesseur (mdlik) des choses. Le nom devint ainsi Lahu : 4 Lui,
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pas ta main fermée a ton cou et ne l'étends pas de toute sa longueur
(Coran XVII, 29).
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ment a la suite de cette manducation prolongée de la Parole et qui
d’une certaine manicre s’unira - intentionnellement du moins - & Dieu.
La lecture des notices concernant chaque Nom Divin, dans la seconde
partie de 1’ouvrage, viendra illustrer les propos présentés ainsi dans la
partie introductive.

Ceci dit, Raz1 se borne dans le présent traité a faire ceuvre de
théologien écrivant pour un public assez vaste. Certes, nous 1’avons
signalé, lui-méme manifestait d’indéniables tendances mystiques ; il
cite souvent des grands maitres du soufisme, ou des remarques de son
propre chef allant en ce sens. Mais son ouvrage ne s’engage pas en
profondeur dans les voies de la mystique. C’est I’un des mérites de
I’introduction de M.Gloton de rappeler la portée de la spéculation et
de 1a méditation sur les Noms Divins dans la littérature soufie, et chez
Ibn ‘Arabf tout particuliérement. Dans la perspective akbarienne, la
manifestation des Noms Divins devient la clé de vofite d’un ample
systeme doctrinal et mystique se situant bien au-dela des considéra-
tions strictement théologiques. 1l était important d’en rendre compte,
ne serait-ce qu’allusivement.

Enfin, il nous faut rendre hommage ici au travail de M.Maurice
Gloton, qui déborde largement celui de la simple traduction, patiente,
persévérante, d’un texte assez technique portant sur des notions, des
noms déja tellement polysémiques en arabe que des traités entiers ont
dd leur étre consacré dés le Moyen Age. L utilité de son introduction
mettant en perspective les thémes traités par Razi, comme celle de ses
commentaires introductifs partiels, enrichissent de beaucoup I’accés a
un texte dont les enjeux réels pourraient parfois échapper au lecteur
francais non spécialisé ; cet ouvrage constitue en ce sens un apport net
2 la constitution d’un corpus islamologique de langue francaise.

Pierre Lory
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Sache-le ! Le verset le plus patent que les Mu‘tazilites citent a 1'ap-
pui de leur doctrine est le suivant : Croit alors qui veut, et mécroit
aussi qui veut (Coran XVII, 29).

Celui qui a médité ce verset sait bien qu'il constitue I'une des preu-
ves les plus décisives de ce que nous exposons. Il en est ainsi parce
que cette Parole divine requiert que 1'acte soit accompli conformément
a la volonté qui se réalise nécessairement en accord avec la Volonté
d'Alldh comme le prouve 1'argument traditionnel et rationnel.

L’argument d'autorité est celui-ci: Et vous ne voulez que ce
qu’Alldh veut. En vérité Allah se trouve Trés-Savant et Treés-Sage
(Coran LXXVI, 30).

L’argument rationnel est celui que nous avons exposé au début de
cette question a savoir : l'acte que nous avons accompli conformément
a notre volonté et comme venant de nous est inévitablement dépendant
de la Volonté d'Allah, ce qui entraine de toute évidence, la dépendance
de notre acte a {a Volonté divine. Et tel est bien l'argument péremp-
toire !

Sache que la Parole suivante du Prophete : « Le coeur du Fidéle se
trouve entre deux des doigts du Tout-Miséricordieux » fait allusion a
cette preuve car il faut entendre par les deux doigts, l'incitation tant a
l'acte qu'a son abstention. Le coeur, lui, se présente toujours entre ces
deux sollicitations. Si tu réponds a l'incitation a l'acte, celui-ci s'ac-
complit et si, par contre, cette impulsion n'a pas lieu, l'acte ne peut se
manifester.

Partant, il est évident que deux contraires n'arriveront jamais a
l'existence (simultanément). La référence y est faite dans la mention
des deux incitations symbolisées par les deux doigts. En effet,
I'hnomme ne ressent pas de difficulté a disposer librement de ce qui se
trouve entre ses deux doigts, au contraire, il éprouvera une extréme
facilité a agir comme il I'entend. C'est donc parce que le coeur est
soumis a l'action de ces deux incitations qu'elles sont symbolisées,
sans aucun doute, par les deux doigts.

C'est en raison de ce secret, que le Prophete - sur lui la grice et la
paix - invoquait ainsi : « O Celui qui retourne les coeurs (muqallib al-
quliib), affermis mon coeur dans Ta Religion » (din). De plus, le coeur
(qalb) est ainsi nommé du fait qu'il se renverse (fagallub) et passe d'un
état a l'autre en fonction de la récurrence (fawdrud) de ses diverses
sollicitations.
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AL-LATIF : LE SUBTIL, LE SUBTIL-BIENVEILLANT,
L’IMMATERIEL, LE DIEU DE GRACE

Allah a dit : Allah est subtilement bienveillant avec Ses serviteurs
(Coran XLII, 19).

Ne connait-1l pas ceux qu'll a créés alors qu'll est le Subtil-
Bienveillant et le Bien-Instruit (Coran LXVII, 14).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

On peut distinguer quatre aspects dans ce nom :

1) On nomme ténue (latif) la chose minuscule dont l'extréme peti-
tesse ne peut étre pergue.

Allah transcendant corps et directions ne peut étre percu. Dans ce
cas, on étend le nom de l'effet a la cause et on attribue a Alldh d'étre
subtil entendant par la-méme qu'll n'est pas percu. Dans cette interpré-
tation, ce nom al-ldfif est considéré comme une Qualité de transcen-
dance (¢ifat al-tanzih).

2) Al-latif est Celui qui a la science des finesses (daqd’iq) propres
aux choses et de leurs profondes réalités (ghawdmid).

On dit de quelqu'un qu'il est lafif de ses mains lorsqu'il est versé
dans son art et qu'il réalise facilement ce qui est difficile pour un autre.
Sous cet aspect, Allah est compénétrant (latif) eu égard 2 Sa Science et
ce nom divin est ressenti comme une Qualité d'Essence (¢ifar al-dhdt).

3) Al-latif, c'est le Bon (barr) avec Ses serviteurs a 1'égard desquels
Il est bienveillant sans qu'ils ne sachent comment. Il dispose ce qui
leur convient d'une maniére inattendue. Tel est bien le sens de ce ver-
set : Alldh est subtilement Bienveillant avec Ses serviteurs. Il pour-
voit a la subsistance de qui Il veut (Coran XLII, 19).

Celui qui interprete al-latif en ce sens argumente ainsi : accorder le
sens de Bon au nom al-latif est plus adéquat que de Lui attribuer celui
de Savant en vertu de cette parole : Ne connait-1l pas ceux qu'll a
créés alors qu'll est le Subtil-Bienveillant et le Tres-Instruit (Coran
LXVII, 14), car il ne fait pas de doute que le Tres-Instruit (khabir) est
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S) al-ikhtiyar, le choix du meilleur, le libre arbitre

Allah a dit : Et ton Seigneur crée ce qu'll veut et choisit le meil-
leur (yakhtaru) (Coran XXVII, 68).

Sache que al-ikhtiydr est la demande du meilleur (talab al-khayr ou
I'incitation exigeant le bien préférentiel).

Le puissant (gddir) qui l'est en déterminant I'acte ou l'abstention
(d'une maniére équilibrée) s'interdit de préférer (yarjah) l'abstention a
l'acte et réciproquement sauf s'il a la parfaite compréhension des te-
nants et aboutissements qui déterminent chez lui de faire prévaloir 'un
ou l'autre.

Le mobile prépondérant (murajjih) du serviteur est triple: la
science, la probabilité ou conjecture (zhann) et la conviction (i ‘tigdd).
Chez Allah, conjecture et conviction ne sont pas possibles et seule
reste la science (‘ilm) -

Clest pourquoi Al-Hasan al-Bagri a pu dire : «La volonté (irdda)
chez Alldh est seulement l'incitateur déterminant (al-dd ‘%) » qui est
proprement la science qu'll a de la compréhension intégrale (ishtimal)
des tenants et aboutissants qui déterminent chez Lui de faire prévaloir
l'acte. ‘ _

Al-ikhtiyar se réfere alors a l'incitation exigeant le bien préférentiel
(talab al-khayr) selon le commentaire que nous venons de faire.

Sache-le ! La Parole coranique précitée : Et ton Seigneur crée ce
qu'll veut et choisit le meilleur, indique que Son vouloir créateur
(mashi’a) ne repose pas sur la science qu'll a de comprendre le bien
préférentiel (khayr) car alors il ne resterait nulle différence entre mas-
hi'a ou Vouloir créateur et ikhtiydr ou incitation exigeant le bien pré-
férentiel. Il faudrait conclure d'une telle assertion que le propos divin :
11 fait ce qu'll veut et Il choisit le meilleur, reviendrait a signifier que
la chose voulue (par Dieu) (shay’) serait en relation avec elle-méme,
ce qui est absurde. Il faut donc que le Vouloir créateur (mashi’a) soit
plus universel (a‘amm) que le choix du meilleur (ikhtiyar). Cette vo-
lonté exprime alors l'aptitude (¢cifa) nécessaire a l'actualisation de la
préférence (tarjih), celle-ci pouvant &tre tantdt sans I'incitation exi-
geant le bien préférentiel (falab al-khayr), tantdt avec une telle incita-
tiorn.
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muta‘abbidin). En effet, Allah dit : La louange (est) a Alldh, le Sei-
gneur des étres de UUnivers, le Tout-Miséricordieux, le Tres-
Miséncordieux, Souverain du Jour de ld Rétribution (Coran 1, 2 a
4). 11 s'agit dans ces trois versets de louange pure. Ensuite, Allah pré-
cise : C'est Toi que nous servons et c'est a Toi que nous demandons
assistance (Coran 1, 5), cette Parole contenant tout a la fois éloge et
demande. Enfin, Alldh poursuit : Conduis-nous dans la Voie droite
(ou qui exige la rectitude), la Voie de ceux que Tu as comblés de
bienfaits, qui n'ont pas encouru le courroux et qui ne s'égarent
point (Coran 1, 6 et 7), ces deux versets impliquant une pure demande.

Telle est I'allusion, dans ces versets, a la premiére disposition
d'Abraham en rapport avec la demande. Or, sache-le, son comporte-
ment final consiste a se contenter du dhikr et a renoncer a la demande
sauf en mode symbolique (ramz). Abraham, langant les pierres en di-
rection du feu, dit : « Dans ma demande, il me suffit quTi connaisse
mon état (hasbi min su’ali ‘ilmuhu bihdlihi). Tel était 'état extréme
qui régissait I'ami intime, Abraham. Celui du Bien-aimé Muhammad -
sur lui la gréce et la paix - commencait 12 ot finissait 1'état d'Abraham,
a preuve ce hadith : « Je me réfugie en ton amnistie (‘afw) contre Ton
courroux. je me réfugie en Ta satisfaction contre Ton emportement
(sakhat) et je cherche refuge par Toi contre Toi (a‘0dhu bika minka).
je ne peux compter les louanges a Ton égard. Tu es tel que Tu T'es
louangé Toi-méme®. »

Les différentes parties de ce hadith peuvent recevoir plusieurs in-
terprétations :

a) Les trois premieres propositions sont des louanges impliquant
demande. Or, 'homme en disposition de demander est préoccupé de
lui-méme - c'est alors qu'il prend la résolution de renoncer & se consi-
dérer et dit : «je ne peux compter les louanges a Ton égard. » Une
fois éteint a tout autre qu'Allah, il prend sa permanence en Alldh et
dit : « Tu es tel que Tu T'es louangé Toi-méme. »

b) On a rapporté que le Prophéte avait prononcé les paroles suivan-
tes la nuit de 1'Ascension (laylat al-mi‘rdj) alors qu'il se trouvait entre
e Paradis et I'Enfer : « Je ne me tourne pas vers le Paradis car s'il

* Pour ce passage, voir notre introduction : I’Arbre du Monde d'Tbn ‘Arabi, Paris
1982, p. 92 et ss. et 171 et ss.
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CHAPITRE CINQUANTE-HUITIEME

AL-QADIR : LE PUISSANT, LE PUISSANT-DETERMINANT,
LE DETENTEUR-DU-POUVOIR-NORMATIF
AL-MUQTADIR : L’ INTENSEMENT,
PUISSANT-DETERMINANT,

LE DETENTEUR-ABSOLU-DU-POUVOIR-NORMATIF

Allah a dit: Dis ! Lui est le Puissant-Déterminateur (al-qadir)
(Coran V1, 65).

Ce mot dérive de qudra, la puissance normative, le pouvoir attribu-
tif. Il peut prendre le sens de al-muqgaddir, celui qui confere la puis-
sance normative. Les deux exemples suivants ont méme signification :
qadartu al-shay’ et gaddartu hu, je peux déterminer une chose.

Allah a dit : Nous avons déterminé et quels excellents puissants-
déterminants (sommes-Nous !) (fa gqadarnd fa ni‘ma-l-gdadiriin) (Co-
ran LXXVII, 23) dont le sens est : Nous avons déterminé et quels ex-
cellents déterminateurs Nous faisons! (gaddarna fa ni‘ma-I-
mutaqaddirin).

Telle est aussi l'interprétation a donner a ce verset : Il estima que
Nous ne pourrions rien déterminer (lan naqdira) contre lui (Coran
XXI, 87), c'est-a-dire que Nous ne serons amenés a déterminer (lan
nuqaddira) contre lui ni la faute ni la sanction (qui y est attachée) car
il n'est pas possible a un Prophete d'estimer qu'Allah manque de pou-
voir de détermination (qudra) en aucune circonstance.

Sache que deux mots sont apparentés par la racine au nom al-
gadir :

- Le premier : al-qadir, ne figure pas dans 1'énumération des qua-
tre-vingt-dix-neuf Noms divins excellents bien qu'il se trouve dans le

Coran : Lui est sur toute chose' détenteur d'un Pouvoir attributif -
sans fin (gadir) (Coran V, 120).

! Le mot chose {shay’) vient de la racine verbale shd’a, vouloir sans orientation
précise ni intention déterminée. La chose est 1'acte de la volonté divine productrice
(mashi’a), lieu métaphysique de la Toute-Possibilité qui se trouve au-dela de toute
notion ontologique.
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CHAPITRE TRENTE-ET-UNIEME
AL-KABIR : LE GRAND-SANS-LIMITE

Allah a dit :
Lui, le Sublime, UInfinement Grand (al-kabir) (Coran XL, 12).
Célebre sa Grandeur infinie (wa kabbir-hu takbiran) (Coran
- XVIL 111).

 Et ton Seigneur, célebre Sa Grandeur sans limite (kabbir) (Coran
LXX1V, 3). A

A Lui, la Grandeur exclusive (al-kibriyd’) dans les cieux et sur la

terre (Coran XLV, 37).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Quatre Noms de la racine K.B.R. s'appliquent au Vrai :

1) Al-kabir : le Grand-sans-limite.

2) Al-mutakkabir : le Superbe, Celui qui se magnifie et dont le
commentaire a déja ét€ donné.

3) Al-akbar : le Plus-Grand, 1'Infiniment grand, qui se réfeére a une
Qualité divine dans le Coran.

En effet, Allah dit: Une Satisfaction de la part d’Allah est plus
grande (wa ridwanun min Alldhi akbar) (Coran IX, 72). Certes le
Dhikr d’Allah est plus grand (Coran XXIX, 45). Ce nom ne s'appli-
que pas a Allah méme dans le Coran mais il s'y référe a maintes repri-
ses dans la Tradition prophétique (sunna) telle cette parole : « Alldh
(est) plus grand » (Allahu akbar)".

4) Al-kibriya' : 1a Grandeur exclusive : A Lui La Grandeur exclu-
sive dans les cieux et sur la terre (Coran XLV, 37).

Reprenons chacun de ces quatre Noms sauf le deuxiéme al-
mutakabbir que nous avons déja commenté :
1) Al-kabir : L’ infiniment-Grand. On peut distinguer deux aspects :

! Cette formule traditionnelle de transcendance marque toutes les étapes de la vie
rituelle et dévotionnelle du croyant pratiquant. Par exemple, dans I'appel a la priere,
dans la priere méme, dans diverses invocations apres la prigre, efc.
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CHAPITRE QUARANTE ET UNIEME

AL-WADUD : LE BIEN-AIMANT ET LE BIEN-AIME,
LE CONSTANT EN AMOUR

Alléh a dit : Et Lui le Trés-Pardonneur et le Bien-Aimant (Coran
LXXXYV, 14).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM!'

Le nom d'action wadd dont dérive ce nom signifie 'amour ou
I'affection (hubb).

On distingue trois aspects dans l'interprétation de ce nom :

1 - Al-wadid a le sens de al-wddd, le Bien-Aimant, Celui qui aime
Ses serviteurs ainsi qu'Allah dit : Il les aime et ils L'aiment (yuhibbu-
hum wa yuhibbiinahu) (Coran V, 54), car Il aime Ses serviteurs ; c'est
dire qu'll veut les faire parvenir aux réalités les meilleures.

Sache que, dans cette interprétation, 'amour (wadd) est proche de
la Miséricorde (rahma), celle-ci toutefois exige, a la différence de
I'amour, un étre faible qui est I'objet de cette miséricorde. En outre, le
bienfait prend naissance des fruits de I’ Amour.

2 - Al-wadiid est Celui qui porte les étres a aimer les créatures
comme il apparait dans ce verset : Le Tout-Miséricordieux leur ac-
cordera une affection d'amour (sa yaj‘alu lahum-ur-rahmdnu wad-
dan) (Coran XIX, 96).

3 - Al-wadiid a le sens de al-mawdiid, le Bien-Aimé. Allah est
Bien-Aimé par Ses Saints en raison de la plénitude de bienfaits qu'li
leur procure.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur montrera beaucoup d'amour pour les étres selon les
prescriptions de la Loi révélée. C'est pour cette raison que le Prophéte
- sur lui la gréce et la paix - apres avoir eu les dents de devant brisées
(pendant la bataille d'Ohod, s'adressa &2 Son Seigneur en ces termes) :

' Cf. notre traduction du Traité de I’Amour d'Ton ‘Arabi, Paris 1986.





index-607_1.png
CHAPITRE QUATRE-VINGTIEME
AL-CABUR : LE TRES-CONSTANT

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Le sens de ce Nom est voisin de al-halim, le Longanime. La diffé-
rence de signification entre ces deux noms est la suivante : avec le
Trés-Constant, on n'est pas a I'abri du chatiment alors qu'on se sent en
sécurité contre lui avec le Longanime.

11 - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache que le serviteur est concerné par ce nom quand les sollicita-
tions de la sagesse s'opposent 2 celles de la passion et que les premie-
res I'emportent sur ces dernieres. Il s'agit alors de faire preuve de cons-
tance (¢abr).

Les Maitres authentiques affirment que la constance est digne
d'étre louée dans deux cas :

Le premier : 1a constance dans 1'obéissance ;

Le second : la constance face aux désobéissances.

Les hommes occupent trois degrés a 1'égard de la constance :

Dans le premier degré, certains deviennent constants (yatacabba-
ru) en s’exercant a la patience (¢abr) et en endurant l'adversité (shid-
da). 11 s'agit 1a du tout début de la vertu (birr) appelé par certains :
l'aptitude a la constance (tacabbur).

Dans le deuxieme degré, certains sont constants en acceptant les
vicissitudes désagréables sans se révolter. Ils s'abandonnent dans les
épreuves sans manifester la moindre plainte. Tel est 1'aspect intermé-
diaire de la constance.

Dans le troisieme degré, certains associent constance et épreuve
car ils y voient la démonstration de la Puissance (fagdir) du Seigneur
et n'y trouvent pas sujet a rébellion (mushagqga) mais une fraicheur et
un repos (rawh wa rdha). Allah en a dit : En vérité, Alldh est avec les
constants (Coran 11, 153). O vous qui étes fidéles, soyez constants
(i¢biril), usez de constante, (¢abirii) et de fermeté (rabitii) (Coran 111,
200). Ce verset a été ainsi commenté : « Soyez constants envers vos
ames dans l'obéissance due a Allah, rivalisez de constance (¢dbirit)
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Des contacts s’établirent, & son retour a Rayy, avec le gouverneur
de Ghazna, Shihab ad-Din al-Ghiirni qui le recut avec beaucoup de
considération et d'honneur au point de lui faire construire une école ou
il put enseigner. Il dut lutter contre les Karramites, avec succes dans
un premier temps, en faisant revenir a I'orthodoxie, le frere du gouver-
neur, Ghiyath ad-Din, l'arrachant ainsi a leur emprise.

Razi retourne au Khurisan en 584/1188 et bénéficie du patronage
du roi ‘Ali ad-Din Tukush. II devint le précepteur de son fils Muham-
mad, Quand celui-ci parvint au trone a la mort de son pere, l'influence
de Rézi grandit.

Tl voyagea, dit-on, aux Indes en passant par Samarkande et finit par
s'établir 2 Hérat en 600/1203 ot il passa le reste de sa vie. Il acquit la
de nombreux biens. Sa renommée devint telle qu'on l'appelait le
Sheikh al-Islam.

Son orthodoxie sunnite, de tendances ash’arites et shafi’ites, tant en
matiere de théologie que de jurisprudence, lui avait attiré des ennemis
acharnés parmi les Mu'‘tazilites, les Karramites et, quelquefois, les
Matiiridites. Certains de ses adversaires, jaloux de son succes et de son
emprise auprés des grands et du peuple, tenterent des émeutes contre
lui. On l'accusa méme d'encourager la philosophie aristotélicienne
dans ses écrits et dans ses paroles. Jusqu’a sa mort, il eut a combattre,
sans reliche, les adversaires de la Tradition « orthodoxe ».

Le testament qu'il dicta sur son lit de mort est une « véritable » pro-
fession de foi et constitue un témoignage de total abandon a Dieu. Il y
justifie son approche des disciplines de la Loi sacrée.

e

ment disponible est son Kitdb al-Tawhid présenté par Fathalla Kholeif Edition,
Beyrouth, 1970.

Sa doctrine considérée comme orthodoxe differe néanmoins sur des points
importants de I'Ecole ash’arite. En droit canon il appartenait a 1'Ecole de Abil Hanifa
persan comme lui, de tendance libérale et rationnelle.

Les différences doctrinales théologiques avec 1'Ecole ash’arite résident surtout
dans la qualification des actes de 'homme qui lui est attribuce. Maturidi affirmait
aussi que le Fidele peut dire : « Je suis vraiment croyant », sans préciser : «si Dieu
veut ». Dieu ne punit point les obéissants. Les « Maturidite » sont considérés comme
des gens de la Tradition et du Hadith : les Ash’arites le sont dans 1'Occident de
I'slam, les Maturidites dans 1'Orient. Le principal représentant de cette Ecole est le
célebre Najm ad-Din Hafs an-Nasafi (m. 537/1142) dont la ‘Agida est encore ensei-
gnée dans les grandes Mosquées avec les oeuvres de Jurjant, Iji et Taftazénd.
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nétré de foi. Comment alors ne sortirait-il pas du Feu ? Si ! mais il est
(seulement) coupable d'avoir renoncé a mentionner (la shahdda) avec
la langue (quand il aurait pu le faire).

" IX - DES DIFFERENTS MODES DE PRONONCER LA SHAHADA

Certains disent qu'il faut accentuer la prolongation du /4 - nul - de
14 ildha illa-Llah, linsistance & procéder ainsi étant approuvée car
I'étre légalement assujetti (mutakallaf) s'efforce pendant ce temps pro-
longé de se représenter en esprit I'ensemble des (dieux) associés ou
opposés afin de les nier.

Cela réalisé, il fera suivre le « ld ildha » de « illd-Lldh ». Ce procé-
dé engendre plus facilement la sincérité adorative.

Pourtant, on a pu dire que l'abandon de la prolongation (du /4 -
nul) était préférable, I'invocateur pouvant mourir en pronongant le
« ld » avant méme d'avoir atteint le « il[d ».

A mon avis, si cette formule doit faire passer celui qui la prononce
de la mécréance a la foi, abandonner la prolongation (du /d) est sou-
haitable afin que la transmission a la foi s'opére de la maniere la plus
rapide. Par contre, si celui qui la prononce est (déja) croyant, il la
mentionnera de la premieére facon pour renouveler sa foi en vue d'un
surcroit de récompense. La prolongation est donc préférable pour lui
permettre, pendant ce temps, de nier intérieurement les (dieux) asso-
ciés ou opposés avec discernement.

C'est aprés avoir réalisé cela en son ame qu'il dira « illd-LIGh », de
sorte que la reconnaissance de la Fonction divine sera en lui plus véri-
table et plus parfaite.

X - DES DEGRES ATTEINTS PAR LES CREATURES EN RAPPORT AVEC
LA PRONONCIATION DE LA SHAHADA

Sache que les hommes réalisent des degrés et des niveaux diffé-
rents en rapport avec les modes d'évocation de cette formule sacrée.

1 - Le degré le plus inférieur est propre a celui qui la prononce avec
la langue pour protéger sa vie et préserver ses biens. Le Prophete - sur
lui la grace et la paix - a dit « On m'a ordonné de combatire les gens
jusqu'a ce qu'ils disent La ildha illa-Lldh. Une fois qu'ils ont attesté
par cette formule, ils obtiennent de moi la garantie de leur vie et de
leurs biens sauf dans les cas de droit. »
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bienfaits spirituels qu'll leur accorde. Les Rapprochés Le Louangent
(Lui seul) car Ils ne trouvent rien en dehors de Lui.
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comporter le sens d'étre massif et sans concavité, 'attribuer & Alldh
impose de le considérer comme une métaphore. Le corps a qui appar-
tiennent ces caractéristiques n'est jamais susceptible de disposer d'un
autre. Il y a, en l'espece, une allusion & 1'Etre nécessaire par soi qui
n'accepte de se modifier ni dans Son Etre, ni dans Ses Qualités.

Telle est I'analyse linguistique que 1'on peut faire sur ce nom.

Sache-le ! Al-camad est considéré, dans la premicre interprétation,
comme une qualité de relation et dans la seconde comme une qualité
négative.

On rapporte des commentateurs de ce nom plusieurs interpréta-
tions dont certaines se réferent a la premiere acception linguistique :
celle dans laquelle al-camad est le Maitre vers lequel on revient en cas
de besoin ; d'autres se rapportent a la seconde acception : celle dans
laquelle ce nom s'applique a I'Etre nécessaire par soi. D'autres inter-
prétations (mentionnées dans l'une de ces deux acceptions) compor-
tent ces deux aspects.

I- AL-CAMAD : CELUI SUR QUI L’ON S’APPUIE EN CAS
DE BESOIN

On releéve les interprétations suivantes :

1) 1l est Savant de I'ensemble des réalités connaissables car Il est
le Maitre parfait vers lequel on revient en cas de nécessité et c'est
Alléah seul.

2) Al-camad est I'Infiniment Sage (al-hakim). Qu'Alldh soit camad
et Maitre (sayyid) nécessite qu'll possede la longanimité (hilm) et la
noblesse généreuse (karam).

3) Selon Ibn Mas‘Qd et ad-Dahhak : « Al-camad est le Maitre dont
l'autorité (su’dud) en impose. »

4) Al-Acamm a dit: «Al-camad est le Créateur (al-khdlig) des
choses car Sa qualité de Maitre 'exige. »

5) As-Saddi a dit : « Al-camad est Celui que 1'on vise dans les sup-
pliques et Celui dont on demande le secours au moment des vicissitu-
des (magd’ib). »

6) Al-Husayn b. al-Fadl a dit : « Al-camad est Celui qui fait ce qui
Lui plait, qui décide ce qu'll veut, qui ne revient pas sur Sa Décision et
n'est pas hésitant dans Son Décret. »

7) Al-camad est le Maitre qui en impose.
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PRESENTATION DU CHAPITRE PREMIER

Rézi a donné une analyse succincte des deux noms divins Rahmdn
et Rahim au chapitre Il de la deuxiéme partie - commentaire sur le
Nom Allah - en relation avec le Nom Alldh, dans la formule appelée
basmalldh : Au Nom de Dieu, le Tout-Miséricordieux, le Trés-Miséri-
cordieux. Dans le présent chapitre, il commente ces deux noms divins
tres longuement sous les rapports sémantique, philosophique, théolo-
gique, traditionnel, éthique, anecdotique, etc.

Dans cette courte présentation, nous voudrions seulement apporter
quelques précisions complémentaires :

Comment faut-il traduire ces deux Noms divins de racine com-
mune 7

Les traducteurs rendent ces deux mots de méme étymologie de ma-
niere tres différente. On trouve par exemple les traductions suivantes :

- Le Clément, le Miséricordieux '

- Celui qui fait miséricorde, le Miséricordieux

- Le Bienfaiteur miséricordieux

- Le Treés-Miséricordieux, le Tout-Miséricordieux

- Le Tout-Miséricordieux, le Tout-Compatissant

- Le Miséricordieux, le Trés-Miséricordieux

- Le Tout-Miséricordieux, le Trés-Miséricordieux

- Le Tout-Miséricorde, le Miséricordieux,

- Le Matriciant, le Matriciel.

Ces deux Noms sont dérivés de RAHMA, miséricorde, vocable
composé de trois radicales R.H.M. dont les significations principales
sont les suivantes : avoir pitié, faire miséricorde, mourir aprés ses cou-
ches, utérus, matrice, lien du sang, parenté, compassion, grice, charité.
Il s'agit donc de significations liées a un processus d'amour plus spéci-
fiquement maternel qui donne naissance a une création. Ces deux
Noms divins impliquent ainsi I'amour, principe actif de toute création,
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- elles disparaissent toutes deux pour devenir une troisi€éme chose
différente ;

- il ne reste que l'une des deux, I'autre cessant d'étre.

Mais, alors (dans chacun des trois cas) l'union reste impossible, car
I'Existant ne peut étre le méme que le non-existant. Il en résulte que la
parole de cet initi€ (rajul) est passible d'interprétation (ta 'wil) et ceci
sous plusieurs aspects :

1 - Nous avons démontré avec une argumentation évidente que
I'Existant est le Vrai - Gloire a Lui - et que tout sauf Lui est irréel.

Dans le cas de Hallaj, tout sauf le Vrai avait disparu 2 sa considéra-
tion et son me s'était éteinte a elle-méme au point qu'il ne subsistait
en lui d'autre exitant qu'Alldh. C'est donc dans cet instant qu'il
prononga : «and al-haqq ». C'est comme si le Vrai - Gloire a Lui -
mettait ce propos sur sa langue alors qu'il était dans un état d'extinc-
tion (fana’) qui lui fit perdre entierement la conscience de son dme et
qui le submergea dans les lumieres de 1a Majesté d'Alldh - Exalté soit-
II. Quand on lui demanda a propos de la signification de cet évene-
ment : « Dis (plutdt) je suis par le Vrai (and bi-l-haqq) », il refusa car
s'il avait dit « je suis par le Vrai », son expression and (moi ou je) au-
rait été une allusion a son dme (et non plus au Vrai). Cet initié (rajul)
se trouvait dans la demeure de l'effacement (mahw) de toute réalité
autre qu'Alldh.

2 - 11 est certain que Lui, Allah, est le Vrai dont la connaissance est
la connaissance véritable.

De méme que I'élixir transforme le cuivre en or quand il entre en
contact avec lui, de méme lorsque I'élixir de la connaissance d'Allah
tombe sur l'esprit, il le fait passer de l'irréel au réel pour devenir or
pur. C'est alors que Hallj put dire : and al-haqq.

3 - Lorsqu'une chose s'impose a quelqu'un, on dit de lui, par méta-
phore, qu'il est cette chose. On dit par exemple d'un tel qu'il est géné-
reux et noble. Halldj, submergé par le Vrai dut certainement dire : and
al-hagqq.

1 existe toutefois une différence entre cette derniére explication et
la premigre.

Dans le premier cas envisagé, le serviteur s'éteint intégralement a
son ame, noyé dans la présence contemplative du Vrai (shuhid al-
haqq). And al-haqq, je suis le Vrai est un propos que le Vrai fait pro-
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Si la réalisation de cette intention a lieu, non pas en raison de la
tendance en question, mais du fait que celui qui détermine cette inten-
tion la créé initialement dans le coeur, le créateur de cette volonté est
celui-la méme qui a incité a agir de telle maniére.

3 - Allah décrit 1'égarement de certains étres de cette maniere : Si
on les renvoyait, ils réitéreraient dans ce qu'on leur avait interdit
(Coran VI, 28). 1l est évident qu'ils sont comme contraints a 1'égare-
ment.

Allah décrit ainsi la bonne direction de certains autres : Ce verre
est comme un astre scintillant. 1l (le flambeau qui se trouve sous le
verre) trouve sa lumiere d'un Arbre béni, ni oriental, ni occidental
dont l'huile éclairerait méme si le feu ne la touchait. Lumiere sur
lumiere ! Dieu guide vers Sa Lumiére qui Il veut (Coran XXIV,
35)°.

Si toutefois tu objectais : cette distinction se produit en raison de
celle due au mérite véritable (istihgdq), nous répondrions ceci : mais
d'ol vient donc la réalisation de cette distinction due au mérite réel ?

D'une maniére générale et inéluctablement cette analyse poussée a
son terme conduit aux deux conclusions suivantes :

La premiére : soit que cette sélectivité (tarjih) ne s'actualise pas en
fonction de celui qui en est digne, mais il faut alors nier 'existence du
divin Artisan (¢dni).

La seconde : soit que tous les &tres s'appuient sur Allah. Et tel est
bien le sens a donner a notre propos : Alldh est I’ Antérieur et le Posté-
rieur.

4 - Allah a dit : 11 éléve certains en degrés (Coran VI, 165).

Ce verset parachéve l'explication sur la primauté (tagdim) et
I'ultériorité (ta’khir) dans la hiérarchisation (mardtib) et les degrés
(darajar) par rapport a Allah.

Si cependant on objectait : il apparait de ce verset : Nous connais-
sons bien ceux d'entre vous qui cherchent a aller de l'avant (mus-
taqdimiin) et Nous connaissons bien ceux qui cherchent a aller de
Parriere (musta’khirin) (Coran XV, 24), que l'existence de
l'antériorité (tagqadum) et de la postériorité (ta’akhkhur) nécessite
d'étre rapportée aux étres.

2 Cette citation est la fin du célebre verset dit de « La Lumidre ».
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Le Tout-Miséricordieux, Il a déterminé la science de la Récitation
(Coran 1V, 2).

Il t'a fait savoir ce que tu ne savais pas (Coran IV, 113).

Nous lui avons enseigné (ou Nous avons déterminé en lui une
science) de chez Nous (Coran XVIII, 65).

La Communauté est unanime pour ne pas appliquer I'expression
suivante a Alldh : y@ Mu‘allim, O Celui qui fait savoir. Cet exemple
réprésente l'une des preuves les plus décisives qui interdit d'étendre le
principe du raisonnement analogique (giydsiyya) aux Noms divins
(pour en obtenir de nouveaux). Cette réaction du consensus commu-
nautaire est également un indice que les expressions présumées em-
ployées par les Prophétes -sur eux la paix - obligent a en resteindre
T'usage (d'apres la Tradition). (Pour cette raison), il devient impossible
d'utiliser des mots dérivés de ces noms. Par exemple : Alldh dit:
Adam désobéit (‘acd) a Son Seigneur et fut séduit (Coran XX, 12).
Toutefois on ne peut conclure qu’Adam fut trouvé désobéissant ( ‘act).
Allah relate au sujet de la fille de Chu‘aib? - sur lui la paix- : O mon
pere ! engage-le (asta’jir hu) (Coran XXVIII, 26), ce qui ne permet
pas de dire que Moise fut domestique a gage (ajir). Le sens est ainsi
respecté et la convenance (a 1'égard d'Allah) aussi.

6) ‘alima, ya‘lamu : 11 a su, il sait.

Alldh a dit :

Il a reconnu (‘alima) en vous une faiblesse (Coran VIII, 66).

Nous savons (na‘lamu) bien que ta poitrine se resserre en raison
de ce qu'ils disent (Coran XV, 97).

Sache que ces six expressions, bien que se rencontrant dans le Co-
ran, n'apparaissent pas dans 1'énumération des quatre-vingt-dix-neuf
Noms divins.

7) ‘alim ;: Le Treés et Tout-Savant, I'Omniscient, 1'Infiniment
Savant.

Clest I'un des quatre-vingt-dix-neuf Noms divins que l'on retrouve
dans de nombreux versets coraniques tels que ceux-ci :

Tel est le Décret prédéterminé du Tout-Puissant-irrésistible, de
U'Omniscient (‘alim) (Coran XXXVI, 38).

20u Jétro, beau-pere de Moise.
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- Celui qui donne ses biens, par amour d’Alldh, aux proches,
aux orphelins, aux pauvres, au voyageur, a ceux qui sollicitent et
pour affranchir du joug ;

- Celui qui se maintient dans 1'oraison d'union et s'acquitte de
l'aumone purificatrice ;

- Ceux qui remplissent leurs engagements lorsqu'ils les ont
contractés ; :

- Ceux qui sont constants dans l'adversité et l'affliction et au
moment de la rigueur ;

- Ceux-la sont les Véridiques ! Ceux-la sont les pieux-craignants
(Coran 1, 177).

Donner libéralement le meilleur est une des conditions du Bien car
Alléh a dit : Vous ne réaliserez pas le bien tant que vous n'aurez pas
dépensé ce que vous aimez (Coran 1, 92). Or, le Bien le meilleur est
celui pratiqué envers les deux parents ainsi qu'Alldh le mentionne au
sujet de Jésus et de Jean-Baptiste - sur eux la paix - (Cf. Coran XIX,
14 et 32).

Nifi‘a dit : « Lorsque Ibn ‘Omar releva de maladie, il désira man-
ger un poisson. J'allai donc en chercher un en ville mais je n'en trouvai
point. Or, aprés un certain temps, j’en trouvai un que j'achetai et je le
fis griller. je le lui servis sur une galette de pain et je I'approchai de lui.

A ce moment, un mendiant se présenta. Ibn ‘Omar me dit:
« Prends la galette et le poisson et remets-les au mendiant ». Je m'exé-
cutais et je dis alors au mendiant : « J'ai payé ce poisson un dirham et
demi. Prends ce montant d'argent et laisse-nous ce poisson ! ».

Il prit donc cet argent et il nous laissa le poisson que je présentai a.
Ibn ‘Omar.

Or, le mendiant revint et Ibn ‘Omar me dit : « Donne-lui la galette
et le poisson et ne lui réclame pas l'argent car j'ai entendu le Prophete -
sur lui la grice et la paix - dire : « Alléh a pardonné & quiconque dé-
sire une chose, retient son désir et préfére autrui a son dme » ».

IV - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Al-barr, disent-ils est Celui qui accorde aux aspirants (muridiin) la
grice du dévoilement dans Sa Voie, aux adorateurs (‘dbidiin) Sa Fa-
veur et Son Assistance opportune (fawfiq).
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11 se peut qu'on veuille aussi dire par ce nom : Celui qui conduit les
affaires avec sagesse et les gére en harmonie avec Sa volonté (mas-
hi’a).

Se rattachent & ce Nom les cing Noms suivants :

1) al-gddir, le Puissant est Celui qui est Maitre de déterminer fer-
mement (mutamakkin) 1'action (fi‘l) et I'abstention (tark) et celui qui
les ratifie. Il est permis de dire : « O Celui qui détermine fermement
I'acte et 1'abstention ! O Celui qui valide I'acte et l'abstention !

Assurément, ce nom ne se rencontre ni dans le Coran, ni dans les
nouvelles prophétiques. Certains professent a Son sujet que le tawgif,
la fixation invariable des Noms divins par tradition, ne s'applique pas
a lui. D'autres tranchent qu'il n'y a pas de preuve pour autoriser a le
considérer comme Nom divin.

2) al-murid : le Volontaire

On trouve dans le Coran le verbe Ardda, vouloir, conjugué a diffé-
rentes personnes, par exemple dans les versets suivants :

Alldh veut (yurid) la facilité pour vous et non la difficulté (Coran
11, 185).

Alldah veut l'allégement pour vous (Coran 1V, 28).

Nous voulions (nurid) combler de bienfaits ceux qui étaient as-
servis sur terre ... (Coran XXVIII, 5).

Alldh décide de ce qu'll veut (Coran V, 1).

3) al-qagd : le Dessein
Les Théologiens le mentionnent bien qu'il ne se trouve pas dans le
Coran. '

4) al-mashi’a : le Vouloir divin

Allah a dit : Allah fait ce qu'll veut bien (yashd’) (Coran X1V, 27).

Et ils ne voudront (tashd'in) que ce qu’Alldh veut (yashd’) (Coran
LXXXI, 29).

En ce qui nous concerne, nous ne faisons aucune différence entre

irdda, volonté normative et mashi’a, vouloir créateur’.

' Voir chapitre 4, page 85.
2 Voir note 4, page 613.
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En outre les Théologiens (mutakallimiin) font des distinctions dans
cette derniere classification pour préciser le sens du vocable « nom ».

En effet, toute substance en soi ou quiddité (mdhiyya) peut €tre
considérée soit en tant que telle (c'est-a-dire sous le rapport de son
identité) (min haythu hiya hiya), soit en tant que décrite par une quali-
té (¢ifa) déterminée. Dans le premier cas, il s'agit du nom (ism), dans
le second cas, de la qualité (¢ifa)’.

Comme exemples de noms, citons : ciel, terre, homme, mur, et de
qualités : créateur, pourvoyeur, long, court.

Telle est la différence entre nom et qualité chez les théologiens.

Une fois cela bien entendu, nous te dirons : chacune de ces deux
distinctions comporte une excellence que ne partage pas l'autre.

Le nom est plus excellent que la qualité pour plusieurs raisons

1) Le nom est antérieur a la qualité parce qu'on entend par qualités
les noms dérivés (asmd’ mushtagqa). Or, il ne fait aucun doute que les
noms fondamentaux (asmd’ mawdii‘a) sont les racines ou origines
(acl) des noms dérivés. Si les dérivations (mushtaggdt) n'impliquaient

'Nous avons traduit le terme : ¢ifa de préférence par qualité plutdt que par attri-
but, afin de tenir compte des différents sens que les théologiens donnent a cette ex-
pression technique. Tres souvent, dans le Coran, les Noms divins sont des attributs
au sens de l'analyse logique.

Ainsi, dans l'expression coranique suivante : Ef Alldh est Trés-Pardonnant et
Trés-Miséricordienx (wa Alldh ghafrun rahimun), les deux Noms divins sont
attributs dans une phrase nominale,

Dans cette autre expression : En vérité, Alldh, Lui est Celui-qui-ne-cesse-de-
revenir et le Trés-Miséricordieux (inna-Llaha huwa-t-tawwabu-r-rahimu), les
deux Noms divins sont aussi attributs mais pris dans un sens absolu qui ne peut s'ap-
pliquer qu'a Allah seul. Si un &tre créé peut étre miséricordieux, il ne sera jamais le
Miséricordieux.

Dans lexpression: Au Nom d'Alldh, le Tout-Miséricordieux, le Trés-
Miséricordieux (bismi-Llah-ir-rahmin ir-rahimi), les deux Noms divins sont
considérés comme des qualificatifs épithetes et non comme des attributs.

Dans le verset suivant : (Les Anges) dirent : Gloire & Toi, nous n'avons de
science (*ilm) que la science que Tu as déterminée en nous. En vérité, c’est Toi
gui es le Trés-Savant (‘alim) et le Trés-Sage (Coran 11, 32) ou encore celui-¢i : En
vérité, votre Dieu adoré est Allah. Nul dieu adoré sinon Lui. H englobe toute chose
en science (‘ilman) (Coran XX, 98), le terme ‘ilm, science, l'acte de savoir, se réfere
2 la qualité que posséde le Savant (‘alim) qui est Allah et 2 tous les étres qui partici-
pent 2 I'Attribut de Savant et possédent ainsi une certaine qualité de science.
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AL-FATTAH : CELUI QUI NE CESSE D'OUVRIR,
CELUI QUI NE CESSE D’ACCORDER LA VICTOIRE,
CELUI QUI NE CESSE DE TRANCHER OU DE PRONONCER

Alléh a dit, dans les versets suivants :

Notre Seigneur, prononce (iftah) entre nous et notre peuple par la
Vérité, car Tu es le Meilleur-de-ceux-qui prononcent (fitihiin) (Co-
ran VII, 89).

La Miséricorde qu’Alldh ouvre (yaftahu) aux hommes ne peut
étre retenue (Coran XXXV, 2).

Chez Lui (se trouvent) les clefs (mafitih = les moyens d'ouvrir) du
Mystere. Ne les connait que Lui (Coran VI, 59).

Dis ! Notre Seigneur nous réunira puis 1l prononcera (yaftahu ou
Il assurera une ouverture) entre nous par la Vérité, car 1l est Celui-
qui prononce-sans-cesse (al-fattih) et I'Omniscient (Coran XXXIV,
26).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Ce mot dérive de fath : 'action d'ouvrir, l'ouverture, par exemple :
ouvrir une porte.

On appelle miftah (1a clef) l'instrument servant a ouvrir une porte
fermée, comme dans ce verset : Nous avons ouvert (fatahnd) les Por-
tes du Ciel a une eau torrentielle (Coran LIV, 11).

Fath dans la guerre est la victoire (zhafr) : En vérité, c'est Nous
qui t'avons accordé une victoire évidente (innd fatahnd laka fathan
mubinan) (Coran XLLVIIL, 1), c'est-a-dire la victoire sur la Mecque.

Iftitdh, c'est l'ouverture, I'introduction ou le début d'une chose. On
dit « ouvrir une vente a l'encan » (iftitdh al-hardj).

Cela bien compris, nous te dirons : Le nom al-fattdh rapporté a ta
qualité de créature d'Allah comporte deux significations :

1) al-fattéh est Celui qui décide ou arbitre (hdkim) entre les créatu-
res. En effet, I’ Arbitre s'introduit (yaftahu) dans un litige inextricable
entre deux adversaires. Alldh distingue le Vrai du faux (ou le Réel de
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AL-KHAFID : CELUI-QUI-ABAISSE
AL-RAFI‘ : CELUI-QUI-ELEVE

Alldh a dit: Alldh éléve (yarfi‘u) ceux qui ont été fideles parmi
vous (Coran LLVII, 11).

I - SIGNIFICATIONS DE CES DEUX NOMS

La signification des deux noms verbaux dont ils dérivent respecti-
vement est évidente :

1) Dans la Tradition religieuse (din), ces deux Noms divins confe-
rent 1'égarement (idldl) ainsi que la bonne direction (irshdd) tant dans
la connaissance que dans l'obéissance.

2) Dans ce bas-monde, ces deux noms déterminent 1'élévation
(i‘la’) ou la chute (isqdf) en degrés. '

Décrivant les caractéristiques de la Résurrection, Allah dit : Abais-
sant et élevant (Coran LVI, 3), c'est-a-dire : abaissant les Infideles au
plus bas degré et élevant les Vertueux au degré le plus sublime.

Sache qu'en considérant les deux noms de cette maniere, ils sont
deux qualités divines d'activités.

Certains commentateurs les analysent sous les modes du blame et
de la louange. IIs sont alors des Qualités d'Essence.

1I - DIRES DES MAITRES AU SUJET DE CES DEUX NOMS

Les maitres disent qu'Alléh, dans Sa mention prééternelle abaisse
certains par le dédain et éléve d'autres par la sollicitude.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CES DEUX
NOMS

Le serviteur doit élever son esprit et abaisser son ame. Il prétera as-
sistance aux Saints d'Allah et combattra Ses ennemis.
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davantage par une des modalités possibles de cette qualité (relation-
nelle) que la raison affirme exister pour les seuls corps (grossiers ou
subtils) (a]sam)

Les Docteurs de la Loi révélée sont en divergence dans ' mterpreta-
tion de cette Parole précitée : Allah (est) la Lumiére des Cieux et de
la Terre....

IIs distinguent plusieurs aspects :

Le premier : La lumiére apparente est celle qui manifeste toute
chose cachée. Or, cette occultation (khafd’) n'est que pure privation ou
potentialité (‘adam) tandis que la manifestation (zAuhir) est existence
(wujid). Le Vrai, Lui, est existant (mawjiid) qui ne peut recevoir de
privation car celle-ci, en se modifiant, ne peut plus accepter 1'obscurité
ou la Ténebre. Le Vrai - Gloire & Lui - est Celui par qui toute chose
hormi Lui* est existenciée. Il est la Lumiére de toute obscurité et la
manifestation de toute occultation. Aussi, la Lumiére inconditionnée
(niir mutlaq) est Lui Allah. Plus méme ! Il est la Lumiére des lumiéres
(niir al-anwar)’.

Le deuxiéme : La parole divine : Alldh est la Lumiére des Cieux et
de la Terre... signifie qu’Alldh est I'Tlluminateur (munawwir) des
Cieux et de la Terre. Cette interprétation est suggérée par lexpressmn
qui suit dans ce méme verset : La ressemblance de Sa Lumiére

Le troisieme : On dit (par métaphore) qu'un tel est I'ornement et 1a
lumiere du pays lorsqu'il cause la prospérité de la région. De méme, le
Vrai est Celui par lequel toutes les affaires des créatures sont dispo-
sées conformément a leur fin. Et, sans aucun doute, on Le nomme
Lumiére par interprétation (fa wil).

? L’argumentation de Rézi n'aboutit pas, la suite du commentaire le montre da-
vantage. D'autre part, il existe de nombreux versets dans lesquels Dieu se qualifie par
des attributs absolus. Voir premiere partie, Chap 2, note 1.

* L'auteur fait cette précision puisque le nom « chose » (shay’) est considéré par
[ui et d'autres théologiens comme divin. Voir page 611.

> On peut comprendre aussi que la Lumigre reléve de 1'Etre divin et la Ténebre
d'une possibilité de non-manifestation essentiellement antérieure a 1’Etre pur ou & la
Fonction divine. Voir René Guénon, Les Etats multiples de I’Etre, Paris.
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2. 11 faut entendre par Noms (dans ces versets) les qualifications
(awgaf) parfaites telles que : 1'Unité (wahdaniyya), la Majesté (jalal),
la Puissance inaccessible (‘izza), I'Excellence ou Perfection (iksdn) et
la négation de toute resssemblance créaturelle.

Dans le verset cité plus haut : Eloigne-toi de ceux qui s'écartent
en diffamant Ses Noms, sache-le, le terme ilhdd, dans la langue, si-
gnifie : dévier (zaygh), avoir du penchant (mayl) et s'éloigner (dha-
hdb) des comportements droits (cawdb). C'est pour ces raisons étymo-
logiques que celui qui s'écarte en diffamant est nommé (mulhid) puis-
qu'il dévie de la voie du Vrai. De 1a vient l'expression al-lahd fi al-
gabr : creuser un tombeau.

Ceci compris, nous te dirons : l'expression «s'écarter en diffa-
mant les Noms d’Alldh » comporte plusieurs significations.

1. Donner des qualificatifs qui ne conviennent pas. Par exemple :
les Chrétiens qui affirment que Dieu est une Substance (jawhar) ou le
Pere du Messie, les Karramites qu'll est un Corps ; ou bien nier ce qui
doit étre affirmé comme le font les Mu‘tazilites qui nient qu'Allah ait
Science (‘ilm), Puissance (qudra) et Vie (hayd) bien qu'll affirme Lui-
méme posséder la Science dans les versets suivants : Il l'a fait des-
cendre avec Sa Science (Coran IV,166) : Nul étre femelle ne met bas
que par Sa Science (Coran XXXV, 11) : En vérité, aupres d’Alldh
est la Science de ’Heure (Coran XXX, 34) : IlIs ne comprennent
rien de Sa Science (Coran 11, 255).

2. S'écarter en diffamant les Noms d'Allah est du méme ordre que
dénommer les idoles divinités (dliha) et faire dériver leurs noms de
ceux des Noms divins tels que : al-ldt de Alldh, al-‘izza de al-‘aziz, le
Tres-Inaccessible.

Certains versets témoignent de l'excellence du dhikr : Faites Mon
Dhikr, Je ferai votre dhikr. Soyez reconnaissants envers Moi et ne
soyez pas infideéles (Coran 11, 152)".

!Ce verset pourrait également se traduire de la fagon suivante : « Souvenez-vous
de Moi, je Me souviendrai de vous... »

Nous avons voulu garder le plus souvent possible, en fonction du contexte, les
valeurs étymologiques de la racine DHA.KA.RA. et lui laisser ainsi ses significations
technique, psychologique et rituelle sans perdre de vue que le dhikr reste une carac-
téristique divine, véritable attribut de 'Essence (nafs ildhiyya).
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Tel est tout ce que peut dire celui qui admet la dérivation du Nom
Allah.

IV - REALITE ONTOLOGIQUE (OU EXISTENCE) DE DIEU (WUJUD AL-
ILAH) DANS LA PREETERNITE

Les théologiens qui estiment que le mot al-ildh, Dieu dérive de
I'adoration ou servitude adorative ( ‘ubudiyya) sont en désaccord pour
professer si Alldh est ou non Dieu (ildh) dans la Prééternité.

Mon avis est qu'il s'agit ici d'une divergence toute verbale (khilaf
lafzhi). En effet, celui qui affirme que Dieu (al-1ldh) est Celui qui a le
droit d'étre adoré (ne) dit (pas autre chose que) Lui - qu'll soit exalté -
a le droit d'étre adoré, Son Etre impliquant qu'll soit Donateur (rmu ‘i)
en raison des bienfaits accordés. Aussi, n'a-t-Il pas droit a I'adoration
dans la Prééternité et n'est-Il pas Dieu en elle.

D'autre part, celui qui dit : Allah est Dieu (ildh) dans la Prééternité
précise que al-ildh, Dieu, est le Tout-Puissant (gadir) qui, en agissant,
ouvre droit & l'adoration. Dans cette interprétation, Alldh est ildh,
Dieu, dans la Prééternité puisque Sa Toute-Puissance sur la création et
sur I'existentiation se trouve aussi dans la Prééternité.

11 apparait alors que cette différence d'opinion est (seulement) ver-
bale.

V - RAPPROCHEMENT ENTRE LE NOM ALLAH ET L'EXPRESSION
ALLAHUMMA

Sache qu'on peut désigner le Nom Allah par une autre expression :
Alldhumma. Allah 1'a utilisée dans ce fragment de verset qu'll adresse
au Prophéte, I'homme le plus illustre : Dis ! O mon Dieu (Alldhum-
ma) Souverain Maitre du Royaume... (Coran 111, 26). 1l relate dans la
sourate le Butin (al-anfdl), a propos des créatures les plus enfoncées
dans 1'Infidélité, ce qui suit : Lorsqu'ils dirent O Dieu (Allshumma) si
ceci est la vérité.. (Coran VIII, 32).

Les philologues grammairiens sont en divergence au sujet de ce
mot « Alldhumma ».

Al-Khalil et Sibawayhi (de 'Ecole de Basra) disent : le sens de ce
mot est : O Allah (ya Allah), le M redoublé étant mis pour ya. '

Al-Farrd’ (de I'Ecole de Kiifa) est d'avis que la signification fon-
damentale de ce mot est Y4 Allah Ummand dont le sens est O Allah !
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Il est Formateur (mucawwir) car Il actualise les humeurs, les fa-
cultés et les composés dans les corps.

Une fois que tu auras bien saisi cette argumentation relative a la
forme humaine, par exemple, connais par la méme voie la constitution
de tous les corps sublimes que sont les astres et les planétes et, ensuite,
de toutes les entités corporelles les plus humbles tels les éléments
simples, les minéraux, les végétaux, les animaux et en particulier
I'homme. Médite sur les modalités de leur arrangement et de leur cons-
titution, tu arriveras alors a une mer sans rivage.

Tel est le commentaire sur les trois Noms: le Créateur-
Déterminant, le Producteur et le Formateur a partir du nom Khdlig
selon 'acception : Celui qui détermine la norme.

B) Interprétation de ces trois noms a partir de khdliq : celui qui
existencie et qui innove ou donne ’origine

1) Al-Bari’

Rendre le Nom khdlig par: Celui qui existencie et Celui qui in-
nove, souleve une difficulté dans l'interprétation du Nom bdri’ auquel
plusieurs sens ont été donnés :

a) Al-bari’ est I'Existentiateur et Celui qui donne l'origine.

On dit : Allah a produit de rien ou a innové la Création (bara’a Al-
lah al-khalg).

A remarquer incidemment que la hamza de la racine tombe comme
il arrive quelquefois dans la morphologie de certains mots arabes.

Ainsi interprété, on ne peut faire de différence entre khdlig et béri’
et les deux noms sont Synonymes. ‘

b) La racine BaRa’a ou BaRa signifie : détacher, libérer.

On dit : couper (BaRa’a) du bois et le tailler ; tailler (BaRd) une
plume ; on dit guérir (BaRa’a) une maladie ; &tre innocent de telle
chose ; affranchir (BaR4) quelqu'un.

Une fois cela bien compris, nous te dirons : Allah est khdlig avec le
sens d'Existentiateur des essences et des €tres. Il est bdri’ avec celui de
séparer les étres les uns des autres. Il est mucawwir quand Il donne la
forme convenant a chacun.

Telle est la différence entre ces trois noms dans cette interprétation
sémantique.
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B) Défauts correspondants du serviteur

Le serviteur se caractérise par trois noms qui ont leur origine dans
la désobéissance (ma ‘ciya) en relation avec les versets suivants

1) al-Zhdlim : l'injuste, celui qui obscurcit :

Parmi eux se trouve celui qui est injuste envers son ame (Coran
XXXV, 32). ‘

2) al-Zhaliim : le tres-injuste :

Certes, l'homme est trés-injuste, tres-ignorant (Coran XXXIII,
72).

3) al-Zhalldm : Celui-qui-ne-cesse-d'étre injuste :

Dis ! O mes serviteurs qui ont été excessifs envers leurs ames
(Coran XXXIX, 5 3).

Or, celui qui est excessif (asrafa) dans la désobéissance est sans
cesse injuste.

C) Correspondance de ces trois couples de noms opposés

A chacune de ces trois attitudes du serviteur correspond un des trois
Noms divins de miséricorde en relation avec le pardon.

1) Si tu es injuste, Je suis pardonneur.

2) Si tu es tres-injuste, Je suis trés-pardonneur.

3) Si tu ne cesses d'étre injuste, Je pardonne-sans-cesse.

Tes attributs ont une fin comme il sied a ta nature, Mes Qualités
sont infinies comme il Me convient. Or, ce qui est infini 'emporte sur
le fini. O étre indigent par nature ! Ne sois pas de ceux qui désesperent
car : Ne désespérent de la Miséricorde de leur Seigneur que les étres
qui s'égarent (Coran XV, 56).

D) Modalités du pardon

Sache que les versets dans lesquels apparait le pardon sont nom-
breux.

1) Certains se référent au passé comme dans le récit suivant au sujet
de David - sur lui la paix : Il demanda pardon a son Seigneur, tomba
a genoux et se repentit. Alors Nous lui pardonndmes cela (Coran
XXXVIIL, 24 & 25). Ce verset prouve (entre autres) que ceux qui de-
mandent pardon et reviennent vers Allah obtiennent le pardon.

2) D'autres versets se rapportent au futur. All4h a dit : 1l pardonne-
ra ce qui est moindre que cela a qui Il voudra (Coran 1V, 116).
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Trés-Digne-de-louanges, la Voie d’Allah (Allahi) a qui appar-
tient... » ‘

Abii ‘Omar® donne cette autre lecture possible « ... la Voie d'Al-
lah, le Puissant-irrésistible, le Trés-digne-de-louange a qui appar-
tient... etc. » ,

¢) Le verset: Dis! Invoquez Alldh ou invoquez le Tout-
Miséricordieux (rahméan), quel que soit ce que vous invoquez, a Lui
sont les Noms parfaits (Coran XVII, 110), exprime que ces deux
Noms divins (Alldh et ar-rahmdn) sont réservés au dhikr et qu'ils sont
plus excellents que les autres. En outre, le nom Allah est supérieur au
nom le Tout-Miséricordieux car venant en premier dans le verset, il a,
dit-on, la précellence dans le dhikr alors que le second se réfere a la
Miséricorde parfaite et non a la perfection du pouvoir réducteur
(gahr), de la prépondérance (ghulba), de I'immensité (‘azhama), de la
sainteté (quds) et de l'irrésistible puissance (‘izza). Le Nom Allah, Lui,
implique toute ces Qualités. En conséquence, il est bien établi que le
Nom Allah est supérieur. |

d) Une des vertus (khdcciyya) de ce Nom est la suivante : Lors-
qu'on retranche une ou plusieurs lettres qui le composent, la ou les
lettres qui subsistent forment des Noms qui appartiennent a Allah.

Ainsi, si tu enléves le A (hamza avec voyelle A) initial, il reste
(aprés certaines assimilations morphologiques) Lilldh (dont le sens
est : & Allah) et qui implique des Qualités d'Allah, tels les versets sui-
vants : A Allah (1i-11ahi) la souveraineté des cieux et de la terre (Co-
ran I, 189) : A Alldh (sont) les Trésors des cieux et de la terre (Co-
ran LXII, 7). '

Si (apres le A initial) tu 6tes le premier L (Idm) du Nom, il subsiste
LAHU (dont le sens est : 2 Lui) et qui implique également des Qualités
d'Allah, par exemple les versets suivants : A Lui (lahu) les clés des
cieux et de la terre (Coran XLII, 12), A Lui (1ahu) la Décision (Co-
ran XXV, 70). Si tu retires le second L (ldm), il reste Huwa qui est
aussi un des Noms d'Allah, ainsi: Dis ! Lui (Huwa) Alldh est Un
(Coran CXII, 1) : Lui (Huwa) est le Vivant, nul dieu autre que Lui
(Huwa) (Coran XL, 60) : Lui (Huwa) fait vivre et fait mourir (Coran
X, 56).

8AbG ‘Omar, autre lecteur célebre du Coran.





index-406_1.png





index-586_1.png





index-636_1.png





index-78_1.png
78 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

Des lors, cette évidence conduit les intelligences a affirmer l'exis-
tence de ces qualités. C'est bien parce que leurs quiddités (mdahiyydr)
sont variées et distinctes qu'il importe de reconnaitre la multiplicité
des Qualités d'Allah.

Bien plus ! les intelligences sombrent dans la perplexité et s'éton-
nent devant la contradiction contenue dans ces deux propositions. Le
but de cette double distinction reste I'affirmation de la Perfection et de
la Majesté d'Alldh et la négation de toute insuffisance en Lui. Ceux
qui nient (les qualités) cherchent a affirmer la Perfection et I'Unité, les
autres qui les affirment s'évertuent a affirmer la Perfection de la Fonc-
tion divine (ildhiyya). Les Intellectuels les plus perspicaces composent
en prenant ce qui convient & chacune de ces deux formulations.

Ce qu'ils en exposent conduit a quatre positions doctrinales :

Premiére position doctrinale

Celle des philosophes théistes au regard des Qualités d’Allah (zari-
qat al-ildhiyyin min al-faldsifa fi al-nazhar ila cifat Allah).

Dans cette perspective doctrinale, les Qualités d'Allah sont de deux
sortes : '/

- Négatives ou apophatiques (salbiyya). Le Coran les nomme Qua-
lités de Majesté (jaldl).

- Relatives ou relationnelles ou cataphatiques (iddfiyya), nommées
dans le Coran, Qualités de Générosité (ikram).

Le verset suivant les mentionne toutes deux : Béni soit le Nom de
ton Seigneur détenteur de Majesté et de Générosité (Coran LV, 78).

D'une part, ces philosophes enseignent que la multiplicité de Quali-
tés apophatiques (suliib) ne rend nullement nécessaire la multiplicité
dans 1'Essence, la preuve étant que toute quiddité singuliere et incom-
posée (farda basita) est reconnue recevoir, dans 'assentiment, la néga-
tion de tout ce qui n'est pas elle. Cet argument constitue la preuve que
la multiplicité de qualités apophatiques ne contredit pas 1'Unité de
'Essence (wahdat al-dhat).

D'autre part la multiplicité de qualités relatives, disent-ils, n'impli-
que pas nécessairement la multiplicité dans I'Essence car I'Unité est la
Réalité la plus éloignée de 1a multiplicité.

En outre, I'un ou l'unité numérique (wahda) est la moitié de deux, le
tiers de trois, le quart de quatre et cela indéfiniment sous le mode des
rapports (nisab) et des relations (idafdr) s'opposant a I'Unité qui ne
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Nous répondrons ainsi :

Selon nous, il est permis de formuler « Yd Alldhumma », O mon
Dieu ! en se référant a la poésie que nous avons citée. L'opinion des
gens de 1'Ecole de Basra est que ce vers n'est pas d'usage courant
(ma ‘riif), opinion qui revient a invalider la preuve par transmission. Si
nous devions entreprendre de traiter les sujets de cette fagon, il ne res-
terait plus de régles de grammaire et d'usages de langage qu'on ne
puisse contester.

Nous répondrons ceci a celui qui dirait que la mention de la parti-
cule yd du vocatif devrait nécessairement exister : cette marque du
vocatif (yd) n'est pas nécessairement exprimée en l'occurrence. C'est
ainsi qu'Allah dit : Joseph, éloigne-toi de ceci (Yiisuf et non Ya Yiisuf
(Coran X1, 29) : Joseph, O véridique (Yiisuf ayyuha-¢-ciddiq, et non
Ya Yisuf) (Coran X1, 46).

La particule yd, O, dit-on, est le signe distinctif utilisé pour indi-
quer l'éloignement. Il se peut cependant que celui qui appelle sup-
prime cette particule en raison de I'évidente proximité de la Miséri-
corde d'Allah envers Ses serviteurs car n'a-t-il pas dit : Et Lui est
avec vous ou que vous soyez (Coran LVIL, 4) : Nous sommes plus
proche de lui que la veine jugulaire (Coran L, 16).

VI - DES PAROLES DES MAITRES AU SUJET DUNOM ALLAH

1) L'un deux a dit : «Celui qui connait Sa Fonction divine (ild-
hiyya) oublie sa propre impétuosité (sawla). De méme, celui qui
connait Sa Miséricorde oublie son défaut. »

2) Shibli a dit : Personne ne dit Alldh autre qu'Alldh, méme si ce-
lui qui le dit y participe en quelque chose. Quelle Réalité essentielle
pourrait-on atteindre par participation (huzhiizh) !

3) L'un deux a dit : « Celui qui dit « Alldh » alors que son cceur est
négligeant d'Allah, Alldh est son adversaire dans les deux demeures. »

4) Abll Sa‘id aj-Jazzar a dit : «Je rencontrai un sage et je lui de-
mandai : « Quelle est l'issue de cette affaire (la vie) ? » 11 me répon-
dit : « Allah ! » Je continuai : « Et que signifie Allah 7 » 1 reprit :
«Que tu dises : « Mon Dieu ! Donne-moi des indices a Ton sujet !
Confirme-moi chez Toi et ne me mets pas parmi ceux qui sont satis-
faits de tout ce qui est en dehors de Toi en échange de Toi. »
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Alldh a dit: Est-ce eux qui répartissent la Miséricorde de ton Sei-
gneur ? (Coran XLIII, 32). Or, la répartition de la volonté est impos-
sible au contraire de celle concernant les bienfaits qui demeure possi-
ble : Si tu te détournes d'eux par désir d'une Miséricorde de ton Sei-
gneur que tu esperes (Coran XVII, 28), car cette possibilité ne s'ap-
plique pas a la volonté mais au bienfait.

A ceux qui affirment que la Miséricorde est une Qualité d'Essence,
nous répondrons de la maniére suivante :

On nomme le Jardin paradisiaque ou la pluie : « miséricorde » par
hyperbole et métaphore (‘ald sabil al-ittisd* wa al-majdz) pour signi-
fier que le bienfait (ni‘ma) qui émane de la Miséricorde y est rapporté
comme le nom de la cause a son effet. Ainsi, on dira : Telle est la puis-
sance d'Allah, cette science est celle d'Untel, entendant désigner par
les deux noms puissance et science ce qui en fait l'objet.

Nous répondrons de la maniére suivante a ceux qui soutiennent que
la Miséricorde est une qualité d'activité : le mot miséricorde qui s'ap-
plique au bienfait et au bien en général s'entend par métaphore ainsi
que nous venons de 'exposer (dans la précédente réponse).

Ceci bien compris, nous te dirons :

On admet que la Miséricorde désigne la volonté d'accorder le bien a
celui qui ne 1'a pas encore obtenu. Pourtant, on peut remarquer qu'il ne
resterait, selon cette opinion, aucune différence entre la miséricorde et
le bienfait. Or, il n'en est pas ainsi puisque la Miséricorde parait
concerner proprement la suppression de 1'épreuve. Lorsqu'un bienfait,
qui fait nécessairement disparaitre l'adversité, est accordé, il est appelé
miséricorde a cause de cette cessation.

I - SORT DE LINFIDELE A L’EGARD DE LA
MISERICORDE

Les gens de notre Ecole sont unanimes pour affirmer qu'Allih
n’accorde pas le bienfait (ni‘ma) a l'infidéle dans le domaine de Ia
Religion mais ils restent en divergence pour savoir si Alldh le lui
confere ou non dans la vie ici-bas.

Certains de ces derniers refusent d'admettre qu'Allah accorde aussi
le bienfait a l'infidéle dans la vie ici-bas et soutiennent que santé,
prospérité, plaisir, biens qu'Allah Iui procure, provoquent la perdition
progressive, a l'instar du met empoisonné qui profite au moment ou on
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AL-MU’MIN : LE FIDELE, LE CONFIANT,
CELUI QUI REND FIDELE, CELUI QUI EST EN SECURITE
LE SECURISANT, LE FIDELE SECURISANT

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Allah a dit: Lui Allah, Celui qui est nul dieu autre que Lui, le
Souverain, UInfiniment-Saint, le Salut, le Sécurisant (mu’min) (Co-
ran LIX, 23).

Sache que le nom verbal imdn (dont le verbe dmana donne au par-
ticipe actif mu’min) a deux acceptions :

1) Il signifie al-ta¢diq : le fait d'ajouter foi, de confirmer, de rendre
véridique, d'assentir, de faire confiance, la loyauté. Allah a dit : Ef tu
n'ajouterais pas foi (mu’min) en nous, méme si nous étions véridi-
ques (¢cadigiin) (Coran XII, 17).

2) Sa signification est le contraire de : produire la crainte (ikhdfa).
Allah a dit : Il les a sécurisé au-dela de toute crainte (wa dmanahum
min khawf) (Coran CVI, 4). Un philologue a soutenu que la racine de
ce mot dans la langue avait bien cette derniere signification. o

A - Dans la premiére acception on appelle imdn (1’acte de fidélité),
“T'assentiment ou le fait d'ajouter foi quand par exemple celui qui parle
- craint d'étre taxé de menteur par son interlocuteur. Si l'auditeur ajoute
foi en lui, cette crainte disparait.

Il ne fait donc aucun doute que l'acte d'ajouter foi (tagdzq) soit
nommé imdn, l'acte de fidélité.

Nous te dirons, maintenant : nous venons de montrer qu'Allah est
fidele ou sécurisant puisqu'll est Véridique (mucaddiq). Nous trouvons
plusieurs raisons a cette interprétation :

1) A cause de l'information qu’Alldh donne sur Sa propre Unité
(wahddniyya) dans ce verset : Alldh atteste qu'il n’y a nul dieu autre
que Lui (Coran I, 18). L’acte de fidélité (imdn) consiste en cette
information explicite (ikhbdr) et dans cette adhésion véridique (fag-
diq). '

2) Allah confirme (¢addaga) Ses-Prophetes en manifestant les mi-
racles par leur intermédiaire, miracles qui proviennent des Qualités
divines d'activité.
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I’oeuvre bonne. » « O Envoyé d'Allah ! quelle est l'action la plus méri-

toire ? » - « C'est, reprit-il, de te séparer de ce bas-monde alors que ta
langue est humide du dhikr d'Alldh. » »

Il - AUTRES PREUVES DE L'EXCELLENCE DU DHIKR

1. Ka‘b a dit : « Nous trouvons qu'Allah a dit a Ses Prophetes dans
les livres qu'll leur a révélés : - Celui que Mon dhikr préoccupe au
point de ne pas Me demander, Je lui accorde plus excellent que ce que
J'accorde aux demandeurs.

J'ajouterai que la preuve rationnelle vérifie et explicite le sens de
cette nouvelle pour les deux raisons suivantes :

A) Celui qui se préoccupe du dhikr d'Allah est submergé dans Sa
connaissance et se détourne de tout autre que Lui. Par contre, celui qui
est préoccupé par la demande est submergé dans 'amour de ce qui est
autre qu'Alléh et de ce qui détourne de Lui. Or, il y a, sans aucun
doute possible, aucune commune mesure entre la préoccupation d'Al-
1ah et celle d'un autre que Lui. \

B) L'ami intime, Abraham était dans deux dispositions, une ini-
tiale, une autre finale.

Dans la premicre, lorsqu'il voulait demander quelque chose, il
commencait au début méme par la louange. C'est ainsi que dans le
Coran, Alldh lui fait dire : Celui (le Seigneur) qui m'a créé et me
guide, Celui qui me nourrit et m'abreuve. Lorsque je suis malade, 11
me guérit. C'est Lui qui me fait vivre et qui ensuite me fait mourir
(Coran XXVI, 78 a 81). Ces quatre versets sont une louange a Allah.
C'est apreés qu'il joint la demande a ['éloge lorsqu'il continue : C’est
Lui dont je désire le pardon de mes fautes le Jour de la Résurrection
(Coran XXVI, 82). Enfin il conclut par une simple demande en di-
sant : Accorde-moi le pouvoir de décision (hukm) et fais que je rejoi-
gne les étres integres (Coran XXVI, 83).

Abraham s'étant ainsi comporté et le Prophéte Muhammad ayant
recu I'Ordre de le suivre selon cette Parole : Suis la Tradition (milla) -
d’Abraham en parfaite orientation spontanée (hanif) (Coran XVI,
123), il était normal qu'Allah fit descendre dans la premicre sourate du
Coran (al-Fatiha) des paroles respectant cette disposition graduelle
(dans la demande). La raison en est que cette sourate est le moyen
d'ascension des serviteurs voués au culte divin (mi‘raj al-
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A) Le nom Allidh est un nom propre

1) Si ce nom acceptait la dérivation, la formule sacrée : Ld ildha
illa-llah (Nul dieu adoré sinon Dieu) ne conviendrait pas & la recon-
naissance de 1'Unité divine (fawhid). Le nom Alldh en étant I'expres-
sion (i annahu tawhid) ne peut comporter de dérivation. Pour en ex-
pliquer la raison, il faut comprendre par I'expression « nom dérivé »,
une essence décrite par le vocable dérivé de ce nom.

Cette compréhension est de portée générale.

Cette notion méme ne rend pas impossible, en cette matiére, une
éventuelle participation, quoique celle-ci paraisse bien impossible en
I’espece, sauf si cette impossibilité (imtind‘) concernait une réalité
concrete et non la notion méme contenue dans le vocable (le nom
Alldh) en question.

1l est alors certain que si le nom Allah devait €tre dérivé, il entre-
rait dans la notion de genre et s'il 1'était, la formule La ildha illa-lldh
ne rendrait pas impossible la participation. Or, si tel était le cas, la
formule de I'Unité divine Ld ildha illd-llgh : nul dieu adoré sinon
Dieu, ne refuserait pas la participation. Une telle assertion étant re-
connue fausse par le consensus unanime (ijmd ‘) des musulmans, nous
savons donc que le nom Alldh est un nom propre qui ne peut entrer
dans les noms dérivés'.

! La dérivation ou non du nom Alldh est un des themes classiques des théologiens
et des philologues islamiques.

Si ce nom n'admet pas de dérivation, il est reconnu exprimer la transcendance di-
vine qui exclut toute autre réalité que la Sienne.

Par contre, si ce nom accepte la dérivation, il suggére 1immanence divine qui
rend nécessaire une certaine corrélation entre Dieu et les étres qui Lui sont soumis.

JLes doctrines théologiques et mystiques qui tiennent compte des deux aspects, en
vertu des données d'autorité scripturaire, permettent de concilier les deux perspecti-
ves de dérivation ou non du nom Alléh.

Dans le premier cas, la transcendance divine supprime toute relation et participa-
tion de 1a créature.

Dans le second cas, il résulte de la corrélation divinisé/divinisant, Sei-
gneur/serviteur, qu'une participation de la créature aux caractéristiques du Créateur,
du vassal au Suzerain, s'impose sans pourtant compromettre réellement la suprématie
divine. Le hadith suivant confirme ce point de vue : « Caractérisez-vous par les
caracteres d'Alldh. »
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III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM
1) Al-wahhdb est Celui qui est abondamment libéral dans le don et

le présent, fécond en gréce et faveur ainsi qu'en délicate bienveillance
et en approbation, Celui qui accorde sans demande sans pourtant ces-
ser de mettre son serviteur en état de Le solliciter.

2) On a dit : al-wahhdb est Celui qui te donne sans que tu aies a ré-
clamer et Celui qui prodigue Ses Bienfaits sans raison ni prétexte.

3) Al-wahhdb, dit-on, est Celui qui accorde sans compensation et
fait mourir sans partialité.

4) On raconte que Hatim le sourd jeGinait. Le désir de manger
l'ayant pris, on lui présenta de la nourriture. Un mendiant survint et
Hatim la lui avanca. A l'instant méme un plateau rempli de toutes sor-
tes de mets et de friandises descendit. Un mendiant vint le demander
et il le lui offrit. Arriva alors un homme tenant une bourse pleine d'or.
Hatim s'écria « 0 secours, 0 secours ! » du fait de 1'abondance réitérée
des dons. Or, un homme passait non loin de 1a. La foule courut apres
lui en disant : « Pourquoi cherches-tu & nuire a Hatim ce vétéran géné-
reux ? » Hatim répondit : «Je ne demande pas de secours contre lui
mais contre mon incapacité a remercier Allah pour l'abondance de ce
qu'll s'empresse de m'accorder en retour ! »

5) On rapporte que Ash-Shibli* demanda 2 l'un des compagnons de
Abi 'Ali ath-Thaqafi’ : « Quel est donc celui des Noms d'Alldh qui

court sur la langue de Abd ‘Ali ? » 1l répondit : al-Wahhdb. Shibli
reprit : « C'est donc pour cette raison que ses biens s'accroissent ! »

IV - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

C’est qu'il fasse le don généreux de tout ce qui n'est pas Allah pour
s'adonner seulement au service de son Maitre-Proche (mawld) dans la
vie présente et dans l'autre. -

* Abfi Bakr Ash-Shibli, célebre soufi, vécut 2 Baghdad (247/861 - 334/945),
contemporain de Junayd et de Mang@r al-Hallj.

, > Muhammad b* al-Wahhab Abd ‘Ali ath-Thaqafi, soufi de Nisapour (244-328 H).
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Ceci bien compris, nous te dirons : al-karam signifiant noble (sha-
raf) et pureté (tahdra) ne peut appartenir qu'a Allah puisqu'll est I’Etre
nécessaire par Soi et Celui qui, dans Sa transcendance, ne peut rece-
voir aucune privation.

Si nous donnons a ce nom le sens d'honneur ou de puissance émi-
nente (‘izza), Celui qui est d'une telle puissance irrésistible absolue
(‘aziz mutlag) est Allah.

Si nous soutenons qu'll est Celui dont les bienfaits et les profits
sont innombrables, on ne peut l'appliquer qu'a Allah parce qu'll est le
principe (mabda’) de la Réalité de tous les &tres possibles et I'Existen-
tiateur (mijid) de toutes les réalités adventices.

Sa Noblesse (karam) consiste aussi dans le fait qu'll « origine » le
bienfait sans qu'il soit revendiqué comme un droit et qu'll octroie
spontanément le bien sans demande. L’invocateur dit dans sa suppli-
que : « O Celui qui efface par générosité (ya karim al-‘afw) | »

On dit que la noblesse de Son effacement consiste a faire disparai-
tre la trace laissée par le mauvais comportement du serviteur lorsqu'il
s'en repent pour lui inscrire une bonne oeuvre en compensation.

Sa noblesse consiste a voiler les péchés des étres en ce bas monde
et a cacher leurs défauts. Le Noble, dit-on, est Celui qui feint d'étre
inattentif (mutaghdfil).

Sa noblesse encore ! Quand les serviteurs demandent pardon, Il leur
pardonne. Allah n'a-t-il pas dit : Demandez pardon a votre Seigneur !
En vérité, Allah se trouve étre sans-cesse pardonneur (Coran LXXI,
10).

Noble est-Il quand Il leur pardonne et ne leur rappelle plus ni leurs
désobéissances, ni leurs turpitudes, ni leurs actions honteuses.

Sa noblesse ! Quand ils présentent des ceuvres d'obéissance légeres
et que Lui leur accorde la récompense insigne et les illustre par une
louange accomplie. '

Sa noblesse ! Quand Il les rend dignes de Son Alliance car Il dit :
Accomplissez Mon Pacte, J'accomplirai votre pacte (Coran 11, 40).
Bien plus ! IIs sont dignes de Son Amour (mahabba) en vertu de Sa
Parole : Il les aime et ils l'aiment (Coran V, 54).

Sa noblesse toujours quand 1l a fait un bien souverain (mulk) non
seulement de ce bas monde pour le serviteur car Il a dit: Il a créé
pour vous tout ce qui est sur terre (Coran 11, 29), mais aussi de la vie
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III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

L'un d'eux a dit: al-shahid observe les secrets et est proche des
bien-aimés. ’

On a dit : Le Témoin (shdhid) est Celui qui illumine le cceur par Sa
contemplation (mushéhada)® et les Secrets par Sa connaissance.

On a dit : c'est Celui qui est présent dans ton secret et dans ton en-
tretien confidentiel, dans ta vie ici-bas et future.

On a dit : al-shahid est le Compagnon de séance le plus irrésistible
et Celui qui n'a nul besoin d'un intime avec Lui.

% Mushéhada, que nous avons traduit par contemplation, est de méme racine que
ce Nom divin shdhid.
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Karramites mettront I'accent sur 'immanence divine avec tous les abus
que cette perspective doctrinale poussée a ’exces a pu engendrer dés
son €laboration et par la suite au cours des quelques premiers siécles
de ’Hégire. Le fondement de leur conception anthropomorphique de
Dieu repose, a I'évidence, sur de nombreux versets coraniques et sur
des hadiths mentionnant des qualités ou des comportements propres a
I'homme, décrivant Dieu avec des attributs des étres créés tels que les
mains, les pieds, le rire, la tristesse, 1'assise de Dieu sur le Trone et
d'autres encore.

1l fallut la venue de Abi{ al-Hasan al-Ash‘ari, au III° siecle de 1'Hé-
gire, pour adopter une voie moyenne qui essaya de concilier, avec plus
ou moins de succes, ces deux positions extrémes et qui tint compte des
deux aspects transcendant et immanent de Dieu, Dieu en Lui-méme
dans Son Essence et Ses Attributs, Dieu en rapport avec Sa manifesta-
tion ou Son Existence.

Cependant, ces différentes écoles, qu'elles mettent 1'accent sur la
transcendance ou I'immanence de Dieu unique et singulier ou qu'elles
envisagent les relations de I'homme ou de la manifestation tout entiére
avec Dieu, ne réussiront que rarement a faire naitre l'aspiration pro-
fonde et totale vers le Dieu qu'elles décrivent d'une maniére trop ra-
tionnelle. Le Tagcawwuf viendra apporter le correctif nécessaire, spé-
cialement avec deux illustres de ses représentants contemporains de
Rézi, et tres différents de style. Il s'agit de Muhyi ad-Din Ibn ‘Arabi
dont nous avons déja mentionné I’épitre qu'il adressa a Raz1 et de Jalal
ad-Din Rami"’.

Dans le cadre de son traité sur les Noms et les Qualités de Dieu,
Rézi est amené a citer les personnages les plus représentatifs de ces
différentes écoles théologiques et a présenter, d'une maniére plus ou
moins élaborée, des aspects de leur doctrine. Qu'il approuve ou non
certaines de leurs positions doctrinales, il soumettra au lecteur un ex-
posé précis et fidele de celles-ci sans y méler de passions polémiques.
1l aura toujours la seule préoccupation de la vérité.

Tres tot, pour des besoins largement apologétiques et pour soutenir
les thémes de leur Religion en face du Judaisme et surtout du Chris-

15 Jalal ad-Din Rami, fondateur de l'ordre des Mevlevis ou Derviches tourneurs,
naquit 2 Balkh en 603/1207 et mourut 2 Konia en 672/1273.
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Yahya ibn Mu‘adh disait : « Mon Dieu ! Qu'il me suffise pour la
gloire que je sois Ton serviteur et qu'il me suffise pour l'excellence
que Tu sois mon Seigneur. »

Voici, raconte-t-on, ce qui fut-a l'origine du détachement (zuhd) de
Shaqiq al-Balakhi. «1I vit un jour un esclave jouer et plaisanter dans
un moment de famine dont les gens s'attristaient. Shaqgiq lui demanda :
« Pourquoi une telle vivacité chez toi ? Ne remarques-tu pas les gens
consternés par la tristesse et frappés par la famine ? » L'esclave lui
répondit : « Ce n'est pas mon affaire, mon maitre possede une ville
épargnée, il rentre pour lui (I'équivalent) de ce qui en sort. » Shaqiq
demeura pensif et se dit : « Si son maitre, créature indigente, posséde
une ville qui écarte de lui les préoccupations de la subsistance, pour-
quoi donc I'étre qui se soumet & Dieu (muslim) devrait-il s'en soucier
alors que son Maitre est le plus Riche des riches ! » :

Sache-le ! Celui qui connait Allah n'est exempt ni de resserrement
(gabd), ni d'épanouissement (bast). Son immersion dans le monde de
la Majesté (jaldl), de la Puissance irrésistible (‘izza) et de la Suffi-
sance absolue (istighnd’) lui produit resserrement et crainte révéren-
tielle (hayba). 1l devient alors comme anéanti (ma ‘diim) et éteint (fa-
ni). Sa submersion dans le Monde de la Beauté (jamal), de la Miséri-
corde (rahma) et de la Générosité (karam) lui procure épanouisse-
ment, joie (farah) et contentement (surir). Il en ressent de la joie pour
son Seigneur. :

Ces deux états entrainent inexorablement les itinérants dans le
Domaine de I'Unité divine (tawhid). Pour cette raison, le Prophéte -
sur lui la grice et la paix - a dit : « Certes, une violente émotion étreint
mon ceur ». Le Prophéte Jean-Baptiste - sur lui la paix - était subju-
gué par la tristesse et le resserrement et Jésus - sur lui la paix - était
assailli par la joie et I'épanouissement. Tous deux obtinrent, dans cet
événement spirituel (wdgqi‘a), la Présence du Seigneur de la Puissance
irrésistible. Allah leur révéla que : « Celui de vous deux qui est le plus
proche de Moi est celui qui a la meilleure estime (zhann) de Mot. »
Mais Allah est plus savant !

3) Troisieme dérivation du nom Allih : de la racine laha signi-
fiant se cacher (ihtijab)

Sache qu'il est convenable de dire qu'Allah se cache (muhtajib) car
le fait de se cacher (ihtijab) implique la Puissance dans Sa perfection
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CHAPITRE SOIXANTE-QUINZIEME
AL-HADI : LE GUIDE, LE RECTEUR

I - FONDEMENT CORANIQUE

Alldh a dit: Il guide (yahdi) par lui un grand nombre (Coran
11,26).

En vérité, Allah est le Guide (al-hidi) de ceux qui sont fidéles
(Coran XXI1I, 54).

Celui qui m'a créé et qui, de la sorte, me guide (fa huwa yahdini)
(Coran XXVI, 78).

II - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache qu'Allah - Gloire & Lui - est Guide (hddi) quand Il accorde le
privilege de Sa Connaissance a qui Il veut parmi Ses serviteurs. 11 ho-
nore ceux-la de la lumiere de Son Unité (fawhid) ainsi qu'll le dit : 17
guide qui Il veut vers une voie droite (¢cirdt mustagim ou voie qui
requiert la rectitude) (Coran 11, 213).

1l est encore Guide quand Il dirige (hadd) tous les étres animés
vers ce qui leur convient et quand Il détourne d'eux le nuisible car Il a
dit : Notre Seigneur est Celui qui confére a toute chose sa norme
créaturelle et ensuite guide (Coran XX, 50).

Sache-le ! Alldh est Guide quand Il est considéré comme rendant
évidente a Ses créatures leur démarche vers Lui a l'aide de Sa Parole.
Ce Nom divin est alors une Qualité d'Essence.

On peut aussi considérer ce Nom sous le rapport de la présentation
des preuves (nacb al-dald’il). 11 est alors une Qualité d'Opération (di-
vine).

Il peut encore &tre interprété comme déterminant la guidance
(khalg al-hiddya) dans le ceeur des créatures et cette guidance est alors
la connaissance (ma ‘rifa), interprétation a laquelle le verset suivant
fait allusion : Allah convie a la Demeure de la Paix et guide qui 1l
veut vers une voie qui requiert la rectitude (Coran X, 25).
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CHAPITRE CINQUIEME

DES DIVERSES CATEGORI,ES DE NOMS
ET DE QUALITES

I - DES CATEGORIES DE NOMS

Sache que les noms concernent soit :

- I'essence (dhar),

- un des aspects de I'essence,

- une chose « sortant » de I'essence (ou I'explicitant).

Le nom d'essence ou substantif (ism ai-dhdr) indique soit

- un €tre déterminé (shakh¢ mu ‘ayyan) : c'est le nom propre (ism al-
‘alam),

- une quiddité universelle (mahiyya kulliyya) : c'est le nom de genre
ou générique (ism al-jins).

1 - Du nom propre
Le nom propre peut-il étre affirmé pour Allah' ?

Objections :

Il y a divergence sur ce point. La plupart des Théologiens (mutakal-
limiim) estiment qu'il ne peut s'appliquer & Alldh pour plusieurs rai-
sons :

- La premiére : Les noms propres (asmd al-a‘ldm) ont pour fonc-
tion de faire des allusions (ishdrdt). Dire : 6 Yazid ! revient a suggérer
0 toi ! or, 'allusion (ishdra) au sujet d'Allah étant impossible, le nom
propre ne peut s'appliquer a Lui.

! Razi reviendra plus en détail sur cette question dans le chapitre 2 de la
deuxieme section consacré au nom Allah.

Le nom Allah, selon qu'on le fait dériver ou non, suggere les Qualités ou I'Es-
sence ou encore 1'Essence avec les Qualités. Telle est I'une des propriétés sans pareil-
les de ce nom révélé.

Voir a ce sujet notre traduction : Ibn ‘Ata' Alléh : Traité sur le nom Alldh, pages
34 237 et 97 a 101, Paris, 1981,
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b) Le fait de se plaindre au Bien-aimé de celui qui ne l'est pas, ce
qui implique une participation & l'amour (mahabba).

¢) Le fait de se plaindre du Bien-aimé au Bien-aimé. 11 s'agit alors
de la reconnaissance de la Singularité divine et de Son Unité méme
(‘ayn al-tafrid wa al-tawhid). Cette plainte est apparemment telle mais
intérieurement elle est reconnaissance car sa signification est la sui-
vante : Je n'ai rien en dehors de Toi et je n'ai personne autre que Toi.
C'est en raison de ce sens que Job (Ayy0b) - sur lui la grice et la Paix -
a dit : En vérité le mal m'a touché (Coran XXI, 23). Le Vrai dit en-
suite En vérité, Nous le trouvames constant... Quel bienheureux ser-
viteur ! (Coran XXXV, 44). C'est comme si l'on disait : « S'il se
plaignait de Nous a un autre que Nous, il serait en contradiction par
rapport a la constance » ; or il s'est plaint de Nous a Nous de sorte qu'il
ne cesse de demeurer constant. En effet, il n'a pas dit : O hommes ! le
mal m'a touché ; mais il appela son Seigneur en disant : « En vérité le
mal m'a touché. » 1l soumit sa faiblesse a la Puissance déterminante
de son Seigneur et Maitre, son indigence a la Puissance irrésistible de -
Celui-ci et son besoin a Sa Suffisance absolue.

3) Le Prophete dit: « Je cherche refuge par Toi contre Toi. » La
préposition « par » (bi) est une particule d'union (harf al-wagl) et la
préposition « contre » (min) indique le début du mouvement et de la
séparation (ibtidd’ al-haraka wa al-inficdl). C'est comme si le Pro-
phete s'était réfugié par I'union (wigdl) contre la séparation (firdq),
cette énonciation prophétique revenant également au sens suivant : Si
Tu voulais me chatier, Tu ne le ferais pas a cause de I'numiliation de la
séparation.

Bien plus ! On aurait pu dire au Prophéte, quand il prononca ces pa-
roles de louange : Méme si elles sont d'un degré sublime, elles ne te
conviennent pas pour plusieurs raisons :

a) Elles concernent la recherche de ce qui convient a I'dme.

b) Si, dans le contexte précédent, la premiere partie voulait dire
'Union, quelle serait alors la raison d'étre (fd’ida) de la demande et si
la seconde signifiait la séparation, pourquoi encore demander ?

¢) Nous t'avons préservé, avant méme ton existence, de I'humilia-
tion de la séparation et du voile (hijab). Or, nous t'avons épargné cette
épreuve avant méme que tu demandes. Alors, quelle est ]a raison d'étre
de celle-ci ? Aussi, le Prophéte précise aussitdt : « Je ne peux compter
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Il s’éteignit le mardi premier de Shawal, jour de la féte de la Rup-
ture du Jeline, I'an 606/1209 a soixante ans a Hérit ol sa tombe est

toujours vénérée'.

SON (EUVRE ECRITE

L'oeuvre écrite de Réz1, laissée 2 la postérité est considérable. Cer-
tains de ses contemporains faisaient entendre, non sans quelque ma-
lice, qu'une partie de son immense fortune venait de 1a. Méme si cette
insinuation est fondée, un auteur médiocre, a cette époque, ne pouvait
composer une telle somme sans que les lecteurs ou les auditeurs n'eus-
sent reconnu la portée d'une telle oeuvre.

Les ouvrages qu'il composa traitent de la plupart des disciplines
scientifiques de son temps : théologie (kaldm), droit canon (figh),
éthique (‘ilm al-akhldq ), philosophie (hikma ou falsafa), grammaire,
rhétorique, commentaire du Coran (zafsir), médecine, astrologie, géo-
métrie, physiognomonie, chirognomonie, le tout & notre connaissance
actuelle représentant plus de cent titres dont certains sont de véritables
sommes : son immense commentaire du Coran constitue a lui seul
trente-deux gros volumes.

En dehors de ce grand commentaire coranique intitulé Mafétih al-
Ghayb, Les Clés du Mystére, qui abonde en questions théologiques,
ses traités les plus connus sur le Kaldm sont les suivants :

- Al-"arba‘in fi ugiil al-din, Quarante questions sur les principes
de la Religion ;

- Asds al-taqdis qui traite de la transcendance et de I'immanence
de Dieu ;

- Al-ma'alim fi uciil al-din traitant de diverses questions théolo-
giques controversées ;

- Al-mabahith al- ‘imadiyya fi al-matalib al-mu’adiyya

2 Pour plus de détails sur la biographie et bibliographie de R4z3, on peut consul-
ter : Encyclopédie de I'Islam a Fakhr al-Din al-Razi, Fathalla Kholeif : A Study on
Fakhr al-Din al-Rdzi and his controversies in Tansoxiana, Beyrouth, 1966. Ibn
Hajar al-Asqaléni et Ahmad Ibn ‘Al : Lisdn al-Mizdn, Hyderabad 1330/1912, Ibn
al-Qifti, Jamal al-Din Abd al-Hasan ‘Ali Ibn Yasuf : Tarikh al-Hukamd’, Leibzig
1320/1902, al-Cafadi Calah al-Din-Khalil Ibn Aybak : Al-Wafi bi al-Wafaydt, Da-
mas, 1959.
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11. Souvenez-vous de Moi par le repentir (tawba), Je me souvien-
drai de vous en vous purifiant du péché (hawba).

" 12. Souvenez-vous de Moi par la résipiscence (indba), Je me sou-
viendrai de vous en vous exaucant (ijdba).

13. Souvenez-vous de Moi par le remords (nadima) et remerciez-
Moi par 'intégrité ou la soumission (saldma), Je me souviendrai de
vous par le don généreux (kardma), le Jour de la Résurrection, Je vous
ferai habiter la Demeure du séjour (paradisiaque).

14. Souvenez-vous de Moi dans le combat spirituel (mujdhada), Je
me souviendrai de vous en vous accordant la Guidance (hiddya) selon
cette Parole : Ceux qui ont combattu pour Nous, Nous les dirigeons
dans Nos voies (Coran XXIX, 69).

15. Invoquez-Moi par la reconnaissance (skukr), Je me souviendrai
de vous en vous procurant 'accroissement (ziydda) selon ce verset : Si
vous étes reconnaissants, Je vous accorderai siirement un surcroit
(Coran X1V, 7).

16. Souvenez-vous de Moi par la constance (¢abr), Je me souvien-
drai de vous en M'acquittant de la rétribution (ajr) selon ce verset :
Les constants recevront leur rétribution sans reddition de compte
(Coran XXXIX, 10).

17. Souvenez-vous de Moi par la rémission (tawakkul), Je me sou-
viendrai de vous en vous donnant la suffisance (kifdya) selon ce ver-
set : Celui qui s'en remet a Allah, 11 lui suffit (Coran LXV, 3).

18. Souvenez-vous de Moi par l'excellence ou la recherche de la
perfection (ihsan), Je me souviendrai de vous en vous faisant Miséri-
corde (rahma) selon ce verset : En vérité, la Miséricorde d’Alldh est
proche de ceux qui recherchent la perfection (Coran V1L, 56).

19. Souvenez-vous de Moi en demandant pardon (istighfdr), Je me
souviendrai de vous en vous pardonnant (maghfira), selon ce verset :
Ensuite il demande pardon a Alldh et trouve Allah Trés-Pardonnant
et Tres-Miséricordieux (Coran IV, 110).

20. Souvenez-vous de Moi en Me connaissant (ma ‘rifa), Je me:
souviendrai de vous en vous pardonnant. )

21. Souvenez-vous de Moi en vous soumettant humblement
(tadhallul), Je me souviendrai de vous par Mes largesses (tawallul).

22. Souvenez-vous de Moi dans le contentement (sarrd’), Je me
souviendrai de vous dans l'adversité (darrd’).
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connaissances biographiques et bibliographiques sur Rézi, nous ne
pouvons faire que cette hypothese et remarquer une fois encore le style
et 1a teneur du Traité sur les Noms divins trés différents de la maniere
habituelle de l'auteur.

Au VF siécle de 1’Hégire, les positions théologiques sont fixées et
les différentes tendances, représentées par des Ecoles précises, se sont
exprimées. Razl arrive au milieu du VI® siecle de I’Hégire dans
'Orient de I’Islam, I’Iran, et I’ Afghanistan actuels, alors que les plus
grands théologiens, philosophes, médecins, savants en toutes les disci-
plines connues de I'époque, ont affirmé des positions fondamentales
exprimant les différents courants qu'on rencontre dans toutes les Reli-
gions.

L'Islam, plus qu'aucune autre Tradition, postule un monothéisme
rigoureux, affirme I'existence d'un Dieu unique transcendant et dont la
meilleure formulation reste, avec la shahdda : nul dieu adoré sinon
Dieu, la sourate dite de la Pureté transcendante, al-Ikhla¢ que Razi
commentera d'une manidre pénétrante plusieurs fois dans le présent
traité. Voici une traduction de cette sourate : « Dis ! Lui Alléh (est)
un. Alldh, le Soutien universel impénétrable. 11 n'engendre pas et
n'est pas engendré. Il n'a pas d'équivalent » (Coran CXID.

Devant une telle expression de 1'Unité transcendante divine déta-
chée de toutes relations méme universelles, excluant toute autre réalité
que celle d’Allah, le Riche absolu qui se passe de tous les €tres, selon
l'expression coranique, les premiers théologiens affirment 1’Essence
divine (dhdt) et nient qu'Elle ait des Qualités (gifdr) distinctes d'Elle.
Cette tendance fonciere du Kalam primitif détermina un mode fonda-
mental de la pensée religieuse des premiers siecles islamiques médi-
tation sur un Dieu détaché du Monde, qui exige aussi un profond dé-
tachement des réalités contingentes. La premitre forme élaborée de
cette attitude sera représentée par 'Ecole Mu‘tazilite dont les thémes
principaux de réflexion seront repris par les écoles postérieures.

A T'opposé de cette école affirmant la transcendance de Dieu et la
négation des Qualités distinctes de 1’Essence, les Jahmistes' et les

14 Les disciples de Jahm, Ibn Safwén furent appelés les Jahmistes. Jahm b. Saf-
win fut mis & mort en 128/754 comme hérétique pour sa doctrine anthropomorphi-
que extréme. 11 niait I'éternité du Ciel et de 'Enfer, le libre arbitre pour affirmer la
contrainte divine. L'homme selon lui, n'a ni puissance, ni acquisition.
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1) La rajula fi al-dér, aucun homme ou nul homme n'est dans la
maison (rajul est construit ici avec la désinence A qui caractérise la
négation absolue apres 1'adverbe de négation /d).

2) La rajulun fi al-dar, un homme n'est pas dans la maison (rajul
étant alors construit avec la flexion un qui est le propre d'une négation
relative). ,

(Etudions chacun de ces deux exemples)

1 - Le premier exemple implique la négation de tous les individus
qui composent le genre (mdhiyya). En effet, 'expression « aucun
homme » comporte la négation de tous les &tres du genre humain. De
plus, la négation du genre en soi inclut celle de chacun des individus
qui la représentent car, si.un seul de ceux-la pouvait réaliser (cette
condition), tous les autres individus auraient cette méme possibilité.

2 - Le second exemple : « un homme n'est pas dans la maison », est
une restriction (par négation) a cette proposition: «un homme est
dans la maison (rajulun fi al-dér) » qui implique d'affirmer 1'existence
d'un seul et unique homme. La proposition : « un homme n'est pas
dans la maison », n'impose de nier que I'existence d'un seul et unique
homme. Toutefois, nous pourrions généraliser la négation puisque la
détermination (ta’yin) (par exemple I'homme) n'étant pas indiquée
(dans l'exemple cité), la supposer s'appliquer a un seul individu n'est
pas plus probant que de la supposer pouvoir s'étendre aux autres indi-
vidus de l'espéce, de sorte que cette supposition admet la généralisa-
tion de la négation a cette méme espece. Il est certain, cependant, que
la premi€re proposition : « nul homme n'est dans la maison » impli-
que, avec plus de force, la généralisation de la négation que la seconde
phrase : « Un homme n'est pas dans la maison. »

C'est a cause de la possibilité que chacune de ces deux proposi-
tions a d'impliquer la généralisation de la négation que la Parole di-
vine : ld rayb fihi (Coran I, 2) peut valablement recevoir deux lectu-
res (la premiere : Id@ rayba fihi, nul doute ne s'y trouve - il s'agit de
I’Ecriture révélée - la seconde: ld raybun fihi, un doute ne s'y
trouve). On retrouvera la méme régle dans le verset suivant : Nul rap-
port sexuel, nul libertinage et nulle polémique pendant le Pelerinage
(Coran 11, 197).

Le régime du nom construit avec la désinence A, imposant la néga-
tion absolue, a déterminé l'application de cette regle a la parole (di-
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CHAPITRE SEIZIEME
AL-‘ALIM' : LE TRES-SAVANT, L’OMNISCIENT

I - TERMES APPARENTES A CE NOM DIVIN
Sache que les termes apparentés a ce nom sont multiples

1) ilm : 1a science, I'acte de savoir.

La science est affirmée appartenir & Alldh : En vérité, chez Allidh
(se trouve) la science de I’Heure (Coran XXXI, 34). Ils ne compren-
nent de Sa science que ce qu'll veut (Coran 11, 255). Il I'a fait des-
cendre par Sa science (Coran IV, 166), etc.

2) ‘alim : le Savant (participe actif).
Allah dit :
Savant du mystere et de la réalité attestée (Coran V1, 73).

Savant du Mystere. Il ne manifeste Son Mystére a personne (Co-
ran LXXII, 26), etc.

3) ‘allam : Celui-qui-ne-cesse-d'étre-Savant :
Allah a dit dans un des récits au sujet de Jésus - sur lui la paix- : Tu
sais ce qui est en mon dme et je ne sais pas ce qui est en Ton Ame.

En vérité, Toi, Tu es Celui-qui-ne-cesse-d'étre-savant du Mystéere
(Coran V, 116).

4) A ‘lam : infiniment Savant :

Alladh a dit : ,

Leur Seigneur est infiniment-Savant a leur sujet (Coran XVII,
54).

Allah sait bien (a‘lam) ou établir Son Message (Coran VI, 124).

5) Mu‘allim : Celui qui détermine la science. Celui qui fait sa-
voir, qui rend savant, qui enseigne.

! Le sens initial contenu dans la racine ‘A.L.M est : distinguer par des signes, fen-.
dre. L’ensemble de ces signes principiels représente toutes les possibilités en nombre
infini reposant dans la Vie divine, toutes distinctes les unes des autres et constitue la
premigre discontinuité ontologique par laquelle la connaissance est rendue possible.
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CHAPITRE DEUXIEME

DES NOMS DE QUAPITES INTELLIGIBLES
OU PRINCIPIELLES (ASMA’ AL-CIFAT AL MA‘NAWIYYA)

I - AL-MUHIT : L'ENVELOPPANT, L'ENGLOBANT, CELUI
QUI CERNE

Allah a dit : Ne se trouve-t-1l pas envelopper toute chose ? (Coran
XLI, 54). 11 fait donc une allusion au fait qu'll enveloppe toute chose
de Sa Science et qu'll garde le nombre de toute chose. Alldh enveloppe
les infideles (Coran 11, 19).

Allah montre aussi qu'll est puissant sur toutes les réalités possi-
bles, qu'aucun étre invincible ne peut l'emporter sur Lui et que nul
fuyard ne raffaiblit.

II - AL-QARIB : LE (TRES)-PROCHE

Allah a dit : Nous sommes plus proche de lui que sa veine jugu-
laire (Coran L, 16).
- Cette proximité (qurb) comporte plusieurs aspects :

- Le premier : Allah est proche de Ses créatures par la science.

- Le second : 1l est proche d'elles par Sa Puissance attributive.

. Le principe influent (mu’aththir) qui se trouve en elles est Sa Puis-
sance et entre elle et les créatures il n'existe aucun intermédiaire (wd-
sita).

- 'Selon nous, tous les étres produits (kd’indt : les étants) sont princi-
piellement actualisés par la Puissance d'Allah.

- Le troisiéme : Allah est proche, en répondant favorablement a ce-
lui qui L’appelle car Alldh a dit : Et lorsque Mon serviteur te ques-
tionne a Mon sujet, en vérité, Je suis proche (qarib). J’exauce l'ap-
pel de Uinvocateur lorsqu'il M'appelle (Coran 11, 136).

HI - AL-MUDABBIR : LE RECTEUR, LE PROVIDENT

Al-Khattab a dit : « Al-mudabbir est Celui qui connait les tenants et
aboutissants des choses (abddr al-umiir wa ‘awdqibihd).
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Il existe une différence fondamentale entre le dhikr, rappel, invoca-
tion, souvenir et le fikr, méditation, cogitation, que ne mentionne pas
Réazi.

Le dhikr est I'une des propriétés divines ainsi qu'il résulte du Coran
et de la Sunna.

Dans le Coran, par exemple :

Souviens-Toi, ou fais le dhikr, de ton Seigneur en ton dme avec
componction et crainte et sans émettre de parole audible, au matin
et au soir et ne sois pas d'entre les négligents (Coran, V11, 205). Fai-
tes Mon Dhikr, Je ferai votre dhikr (Coran 11, 152).

Dans le hadith :

« Je suis dans la pensée que le serviteur a de Moi et Moi, Je suis
avec lui. S'il Me mentionne (ou s'il fait Mon Dhikr) en son dme (nafsi-
hi), Je le mentionne (ou Je fais son dhikr) en Mon Ame (nafs?) (hadith
qudsi).

Dans le Coran encore :

En vérité c'est Nous qui avons fait descendre le Dhikr et c'est
Nous qui en sommes les Conservateurs (Coran XV, 9).

En vérité, Moi, Je suis Allah. Nul dieu adoré sinon Moi Adorez-
Moi donc et maintenez-vous constamment en Oraison d'Union pour
Mon Dhikr (Coran XX, 14).

Le terme fikr ou le verbe correspondant fakara ou tafakkara, réflé-
chir, méditer, ne s'applique jamais a Dieu. Tout au plus, dans le Coran,
mention est faite du verbe tafakkara en rapport avec les étres qui sont
attentifs aux signes de Dieu (dydt Allah) :

Nous avons fait descendre le Dhikr jusqu’a toi afin que tu rendes
explicite aux hommes ce qui a été descendu vers eux. Peut-étre ré-
[fléchiront-ils (yatafakkar(in) (Coran XVI, 14).

Le dhikr, attribut divin 1ié a la Parole concerne aussi bien Dieu que
les hommes, méme si Ses Signes sur lesquels ils méditent, sont I'occa-
sion de rappel ou réminiscence. Le fikr, par contre, est une opération
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Ce hadith appelle plusieurs commentaires approfondis :

1. PREMIERE QUESTION

Sache que Ab{i Zayd al-Balkhi conteste la validité de ce hadith. Il
précise que de toutes les transmissions qui en font mention, la plus
probante est considérée comme faible. Il remarque qu'il est bien éton-
nant que I'Envoyé d'Allah ait énoncé de telles paroles contenant cette
faveur sans préciser aux fideles la séquence détaillée (des Noms). 11 est
slr pourtant que « Celui qui les compte entrera au Paradis » et que les
créatures, a 1'évidence, n'auront de cesse d'atteindre ce but. Or, il leur
parait bien impossible d'y prétendre sans connaitre les Noms en ques-
tion ; et méme s'ils s'y appliquaient, il serait impossible de ne pas avoir
mentionné ces Noms. Cette remarque montre bien que cette transmis-

79 - AL-BARR, Le Bon, le Bienveillant.

80 - AL-TAWWARB, Celui qui ne cesse de revenir.

81 - AL-MUNTAQIM, Le Vengeur.

82 - AL-‘AFUW, Celui qui efface, 1'Indulgent.

83 - AL-RA’UF, Le Tres-Bienveillant.

84 - MALIK AL-MULK, Le Possesseur du Royaume.

85 - DHU-L-JALAL WA-L-IKRAM, Le Détenteur de la Majesté et de la Géné-
rosité. 7

86 - AL-MUQSIT, L‘Equitable, Celui qui discrimine, Celui qui répartit.

87 - AL-JAMI, Celui qui réunit, Celui qui synthétise.

88 - AL-GHAN, Le Suffisant par soi.

89 - AL-MUGHNI, Celui qui confere la suffisance.

90 - AL-MANT*, Celui qui refuse.

91 - AL-DARR, Celui qui contrarie.

92 - AL-NAFI*, Celui qui accorde le profit.

93 - AL-NUR, La Lumidre.

94 - AL-HADI, Le Guide, Le Recteur.

95 - AL-BADI", Le Novateur.

96 - AL—BAQT, Le Permanent,.

97 - AL-WARITH, L' Héritier.

98 - AL-RASHID, Celui qui agit avec droiture, Celui qui dirige avec sagesse.

99 - AL-CABﬁR, Le Trés-Constant.
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La sécurité dans la Religion comprend trois degrés :

1) Dans les prescriptions de la Loi (shari‘a), le serviteur sauvegarde
sa religion de l'innovation et des attitudes équivoques. Dans son com-
portement, il n'est plus le jouet ni des passions ni de la concupiscence.

2) Dans les prescriptions de la Voie (fariga), le serviteur, par la rai-
son, domine la concupiscence et l'irrascibilité, sans se laisser asservir
par elles car la raison commande et chacune de ces deux tendances
reste servante.

3) Dans le domaine de la Vérité (hagiga) essentielle, le coeur du
serviteur ne s'oriente plus vers un autre qu'Allah ainsi qu'll le dit : Dis
Allah ! puis laisse-les se distraire vainement (Coran V1, 91).
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IIT - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

I se préoccupera de convier les créatures au Vrai. Allah a dit: En
vérité, Tu guides vers une voie droite (Coran XLI1, 52). Dis ! Ceci est
ma Voie. J'appelle a Alldh en toute évidence, moi et ceux qui me
suivent (Coran X1l, 108). Convie a la Voie de ton Seigneur par la
Sagesse et l'exhortation (Coran XVI, 125). -

IV - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Ils disent que al-Hadi est Celui qui guide les p€cheurs vers le re-
pentir et les Connaissants vers les réalités essentielles (hagd’iq) de la
proximité (d'Allah).

On a dit : Al-Hadi est Celui qui rend les coeurs pénétrés de loyauté
envers le Vrai, et les individus (ajsdd) préoccupés de la pratique de la
vertu.
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trinaux et d’interprétation de ses deux illustres prédécesseurs : 1I’Imam
al-Shafi‘? en Droit et Abl al-Hasan al-Ash‘ari en Théologie, pour
adopter quelquefois le point de vue des Mu’tazilites ou des philoso-
phes tel que Ibn Sini et présenter ses propres perspectives doctrinales
originales.

A la mort de son pere, il eut deux Maitres célebres, Al-Kamal as-
Samnani en Droit et al-Majd ad-Din al-Jili en Théologie et en Philo-
sophieg. Ce dernier fut un disciple de al-Hamid Ghazali®. Razi suivit
Majd al-Jili un certain temps dans les voyages qu'il fit a Maragha ou il
fut appelé a précher et a enseigner.

Selon l'usage, il entreprit de voyager apres avoir achevé son cycle
complet de formation religieuse et philosophique.

On le retrouve a Khwarazm disputant avec les Mu'tazilites. Devant
I'hostilité de ceux-ci, il fuit et retourne a Rayy.

Ensuite, il partit en Transoxiane'® vers 580/1 184, toujours débattant
de questions théologiques délicates avec des représentants de différen-
tes écoles doctrinales : Mu‘tazilites, Karramites et Mattridites!!.

® Signalons que Majd ad-Din al-Jili fut le maitre non seulement de Fakhr ad-Din
Raz1 mais aussi du célebre Shihdb ad-Din Yahya Suhrawardi appelé le Sheikh al-
Ishriq, né en Iran en 549/1155 et mystérieusement mort dans la citadelle d'Alep en
587/1191. 11 fut le fondateur de 1'Ordre des Ishraqgiyytn. V. Henry Corbin : En Islam
iranien (tome II) Sohrawardi et les Platoniciens de Perse, Paris, 1978. De plus,
Majd ad-Din fut disciple du célebre Ab Hamid Ghazali (450/1056-501/1111). Ce
maitre en théosophie islamique forma Rézi a la philosophie d'Avicenne.

® Abl Hamid Ghazali, naquit au Khorassan, prés de Téis en 450/1056. C'est lors-
qu'il était étudiant qu'il rencontra le célebre Imam al-Haramayn, AbG al-Ma’alf al-
Juwayn? ash’arite qui devint son maitre. Il enseigna & Bagdad. Apres une crise mys-
tique intérieure, il quitta cette ville et sa situation pour suivre la voie des Soufis pen-
dant dix ans. Il voyagea a2 Damas, Jérusalem, en Egypte, 2 La Mecque. Il revint en-
suite & Nishapour quelques années ol il enseigna et mourut a Tiis en 501/1111. Son
ouvrage le plus célebre est 'Thyd’ ‘Uliim al-Din, la Vivification des Sciences de la
Religion, véritable somme théologique d’obédience ash’arite dans laquelle il situe le
Tagawwuf a sa véritable place d’honneur.

19y Fathalla Kholeif A study on Fakhr al-Din al-Rdzi and his controversies in
Transoxiana, Beyrouth, 1966.

1 Abt Mangtr Muhammad ibn Muhammad al-Méaturidi al-Samargandi, mort en
333/944 fut le chef éponyme de cette Ecole. On ne connait toutefois que fort peu de
choses sur ce personnage qui naquit & Samarkande. Son oeuvre maitresse, actuelle-
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AL-‘AZIZ : L'INACCESSIBLE, L'IRRESISTIBLE,
CELUI QUI-L’EMPORTE, CELUI-QUI-FORTIFIE
LE PUISSANT-IRRESISTIBLE

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Allah dit dans un des récits coranique sur Jésus - sur lui la paix - :
Si Tu leur pardonnes, en vérité, Tu es I’Irrésistible (al-‘aziz) (Coran
V, 118).

Allah dit: A Lui la Grandeur exclusive dans les cieux et sur la
terre. Il est Celui qui l'emporte (al-‘aziz) (Coran XLV, 37).

Sache qu'Allah affirme ['irrésistibilité (‘izza) pour Soi-méme dans
ces versets : A Allah Dlrrésistibilité, a Son Envoyé et aux fideles
(Coran LXII, 8).: Gloire a ton Seigneur, le Seigneur de la Puis-
sance irrésistible (‘izza) au-dela de ce qu'ils décrivent (Coran
XXXV, 180).

Alldh a dit dans le récit d'Iblis : Par Ta Puissance irrésistible, je
les séduirai tous (Coran XXXVIII, 82).

II - SIGNIFICATIONS DE CE NOM

Les acceptions étymologiques de ce nom sont les suivantes :

1) Lorsque le verbe ‘azza recoit la voyelle 1 au futur, al-‘aziz
signifie : celui quin'a ni semblable (mathal), ni pareil (nazhir).

On dit par exemple : la rareté (‘izz) de la nourriture dans un pays
quand il est difficile de la trouver.

Sache qu'une chose dont il est difficile de trouver I'équivalent est
nommée ‘aziz.

2) Lorsque le verbe ‘azza recoit la voyelle U au futur, al-‘aziz
signifie : Celui qui l'emporte ou Celui qui est irrésistible (ghdlib) et
qui n’est pas dominé.

Allah a dit: Et Il m'a surpassé dans la prédication (Coran
XXXVII, 23), c'est-a-dire : il I'a emporté sur moi.

Les Arabes disent: Celui qui triomphe ravit le butin (man ‘azza
bazza), c'est-a-dire : Au vainqueur le butin.
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Il est Tres-Savant (‘alim) de ce qui se trouve dans les poitrines
(Coran X1, 5).

Nous n'avons de science que ce que Tu nous a fais connaitre. En
vérité Toi, Tu es I'Omniscient (‘alim) (Coran 1, 32).

Sache que ce Nom divin est construit sur une forme intensive trés
usitée dans la langue arabe...

L’enseignement découlant de cette forme dérivée est que quiconque
accomplit un acte, qu'il soit fréquent ou non, important ou non, peut
étre décrit par le participe actif du verbe d'action. Par exemple, on dit :
Il entre ou il est entrant (dakhala ou Huwa ddkhil : lit. Lui entrant).

Quand on a besoin de distinguer le verbe impliquant une action
présente qui ne se produit qu'une seule fois, du verbe comportant des
attitudes fréquentes ou du verbe indiquant une maniere d'étre, une ha-
bitude ou encore une application soutenue, la référence aux sept diffé-
rentes formes dérivées que regoit la racine ‘ALiMa, oblige a bien dis-
tinguer celles qu'il convient d'utiliser de préférence a d'autres.

Le paradigme du type fa‘il sur lequel est construit le Nom divin
‘alim est un intensif (mubdlagha) d'apres trois références :

a) Dans 'usage, on peut dire par exemple de celui qui entend qu'il
est sdmi‘, ou de celui qui est miséricordieux qu'il est rahim ou rdhim.

Par contre, la construction du type fa‘il est usitée seulement lors-
qu'on se propose de renforcer (ta’kid) le sens. En effet, en disant sa-
mi‘, ou bagir, par exemple, qui entend ou qui voit avec intensité, nous
indiquons le renforcement du sens contenu dans les Noms sam‘ ou
bagar, l'ouie ou la vue. Cette construction verbale renforce donc 1'apti-
tude de celui qu'on décrit de cette manicre comme quand on dit : un
naturel ferme ou un caractere appliqué.

b) Dans le Coran, les termes ‘alim ou gadir trés-puissant, construits
donc sur le paradigme fa ‘il sont beaucoup plus fréquemment utilisés
que ceux de ‘dlim, savant ou gddir, puissant construits sur le modele
fa‘il (participe actif).

c) Le verset suivant : Au-dessus de tout détenteur de science (se
trouve) un Tres-Savant (wa fawqga kulli dhi ‘ilmin ‘alimun) (Coran
XII, 76). Or, le Tres-Savant (‘alim) qui est au-dessus du simple déten-
teur de science (dhii ‘ilm) exprime une valeur intensive.
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Pourtant, certains Docteurs ne sont pas de cet avis pour plusieurs
raisons :

a) Allah est aussi le Dieu (ildh) des minéraux et des bétes. Or, on
ne constate pas qu'ils se réfugient vers Dieu en cas de nécessité.

b) Allah n'est pas le refuge de la créature dans la Prééternité I faut
donc dire (dans cette acception étymologique) qu'll n'est pas Dieu
dans la Prééternité.

c¢) Nous avons déja montré que le nom le plus excellent d'Alldh
était celui-ci. Or, il est logiquement peu probable que le nom le plus
excellent d'Alldh dérive de comportements propres a la créature (di-
sent ceux qui ne sont pas de cet avis). En outre, le nom dérivé d'une
qualité de 1'Essence divine est plus excellent, sans aucun doute, que
les- noms découlant des comportements des créatures. En effet, ce qui
dérive des Qualités d'essence implique-1a permanence de I'existence et
I'immutabilité nécessaire excluant l'accroissement ou la diminution.
Or, ce qui dérive des actes des créatures est l'opposé de ces qualités
divines. 7

Nous répondrons a ces trois objections de la maniere suivante :

a) Réfutation du point a) selon lequel les minéraux et les bétes ne
prennent pas refuge vers Allah. Pourtant, tout €tre p0551ble a, par na-
ture et dans ses qualités, besoin tant de 1'acte existentiel (ijad)y d'Allah
que de Son acte de produire 1'étre (fakwin). C'est ainsi qu'il faut inter-
préter le terme refuge. :

b) Réfutation du point b) Allah est désigné dans la Prééternité par -
des Qualités quc les créatures ne peuvent réaliser qu'eri prenant refuge
aupres d'Allah’. La Réalité fondant cette interprétation se tr ouve dans
la Prééternité. 7 o

¢) Réfutation du point c) Dans cette dérivation, le nom Allah ne
signifie pas que les créatures se réfugient en Lui mais bien qu'Allah
est désigné par des qualités en raison desquelles il Lui revient d'étre le
refuge de toutes les créatures. ' :

°Les créatures, en tant que telles, ne peuvent réaliser ces qualités. La recherche
du refuge par Allah n'est possible que par I'aspect incréé et essentiel dont chaque étre
manifesté garde une certaine conscience, trace du tawhid en lui.
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fatigue et épreuve éprouvera joie et bonheur en la quittant. Par contre,
celui dont la vie s'écoule dans le plaisir, ressent de la peine et se trouve
chatié quand il s'en sépare. Or, il faut sans aucun doute que I'homme
intelligent s'évertue a fatiguer son ame ici-bas afin de recevoir le bon-
heur apres la mort.

2) Les Princes de Perses qui s'abandonnent aux plaisirs corporels
pour eux-mémes et pour leurs sujets parce qu'ils sont convaincus que
les plaisirs véritables sont ceux du corps par rapport auxquels les plai-
sirs spirituels ne sont que de simples élaborations inconsistantes de
l'imagination.

3) Les Princes grecs qui se refusent les plaisirs pour eux-mémes
mais les permettent a leurs sujets. Ils argumentent que le Prince est,
ici-bas, le substitut (nd’ib) de Dieu dans le monde, le Dieu de 1'Uni-
vers sustente mais n'est pas sustenté. Il accorde le profit sans en faire
l'objet. Le prince heureux est celui qui s'assimile cette disposition di-
vine.

4) Les Princes barbares qui se permettent a eux-mémes les plaisirs
corporels mais les refusent a leurs sujets. Ceux-1a sont les supp0ts des
diables.

Une fois cette comparaison bien comprise, il t'apparaitra que la per-
fection de la miséricorde humaine consiste a exhorter au bien et a dé-
tourner du mal. C'est en raison de ce comportement parfait que le Pro-
phete a dit: « La magnification (ta‘zhim) en raison du Commande-
ment d'Alldh, la compassion (shafiqa) envers Ses créatures ». A la fin
de sa vie, il disait : « La Priere rituelle et ce dont vos mains ont pris
possession ». Un des Maitres a dit: « Toutes les bonnes ceuvres se
résument a deux choses : la loyauté (¢idg) a I'égard du Vrai, le carac-
tere vertueux (khulg) envers les créatures ».

Ces considérations sont probantes car I'Existant est soit nécessaire
et c'est le Vrai - Gloire & Lui -, soit possible et c'est la créature. La per-
fection de la servitude adorative (‘ubiidiyya) en présence du Vrai, doit
rendre le serviteur intuitif (mukdshif) bien que la Décision (hukm) et le
Commandement (amr) appartiennent a Alléh, pas a un autre ainsi qu'll
le dit : Le Commandement est a Alliah avant et apres (Coran XXX,
4). La perfection de Ia servitude adorative demeure pour Alldh mais
concerne les créatures, la bienfaisance (ihsdn), concerne les créatures
pour le Vrai, Mais Allah est plus savant.
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AL-WAKIL : LE GERANT, L'INTENDANT, LE MANDATAIRE,
CELUI A QUI L'ON CONFIE

Alléh a dit: Allah suffit comme Gérant (kafd bi-lldhi wakilan)
(Coran 1V, 81). Alldh nous suffit et quel excellent Intendant (wakil)

(Coran 111, 173). Ne prenez pas de gérant en dehors de Moi (Coran
XVI, 2).

I- SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que la wikdla, le mandat, la délégation, la procuration, terme
dont dérive al-wakil, se définit : 'acceptation de gérer des affaires et la
maniére de se comporter dans le mandat regu. ,

Le Nom divin al-wakil a le sens d'un participe passif. Il signifie :
Celui a qui l'on confie (mawkiil ilayhi). C'est a Lui que les serviteurs
confie la bonne marche de leurs affaires (macdlih) et c'est sur Son Ex-
cellence qu'ils s'appuient, car la gestion d'affaires préoccupantes (faf-
wid al muhimmdat), confiée & quelqu'un doit remplir deux conditions
pour étre satisfaisante :

1 - L'incapacité du mandant (muwakkil) de mener a bien ses propres
affaires. Or, il ne fait aucun doute que la créature en est bien
incapable.

2 - Le Mandataire ou Gérant (mawkiil ilayhi) doit posséder a la per-
fection le savoir, la possibilité, le dévouement et la compétence. I
doit, de plus, étre dégagé de toute prétention a recevoir quelque rétri-
bution en retour.

Celui qui ignore quelque chose (d'une affaire) ne peut valablement
recevoir une procuration. L'injuste, savant et capable, mais qui n'a pas
la sollicitude requise, ne peut se voir valablement confier [a gestion
des affaires. S'il posséde ces trois qualités de science, de capacité et de
dévouement mais demande quelque rétribution en compensation,
I’affaire ne peut lui étre confiée, car mener les affaires de l'autre et les
tiennes concurremment sans produire de désordre dans les tiennes
n'est pas possible.
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cause de la réalité qui la produit. D'autre part, il est évident que ce qui
produit création et subsistance est une seule et méme réalité de sorte
qu'il apparait que le Nommé par (les deux noms) « Créateur » et
« Pourvoyeur » est.aussi une seule et-unique réalité.

Deux1eme argument

: Quand nous formulons : mex1stant (ma dum) nié (manﬁ) negatlon
(salb), non-affirmation ([a thubiit), non- réalité (l4- tahaqquq) tous ces
termes sont bien des noms que l'on a posés mais dont les réalités dé-
nommées sont inexistantes en sorte que le nom n'est pas le nommé
sans aucun doute.

Troisieme argument

" Les ph1lolooues (ahl al- lugha) sont d‘accord pour dlre que 1es mots
(kalzm) regowent une trlple class1f1catlon 1e nom (ism), le ve1be (fi ‘)
et la particule (harf).

Le nom est un mot (kalzma) et le mot est ce que lon p1ononce (al
malfuzh bihd).

Le nommé, lui, est la chose méme et sa reallte (haqzqa)

Le terme prononcé (lafzh) et la 51gmf1catlon ou significat (ma na)
sont caractérisés chacun selon un aspect qui n'est pas celui de l'autre.

En fonction du terme (lafzh), on dira de la chose qu'elle est un acci-
dent (‘arad), un son (gawt) un état (hal), dans un lieu et sans perma-
nence, que le mot qui l'exprime se compose de lettres dlstmctes qu'il
est arabe ou hébreux.

En fonctlon du sens ‘on dira que la chose est de tel genre, qu'elle
subsiste par soi, qu elle est qualifiée par les accidents ou la perma-
nence.

Comment Vlendralt il donc a lesprlt de tout stre mtelhgent d'affir-
mer que le nom est e nommé ?

Quatrleme argument

Allah nous ordonne de L‘mvoquer par Ses Noms dans le verset sui-
vant (de]a mentionné) : A Alldh les Noms excellents Invoquez-Le
par eux (Coran VII, 180) Or, la réalité qui est invoquée est différente
de celle par laquelle l'invocateur demande. Tl faut donc que le nom soit
différent du nommé.
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CHAPITRE VINGT-SEPTIEME

AL-AZHIM : L’INCOMMENSURABLE, L'TMMENSE,
LE MAGNIFIQUE, L'EMINENT, LE CONSIDERABLE

Alldh a dit : Lui est ’Exalté, I’Incommensurable (Coran 11, 255).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache-le ! Lorsque deux choses possedent une qualité commune
dont l'une T'emporte sur l'autre, celle qui est nettement prédominante
est nommée ‘azhim, considérable, et 'autre, celle qui est déficiente
hagqir, négligeable, peu importe que cette prépondérance soit dans la
mesure ou le volume, par exemple.

A titre d'illustration, on dit de celui qui posséde un grand savoir
qu'il est d'une science éminente (‘azhim); celui dont puissance et
biens sont nombreux est dit plein (‘azhim) de biens. On dit de méme :
I'éminence (‘azhim) de la ville pour en désigner le chef. Et tel est le
sens de ce verset au sujet des Associateurs : Ils dirent : « Que cette
Récitation (qur’dn) n'est-elle descendue sur un homme éminent
(‘azhim) de ces deux cités » (Coran XLIII, 3 1). Alldh dit encore : Par
la Récitation magnifique (wa-I-qur’dni-l-‘azhim) (Coran XV, 87).
L’Envoyé d'Alldh - sur lui la paix - envoya un écrit a Héraclius ainsi
rédigé : En provenance de Muhammad, Envoyé d'Allah a Héraclius,
Excellence des Grecs (‘azhim al-riim).

D'apres ce que nous venons d'exposer, il est donc slir que, lorsque
deux choses possédent une qualité commune dont l'une l'emporte sur
l'autre, celle qui est de beaucoup prépondérante est appelée ‘azhim. 1l
apparait donc que les Corporatistes (mujassima) ne peuvent prendre ce
Nom en considération pour affirmer qu'Allah exalté soit-Il - est un
corps.

Une fois que tu auras compris cela, nous ajouterons

Allah est plus éminent (a ‘zham) que tout étre existant doté de cette
qualité car Alldh est I'Etre permanent pour toujours & la différence de
tout autre que Lui. Il est plus éminent que tout étre dont science, puis-
sance, pouvoir réducteur, autorité, perspicacité sont considérables ;
plus immense méme que tout étre dont l'intelligence considérable ne
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| CHAPITRE QUARANTE-CINQUIEME
AL-HAQQ : LE VRAL LE REEL, L’ETRE

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Alldh a dit :

Puis, ils sont ramenés a Allah, leur Maitre-Proche, le Vrai (Co-
ran VI, 62).

Ceci parce qu’Alldh, Lui (est) Le Réel et que ce que vous invo-
quez en dehors de Lui est irréel (bdtil) (Coran XXXI, 30).

Alldh réalise le réel par Ses paroles (yuhiqqu-Lldhu-1-haqqa bi ka-
limati hi) (Coran X, 82).

Certes, la Promesse d’Alldh est vraie (Coran XXXI, 33).

II - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que le Vrai est I'Existant (mawjid, étymologiquement : le
Trouvé) et que le faux ou l'irréel (batil) est le néant ou privation
(ma‘ditm : le privé)l.

Quand une chose est nécessaire par soi, la certitude (i ‘tigdd) et la
reconnaissance (igrdr) de sa réalité (wujiid) impliquent I'évaluation ou
détermination de sa valeur (fagdir) ét l'affirmation de son identité (ith-
bat). Certitude et reconnaissance sont alors désignées par le terme :
Vrai.

Quand il s'agit d'une chose nécessitant la privation ou néant
(‘adam), la certitude et la reconnaissance de son (manque) de réalité
impliquent la privation. Dans ce cas, cette certitude et cette reconnais-
sance sont nommeées fausses ou irréelles.

Ceci compris, nous te dirons : la chose peut étre nécessaire par soi
(wajib li dhétihi), impossible (mumtani®) en soi ou possible (mumbkin)
en soi.

La chose nécessaire par soi est Vérité pure ou Réalité en soi ; celle
qui est impossible en soi est fausseté ou irréalité pure. L’existence de

1 Mawyiid est l'existant actuel, ma ‘diam est le privé d'existence actuelle ou 1'étre
virtuel ; le premier est en acte, le second potentiel.
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On a dit: Clest Celui qui conserve le nombre de tes ceuvres
d'obéissance et qui connait chacun de tes états.
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I - ARGUMENTS DE CEUX QUI CONTESTENT L'EFFICACITE DE LA
DEMANDE

Premier argument

Si l'on sait que 1'objet de la du ‘@’ doit arriver, il n'est nul besoin de
demander et s'il est connu qu'il ne peut se réaliser, quel est le profit
(fa’ida) de cette du‘a’ ?

Deuxieme argument

Si le Vrai veut actualiser ce qui est demandé, cela se produira sans
du‘d’. Si dans la prééternité, Il n'a pas voulu que cette chose se réalise,
il n'y a aucun profit 2 demander. Il n'est pas. possible de dire que la
du'd’ viendra modifier ce qui est décrété (hukm) parce que l'acte de la
créature ne viendra pas changer la disposition du Vrai. Certaines per-
sonnes se réferent parfois a cet argument pour avancer que les Arréts
prédestinés (agddr) sont antérieurs et les Décrets (aqdiya) éternels
sans commencement alors que la du‘d’ ne viendra pas altérer les Déci-
sions (ahkdn) éternelles de telle sorte que la demande apparait sans
raison d'étre.

Troisieme argument

Allah ne cesse davoir la science des Mysteres (‘allim al-
ghuyiib) : Il connait la perfidie des yeux et ce que recéle les poitri-
nes (Coran XL, 19). Des lors, quel besoin l'invocateur (dd‘7) a-t-il de
demander et quelle est cette causalité (qui produit I'effet recherché) ?

Quand 1'Ange Gabriel - sur lui la paix - ordonna a Abraham, 'Ami
intime - sur lui grace et paix - la du‘d’, celui-ci dit : « La science qu'il
a de mon état me tient lieu de demande (hasb? min su’li ‘ilmuhu biha-
If) ». C'est alors qu'Abraham s'obligea a renoncer a la demande en rai-
son de son degré élevé chez Allah.

1l se confirme donc qu'il est préférable de renoncer a la du‘a’.

Quatriéme argument

Si I'objet de la demande (du‘a’) fait partie des biens (magdlih) des-
tinés a l'invocateur, le Tres-libéral (jawdd), le Vrai ne peut refuser de
le lui accorder, et le Tres-Sage (hakim), le Vrai ne peut l'avoir omis.

Mais, si Alldh ne le lui a pas destiné, 1l ne lui permettra jamais de le
satisfaire par coincidence (iftifdqg) (de 1a demande et de la réponse).
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Apres les dix premiers chapitres de la premiére partie qui posaient
le probléeme du nom, de la qualité et du qualifié sous différents as-
pects, nous entrons, avec cette deuxieéme partie, dans le théme central
du Traité sur les Noms divins consacré a l'étude des expressions : Hu-
wa, Lui ; Alléh et Ld-ildha illa-1ldh, considérées comme des Noms de
Dieu.

RAzi nous a déja préparés a ces trois importants sujets en traitant
du Nom supréme dans le chapitre dix de la premiére partie. Il va main-
tenant nous donner un exposé magistral sur ces thémes difficiles que
tous les grands théologiens d'écoles différentes ont abordés.

Nous constaterons, une fois de plus, les perspectives variées sous
lesquelles Razi présente les expressions étudiées. II n'hésite jamais a
sortir de la pure analyse théologique pour faire entrevoir le point de
vue de la Mystique sur les effets de la pratique religieuse et de la vie
adorative pure. Dans cet exposé, nous trouverons des échappées lyri-
ques et spirituelles qui prouvent que Rézi n'était pas seulement un
théologien scolastique ainsi qu'on le décrit souvent, mais aussi, et ce
n'est pas incompatible, un homme de Dieu qui gofitait intimement, par
expérience directe, les réalités qu'il analysa si finement.
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CHAPITRE TROISIEME
~ AL-QUDDUS : L’INFINIMENT SAINT

I - DE LA SIGNIFICATION DE CE NOM

1) Alldh a dit : Le Souverain, l'infiniment Saint (malik, quddiis)
(Coran LIX, 23) : Ce qui est dans les Cieux et ce qui est sur terre
glorifient Alldh, le Souverain, l'infiniment Saint (Coran LX1I, 3).

2) Sache-le ! ce Nom dérive de quds, la pureté (tahdra).

a) Par exemple on dit : La Maison sacrée (bayt mugaddas) (il s aglt
de la Ka‘ba)', c'est-a-dire : le lieu purifié des péchés.

b) On dit du jardin paradisiaque : 1'Enceinte sainte ou sacrée ou.
pure (hazhirat al-quds) a cause de sa pureté non sujette aux insuffi-
sances de ce bas-monde.

¢) On dit de I’Ange Gabriel” - sur lui la paix - : Esprit de sainteté ou
de pureté (rith al-qudus) car il est pur de tout défaut pour transmettre
Ja Révélation aux Envoyés - sur eux la paix.

d) Allah a dit dans I'épisode coranique sur les Anges Nous, nous
glorifions par Ta louange et nous proclamons Ta Sainteté (nahnu
nusabbihu bi hamdika wa nuqaddisu laka) (Coran 11, 30), c'est-a-dire :
Nous purifions nos dmes a cause de Toi (laka : pour Toi).

e) Al-gadas désigne un grand récipient qui sert a la purification ri-
tuelle.

f) Al-Azhari a dit que l'on trouvait ce Nom orthographié avec la
voyelle A dans la premiére syllabe : Qaddiis. On rencontre quelques
exemples de noms construits sur ce paradigme Fa‘ ‘il tels que : saffiid,
broche pour cuire-ou kallitb, harpon. Pour qualifier Allah on ne trouve
que les deux noms suivants construits sur le méme type : subbith, qud-
diis, infiniment Glorieux et Saint...

! La Ka‘ba est le Temple sacré et le Centre spirituel de ITslam, situé a La Mec-
que, ville sainte. Certains rites du Pelerinage annuel et de la Visite pieuse ( ‘umra) se
font en processionnant autour de la Ka‘ba, Temple de Dieu (bayt Alldh).

? Gabriel est I’ Archange de la Révélation et de I’ Annonciation dans les Traditions
dites monothéistes d'origine abrahamique.
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ce qui est possible en soi, compte tenu de ce qui vient d'étre dit, ne
l'emporte pas davantage sur sa non-existence sauf lorsqu'intervient
l'acte de Celui qui I'existencie. Si Celui-ci ne l'actualisait pas, le possi-
ble demeurerait dans le non-étre (‘adam). Aussi, tout possible en tant
que tel, est irréel et éphémere et Allah en a dit : Toute chose est en
train de périr sauf sa face (Coran XXVIII, 88). C'est pour cette raison
que les Connaissants (‘drifin) affirment qu'il n'y a, en réalité, nul
Existant (mawjiid) autre qu'Allﬁhz.

D'autre part, tout &tre possible est seulement existencié par l'acte
(takwin) de Celui dont I'Etre ou 1'Existence est nécessaire (wdjib al-
wujiid). L’Etre nécessaire est donc Celui qui rend vrai ou réel tout ce
qui est autre que Lui. C'est ainsi qu'il faut entendre cette Parole : Alldh
réalise le réel par Ses paroles, Lui Alldh qui est Vrai en soi. Quelle
excellente adéquation (mutdbaqga) de ces preuves démonstratives a ces
expressions coraniques allusives.

Maintenant qu'il est bien établi qu'Alldh est vrai en soi, la certitude
que l'on a de Sa Réalité (wujiid) et de Sa description par les Qualités
de sublimité et d'incommensurabilité est également vraie. En effet,
celui qui fait 1'objet de cette certitude inébranlable est dans I'impossi-
bilité de la faire évoluer du vrai au faux. Le méme raisonnement s'ap-
plique a la reconnaissance de sa réalité et a I'information qui I'a fait
connaitre (ikhbar).

Alléh est de toutes les vérités la plus digne d'étre vraie, Sa connais-
sance celle qui mérite la plus d'étre réelle et Sa reconnaissance la plus
digne d'étre proclamée vraie.

C'est alors que deux questions peuvent se poser :

A - Premiére question

Quelle est la signification du propos de al-Husayn b. Mancir al-
Halljj : Je (suis) le Vrai (and al-Hagq ou Moi, le Vrai).

La réponse est la suivante : la doctrine de 1’i#tihdd, 1'union ou l'uni-

fication, est sans fondement. En effet, de trois choses 'une :
- Les deux choses subsistent et, de ce fait, restent deux réalités dis-
tinctes ;

2 L'école d'Tbn ‘Arabi désigne cette perspective doctrinale orthodoxe par I'expres-
sion : wahdat al-wujiid, 1'Unicité ou 1'Unitude de 1'Etre actuel.
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Son sujet dans la Révélation coranique ; Alldh qui en vertu de Son
Existence imposera une Loi en harmonie avec le type prophétique
Muhammadien susceptible de la plus large universalisation & I'huma-
nité actuelle.

Apres avoir examiné les deux éléments négatif et positif de cette
formule, voyons maintenant la différence existant entre les deux noms
ilah et Allah masculin en arabe et traduits trés souvent par un terme
féminin : divinité. '

Nous avons déja constaté dans le précédent chapitre que le nom Al-
ldh pouvait tout a la fois admettre la non-dérivation et la dérivation.
Nous savons maintenant qu'une des dérivations possibles de ce nom
vient de la racine A.L.H. qui a donné le mot ildh et qui signifie : ado-
rer, étre dans la stupéfaction, rester interdit de frayeur devant le res-
pect, ou la crainte que quelqu'un impose, étre éperdu d'amour, se réfu-
gier aupres de quelqu'un pour se protéger. Les Théologiens et les Mys-
tiques soutiennent que cet ildh, en tant que réalité déterminée et créée,
méme investie d'un pouvoir divin, doit étre niée pour affirmer Allah,
seul Existant véritable. Cet ildh est alors compris comme une réalité
distincte de Dieu et illusoire, qu'elle soit importante ou insignifiante :
ciel, terre, ange, djinn, etc. Ainsi considéré, cet ildh prend un caractére
quasi négatif en dehors d'Allh puisqu'il apparait dans la conscience
comme voulant s'opposer a Lui. Cet ildh, pour étre-vrai, et non illu-
soire, doit étre rattaché a Allah car s'il y a un ildh ou dieu, il ne peut
étre qu'Allah. Pour cette raison, rien dans la création ne peut étre pris
pour une divinité autonome et exclusive chez le véritable croyant.
Mais alors, cet ildh, ainsi rattaché a Alléh, n'est pas autre que Lui. Il
faut que 1'étre concerné en prenne conscience par le travail spirituel
méthodique et régulier.

Dans la formule abstraite de tout contexte, i@ ildha illa-llah, le
dieu ou ildh qu'on nie est celui qui concerne aussi bien tous les étres
que celui d'un étre particulier puisqu'il s'agit d'une négation a caractere
absolu. ‘

Dans certaines formulations coraniques, cet ildh intéresse chacun
de nous plus particuli¢rement. Ainsi, dans ce verset, Dieu dit : Tel est
votre Dieu (ilah) et le dieu de Moise (Coran XX, 88). Dans d'autres
versets, il- concerne des entités universelles : C'est Lui qui est Dieu
(ilah) sur la terre (Coran XLII, 84). Lui est Alldh dans les Cieux et
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thétiques®. Tantét, Il épanouit leurs cceurs en y suscitant l'espoir et
tantdt 11 les resserre par les signes de la crainte sous I'effet de Sa Gran-
deur infinie (kibriyd’). »

? Référence 2 un hadith prophétique authentique : «J'ai été nanti des Paroles
synthétiques et je suis venu parfaire les vertus les plus nobles ».
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CHAPITRE VINGT-NEUVIEME

AL-S\HAKI’]R : LE TRES-RECONNAISSANT,
LE TRES-REMERCIANT, CELUI QUI ACCROIT
INFINIMENT, LE REMERCIE, LE RECONNAISSEUR'

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Allah a dit : Ils dirent. « La louange est a Alldh qui nous a 6té la
tristesse. En verité, notre Seigneur est certes Trés-Pardonneur et
Tres-Reconnaissant (shakiir) » (Coran XXXV, 34).

Votre démarche sera remerciée (mashkir ou prospere) (Coran
XVIL 19).

Lorsque le serviteur est remercié pour son obéissance, le Remer-
ciant (al-shdkir) est sans aucun doute 1’Adoré (ma ‘biid). Le nom al-
shakir se trouve aussi dans le Coran: Alldh se trouve Remerciant
(shakir) et Tres-Savant (Coran 1V, 147).

Sache que al-shakiir est la forme intensive de al-shakir.

La racine SH.K.R. signifie accroitre, augmenter (ziydda).

On dit : le rejeton (shakir) d'un tel, 1a nouvelle pousse (shakir) d'un
arbre, une chamelle pleine de lait (shakira ou shakrd), la terre est fer-
tile (shakarat), la béte engraisse a peu de frais (shakiir), toute plante
réclamant peu d'eau est dite profiter de peu (shakiir).

Cela bien compris, nous ajouterons : l'accroissement ou le remer-
ciement (shukr), chez le serviteur, peut étre par l'acte ou la parole.

1) L'étre reconnaissant (shdkir) agit de manicre a obtenir la satisfac-
tion de Celui qui est remercié (mashkiir).

Ceci compris, nous te dirons que le serviteur, obéissant a son Sei-
gneur qui lui octroie la rétribution la plus adéquate, recoit un accrois-
sement (shukr). Plus la récompense est compléte et plus l'accroisse-
ment de reconnaissance est parfait et total. Or, sans aucun doute, Alldh
rétribue 1'acte insignifiant par une récompense considérable.

N'as-tu pas remarqué qu'Allah accorde une félicité sans limite dans
la Vie future pour un certain comportement du serviteur ici-bas pen-

! Vieux mot frangais qui traduit le sens actif de ce Nom divin.
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CHAPITRE SOIXANTE-TREIZIEME

AL-DARR : CELUI-QUI-CONTRARIE,
LE PREJUDICIABLE, LE DOMMAGEABLE

AL-NAFI‘ : CELUI-QUI-CONVIENT, LE PROFITABLE

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Ces deux Noms sont des qualités de louange (madh) car elles sup-
posent qu'aucun défaut (‘ayb) ne peut leur étre imputable.

Alldh dit : Vous entendent-elles (les idoles) lorsque vous (les) in-
voquez ou vous sont-elles de profit (yanfa ‘iina) ou encore vous sont-
elles nuisibles (yadurriina) (Coran XXV1, 72 et 73).

Sache que la réunion de ces deux Noms (dans un seul et méme
verset) est plus appropriée et déterminante pour l'attribution & Dieu du
Pouvoir de faire ce qu'Tl veut, comme If veut. Il est le Seul a étre profi-
table ou dommageable. En effet, nous avons déja démontré, dans le
courant de ce traité, que tout sauf Alldh est possible (mumkin) et que
tout étre possible a besoin (pour exister) de la détermination d'un €tre
prépondérant (tarjih murajjik). Toutes les aptitudes bonnes ou mau-
vaises sont impliquées dans un tel jugement. Il faut donc impérative-
ment qu'Allah soit le Profitable (ndfi‘) et le Dommageable (ddrr).

Ces deux Qualités s'appliquent aussi bien aux dispositions de ce
bas-monde qu'a celles concernant la Religion.

Dans la vie de ce bas-monde, Allah, en tant que al-ndfi‘ accorde ce
qui convient et en tant que al-ddrr rend nécessiteux. Par le premier
nom, Il confert la santé et par le second, la maladie (par exemple).

Dans la Religion, Il guide par Son Nom al-ndfi‘ et par al-darr, 1l
laisse s’égarer. Par I'un, Il rapproche et par l'autre, 1l éloigne.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CES DEUX NOMS

Le serviteur doit causer du dommage ou s'opposer (ddrr) aux en-
nemis d'Alldh et il doit étre de profit pour Ses Saints. Allah a dit:
Humbles (adhilla) envers les Fideéles, irrésistibles (a‘izza) a l'égard
des Infideles (Coran V, 54).
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envers vos ceeurs dans 1'épreuve d'Allah, raffermissez vos secrets dans
I'ardent désir (shawq) d'Allah. »

On a aussi interprété ce verset de cette facon : « Soyez constants en
Allah, rivalisez de constance pour Alldh, usez de fermeté avec Al-
l1ah. »

« La constance en Allah est épreuve (bald’), la constance pour Al-
1ah est préoccupation permanente (‘and), la constance avec Allah est
acquittement (wafa) ».

Chez les créatures, la différence entre le longanime et le constant
réside dans le fait que le longanime passe outre les offenses d'une ma-
niere délibérée (alors que, dans la résignation, il subit 1'état).

I1I - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-cabiir est Celui qui n'est pas incité a chatier dure-
ment les créatures devant I'abondance de leurs désobéissances.

On a dit : « al-¢abiir est Celui qui te regoit avec le don et l'accom-
plissement (de la promesse) quand tu te présentes a Lui avec rudesse
et qui s'avance vers toi en pardonnant quand tu t'opposes a Lui en dé-
sobéissant. »

Ab(i Bakr al-Warrdq a dit : « Veille a étre véridique dans tes rela-
tions avec les créatures et observe la constance dans ton comporte-
ment avec ton Ame. Une telle attitude est cause de salut. »

Ici s'achéve le commentaire sur les quatre-vingt-dix-neuf Noms di-
vins.





index-130_1.png
130 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

de la pensée humaine qui porte sur la création sans jamais la dépasser.
La méditation s'applique aux signes de Dieu donc a Sa manifestation
universelle qu'il s'agit de comprendre. Elle permet a4 I'homme de réali-
ser le eontenu de la Science divine dans 'Univers et en lui-méme,
mais, sans pouvoir sortir de la manifestation par cette seule opération.

Ainsi entendus dhikr et fikr sont complémentaires.

Razi, théologien et homme de piété, énumere les mérites respectifs
du dhikr et du fikr. Ce chapitre qui peut paraitre étranger au théme
principal que se propose l'auteur, est cependant bien a sa place dans la
progression du Traité sur le commentaire des Noms parfaits de Dieu.

Le chapitre suivant fera connaitre toute la faveur attachée a la réci-
tation rituelle et traditionnelle des quatre-vingt-dix-neuf Noms divins,
Noms sur lesquels il est recommandé de méditer mais surtout, Noms
qui doivent servir a la louange des Perfections de Dieu.

Ce balancement continuel de la supériorité, tantdt du dhikr sur le

- fikr, tantdt du fikr sur le dhikr, révele la complémentarité de ces deux
modes d'adoration du serviteur croyant : d'une part, par le rappel cons-
tant de Dieu dans la mémoire active et passive a l'aide de l'intelligence
et de la sensibilité et d'autre part par la réflexion ou méditation soute-
nue qui implique nécessairement la participation de la cogitation, de
I'imagination et de la mémoire.

Le serviteur, voué au culte sincére de Dieu, L'adore essentiellement
par le dhikr et existentiellement par le fikr. Ces deux aspects de 'acti-
vité spirituelle se complétent d'une manicre harmonieuse chez celui
qui exerce les facultés que Dieu a mises en lui pour Le servir. Ils sont

donc indissociables pour le mener au but ultime qui est le seul et uni-
que Adoré, Allah.

&
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sure ou l'on se préoccupe d'un autre qu'Allah, on Le refuse ; or celui
qui s'adonne au fikr se préoccupe de la preuve et se prive de Celui qui
en est l'objet. Celui qui pratique le dhikr, lui, se préoccupe de Celui
qui fait I'objet de cette preuve, s'oriente vers Sa connaissance et s'op-
pose a tout autre. Aussi, le dhikr est-il supérieur au fikr.

21. Allah décrit les €tres rapprochés d'entre Ses serviteurs en les
qualifiant par le dhikr et la glorification (tasbih) plus souvent que par
le fikr. C'est ainsi qu'Allah parle des Anges : Et s'ils s'attribuent la
grandeur, ceux qui sont chez ton Seigneur, Le glorifient en trans-
cendance, nuit et jour, sans pouvoir s'en lasser (Coran XLI, 38) :
Ceux qui sont chez Lui ne font pas montre de grandeur dans l'ado-
ration qui Lui est due et ne manifestent pas de soupirs de fatigue. Ils
glorifient, la nuit et le Jour, sans se relacher (Coran XXI, 19 et 20).
Allah dit a leur sujet : Gloire a Toi, Tu es notre Maitre proche a
l'exclusion des autres (Coran XXXIV, 41). Allah rapporte d'eux :
(qu'ils disent) : Gloire a Toi, nous n'avons d’autre science que celle
que Tu nous a accordée (Coran 11, 32). Alldh rapporte de Jonas,
I'nomme au poisson lorsqu'il se trouvait dans les téncbres (2 l'intérieur
de celui-ci) : Nul dieu adoré sinon Toi, gloire a Toi, j’étais parmi les
injustes (Coran XXI, 87). Moise, a qui Allah a parlé, a dit : Gloire a
Toi. En vérité, je suis revenu a Toi (Coran VII, 143). Allah a dit a
notre Prophete bien-aimé : Glorifie par la louange de Ton Seigneur
avant le lever du soleil et avant son coucher (Coran XX, 130) : Glo-
rifie le nom de ton Seigneur sublime (Coran LXXXVI, 1). Dans a
toute premiere révélation coranique, Il dit : Récite au nom de ton
Seigneur qui a créé l'homme d'une agglutination (Coran XCV], 1 et
2). 1l rapporte des croyants : Gloire a Toi, préserve-nous du chdti-
ment du Feu (Coran 111, 191). 1l relate que les cieux et la terre Le glo-
rifient tous : O Montagnes ! Revenez vers Lui et les oiseaux (aussi)
(Coran XXXIV, 10).

En outre, Allah rendit patent que toutes les créatures glorifient
(leur Seigneur) avec humilité et crainte respectueuse : Nulle chose
qui ne glorifie par Sa Louange (Coran XV, 44).

Ces exemples d'une grande éloquence trouvés dans I'Ecriture d'Al-
1ah montrent 1'importance du dhikr alors que nous n'avons rien trouvé
de semblable pour le fikr, en sorte que nous savons que le dhikr est
plus excellent que le fikr.
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d) Les noms dérivés expriment les qualités alors que le vocable
Huwa désigne le Qualifié. Or, celui-ci est plus excellent que la qualité.
Pour cette raison, les Maitres authentiques disent que 1'Essence d'Al-
1ah n'est pas rendue parfaite par les qualités. On peut méme dire plus !
A cause de Son Infinie perfection, Son Essence exige les Qualités de
Perfection. Le vocable Huwa te fera donc parvenir a la source de 1'ir-
résistible Puissance, de la Miséricorde et de 1'Exaltation alors que les
autres noms te feront atteindre les Qualités.

e) Allah parle ainsi dans la sourate CXII dite de la sincérité adora-
tive (al-ikhlag) : Dis Lui Allah Un (qul : Huwa Alldh Ahad). 1l énu-
mere trois vocables Huwa, Alldh, Ahad.

Les degrés des étres astreints aux obligations 1égales (murdtib al-
mukallafin) sont de trois sortes. Ils concernent celui qui est injuste
envers son ame (zhdlim li-nafsihi), celui qui tend vers le but proposé
(mugqtagid) et celui qui devance (sabiq)’.

On dit que les tendances de I'dme sont au nombre de trois, [‘dme
qui incite toujours au mal (ammdra bi-al-sii"), celle qui ne cesse de se
reprendre (lawwdma), celle qui est rassérénée (mutma’inna).

On dit que les stations spirituelles sont au nombre de trois : celle
des Rapprochés, celle des Compagnons de la Droite et celle des Com-
pagnons de la Gauche®.

On dit que les degrés (d'élévation spirituelle) sont trois : la Voie
(tariga), 1a Loi (shari‘a) et 1a Vérité (haqgiqa).

Dans la disposition des trois Noms divins de cette sourate : Lui,
Alldh, Un, Lui (Huwa) est réservé aux Rapprochés et aux Devancants
qui sont les Maitres des dmes rassérénées. Il en est ainsi parce que le

5 Ces trois catégories d'étres, nécessairement astreints 2 la Volonté divine, se
trouvent mentionnées dans le verset suivant (Coran XXXV, 32): Ensuite, Nous
avons rendu héritiers de UEcriture ceux de Nos serviteurs que Nous avons élus.
Parmi eux se trouve celui qui lése (ou obscurcit) son dme, parmi eux, celui qui
tend vers le but proposé et parmi eux celui qui devance par les ceuvres de bien,
avec l'écoute d'Allah. Cela est la trés grande surabondance de grice.

L'interprétation que l'auteur va donner de ce verset est celle qui est habituelle-
ment retenue par les commentateurs de Coran. Pourtant le début du verset ne laisse
aucun doute sur le comportement essentiellement positif de ces trois catégories
d'étres qu'Alldh a élus, précise-t-11 Lui-méme.

8 L'auteur fait allusion 2 trois autres catégories d'étres mentionnés dans la sourate
LVI, I’Echéante, verset 8 et suivants.
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18) AL-QAWL AL-SADID : la Parole qui comble parfaitement.

Selon les commentateurs, le mot « sadid » peut recevoir le sens ac-
tif et/ou passif (comme tous les vocables construits sur le paradigme
(fa‘tly’. ‘

Pris dans le sens actif, sadid signifie « qui obstrue » comme dans
cet exemple : Il obstrue les portes de la Géhenne a celui qui y serait
destiné.

Pris dans le sens passif sadid signifie « qui est fermé, obstrué »
comme dans cet exemple : 1l s'est fermé ou protégé contre les choses
suspectes qui lui nuisaient ou contre les péchés qui le perdraient.

C'est ainsi qu'Alexandre (le grand), 'homme aux deux cornes® (dhii
al-garnayn) construisit une digue (sadd) pour empécher I'invasion du
peuple de Gog et Magog (cf. Sourate al-kahf, la Caverne - Coran
XVIII, 83 a 98) qui ne put la détruire. Alldh édifie la Foi comme un
enclos fortifié pour protéger contre le préjudice des Démons. Com-
ment alors auraient-ils le pouvoir de I'abattre ?

19) AL-BIRR : la Disposition adéquate, la Piété charitable, la Bon-

P

te

Alldh a dit : La disposition adéquate ne consiste pas a tourner vo-
tre face vers le levant ou vers le couchant mais la disposition adé-
quate (est celle de) quiconque a la Foi en Alldh, dans le jour der-
nier, dans les Anges, dans DUEcriture et dans les Propheétes, qui
donne son bien, en fonction de son amour, aux proches, aux orphe-
lins, aux indigents, au voyageur, a ceux qui demandent, pour af-
Jranchir les esclaves, qui se dresse pour la priére rituelle, donne
lU'auméne purificatrice. Ceux qui remplissent leur pacte d'engage-
ment lorsqu'ils l'ont conclu, les constants dans le malheur et dans
les épreuves préjudiciables, ceux-la sont véridiques et ceux-la sont
les pieux qui se protégent par la crainte (Coran 11, 177).

Ce verset indique que 'homme préoccupé par les distances (jawd-
nib) et les directions (jihdt) n'est pas dans la disposition adéquate.

3 La traduction de ce passage a été adaptée pour tenir compte de la démonstration
de l'auteur au sujet d'un point de grammaire purement arabe.

S Métaphore arabe et coranique pour désigner Alexandre le Grand.
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b) On ne fait pas de différence entre les deux noms malik et malik
sous le rapport de l'extension, ceux-ci étant construits sur les deux
paradigmes Fa ‘il et Fa‘il.

¢) Le Nom divin Malik al-mulk posséde le maximum d'extension.

En effet, nous avons déja expliqué que la fonction du Possesseur
(madlik) avait plus d'extension que celle du Souverain (malik), la pre-
miére impliquant la seconde.

Pourtant la fonction du Souverain ne comprend pas celle du Pos-
sesseur (sous tous rapports). On peut dire aussi que celle du Souverain
est plus étendue que celle du Possesseur puisque seule I'Autorité su-
préme (sultdn ‘dzim) caractérise la fonction du Souverain. Quant a
celle du Possesseur, elle concerne tant le Possesseur que le Souverain.
Chacune de ces deux fonctions est donc plus importante que 1'autre
sous des rapports différents.

d) La Parole divine mdlik al-mulk, le Possesseur du Regne, englobe
dans son extension tous les sens des deux noms malik et malik. Elle
implique que le Régne (mulk) soit la possession (mamliik lahu) du
Possesseur. Cette constatation montre que le Régne, 1’ Autorité (sultdn)
et la Puissance (qudra) sont Sa Possession exclusivement (mamlitkan
lahu milkan khélican) et c'est Lui, Allah, qui en est le Souverain (ma-
lik) et en dispose librement (mutacarrif).

e) Le mot malakiit, 1a Royauté absolue, est une forme intensive du
nom mulk, le Régne, a I'exemple des deux mots suivants : raghabiit,
I'intensité du désir et raghba, désir ; ou encore de ceux-ci : rahabiit,
frayeur intense et rahba, frayeur. '

V - SIGNIFICATION DU TERME MALAKUT

Sache que le mot malakiit peut recevoir soit le sens de malik, le
Souverain, soit celui de mamliik, ce qui est possédé.

Dans le verset suivant : Nous ferons voir a Abraham la Royauté
absolue (malakiit) des Cieux et de la Terre (Coran V1, 75), le mot
malakiit a le sens de réalité possédée (mamliik).

Le méme sens est impliqué dans le verset suivant : Gloire a Celui
par la Main (yad ou force active) duquel est la Royauté absolue (ma-
lakiit) de toute chose (Coran XXXVI, 83). Le mot yad signifie capaci-
té ou pouvoir (qudra) et la relation du terme malakiit avec le mot yad
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peut étre dissociée des nombres auxquels on ne peut assigner de fin.
Ils déclarent que ce raisonnement constitue la preuve que l'affirmation
des qualités de Majesté et de Générosité ne contredit pas I'Unité de
I'Essence.

Deuxiéme position doctrinale

Celle des Mu‘tazilites au regard des Qualités d’ Allah.

IIs s'entendent pour enseigner qu'Alldh est Savant, Puissant, etc.
Mais, sache-le ! leur doctrine au sujet des modalités des qualités est
altérée. Nous en mentionnerons des points précis dans ce chapitre.

Nous dirons : on peut comprendre qu'Allah est savant et puissant
d'une maniere négative (salbi) ou positive (thubiit).

Dans le premier cas, cette position est proche de celle qu'enseigne
Abii Ishiq an-Nazhzham®. 1l dit qu'il faut comprendre par « Allah est
savant » qu'll n'est pas ignorant ou par: « Alldh est puissant », qu'll
n'est pas incapable. Or, cet argument est faible car la négation de
l'ignorance n'est pas science. On peut apporter la preuve suivante
contre cette assertion : l'inexistant (ma‘diim) ou le minéral ne sont ni
ignorants ni savants !

Dans le second cas, celui ot I'on comprend en mode affirmatif
qu'Alldh est savant et puissant, on interpréte ou bien que ces qualités
sont Son Essence méme, ou bien qu'elles s'ajoutent a 1'Essence (zd’id
‘ald al-dhat).

L'interprétation que ces qualités sont Son Essence méme est voisine
de Ia position doctrinale de Abii al-Udhayl (le Maitre de Abi Ishaq an-
Nazhzhim). On rapporte qu'il disait: « Allah est savant par une
science qui est Son Essence. Or, cela est contradictoire, car, disait-il,
Son Essence n'est pas science. » Cet argument est également faible
puisqu'on entend par : Alldh est puissant, autre chose que : Allah est
savant. Or, la Réalité intime de 1'Essence Une est une réalité Une et la
Réalité Une ne peut étre les deux réalités mémes (de Science et de
Puissance) puisque 1'Un n'est pas le Deux méme. Il nous parait normal

¢ Abf Ishaq an-Nazhzham. Il semblerait d'aprés le contexte qu'il s'agisse de Ibra-
him b. as-Sayydr an-Nazhzhdm de Basara mort entre 220 et 230 (835-845) trés
jeune. 1l suivit les cours de Abd al-Hudhayl al-‘Allaf né a Basrd en 135/752, éleve de
Wasil b. ‘Ata’. Voir Louis Gardet et M.M. Anawati : Introduction a la Théologie
musulmane, Paris, 1948, pp. 46-52.
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tion (ihsdn) du serviteur. C’est la raison pour laquelle Alléh a dit : En
vérité, Je suis proche.

d) Celui qui demande ne cesse de demeurer préoccupé par un autre
qu’Allah, mais alors sa demande (du‘d’) n’est pas seulement pour la
seule Face d'Allah. C'est lorsque le serviteur s'éteint a tout et demeure
submergé dans la connaissance (ma ‘rifa) de 1'Un-Vrai qu'aucun inter-
médiaire ne subsiste entre lui et le Vrai. Tel est le sens de 1a proximité
(qurb) et c'est pour cette raison qu'Allah dit : « En vérité, Je suis pro-
che ».

Deuxiéme raison

Allah a dit : Votre Seigneur dit : « Demandez-Moi, Je vous exau-
cerai » (Coran XL, 60).

Ce verset exprime l'extréme générosité accordée a notre Commu-
nauté (umma).

Alldh ne favorisa-t-Il pas les Fils d'Israél abondamment. Il dit a
leur endroit : En vérité, Je vous ai favorisé par rapport aux étres de
I'Univers (Coran 11, 122). 11 dit également : Il nous a été accordé ce
qu'll n'avait donné a nul étre de I'Univers (Coran V, 20). De plus,
Allah ajoute, toujours en rapport avec cette faveur extréme : Les Fils
d'Israél dirent « O Moise ! Demande & ton Seigneur qu'll nous
rende évident de quelle génisse il s'agit » (Coran 11, 69).

Les Apdtres dirent a Jésus - sur lui la Paix - avec la dignité qui les
caractérisait - Nous sommes les Auxiliaires d'Allah (Coran 11, 52).
Ils lui demanderent : Ton Seigneur pourrait-Il nous faire descendre
du Ciel une table servie (Coran V, 112).

Clest ensuite qu'Allah a supprimé la médiation (wasdta) de cette
Communauté. Pour preuve l'adresse qu'll fait a ceux qui en font par-
tie : Demandez-Moi, Je vous exaucerai. 11 dit aussi : Demandez la
Javeur d&’Allah (Coran 1V, 32).

Le verset: « Demandez-Moi, Je vous exaucerai » peut se com-
menter de cette manire : cette promesse (d'étre exaucé) vient d'Allah.
Elle doit donc s'accomplir et rendre impossible tout ce qui s'y oppose-
rait. Pourtant, nous constatons que le Seigneur n'exauce pas toujours
le demandeur. Ne retrouve-t-on pas cette question posée dans le verset

suivant : Et qui exauce l'opprimé lorsqu'il Lui demande ? (Coran
XXV, 62).
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Le souhait, selon nous, est I'expression d'une certaine volonté bien
qu’on sache qu'il ne puisse se réalise ou encore qu'il reste possible ou
douteux qu'il s'actualise.

Les Mu‘tazilites objectent que le souhait se produit seulement en
parole, tel le propos suivant : « Puissé-je faire cela ».

Cette objection est inconsistante (da ‘If) pour plusieurs raisons :

- La premieére : Ce propos : «puisse-je faire cela » nécessite que
nous ayons la possibilité de déterminer quel sens il convient de lui
donner. Plus méme ! 1l s'agit, en la circonstance, d'apprécier un dis-
cours incertain et dont personne ne saurait dire s'il est question d'un
souhait. Qu'il s'agisse d'un souhait, nous saurons qu'il doit I'exprimer.
Or, nul sens de ce genre n'est suggéré par ces mots sauf celui de la
simple velléité (irdda) que nous venons de mentionner (avant cette
objection).

- La seconde : Le pauvre s'avise de dire : « je voudrais €tre roi en ce
bas-monde ». Or, tout un chacun pourrait exprimer qu'Untel désire
(tamannd) la royauté. Nous savons donc bien que le souhait est ce que
nous venons de dire.

- La troisieme : Le muet peut avoir des souhaits méme s'll ne les
exprime pas. :

- La quatrieme : Du dormeur ou de I'homme gravement malade qui
prononce : « puissé-je faire cela » ou encore de l'ignorant du sens de ce
propos lorsqu'il le formule, personne ne peut contrdler qu'il désire ef-
fectivement telle chose.

Voici donc bien établie 1'inanité de 'opinion des Mu‘tazilites a ce
sujet. (Pourtant) 1'utilité de notre réfutation est la suivante

Si Allah voulait I'infidélité de l'infidele, bien qu'll sache que celui-
ci ne puisse devenir croyant, ce comportement constituerait un souhait
au regard de l'acte de foi. Le souhait étant impossible chez Allah, il
s'avere qu'll ne veut pas la foi de celui qui est infidele.

- Le deuxiéme : al-sahwa : 1'appétit, 'appétence, envie

La différence entre appétit et volonté est illustrée par l'exemple sui-
vant : le malade veut boire la médication salutaire sans en avoir I'appé-
tit. D'autre part, il peut avoir envie de manger une figue sans un acte
de volonté délibérée.
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pourra pourtant jamais atteindre le tréfonds de Son Impénétrabilité, et
dont le regard n'enveloppera pourtant pas les Demeures de Sa Puis-
sance inaccessible.

Apreés que tu auras bien considéré I'éminente Incommensurabilité
(‘azhama) d'Alléh dans les différents aspects que nous venons d'expo-
ser, tu seras en mesure de comprendre que toute chose est négligeable
(hagir) par rapport a Lui.

En effet, les sciences acquises par I'€tre créé sont en nombre fini
méme s'il lui arrive d'en posséder de nombreuses. Et quelle commune
mesure existe-t-il entre celles-ci et la science qui n'a proprement pas
de fin au regard des réalités connaissables (en nombre illimité) ? Le
méme raisonnement s'applique 2 la Puissance déterminante, 2 la Puis-
sance irrésistible éternellement sans début ni fin. Ajoutons que tout
sauf Alldh se trouve comme pur néant et négation radicale devant Sa
perfection et Son Incommensurabilité ainsi qu'll I'a dit : Toute chose
est évanescente sauf Sa face (Coran XX VIII, 88).

Toutes réalités : Trone, Piédestal, Table, Calame, lumiéres, obscuri-
té, Cieux, astres, eau, air, feu, monde des Esprits, tout ce qui sera créé
jusqu'a 'Heure de la Résurrection, la multiplication indéfinie de toutes
ces réalités par rapport a toutes celles soumises a la Puissance divine
sont du méme ordre que l'atome au regard du plus vaste océan ; bien
plus ! Du Trone incommensurable ; plus encore ! Toute comparaison
est fallacieuse puisque l'atome, s'il est négligeable, est un corps ; le
Trone, bien que considérable, est limité. Or, seul le limité peut étre
rapporté au limité. D'autre part, toutes ces réalités créées dans I'Exis-
tence universelle sont finies, mais tout ce qu'Alldh a déterminé par Sa
Puissance est sans fin. Or, il n'y aura jamais aucune commune mesure
entre 1'Infini et le fini. En raison de cette vérité, Allah dit : Votre créa-
tion et votre Résurrection ne sont que l'équivalent d'une dme uni-
que1 (Coran XXXI, 28). Cela revient & exprimer qu'il n'existe aucune
différence (devant 'Infini) entre I'anéantissement du Trone, du Piédes-
tal, des Cieux et des tefres et entre celui de la demeure de la punaise
ou du moucheron ; nulle différence donc entre la création qu'Allah fait
d'un million de mondes et celle d'une punaise ou d'un moucheron ! A

! Notre traduction de ce verset garde le sens elliptique rendu évident par le com-
mentaire de Razi.
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cela, Allah fait allusion dans ce verset : En vérité, quand Nous vou-
lons une chose, Nous lui disons seulement : Sois ! De sorte qu'elle
est (Coran XV1, 40).

Gloire a Celui qui a rendu perplexes les intelligences sous 1'effet
des lumieres de Son Insondabilité (camadiyya)! Gloire a Celui qui
(devant 'éclat de Sa Puissance irrésistible) a rendu vaines toutes com-
préhensions !.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache-le ! Lorsque deux choses posseédent une qualité en commun
que seule l'une réalise d'une maniere parfaite la chose imparfaite par-
vient a celle qui est parfaite et disparait alors en elle.

N'as-tu pas constaté qu'en arrivant dans l'océan, la goutte d'eau est
comme si elle n'avait jamais existé. De méme, en s'approchant de tres
prés d'un immense brasier de flammes, le tison ardent semble disparai-
tre (en lui). Ou encore, le bruit que fait une punaise des bois est
comme inexistant devant le son de la trompette. Il en sera de méme de
toutes les choses qui peuvent étre appréhendées par Il'intelligence.
Ajoutons que celui qui manque presque entierement de biens parait
démuni et dépourvu au regard de celui qui en posseéde énormément.

Il en est ainsi du fait que le ceeur, préoccupé par cette plénitude,
n'est pas en mesure de reconnaitre la nature de cette imperfection qui
est en lui. Pour cette raison, le disciple se fait une treés haute idée de
son professeur ou l'esclave de son maitre.

Une fois que tu auras compris cela, tu sauras que le serviteur (de
Dieu) peut étre éminent (‘azhim) dans la religion et dans ce bas-
monde : '

- dans la religion, selon l'autorité de ce hadith : « Quiconque ac-
quiert la science, l'enseigne, agit en conséquence et permet ainsi d
d'autres d'enseigner, est proclamé éminent (‘azhiman) dans le ciel « .

- dans ce bas-monde, la condition du serviteur régie par ce nom est
bien connue.

111 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-‘azhim est Celui dont l'incommensurabili€ n'est pas
fonction de la magnification des créatures, Celui dont la valeur est si
imposante qu'elle exclut la délimitation et 1a mesure.
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« A I'époque de I'Envoyé d'Allah, un homme faisait le négoce entre
le pays de Cham et Médine et inversement sans se méler aux carava-
nes par rémission a Dieu.

« Alors qu'il revenait de la province de Cham et qu'il projetait de
rentrer 2 Médine, un brigand monté a cheval se présenta a lui et 1'in-
terpella bruyamment en le sommant de s'arréter. Le commercant
obtempéra et lui demanda: « Tu as l'intention de prendre mon bien,
mais laisse-moi passer ! » Le voleur lui répondit - « la marchandise est
mon bien mais je veux ton 4me. » Le marchand dit : « Et, que feras-tu
de mon dme ? Prends mon bien et laisse-moi passer mon chemin. » Le
brigand de répondre comme la premiéere fois. Le négociant dit alors :
« Accorde-moi de faire l'ablution, de prier et d'invoquer mon Sei-
gneur. » « Fais comme tu l'entends » lui répondit-il.

Le commercant se leva, procéda a l'ablution et pria une priére de
quatre unités (rak‘ar). Puis, il leva les mains vers le Ciel et invoqua en
disant : « O Bien-aimé (va wadiid) O Bien-aimé, O Possesseur du
Trone glorieux ! O Celui-qui-produit-sans-modele (Mubdi*) ! O Celui-
qui-réintégre (Mu'id) O Celui-qui-ne-cesse-de-faire ce qull veut
(Fa‘‘al lima yurid) je Te demande par la lumiere de Ta face qui rem-
plit tous les points d'appui~de Ton Trone, je Te demande par Ta Puis-
sance par laquelle Tu es Tout-puissant sur Tes créatures et par Ta Mi-
séricorde qui s'étend 2 toutes les choses. Nul dieu adoré sinon Toi. O
Secours (yd Mughith) secours-moi » Il invoqua ainsi trois fois.

Lorsqu'il eut achevé cette triple demande, un cavalier apparut sur
une monture d'un blanc brillant, habillé d'une robe verte, il tenait une
lance de lumiére dans la main. En l'apercevant, le brigand abandonna
le commergant, saisit sa lance et se dirigea vers le cavalier. Quand il
fut prés de lui, le cavalier chargea violemment le voleur et lui asséna
un coup qui le fit tomber de cheval. Alors, I'étranger vint vers le com-
mercant et ui dit : « Leéve-toi et tue-le ! » I lui répondit : « Qui es-tu ?
je n'ai jamais tué personne et mon dme n'est pas faite pour cela ! ».

Le cavalier revint sur ses pas et tua le bandit puis se dirigea vers le
négociant et lui dit: « Sache que je suis un ange du troisieme ciel.
Alors que tu invoquais la premiére fois, des portes du, ciel, nous en-
tendimes un cliquetis et nous nous dimes: «ll se’/\passc quelque
chose » ! Puis tu invoquas une deuxiéme fois et les portes du ciel
s'ouvrirent laissant apparaitre des étincelles nombreuses comme celles
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AL-MUIZZ : CELUI-QUI-CONFERE-
LA-PUISSANCE-IRRESISTIBLE
AL-MUDHILL : CELUI-QUI-REND-VIL

Allah a dit : Tu rends irrésistible (tu ‘izzu) qui Tu veux et Tu rends
vil (tudhillu) qui Tu veux (Coran 111, 26).

Tu reconnaitras par cet exemple que la mention de I'un des deux
noms exige celle de l'autre.

I - SIGNIFICATION DE CES DEUX NOMS

Sache que la plénitude de l'esprit (riik) se trouve dans la connais-
sance du Vrai pour Lui-méme et du bien pour l'acte qui Lui revient. Le
serviteur, constant au point de devenir submergé dans la contempla-
tion des lumicres de la Seigneurie, la pensée détachée de tout autre
qu'Allah, est alors dans la disposition qui détermine la puissance
irrésistible (i‘zdz) intégrale dont le contraire provoque l'avilissement
(idhlal) complet. La participation a ces deux qualifications extrémes se
fait de maniére tres variée. La puissance irrésistible se produit en 1'ab-
sence de besoin, la perfection de cette qualité appartenant donc a Alldh
comme 1l le dit Lui-méme : En vérité, la Puissance irrésistible est a
Allah entierement (Coran IV, 139). L’étre le plus proche de cette ex-
cellence divine est celui qui s’en caractérise le plus parfaitement. C'est
ainsi qu'Allah dit : La Puissance irrésistible est a Alldh, a Son En-
voyé et aux Fideles (Coran 1.X1II, 8).

Telles sont les conditions qui régissent l'esprit en liaison avec ces
deux qualités divines.

Celles qui dépendent du corps concernent la santé et la beauté, les
biens, I'honneur, la noblesse par le lignage, I'assistance et l'entourage
nombreux, la nécessité de Dieu dans laquelle les créatures se trouvent
devant Son absence de besoin.

Sache que ces deux Noms divins, comme nous venons de le com-
menter, sont des Qualités divines d’ Activités.
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Il est possible maintenant de faire une analyse plus pénétrante que
celle que nous venons d'exposer et de confirmer par le raisonnement
que toute chose, dont I'existence est possible et qui dépend d'une cause
déterminante provoquant son actualisation, demeure dans la nécessité
de recevoir une certaine permanence. Que Celui qui la détermine
n'existe plus, aucune des réalités possibles ne pourra se maintenir.
Clest le Vrai Lui-Méme qui les préserve toutes de revenir & la non-
existence (jusqu'au terme fixé). De méme le Vrai retient les cieux de
s'abimer et de disparaitre ainsi qu'll le dit Lui-mé&me : En vérité, Allih
empéche les cieux et la terre de se dissiper (Coran XXV, 41). Cest
Lui qui a produit la terre au-dessus de la surface des eaux et qui, par
Sa Puissance, la préserve de s'y engloutir, bien que, par nature, elle
devrait s'y enfoncer. Al-Hafizh, Lui, conduit les éléments opposés a se
séparer les uns des autres selon les lois naturelles. C'est Lui qui com-
pose les corps animés avec ces éléments et qui contient chacun d'eux
par son opposé pour compenser sa propension naturelle.

I - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Par sa raison, le serviteur se gardera de suivre les équivoques et les
innovations. Par sa force morale, il se préservera du joug de la concu-
piscence et de I’irascibilité.

Nous avons déja exposé (au chapltre sur le nom ’al-‘adl) que la
vertu (fadila) se tient dans le juste milieu (wast) et le vice (radhila)
aux deux extrémes (tarfayn). A titre d'exemple, le milieu entre le so-
leil et I'ombre est la ligne droite qui a une longueur et jamais de lar-
geur. Or, cette ligne de séparation est, de toute probabilité, plus fine
que le fil du sabre ou que 1'épaisseur du cheveu et symbolise la Voie
verticale (girdt mustaqim) (Cf. Coran 1, 6) sur laquelle les étres s'em-
presseront le jour de la Résurrection. C'est une voie étendue sur
«1'échine solide » (matin) de la Géhenne de sorte que 'homme doit se
garder de dévier vers les deux limites extrémes.

Il est notoire que le parcours de cette voie verticale en ce bas
monde comporte une grande variété de possibilités. Certains la fran-
chissent a la vitesse de I'éclair foudroyant et d'autres avec fatigue et
exténuation.
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La réponse favorable a la sollicitation des hommes se manifestera
quand ils te demandent quelque chose car alors tu ne dois pas leur
refuser.

Allah n'a-t-11 pas dit : Quant au demandeur ne le repousse point
(Coran XCIII, 10). Le Prophete -sur lui la griace et la paix - a dit : « Si
on te sollicitait de donner la mesure d'un pied tu devrais acquiscer et
si on (te) demandait d'offrir une coudée, tu devrais accepter ».

111 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1l disent que al-mujib est Celui qui exauce la supplique des oppri-
més et qui ne décoit pas I'espoir des demandeurs.
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Considere maintenant le principe de tous les bienfaits tels que : la
vie en bonne santé, I'intégrité du corps et des sens, Ia plénitude de 1'in-
telligence, l'obtention de la sauvegarde et de la sécurité dans I'épreuve.
C'est alors que tu constateras que chaque parcelle (de ces biens) est
plus importante que la possession de ce bas-monde (et de son cortége
de miseres). Tu sauras également que la Miséricorde d'Alldh et Sa
Bienveillance envers Ses serviteurs est d'une perfection sans commune
mesure avec la. miséricorde d'un quelconque miséricordieux ainsi
qu'Alldh a dit : Si vous vouliez dénombrer la Miséricorde d'Alldh,
vous ne pourriez l'énumérer (Coran X1V, 34). 1l est donc certain que
la perfection de la Miséricorde n'appartient qu'a Allah.

D) Quatrieme preuve

Lorsque le serviteur est bienfaisant envers son semblable, ses res-
sources s'amoindrissent, il s'appauvrit dans la mesure de ce qu'il
donne ; indigence et diminution finissent par entrainer 1'impossibilité
d'étre bienfaisant.

Le Vrai, en donnant a Ses créatures sans exception n'en lése au-
cune ; indigence et imperfection ne peuvent jamais s'introduire dans
Sa Possession puisque Ses déterminations n'ont pas de fin. C'est pour-
‘quoi le serviteur qui prétend étre bienfaisant ne parvient pas a réaliser
son but au contraire du Vrai. 1l en résulte nécessairement que la Bien-
faisance (ihsdn) et la Miséricorde (rahma) d'Alldh sont parfaites
contrairement a celles des serviteurs.

2 - Difficultés doctrinales au sujet de la réalité de la miséri-
corde

Pourtant certains soulévent quelques difficultés (dont nous expose-
rons les quatre principales avec les réponses qu'elles comportent).

A) Difficulté premiére

La miséricorde qui affecte le serviteur ne peut étre dissociée d'une
certaine compassion s’emparant du cceur miséricordieux qui entraine
la satisfaction du besoin chez 1'étre objet de cette miséricorde. Mais le
Seigneur est bien au-dela de cette disposition. Qu'il en soit ainsi en-
traine que la Miséricorde des serviteurs soit plus parfaite que celle
d'Allah.

Nous répondrons que la perfection de la Miséricorde laisse apparai-
tre celle de ses fruits. Que quelqu'un réalise son besoin a la perfection
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DE L'ETUDE DES NOMS DONNES A LA SHAHADA
DANS LE CORAN

On peut trouver vingt-quatre expressions relatives a la formule La
ildha illa-Lldh dans le Livre révélé. Chacune d'entre elles recevra un
commentaire.

1) AL-TAWHID : la reconnaisance de l'unité divine

Ses fruits sont doubles.

a) La substance (jawhar) de 'homme a été créée, a 1'origine (agl)
noble et vénérable. Alldh a dit : Nous avons anobli le fils d’'Adam
(Coran XV, 70). Son anoblissement consiste (entre autres vertus)
dans la pureté alors que l'associateur est impur (najdsa). Alléh a dit :
En vérité les associateurs sont impurs (Coran IX, 28).

La reconnaissance de 1'Unité divine fait disparaitre I'impureté (na-
jdsa) de l'étre causée par l'association et cet étre devient bon et pur,
parmi les élus (khawdgg) d'Allédh, selon cette parole : Les mauvaises
conviennent au mauvais et les mauvais conviennent aux mauvaises,
les bonnes aux bons et les bons aux bonnes. Ceux-ci sont exempts
de ce que disent (ceux-la). A eux pardon et subsistance généreuse
(Coran XXIV, 26).

b) L'association (shirk) est la cause de la ruine du monde selon
cette parole : Vous avez avancé une chose accablante en raison de
laquelle les cieux ont failli se fendre, la terre se lézarder et les mon-
tagnes s'effondrer avec fracas (Coran XIX, 89 et 90).

Pour cette raison, la reconnaissance de 1'Unité divine provoque la
prospérité du monde. Il est de premiére importance qu'elle soit aussi la
cause de la prospérité du ceeur, endroit de la connaissance de 1'Unité
divine. De méme, devient-elle une habitude de la langue, organe ex-
primant 1'Unité divine.
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¢) Pharaon prononga cette parole non en raison de la servitude ado-
- rative mais bien en vue d'échapper 2 la noyade. ,

Jonas, quant a lui, I'exprima brisé par 1'affliction et par impuis-
sance.

2 - Allah t'ordonne de nombreuses ceuvres d'obéissance comme
I'action de grﬁcel, le Jeiine, le Pelerinage sans pourtant agir de concert
avec toi en aucune de ces prescriptions. Mais, Il t'ordonne de dire : /4
ildha illa-Lldh en sorte qu'll agit de concert avec toi avec cette parole
en vertu de ce verset : Alldh atteste qu ilnya nul dteu aulre que Lui
(Coran 111, 18).

3 - Un Ange monte avec toute ceuvre d'obéissance mais la parole :
1 iléha illa-Llgh s'éléve de soi-méme, la preuve en étant dans ce ver-
set : Vers Lui s'éléve la bonne parole ; l'acte intégre, Il l'éléve (Co-
ran XXXV, 10). |

4 - On a dit :-les versets suivants : Quand le soleil sera roulé en
spirale. Quand les étoiles s'éteindront en se dispersant (Coran
LXXXI, 1 & 2) contiennent cette signification pleine de sagesse: Au
jour de la Résurrection, la lumiere de la parole /a ildha illa-Llah irra-
diera et celle du soleil et de 1a lune se dissipera dans celle de cette pa-
role. Ces lumieres ne sont-elles pas métaphoriques (majdziyya) alors
que celle de : 1d ildha illa-Lldh est une lumiere essentiellement vérita-
ble (dhdti haqiqi). Or, la métaphore s'annule au moment de l'appari-
tion de la Vérité essentielle

5 - Chacune des ceuvres d'obéissance cesse le jour de la Résurrec-
tion comme le Jeine ou la Priére rituelle, mais le dkikr, lui, est un:acte
d'obéissance qui ne cessera pas-.

! Pourtant il existe quelques versets de Coran qui attestent que I'Action de grice
unifiante {¢ala) est aussi bien un acte de Dieu que des créatures : En vérité, Dieu et
Ses Anges font l'action de grice unifiante sur le Prophéte.: O vous qui étes fidéles,
Jaites Uaction de grice unifiante sur lui et saluez-le d'une salutation de paix (Co-
ran XXXI1I, 56).

Citons aussi ce hadith connu : « L'action de grice unifiante sur moi est lumiére

-._le Jour de la Résurrection aupreés des ténébres de la voie étroite et tranchante appe-

lée ¢irdt. Multipliez donc les actions de grdce sur moi. Celui qui fait l'action de
grdce sur moi une fois, Alldh fait l'action de grdce sur lui dix fois. »

2 Car le dhikr est 'une des propriétés divines en relation avec la Parole, attribut
d'Essence, ainsi que nous l'avons mentionné dans la présentation du chapitre sep-
tieme de la premiere partie.
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Malgré cette reconnaissance manifeste (de la déviation) il rechercha
le pardon. Nous savons alors que le pardon ne peut s'interpréter
comme étant le recouvrement (du péché).

Nous pouvons prendre d'autres exemples.

Ainsi, lorsque Moise - sur lui la paix - eut trucidé le copte, il dit :
Mon Seigneur ! J'ai certes été injuste envers mon dme, pardonne-
moi ! (Coran XXVIII, 16). Il reconnut manifestement la faute et de-
manda pardon.

Dans le méme ordre d'idées, Alldh rendit manifeste la faute de Da-
vid - sur lui la paix - et ajouta : Nous lui pardonnames cela (Coran
XXXV, 25).

Il en fut de méme pour le Prophéte Muhammad - sur lui la gréce et
la paix : Afin qu’Alléh te pardonne ton péché passé et a venir (Coran
XLIX, 3) et Il ajouta : Et demande pardon pour ton péché (Coran L,
55).

C'est ainsi qu'Allah mentionna le péché de toute évidence et ajouta
qu'll lui avait pardonné. :

Parmi les demandes de notre Prophéte - sur lui la paix - on trouve
celle-ci : « Mon Dieu! Pardonne-moi d'un pardon extérieur et inté-
rieur ! Pardonne les péchés secrets et manifestes. »

Pour toutes ces raisons, il est certain que le terme pardon (maghfi-
ra) ne peut recevoir le sens de recouvrement ou d'occultation (sitr).
Devant cette constatation, nous ajouterons ceci: le pardon d'Alldh
peut s'interpréter comme l'effacement de l'exces (‘af) et le détourne-
ment (¢afh), mais seulement par métaphore puisque ce qui est recou-
vert et ce qui disparait sont deux modalités qui nécessitent I'absence de
manifestation. Or, la participation a une imperfection est l'une des rai-
sons qui déterminent la transgression (tajawuz), alors que l'effacement
de I'exces fait allusion 2 la cessation des sanctions attachées au chati-
ment et implique de renoncer a celui-ci.

Pour cette raison, les gens de notre Ecole sont d'avis que le Nom le
Pardonneur (ghdfir) est une Qualité divine d'activité. Or, cette affirma-
tion mériterait d'étre examinée puisque ce Nom exprime un renonce-
ment a I'action et non le contraire.

La fonction du Tres-Pardonneur (ghafiir) est plus étendue que celle
du Pardonneur (ghdfir) car le premier nom est construit sur une forme
intensive.
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3 -On adit: al-wdsi‘ c'est Celui a qui n'échappe point la moindre
des pensées intimes.

4 - On a dit: al-wdsi est Celui dont la Richesse est illimitée et les
dons innombrables.

5 - On a dit al-wasi‘ est Celui dont la Faveur est intégrale et le Don
parfait.

6 - Un maitre rapporte :

« J'étais dans le désert seul et exténué'. Je suppliai alors « O Sei-
gneur ! Je suis faible et malade, mais j'ai répondu a Ton invitation ».
J'eus alors I'impression soudaine d'entendre ce propos dans mon ceeur :
« Qui te convie ? » Je dis : « O Seigneur ! Ton Royaume est vaste (wd-
si‘a) au point de supporter un intrus » A ce moment, derriére moi, une
voix m'interpella. Je me retournai et un bédouin m'apparut sur sa mon-
ture. Il me dit: « O étranger ! Ou vas-tu 7 » - « Jusqu'a la Mecque »
repris-je. « T'a-t-Il convié 7 (il s'agit d'Alldh) » - «Je ne sais pas »
ajoutai-je. Il continua : « N'a-t-Il pas précisé dans Son Livre la condi-
tion de possibilité (pour pouvoir accomplir le Pélerinage — Cf. - Coran
I, 97) ». « Certes, dis-je, mais je suis un parasite ». Il reprit alors :
« Ce que tu as fait est bien, le Royaume (de Dieu) est bien vaste. Peux-
tu faire paitre ce chameau ? » Je lui répondis que oui. Il descendit de

monture et me la donna en disant : « Repose-toi sur elle jusqu'a la
Maison d’Allah (bayt Alldh) ».

! Sur le chemin de la Mecque pour faire le Pelerinage.
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C'est aussi 1'étude des comportements de 1'€tre en relation avec le
milieu familial. II s'agit alors de la science domestique (‘ilm tadbir al-
mangzil).

C'est enfin 1'étude des comportements de I'étre avec ses sembla-
bles : c'est la science politique ( ‘ilm al-siydsa).

Telles sont les allusions aux différentes sciences rapportées a la sa-
gesse. Celui qui les connait et qui, d'autre part, se conforme aux regles
des sciences pratiques est d'une sagesse consommeée.

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Ils disent que al-hakim est Celui qui est adéquat a la norme qu'll
établit et qui est de comportement parfait dans Sa gestion.

On a dit : al-hakim est Celui dont les desseins ne sont pas intéressés
et qui ne trouve pas d'opposition a Son Opération.
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allusion porte soit sur l'essence ou nature de la chose (dhdt-al-shay’),
soit sur un aspect constituant la quiddité de 1'essence (mdahiyyat al-
dhat), soit sur une chose « sortant » ou exclue de la quiddité de l'es-
sence et donc «sortant » de l'essence. Dans ce dernier cas, il s'agit
d'une qualité, soit réelle, soit relative, soit négative, soit encore com-
posée de ces divers types de qualités (ainsi que nous l'avons vu précé-
demment).

Ceci compris, nous te dirons :

Les Théologiens entendent, au sujet des qualités d'essence (¢ifa
dhdtiyya) que jamais aucune de ces classifications ne s'applique a 1'Es-
sence méme car l'existence de la chose, une en soi (al-shay’ al-wdhid),
n'est pas comprise comme une qualité d'elle-méme.

Dans cette méme perspective, les qualités d'essence sont pour Alldh
des désignations synonymes (alfdzh mutarddifa) car l'on comprend
que chacune d'elles est 'Essence. 1l est toutefois évident que le grand
nombre de désignations n'est pas & prendre en considération dans cette
question.

Si ces Théologiens veulent exprimer d'une part, que les qualités
d'essence entrent dans la notion d'Essence, la réalité essentielle (hagi-
ga) devra étre composée. Or, nous avons déja montré que cela était
impossible. Si, d'autre part, ils entendent que la qualité de I'Essence
sort de la notion d'Essence, nous préciserons alors que cette qualité est
soit réelle, soit relative, soit négative. II est alors nécessaire d'interpré-
ter cette notion « qualité d'essence » par une de ces trois catégories de
qualités pour que cette question devienne intelligible.

Théorie des modes (hal - pl. ahwil)

Sache qu'un Théologien, Abli Hashim, a posé l'existence d'une ré-
alité intermédiaire (wdsita) entre I'Existant (mawjid) et I'Inexistant
(ma‘diim) en lui donnant le nom de zdl, mode ou état. 1l estime que les
qualités sont ces modes mémes (&i_zwdl)3.

*Abl Hashim al-Jubb&’i est I'inventeur de la théorie dite des « modes ». 11 disait
que les « modes » sont :

- soit des jugements qui portent sur les qualités ou accidents concernant les es-
sences et qui s'ajoutent a elles tout en en étant distinctes. Par exemple : quand nous
formulons qu'un &tre animé est savant ou volontaire ;
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DU NOM SUPREME (1sM 4 ‘ZHAM)

Il y a désaccord a son sujet.

Certains disent qu'Allah n'a pas de Nom supréme et déterminé. Il
consisterait, selon eux, en tout nom par lequel le serviteur mentionne
son Seigneur lorsqu'il est submergé dans la connaissance d'Allah.
Aussi, la réflexion et la raison démontrent que chaque nom qui provo-
que cet état est le Nom supréme. Pour illustrer leur point de vue, ils
s'appuient sur plusieurs arguments.

I - LE NOM SUPREME N'EST NI CONNU, NI DETERMINE

Premier argument

Tout nom est un mot composé de lettres déterminées. Ceux qui
soutiennent cela conviennent que ce nom ainsi composé est posé pour
faire connaitre le Nommeé.

Ceci établi, le nom n'aurait pas en soi une excellence et une vertu
propre mais celles-ci seraient fonction de celles du nommé. Or, la plus
excellente et la plus parfaite des réalités est Allah. Des lors, tout nom
par lequel le serviteur mentionne son Seigneur et grace auquel il est
conscient de Sa Magnifiscence est le Nom supréme.

Deuxieme argument

Allah est singulier (fard), un (ahad) absolument et transcende tout
arrangement (tarkib) ou toute composition (fa’lif) si bien qu'il n'est pas
possible de dire que certains de Ses Noms se réferent a la partie la plus
excellente de Son Essence et d'autres a une partie qui ne serait pas
telle. Or, cela étant impossible, tous Ses Noms expriment Son Essence
qualifiée véritablement par ['Unicité (wahddaniyya) et la Singularité
(farddniyya). S'il en est ainsi, il devient impossible que certains de Ses

"Ladjectif a‘zham est I'élatif ou comparatif de ‘izhm qui signifie : grandeur, ma-
gnificence, immensité. Le terme a ‘zham peut ainsi étre traduit par : plus grand, plus
considérable, plus immense, supréme, sans commune mesure.
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verrait, or je n'ai trouvé aucun endroit ot Allah ne me vit ». Le Cheikh
ajouta: « Clest a cause de cette connaissance que je I'ai gratifié d'un
degré supplémentaire ».

7 - On raconte que Ibn Omar passa prés d'un jeune homme (es-
clave) qui gardait un troupeau de moutons. Il lui demanda : « Vends-
moi une brebis ! ». L’autre reprit : « Mais elle n'est pas a moi ! ». Ibn
‘Omar lui répliqua : « Dis & son propriétaire qu'un loup I'a emportée ».
Le jeune homme dit : « Od donc est Allah ! (ayna-LI&h) ».

Ton ‘Omar racheta le jeune homme et I'affranchit. Il acheta le trou-
peau qu'il lui donna. Or (depuis ce temps) Ibn 'Omar ne cessait de dire
a tout instant : « Ot est Allah ! ».
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Al-Ghazali! a dit : « Nous avons déja démontré que ne connait Al-
1ah qu'Alldh. Il faut donc que le Sage, le Réel soit Alldh parce qu'Tl
connait le Principe (agl) des choses et qu'll est 1'Origine des sciences ;
Lui chez qui on ne peut concevoir que la science prééternelle et per-
manente puisse cesser, Lui qui coordonne les sciences de telle maniére
que confusion ou ambiguité ne peuvent se produire ».

3 - La Sagesse révele la Sainteté d'Allah qui exclut 'acte inadéquat.
Il a dit : Pensez-vous que Nous vous avons créés pour rien ? (Coran
XXIII, 115) : Nous n'avons pas créé vainement le Ciel et la Terre et
ce qui se trouve entre les deux (Coran 11, 191).

Les Mu‘azilites objectent que devant la constatation des choses lai-
des et désapprouvées qui surviennent et sont voulues (on se pose cette
question) : ou est la Sagesse ?

Nous répondrons ainsi : 1'€tre vain ou qui manque de sagesse (bdtil)
est celui qui s'ingere dans le bien d'autrui. Or, celui qui gere son propre
patrimoine agit avec sagesse et opportunité, quelle que soit I'action
entreprise !

1I - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

La sagesse, dit-on, consiste dans la connaissance du Vrai pour Lui-
méme et celle du bien en raison de l'acte qui lui est conforme.

Le serviteur possede peu de science et de capacité, or cette défi-
cience se montre clairement en relation avec la Science et la Puissance
de Dieu et de Ses Anges. Pourtant 1'étre humain qui en est gratifié est
d'un rang éminent et cela constitue la preuve qu'Alléh I'a honoré, car
n'a-t-Il pas dit : Il accorde la sagesse a qui Il veut, Or, celui a qui la
sagesse a été donnée a recu un bien abondant (yu’ti-l-hikmata man
yvashd’ wa man yu'ta-1-hikmata faqad titiya khayran kathiran) (Coran
11, 269).

Abraham - sur lui la paix - demanda cette faveur lorsqu'il s'écria :
Mon Seigneur ! Accorde- moi un sage pouvoir de décision (hukm)
(Coran XXVI, 83).

Allah a loué David - sur lui la paix - en disant : Nous lui avons ac-
cordé la sagesse et l'argument péremptoire (facl al-khitdb) (Coran

XXXV, 20).

"'In opus cité.
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- La deuxiéme : La raison du nom propre est de distinguer un indi-
vidu déterminé des caracteres spécifiques (naw‘) et génériques (jins)
qu'il partage avec les autres. Or, le Dieu-Producteur (bdri‘) est trop
saint pour dépendre d'une espece ou d'un genre. Le qualificatif (wagf)
de « propre » (‘alam) ne peut donc Lui convenir.

- La troisiéme : Les créatures connaissent de Dien (hagq) une réali-
t€ universelle (amr kulli) du fait que chacune de Ses qualités connais-
sables est universelle. Nous pouvons donc affirmer que I'Existant
(mawyjiid) est universel, que 1'Unique (wdhid) est universel et ainsi de
suite pour les autres qualités. Or, dans le domaine des qualités intelli-
gibles (ma‘qiildr), il est établi que le rapport (tagyid) de I'universel a
T'universel ne fait pas sortir de 1'universel. Il en résulte que tout ce que
les créatures connaissent du Vrai est universel. Mais Lui étant cette
réalité déterminée (en tant que nom propre) ne peut étre connu ! Or, le
nom propre est établi en fonction de cet étre déterminé en tant que tel.
Mais alors celui-ci ne pouvant étre connu, il n'est guére possible de
I'établir (pour Allah). Pourtant, certains docteurs en cette discipline
soutiennent qu'Alldh est savant par Sa propre Essence (‘alim bi-
dhdtihi al-makhgiica). Or, il n'est pas exclu également qu'Allah favo-
rise certains de Ses serviteurs en déterminant dans leur cceur la science
de ce qu'll est en soi. Dans ce cas, il est plausible de parler du nom
propre pour Allah.

Réponses a ces trois instances

- Réfutation de la premiére objection : Le nom propre a pour fonc-
tion de faire des allusions. Nous répondrons que les allusions sensibles
(ishara hissiyya) a Allah sont certes impossibles, mais pour quelles
raisons diriez-vous que sont interdites celles qui sont d'ordre intelligi-
ble (ishara ‘aqliyya) ?

- Réfutation de la deuxieme objection, c'est-a-dire faire connaitre ou
indiquer I'essence : la raison du nom propre est de distinguer un indi-
vidu des autres dans I'espece et le genre qu'ils partagent tous. La ré-
ponse est la suivante : Tel est bien l'un des buts proposés. Mais s'il y a
d'autres raisons que celle-ci (votre objection) ne peut étre admise.

- Réfutation de la troisieme objection : cette difficulté, a savoir que
la détermination (fa ‘ayyun) du nom propre aux créatures ne peut €tre
connue avant d'avoir I'évidence (ru’ya) de celui-ci, a déja fait I'objet
d'une réponse (2 la fin de la troisieme objection).





index-515_1.png
CHAPITRE CINQUANTIEME
AL-MUHC(I : CELUI-QUI-GARDE-EN-COMPTE

Allah a dit: 1l garde ou compte (ah¢d) toute chose en nombre
(Coran LXXII, 28).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que cet acte de garder ou de compter (ih¢d) se référe soit :

I - & la science qu'Allah posséde du nombre des réalités existantes
dans leurs moindres aspects, de celui de leurs mouvements et de leurs
repos.

2 - a la connaissance éternelle qu'Allah ne cesse de garder a leur su-
jet. Le premier sens est plus extérieur.

3 - au dénombrement des actes des créatures, le Jour de la Résur-
rection, en vue de la reddition de comptes, car Alldh a dit : Alldh l'a
gardé en compte alors qu'ils l'ont oublié (Coran LVII, 6). Dans le
méme ordre d'idées, citons ce verset : Pourquoi donc cet écrit ne lais-

se-t-il aucune chose petite ou grande sans la prendre en compte ?
(Coran XVIIL, 49).

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur, sachant que le Seigneur garde en compte toutes cho-
ses importantes ou non qui le concernent, devra (s'efforcer) de fes gar-
der en son ame.

On questionna D3oud at-T4‘T au sujet du jet de pierres (contre les
steles de lapidation & Mina lors du Pelerinage). Il répondit : « Le jet de
pierre est bien mais observe aussi ce que tu dois espérer de tes
jours ! ».

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1Is disent que al-muhgi est Celui qui regarde 'extérieur (de 1'étre) et
qui est bien informé des secrets.

On a dit : al-muhgt est Celui qui observe manifestement tes souf-
fles et qui veille intimement sur tes sens.
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On peut méme préciser ceci : Dans le verset cité : Dis ! Lui Alldh
(est) Un (huwa Alldh ahad), Lui (huwa) est sujet (mubtada’ ou in-
choatif) et Un (ahad) attribut (khabar lit., ce qui donne I'information).
Mais en réalité, Lui (huwa) a deux attributs : Alldh et Un. Dans ce
verset, la mention du mot ahad (sans I'article) a I'indétermination (fan-
kir) se présente pour rappeler la perfection de 1'Unicité divine et pour
y attirer l'attention comme dans ce verset: Tu les trouveras as-
surément les plus avides des hommes a la vie (‘ald haydtin) (Coran
11, 96).

Al-Azharf a dit : on posa la question suivante & Ahmad Ibn Yahya
au sujet du pluriel al-dhdd, les Uns : «s'agit-il du pluriel du nom al-
ahad, 1'un 7 » 1l répondit : « Que Dieu nous garde, al-ahad, 1'un, n'a
pas de pluriel. Il est tout juste possible de dire que al-dhdd est le plu-
riel de al-wdhid, 1'Unique ou l'unité numérique comme on dit al-
ashhdd, les témoins, pluriel de al-shdhid, le témoin ».

On peut encore commenter ce méme verset : Dis ! Lui Alldh (est)
Un, de cette facon : 1l comprend trois des Noms divins, chacun faisant
allusion 2 'une des stations des Itinérants vers Allah :

- La premiere station, celle des Rapprochés (muqgarrabiin) est la
plus élevée. Ceux-1a considerent les Réalités essentielles (hagd’ig) des
choses et trouvent tout privé/d/e réalité, sauf Allah (ma ‘diim fi dhdtihi).
Aucun étre n'est permanent,'/ en réalité, sauf Alldh, dans 1'Existence
Universelle. Chez les gens de cette premiére catégorie, le pronom hu-
wa (Lui) leur suffit car l'allusion qui Le concerne est inconditionnée a
cause du caractere unique de huwa, Lui, et ne peut faire référence qu’a
Lui. Tels sont les Rapprochésé.

- Les Compagnons de la Droite sont ceux de la deuxiéme station
qui soutiennent également que les &tres possibles sont existants mais
(pour les gens de la Droite) cette allusion - c'est-a-dire Auwa, Lui -
nécessite, sans aucun doute, un spécificatif (mumayyiz) qui est le nom
Allah. C'est pourquoi l'expression huwa Alldh, Lui Allah leur suffit.

- Les Compagnons de la Gauche sont ceux de la troisieme station
qui acceptent de considérer la multiplicité comme leur dieu. C'est pour
eux qu'il est dit : Lui Allah (est) Un.

¢ Voir chapitre sur le Nom divin Huwa, Lui.
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DES NOMS D'ESSENCE (ASMA’ AL-DHAT)

I-LENOMAL-SHAY’ : LA CHOSE

La plupart des personnes professent que le nom SHAY’ s'applique 2
Alléh.

Jahm b. Safwan (par contre) affirme qu'il n'est pas permis d'em-
ployer ce nom pour Allah.

(Pour affirmer que ce nom s'applique a Alldh), nous avons 1'autorité
du Coran et de la langue :

Du Coran, d'apres les deux versets suivants :

Dis : Quelle chose est plus grande en matié¢re de témoignage ?
Dis : Allah, Témoin entre moi et vous... (qul ayyu shay’in akbaru
shahddatan. Qul Alldh shahidun bayni wa bayna kum) (Coran V1, 19).

Toute chose est périssante sauf sa face (ou Sa Face) (kullu shay’in
héalikun illd wajhn hu) (Coran XXVIII, 88).

1l faut entendre par sa face, son essence (dhdtihi). Allah fait du nom
shay' une exception (par la particule illd : sauf, car il s'agit de la face
de la chose ou d'Alldh qui est Son Essence). Or, l'exception (istithnd’)
portant sur une différence spécifique (khildf al-jism) repose sur une
différence fondamentale (khildf al-acl).

De la langue : Dans 'usage on dit : le non-existant n'est pas une
chose (al-ma‘diim laysa bi shay’(in)). L’existant est une chose (al-
mawjid huwa al-shay’(un)).

Dans ces deux propositions le méme mot chose, shay’ est employé
comme synonyme d'existant et ainsi, quand la chose est existante,
'existant est une chose.

Aussi, celui qui dit : I'inexistant est une chose, affirme bien la chose
qu'il convient de connaitre et d'exprimer.

Il en résulte que la notion d'existant (al-mawjiid) est plus particu-
liere que celle de chose (shay’). Or, si le particulier (khdcg) se vérifie,
le général (‘amm) se vérific également. Il faut alors conclure qu'Allah -
exalté soit-Il - est nommé par le mot chose, shay’ (notion plus générale
que celle d'existant appliquée a Dieu).
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Les Docteurs de 1a Loi donnent plusieurs interprétations a ce ver-
set :

a) C'est comme si Allah disait : Je connais votre insuffisance (zag-
¢cir), celle de ne pouvoir Me mentionner comme vous le faites pour
vos enfants ; aussi mentionnez-Moi comme vous mentionnez vos pe-
res.

b) L'homme mentionne son pere avec respect (fa ‘zhim) et son en-
fant avec compassion (shafaqa). Or, c'est le respect qui sied au rang
d'Allah, non la compassion.

c) Toi, tu procedes d'un pere pour l'€tre extérieur et de Ma Puis-
sance pour la Réalité essentielle (hagiga). Tu M'aimes comme tu ai-
mes ton pere et Moi, Je t'aime comme tu aimes ton enfant bien que Je
sois exempt de compagne et d'enfant.

d) Invoquez Alldh comme vous mentionnez vos peres, c'est-a-dire
par 1'Unité (divine) (wahddniyya), car le fils, s'il devait étre mentionné
sans ses deux parents, serait orgueilleux et révolté. N'établis donc pas
des dieux nombreux pour toi-méme et abstiens-toi de ce qu'affirment
les polythéistes.

e) Tu mentionnes ton pére en le sollicitant dans les événements im-
portants (muhimmdt) qui te préoccupent, invoque-Moi comme le jeune
enfant mentionne son pere lorsque les evenements preoccupants s'em-
parent de lui.

/) Ibn ‘Abbés a dit : « Lorsqu'on mentionne ton pére en mal, tu te
mets en colere. De méme quand Alldh est mentionné en mal, il faut
que la colére te prenne. »

g) La premiere personne que le jeune garcon mentionne dans sa pa-
role est son pére. De méme, il faut que le dhikr d'Allah soit dans ta
toute premicre parole.

- h) Tu es toujours prompt & mentionner les mérites (mandqib) de
ton pere. De méme convient-il que ta langue soit humlde de glorifier
et de louanger Allah.

4. Dans d'autres versets, Alldh mentionne la Sagesse impliquée
dans le dhikr, sagesse en laquelle on peut distinguer deux aspects :

~ A) Le premier aspect se trouve dans ce verset : N'est-ce pas par le
dhikr d’Allah que les caeurs s'apaisent (Coran X111, 28), Parole que
I'on peut interpréter de deux manieres :
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Hurayra ne se conforme pas a ces séquences logiques. On a donc la
preuve que cette transmission est faible.

Réponse a la cinquiéme question

Nombreux sont les Docteurs qui admettent que cette transmission
renfermant la mention des Noms divins n'exclut pas d'autres possibili-
tés bien que ces Noms et ces Qualités soient pour la plupart ceux dont
parlent le Coran et les Nouvelles prophétiques slires. La raison met en
évidence le bien-fondé de toutes les données désignant ces Noms
concernant Alldh. 11 est donc préférable d'accepter cette tradition (kha-
bar). v

Quant a dire qu'il faille conserver cet ordre d'énumération, nous
avons déja montré que, dans des cas analogues, Alldh garde des mobi-
les secrets qu'll ne nous fait pas pénétrer. Il incombe donc de I'admet-
tre et d'y adhérer véritablement.

6. SIXIEME QUESTION

Quelle est la signification du verbe ah¢d : garder, énumérer, avoir
la capacité, dans ce hadith : « Celui qui les garde (ah¢d) entrera au
Paradis. »

Réponse

Ce verbe comporte quatre acceptions :

1) Le nom verbal ih¢d’ veut dire 'acte d'énumérer, de dénombrer
(‘add). Le serviteur désire dénombrer ces Noms et invoque son Sei-
gneur par eux. Alléh a dit : Il a compté toute chose en nombre (ahca
kulla shay'in ‘adadan) (Coran LXXII, 27).

Abli Zayd al-Balkhi conteste cette interprétation lorsqu'il dit :

Allah a conditionné le droit au Paradis au don total (badhl) de I'ame
et des biens. Il a dit : En vérité, Allah a fait aux Fidéles l'achat de
leurs dmes et de leurs biens en échange du Paradis (Coran IX, 111).
Dans un autre verset, Il a dit : En vérité, ceux qui sont fideles et font
les ceuvres integres auront les jardins de Firdaws (Paradis) comime
part descendue (sur eux) (Coran XVIII, 107).

Le Paradis n'est accordé de droit qu'avec le don total de I'dme et
des biens. Comment alors, (demande Abl Zayd) est-il possible que
ces Noms procurent la prospérité (paradisiaque) (fawz) par la seule
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Dirige-Toi vers nous avec le bien (yd Alldh ummand bi-khayr). Par
J'usage fréquent de cette expression on élida la particule Yd, O du vo-
catif et on supprima la lettre hamza, support de la voyelle A du verbe a
l'impératif (umma) de sorte que I'expression devint « Alldhumma ». On
trouve un exemple de ce type de modification en arabe, dans I'expres-
sion « halumma », viens ici ! qui comporte les deux racines : hal et
umma.

A mon avis, cette interprétation est plus plausible car 1'autre n'est
pas possible pour quatre raisons :

1) Si la lettre M (dans la dernicre partie umma de cette expression)
devait tenir lieu du vocatif (c'est-a-dire yad), elle se situerait, de ce fait,
a la fin du nom de celui qu'on veut appeler, ce qui (en arabe) n'est ja-
mais possible puisqu'on ne dit pas « Allah ya », Allah 0. :

2) Si cette lettre M devait €tre celle du vocatif, il devrait étre possi-
ble de la trouver aussi utilisée pour les autres noms. Ainsi on peut dire
Zayd, Bakr ou yd Zayd, yd Bakr (mais non Zayd yd).

3) Si la lettre M remplacait celle du vocatif, on ne devrait pas trou-
ver utilisé dans la méme expression yd et ummd. Pourtant ces deux
vocables se trouvent réunis dans le vers suivant par exemple :

« Il te revient de dire chaque fois
Que tu glorifies ou pries : O mon Dieu (yd Alldhumma). »

4) Nous ne trouvons pas que les Arabes ajouterﬁ cette lettre M 2
tous les autres noms.

Tl n'est donc pas possible de conclure dans le sens de cette interpré-
tation devant la contradiction manifestement reconnue qu'elle com-
porte.

Les disciples de al-Khalil soutiennent leur point de vue de plusieurs
manieres : ‘

1) S'il fallait retenir l'interprétation de al-Farra' (affirment ceux qui
la contestent), il ne conviendrait de dire « Alldhumma fais cela (Alld-
humma if*al kadhd) qu'avec 1'aide d'une conjonction de coordination et
nous devrions avoir alors dans ce dernier cas : O Alldh ! Dirige-Toi
vers nous et fais telle chose (yd Allih ummand wa if’al kadhd). Or,
personne ne mentionnant cette conjonction (dans de telles expres-
sions), nous en déduisons que l'opinion de al-Farrd' est fausse.

La réponse a cette objection est celle-ci :
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Quant au mot al-wahid, le seul, Alldh en dit : Laisse-Moi et avec
celui que J'ai créé seul (wahidan) (Coran LXXIV, 11).

Les commentateurs sont unanimes pour dire qu'il s'agit, dans ce
verset, des deux enfants de (Walid b.) al—Mughirag. Le terme wa-
hid(an) est un circonstanciel qui peut s'appliquer au Créateur (khdliq)
ou a la créature.

Dans le premier cas, le verset peut recevoir deux interprétations :

- Selon la premiere interprétation, le sens devient : Laisse-Moi seul
(wahid(an)) avec lui, il suffit que Je me venge de lui.

- Selon la seconde interprétation, le sens est le suivant : Laisse-Moi
car personne ne peut s’associer a Moi dans la création (de celui que
J'ai créé seul). En donnant cette signification a ce verset, (nous en dé-
duisons) que le texte coranique indique qu'Allah s'est désigné par le
terme wahid, seul.

Dans le second cas, si nous appliquons le complément circonstan-
ciel wahidan, seul, a la créature, 1'allégation (istidlal) (qu'Allah est
wahid) tombe.

En outre, si nous admettons que ce Nom wahid convient (2 Allah),
trois interprétations sont possibles :

- La premiere : Allah est seul (wahdahu) comme existant (maw-
jitd) dans le Sans-Commencement. Le Prophéte - sur lui la grice et la
paix - a dit : « Allah était et aucune chose avec Lui n'était (kdna-Lldhu
wa lam yakun ma‘ahu shay’un). »

- La deuxiéme : Allah est seul (wahdahu) a assurer en toute indé-
pendance la Direction (tadbir) de son Royaume (mulk), la Royauté
(malakiif) n'a nul besoin de mati¢re, d'étendue, d'instrument et de me-
sure, pour existencier et déterminer 1'étre.

- La troisiéme : Allah s'isole dans Son Unité (mutawahhid) par les
Qualités de Majesté et les Qualifications de Perfection.

? De son nom complet : Walid b. al-Mughira b. ‘Abd Allah, b. 'Umar b. Makh-
z(im, adversaire du Prophéte. Il était trés puissant & La Mecque et représentait les
intéréts de l'aristocratie de cette ville. Il mourut en l'an | de 'Hégire. Sur les sept fils
qu'il eut, 2 ou 3 furent musulmans. Voir Encyclopédie de I’Islam.
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PREFACE

Depuis une cinquantaine d’année, la pensée musulmane est
sortie de I’oubli et de la méconnaissance dans laquelle, par longue
habitude, la culture occidentale I'avait reléguée’. Les travaux des
orientalistes comme de savants orientaux eux-mémes commencerent a
étre plus largement diffusés, et I’on mit en valeur en un premier temps
les domaines ou la culture musulmane avait pu avoir un impact’ sur
I’Europe latine au Moyen Age, comme la philosophie ou les sciences,
ou bien la ou le comparatisme entre les deux cultures pouvait jouer
(théologie scolastique, mystique ; architecture, etc.) ; c’était une ma-
niére de relier ces données a I’histoire connue de la pensée philosophi-
que et théologique en Occident. Puis I’originalité, les caractéres spéci-
fiques des productions des auteurs musulmans ont été plus recherchés,
et ’on a tenté de présenter ]’éclosion de systeémes de pensée en Islam
tels qu’ils se pensaient eux-mémes ; ainsi le droit musulman, ou la
dogmatique hanbalite, sans véritable contrepartie dans la culture chré-
tienne médiévale, furent-ils a leur tour ’objet de publications suivies.
Mieux connue, la pensée musulmane devenait ainsi accessible dans ce
qui lui était le plus propre. La présente traduction des Lawdmi‘ al-
bayyindt de Fakhr al-Din al-Razi, Traité sur les Noms Divins, corres-
pond d’une certaine maniere a un troisieme stade de Pacces a la
connaissance des doctrines religieuses de I’Islam : celui de la décou-
verte de dimensions proprement universelles de ses démarches théolo-
giques. Non que Razi expose un systeme de pensée de type syncré-
tiste : nous avons affaire avec lui a un théologien sunnite classique,

' Nous ne visons bien sfir pas ici la recherche spécialisée dans le domaine de
I’islamologie, qui avait pris son essor des le début du XIX® siecle, mais les ouvrages,
expositions, diffusions musicales, etc. relevant du domaine commun accessible au
grand public cultivé.
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Dans ce chapitre, Razi analyse avec une grande pénétration et sous
des aspects variés le célebre hadith : « En vérité, Alléh a quatre-vingt-
dix-neuf Noms, cent moins un. Celui qui les garde entrera au Paradis.
Allah est impair et aime l'impair. »

Dans le développement méthodique du théme majeur du livre sur
les Noms et les Qualités de Dieu, il apparait nécessaire de fonder par
voie d'autorité scripturaire et traditionnelle la validité du nombre qua-
tre-vingt-dix-neuf retenu dans la litanie réguliere des Noms de
louange de Dieu. C'est donc pour Réazi la place de le faire selon la mé-
thode exhaustive qui lui est propre.

Ce chapitre n'offre pas de difficultés majeures que Razi aurait né-
gligé de traiter. Nous ne ferons qu'ajouter quelques notes circonstan-
ciées a ce texte explicite.
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VI - AL-JISM: LE CORPS (ANIME), L’ENTITE
CORPORELLE ANIMEE

Les Karrdmites professent qu'Allah peut recevoir le nom de corps
(jism) du fait que celui-ci subsiste par soi (gd’im bi al-nafs). Or, Allah
subsiste par Soi-méme. Il faut donc qu'll soit un corps.

Selon nous, cette assertion est fausse puisque le corps implique
composition. Ainsi on dit d'une chose dont le volume est des plus
considérable qu'elle est plus corpulente qu'une autre. Or, l'importance
- d'un volume indique la multiplicité des parties (qui le compose). Si
donc ce qui est le plus corpulent (al-ajsam) comprend un plus grand
nombre de parties, le mot corps comporte le principe de la composi-
tion et de l'arrangement. Dans le cas d'Alldh, cette disposition reste
impossible et Lui attribuer le mot corps est absurde.

VII - AL-JAWHAR : LA SUBSTANCE

Les Chrétiens appliquent ce nom a Dieu mais pour nous cela est
faux. La preuve en est que la substance d'une chose est son fondement
(jawhar al-shay’ acluhu).

En l'espece, on dit : c'est un sabre de la meilleure substance ou cet
habit est de 1a meilleure substance.

Les Chrétiens entendent par Substance, la matiére (mddda) dont est
faite cette chose. Al-jawhar est alors un nom pour désigner I'Essence
(dhdt). Elle peut assumer une forme (¢iira) ou une figure (shikl) mais
la vérité d'Allah s'y refuse - Exalté soit-II !

11 est donc absurde d'appliquer le terme al-jawhar, la substance, a
Allah.
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Réponse au premier argument

Elle comporte deux aspects principaux (eux-mémes subdivisés
pour tenir compte de certaines nuances) :

1 - Premier aspect

Les deux versets cités plus haut : Glorifie le Nom de ton Seigneur
le plus sublime (Coran LXXXVIL, 1) et : Béni soit le Nom de ton
Sezgneur, détenteur de la Majesté et de la Générosité (Comn LV, 78)
font ressortir que le nom n'est pas 1dent1que au nommé pour trois rai-
sons ‘ ‘ . - o

a) Le verset : Glorifie le Nom de ton Seigneur, met en évidence la
totale relation du nom au Seigneur. Or, de principe, la relation d'une
chose a elle-mé&me est impossible.

b) Si le Nom d'Allah - Gloire 2 Lui et exalté soit-Il - devait &tre le
Seigneur lui-méme, il faudrait qu'il n'y edit aucune différence entre ce
verset : Glorifie le Nom de ton Seigneur et les deux propositions
suivantes « Glorifie le Nom de ton Nom » et « Glorifie ton Seigneur de
ton Seigneur ». C'est parce que la différence (entre nom et nommeé) est
d'une évidence premiere que nous $avons. que le Nom du Selgneul est
différent du Seigneur méme. :

¢) Les tenants de notre Ecole (aghabuna) professent que la maniere
d'arriver & la connaissance des Noms d'Alldh est arrétée par tradition
(tawqif), non par la raison (‘agl) tandis que celle conduisant a la
connaissance du Seigneur (rabb) est établie par la raison non par tradi-
tion. Or, cette manire exige que le nom ne soit pas le nommé”.

°Razi releve implicitement ici la différence fonctionnelle entre le nom AHah qui
est la ullhiyya ou ildhiyya, c'est-a-dire la Fonction divine qui- comprend l'ensemble
de tous les Noms excellents et la rubiibiyya ou Fonction seigneuriale qui implique
les noms de chaque existant envisagé sous le rapport de la servitude ou vassalité. Or,
dans cette derniere Fonction, il existe autant de noms du Seigneur qu'il y a de servi-
teurs, chacun exprimant la réalité ou nom qui lui est propre en son Seigneur ¢t sa
manifestation dans les &tres assujettis. Ces noms aussi nombreux que les étres eux-
mémes ne peuvent &tre arrétés par Tradition. C’est pourquoi le Seigneur d’un servi-
teur sera le nom méme qui le caractérise. Mais alors 1"argumentation de Razi n’est
pas fondée. : '

La premié¢re étymologie-du mat ism S. M W. (voir chap 2) permet d’ailleurs de-
considérer le nom du Seigneur comme 1’ aspet transcendant de-Sa réalité. La seconde
dérivation: du’ mot ism, celle venant' de W.S.M. se réfere plus précisement a
Pexpression de cette méme réalité dans la manifestation.
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autre qu'Allah. C'est alors que le pouvoir d'efficacité (sultdn) du illg
Allah - autre qu'Allah - fixe en lui sa présence pour faire resplendir la
lumiere divine contenue dans le ilid@ Alldh totalement et que sa signifi-
cation principielle lui apparaisse avec une évidence parfaite.

3) La négation 4 - nul - fait penser, mutatis mutandis, a la purifi-
cation (préalable a la priere rituelle), I'affirmation exprimée par ill4 -
autre que - présente une analogie avec la priére rituelle. De méme que
la purification précede la pricre rituelle, de méme le /d - nul - doit étre
antérieur, dans la formule sacrée, au illd - autre que - comme la for-
mule de protection (isti‘ddha) - (qui consiste a dire : «je cherche re-
fuge par Allah, I'Exalté, I'Tmmense, contre Satan le lapidé ») - est pro-
noncée avant de commencer la récitation rituelle du Coran (gird’a).

Dans le méme ordre d'idées, celui qui veut voir le Roi honorer sa
maison, se sent obligé de la purifier préalablement de toute‘impureté.
Il en est de méme dans la formule examinée et c'est la raison qui dé-
termine les Maitres véritables (muhaqqiqiin) a dire : la premiére moi-
tié de la shahdda est purification des secrets (tanzhif al-asrdr), 1'autre
moitié est manifestation des lumieres (jald’ al-anwdr) qui émanent de
la Présence du Souverain-Réducteur (malik jabbdr). La premiére moi-
tié est extinction (fand’), la seconde permanence (bagd’). Celle-12 est
séparation (inficdl) de tout autre que le Vrai, celle-ci est union (itticdl)
avec le Vrai. La premiére moitié fait allusion a cette parole : Sauvez-
vous vers Alldh (Coran LI, 50), 1a seconde fait allusion a celle-ci : Dis
Allah ! puis laisse-les se distraire dans leurs jeux (Coran VI, 91).

VII = LA CONNAISSANCE PARFAITE D'ALLAH

On pourrait objecter : Certes celui qui sait que le monde a un Arti-
san, puissant et savant, décrit par l'ensemble des Qualités dans la
Fonction divine, connait Alldh d'une maniére parfaite.

En outre, la science qu'il a de l'inexistence d'un deuxi¢me dieu
n'accorde pas une perfection (supplémentaire) aux qualités de Dieu
puisque l'inexistence d'un autre dieu ne revient pas a Lui donner une
qualité (supplémentaire) surtout quand il s'agit de Ses Qualités parfai-
tes. La simple science a Son sujet n'est pas une cause suffisante pour
obtenir la félicité (sa‘dda), 11 faut aussi que la science de Son exis-
tence entraine celle de I'inexistence d'un copartageant.
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Alléh a dit : Invoquez-Moi, Je vous exaucerai (ud’ini astajibu la
kum) (Coran XL, 60). Quand a celui qui répond favorablement (yu-
Jjibu) a l'opprimé lorsqu'il supplie (Coran XXV, 62). Lorsque Mes
serviteurs t'interrogent sur Moi.... alors que Je suis proche ! Je ré-
ponds (ujibu) a l'invocation de l'invocateur lorsqu'il M’invoque.
Qu'ils s'appliquent donc a Me répondre favorablement et qu'ils Me
soient fideles. Peut-étre seront-ils bien dirigés (Coran 11, 186).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Il comporte deux acceptions :

11 vient du nom d'action ijdba, le fait de répondre. On dit par exem-
ple : la mauvaise écoute détermine une réponse (ijdba) défectueuse.

Dans cette acception, le nom al-mujib se réfere a la Parole divine
(qui est une qualité d'Essence).

2 - II signifie que le demandeur recoit ce qu'il réclame. De ce sens
résulte l'expression « Il est Celui dont l'invocation est agréée ». Et tel
est bien le sens du verset suivant : Quant a celui qui répond favora-
bement a l'opprimé lorsqu'il supplie (Coran XXVII, 62).

On trouve le méme sens dans ce hadith : « Allédh a la pudeur de ne
pas laisser vide la main de Son serviteur (suppliant) ».

Dans cette interprétation, le nom al-mujib se référe a une qualité
divine d'activité.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache-le ! Alldh te convie a2 Son obéissance et toi, tu Le supplies
d'étre satisfait de toi. Or, si tu réponds (ajdbta) a Son appel, Il exauce
(ajaba) le tien car Alldh a dit : O vous qui étes fideéles, efforcez-vous
de répondre favorablement (istajibii) a Allah et a Son Envoyé quand
1l vous appelle a ce qui donne la vie (Coran VII, 24). Telle est la
réponse a I'appel d’ Allah.
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(khalq jadid ou tajdid) dans I’Ecole du Sheikh Muhyi ad-Din Ibn
‘Arabi.

Dans cette optique doctrinale, le serviteur ne cessera de réaliser, dans
le lieu théophanique qui lui est propre, les possibilités impliquées dans
son Seigneur et cela a chaque instant dans et par 'Expir-Inspir ou Respir
du Tout-Miséricordieux (nafas al-Rahmadn). Si Alldh n'était ontologi-
quement Celui-qui-ne-cesse-d'étre-toujours Créateur (khalldqg), 1’étre
créé s'anéantirait instantanément sans possibilité de se renouveler dans
des formes semblables. Il ne subsiste donc que par la subsistance
d’Allah. _

Alléh, ne cessant d'étre Créateur et Pourvoyeur, produit la Création
dans un instant ontologique toujours présent. Les €tres répercutent,
comme un écho, cet instant métaphysique, dans les lieux théophani-
ques de I’Existence universelle. La Parole divine qui, par I'Impératif
existentiateur de Dieu, émet tous les possibles dans le monde de la
contingence, se propage dans ces supports théophaniques en réfractant
cette Parole ordonnatrice primordiale et principielle en autant de paro-
les distinctes et aussi innombrables que les lieux mémes ou se produit
la Manifestation universelle. Si I'Ordre divin de propager les choses
devait cesser un seul instant, les étres créés s'anéantiraient instantané-
ment. En fait, ce sont les supports de manifestation qui freinent, limi-
tent ou conditionnent 1'Acte divin créateur. Toute chose étant périssa-
ble sauf Sa (ou sa) Face, (Coran XXVIII, 88) il en résulte que chaque
étre manifesté finit par s'anéantir pour ne cesser définitivement d'€tre
qu'au moment imparti par Dieu. Cependant, I’ Acte créateur étant ins-
tantané, continu et permanent comme le Créateur Lui-méme, la créa-
tion entiére qui est Son effet, ne peut pas plus cesser d'exister que cet
Acte divin existentiateur.

Dans I’ Atomisme ash‘arite, seuls les accidents (a ‘rdd) se renouvel-
lent & chaque instant, les substances ou quiddités gardant une certaine
stabilité. Ibn ‘Arabi corrigera cette interprétation rationnelle de la ré-
alité contingente en étendant aux quiddités, faites d'un ensemble d'ac-
cidents, cette notion de création récurrente. Accidents et substances ne
sont que des modifications apparentes de 1’Existence unique d'Allah.
IIs n'ont ni plus ni moins de réalité que les vagues de I'océan mues par
le Souffle divin ou que les lettres tracées par le Calame supréme d'une
encre unique. Seules la mer ou I'encre subsistent réellement et dura-
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I'égard de 1'Envoyé, d'autant plus a 'égard d'aucune personne et a plus
forte raison est-il impossible de le faire a I'égard d'Allah.

Si‘on objectait : les peuples non arabes nomment Alldh par des noms
différents, par exemple : les Persans - Khoddy, les Turcs - Tengri. Or, la
Communauté (umma) est d'accord pour ne pas interdire I'usage de ces
noms bien que la Tradition ne les ait pas fixés.

Nous répondrons : I'argument décisif en I'espéce est que ces déno-
minations ne sont permises que si le consensus communautaire (ijma )
les admet®. Elles constituent donc une exception & cette régle fonda-
mentale. _

Enfin (le point de vue doctrinal des Mu’tazilites mentionné au dé-
but du chapitre), a savoir que la qualification d'Alldh ne repose pas sur
la détermination traditionnelle (tawgif), s'explique par le fait que le
terme auquel on se réfere devant s'appliquer a Allah, doit Le qualifier
d'une maniére adéquate. Il faut donc que cette dénomination soit per-
mise en vertu de la parole suivante du Prophete : « Dites la Vérité
méme a votre détriment (qili al-haqq wa law ‘ald anfusikum). » On
pourrait raisonner de la méme maniére en s'appuyant sur l'autorité
d'autres nouvelles prophétiques véritables.

* Sur la notion d'ijma‘, voir Marie Bernand : L'accord unanime de la Commu-
nauté comme Fondement des Statuts légaux de Ulslam d'aprés Abi-l-Husayn al-
Basrt, Paris, 1970.
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5) On rapporte qu'un homme siégeait auprés de gens voués i la
pauvreté spirituelle (fugard’) et s'était imposé la regle du silence (su-
kiit). Les langues se délierent a son sujet. Un jour qu'il était assis, une
pierre vint l'atteindre a la téte, la lui brisa et son sang s'écoula a terre
en écrivant : Alldh, Alldh ; et les fréres de s'en étonner ! »

Sache qu'Allah se réserve des hommes. Quand ils sont debout, ils
se dressent en toute rectitude par Alldh ; assis, s'assoient par Alldh ;
quand ils parlent, le font par Allah ; quand ils se taisent, c'est encore
par Allah. Si leurs membres et leurs souffles parlaient, ils diraient :
Alldh ! Allah ! ainsi qu'Allah a dit : ...des hommes que nul négoce et
nul échange contractuel ne détournent du dhikr d'Allah (Coran
XX1V, 37).
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LXVI, 3). Notre Seigneur est Celui qui accorde a toute chose sa
norme créaturelle (khalg) et guide en conséquence (Coran XX, 50).

- La réintégration d'autre part, car, en fonction du Nom al-saldm,
les créatures sont a l'abri (sallamit) de l'iniquité (zhulm). Alldh a dit :
Ton Seigneur n'est pas injuste envers les serviteurs (Coran LI, 46).
Dans cette perspective, on distingue un troisiéme aspect dans lequel
al-saldm a le sens de al-musallim, Celui qui donne la sauvegarde car
Allah assure la sécurité a Ses Saints le Jour de la Résurrection. 1l a
dit : Leur vivification ou leur salutation (tahiyya) le jour ou ils Le
rencontreront (sera) salam, Salvation (Coran XXXIII, 44).

Sache-le ! Le saldm d'Alléh est Sa Parole.

Quand on considere al-saldm avec 'acception d'exemption de dé-
faut, on se réfere a une Qualité de transcendance (¢ifat al-tanzih).

Lorsqu'on dit qu'Allah donne la sauvegarde (musallim) a Ses Saints,
on parle d'une Qualité d'Essence (¢ifat al-dhat).

S'il confere la sécurité (saldma), il s'applique a une qualité d'activité
(¢ifat al-af‘al).

II - DIRES DES MAiTRES SUR CE NOM

Al-salam est Celui qui sauvegarde (salima) ses serviteurs des trans-
gressions secretes et patentes et Celui qui affranchit (bari’a) des dé-
fauts manifestes ou intérieurs, pour preuve cette Parole divine : Défai-
tes-vous de l'extérieur du péché et de son intérieur (Coran V1, 120).

On a dit : al-saldm est celui qui est indemne (salim) des péchés et
exempt (bari) des imperfections. Alldh a dit : A l'exception de celui
qui vient a Allah avec un ceeur integre (salim) (Coran XXVI, 89). Le
ceeur integre est celui qui est pur et sans mélange d'association et d'hy-
pocrisie et qui est 1ibéré du doute et du schisme.

On a dit : « c'est celui dont I'Ame est exempte des concupiscences et
le cceur des incertitudes ».

I - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM -

C'est par la vertu de ce nom que le serviteur se trouve en sécurité en
ce bas-monde et dans la Religion.

La sécurité dans ce bas-monde consiste a échapper, par ce nom, a
toute nuisance, a accomplir les choses nécessaires et a satisfaire les
besoins.
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Allah a dit: Allah est vaste sans limite (wdsi‘) et omniscient
(Coran 11, 247 ). Ma Miséricorde s'étend (wasi‘at) a toute chose (Co-
ran VI, 156). Son piédestal englobe (wasi‘a) les cieux et la terre
(Coran 1, 255). Notre Seigneur! Tu comprends (wasi‘ta) toute
chose dans la Miséricorde et dans la Science (Coran XL, 7).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache-le ! Ce nom dérive de sa ‘a, la capacité, I'ampleur, la largeur.

L’Ample inconditionné (al-wdsi‘ al-mutlag) est Alldh - Gloire a
Lui - dont 'Etre (wujitd) comprend (wasi‘a) tous les instants ; plus
méme, Il les anticipe car 1l se trouve (mawjid) dans la Prééternité et la
Postéternité.

Sa Science inclut (wasi‘a) toutes les réalités qui en sont l'objet.
C'est pourquoi Il ne s'occupe pas de I'une d'elles au détriment des au-
tres.

Sa Puissance rassemble toutes les déterminations de sorte qu'une
oeuvre ne Le détourne pas d'une autre. ]

Son Ecoute (sam ‘) s'étend a toute audition sans qu'll n'ait & secourir
un affligé au préjudice d'un autre.

Sa Bienfaisance (i4sdn) inclut toutes les créatures sans qu'll n'ait &
secourir un affligé au préjudice d'un autre.

Il me vient a I'esprit qu'Alladh mentionne le nom al-wdsi‘ a la suite
du nom al-mujib, Celui qui exauce, comme si celui qui demande se
posait cette question : Comment Alldh peut-Il exaucer toute chose ?
Comment entend-II toutes les voix des créatures d'un seul coup ?
Comment connait-Il leur for intérieur instantanément ? Comment en-
fin peut-Il déterminer 'accomplissement de tous les actes volontaires
immédiatement ?

Je répondrai ainsi a cette question: Toutes ces possibilités sont
hors de l'atteinte de chacun d'entre nous a cause de l'insuffisance de
notre puissance et de notre science. Le Vrai, Lui, comprend toutes les
réalités connaissables dans Sa Science, et Sa Puissance englobe toutes
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degré ontologique, une réelle corrélation, I'un ne pouvant tre sans
l'autre, le vassal exige le Suzerain, le Dieu adoré demande un adora-
teur sur qui porte la Fonction divine. Toute la doctrine de I'immanence
divine (tashbth) dans le Tacawwuf est fondée sur cette corrélation du
Seigneur avec le serviteur, le Seigneur étant le propre Nom divin qui
concerne le serviteur qui l'exprime alors adéquatement. Or, I’Essence
divine exclut de tels rapports Seigneur/serviteur, ignore la manifesta-
tion, annihile toute connaissance. C'est donc au niveau du Moi divin et
de tous les Noms qu'll implique que le hadith, si souvent cité, trouve a
s'appliquer : « Qui connait son 4me, connait son Seigneur », ou en-
core : qui se connait comme serviteur parfait (‘abd Alldh), reconnait
son Seigneur et celui qui reconnait cette corrélation totale a trouvé son
paradis et est véritablement un étre qui se soumet ou muslim a la Vo-
lonté de son propre Seigneur. L'étre intégral est ainsi Seigneur-
serviteur et réciproquement.

Cet aspect doctrinal capital permet de mieux comprendre pourquoi
le nom Seigneur (Rabb) est exclu de la séquence traditionnelle des
noms excellents. C'est que le Seigneur est toujours envisagé en terme
d'annexion ou de corrélation. Le Seigneur de tous les étres possibles
synthétise l'ensemble des Seigneurs de tous les serviteurs ; Il est la
somme intégrant tous les Noms concernant les réalité€s ontologiques
et divines des serviteurs, chacun de ceux-ci en exprimant et en réali-
sant un aspect. Tel sera le théme du chapitre immense qu’Ibn *Arabi
consacre aux Noms divins et qu'il envisage en rapport avec le servi-
teur de chacun de ceux-1a. Par exemple, chaque €tre est serviteur du
Tout-Miséricordieux (‘abd al-Rahmdan), serviteur du Tout-Puissant
(‘abd al-Qadir), etc. mais jamais il ne sera serviteur du Seigneur
(‘abd al-Rabb). Tl peut seulement étre le serviteur de son propre Sei-
gneur. Clest ainsi qu'on dira dans linvocation: © Tout-
Miséricordieux (y@ Rahmdn) sans l'article universel al. On ne pourra
dire, si ce n'est abusivement : 6 Seigneur, mais : 0 notre Seigneur (ya
rabband), cela revient a dire : 0 Allah ! puisque le Nom Alldh, dans
sa Fonction, rassemble tous les autres Noms synthétiquement et indi-
visiblement, ceux-1a se substituant ainsi a Lui.

Une conséquence indirecte de cette corrélation est l'atomisme
ash’arite ou la doctrine de la création récurrente et toujours originelle
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Ce degré est commun a ['hypocrite (mundfiq) et au loyal (muwdfiq),
a I'hérétique (zindiq) et au véridique (¢adiq).

En conséquence, a celui qui prononce cette attestation, il échoit une
part des bénédictions qui en dépendent. 1l se réserve ainsi les profits
qui y sont attachés. Si, par elle, il recherche ce bas-monde, il obtient
séeurité (amn) et sauvegarde (saldma) des calamités qu'il engendre.
S'il vise la Vie future, il recueille chacune des parts qu'elle inclut dans
les deux mondes et s'assure par elle la félicité dans les deux Demeu-
res.

2 - Le deuxieme degré concerne ceux qui réunissent la prononcia-
tion (gawl) avec la langue et 'adhésion (i ‘tigdd) du cceur a un confor-
misme sans discernement (taglid). Or, sache-le ! la conviction fruit
d'un tel conformisme n'a rien a voir avec la science. L'adhésion ( ‘agd)
n'est-elle pas en effet le contraire du relachement (inkildl) et de la re-
nonciation (inshirdh) alors que la science témoigne de 1'élargissement
de la poitrine ? Alldh a dit : Celui auquel Alléh a élargi la poitrine
en vue de Islam (ou de la soumission a Dieu) (Coran XL, 22). En
conséquence, il est siir que le conformiste (mugqallid) sans discerne-
ment n'est ni connaissant, ni savant. Mais alors ! est-il croyant ? Ce
point a fait l'objet de divergences notoires. ’

3 - Le troisiéme degré appartient & ceux qui unissent I'adhésion du
cceur 2 la connaissance des preuves ou arguments suffisants (dald’il
ifnd ‘iyya). Toutefois ce degré ne peut &tre atteint qu'avec des argu-
ments certains (dald’il yaqginiyya).

4 - Le quatriéme degré est propre a ceux qui sont confirmés dans
ces convictions (‘agd’id) par des arguments péremptoires (dald’il
qat‘iyya) et des démonstrations certaines (bardhim yaqiniyya), bien
que ceux-1a ne soient pas de ceux qui ont la maitrise des contempla-
tions (arbdb al-mushdhadadt ) et des dévoilements (mukdshafar) ni de
ceux qui sont investis des Théophanies (achab al-tajallf).

Sache qu'il revient un unique degré a la reconnaissance par la langue.

La conviction du cceur comporte des degrés multiples en fonction
de la vigueur ou de la faiblesse de la conviction, de sa continuité ou
non, du grand nombre ou non de ses aspects.

Le conformiste sans discernement (mugqallid), lui, peut l'étre par
exemple soit sur la seule reconnaissance qu'Allah est Un, sur l'attesta-
tion de I'Unité divine ou sur de nombreuses questions touchant a l'or-
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est (aussi) Celui qui resserre et dilate, Celui qui contrarie et accorde le
profit, Celui qui éleve en dignité et rend vil, Celui qui vivifie et fait
mourir, tous ces couples de Noms divins étant fonction du double as-
pect des réalités concernées. Sa Miséricorde et Sa Bienveillance ne
sont causées ni par le mérite de celui qui en est digne, ni par 'obéis-
sance de celui qui se soumet. De la méme facon, Sa contrainte n'est
provoquée ni par celui qui la mérite de droit, ni par attitude du déso-
béissant. Or, s'il existe une différence entre contrainte et bienveillance
en raison de celle du mérite, d'ou provient alors cette différence entre
obéissance et désobéissance ? Et pourquoi celui-ci devient-il obéissant
et celui-1a désobéissant bien que (I'un et l'autre) soient d'une maniére
égale soumis a la Toute-Puissance et assurés de leur fin ? Bien plus,
chacun sait qu'il devient obéissant puisqu'Alldh crée en son cceur ce
qui l'incite a obéir comme il se trouve désobéissant parce qu'Alldh crée
dans son cceur la volonté de désobéir. Il en résulte que la Miséricorde
d'Allah comme Sa Contrainte n'ont pas de fin, qu'elles ne sont jamais
causées par des actes émanant des créatures et que les attributs, les
actes et les dispositions de celles-ci proviennent du Vrai, de Son Acte
d'existencier et de déterminer 1'€tre. Comment alors la créature pour—
rait-elle provoquer la cause de son acte ?

C'est en raison de cette interprétation que Ab( Bakr al-Wasiti a pu
dire : « Je n'adore pas un Seigneur que mon obéissance satisfait ou que
ma désobéissance irrite », propos dont le sens est : si I'obéissance du
serviteur devenait la cause de l'agrément du Créateur et si son péché
devenait celle de Sa colére, il parviendrait & modifier les Attributs du
Vrai et a influencer les changements dans les dispositions de Celui-ci ;
ce qui est absurde. C'est, au contraire, Sa satisfaction qui porte les
obéissants a I'obéissance et Son courroux qui pousse les désobéissants
a désobéir, toute chose étant Son ceuvre que rien ne peut modifier.

Tel est I'exposé des positions doctrinales en cette matiére.

C) Difficulté troisieme
Les Mu’tazilites disent : affirmer que la Miséricorde est une qualité
divine ne s'accorde pas avec la doctrine des partisans de la Reégle pro-
phétique qui professent qu'Allah détermine I'Infidélit€ (kufr) chez I'in-
fidele. Il détermine en lui la puissance, la volonté et l'incitation qui ne
conviennent qu'a 1'infidélité. Allah enleéve la Foi (imdn) a l'infidele
chez lequel 1l n'attribue ni la puissance, ni la volonté, ni l'incitation
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1) Il pardonne le péché par générosité, Il accepte le repentir par
bienfait, Il est intense dans la rétribution finale envers les Infideles, 11
est doué de libéralité avec les « Devancants » et les « Rapprochés »°.

2) Celui qui pardonne le péché des fauteurs, qui accepte le repentir
de ceux qui reviennent, I'Intense dans la rétribution future avec les
Infideles et les Hypocrites, Celui qui est doué de libéralité avec les
Fideles et les Connaissants.

3) Celui qui pardonne les péchés des Injustes, qui accepte le repen-
tir de ceux qui tendent vers le but recherché, I’Intense dans la rétribu-
tion finale avec les Infideles, Celui qui est doué de libéralité avec les
« Devancants » et les « Rapprochés ».

4) Abl Bakr al-Wasiti a dit : « Celui qui pardonne le péché a celui
qui dit ; "Id ildha illa-llah", Celui qui accepte le repentir de qui dit
"La ildha illa-llah", I’Intense dans la rétribution finale envers celui
qui nie la vérité de 1a ilaha illa-llah", Celui qui est doué de libéralité
avec celui qui contemple les secrets du “ld ildha illa-IlGh". »

B) Quant aux propos pertinents qui ont été prononcés en rapport
avec ce verset, nous en citerons quelques uns :

1) Allah mentionne quatre de Ses Qualités, dans ce verset, dont
trois concernent le Fidéle et une 1'Infidele. Le pardon, I'acceptation du
repentir, la possession de la libéralité s'appliquent au Fidéle, l'intensité
de la rétribution future aux Infideles. Cette unique Qualité les concer-
nant, aucun d'entre eux, malgré leur grand nombre, ne sera sauvé de la
rétribution future perpétuelle. Comment comprendre alors que les Fi-
deles concernés par ces trois qualités arrivent a s'interdire la Miséri-
corde malgré qu'Allah confirme dans un hadith qudsi que « Ma Misé-
ricorde précede Mon Courroux » 7

Si I'on ajoute, quelle est la sagesse qui préside a énoncer trois quali-
tés pour les Fideles et une seule pour les Infidéles ? Nous répondrons
ceci : Les Fideles se répartissent en trois catégories. Cerfains lesent
leurs dmes, d'autres tendent vers le but recherché et d'autres enfin
devancent les autres par des ceuvres de bien’. Les Infideles, 2 eux
tous, forment une catégorie unique selon cette parole : Tel est Alldh,

2 Ces deux termes font allusion 2 la sourate « I’Echéante LVI, versets 10 et 11 o
ils sont mentionnés.

? Cf. Coran XXXV, 32 et section 2, chap. 1.
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¢) Troisieme argument

Ces deux vocables ont une racine commune (puisqu'il dérivent tous
deux de rahma, miséricorde). Or, le nom rahmdn comporte un nombre
de lettres plus grand que le mot rahim. Il implique donc une extension
plus grande que le second™.

d) Quatrieme argument

Ab( Sa‘id rapporte que Jésus - sur lui la paix - a dit : «al-rahman
est Tout-Miséricordieux dans ce bas-monde et al-rahim est Tres-
Miséricordieux dans la Vie future ». Cette formulation indique que le
premier a plus d'extension que le second. '

2) Raisons de la disposition conjointe de ces deux noms

Si on affirme que le Nom al-rahmdn a plus d'extension que le Nom
al-rahim, pourquoi alors le précéde-t-il dans la basmalldh : bism-illah
ir-rahmén ir-rahim - au nom d'Allah, le Tout-Miséricordieux, le Tres-
Miséricordieux ? Nous répondrons ceci :

a) al-rahmdn est le nom que le Dieu-Producteur (bdri) se réserve

-exclusivement pour Lui comme le Nom Allah est celui qu'll se réserve
pour Lui-méme exclusivement'”

Dans cette formule coramque (la basmallah), la mention du Nom
Allah vient en premier, puis il est suivi du Nom al-rahmadn a cause de
l'affinité existant entre eux deux.

b) al-rahmdn confere la Miséricorde universelle alors que al-rahim
accorde la Miséricorde réservée aux seuls Fideles. Le premier est
comparable au principe (agl), le second a l'accroissement (ziydda)
d'excellence. Or, le principe doit &tre antérieur a sa manifestation
comme le verset suivant permet de le vérifier : Ceux qui se sont com-
portés excellemment auront I’Excellence et un surcroit (Coran X, 26).

¢) La disposition des mots de cette formule coranique est excellente
et leur harmonieuse rencontre influence grandement les autres versets
de la sourate al-Fatiha (celle qui ouvre, premiere sourate du Coran)'®

' Dans ce symbolisme des lettres que reléve l'auteur, un plus grand nombre de
lettres implique un développement plus grand.

15 Bn vertu du verset de Coran XVII, 110 que nous avons cité dans la n.5 supra.

16 Razi ne développe pas cette allusion. On peut comprendre que les Noms divins
présentés dans la Fdriha représentent des fonctions universelles nécessaires a la
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Ce terme peut aussi signifier : celui dont l'existence s'est écoulée
comme dans ces deux exemples coraniques : En vérité, tu es dans ton
ancien égarement (innaka la fi daldlika-1-gadim) (Coran XII, 95). A
la lune, Nous avons assigné des mentions jusqu'a ce qu'elle rede-
vienne comme le rameau de palmier ancien ou vieilli (gadim) (Co-

ran XXXVI, 39).
Nous avons déja démontré qu'Alldh est I'Existant qui n'a pas de
précédent.

III - AL-AZALI : LE SANS-COMMENCEMENT

Le sens de ce Nom est essentiellement celui de al-gadim que nous
venons de commenter.

"IV - WAJIR ,AL-WUJZA]D BI DHATI-HI: L’ETRE OU
L’EXISTENCE NECESSAIRE PAR SOI

(lit. : Celui qui nécessite I'Existence ou I'Etre actuel par soi)’.

Cette expression désigne la Réalité essentielle (hagiga) qui n'ac-
cepte d'aucune maniere la privation d'existence (‘adam).

Sache que la Primordialité (gidam) n'est pas la Nécessité (ghayr al-
wujiib) mais bien la continuité (dawdm) depuis le Sans-
Commencement (azal) jusqu'au Sans-Fin (abad).

La Nécessité, elle, est la négation de la réceptivité de la non-
existence (gabiliyyat al-‘adam). '

Sache que seuls trois Noms divins parmi les quatre-vingt-dix-neuf
se rencontrent avec cette signification

Le premier : al-gqawi al-matin, le Trés-Fort et Trés-Ferme, pour la
raison que celui qui ne recoit pas l'influence d'un autre est dit étre fort.

al-gayyim, I'Tmmuable car la forme intensive de ce Nom exprime
qu’une chose demeure indépendante par soi. Or, tel est bien Celui qui
est 1’Etre nécessaire par soi.

V - AL-DA’IM : LE PERMANENT, LE CONTINUEL

Ce Nom implique d'étre sans commencement ni fin.

> Pour plus d’explication sur cette traduction, cf. Ibn ‘Arabi, La Production des
Cercles, traduit et présenté par Paul Fenton et Maurice Gloton, édition bilingue,
Editions de I’Eclat, Paris 1996, page 17, note 18.
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. Cette: difficulté 's'exprime. ainsien’ termes théologiques : le monde
est-il éternel ou a-t=il commencé a:¢tre 2 te Créateur (al-Khdliq) est-il
éternel owest=il apparu .avec le:temps:poun déterminer la création ?
Probléme insoluble ‘en: théologie: et:qui Jaissera Razi perplexe ainsi
qu'il'exprimera dans un-beau passage du Traité. Seule la métaphysi=
que du Tacawwuf gvec la perspective des.Théophanies, concernant
aussi bien 1’ Bxistence:universelle que-celle des étres, résoudra ce pro-
bléme contradictoire aw niveau théologique: -
~‘";«Allﬁh;ﬁdans;?sona;Esscncexsi.nc;oﬂdi:ﬁionnéez-(:dhézt), n'est ni connuy:ni
connaissable.; T n'est ni déterminé, ni-litnité; n'a ni commencement; ni
Allah, dans Sa Fonction divine (ulihiyya. ou: ilahiyya), celle: qui;
concerne: Sa deseription (wagf) et Sa manifestation: (zhihiir),; a'est plus
seulement-PEssence; il est-aussi:le: Dien:quion .adore: (ilah) et:qui est
seul digne d'adoration alors: que I'Essence nepeutdétre. o i
..Cétte ‘premiere ‘di scontinuité logique et ontologique: entre Essence
et Bonction divine est tn, mystére:intégral quis oblige;.pouren com-
prendre :quelque -.chose, 2 ‘enyisager un:commencement ‘ontologique
dans la Fonction divine par rapport a ’Essence inconditionnée et-aux:
essences: déterminées, méme: si cefite ‘Fonetion; ne cesse détre. a, tout
jamais pour les &tres qui sont concemnés par.elle. . it
1 Cette premiere autodétermination divine fait référence auMoi divin

qui comporte donc des distinctions principielles. ;. celles, de FEssence
qualifiée par tous, les Noms, excellents impliqués, dans. son, Unicité
cwahidiyya)-dont ils sont inséparables et qui font connaitre le.conteny
de Ta richesse du. Trésor divin, qui,se passe.de:tout au..niveau. de
I’Essence mais non plus au degré de 'Unicité. e TR
. Dans J'Unité divine.(ahadiyya) tous les Noms,diyins, son! en équili-
bre, indifférencié et dans. Ja.contraction métaphysique. du Point essen-
tiel. C'est seulement au degré de 1'Unicité que les Noms. et les; Qualités,
seront distingués sans pourtant quil y ait.en elle de multiplicité réelle.

... Pourtant.les Théologiens scholastiques. n'acceptent pas 'idée,de: la
Création par.effusion divine parce qu'ils redoutent;de.tomber :dans le
panthéisme.le:monisme ou le dualisme. La création. x nihilo et-hors
de toute; succession sera:affirmée. par ux et} es dégagera de ces trois
pps;itions,,;do@;tr;inales;hétérodexes;elt;»taz,,siArabi;, sera souvent accusé: par

les Savants littéralistes de ces hérésies. tirterids oo nnreitl e
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9) AL-TAQWA : la crainte protectrice pieuse ou pudique, la protec-
lion

Alldh a dit : Il les attacha a la Parole de la crainte protectrice
pieuse (Coran XLVIII, 26).

Cette expression a ét€ donnée pour plusieurs raisons

a) Le tenant de cette parole craignait de se trouver qualifié par quoi
les associateurs étaient eux-mémes décrits dans ce verset (dont voici
la traduction compléte) ; Quand Allah mit de llirritation dans le
ceeur des Infideles, celle des gens de l'ignorance, Il fit descendre Sa
Paix (sakina) sur Son Envoyé et sur les Fidéles et les attacha a la
Parole de la crainte protectrice pieuse. Ils en étaient vraiment les
plus dignes et les détenteurs. Allah est Trés-Savant en toute chose
(Coran XLLVIL, 26).

Ce verset contient une allusion (ishdra) et une bonne nouvelle
(bishdra).

- L'allusion est dans l'appellation d'Alldh: le Détenteur de la
Crainte protectrice pieuse. Il a dit: C'est Lui le Détenteur de la
crainte protectrice pieuse (huwa ahlu-t-taqwa) (Coran LXXIV, 56). 1l
nomme ceux qui reconnaissent 1'Unité divine (muwahhidin) : les Dé-
tenteurs de la Parole de la crainte protectrice pieuse. 1l dit : Il les atta-
cha a la Parole de la crainte protectrice pieuse. C'est comme si Allah
avait dit : Moi, Je suis le détenteur mentionné par cette Parole et toi, tu
es le détenteur mentionnant cette Parole. Que ce titre de noblesse est
magnifique !

- La Bonne Nouvelle est dans cette désignation: Ils en étaient
vraiment les plus dignes et les détenteurs. Assurément, ceux qui at-
testent 1'Unité divine sont les créatures les plus dignes de cette Parole.
Or, Allah est Trés-Généreux, le Vrai qui ne reprend pas celui qui est
vraiment digne de Lui. En outre, en tant que détenteurs de cette Parole
qui est plus excellente que le Jardin paradisiaque, ils sont a plus forte
raison aptes au Paradis.

b) Cette Parole protége ton corps du glaive, tes biens du butin, tes
possessions de la capitation, tes enfants de la captivité. Si ton cceur est
en harmonie avec ta langue, cette Parole vient a protéger ton cceur de
I'Infidélité. Si la grice propice s'allie au ceeur, cette Parole est protec-
tion pour les membres contre les désobéissances.
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deviennent démunis mais quand ils témoignent de Sa Beaut€ ils vivent
et deviennent illustres »

2) On a dit: « Le Tout-Miséricordieux recouvre (le péché) de ce
bas-monde, le Trés-Miséricordieux le pardonne dans la vie future ».

3) ‘Abd Alladh ibn al-Mubarak® a dit : « Le Tout-Miséricordieux
accorde quand on demande, le Trés-Misé€ricordieux s'irrite quand on
ne demande pas ».

4) Abt Hurayra21 rapporte que le Prophéte disait : « Alldh s'irrite
contre celui qui ne demande pas ».

Le Poéte 1'a chanté dans ce vers :

« Allah s'irrite que tu négliges Sa demande
Alors que le fils d’Adam se fache
Quand on le sollicite »

5) Abli Bakr al-Warrdq a dit : « Le Tout-Miséricordieux produit Ja
félicité, le Tres-Miséricordieux les bienfaits. La félicité, c'est ce qu'll
accorde et donne sans retour ; le bienfait, c'est ce qu'll fait connaitre et
le bien-étre qu'll procure ».

6) Muhammad ibn ‘ARl at-Tirmidhi** a dit: «Le Tout-
Miséricordieux sauve des Enfers, le Trés-Miséricordieux fait entrer
aux Paradis ». Le verset suivant s'applique au premier Nom : Vous
étiez au bord d'un abime du Feu infernal et Il vous en a sauvé (Co-
ran I, 103). Celui-ci concerne le second : Entrez-la (dans le Paradis)
confiants avec la paix (Coran XV, 46).

7) Al-Harith ibn Asad al-Muhsibi® a dit: «Le Tout-
Miséricordieux fait disparaitre les afflictions et les défauts, le Trés-
Miséricordieux illumine les cceurs au moyen des Mysteres ».

*° Grand docteur du Khurasan (m. 180/797). 11 fut tout & la fois traditionaliste,
soufi et défenseur fervent du Califat, adversaire de l'appréciation personnelle (ra’y)
préconisée par Abfl Hanifa.

21 Célebre compagnon du Prophgte et rapporteur de hadiths.
22 Soufi, né & Tirmidh, vers 210/825 et mort vers 320/932.

» Ascete et soufi, il naquit 2 Basra vers 165/781 et mourut 2 Bagdad en 243/857.
1l étudia le figh et le kalam et composa des ouvrages d'éthique spirituelle. Ibn Hanbal
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EXAMEN DES POSITIONS DOCTRINALES DES SAVANTS
SUR LES NOMS ET LES QUALITES

I - POSITIONS DOCTRINALES FONDAMENTALES

Sache-le ! Certains nient qu'Alldh ait des Noms mais admettent
qull a des Qualités. D'autres professent le contraire, affirment l'exis-
tence des Noms et refusent celle des Qualités. Enfin d'autres recon-
naissent qu'Allah a des Noms et des Qualités.

1) NEGATION DES NOMS DIVINS ET AFFIRMATION DES
QUALITES DIVINES

Ceux qui nient l'existence des Noms mais admettent celle des Qua-
lités soutiennent que la Réalité essentielle du Vrai (haqigat al-haqq)
ne peut €tre connue des créatures et des hommes. Pour fonder cette
position, ils avancent que Sa Réalité essentielle ne saurait &tre connue
des créatures et en conséquence Allah ne peut avoir de Nom.

La premiere prémisse (a savoir que la Réalité essentielle d'Allah ne
peut étre connue) se comprend ainsi :

Ce que les créatures connaissent d'Alldh s'exprime soit 1) en mode
d'existence ou d'étre (wujiid), soit 2) en mode de dépouillement ou de
négation existentielle (sulith), soit enfin 3) en mode de relations (idd-
far.

Dans le premier cas, la connaissance de l'existence d'Allah n'est
pas celle de Sa propre Réalité essentielle car l'existence connue s'op-
pose a la privation ou non-existence (‘adam). Cet argument rationnel
est de compréhension générale et est reconnu s'appliquer a toutes les
créatures possibles (mumkindt), mais a Sa propre Réalité essentielle
on ne peut pas Lui attribuer cette conception. C'est ainsi que l'exis-
tence (des créatures) est autre que cette Réalité essentielle. '

Dans le deuxi¢me cas, la négation existentielle (suliib) intervient
quand nous précisons : Alldh n'est ni une substance (jawhar), ni un
accident (‘arad) ni un état (hdl), ni un lieun (mahall). Le caractére in-
telligible de cette argumentation revient a une simple privation de ces
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biens du pillage et les enfants de l'esclavage. 1l faut donc que ce Nom
soit le plus excellent de tous.

/) Allah a dit: Dis ! Allah, puis laisse-les se distraire dans leur
discussion (Coran V1, 91).

En vérité, Allah ordonne a son serviteur de s'opposer a tout autre
qu'Allah et d'accepter de se soumettre entierement a Son adoration en
invoquant ce Nom. Il est donc probant que ce nom est le meilleur.

g) Ce Nom Allah posseéde une particularité (khdcgiyya) que ne par-
tageront jamais les autres Noms. Ceux-ci, en effet, employés au voca-
- tif, dans l'invocation (nidd’) ne portent pas l'article universel Le (al).
Pour cette raison, on ne peut dire : O le Tout-Miséricordieux ! O le
Trés-Miséricordieux ! (yd ar-rahmdn yé ar-rahim), mais: O Tout-
Miséricordieux ! O Trés-Miséricordieux ! (ya rahmaén yé rahim).

Par contre, le Nom Allédh comporte cette disposition de sorte que
I'on doit dire : O Allah (ya Allah) puisque le A et le L (alif et ldm)
constituent un élément essentiel (indissociable du Nom) sans pour
autant invalider la forme réguliere du vocatif (qui régit l'invocation).

Cet arrangement propre au Nom Alldh contient une allusion fine
(ishdra latifa). En effet, le A et le L sont les deux lettres composant
l'article AL (le) désigné (en arabe) par le terme fa‘rif : le « faire-
connaitre » ou ce qui détermine la connaissance. La non-disparition de
ces deux lettres du Nom montre que cette connaissance ne peut jamais
cesser et qu'elle s'obtient par les vertus sacrées (saldtin) attachées 2 la

plus magnifique des intercessions (wasd’il, ou moyens d'acces) que
~ véhicule 1a générosité de ces vertus.

Cette subtilité prouve que les fruits de la générosité d'Alldh ne
peuvent jamais manquer au serviteur a n'importe quel moment.

h) De l'avis général des Docteurs de la Loi, le plus plausible est
que ce Nom, dans sa réalité intime, ne peut conduire l'intelligence a la
connaissance du « comment » (kayfiyya ou modalité) de sa dérivation
étymologique (ishtigdqg). 1l est certain que l'intelligence n'a aucun
moyen de connaitre la réalité la plus intime du Vrai. Aussi, dans cette
perspective, ce Nom possede une vertu supplémentaire en rapport
avec le Nommé (par ce Nom) que ne comportent pas les autres Noms.
Il faut donc que ce Nom Allah soit plus excellent.

i) Le premier verset du Coran est le suivant : Au Nom d’Allah, le
Tout-Miséricordieux, le Treés-Miséricordieux d'aprés l'avis de cer-
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- Le troisieme : al-‘azm : la résolution, le propos décidé

Cest la détermination (tawtin) de 'ame aprés I'hésitation (tarad-
dud) qui engendre l'ignorance de savoir qu'il convient d'agir ou non ou
bien de renoncer 2 faire. Une telle disposition étant impossible quand
il s'agit d'Allah, il n'est pas permis de la Lui attribuer.





index-663_1.png
TABLE DES MATIERES

Préface (Pierre LOTY) ..ot il

PTEIACE. ..ottt 17

TAEFOAUCHION ..ottt sa s oo sneanes 19
PREMIERE PARTIE

Principes (mabddi’) et Prolégomenes (muqaddimdt)

Chapitre premier

Du nom (ism), du nommé (musammd) et de la désignation

(tasmiya ou déNOMINALION) .uvrecrvecrersricsasncssessacssessarssassssassassnns 49
Chapitre deuxitme

De la différence entre noms (asmd’) et qualités (cifdr).......... 65
Chapitre troisi¢éme

Examen des positions doctrinales des savants sur les noms

€L 1eS QUANILES .ouruecernrrescsnsirisisnsannssesnsrssssssnsssssassessssssessonsasrsnss 71
Chapitre quatrieéme

Les noms d'allah sont-ils fixés par tradition (fawqif)

ou établis par raisonnement analogique (giyas) «...veeereersrenee .85
Chapitre cinquieme

Des diverses catégories de noms et de qualités.......ceeeicineee. 93
Chapitre sixiéme

Preuves de I'excellence du dhikr d'allah par ses noms

€t SES UALILES c.veererenrresrrcncnsnresesaenssesesasnssnsasnsseserasnsasssssesssesese 107
Chapitre septieme

De I’exposé complet sur la supériorité respective de la

méditation (fikr) et de l'invocation (dHikr).......ereresveaceserns 131
Chapitre huitieéme

Commentaire sur les traditions prophétiques (khabar)

entionnant Pexcellence des quatre-vingt-dix-neaf noms

[ 117111) JTRR— sesesssesctsrsatsnsbisnestarsassristsasessrenterasnsrtsnt 143
Chapitre neuvieme

Des caractéristiques de la demande ou invocation

SPONLANEE (AU A’) wevrerrrerereiorasrnsasaersssersoresasaessessasesecsssassassasssses 165
Chapitre dixieme 7

Du nom supréme (ism a‘zham) .....c.eeeeres erevernressersesssssessnase 175





index-69_1.png
PRESENTATION DU CHAPITRE TROISIEME

Ce chapitre est capital dans 1'Ouvrage du Maitre car il situe les
principaux courants doctrinaux sur la question de 1'Essence, des Noms
et des Qualités. Il se comprend mieux si l'on retient bien que les théo-
logiens musulmans font les distinctions suivantes :

1) L'Essence inconditionnée (dhdf) qui n'est ni connue, ni connais-
sable d'aucune maniére. Elle peut étre « appréhendée » intuitivement
et spontanément dans le secret (sirr) de I'€tre lorsqu'il s'isole en lui-
méme en se détachant de tout conditionnement existentiel.

2) Le ou les Noms que Dieu donne par révélation ou les hommes
par nécessité immédiate. Ces noms concernent les quiddités (mad-
hiyydt) ou réalités en soi et les choses concretes que l'expérience di-
recte fait connaitre. '

3) Les Qualités qui décrivent la Réalité ultime ou les quiddités,
pour en connaitre les aspects afin de « pénétrer » leur essence.

Les conclusions suivantes découlent de cette rapide analyse des
positions doctrinales apparemment contradictoires mais en réalité
complémentaires que R4zl présente dans ce chapitre et permettent de
distinguer : A

a) Ceux qui affirment I'Essence en niant qu'elle ait des qualités ou
des noms et soutiennent le point de vue de la transcendance exclusive
de I'Essence sans relation possible devant Son absoluité incondition-
née.

b) Ceux qui admettent l'existence des Noms et/ou des Qualités. Les
Noms et les Qualités deviennent nécessaires pour que la Manifestation
universelle des Possibilités divines se réalise. Peu importe que les
Qualités soient classées en Qualités essentielles, négatives, transcen-
dantes, relatives et d'opération, elles sont posées comme concomitan-
tes a la Manifestation universelle car sans elles I'Univers manifesté ne
peut étre. Elles sont comme autant de fonctions universelles nécessai-
res a l'existéntiation des choses.
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c¢) Si Allah n'avait décidé d'accorder ce don gratuit de toute éternité
- et Il sait bien ce qu'il en est - ce don n'aurait pu étre obtenu car I'ac-
tualisation (hudiith) d'une chose contraire a la volonté d'Alldh, et qui
de plus provient de Sa Science et de Sa Sagesse, est impossible. Il faut
donc que I’ Agent de ce don (‘atiya) soit réellement Allah.

d) Le serviteur reste la possession (milk) d'Allah. Or, la possession
en tant que telle ne posséde rien. Allah a dit : Alldh propose en para-
bole un esclave (‘abd) objet de proprieté (mamliik), sans pouvoir sur
rien (Coran XVI1, 75).

1l est, en conséquence, bien établi que rendre possesseur n'est pas
valablement le fait du serviteur.

2) Le second aspect du don gratuit est caractérisé par I'absence de
compensation.

Nous dirons : en admettant méme que le serviteur piit valablement
rendre possesseur, encore faudrait-il que cela flit sans compensation.
Or, il est patent qu'on ne peut accomplir un acte quelconque sans 1'es-
poir d'obtenir l'approbation (madh) dans l'immédiat ou la rétribution
ultérieurement.

Dans I'hypothéese de celui qui ne croit pas & la récompense, ou en-
core de celui auprés de qui personne ne se trouve présent pour l'ap-
prouver, ou enfin de celui qui est gratifié d'un bienfait sans en avoir
conscience ou qu'on lui cache (de qui il vient), ceux-la donc recoivent
un bienfait sans que ceux qui donnent aient en vue une récompense ou
une approbation, mais ceux-la donnent par compassion pour soulager.
Or, cette attitude est encore une sorte de compensation. Si rien ne
vient provoquer cette réaction, l'acte ne pourra jamais en résulter. II est
donc certain que l'absence de compensation est une condition que le
serviteur ne pourra pas remplir.

Une fois admis que la nature du don gratuit est constituée nécessai-
rement de ces deux conditions et que chacune d'elles ne peut se trou-
ver remplie par le serviteur, il s'avere alors impossible que le don gra-
tuit vienne de lui. Le Vrai, Lui, réalise chacune de ces deux condi-
tions. De plus, en tant que Possesseur du Royaume (mdlik al-mulk),
l'acte de rendre possesseur (tamlik) Lui revient de droit.

Allah donne aussi sans compensation parce qu'll transcende ac-
croissement ou diminution, Son Acte pur étant au-dela des compensa-
tions et des intentions intéressées (aghrdd).
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e) Tous les nombres sont issus de 1'Unité car 1'un, ajouté 3 une au-
tre unité devient deux et celui-ci ajouté a une autre unité devient trois,
ce processus n'ayant pas de fin. Il est donc vrai que I'Un est la cause de
tous les nombres et qu'il est impair ; il n'en demeure pas moins vrai
que (le premier) impair est la cause de tous les nombres et que lui-
méme n'en est pas un.

/) L'impair I'emporte sur le pair du fait que celui-la ajouté a celui-ci
donne (toujours) un résultat impair. Cet argument démontre que la
vertu (quwwa) de I'impair I'emporte sur celle du pair. Or, ce qui pré-
vaut est supérieur (sous ce rapport). L'impair est donc supérieur.

g) L'Unité (wahd) est inexorablement liée a tous les degrés de dé-
veloppement des nombres. Chaque degré, en tant que tel, assumé par
les nombres, est unique sous ce rapport. Or, l'unité (wdhida) est im-
paire et l'imparité (witriyya) est nécessairement attachée a chaque de-
gré de développement des nombres au contraire de la parité (zaw-
Jiyya). Aussi 'impair est plus excellent.

1l résulte de l'ensemble de ces considérations que l'impair est
supérieur au pair.

4. QUATRIEME QUESTION

Pourquoi 1'Envoyé d'Alldh a-t-il dit : quatre-vingt-dix-neuf (noms),
cent moins un ? Quelle est la raison d'étre de cette répétition ?

Réponse

Il y a deux raisons a cette répétition :

a) Le renforcement (ta’kid) comme dans ces paroles coraniques :
Trois (jours de jeiine) pendant le Pelerinage et sept lorsque vous
serez de retour (soit) dix (jours) complets (Coran 11, 196) : Ne prenez
pas deux dieux, deux (ou en tant que deux) (12 tattakhidhu ilahayn
ithnayn). En vérité, Lui est un Dieu unique (ilahun wahidun) (Coran
XV, 54).

b) C'est d'éviter une erreur ou d'assurer la conformité car quatre-
vingt-dix-neuf ressemble dans la graphie (des lettres avant 1'introduc-
tion des chiffres dits « arabes ») a 77, 79 et 97. La confusion possible
cesse par cette parole : cent moins un.
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Sache-le ! Les créatures, par leur intelligence, ne comprennent des
Qualités d'Allah que des aspects saisis par 1'imagination déficiente et
que des modes d'expression symboliques. Les qualités divines refusent
toute analogie avec celles des &tres adventices, I'Impénétrabilité et
I'Inaccessibilité d'Alldh sont saintes au point d'exclure toute similitude
avec les étres contingents.

Le terme samd‘, 'acte d'entendre ou 1'écoute, peut aussi signifier
acceptation (gabil) et réponse favorable (jjdba) comme dans ce pro-
pos de 'Envoyé d’Allah - sur lui la grice et la paix- : « Mon Dieu ! je
me réfugie en Toi contre une parole qui n'est pas écoutée (yusma‘u) »,
c'est-a-dire a laquelle il n'est pas répondu. Tel aussi cet exemple extrait
des paroles prononcées dans-la priere rituelle : « Qu'Allah écoute celui
qui Le louange » dont le sens est : Qu'Allah accepte la louange de ce-
lui qui Le louange.

I1 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) IIs disent qu'Allah écoute les suppliques que Ses serviteurs hum-
bles lui présentent, Lui qu'un appel ne distrait pas au détriment d'un
autre et qui n'est pas empéché d'exaucer une demande plutdt qu'une
autre.

2) On a dit: Al-Sami‘ est Celui qui exauce les suppliques que tu
adresses dans la nécessité, Celui qui reconnait I'épreuve dont tu es
accablé au moment du besoin, Celui qui pardonne ta faute quand tu
demandes pardon, Celui qui accepte ton excuse quand tu la présentes
et Celui qui est miséricordieux devant ta faiblesse quand ton ame est
humiliée et brisée.

3) On a dit : Al-Sami*, est Celui qui écoute l'entretien confidentiel,
qui accepte les oeuvres d'obéissance et qui redresse les torts.
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II - ASPECTS DOCTRINAUX RELATIFS A CE NOM

La plupart des intellectuels estiment que la Décision (hukm)
d’Allah portant sur tous les universaux (kulliyydt) et tous les particu-
liers (juz’iyydt) s’accomplit de la Prééternité et de la Postéternité.

1) Les Mu’tazilites, quant a eux admettent que ce point doctrinal
concerne tous les étres adventices sauf les étres animés (animaux).

a) Les comportement des serviteurs sont en fonction de leur volonté
qui est contingente mais qui produit nécessairement des effets
(mu’aththir). Or, la cause efficiente (mu’arhthir) est soit adventice
(hadith), soit primordiale (gadim).

b) Si la réalité qui porte effet était adventice, une expression
comme la « prééternité » nécessiterait un enchainement causal sans fin
(tasalsul) (puisque 1’€tre contingent qui est la cause d’effets subirait
lui-méme les effets d’une autre réalité plus influente et ceci indéfini-
ment). L’aboutissement de ce processus ne pourrait jamais avoir lieu
de soi et intégralement une fois pour toute puisque I’existence de cau-
ses et d’effets liés par un enchainement sans fin ne peut se trouver
réalisée d’un seul coup (par intégration simultanée de tous les élé-
ments impliqués). De plus, cause et effet se trouveraient précédés I’'un
par 'autre par un processus sans commencement (et non sans fin
comme dans le cas précédent).

Telle est la position doctrinale des Philosophes théistes (faldsifar
ilahiyyiin). C’est en considération de cette limite, jamais atteinte (ni
postérieurement, ni antérieurement) qu’ils affirment que les réalités
adventices n’ont pas de commencement. Pourtant, ils prétendent que
les spheres célestes (al-afldk) sont primordiales (gadimay).

Dans ces deux considérations, les universaux et les particuliers sans
exception sont déterminés selon des moments et des dispositions pro-
pres (muqaddara bi awqdt makhgiic wa ahwdl makhgiica). Dans ces
conditions, ce qui doit arriver antérieurement ne peut jamais se pro-
duire ultérieurement et réciproquement. Il est alors établi d’une ma-
ni¢re décisive que selon ces deux avis, il faut que la Décision (hukm)
d’Allah a D’égard de tous les universaux et tous les particuliers
s’accomplisse dans la Prééternité. Il apparait évident que cette Déci-
sion premiere (hukm awwal) ne peut étre écartée.

2) Allah sait que certaines possibilités de ces universaux et de ces
particuliers s’actualisent et d’autres non. Or, 'actualisation (wugii‘)
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L'Intérieur excluant tout rapport corporel, temporel ou quantitatif.

5 — Le Premier par l'existentiation (fjdd) et 'acte déterminant la créa-
tion (takhliqg),
Le Dernier par la guidance et 'assistance (tawfig),
L'Extérieur par la sollicitude (‘indya) et le don de subsistance (tar-
zig),
L'Intérieur en déterminant 1'étre des «étants » (mukawwin al-
akwdn) concrétement.

6 — Le Premier qui « origine » tout premier,
Le Dernier qui vient apres tout dernier,
L'Extérieur qui extériorise tout extérieur,
L’Intérieur qui intériorise tout intérieur.

7 — Le Premier par la science du sans-commencement,
Le Dernier par la Décision arrétée (hukm) dans le sans-fin,
L'Extérieur par 'argument que les créatures discernent,
L'Intérieur transcendant toute modalité.

8 — Le Premier par I'Essence,
Le Dernier par les Qualités,
L'Extérieur par les signes qui provoquent les intuitions (dydr),
L'Intérieur qui échappe a toute estimation (fawahhumdt) et imagi-
nation (takhayyuldr).

9 — Le Premier par la Nécessité (wujiib) et la Primordialité (gidam),
Le Dernier par la Transcendance (tanzih) qui exclut l'extinction
(fand") et la privation d'étre (‘adam), '
L'Extérieur sans vision (ru’ya),
L'Intérieur sans introspection (rawiyya).

10 — Le Premier par la Révélation descendant (nuzitl) de 1'Origine jus-
qu'aux confins extrémes,
Le Dernier par 1’ Ascension (‘uriij) depuis les derniers degrés jus-
qu'aux premiers,
L'Extérieur par les signes probants (dald'il) et les évidences
(bayyinat),
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AL-RASHID : CELUI-QUI-AGIT-AVEC-DROITURE,
CELUI-QUI-DIRIGE-AVEC-SAGESSE

Ce Nom ne se trouve pas dans le Coran. Al-rushd est 1a maniére
droite de se comporter, la rectitude (istigdma). Le contraire de ce Nom
est I'égarement (ghayy).

On distingue deux interprétations a ce Nom construit sur le para-
digme : fa‘il :

La premieére : al-rashid signifie al-rdshid, celui qui possede la
droiture. Il revient a signifier : le Tres-Sage (hakim) dont les actes ne
comportent nulle inutilité ni inconséquence.

La seconde : al-rashid a le sens de al-murshid, celui qui donne la
droiture, qui dirige de la meilleure maniere (irshdd) et qui implique la
guidance (hiddya) d'Alldh. Le commentaire sur le nom : le Guide (al-
hdadi) a déja été fait (voir chap. 75).

On a dit : al-rashid rend bienheureux qui Il veut par la Direction
(irshad) qu'll accorde, et rend malheureux par I'éloignement (ib‘dd)
qu'll provoque.

On a dit : al-rashid est Celui dont la gestion (fadbir) ne comporte
nulle négligence et la détermination (fagdir) nulle [€gereté.
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dans le dhikr est du nombre des hoétes du Paradis. Néanmoins,
I'homme peut atteindre ultimement une réalité plus excellente pour lui
en renoncant au dhikr. Le Prophéte a dit : « Celui qui connair Alldh,
fatigue sa langue. »

3. Celui dont l'intelligence s'exprime et dont la langue reste muette,
est d'entre les gens prosperes. C'est pour cette raison que le Prophéte a
dit : « Certes, le Sin de Balal est Shin chez Allah®. » Celui dont la lan-
gue s'exprime et dont l'intelligence reste muette fait partie des hypocri-
tes. Aussi le fikr est-il plus important que le dhikr.

4. Renoncer au fikr est mécréance (kufr), alors qu'abandonner le
dhikr est désobéissance (ma ‘giya). Or, la premiére est plus détestable
que la seconde. Le fikr est donc plus excellent.

5. Dans le verset : Ceux qui font le dhikr d’Allah dressés, assis ou
couché et qui méditent profondément (yatafakkarun de la racine
F.K.R.) sur la création des Cieux et de la Terre (Coran 111, 191), Al- .
1ah a fait du dhikr le degré initial des Véridiques alors qu'll a fait du
fikr, dans ce méme verset, leur disposition finale. Or la fin est supé-
rieure au commencement. Le fikr est donc supérieur au dhikr.

6. Le dhikr constitue un acte d'obéissance important, mais outre cet
aspect, 1'obéissance représente le moyen d'acces (wasila) a la connais-
sance (ma ‘rifa) qui reste I’ceuvre d'obéissance la plus importante. Or,
si le fikr n'existait pas, le vrai ne pourrait pas étre séparé du faux®. Le
dhikr, méme s'il demeure en soi oeuvre d'adoration, ne conduit cepen-
dant pas a un autre moyen d'adoration. Il faut donc que le fikr soit su-
périeur au dhikr puisque, par celui-1a, on peut repousser les démons,
se prémunir des suggestions, s'occuper du Vrai et s'opposer a tout au-
tre que Lui. Tels sont les profits que 1'on recoit de 1'Infinie Majesté.

Tout ce que nous disons du fikr constitue un additif 4 ce que nous
en avons mentionné (ailleurs).

* Bilal, esclave noir affranchi par Aba Bakr, était le muezzin du Prophgte & cause
de sa belle voix puissante. Son origine lui faisait faire des fautes de prononciation
arabe d'ou le hadith du Prophéte que cite Rézf.

* Rézi nous fait découvrir ici un autre aspect du terme fikr qui implique non seu-
lement réflexion, méditation, mais aussi discernement. Cet argument vient préciser
ce que Razl exprime en (2), & savoir que « le contraire du fikr est l'ignorance ». On
pourrait alors traduire cette proposition ainsi: « Le contraire du discernement ou
discrimination est ignorance. »
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12) AL-MATHAL AL-ALA : le symbole supréme ou le semblable le
plus ’sublime

Alldh a dit : A Allaéh le Symbole ou le Semblable supréme3 (Co-
ran XVI1, 60). o ‘ '

Qatada a dit : « Cette expression est [d ildha illa-Lidh. » Le sens
du mot « symbole » (mathal) est qualité ou description (¢ifa) comme
dans ce verset : Le Symbole (mathal) du Jardin paradisiaque promis
a ceux qui se protegent par la crainte pieuse... (Coran XIII, 35),
c'est-a-dire le symbole ou 1a description.

13) KALIMAT AL-SAWA' :la Parole de I’Equivalence

Allah a dit : Venez a une parole équivalente entre nous et vous
(Coran 111, 64).

Abi al-‘Aliyat ar-Rammahi a dit « Il s'agit de la Parole /d ildha il-
la-Llah, la preuve en étant donnée par la suite du méme verset : ...

que nous n'adorions qu’Allah... *» dont le sens ne peut étre que /d
ilaha illa-Lldh.

*Sur 1a noﬁon de mathal symbole, de mihl semblable, voir Ibn ‘Atd> Allah, Traité
sur le Nom Alléh pp - 39 2 41 et 108 et suivantes, Paris 1981. o

Cette expression se rencontre deux fois dans le Coran dans les versets suivants :
Ceux qui n'ont pas la foi en la (vie) derniére ont le symbole (mathal) du mal alors
que le symbole le plus sublime est a Allgh. 1l est le Trés-Inaccessible, le Trés-Sage
(Coran XVI, 60) : C’est Lui qui inaugure l'acte créateur puis le fait revenir. A Lui

le Symbole le plus sublime dans les cieux et sur la terre. 1l est le Trés-Inaccessible,
le Trés-Sage (Coran XXX, 27).

Dans l'usage de la langue, le mot mathal a des significations communes avec cel-
les du mot de méme racine mithl : ressemblance, image, semblable. Aussi, cette
expression coranique est a rapprocher de celle contenue dans le vetset suivant :
Aucune chose n'est comme (mithl) Lui, Il (est) Oyant et Voyant (Coran XLII, 11).
On peut traduire aussi ce verset de cette maniere, en donnant & I’expression
« kamithii », le sens de « comme son sembiable », en valorisant ka et mithli, comme
deux termes indépendants : « Aucune chose n’est comme son semblable. »

Les Maitres du Tagcawwuf considérent ce Symbole supréme comme étant le Pro-
phete Lui-méme nanti de la somme des Paroles divines.

*Voici la traduction compléte de ce verset : Dis ! O Détenteurs de I’Ecriture,
venez & une formulation qui soit commune @ nous et a vous : que nous n'ado-
rions que Dieu et que nous ne Lui associons rien, que nous ne prenions les uns et
les autres de Seigneurs en dega d’Alldh. Et s'ils se détournent dites alors : Témoi-
gnez que nous nous soumettons (a Dieu) (Coran II1, 64).
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2) Al-bar?’

a) Celui qui sait qu'Allah est le Producteur ne garde dans son ceeur
nulle trace des réalités contingentes et dans son centre secret (sirr)
nulle conscience des choses présentes.

b) On a dit : Celui qui connait Alldh comme le Producteur s'affran-
chit de la mouvance et de I'impétuosité de son dme et ne se complait
pas dans la conscience de sa servitude adorative et de son obéissance.

¢) Celui qui sait qu'Allah est le Producteur se défait de l'attache-
ment aux autres et détourne son secret de la considération des créatu-
res.

d) On a dit : Celui qui sait qu'Allah est le Producteur se libére des
choses interdites et se réfugie auprés du Souverain Tout-Pardonneur.

3) Al-mucawwir

a) C'est Celui qui rend harmonieuse ta constitution (gdma) et qui
€quilibre ta complexion (khalga) car Alldh a dit : Nous avons créé
I'homme dans la plus belle proportion (Coran XCV, 4).

b) C'est Celui, dit-on, qui embellit les aspects extérieurs d'une ma-
niere générale et qui illumine plus particuliérement les secrets.

¢) Clest Celui qui distingue les gens du commun des bétes par la
constitution naturelle et les gens de 1'élite par la purification du carac-
tere.

Sache-le ! De méme qu’Alldh pare l'extérieur des étres au moyen
d'une belle forme, de méme orne-t-1l leur intérieur par la bonne dispo-
sition. C'est pour cette raison qu'Alldh magnifie la science dans cette
parole : Alldh t'a fait savoir ce que tu ne savais pas. Ainsi la Faveur
d’Alldh se trouve sur toi magnifique (Coran IV, 113).

Il magnifie le caractere de I'homme de cette maniere : En vérité tu
es selon un caractére ou une norme (khulug) magnifigue (Coran
LXVIIL, 4).

L'homme est connu par sa création (khalg) et caché par son carac-
tere (khulg).

Yahya Ibn Mu‘adh a dit: « Lorsque je me tais, je suis seul parmi
les hommes et si je parle, je suis (encore) seul parmi les hommes, car,
dit-on, I'nomme se cache sous son expression (lit. : 'homme est caché
sous sa langue). »
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L'Intérieur excluant toute analogie (mushdbaha) avec les réalités
intelligibles et sensibles. '

11 — Le Premier par la Foi (imdn),
Le Dernier par la Satisfaction (ridwar),
L'Extérieur par I'Acte parfait (ihsdn),
L'Intérieur par la Grice (intindn).

12 — Le Premier par la justice (‘adl),
Le Dernier par la longue-générosité (tawl),
L'Extérieur par I'opération (fi ‘),
L'Intérieur par la faveur surabondante (fadl).

13 — Mujahid a dit :
Le Premier sans l'intervention (fadbir) de personne,
Le Dernier sans le retard (ta 'khir) de personne,
L'Extérieur sans 1'assistance (fagwiya) de personne,
L'Intérieur sans la crainte (khawf) de personne.

14 — Le Premier par l'acte créateur (khalg) ;
Le Dernier par la sustentation (rizq),
L'Extérieur par la vivification (ihyd’),
L'Intérieur par la mortification ou acte de faire mourir (imdta),
car ¢'est Lui qui vous a créé puis vous a fait mourir puis vous a

Jait vivre (Coran XXX, 40).

15 — Le Premier sans lieu d'apparition (matla®),
Le Dernier sans lieu de disparition (magta°)
L'Extérieur sans avoir a s'approcher (igtirdb),
L'Intérieur sans avoir a s'occulter (ihtijab).

16 — Le Premier par le Sans-commencement,
Le Dernier pas le Sans-fin,
L'Extérieur par 1'Unité (ahadiyya),
L'Intérieur par I'Tmpénétrabilité (camadiyya).
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Les premiers répondent a cet argument en disant que cette facon
d'interpréter manque d'autorité pour deux raisons :

- La premieére : Dans le Coran le mot serviteurs concerne les gens
de la connaissance certaine (ahl al-igan).

Allah a dit : Les serviteurs du Tout-Miséricordieux qui marchent
sur terre avec tranquillité, lorsque les ignorants les interpellent ré-
pondent : paix (saldm) (Coran XXV, 63). Une source a laquelle boi-
vent les serviteurs d’Allah (Coran LXXVI, 6), c'est-a-dire les Fid¢les.

Le verset précité : Il n'agrée pas Uinfidélité de Ses serviteurs, si-
gnifie donc : Il n'agrée pas les Fideles (dans leur infid€lité). Et c'est ce
que nous disons nous-mémes.

- La seconde : 1l n'est pas satisfait d'établir l'infidélité a cause de
leur religion.

VI - AL-SUKHT : L'EMPORTEMENT, L'IRRITATION

Pour la plupart des théologiens, ce terme exprime la volonté de cha-
tier.

Alldh ne cesse d'étre satisfait de certains et d'étre irrité par d'autres.

Satisfaction et irritation se rapportent alors a la Volonté (irdda)
(qualité d'Essence).

Pour d'autres, l'irritation se référe a une qualité divine d'activité
celle de faire parvenir le chatiment.

La premiere interprétation - celle de faire de ce terme une qualité
principielle - est plus probable.

VII -AL-GHADAB : LA COLERE, LE COURROUX

C'est la volonté de faire parvenir la punition.

Allah a dit : Allah est courroucé a leur encontre (Coran XLVII, 6).

La différence entre colére (ghadab) et irritation (sukhr) réside dans
le fait que celle-ci implique 1'opposition (i‘rdd) et celle-1a la sanction
(ta‘dhib).

Le terme le plus proche de ghadab est bught, I'inimitié (mot qui
comporte la permutation des mémes lettres composant le nom
ghadab), lequel exprime la volonté de mépriser (ihdna) et d'abaisser
(isqdta) en rang et en dignité.
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en Dieu - bien qu'ayant un nombre infini d'aspects, celui des €tres pos-
sibles qu'elle exprimera par 'Impératif ou I'Acte pur divin - a un mode

d'expression dans 1Ex1stence umverselle qui ne sera Jama1s 1dent1que a
son essence mais analogue ; SHN :
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PRESENTATION DU CHAPITRE DEUXIEME

Les difficultés de traduction de l'arabe classique et révélé a une au-
tre langue et, en particulier, au francais, sont nombreuses. Une des
plus considérables réside dans le fait que la langue de la Révélation
islamique n'est jamais, a priori et de principe, conventionnelle. Avant
d'étre des sons articulés, des paroles, des phrases, le texte coranique,
d'ou sont extraits les Noms divins que Razi va étudier dans ce chapi-
tre . al-malik, al-malik, al-malik, malik al-mulk et al-malakiit, est
avant tout la propre Parole de Dieu qu'll se prononce a Lui-méme se-
lon la Connaissance qu'll en a dans Sa Science infinie. Par la Sagesse
divine normative, il existe, entre ce langage principiel et véritable et
celul exprimé dans le texte arabe explicite que le musulman récite
rituellement, un lien symbolique incontestable. Tout le langage cora-
nique est descriptif et concret, il décrit Dieu et Sa manifestation 2
l'aide de symboles.

Un symbole révélé doit toujours permettre de faire allusion a la
réalité symbolisée qui est Dieu Lui-méme ultimement. Le symbole est
donc pour 1'€tre humain le point de départ d'une investigation, d'une
démarche intellectuelle et spirituelle vers Dieu dont I'aboutissement
est Dieu-méme. Cependant, I'étre créé ne pourra jamais atteindre
vraiment Dieu par des comparaisons a Son sujet. C'est Dieu Lui-méme
qui propose le langage de la Révélation en se décrivant Lui-méme tel
qu'll est et non pas tel que nous pensons qu'll est. La Révélation, c'est
évident, procéde de Dieu et s'exprime par le langage que les hommes
comprennent dans son sens immédiat et concret.

L’application de ce principe doit se faire a tous les termes par les-
quels Dieu s'exprime. Tout au long de l'analyse que Razi fait des
Noms divins dans cette partie du Traité, nous retrouverons la méme
scrupuleuse démarche, celle qui consiste a étudier tel Nom divin en
fonction de ses significations sémantiques. En effet, si Dieu propose le
langage de la Révélation aux hommes selon la science qu'll en a de
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CHAPITRE VINGT-SIXIEME
AL-HALIM : LE LONGANIME, LE TRES-CLEMENT

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

La conclusion des Docteurs de la Loi au sujet de ce Nom divin est
la suivante : C'est Celui qui ne s'empresse pas de se venger (Id ya ‘jalu
bi al-intigdm,).

Je préciserai pourtant ceci :

Celui qui ne se presse pas de prendre sa revanche et qui a décid€ de
le faire par la suite, est appelé rancunier (hugiid). S'il a décidé de ne
jamais se venger, il fait preuve d'indulgence (‘afw) et de pardon (ghu-
frén). Mais alors, oli se trouve la longanimité (ilm) et quelle est sa
signification ?

1l est possible de dire que celui-1a est longanime (kalim) qui a déci-
dé de ne jamais se venger a la condition toutefois qu'il n'en fasse rien
paraitre car alors il s'agirait de l'indulgence. De ce point de vue, appa-
rait toute la différence entre indulgence et longanimité.

Sache-le ! La longanimité d’Allah a l'égard des pécheurs est im-
mense. N'a-t-1l pas dit : Si Alldh reprenait les hommes pour leur in-
justice, I ne laisserait aucun ére vivant a la surface de la terre (Co-
ran XV1, 61).

On rapporte qu’ Abraham - sur Jui la paix - vit un homme préoccupé
3 désobéir. 11 fit alors cette demande : « O, mon Dieu ! Fais-le périr ! »
Et il périt. Il en vit ensuite un deuxiéme et un troisieme. Ii répéta sa
demande et ils périrent. I en vit un quatrieme qui périt sur sa de-
mande. 11 lui fut alors révélé : « O Abraham ! Si nous faisions mourir
tous les serviteurs désobéissants, il n'en resterait que fort peu ! Mais,
lorsqu'un serviteur désobéit, Nous lui accordons un répit. S'l se re-
pent, Nous l'agréons ; s'il se contient, Nous différons le chatiment a
son égard. Nous savons bien qu'il ne pourra pas s'affranchir de Notre
Suzeraineté ! »

-
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III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-walf est Celui qui préte assistance a Ses Saints ou
Amis rapprochés (awliyd’) et qui réduit Ses ennemis. Le wali est se-
couru par la bienveillante attention de Dieu, mais l'ennemi, lui, est
contraint par le statut qui régit son opposition a Dieu.

On a dit : al-wali aime Ses Saints sans motif et ne les rejette pas en
les exposant a I'humiliation.

On a dit : al-wali est Celui qui prend en charge le gouvernement
des ames en les poligant et qui garde les ceeurs en les éduquant.

On a dit : al-walf est Celui qui dispense généreusement Ses bien-
faits et qui accomplit Sa Promesse avec véracité.
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ceux-12 : « Dictez ! » Quand ils eurent fini de lui donner les nombres,
on lui demanda: «Combien as-tu trouvé ?» 1l répondit: «Un
(ahad). » Et eux de s'étonner ! 1l ajouta : « Un autre que 1'Un, I'Impé-
nétrable passe-t-il du Sans-Commencement au Sans-Fin ? »
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Mais si nous entendons souligner I’aspect universel du propos
de ce livre, c’est en fait dans une autre perspective. La question des
Noms Divins, nous le disions, est a priori un théme spécifique a la
pensée musulmane. Sous la plume de Razi toutefois, la problématique
s’¢largit. Laissant au lecteur le plaisir de découvrir toute la richesse de
la dialectique doctrinale soulevée, nous nous bornerons a signaler
quelques exemples parmi d’autres qui intéressent directement la ré-
flexion vivante dans toute aire religieuse quelle qu’elle soit :

- La question philosophique et théologique de la portée du langage
est un premier cas. Les humains utilisent des mots pour désigner leurs
objets de perceptions, élaborer et échanger leurs estimations. Mais
quel est le rapport réel entre le terme prononcé ou écrit, et 1’objet
concret ou intellectuel auquel il se rapporte ? Le probléme, déja ardu
en lui méme, se complique des lors qu’il se rapporte aux domaines
métaphysiques (philosophie premiere, théologie dogmatique, mysti-
que). Quelle réalité atteignent les mots des discours dans ce domaine ?
Peuvent-ils devenir des instruments de pensée, de connaissance, dans
e cadre d’une foi a un Dieu transcendant et inaccessible ? Certes, la
pensée musulmane courante répond promptement : les croyants peu-
vent utiliser pour désigner Dieu et décrire ses modes de manifestations
les mots mémes que Dieu a transmis dans Sa Révélation. C’est ce qui
justifie notamment 1’utilisation, liturgique comme théologique, des
quatre-vingt dix-neuf Noms Divins dont il est question dans le présent
texte. Dieu S’est rendu accessible par Sa Parole, il est par conséquent
loisible et méme obligatoire de s’adresser & Lui en utilisant ces paroles
sacrées. Mais le probléme est finalement repoussé un peu plus loin
sans étre résolu sur le fond : ce qui vaut pour le langage coranique au
sens strict vaut-il pour les autres termes de la langue arabe, et a fortio-
ri pour ceux des langues autres que I’arabe ? Dieu, remarquent les
théologiens comme les mystiques, a créé le monde par Sa Parole. On
peut donc inférer une homologie générale entre la Parole créatrice et le
discours coranique. Mais les deux plans sont néanmoins bien éloignés
I’un de I’autre. C’est avec toute I’habileté du théologien rompu aux
spéculations philosophiques et imprégné également de la ferveur des
Soufis que Rézi va tenter de situer l'articulation entre les Noms (di-
vins) et les noms du langage humain. Son approche en ce domaine
intéresse tout un pan de la pensée humaine
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sur la terre (Coran V1, 3). Votre dieu est (un) Dieu unique (Coran 11,
163). ’ .

Trois interprétations peuvent &tre dégagées de ces considérations
sur le terme ildh :

- D'abord, quand ildh est pris comme une réalité autonome, indé-
pendante, déterminée et éphémere, il peut étre abusivement l'objet
d'adoration. Une telle idolatrie qui néglige le rattachement a Dieu est
appelée « association » ou shirk en Islam, seul péché non pardonné.
Allah en parle ainsi : Si des dieux autres qu'Alldh existaient, le ciel
et la terre se corrompraient. Gloire a Alldh, le Seigneur du Trone
au-dela de ce qu'ils associent (Coran XXI, 22).

Ensuite, le terme ildh peut &tre considéré comme étant Allah dans
Sa Fonction divine (ulithiyya) ou (ildhiyya). Allah y fait allusion dans
les versets suivants : Il n'y a pas de ildh ou dieu avec Alldh car alors
chaque dieu viendrait avec ce qu'il a créé Certains d'entre eux se-
raient supérieurs a d'autres. Gloire & Allah au-deld de ce qu'ils
(Lui) attribuent (Coran XXIIL, 91). Si Allah Lui-mé&€me précise quil
n'y a pas de ilah avec Allah, c'est que cet ildh n'est pas autre que Dieu,
seul, unique, singulier et sans que quiconque partage son Existence :
N’invoquez point un autre ildh ou dieu avec Allih. Nul iléh ou dieu
autre que Lui (Coran XXVII, 83).

- Enfin, le terme ildh peut €tre envisagé comme investi d'une fonc-
tion divine dans la Manifestation universelle. Alldh n’a-t-il pas dit :
C'est Lui qui est ilih ou Dieu dans le ciel et Dieu (ildh) sur la terre,
Lui est le Trés-Sage et le Trés-Savant (Coran XLII, 84). Clest ce
Dieu dans sa fonction opérative que les croyants véritables reconnais-
sent comme leur dieu. Ils le reconnaissent comme tel aprés avoir chas-
sé de leur ame tous les prétendus dieux autonomes et illusoires et
aprés que la grice divine se soit emparée d'eux au point qu'ils ne
contemplent que I'Existence de Dieu dans Sa manifestation. C'est dans
cet instant privilégié que des serviteurs purs, saints et bien dirigés ont
pu dire : « Je n'ai pas vu une chose sans voir Allah avant la chose », tel
le premier calife Abéi Bakr, successeur du Prophéte. « Je n'ai pas vu
une chose sans voir Alldh aprés la chose », tel ‘Othman, deuxiéme
calife et enfin : « Je n'ai pas vu une chose sans voir Alldh avec elle »,
tel ‘Omar, le troisieéme calife.

Les quatre chapitres qui suivent vont nous introduire au cceur de
ces apercus doctrinaux fondamentaux.

0
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A titre d'exemple, I'esclave ne peut devenir voyageur qu'au moment
ol son maitre projette de voyager ou bien encore, il ne peut se lever
qu'au moment oll son maitre formule 1'intention qu'il se mette debout ;
mais, de jure, il ne peut jamais s'acquitter du témoignage. Alldh n'a-t-il
pas dit : Alldh propose en parabole un serviteur assujetti (mamluk,
lit. posséd€) qui n'avait pouvoir sur rien (Coran XV], 75). Or, s'il ne
peut rien, comment serait-il possesseur (mdlik) ?

De plus, le Malik véritable confere a certains de Ses serviteurs des
prérogatives sur certaines choses qui sont réellement accordées par la
fonction d'autorité de celui qui est véritablement Possesseur (mdalik).

Allah parle ainsi de ces secrets : Le'Commandement appartient a
Alldh avant et aprés (Coran XXX, 4).

En outre, 11 a accordé un privilege a ce Commandement au Jour de
la Résurrection en disant : Le Commandement en ce Jour (est) a Al-
ldh (Coran LXXXII, 19). La Création et le Commandement ne sont-
ils pas a Alléh ? (Coran V11, 54). La Décision (hukm) n'est-elle pas a
Allah alors qu'll est le plus prompt de ceux qui demandent des
comptes (Coran V1, 62). A Lui la Décision dans la Vie future (Coran
XXVII, 70). La Louange est a Allih le Seigneur des étres de
UUnivers (Coran 1, 1).

Or, si I'étre est ainsi assujetti a son Seigneur, Lui est son Souverain
(malik). 1l en résulte qu'Allah est le Possesseur (mdlik) de tous les étres
possibles.

IV - FONCTIONS DU MALIK ET DU MALIK

Il y a divergence quant a savoir lequel de ces deux noms a une
fonctions plus étendue.

1) Fonction du Malik

Certains disent que al-malik, le Souverain a une fonction plus éten-
due. Ils donnent cing raisons :

La premiere : Le Malik est reconnu &étre possesseur (mdlik) de biens
(mamliik) ou possessions nombreux. N'as-tu pas remarqué qu'on dit de
quelqu'un qu'il est possesseur ou propriétaire (mdalik) d'une maison ou
encore possesseur (mdlik) d'un troupeau et non souverain (malik) d'une
demeure ou de bétail car le terme malik n'est usité qu'en cas d'abon-
dance dans les choses possédées (mamliikat).
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CHAPITRE VINGT ET UNIEME
AL-BACiR : LE VOYANT, CELUI QUI REGARDE

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Alléh a dit: Lui atteint les regards mais les regards ne L'attei-
gnent pas (Coran VII, 103).

Le Bagir est aussi Celui qui donne la vue ou procure le regard (al-
mubaggir).

Le commentaire qu'on peut faire de ce nom est de méme nature que
celui que nous avons donné pour le nom al-Sami‘: 1'Oyant ou Celui
qui est trés A I'écoute’.

11 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) Celui qui sait, disent-ils, qu'Allah est le Voyant ou Celui qui re-
garde, embellit son &tre intérieur par la vigilance (murdgaba) et son
étre extérieur par la reddition de comptes (muhdsaba).

2) On a dit : « Lorsque tu désobéis a Ton Maitre Trés-Proche, fais-
le dans un endroit ou 1l ne te voit pas ! »
~ 3) On a dit: al-Sami‘, entend le secret et la confidence, al-Bagir
voit ce qui est sous terre (Cf. Coran XX, 6).

111 - PARTIEIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Elle est illustrée par ce hadith : ... « ['Excellence ou comportement
parfait (al-ihsan) est que tu adores Allih comme si tu Le voyais, car si
tu ne le vois pas, Lui te voit... »2.

' Voir chapitre précédent.

% Elément d'un hadith céldbre recensé dans les recueils siirs d’al-Bukhari et de
Muslim.
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CHAPITRE TRENTE-QUATRIEME

AL-HASIB : CELUI-QUI-TIENT-TOUT-EN-COMPTE,
CELUI-QUI-DEMANDE-DES-COMPTES,
CELUI-QUI-SUFFIT, LE TRES-NOBLE

Allah a dit : 11 suffit qu’Alldh tienne compte de tout (kafa bi-Llahi
hasiban) (Coran 1V, 6).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Ce nom donne lieu a plusieurs interprétations :

1 - 11 a le sens de Celui-qui-suffit (kdff).

Les Arabes disent : Je suis descendu chez quelqu'un qui m'a honoré
et m'a satisfait (ahsabani) c'est-a-dire qu'il m'a donné ce qui suffit au
point que je dise : Il m'a suffit (hasbi). Alldh a dit : O Prophéte ! Al-
~ lah te suffit (hasbuka) (Coran V1L, 64).

Sache que cette qualification ne sied qu'a Allah, Lui seul étant dans
'Existence universelle. Ses créatures réalisent leur suffisance par Lui
ou par d'autres créatures. Or, la suffisance qui s'actualise par d'autres
ne se produit véritablement que par Lui. En effet, si Alldh n'avait créé
les étres et n'avait disposé en eux leurs besoins, ils n'auraient jamais pu
atteindre cette suffisance. Il en résulte que le suffisant véritable est
Allah.

Si pourtant on objectait : si le suffisant (kdfi) est Alldh ; pourquoi
dire : O Prophéte ! Alldh te suffit et aussi ceux qui te suivent parmi
les Fideéles (Coran VIII, 64) ? car alors, si Allah suffit, pourquoi avoir
mentionné ceux qui le suivent parmi les Fideles ?

Nous répondrons d'apres Ibn ‘Abbas que le sens de ce verset est le
suivant : Allah te suffit ainsi qu'll suffit & ceux qui te suivent parmi les
Fideles. Cette interprétation est tres satisfaisante ! (Ce verset peut
alors se traduire de la maniere suivante : O Prophete ! Alldh te suffit
ainsi qu'a ceux qui te suivent parmi les Fideles).

2 - Al-hasib a le sens de muhdsib, celui qui demande des comptes.
Alléh a dit : Lis ton Livre ! En ce jour, il suffit que tu te fasses ren-
dre des comptes (hasib) (Coran XVII, 14). En effet, Allah fait rendre
des comptes a Ses créatures le Jour de la Résurrection. Le Prophéte -
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appréhender l'essence ou Nom. Telle sera la démonstration que Razi
présentera a la fin de ce court chapitre.

Si, commeé nous l'avons fait remarquer dans notre introduction, le
terme c¢ifa, qualité ou attribut, n'est pas coranique au contraire du mot
ism, nom, le verbe Wagafa de mémes radicales que le mot cifa, se
trouve & plusieurs endroits du texte révélé. Citons ce passage de la
sourate XLIII, versets 81 et 82 : Dis ! Si le Tout-Miréricordieux de-
vait avoir un enfant (walad), Je serais alors le premier des adora-
teurs. Gloire au Seigneur des Cieux et de la Terre, le Selgneur du
Trone, au-dela de ce qu'ils décrivent (yagifQn).

Le vocable wagf nom d‘action de la racine W.C. F ., S€ trouw une
seule fois dans le Coran, sourate VI, verset 139 : Ils dzsent «Ce qui
se trouve dans l'intérieur de ces animaux est licite pour nos hommes
et illicite pour nos epouses mais si cela concerne une béte morte, ils
se la partagent tous. Dieu les rétribuera pour leur distinction (wacf
ou caractérisation). Il est Trés-Sage et Omniscient. »

Le mot ism concerne donc I'essence dune réalité et y fait allusion. .

Le nom d'action wagf se rapporte a la description ou distinction de
ce que contient synthétiquement l'essence en question.

Le terme ¢ifa exprime alors les aspects de cette essence que la des-
cription a fait découvrir. . '

Pour préciser ces notions fondamentales, les théologiens durent
tres tot utiliser un vocabulaire conventionnel approprié illustrant d'une
maniére trés diversifiée leur terminologie en fonction de l'interpréta-
tion qu'ils furent amenés a donner aux termes ism, wagf, cifa et d'au-
tres que nous retrouverons dans la suite du texte de Rézi. Les diffé-
rents points de vue dégagés par les théologiens sur ces notions furent
possibles devant I'absence de précision du texte coranique. Dans le
Livre révélé, nous ne trouvons nulle part une indication laissant en-
tendre que les noms qu'il s'agit d'invoquer concernent ceux que la Tra-
dition a retenus. Mais, méme si I'on admet sans peine que les quatre-
vingt-dix-neuf Noms de la séquence traditionnelle sont ceux que 1'on
trouve dans le texte coranique - bien qu'il en existe d'autres que la
Tradition mentionne - ils sont, pour leur quasi-totalité, considérés par
les théologiens comme des Qualités: Nous aurons ['occasion de reve-
nir sur cette difficulté lorsque nous aurons a présenter le chapitre que
Razi consacre aux différentes catégories de qualités.
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CHAPITRE PREMIER

AL-RAHMAN : LE TOUT-MISERICORDIEUX
AL-RAHIM : LE TRES-MISERICORDIEUX :

I - ORIGINE ARABE OU NON DU NOM AL-RAﬁMKN

La plupart des Docteurs de la Loi sont d'accord sur 1'origine arabe
du nom al-rakmin. Cependant Tha‘lab' prétend qu'il est d'origine hé-

braique.

A - Origine non arabe de ce nom

D'aprés Tha‘lab, ce mot serait de souche hébraique. Dans cette lan-
gue il porte un point sur la lettre HA’, le mot étant rakhmand®. Dans
son passage a l'arabe le hd ne porte plus le point diacritique et le der-
nier d (de la syllabe nd) disparait, pour former le vocable rahmdn
comme on le trouve actuellement en arabe. Tha‘lab avance plusieurs
arguments pour appuyer cette opinion :

1) Si le nom rahmdn dérivait de rahma (nom verbal qui signifie : le
fait d'étre miséricordieux, la miséricorde), les Arabes l'auraient recon-
nu lorsqu'ils 'entendirent prononcer dans la Récitation révélée, puis-
qu'ils ne niaient pas la Miséricorde de leur Seigneur. Pourtant Allah -
qu'll soit exalté - rapporte leur ignorance (inkdr) et leur aversion (nu-
fiir) dans ce verset : Et lorsqu'on leur eut dit : Prosternez-vous en
SJaveur du Tout-Miséricordieux (li-r-rahman), ils répondirent : « Et
qu'est-ce que’ le Tout-Miséricordieux ? (wa mad-r-rahmdn) 7 » (Co-
ran XXVI, 60).

' Philologue de I'Ecole de Kiifs fondée par ar-Rusa' plus d'un siecle aprés celle
dc Basra. Il mourut en 291/904. 11 est l'auteur du traité : Ikhrildf an-nahawiyyin, La
Controverse des Grammairiens, du Kitdb al-Facih, Traité sur I'Eloquence. Sur ces
Ecoles, voir Henry Fleisch, Traité de Philologie Arabe, Beyrouth 1961.

2 Sur ce nom, voir la présentation du présent chapitre.

? Le texte coranique précise : wa md-r-rahmadn ? La réponse interrogative de ces
gens portait donc sur la quiddité ou réalité (mdhiyya) du rahmdn et non sur qui Il
était car alors la réponse eut été wa man ar-rahmdn ? Et qui est al-rahmdn ?





index-650_1.png
650 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

irdda : (pl. irdddt) Volonté (normative),
acte volontaire...... 96, 223, 291, 365,
372, 387, 426, 618, 619, 620, 621,
622, 624

trdaddt : Cf irdda.....eoeenicecnnnninn. 491

irshdd . Bonne direction ...411, 557, 605

irtiqab : Attente vigilante, garde

QUEREIVE .cvvvveeevrveeenneesinnanansseneenne 473
ishdra : (pl. ishdrat) Allusion,
indication...... 93, 94, 182, 183, 205,

208, 264, 265
ishdra ‘agliyya : Allusion

intelectuelle .........oooevvenenennnecnnne. 94
ishdra hissiyya : Allusion sensible......94
ishdra latifa : Allusion fine ............... 183
ishdrdt : Cf. ishdrd.....venen. 93,217
ishtimdl . Compréhension intégrale..619
ishtigéq : Dérivation............vnnene 183

ism : Nom..41, 42, 49, 50, 52, 56, 60, 63,
64, 65, 66, 93, 137, 165, 173, 175,

190, 201, 205, 206, 216
ism a‘zham : Nom supréme.......
ism al-dhét : Nom d’essence
ism al-‘alam : Nom propre .................
ism al-ishdra : Démonstratif............. 206
ism al-jins . Nom générique, nom de
BERTC...coeeecnerniarenriireniarvinsssasssaresns 93
isGAt 1 CRUTE.....ovovoecvrineceereiicirie 411
isqdta : AbaisSement ............oocvevevne 623
isTAf T EXCES «eovvvniniiiininine 308, 407
isti ‘ddha . Demande de protection ...251
isti ‘zhdm . Magnification.................. 258
istidlal : Allégation............ 500, 537, 564
istihqdq . Mérite véritable ................ 549
istighfér : Demande de pardon......... 111

istighnd’ : Suffisance absolue...224, 524,
526

istighrdq : Submersion, immersion ...206,
258

istimrdr . Persistance...........ccovuen. 601
istigdma : Rectitude .......... 270, 271, 605
istiqlal : Liberté, indépendance ........ 319
istithn@’ : EXCEption.................. 245, 611
ithdra : Influence .......cccecocuenennianns 491

ithbdt : Affirmation, confirmation,
ASSETTION «.ovveeeniverrenvesnenisrennnenens
ittical : Union

ittifdq : Coincidence..........ocoueevrunes 166
ittigén : Connaissance certaine ........ 206
ittihdd - Union, unification ....... 203, 498

izdla : Disparition
iZar T Pagne ........occcvveviciicnnneannvicnnnn

Jj@’iza : possible ...
jabédbira : Tyrans...........
Jabara : Réconforter
jabarit : Omnipotence réductrice .... 357

Jjabbdr : Réducteur, contraigneur..... 251,
355, 356, 357, 358

jabr : Contrainte.................ccoeeunene.

jadhb : Rapt (divin)

Jjddhiba : Force attractive................. 150

Jahannam : Géhenne..............cc....... 213

Jahd D Effort ...ccooviilinininnn 124

jalal : Majesté..... 78, 108, 109, 186, 224,
255, 467, 583

jalb : Evolution...........c.cccooounnne. 372

Jalil . Majestueux, digne de majesté 467

jamdl : Beauté ......................... 224, 556

Jjami*: Totalisateur, qui réuni .......... 587

Jandb : Excellence ............ccoconeeranne. 59

janb : LAcheté .......ocovvivevveinnnninn 426

Janna : Paradis, jardin.............. 123, 335

Jjawab : Exaucement

jawdd : Tres libéral .............cooounn.n.

Jjawahir . Cf. jawhar

Jawanib : diStances.............ccovnuene.

Jawdrih : Membres ..o

Jawhar : (pl. jawéhir) Substance .. 21,71,
104, 108, 226, 259, 532, 615
Jjawhar fard : Substance indivise,

SIAPLE .o 532
Jiha @ (pl. jihdt) direction.................. 205
Jthdt 2 Cf. JihG oo, 272
Jins : Genre.......vvviiiiiniiiiieiinnnens 94

jism 1 Corps...ccounnnn 95, 104, 541, 615
jid : Générosité débordante.... 165, 566,
601

Jumild : Rigueur sclérosante............. 426
JOr T INQQUILE ... 425
juz’ : Elément, partie, aspect............ 371
Juz’'tyydt : particuliers .............co.... 420
K
Ka: Comme...... 118, 185, 273, 314, 315,
328, 331, 543

Ka'ba : La Caaba, temple a La
Mekke .......occoeveeoiiniecne 328, 331
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ple deviendrait ; « Il vint a moi sauf Zayd (ja’ani illd Zaydun) », pro-
position qui impliquerait que chacun vint a moi sauf Zayd (Ja’ani kul-
lu ahadin illa Zayd), ce qui est impossible.

- Ces exemples ont mis en évidence les différences de sens (atta-
chées a cette reégle d'analyse logique).

III - DE LA SIGNIFICATION DE LA LOCUTION « ILLA », SINON, SI CE
N'EST, AUTRE QUE

Les Grammairiens sont d'accord pour donner a la locution « illd »,
dans cette proposition universelle, la signification de ghayr, autre que.
La shahdda se présente alors de la fagon suivante : Nul dieu autre
qu'Allah. Un exemple de cette interprétation se trouve dans ce vers :

« Chagque frere doit quitter son frére

« J'en jure par mon pére sauf (il13) les deux luminaires »,

qu'il faut comprendre de cette maniére chaque frére doit quitter son
frere a I'exception (ghayr) des deux luminaires. '

Allah a dit : Si dans le ciel et la terre, il se trouvait des dieux (ali-
ha) autres que (1112) Allah, tous deux se corrompraient (Coran XXI,
22).

Les Grammairiens disent que dans l'exemple coranique ci-dessus
illa-1lah signifie ghayr Alléh, autre qu'Allah. '

L'argument suivant montre le bien-fondé de ce que nous avangons :
si nous supposions que illd exprimait l'exception (istithnd, c'est-a-dire
excepté Allah), I'expression illd-Lldh ne conviendrait pas a la recon-
naissance de la pure Unicité divine (tawhid mahd) puisqu'alors la
Shahdda reviendrait a signifier : Pas de dieux dont Allah est exclu (Ld
ildha yustathnd ‘an hum Alldhu) c'est pourquoi la formule ainsi com-
prise reviendrait a nier des dieux dont Alldh serait exclu, non ceux
dont Il ne serait pas exclu. '

De plus, celui qui prononce par I'argument d'arbitrage (dalil al
khitab)® dans cette acception, viendrait & affirmer cette possibilité
(contenue dans I'exception) ce qui serait impiété pure et simple.

3 Cet argument est un principe de droit islamique en matigre d'arbitrage : 4 I'accu-
sateur incombe l'administration de la preuve, au défendeur la prestation de serment.
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AL-BARR : LE BON, LE BIENVEILLANT,
LE BIENFAISANT, CELUI-QUI-FAIT-LE-BIEN

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Alldh a dit: En vérité c'est Lui, le Bon (barr), le Trés-
Miséricordieux (Coran LI1, 28).

Pour qualifier saint Jean-Baptiste (Yahya) - sur lui la paix - Allah
dit : Il était bon (barr) envers ses deux parents (Coran X1X, 14).

De Jésus - sur lui la paix - Il dit: Il m'a recommandé d'étre bon
(barr) envers ma mere (Coran XIX, 32).

II - SIGNIFICATION DE CE MOT

Les deux mots barr et barr ont la méme signification : al-muhsin,
le Bienveillant, le Bon, Celui qui agit bien.

Ceci bien compris, nous te dirons :

La Bonté (birr) d'Allah pour Ses Serviteurs est dans Son beau
Comportement (iksdn) a leur égard dans les choses de la vie quoti-
dienne et dans celles de la Religion.

Dans la Religion, cette Bonté réside dans la Foi et 'Obéissance ou
en accordant la récompense qui s'y rapporte.

- Dans la vie de ce bas-monde, cette Bonté se manifeste en dispen-
sant santé et force, bien et honneur, progéniture et alliances, en rapport
avec Ses bienfaits sous des aspects connus et non limitatifs, ainsi
qu’Alldh a dit : Si vous comptiez les bienfaits d’Alldh, vous ne pour-~
riez les dénombrer (Coran X1V, 34).

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur doit se préoccuper d'accomplir les actes de bien (birr).

Alldh énumere toutes les espéces de bien dans le verset suivant :
Le Bien (birr) ne consiste pas a tourner vos faces vers 1'Orient ou
I'Occident mais le Bien concerne :

- Celui qui croit en Alldh, au Jour dernier, aux Anges, a
I’Ecriture, aux Prophétes ;
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tianisme, les Théologiens de I’Islam durent utiliser les mémes ressour-
ces de I'argument logique et du raisonnement élaboré que leurs adver-
saires ou présumés tels.

Devant cette nécessité de prouver le bien-fondé de I’Islam, révél€,
voire méme sa supériorité sur les autres formes religieuses, les formu-
lations premiéres des Traditionalistes en matiére de hadiths, les
codifications des Juristes et les commentaires du Coran faits
exclusivement d’apres les dires du Prophete Muhammad, ne suffirent
plus. Trop de themes, capitaux ou accessoires, du Coran que la
Tradition prophétique, appelée Sunna, n'avait jamais abordés ou
n'avait fait qu'esquisser, trop de points doctrinaux et juridiques
apparurent a la conscience nouvelle de la Communauté et de ses
représentants qualifiés. Ces thémes peuvent, pour l'essentiel, se
ramener 2 ceux que les premiers théologiens codifieront dans leurs
sommes théologiques, c’est-a-dire, 4 cing aspects fondamentaux qui
seront repris et complétés ultérieurement par les Maitres et que nous

récapitulons ci-dessous :
1 - Monothéisme ou reconnaissance de 'Unité divine (tawhid) qui

comprend :

- L Existence ou ’Etre de Dieu (wyjiid),

- les Noms (asmd’), les Qualités (¢ifar) et les Actes (afdl) de
Dieu ; leur réalité par rapport a I’Essence divine (dhar) et a 1'Uni-
vers manifesté,

- le nombre de Noms et de Qualités,

_1les diverses catégories de Noms et de Qualités, }

_ le Non-manifesté (‘adam ou ghayb), l'existence (wujid), le
Manifesté, les corps, le mouvement, la cause, le mode, etc.,

- 1a nécessité (wujiib), la contingence (hudiith), la possibilité
(imkadn).

2 — La Justice divine (‘adl) et I'eschatologie qui comprend :

- e bien et le mal ou éthique,

- la prédestination ou libre-arbitre,

_1a liberté et la volonté, la constitution de 'homme et son atti-
tude devant Dieu, la Loi révélée, la création,

- le Paradis et I’Enfer.

3 - Les Noms et les Statuts (al-asmd’ wa al-ahkdm) qui compren-

nent :
- la foi et l'incroyance,
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CHAPITRE CINQUIEME

DE L'EXPOSE SUR LES DIX PROFITS CONTENUS
DANS LA SHAHADA : LA ILAHA ILLA-LLAH

1 - Cette invocation reste la meilleure et permet de la sorte a I'en-
nemi comme a I'ami ou le saint (wali) de s'y réfugier an moment de
'épreuve.

L'ennemi, Pharaon, sur le point d'étre englouti s'écria : je crois en
nul dieu autre que Celui a qui les Fils d’Israél sont fideles (Coran
X, 90).

L'ami, Jonas, dit dans les ténébres : C'est alors qu'il s'écria dans
les téneébres : « Nul dieu autre que Toi... » (Coran XX1, 87).

En outre, l'une des deux professions de foi fut agréée : la seconde
alors que la premiére ne le fut point.

Les différences entre ces deux formes d'attestation sont les suivan-
tes :

a) Jonas avait la connaissance préalable de cette parole. Or, cette
connaissance préalable est une assistance nécessaire pour recevoir
l'agrément d'Allah.

Pharaon, par contre, avait une méconnaissance préalable en raison
méme de sa prétention a la seigneurie, car Allah dit de lui : Pharaon
réunit (ses gens) et déclara : « Je suis votre seigneur trés exalté (ou
supréme) (ana rabukum al-a‘18) » (Coran LXXIX, 24).

Jonas fit appel a la Seigneurie d'All4h - Gloire a Lui - Allah dit de
lui : Lorsqu'il cria dans la contrition (Coran LXII, 48) : S'il (Jonas)
ne s'était trouvé parmi ceux qui glorifient (Coran XXXVII, 143).

L'avertissement qu'Alldh te donne (par ces exemples) est que celui
qui se garde de Lui dans les retraites solitaires (khalawdt), 1l le pré-
serve dans les traversées périlleuses (falawat).

b) L'attestation de Jonas s'exprima sous leffet de la présence
(hudir). Il dit : Nul dieu autre que Toi (12 ildha illa Anta).

Pharaon, a l'inverse, la prononga sous l'effet de l'absence (ghayba).
1l dit : Nul dieu autre que Celui a qui les fils d’Israél sont fideles. La
connaissance de la vérité essentielle de cette parole revint aux fils
d’Israél.
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catégorie, la nature (de l'un et de l'autre) permet leur existence. En
effet, abandonner un bien important a cause d'un mal insignifiant finit
par entrainer un mal considérable. Il en résulte que le bien s'impose
inexorablement et est voulu pour lui-méme, ce mal négligeable inhé-
rent a ce bien dominant a une existence nécessaire et est voulu dans
les conséquences qu'il implique et dans le dessein initial.

Clest dans cette perspective que les Philosophes tranchent que tous
les maux survenant dans 1'Univers sont de la sorte.

Cependant, nul ne pourra m'opposer I'argument suivant : Pourquoi
le Créateur, qui est puissant, n'a-t-Il pas fait que ce bien prépondérant
annule ce mal insignifiant tout en distinguant ce qui est irréalisable en
soi 7 Or cela n'est pas un manque pour Alldh puisque cette carence se
présente a Lui comme une simple possibilité 7 Mais si cette incapacité
est irréalisable en soi, elle n'aura nécessairement jamais lieu. Telle est
la conséquence que 'on peut tirer de la doctrine des Philosophes en la
maticre.

Deuxieme formulation : celle des Mu ‘tazilites

Dans cette perspective, toutes maladies et souffrances survenant
dans ce monde sont l'acte d'Alldh qui les produit pour qu'on en dis-
cerne les mobiles et qu'elles surviennent a cause d'une compensation
ultérieure. Ce discernement est une faveur qui incite 1'étre, 1également
assujetti, a s'appliquer aux actes prescrits et a se protéger des compor-
tements vils. Les souffrances ont pour effet de faire sortir toute vanité
de I'étre.

En compensation, Alldh accorde aux &tres animés des avantages
dans la vie future. Si les serviteurs connaissaient toutes les possibilités
impliquées dans ces souffrances, ils accepteraient de les supporter
lorsqu'elles se présentent afin de saisir les profits qui y sont attachés
ultérieurement. Les épreuves ainsi acceptées permettent a 1'dme de se
défaire de toute idée d'injustice.

Troisiéme formulation : celle des gens de la Regle prophéti-
que (ahl al-sunna) ‘

IIs soutiennent que le Trés-Miséricordieux (rahim) actualise la Mi-
séricorde (rahma) et assure le Bienfait (ni‘ma). Alldh n'est Tres Misé-
ricordieux que s'Tl produit la Miséricorde. En effet, Alldh est miséri-
cordieux, libéral, généreux, aimant, bienveillant avec certains de Ses
serviteurs mais contraignant, réducteur, vengeur avec d'autres. Alldh
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Ceux-1a prétendent qu’affirmer les huit qualités (d’essence)” revient
a Le déclarer le neuvieme de neuf par analogie avec ce verset : Sont
bien mécréants ceux qui ont dit : « Certes Alldh est le troisiéme de
trois (thdlith thaldtha)3 (Coran V, 73). » Or, si celui qui professe le
trois ou ternaire (thaldtha) est mécréant, celui qui I’affirment trois fois
(neuf étant égal a trois fois trois) est au comble de la mécréance !

I est d’évidence que celui qui affirme une essence unique et huit
parmi les qualités (divines) soutient par 1a-méme neuf, produit de trois
fois trois et souléve une nouvelle difficulté en proposant sa solution.

Nous reviendrons sur la deuxi¢me interprétation en précisant ceci :

L’Unique (rappelons-le) est Celui a qui ne peuvent convenir ni di-
munition, ni augmentation (d’aucune sorte). On peut Lui trouver, en
réalité, d’étre qui Lui soit équivalent ni dans la nécessité essentielle
(wujiib dhari) ni dans la science de toutes les réalités possibles qui
n’ont pas de fin. Celui qui nie les Qualités prétend que Dieu est unique
puisqu’en réalité, nul étre ne peut Lui &tre équivalent ni dans la Pri-
mordialité, ni dans le Sans-Commencement.

Ceux qui affirment les Qualités divines

Ceux-la affirment des réalités primordiales et sans-commencement.
Telle est 1’analyse que ’on peut faire sur le nom Al-wdhid,
I’Unique, le Premier.

IT - COMMENTAIRES DU NOM AL-AHAD, L’UN

Az-7ajjdj enseigne que, dans la langue, la racine de ce mot est wa-
had. Al-Azhari précise que le nom verbal de la racine W.H.D. (étre
un), est wahad, le fait d'étre un, comme celui de la racine A.S.N. (Etre
beau) est Hasan, le fait d'étre beau. La lettre (initiale) W se transforme
en hamza qui est une attaque vocalique avec voyelle A de sorte que le
mot wahad devient ahad. Une telle transformation est assez fréquente
dans la langue.

? La vie, la science, la volonté, la puissance, 1a parole, I'ouie, la vue et la perma-
nence.

? La Révélation coranique ne nie pas Ia Trinité au sens d'un Dieu en trois Fonc-
tions personnelles hypostatiques puisqu'elle n'en parle pas mais de trois Dieux indé-
pendants qui se feraient nécessairement concurrence.
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celle d’Ibn Sinﬁz, I’ Avicenne des latins, dont il commenta plusieurs
ouvrages et auquel il emprunta certains aspects doctrinaux fondamen-
taux. Il aborda l'alchimie sans grand succes. Il connaissait bien la mé-
decine, I'astrologie, la physognomonie (firds), la géométrie et la miné-
ralogie et composa sur ces disciplines plusieurs traités qui firent long-
temps autorité.

Cet homme de culture encyclopédique, ouvert, a toutes les connais-
sances de 1'époque était servi merveilleusement par une mémoire fi-
dele et précise qui faisait la grande admiration de ses contemporains.
Son Jugement et sa démarche logique rigoureuse et méthodique
contribuérent a faire imposer ses vues en matieres théologique et phi-
losophique et 1’aiderent & triompher aisément de ses adversalres prin-
cipaux : les Mu‘ tazilites® et les Karramites®.

% Ibn Sina (Abd ‘Ali Husayn ibn ‘Abd Allah) est né & Afshana prés de Boukhara
en 370/980 et mort en 428/1037 prés de Hamadan. Caractére précoce et encyclopé-
dique, il maitrisait les disciplines suivantes : grammaire, géométrie, physique, méde-
cine, jurisprudence, théologie, philosophie. Cf Henry Corbin, Histoire de la Philoso-
phie Islamique, Paris, 1964. Cf. Tbn Sin4, Livre des Directives et Remarques, traduc-
tion avec introduction et notes par A.M. Goichon, Paris, 1951. Cf. Henry Corbin,
Avicenne et le Récit visionnaire, Paris, 1979 (seconde édition).

3 Les Mu’tazilites représentent une Ecole musulmane de tendance rationaliste qui
prit naissance dans la premiére moitié du II° siecle de I'Hégire & Basra et se dévelop-
pa trés rapidement a Bagdad et dans l'univers islamique de I’époque.

L'origine du nom mu’tazilite est controversée. Leur doctrine repose sur cing the-
ses principales : 1) L'Unité divine (tawhid) transcendante et négation des Qualités
divines distinctes de I'Essence. 2) La Justice divine (‘adl), libre arbitre et liberté. 3)
La promesse et la menace ou le sort des croyants dans la vie future. 4) La situation
intermédiaire (al-manzila bayna al-manzilatayn) entre la Foi et P'incrédulité. 5)
L'ordre divin de faire le bien et d'interdire le mal (al-amr bi al-ma‘rilf wa al-nahy
‘an al-munkar).

Pour 1’exposé complet sur cette Ecole Cf. Albert N. Nader : Le Systeme philoso-
phique des Mu‘tazila, Beyrouth, 1956 et Louis Gardet et M.M. Anawati : Introduc-
tion a la Théologie musulmane, Paris, 1948.

Pour faciliter ’exposé de Razi sur les aspects doctrinaux des différents représen-
tants de I’Bcole Mu’tazilite, nous donnons ci-aprés le nom des principaux d'entre eux
avec la date de leur mort, sur deux tableaux synoptiques, l'un concernant la branche
de Basra et l'autre celle de Bagdad.

1 - Branche de Basra (cf. fin de I’introduction)
2 — Branche de Bagdad (cf. fin de P’introduction)
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munshi), 6 Celui qui fait descendre (yd munazzil), 6 Celui qui lance
(va rami). Par contre, Alldh a dit: Est-ce vous qui avez fait croitre
l'arbre ? ou est-ce Nous ? (Coran LVI, 72) : Est-ce vous qui avez fait
‘descendre la pluie du nuage ou est-ce Nous qui l'avons fait descen-
dre ? (Coran LVI, 69) : Tu n'as pas lancé quand tu as lancé mais
c'est Alléh qui a lancé (Coran VIIL, 17).

De méme, il n'est pas permis de dire : 6 Celui qui meut (Yad muhar-
rik), & Celui qui immobilise (yd musakkin). Mais, il est possible de
dire : 6 Celui qui meut les cieux ! O Celui qui immobilise la terre !

En résumé, les termes en vigueur pour qualifier Allah, eu égard a
Sa Réalité, tiennent compte de la convenance (adab) et du respect
(ta‘zhim) qu'on doit Lui témoigner.

La deuxiéme catégorie concerne les termes dont les significations
ne peuvent &tre affirmées d'aucune facon a l'égard d'Allah et qu'il n'est
pas permis de Lui appliquer.

Si la tradition orale (sam‘) les rapporte, il faut les interpréter
(ta’wil) comme les vocables : nuziil, descente ; c¢iira, forme ; maji’,
venue et d'autres semblables’.

La troisiéeme catégorie a lieu quand l'expression donnée au nommé
est composée de termes pouvant convenir 2 Alldh mais comporte une
modalité qui ne le permet pas. De tels termes ne sauraient lui étre ap-
pliqués. Si la Tradition les a fixés, nous les emploierons pour Alldh
avec la méme expression mais par contre ses dérivés ne peuvent Lui
étre appliqués. Nous dirons donc : Ils dissimulerent, or Alldh dissi-
mula (Coran 1, 54) : Il se moque d'eux (Coran 11, 15). Nous ne di-
rons jamais : 8 Trompeur (yd khddi®), 6 Moqueur (yd mustahzi’).

Telle est la regle (gdniin) générale et précise en la maticre.

Ayant répondu aux deux arguments exposés en début de chapitre,
revenons maintenant au bien-fondé (tachih) de la position doctrinale
retenue, celle qu'a énoncée le Cheikh al-Ghazili, qu'Alléh lui fasse
miséricorde, nous dirons :

L'argoment qui ne nous autorise pas a donner tel nom & Allah est
celui-la méme qui ne nous permet pas de nommer le Messager (Mu-
hammad) par un nom qu'All4h ne lui a point donné ou par un nom par
lequel il ne s'est pas nommé lui-m&me. Cela n'étant pas permis a

R4z a consacré une grande partie de son livre intituié : Asds al-taqdis a ce sujet.
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II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache que la longanimité est, chez 'homme, une des vertus les plus
nobles, nous en avons pour preuve cette invocation d’ Abraham, I’ Ami
intime - sur lui la paix - a son Seigneur : « Mon Seigneur, accorde-
moi un pouvoir de décision et fais-moi rejoindre les Intégres (Coran
XXVI, 83). Allah I'exauca de la maniere suivante : Nous lui donna-
mes la bonne nouvelle d'un adolescent longanime (Coran XXXVII,
101). Telle est bien la preuve que cette vertu est 'une des plus loua-

bles.

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) IIs disent que al-halim est Celui qui écarte les péchés et qui ca-
che les défauts.

2) On a dit : al-halim est Celui qui pardonne aprés avoir caché (le
péché).

3) On a dit : al-halim est Celui qui conserve l'affection (wadd), par-
fait le pacte (‘ahd) et accomplit la promesse (wa ‘d).

4) On a dit : al-halim est Celui qui laisse tomber le voile de Son In-
dulgence sur les étres qui s'appliquent avec concentration (munhami-
kin) et fait tratner le « pan » de Son Indulgence sur les Impudents (mu-
tahattikin).

5) On a dit : al-halim est Celui qui ne tient pas rigueur du compor-
tement du désobéissant et Celui que l'attitude du transgresseur n'éloi-
gne pas.
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- la nature du bien
- les principes de la Tradition.

4 - Le probleme de I’ Autorité et du Gouvernement :
- Califat, Prophétologie, Imdmat.

5 - L'Ordre du bien et l'interdiction du mal. Comportements des re-
présentants de la Communauté et de chaque musulman vis-a-vis de
celle-ci. ‘

II ressort de ces cinq themes majeurs que les théologiens attachent
une importance considérable aux questions relevant de 'Essence, des
Noms et des Qualités de Dieu puisqu'elles touchent a tous les proble-
mes fondamentaux soulevés par la Révélation coranique.

Prenons quelques exemples de Noms divins parmi ceux que Rzl
commente :

Les deux Noms al-Rahmdn, al-Rahim, le Tout-Miséricordieux, le
Tres-Miséricordieux et leur qualité commune : la Miséricorde, obli-
gent a considérer le probléme de I’ Amour divin pour Ses créatures et
réciproquement.

Le Nom al-Malik, le Souverain-Maitre, souléve la question délicate
de l'assujettissement de la créature i Dieu.

Le Nom al-‘Adl, le Juste a trait au probleme de la prédestination et
du libre-arbitre, etc.

Clest pourquoi ce traité de Razl représente a lui seul une petite
somme théologique dont la matiere ne sera classée qu'en fonction de
'ordre d'énumération des Noms divins selon la séquence de leur litanie
traditionnelle fort déroutante pour la logique. C'est dire qu'il ne faut
pas s'attendre 4 un enchainement rigoureux des thémes théologiques.
Cette constatation fera apercevoir un autre attrait de ce traité, celui de
laisser au lecteur ['étude et la consultation de ce livre de base dans un
ordre qui n'est pas nécessairement celui de sa pagination mais qui peut
relever du golit du moment spirituel.

Le traité sur les Noms divins que nous soumet RAz1 est certaine-
ment le plus élaboré de ceux qui furent écrits avant lui.

Tous les théologiens musulmans, nous I'avons vu, quelle que soit
leur école d'appartenance, attachent une grande importance a I'étude
des Noms et des Qualités de Dieu bien qu'elle ne représente qu'un des
themes majeurs des données théologiques. Certains prédécesseurs il-
lustres composérent, avant Razi, des traités sur les Noms divins dont
certains, introuvables, ne sont connus que par des citations d'auteur.
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le mange mais qui arrive a épuiser et a produire la mort par délabre-
ment. Pour ceux qui professent ce point doctrinal, le bienfait profitable
exclut le préjudice qui lui est équivalent ou supérieur.

Les Mu‘tazilites, eux, admettent qu'Allah accorde le bienfait a l'in-
fidele dans la Religion et dans cette vie. Pour eux, le bienfait en ma-
tiere religieuse se trouve dans la production des preuves, (khalg al-
dald’il) dans 1'obtention des choses imparties (agddr) et compossibles
(tamkin), mais aussi dans I'élimination des incompatibilités (mawdni ‘).
Le bienfait en ce bas-monde comprend santé et plaisir.

Nos compagnons. appuient leur argumentation au sujet du refus
d'Allah d'accorder le bienfait a l'infidéle en matiere religieuse sur les
versets suivants : Pensent-ils que les biens et les fils que Nous leur
accordons (ici bas) doivent Nous inciter a leur donner des biens
(dans la vie future). Mais ils n'en ont pas conscience (Coran XXIII,
55 et 56). 1l en résulte qu'Alldh interdit qu'un tel don soit un bien pour
eux, ni méme un bienfait. Allah dit également : Nous les prendrons
par degré de la ou ils ne savent pas. Je leur accorde un répit. Et cer-
tes Mon Artifice est solidement éprouvé (Coran LXVIII, 45 et 46). Ce
délai (imld") en accord avec la dissimulation ou artifice (kayd) confir-
mé ne peut €tre un bienfait qui, lui, a toujours une rétribution louable.

Ceux qui sont en désaccord avec ce point de vue s'appuient sur ce
verset : Combien de jardins, de sources, de champs ensemencés, de
séjours délicieux, de bienfaits abandonneérent-ils et dans lesquels ils
savouraient les fruits (Coran XLIV, 25 a 27). Allah désigne par bien-
faits les dons et les douceurs dont ils étaient gratifiés, méme si le cha-
timent qui en résulte est la perdition. La preuve en est donné dans ce
verset : Alléh propose l'exemple d'une cité, en sécurité, tranquille, sa
subsistance lui étant accordée en abondance de toutes parts et qui
Jut ingrate devant les bienfaits d’Allah (Coran X11, 112). Voici bien
la preuve qu'Allah accorde le bienfait aux infideles dans la vie ici-bas.

La réponse a ces différentes positions doctrinales est la suivante :
Par le terme « bienfait », Alldh exprime une maniere d'étre (¢iira) plu-
tot qu'une réalité en soi (haqgiga). 1l faut entendre par 1a que, si ceux
qui regoivent le bienfait sont fideles, ces différentes choses deviennent
des bienfaits extérieurement et intérieurement ; s'ils sont infidéles,
elles sont extérieurement des bienfaits mais n'en sont pas véritable-
ment puisqu'elles deviennent pour eux la cause de la persistance dans
l'infidélité, de la progression incessante dans la transgression et du
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- Le troisieme s'applique a Allah - exalté soit-Il - qui s'est qualifié
de Possesseur (madlik) du Jour de la Rétribution, avant méme qu'll ne
crée ce jour ni qu'll ne I'existencie. Il y a donc déja possession (mulk),
méme si on ne peut en user (tacarruf) en l'absence d'existence pré-
sente. Cette remarque indique que la possession (mulk) se distingue de
son usage (tacarruf).

2) Dans la seconde interprétation, celle ou le Malik exprime la ca-
pacité de disposer d'une chose a son gré, on fait valoir deux difficultés
(purement verbales que nous réfuterons).

a : La premiére objection, que 'on souléve dans cette hypothése,
consiste a soutenir qu'Allah n'est possesseur (mdlik) d'aucune des cho-
ses existantes, car le libre pouvoir du Puissant ne s'exerce (disent-ils),
d'aucune facon sur 1'étre, en tant qu'il est (déja) existencié. En effet,
(disent-ils), si le Puissant avait la libre possibilité d'exercer Sa puis-
sance sur l'existant, Il aurait pouvoir soit de l'existencier (ijdd) soit de
I'anéantir (i‘ddm). Or, les deux hypothéses étant fausses, I'affirmation
du pouvoir exercé sur I'étre (déja) existant est sans fondement.

Nous disions que le Puissant n'a pas de pouvoir sur I'étre existant
car cela nécessiterait 1'existenciation de celui-ci qui est (déja) existant,
ce qui est absurde !

Nous ajouterons (soutiennent ceux-1a), que le Puissant n'a pas da-
vantage le pouvoir de causer l'anéantissement de 1'€tre existant, car la
position doctrinale de la plupart des Théologiens revient a conclure
que l'anéantissement par le pouvoir est absurde !

Ces Théologiens précisent qu'il en est ainsi puisque le pouvoir (qu-
dra) est une qualité qui produit un effet (ma’aththir), alors que la pri-
vation ou non-existence (‘adam) est pure négation.

Il serait en effet contradictoire (ajoutent-ils), de soutenir que la
puissance se manifesterait par ses effets tout en soutenant (dans cette
hypothese) qu'il n'existe ni effet (athar), ni chose, ni étre déterminé, ni
essence.

I est donc certain (disent-ils), que I'anéantissement par la puissance
est impossible.

Pourtant, on peut aussi soutenir I'hypothése de I'anéantissement par
le pouvoir, avec cette restriction, précisons-nous, que dans ce cas,
cette puissance est celle qui fait passer I'étre existant (mawjid) a
l'inexistence (ma ‘diim). Dés lors, I'étre soumis a la puissance, n'est que
cette privation ( ‘adam) consécutive a cette existence (wujiid)
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a) Tout autre que le Vrai est possible en soi (mumkin li dhdtihi). Or
I'étre possible en soi a besoin d'un autre et trouve sa limite en lui-
méme et surtout par rapport aux autres. Tant que tu consideres l'autre
possible en tant que tel, tu t'interdis irrémédiablement de dépasser
cette limite tienne. L’Etre nécessaire par soi, Lui, est exempt de besoin
et ne peut se transférer (intigdal) dans un autre. Les demandes dispa-
raissent lorsque Sa Faveur se manifeste et les besoins cessent lors-
qu'on s'attache a Lui. C'est pour cette raison qu'Allah a dit : N'est-ce
pas par le dhikr d’Allih que les cceurs s'apaisent.

b) Les besoins du serviteur sont, sous tous aspects, illimités mais
limitées sont les réalités créées. Or, ce qui est limit€ ne peut jamais
entrer en relation avec ce qui n'a pas de limites. Il en résulte que les
besoins du serviteur ne peuvent cesser par la réunion de toutes les
choses créées. Bien plus, la réalisation des besoins du serviteur - qui
sont nécessairement illimités sous le rapport de la Générosité et de la
Puissance divines, toutes deux sans fin - n'appartient qu'au Vrai. Pour
cette raison, Allah dit: N'est-ce pas par le dhikr d'Allih que les
cceurs s'apaisent.

B) Le second aspect de sagesse se trouve dans ce verset : Ceux qui
se protégent par la crainte pieuse, quand certains démons les tou-
chent, se remémorent Dieu et deviennent alors perspicaces (Coran
VII, 201).

Le dhikr est efficace pour faire disparaitre les ténébres de I'injus-
tice humaine. En effet, tout hormis le Vrai est possible en soi et ce qui
est tel, laissé a soi-méme, demeure dans la privation (‘adam), source
des ténébres. Or, tout autre qu'Allah est enténébré par nature alors que
le Vrai est 'Btre nécessaire par soi (wdjib al-wujiid li dhatihi) dont le
rang excellent est aussi la source des lumiéres. Etre préoccupé de 1'ex-
cellence de la sainteté et de la majesté, confére 'obtention des lumie-
res du Monde de la Seigneurie (‘dlam al rubiibiyya) jusque dans 1'inté-
rieur du cceur en sorte que les ténebres humaines se dissipent du coeur
et de I'esprit.

Sache-le | De méme qu'Alldh présente les avantages du dhikr, de
méme expose-t-il la corruption engendrée par 1'opposition au dhikr.
On peut distinguer quatre aspects :

1. Le premier aspect est contenu dans les versets suivants

Celui qui s'opposera a Mon dhikr aura une vie sans épanouisse-
ment et Nous le rassemblerons, aveugle, au Jour de la Résurrection.
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Quand Dieu veut exprimer quelque chose de Sa profonde et inson-
dable Essence, 1l le fait a 1'aide de vocables montrant des aspects rela-
tionnels. Nous sommes alors au degré ontologique ou Dieu s'autodé-
termine pour que la création soit produite.

Au degré du Soi inconditionné ou de I'Essence absolue qui est une
pure absence et négation, seul Huwa demeure et les pronoms des deux
autres personnes, je et tu, ne peuvent explicitement coexister.

C'est au degré ontologique de la Fonction divine (uliihiyya) que le
« je » apparait avec son corollaire «tu » et que le verset suivant ex-
prime parfaitement : Nous n'avons envoyé avant toi aucun messager
sans lui révéler qu'il n'y a nul dieu adoré sinon Moi. Adorez-Moi
donc (Coran XXI, 25).

Seul Dieu affirme la Fonction divine comme Lui appartenant et
seuls les étres créés doivent reconnaitre cette vérité en s'adressant au
Dieu personnel a l'aide du pronom «tu ». Cette corrélation entraine
nécessairement un état de présence. Si un tel état de présence spiri-
tuelle n'existe pas, I'étre concerné est, soit retiré de son état habituel
dans son centre secret et essentiel, détaché de toute manifestation, soit
insensible a la Présence divine au moment ou le Dieu personnel
I'exige de Son serviteur. :

Pour mieux comprendre la solidarité des trois « personnes » impli-
quées par les pronoms correspondants, nous pouvons faire une analo-
gie entre eux et le ternaire que nous avons souvent rencontré : essence,
qualifié, qualité. Nous pouvons alors affirmer que Huwa, Lui, est tou-
jours sous-jacent quand le «je » et le «tu » apparaissent. Pour cette
raison les trois pronoms personnels sont indissociables : celui qui dit
« luni » mentionne l'absent a 'autre, il oublie a cet instant, sans avoir a
en tenir compte, la corrélation du « moi » et du « toi » qui est pourtant
nécessaire. C'est pourquoi l'attitude d'adoration véritable doit, pour
aboutir au Huwa, partir de la corrélation des deux autres personnes,
celle de Dieu qui s'impose comme « Moi » ou comme Seigneur et
celle de 1'étre créé ou serviteur a qui Dieu s'adresse alors a la
deuxiéme personne. Si le Huwa n'était sous-jacent, le « je » et le « tu»
ne pourraient jamais se rencontrer et aucune manifestation de présence
ne serait possible. En poussant le raisonnement a l'extréme, on pour-
rait soutenir que cette corrélation nécessaire du «je» et du «tu»
n'existe qu'en vue du Huwa qui donne toute sa raison d'étre a cette
corrélation.
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sur moi (Coran XXVIII, 24). 11 rechercha le bien précieux et le bien
immédiat de son Maitre-Proche (mawla).

II - DIRES RAPPORTES SUR CE NOM

1) On rapporte ce propos de ‘Al' - qu'Allih anoblisse sa face -
«On ne t'a pas demandé de rechercher la subsistance alors qu'on t'a
ordonné la recherche du jardin paradisiaque en sorte que tu as renoncé
a ce qu’on t'a commandé de rechercher et que tu as recherché ce qu’on
t'a ordonné d'abandonner ! ».

2) Jésus - sur lui la paix - a dit : « Ne remplissez pas votre ventre a
satiété ! Regardez les oiseaux qui se nourrissent tout en restant dispos.
Ils n'ensemencent ni ne moissonnent mais c'est Allah qui les sustente.
11 se peut que vous disiez : « Notre ventre est plus important que celui
des oiseaux ! » Observez alors les bétes sauvages qui subsistent dans
leurs demeures sans n'avoir rien cultivé ni récolté. C'est Alldh qui
pourvoit a leurs besoins ».

3) Al-razzdq est Celui qui nourrit I'ame végétative (nufiis al-abdadn) par
son assistance (fawfig) et pare le coeur des Elus par Son assentiment.

4) On a dit : al-razzdq est Celui qui sustente qui Il veut d'entre Ses
serviteurs tempérants et qui les dissuade de se préoccuper outre me-
sure de leur subsistance.

5) On a dit : al-razzdq est Celui qui fait subsister les formes corpo-
relles par les dons de Sa Bienveillance et les esprits par la récurrence
de Son Dévoilement.

6) On a dit : al-razzdq est Celui qui gratifie les riches des moyens
de subsistances et qui permet aux pauvres d'en témoigner.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Elle suppose deux attitudes :

- d'une part le serviteur est satisfait de la part qui lui est allouée,

- d'autre part, il détient les trésors de son Seigneur. Avec tout le
bien disponible, I pourvoit aux besoins de Ses serviteurs. Tel est 1'or-
dre d'Allah dans ce verset : Lorsqu'ils distribuent, ils ne sont ni ex-

cessifs, ni parcimonieux, le juste comportement se tient entre les
deux (Coran XXV, 67). Allah dit au Prophéte Muhammad : Ne porte

! <Al ibn Abf Talib, cousin et gendre du Prophgte, fut le quatriéme Calife.
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qui est savant par essence, cette réalité portant effet (mu’aththira) sur
les autres. Il connait donc de soi-méme qu'll agit sur eux et, en consé-
quence, 11 les connait. De méme connait-I1 toutes les réalités existen-
ciées (mawjiidar) dans leurs possibilités selon la disposition qull dé-
termine en elles tant en ampleur qu'en exaltation.

Quatriéme conséquence :

Alldh étant immuable par rapport a tout autre que Lui, tout sauf
Lui doit étre maintenu (mutagawwam) par Lui, c'est-a-dire, existencié
par Son Acte existentiateur. Le besoin que toutes les choses ont de Lui
rend impossible qu'elles soient permanentes (hdl al-bagd’) car, si elles
1'étaient il faudrait que 1'étre existencié puisse produire son existence.
11 reste seulement a la chose d'étre dans une condition adventice ou
privative (hdl al-hudiith aw hal al-‘adam). Or, dans les deux cas, toute
chose autre que Lui est adventice (muhdath).

Cinquiéme conséquence :

Clest parce qu'Allah est immuable par rapport a tous les étres possi-
bles que ceux-ci s'appuient sur Lui avec ou sans intermédiaire (wa-
sita). Or, dans ces deux cas, les serviteurs d'Allah s'appuient sur Lui
dans leurs comportements en sorte que professer la prédestination est
inéluctable (al-gawl bi al-qadar ldziman). Les deux Noms divins : le
Vivant, I'Immuable, apparaissent des lors comme la source de toutes
les investigations sur la science divine et il est siir que les versets co-
raniques renfermant ces deux Noms font parvenir a I'excellence du but
ultime.

‘Ceci bien compris, nous te dirons : ITmmuable, pour autant qu'll
implique Son maintien par Soi (tagawwum bi dhdtihi) fait référence
soit & la Réalité qui Lui est propre (wujiidihi al-khdge bihi), soit a la
négation absolue (salb). (Sous ce double aspect) il s'agit de Sa Suffi-
sance (istighnd’) qui se passe de tout.

L'Tmmuable en tant que Soutien qui maintient (mugawwin) toute
chose est envisagé dans Ses rapports (iddfdr) (avec les réalités relati-
ves).
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AL-KARIM : LE TRES-GENEREUX, LE NOBLE-GENEREUX,
LE TRES-NOBLE

Allah a dit : O étre humain ! Qu'est-ce qui t'a trompé sur ton Sei-
gneur le Trés-Généreux (al-karim) (Coran LXXXII, 6).

On trouve dans le Coran, le mot al-akram, le plus généreux : Ré-
cite ! Car ton Seigneur est le plus généreux (Coran XCVI, 3).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que les Arabes donnent a toute qualité louable le nom de no-
blesse (karam)

Le Prophéte - sur lui la grice et la paix - a dit: «Joseph est
I'homme le plus noble (akram al-nds) », c'est-a-dire par son origine.

On dit d'un tel qu'il est noble de pere et mere (karim al-tirfayn).

La signification du terme karim peut s'étendre a la forme sensible.
Clest ainsi qu'Allah dit (dans le récit de Joseph et des femmes égyp-
tiennes) : Celui-ci (Joseph) n'est qu'un ange noble (in hidhd illa
malakun karim) (Coran X1, 31).

Allah a qualifi€ le Jardin paradisiaque de lieu noble (magdm ka-
rim).

Ce terme peut s'appliquer a la chose que l'on respecte (shay’ ‘aziz).
Par exemple Alladh dit: En vérité, le plus noble d'entre vous chez
Allah est celui de vous qui le craint le plus (inna akrama-kum ‘inda-
Llahi atqakum) (Coran XLIX, 13).

Le mot karim s'étend a la chose dont les bienfaits sont nombreux.
Allah a dit dans le récit de Salomon et de la Reine de la tribu de Saba :
C'est a moi qu'on a fait parvenir un noble écrit (kitdb karim) (Coran
XXVII, 29). Dans le commentaire, on dit qu'il s'agissait d'un écrit il-
lustre et important. Elle le qualifia de karim car il était scellé, son tracé
embelli et qu'elle y trouva, dit-on, un langage élégant.

Dans le méme ordre d'idées, on dit d'une chamelle généreuse qu'elle
est karima lorsqu'elle donne un lait abondant. On dit de la vigne

qu'elle est karama avec le sens de karima quand elle produit beaucoup
de raisins.
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Réz1 va maintenant étudier la formule de ['Unicité divine islamique
la ilaha illa-llah sous différents rapports dans les quatre chapitres sui-
vants.

Cette formule sacrée a recu plusieurs dénominations. Elle est plus
connue en langue francaise sous l'appellation de shahdda, attestation.
Pour pouvoir valablement lui donner ce nom, il faut qu'elle comporte
toute la formulation qui la caractérise, c’est-a-dire : « J'atteste ou je
témoigne qu'il n'y a nul dieu adoré sinon Dieu. » Par elle, 'étre humain
s'engage vis-a-vis de Dieu sous la forme d'adoration propre a I'Islam.
C'est pourquoi elle doit étre suivie de cette autre attestation : « et j'at-
teste que Muhammad est le Messager de Dieu ». Cette double attesta-
tion de I'Unicité de Dieu et de la Mission prophétique muhamma-
dienne détermine l'entrée en Islam. Elle caractérise aussi 1'originalité
de la Révélation coranique. ,

Dans les quatre chapitres qui vont suivre, R4zl soumettra & une
analyse exhaustive cette premicre formule sacrée en la considérant
tant6t comme une attestation, donc comme une reconnaissance dans
I'étre de la vérité qu'elle énonce entrainant l'acte de foi et de sincérité,
tant6t comme une simple formule dégagée de tout contexte et de tout
engagement pour faire connaitre les implications logiques, intellec-
tuelles et spirituelles qu'elle comporte.

Dans cette introduction, il apparait utile de dégager d'une maniere
plus organique les principaux aspects sous lesquels la formule en
cause a été envisagée par les grands Maitres musulmans et par Razi en
particulier.

Selon une nouvelle prophétique dont nous ne citerons qu'un pas-
sage, 1'Ange de la Révélation, Gabriel, demanda au Prophete : ...
« Qu'est-ce que 'Islam (ou Soumission a la Volonté divine) et la Foi
(ou confiance en Dieu) 7 » Le Prophéte répondit : « L'Islam est que tu
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17 — Muhammad b. ‘Ali-at-Tirmidh a dit :

Le Premier par la concorde (ta’lif),
Le Dernier par 1'imposition (taklif),
L'Extérieur par la conduite (facrif),
L'Intérieur par l'information (ta ‘rif).

18 — Le premier par l'acte déterminant I'étre (fakwin),

Le Dernier par l'acte produisant la compréhension (falgin),
L'Extérieur par I'explicitation (tabyin),
L'Intérieur par I'embellissement (tazyin).

19 — Une autre interprétation résulte des quatre versets suivants :

 Le Premier : En vérité, Notre Dire a une chose lorsque Nous.la

voulons est SOIS ! (kun) de sorte qu'elle est (fa yakiin) (Coran
XVI, 40).

Le Dernier : Alldh a affermi ceux qui ont été fideles a la Parole
immuable en la vie d'ici-bas et en la vie future (Coran X1V,
27).

L'Extérieur : Alldh veut vous donner l'évidence et vous guider
dans les voies de ceux qui vont ont précédés... (Coran 1V, 26).
L'Intérieur : ... mais Alldh vous a rendu la foi aimable et l'a
embellie dans vos coeurs (Coran XLIX, 7).

20 — Le Premier commence par produire l'excellence (ihsan),

Le Dernier accorde la faveur d'un beau pardon,

L'Extérieur l'est par les signes qu'll manifeste et par Ses Opéra-
tions,

L'Intérieur par Sa Bienveillance subtile (luff) et par Sa Beauté
(jamal).

21 — Le Premier par la Guidance (iddya),

Le Dernier par la prévenance (ri‘dya),
L’Extérieur par la suffisance (kifdya),
L’Intérieur par la sollicitude (‘indya).

22 ~ Le Premier par la primauté de Son Amour (mahabba) envers Ses

Saints,
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tains Docteurs de la Loi ou d'apres d'autres : La Louange est a Alldh,
le Seigneur des Mondes (Coran, al-Fdtiha 1 et 2).

Dans I'un et l'autre de ces deux versets, le Nom Allah est mentionné
en premier de sorte qu'étant le premier des Noms (divins) dans le Li-
vre d'Allah, il est le plus excellent d'entre eux.

De plus, toute personne mentionne d'abord ce Nom avant méme la
mention des autres, par exemple : dans le serment (aymadn), le de-
mandeur (t4dlib) et le défendeur (ghalib) jurent par Allah, les sermons
(khutab) sont inaugurés par la mention d'Alldh, le Souverain, le Tres-
Miséricordieux, Celui-qui-ne-cesse-d'étre-Généreux, le Tres-Libéral et
d'autres semblables.

En outre, ce Nom se retrouve, avec la méme signification, dans les
autres langages. En effet, chaque idiome a un nom qui correspond
proprement au Nom d'Alldh et qui est utilisé dans les mémes circons-
tances. C'est ensuite que vient 'énumération des autres noms...

Cette expression est placée devant le nom Alldh en arabe et en per-
san on la mentionne au commencement et on la fait suivre de noms
qui indiquent les Qualités...

Cette remarque montre que le nom Alldh est le plus excellent.

J) Non seulement ce Nom est le premier a tre mentionné dans le
Coran, mais il y est aussi le dernier. Allah - qu'll soit exalté - a dit :
Dis ! Je cherche refuge par le Seigneur des hommes, Souverain des
hommes, Dieu (ilih) des hommes (Coran CXIV, 1 a 3). Sa mention
étant premiere et derniere dans le Coran, nous savons qu'll est le Nom
le plus excellent.

k) Le vocable al-ilah (Dieu), de I'avis général des Docteurs, dérive
d'un nom signifiant « adoration » (‘ibdda) comme il sera exposé plus
loin (section II sur le nom Alldh). Cette constatation requiert que ce
nom soit le Nom supréme puisque 1'adoration est le summum de I'hu-
milité et de la soumission qui ne se réalisent pleinement que si I'Adoré
(ma‘biid) posseéde l'infinie Majesté et Magnificence. Et c'est parce que
ce nom comporte 'acception d'adoration qu'il doit posséder a la per-
fection magnificence et majesté au contraire des autres noms qui ne
comportent pas cette signification. C'est donc une des raisons qui in-
diquent que ce nom est le plus excellent.

I) Nous avons exposé (au début de ce traité) que le Nom est supe—
rieur a la Qualité pour deux raisons :
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« La créature est dans la pire des solitudes dans trois circonstances :
le jour de son enfantement car elle voit son ame s'en aller de 12 ot elle
se trouvait ; le jour de sa mort car elle voit des étres inconnus d'elle
auparavant ; le jour de sa résurrection car elle verra son ame dans un
rassemblement immense. Allah a été généreux avec Yahya dans ces
trois circonstances et lui a spécialement accordé sécurité ou préserva-
tion (saldma) contre les dommages qui y sont attachés. C'est dire qu'll
I'a « sécurisé » (sallama) contre le mal de ces trois passages en le met-
tant a 1'abri de la frayeur qu'ils engendrent. »

Le verset suivant confirme 1'interprétation du sens d'exemption (¢a-
wdb) a donner au Nom Saldm: Les serviteurs du Tout-
Miséricordieux qui marchent sur terre discrétement et répondent
Saldm aux ignorants qui les interpellent (Coran XXV, 63), car ils les
préservent (salama) des défauts et des péchés.

1l est donc certain, d'apreés tout ce que nous venons d'expliquer que
ce Nom al-saldm signifie la sécurité ou la préservation (saldma).

Ceci bien établi, nous ferons deux constatations :

- La premicre : le terme saldm veut dire : capable de préservation
(dhii al-saldm). On décrit ainsi la qualité, portée a son paroxysme, de
celui qui est exempt d'imperfection et d'insuffisance.

Mais alors, dans cette interprétation, quelle différence subsiste-t-il
entre les deux Noms divins: al-quddiis, l'infiniment-Saint et al-
saldam ?

Nous répondrons ceci :

a) Al-quddiis suggere Celui qui est exempt de tout défaut passé ou
présent alors que al-saldm indique Celui qui « se Préserve » (sdlim) ou
I'Indemne (salim) qui ne peut étre atteint par aucun défaut dans le fu-
tur.

b) Al-quddiis peut également faire allusion a la transcendance par
rapport aux qualités d'imperfection et al-saldm a la transcendance par
rapport aux actes d'imperfection.

- Dans la seconde implication, al-saldm accorde la sécurité. 1l as-
sure alors l'origine (mabda’) (de toute chose) et la réintégration
(ma‘dd) :

- L'origine d'une part, car Allah produit la plupart de ses créatures
indemnes (salim) de défauts. Alldh a dit: Tu ne vois pas de failles
(taféwut) dans la création (khalg) du Tout-Miséricordieux (Coran
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permanence et c'est bien ce qu'il faut entendre par la Parole perma-
nente.

¢) Nous avons déja montré que la reconnaissance de I'Unité divine
(tawhid) ne peut jamais cesser a cause des désobéissances. Par contre,
celles-ci disparaissent en vertu du tawhid. De plus, celui-ci persiste
chez les gens du Paradis au contraire de I'obéissance sous toutes ses
formes, qui n'a pas de permanence.

11) KALIMAT ALLAH AL-‘ULYA : la sublime Parole d’Alléh

Allah a dit : Il a mis la parole des Infidéles au plus bas alors que
la Parole d’Alldh est « sublime » (Coran IX, 40).

Sache qu'il y a plusieurs raisons pour avoir nommé cette parole
« Sublime » :

a) A cause de 1'Esprit, car il est la Connaissance. Allah a dit : Il
fait descendre les Anges par l'Esprit procédant de Son Commande-
ment sur qui Il veut d'entre Ses serviteurs (Coran XVI, 2). Les
Commentateurs disent que, dans ce verset, I'Esprit est la Science et le
Coran. Quand la connaissance de 1'Unicité divine s'actualise dans I'es-
prit et le ceeur, elle le fait avec force et toute chose par rapport a elle
parait insignifiante.

Considere les Théurges (sahara) du Pharaon. Lorsque la lumiére
de cette Parole se révéla a eux, ils ne firent aucun cas (de la décision
de Pharaon a leur endroit) de leur couper mains et pieds alternés.
Considere encore le cas du Prophéte Muhammad - sur lui la grice et la
paix - lorsqu'il fut inond€ dans la lumiere de cette Parole, il ne s'orien-
ta pas vers un autre qu'Allah ainsi qu'il est dit : La vue ne s'écarta
point, ni ne dévia (Coran LI, 17).

b) La sublimité de cette Parole implique la supériorité de cette Re-
ligion sur les autres. Allah a dit : C'est Lui qui a envoyé Son Messa-
ger avec la Guidance et la Religion du Vrai afin qu'il en manifeste
la précellence sur la Religion toute entiére, dussent les associateurs
en ressentir de l'aversion (Coran IX, 33).

¢) La sublimité de cette Parole par rapport aux péchés car ceux-ci
ne peuvent la faire cesser.
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Or, si le Souverain (malik) exprime la puissance, et si 1'€tre qui en
fait 'objet n'est que cette privation, il importe de dire que 1'étre assujet-
ti (mamliik) (au Souverain) n'est que cette privation d'existence.

Dans toutes ces hypotheses, il résulterait qu'Alldh ne serait Posses-
seur (mdlik) d'aucune des choses existantes et que, dans le Royaume
(mulk) qu'll posséde, il n'y aurait que privation d'existence (ma ‘dim).
Or, ce jugement est le comble de I'absurdité !

b : L'autre objection (également toute verbale) est 1a suivante : Si le
souverain (malik) devait étre I'expression du pouvoir, aucune des réali-
tés accidentelles (a‘rdd mawjida) ne serait la possession (mulk ou
milk) d'Allah, puisque s'll avait pouvoir sur elles, Il l'aurait soit par
l'existenciation, ce qui est impossible en raison de I'impossibilité
d'existencier I'étre (déja) existant, soit par l'anéantissement, ce qui est
également sans fondement, ces réalités accidentelles étant inexorable-
ment pur néant deés le moment suivant, ce qui est nécessaire par soi
restant dans l'impossibilité de se produire par un agent (quel qu'l soit).
11 est donc impossible que ces réalités accidentelles, dans leur condi-
tion de non-existence soient, dés le moment suivant, subsistantes par
le Tout-Puissant.

Il ressort de cette démonstration (disent ceux-1a), que le pouvoir
exercé sur les réalités accidentelles ne pourrait €tre ni par l'existencia-
tion ni par I'anéantissement et qu'aucune d'entre elles ne serait la pos-
session d'Allah.

Sache que ces deux difficultés soulevées sont purement verbales.
En effet, Allah posséde (yamliku) les choses avant méme leur exis-
tence pour la simple raison qu'll est Tout-Puissant pour les faire passer
de la non-existence (‘adam) a l'existence (wujiid). 1l les posseéde au
moment de leur actualisation (hudiith). C'est que selon nous, la Puis-
sance (qudra) produit son effet pour que la chose s'actualise (ihddth)
au moment méme de son actualisation, jamais avant elle.

De plus, si celui qui est actualisé est susceptible de permanence,
Allah - exalté soit-Il - est bien alors le Possesseur (mmdlik) des choses
pour la simple raison qu'll est Tout-Puissant sur la permanence qu'll
leur accorde.

Si l'on objectait : « Ce qui est permanent (bdgi) l'est par la perma-
nence (baqd’) » ; oui, mais alors, la permanence des choses se produit
seulement par la création de leur permanence !
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Les Philosophes assimilent la sagesse a la science.

La science peut recevoir plusieurs classifications selon son objet

1 - La science dont I'objet ne dépend pas de notre choix ou de notre
comportement. Telle est la science spéculative (hikma nazhariyya).

2 - Celle dont 1'objet en dépend se nomme science ou sagesse prati-
que (hikma ‘amaliyya).

La science spéculative peut &tre un simple moyen d'acceés (wasila)
ou une fin en soi (maggiida bi-al-dhat).

Quand elle est un moyen d'acces, il s'agit de la logique (‘ilm-al-
mantig) dont l'objet est d'énumérer les conditions par lesquelles
I'nomme peut discerner les concepts (tacawwurdt) et les jugements
(tagdiqdt) attribués selon certains modes qui ne permettent a l'erreur
de s'introduire qu'exceptionnellement.

La science dont I'objet est une fin en soi se divise en trois bran-
ches :

1 - Celle qui implique I'existence d'une maticre (madda)

2 - Celle qui n'en exige pas ;

3 - Celle qui peut admettre 1'existence ou non d'une matiere.

1) Celle qui implique l'existence d'une mati¢re mais d'une matiére
déterminée. Dans ce cas, la discipline qui aborde les réalités concer-
nées se nomme science naturelle (‘ilm tabi?). Celle dont l'objet ne
comporte pas de matiere déterminée mais qui en appelle nécessaire-
ment une, se nomme science mathématique (‘ilm riyddi).

 2) Dans le deuxiéme cas ol il est impossible que l'objet de la
science comporte une matiere, il s'agit de la métaphysique ou science
divine (‘ilm ilah).

3) Dans la derniére classification ot l'objet de la science implique
ou non une matiere, il s'agit de la science universelle (‘ilm kulli), telle
est la science traitant de 1'Unité (wahda) et de la multiplicité (kathra) ,
celle des causes et des effets ; de la perfection ou de l'imperfection.
Toutes ces disciplines sont dénommées sciences spéculatives (hikma
nazhariyya).

La Sagesse en rapport avec I’action consiste dans 'étude approfon-
die des comportements de I'dme humaine en relation avec le corps. On
la nomme science des meeurs ou éthique (‘ilm al-akhldq).
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3. Celui qui marche dans la voie, lors de son dernier parcours, n'a
nul besoin du fikr. Bien plus, il est notoire que les théophanies appa-
raissent dans son cceur depuis le Monde des Lumiéres de la Seigneurie
ainsi que Dieu le rapporte dans I'épisode de Moise et du Khidr’ sur
eux la grace et la paix -: Nous lui avons enseigné une science de
chez Nous (Coran XVIHI, 65). De Muhammad, 1l a dit: Il t'a ensei-
gné ce que tu ne savais pas (Coran 1V, 113).

Celui qui parcourt la voie ne peut jamais se dispenser du dhikr. Al-
1ah dit a Moise : Dresse en permanence la priére d'union pour Mon
Dhikr (wa agimi-¢-calata 1i dhikri) (Coran XX, 14). 11 dit au Pro-
phete : Glorifie en transcendance le Nom de Ton Seigneur sublime
(Coran LXXXVI, 1). Et ton Seigneur, magnifie-Le (Coran V, 3).
Glorifie en transcendance par la Louange de ton Seigneur (Coran
XV, 98).

4. Alldh mentionne que le dernier degré que développent les hotes
du Paradis n'est autre que le dhikr : Leur ultime appel est : « Louange
a Allah, le Seigneur des mondes » (Coran X, 10). Ce verset indique
que le dhikr est I'acte le plus excellent car alors Il ne I'aurait pas nom-
mé a la fin de ce verset.

5. Le fikr est une disposition qui se trouve tant chez le véridique
(ciddig) que chez l'impie (zindig), tant chez I'assisté par la grace (mu-
waffaq) que chez I'hypocrite, tant chez le présent que chez l'absent
(gha'ib). ,

6. Le fikr ne se trouve que chez les créatures car il consiste a trans-
férer une chose dans une chose, il exige donc, sans aucun doute, I'exis-
tence tant de celui qui est transféré que de celui qui transfert, disposi-
tion qu'on ne peut concevoir pour 1'Unique, le Vrai.

Le dhikr, lui, ne trouve sa perfection que dans 1'Unique, le Réel
(haqq), car il n'est parfait que lorsqu'il est Un. En effet, si I'Invoqué
(celui sur qui porte le dhikr) devait étre multiple, s'occuper avec le
dhikr de 1'un interdirait qu'on le fit avec celui de l'autre.

D'autre part, le fikr qui nécessite le transfert d'une chose dans une
autre ne permet jamais d'obtenir de stabilité. Le dhikr par lequel se
trouve réalisée la stabilisation, permet, lui, d'obtenir le raffermisse-

5 Ce personnage, assimilé & un Prophéte par la tradition, est le compagnon de
Moise dans le récit que 1'on peut lire dans la sourate XVIII, al-Kahf, la Caverne.





index-236_1.png
236 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

attestes qu'il n'y a nul dieu si ce n'est Dieu et que Muhammad est le
Messager de Dieu, que tu te tiennes constamment en oraison d'union
(priere), que tu acquittes l'aumone purificatrice, que tu jelines pen-
dant le mois de Ramaddn et que tu fasses le Pelerinage a la Maison
de Dieu, si tu le peux. L'Imdn (ou acte de Foi) est que tu croies en
Dieu, en Ses Anges, en Ses Livres révélés, en Ses Messagers, au Jour
dernier, que tu croies au Décret prédestinant le bien comme le mal... »

Dans le Coran, Dieu mentionne a plusieurs reprises, la formule de
I'Unicité divine sous des formes variées. Le verset le plus significatif,
en rapport avec notre sujet, est le suivant : Alldh témoigne qu'il n'y a
nul dieu adoré sinon Lui et aussi les Anges et les détenteurs de
Science... (Coran 1, 18). Dieu formule cette attestation d'une autre
maniére dans cet autre verset célebre : Et lorsque ton Seigneur prit
une postérité des reins des fils d'Adam et qu'll les fit témoigner sous
leur responsabilité : « Ne suis-je point votre Seigneur ? » Ils répon-
dirent : « Si (bald), nous avons témoigné ! » en sorte que vous ne
pourrez pas dire au jour de la Résurrection : « En vérité, nous
étions indifférents a cela » (Coran VI, 172).

Quel est donc ce témoignage que Dieu fait sur Lui-méme et celui
des Anges et des détenteurs de la Science, sur Dieu ?

Le verbe shahida a, en arabe, deux significations principales : €tre
présent a quelque chose et rendre témoignage de quelque chose. Le
témoignage ou shahdda est un acte de connaissance ou une prise de
conscience d'une certaine réalité que 1'€tre reconnait avoir constatée en
lui et/ou extérieurement pour prouver la véracité de son expérience a
lui-méme et éventuellement a d'autres. On peut conclure de ces deux
acceptions complémentaires que Dieu, Un et sans associé, détient la
Science ou la Conscience de Son Unicité et proclame qu'll la posseéde
en la révélant par Sa Parole éternelle. Les Anges et les €tres doués de
science reconnaissent cette Unicité dont ils gardent la marque indélé-
bile et permanente en eux-mémes. Ils sont aussi conscients de cette
Unicité divine en toute présence car I'€tre intelligent ne peut valable-
ment témoigner que de ce qu'il connait, jamais sincerement et fidele-
ment d'une réalité absente ou non-existante. Ce témoignage est rendu
possible, selon les versets précités, parce que 1'€tre a connu, de toute
éternité, cette vérité de 1'Unicité divine quand il dut attester son Sei-
gneur dans les reins d'’Adam ou encore, quand, présent devant son
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Sache que les différences existant entre les deux noms wahid et
ahad sont les suivantes :

1 - Al-wahid est le nom donné pour ouvrir la série des nombres.
Clest ainsi qu'on dit dans l'ordre : wahid, ithndn, thaldtha, etc., pour

un, deux, trois, etc., mais pour ce premier, on ne dira pas ahad, un.
’ 2 - Dans la négation, le terme ahad est d'un emploi plus général
que wahid. C'est ainsi que I'on dira : Il n'y a pas un étre dans la mai-
son, mais deux (md fi al-dar wahid bal fihd ithndn). 1l serait faux de
dire : ma f1 al-ddr ahad (car le sens serait alors : il n'y a personne dans
la maison et on ne pourrait ajouter alors : mais deux personnes).

'3 - Le mot wdhid peut qualifier n'importe quelle chose.

Il est convenable de dire : un seul homme (rajul wadhid), un seul
habit, etc., mais il n'est pas correct de qualifier une chose affirmative-
ment en exprimant qu'elle est ['une avec le mot ahad sauf pour Allah.
Allah (est) I'Un (Alldh al-ahad).

On ne dira pas: un seul homme avec le mot ahad, etc. Clest
comme si Allah se réservait ce qualificatif (nar).

Cependant, l'emploi de ahad demeure possible en mode négatif
sauf pour Allah.

Ainsi, l'on dira: je n'ai vu personne, avec le terme ahad (ma
ra’aytu ahadan).

Les deux noms ahad et wihid sont comparables (dans ce cas) aux
deux Noms divins: le Tout-Miséricordieux (rahmdn), le Trés-
Miséricordieux (rahim), ce dernier impliquant une possible participa-
tion (mushémka)4.

Comme pour le nom rabryz/dn, 1'Un (ahad) est le nom que le Dieu-
Producteur (bdrf) s'est réservé pour Lui-méme. Al-Wahid, par contre,
admet la participation. Pour cette raison Alldh ne mentionne jamais le
nom ahad, 1'Un avec l'article déterminatif LE (lam al-ta‘rif)° mais dit
sans cet article : Dis Lui Allah (est) Un (qul huwa Alldh ahad) (Co-
ran CXII, 1) car ce nom (employé sans l'article) est un qualificatif ré-
servé a Allah et devient une connaissance ; il se passe donc de la dé-
termination (exprimée par cet article).

* Voir troisiéme partie, chapitre I.
5 Voir pages 183 et 219.
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Nous avons déja commenté ce Nom divin Al-Malik. Ce que nous
avons dit devrait suffire.

CHAPITRE SOIXANTE-NEUVIEME

DHU-L-JALAL WA-L-IKRAM : LE POSSESSEUR DE LA
MAJESTE ET DE LA GENEROSITE

Les noms al-jalil et al-ikram ont déja été commentés et ces deux
commentaires suffisent’.

al-ikram, le comportement généreux, la générosité a un sens voisin
de al-in‘dm, ’acte de conférer le bienfait mais avec une nuance plus
restrictive car toute générosité est un acte de bienfait alors que tout
bienfait n’est pas (nécessairement) de la générosité.

Que le nom al-jalal précede celui de al-ikrdm constitue un secret, a
savoir que la Majesté se réfere a la transcendance (fanzih). Ce nom
indique alors 1'Essence en tant que telle et désigne donc une qualité
privative (suliib) (sans relation possible).

Par contre, 1a générosité est une qualité de relation (iddfa) et néces-
site en conséquence des réalités qui lui soient rapportées (mudafin).
Or, I'établissement d'une chose pour elle-méme précede celui d'une
chose par rapport a une autre.

' Voir chap. 36 page 349 et chap. 42 page 489.
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23. Souvenez-vous de Moi dans 1'obéissance, Je me souviendrai de
vous au moment de ['arrivée de 1'Heure (sd ‘a).

Sache-le ! Lorsqu'Alldh ordonne de pratiquer le dhikr, par ces ver-
sets, Il en explicite les modalités dans d'autres :

1. Dans certains de ceux-ci, Alldh précise de faire le dhikr abon-
damment : Ceux et celles qui font le dhikr d’Alléh abondamment,
Allah leur a promis un pardon et une récompense immense (Coran
XXXT1, 35).

" Les ceuvres de bien sont scellées par le dhikr : O les Fidéles ! Fai-
tes le dhikr d’Alldh d'un dhikr abondant (Coran XXX1II, 41).

‘Abd-Alldh Ibn Bashar al-Méazani rapporte ceci : Un bédouin vint
trouver le Prophéte - qu'Allah lui accorde la grice et la paix - et lui
demanda : « Quel est 'homme le plus méritant ? » Le Prophete ré-
pondit : « Bienheureux celui dont la vie est longue et les cuvres ex-
cellentes ! » I'arabe reprit : « O Envoyé d'Allah. Quelle est l'oeuvre la
plus méritoire ? » «- C'est, dit le Prophete, que tu te sépares de ce
bas-monde alors que ta langue est humide du dhikr d 'Allah*. »

2. Allah précise d'autres modalités dans les versets suivants :

Ceux qui font le dhikr d’Alldh, dressés, assis ou couchés sur le
coté (Coran 1, 191), c'est-a-dire : nuit et jour, sur terre et sur mer, en
voyage, dans son pays, riche ou pauvre, en bonne santé ou malade, de
telle sorte que le fils d'Adam ne dispose pas d'une quatricme condition
pour invoquer (Dieu).

Allah dit encore : Faites le dkikr d’Alldh, dressés, assis ou cou-
chés sur le coté (Coran IV, 103).

Un homme de réalisation spirituelle a dit : « En vérité, Alldh n'im-
pose d'obligation a aucun de Ses serviteurs sans lui assigner une limite
précise (hadd) qu'il ne saurait dépasser. Il accepte I'excuse de ceux
qu'll oblige ainsi en toutes dispositions légales a l'exception du dhikr
pour lequel Il n'a prescrit aucune limite déterminée vers laquelle ils ne
puissent tendre. Il n'excuse personne de renoncer a Son dhikr, sauf
celui dont la raison est subjuguée. »

3. Allah a dit : Invoquez Allih comme vous invoquez vos péres ou
méme d’une invocation plus intense (Coran 1L, 200).

’La fin de ce hadith montre bien que le dhikr, dans ce cas précis, concerne aussi
bien le souvenir de Dieu que l'invocation par Son ou Ses Noms.
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AL-JABBAR : CELUI QU'ON NE PEUT ATTEINDRE,
CELUI QUINE CESSE DE REPARER, LE CONTRAIGNANT,
LE SANS-CESSE REDUCTEUR

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Alléh a dit: Lui, Allih Celui qui est nul dieu autre que Lui, le
Souverain, IInfiniment-Saint, le Salut, le Fidéle-sécurisant, le Sur-
veillant, le Puissant-inaccessible, le Sans-Cesse-Réducteur (Coran
LIX, 23).

Ce Nom comporte plusieurs acceptions :

1) Al-jabbar est celui qu'on ne peut atteindre.

On dit d'un palmier qu'il est immense (jabbdra) lorsqu'il est long et
haut car les mains restent impuissantes a atteindre son faite.

On dit d'une chamelle qu'elle est énorme (jabbdra) quand elle est
grande et grosse, d'un cheval qu'il est imposant (jabbdr) quand il est
de taille élevée.

Le sens de cette parole divine en découle : En vérité, sur terre est
un peuple de géants (jabbdriin) (Coran IV, 22). Les commentateurs
précisent qu'il s'agissait des survivants du peuple du Prophéte Houd'.

On dit d'un homme fier et orgueilleux qu'il est jabbdr quand il man-
que d'humilité et qu'il ne se plie devant personne.

Ce Nom revient de droit a Allah car les réflexions ne L’atteignent
pas, les regards ne peuvent L’envelopper, les intelligences des étres
doués de compréhension n'arrivent pas au tréfonds de Son Inaccessibi-
lité et les Sciences des Savants ne s'élévent pas méme au commence-
ment des éclats de Sa Majesté.

Toutes ces significations font de ce nom une Qualité de transcen-
dance.

2) Al-jabbar a le sens de Celui qui remet les choses en ordre ou rec-
tifie (muclih).

! Prophete du peuple arabe de ‘Ad qui évolua dans le désert d’ Ahgéf apres le Dé-
luge. Voir Sourate XI qui porte le nom de ce prophete.
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AL-HAKIM : LE TRES-SAGE

Alléh a dit : Si Tu leur pardonnes, en vérité, c'est Toi qui est le
Puissant-irrésistible et I’ Infiniment-Sage (Coran 11, 129).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Nous avons déja traité de la dérivation du nom hikma, la sagesse, le
fait de donner a la chose son statut, & propos du commentaire sur le
Nom Divin al-hakam, I’ Arbitre, Celui qui décide.

On peut faire plusieurs remarques liées a la langue sur la significa-
tion du nom al-hakim.

1 - 1 est construit sur le paradigme fa ‘1l avec le sens du participe
actif de quatrieme forme verbale muf il. Le nom d'action de cette der-
ni¢re forme donne avec la racine H K M : ihkdm, V'action de bien éta-
blir ou de décider les choses. Ce dernier nom appliqué a Allah et en
rapport avec la création des étres implique leur agencement parfait et
la détermination excellente de leur norme.

Les créatures, elles, ne réalisent pas cette perfection. Certaines n'ont
pas de morphologie solide tels les non-vertébrés comme la punaise ou
la fourmi. Pourtant, ces étres ainsi organisés, au regard des signes de la
Puissance et de la Science du divin Artisan, ne sont pas moindres que
l'existence des cieux, de la terre, des montagnes et des océans. La pa-
role suivante doit étre prise en ce sens : C'est Lui qui a rendu belles
toutes les choses qu'll a créées (Coran XXXII, 7). Il ne s'agit pas,
dans ce verset, de la beauté pure de I'apparence qui est altérée chez le
singe ou le porc par exemple mais bien de celle constituant toute chose
en vertu de ce qui lui revient. Telle est la signification de cet autre
verset : Il a créé toute chose et l'a déterminée en parfaite mesure
(Coran XXV, 2).

2 - La Sagesse (hikma) consiste dans la connaissance la plus excel-
lente des réalités connaissables acquises au moyen de la meilleure des _
sciences. En ce sens, le sage (al-hakim) est le savant.
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Si I'on objecte que I'omnipotence réductrice (jabariit) et 'automa-
gnification (fakabbur) sont blamables chez le serviteur pourquoi Alldh
en fait-il alors 1'€loge ?

Nous répondrons ceci: la différence est dans le fait qu'Alldh
contraint les tyrans (jabdbira) par Son Omnipotence réductrice car
leur élévation est causée par Son Incommensurabilité. Aucune déci-
sion de juge qui voudrait L’y soumettre ne s'applique a Lui. Aucune
ordonnance de Prince qui L’obligerait a s'y conformer ne Le concerne.
Il est Celui qui commande sans étre commandé et qui contraint sans
étre assujetti car : On ne Le questionnera pas sur ce qu'll a fait alors
qu'ils seront questionnés (Coran XXI, 23).

Les créatures sont décrites par des qualités d'imperfection, elles
demeurent contraintes et voilées. Les parasites les endommagent, les
larves les rongent, les bétes sauvages leur nuisent, elles restent escla-
ves de la faim, terrassées une fois rassasiées ! Comment donc 'auto-
magnification (takabbur) et la superbe (fajabbur) pourraient-elles
convenir a celui dont la nature est ainsi faite.

II - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) L'un d'eux a dit : al-jabbar est Celui vers lequel I'estimation ne
monte pas et Celui que la compréhension n'atteint pas.

2) On a dit: al-jabbdr est Celui que la compréhension n'atteint
point et que le temps ne détermine pas.

3) On a dit : al-jabbdr est Celui qui remet en état sans effort et qui
ordonne d'obéir sans nécessité. '
_ 4) On a dit: «O Jabbar, je m'étonne de celui qui (dit) Te connai-
tre ! Comment peut-il demander l'assistance d'un autre que Toi dans
ses affaires 7 Je m'étonne (aussi) de celui qui Te connait ! Comment
peut-il mettre son espoir en un autre que Toi ? Je m'étonne (enfin) de

celui qui Te connait ! Comment peut-il se tourner vers un autre que
Toi 7 » '

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Al-Ghazali® a dit : « Chez les serviteurs de Dieu, al-jabbar est celui
qui a dépassé tout degré d'élévation et qui est parvenu 2 la station de la
Conformité (istitbd ‘). »

3 e
In opus cité.
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3) Ceci bien entendu, nous te dirons que ce Nom suggere la Trans-
cendance exempte de toute insuffisance et de tout défaut.

4) Le Sheikh al-Ghazali® a dit : « L'infiniment Saint est Celui qui
transcende toute notion de perfection telle que la plupart des créatures
la congoivent car les étres créés partent de la considération d'eux-
mémes, ils prennent conscience de leurs attributs et les classent en
qualités de perfection et d'imperfection. D'une maniere générale, les
qualités qu'ils considerent parfaites sont les suivantes : science, puis-
sance, ouie, vue volonté, parole4, les qualités d'imperfection étant tout
le contraire de celles-ci. C'est alors qu'ils les transposent sans limite eu
égard a la louange due & Alldh et Lui attribue les mémes Qualités en
mode de perfection que celles qui sont énumérées ci-dessus. Pourtant,
Allah est au-dela des qualités de perfection auxquelles ces étres parti-
cipent. Plus méme, dans Sa Sainteté Il demeure exempt de toute quali-
t€ congue par les créatures.

I - DE L’AVIS DES MAITRES SUR CE NOM

1) Un des Maitres a dit: « Al-quddiis est Celui dont 1'Essence est
sainte sans aucun besoin et dont les Qualités transcendent les imper-
fections. »

2) On a dit: « Al-quddiis est Celui qui sanctifie les &mes des ver-
tueux (abrdr) en les purifiant de toute désobéissance et Celui qui saisit
les méchants (ashrar) par le toupet. »

3) On a dit : « Al-quddiis est Celui qui est Saint au pomt d'exclure
le lieu qui Le contiendrait ou le temps qui Le consumerait. »

4) On a dit: « Al-quddiis est Celui qui sanctifie le coeur de Ses
Saints en enlevant la tranquillit¢ engendrée par les comportements
familiers et Celui qui leur accorde l'intimité de 1'esprit suscitée par les
dévoilements. »

% in Al-Ghazali, op. cité.

* 11 s'agit des attributs de la Personne ou d'Essence (¢ifdt nafsiyya) au nombre de
sept : la Vie, la Science, la Volonté, la Puissance, la Parole, la Vue, I'Ouie. Ici I'attri-
but de Vie manque a cette énumération.
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« Qui &tes-vous ? Ils répondront : « Le nom que nous avons mentionné
ne répond point a celui dun Prophete bien que nous soyons Fideles
(mu'min). » Alldh leur dira alors : « Je suis le Fidele et vous étes les
fideles. Entrez au Paradis par Ma Miséricorde. »
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Deuxieme argument

Si Dieu (ilah) était une essence décrite par des qualités, Il serait
composé de cette essence et de ces qualités. Or, tout composé est dans
le besoin de chacune de ses composantes et chacune d'elles est diffé-
rente des autres et en reste dépendante. Tout ce qui est tributaire d'un
autre est possible et si Dieu était composé de 'essence et des qualités,
Il serait Lui-méme possible, ce qui est absurde. Il faut donc, indubita-
blement que Dieu soit singulier (fard), exempt de multiplicité.

Si l'on disait : Admets que le cas soit ainsi, pourquoi des lors, ne se-
rait-il pas possible d'affirmer que cette Essence soit le principe de ces
Qualités ?

Nous répondrons que dans cette hypothése, le principe premier est
cette seule Essence et que les Qualités sont causées par Lui qui est
alors exempt de qualités.

Troisieme argument

L'existence de cette essence est parfaite dans la Fonction divine
(ilahiyya), qu'une chose soit considérée dans cette existence
« ailleurs » que dans cette essence ou qu'elle n'y soit pas.

Dans ce dernier cas, cette essence en tant que telle se suffit dans la
Fonction divine et dans cette hypothese, I'affirmation des qualités n'est
plus possible. ,

Dans le premier cas, cette essence privée de ces qualités est insuffi-
sante par soi et recherche sa perfection par un autre, ce qui est impossible.

Il se peut que ceux qui soutiennent cette difficulté, 'expliquent en
admettant que la Fonction divine, si elle devait dépendre de I'établis-
sement de ces qualités, impliquerait que 1'Essence flit dans la nécessité
de celles-ci pour s'actualiser et dans le besoin de la chose a cause des
propriétés inhérentes (lawdzim) & cette insuffisance. Or, encore une
fois, celui dont on a besoin est supérieur a celui qui est dans le besoin.
En conséquence, l'existence de la Qualité serait plus excellente que
I'Essence. Mais tout cela est impossible !

Quatrieme argument

Toutes les Religions (adydn) et les Communautés traditionnelles
(milal), disent-ils, témoignent assurément de la reconnaissance de

I'Unité divine (wahddniyya). Alldh a dit: Dis ! Lui Alldh (est) Un
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6 - On rapporte ce qui suit dans un récit traditionnel : « Quand le
serviteur dit [d ilaha illa-LIdh », Allah accorde des récompenses éga-
les en nombre a celui des Infideles des deux sexes. C'est que, au mo-
ment, ou cette parole est attestée, elle se retourne contre tous les Infi-
deles. Or, sans doute possible, cette rétribution accordée de droit a un
rapport avec le nombre des Infideles.

- 7 - As-Sada dit dans son commentaire sur les lettres isolées qui
inaugurent la sourate XLII, al-Shiird, la Délibération :

«Les lettres H.M.“A.S.Q. signifient respectivement’

«H (Ha’) : Sa Longanimité (hilm), Sa Décision sage (hukm),

Sa preuve (hujja).

« M (Mim) : Son Royaume (mulk), Sa Gloire (majd).

« ‘A (‘Ayn) : Sa Magnificence (‘azhama), Sa Sublimité (‘uluw), Sa
Puissance inaccessible ( ‘izza), Sa Science (‘ilm) et Sa Justice (‘adl)’

« S (Sin) : Son Elévation (samd), Son Secret (sirr).

«Q (Qaf) : Sa Contrainte réductrice (gahr), Sa Puissance détermi-
- nante (qudra).

« (Cest comme) si Allah disait par la signification de ces lettres :
Par Ma Longanimité, Ma Sagesse, Ma Preuve, Ma Gloire, Mon
Royaume, Ma Magnificence, Ma Justice, Ma Science, Ma Puissance
inaccessible, Ma Sublimité, Mon Secret, Mon Elévation, Ma Puis-
sance déterminante et Ma Contrainte réductrice, Je ne ferai pas éprou-
ver le chatiment du Feu a qui a dit : [d ildha illa-Lldh. »

8 - A la fin des temps, les étres n'auront aucune faveur, fruit des ac-
tes d'obéissance, équivalente au : [d ildha illa-Lidh. C'est que la priére
rituelle ou le jeline qu'ils pratiquent sont mélangés d'ostentation (riyd’)
et de « qu'en-dira-t-on » (sum‘a) et de la sorte, la sincérité adorative
pure ne peut se trouver dans leur accomplissement. Par contre, la Pa-
role ld ildha illa-LIGh est le dhikr d'Allah et le Fidele ne la mentionne
que du fond intime du cceur. 7

9 - Tbn ‘Omar rapporte que I'Envoyé d'Allah disait : « Les gens du
13 ilaha illa-L1ah ne seront dans la solitude aride ni au moment de la
mort, ni a l'instant du Rassemblement. C'est comme si j'observais les

*Les Attributs en rapport avec ces lettres isolées ont la premigre lettre radicale de
leur nom qui y correspond. ' :
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(gadr mu‘ayyan). Or, cela n'est possible (pour 1'étre doué de réflexion)
qu'apres avoir acquis deux connaissances. D'abord, celle de cette éva-
luation (gadr), ensuite la connaissance apparentée aux moyens de par-
venir a cette appréciation. La réalisation de ces deux aspects de con-
naissance n’est possible qu'aprés réflexion qui demeure une des
conditions que doit remplir le serviteur pour y parvenir. Cette connais-
sance est donc la condition, pour l'étre doué de volonté, d'actualiser
volontairement cette appréciation. Elle est aussi la condition qui
pousse le Puissant-déterminant (gddir) a donner l'existence (miijid) a
cette chose en fonction de cette norme, de sorte que la réflexion de-
vient une des conditions possibles d'évaluation de la norme (faqdir)
sans pourtant que cette condition revéte un caractére absolu dans le cas
du serviteur. Dans ce processus, la réflexion est désignée par les ex-
pressions suivantes : l'acte de caractériser (khalg) et de déterminer la
norme (taqdir).
Telle est I'analyse que 'on peut faire sur la nature du tagdir.

B) La racine kh.lq. signifie existentiation et innovation

Dans l'usage, le mot khalg signifie aussi : existentiation (ijdd) et in-
novation (ibdd ‘). Plusieurs preuves peuvent étre données 2 I'appui de
cette acception :

1) Allah dit : En vérité, chaque chose, Nous l'avons créée ou exis-
tenciée (khalagnd) selon une norme déterminée (bi-gadarin) (Coran
LIV, 49).

Dans ce verset, si le verbe khalaqa devait signifier « déterminer »
(taqdir), on aurait ainsi une pure répétition sous forme pléonastique
qui n'ajouterait rien au sens.

2) Allah dit : Il a créé ou innové (khalaga) toute chose et lui a as-
signé sa norme (fa gaddarahu tagdiran) (Coran XXV, 2).

Cet exemple revient au précédent.

3) Allah dit : Y a-t-il un autre créateur ou existentiateur qu’Allah
qui vous accorde la nourriture du Ciel ? (Coran XXXV, 3).

Si 'on objecte : Pourquoi n'est-il pas possible que le Propos divin
soit de nier I'existence d'un créateur autre qu'All&h qui vous accorde la
nourriture du Ciel, puisque cela (pourvoir a la subsistance) n'implique
pas nécessairement la négation d'un créateur autre qu'Allah ?

Nous répondrons ceci : Dans la mesure ou procurer (la subsistance)
(fjad) peut valablement concerner d'autres qu'Allah, il n'est pas exclu
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Ce nom (ism) engendre une crainte révérentielle (hayba) considé-
rable chez les Maitres en dévoilements spirituels (arbdb al-
Mukdshafat)'.

Sache que les vocables (alfdzh) se divisent en deux catégories : ex-
plicites et sous-entendus (muzhhara wa mudmara) :

- Les premiers se réferent aux quiddités ou substances propres
(mdhiyydt makhgiica), par exemple : le noir ou le blanc, la pierre ou la
boue.

- Les seconds désignent les trois pronoms personnels c'est-a-dire :
Celui qui parle (mutakallim), Celui a qui l'on s'adresse (mukhdtab),
I'Absent (ghd’ib). (Au contraire des noms), ils ne se réfeérent pas a la
substance propre d'une chose.

I - EXAMEN COMPARATIF DE CES PRONOMS

Ils sont au nombre de trois: «je» ou «moi» (and), «tu» ou
« toi » (anta), «il » ou « lui » (huwa).

«Je » est le pronom qui donne le plus de connaissance (immédiate
d'une chose) et (dans le méme ordre d'idées) viennent ensuite « tu » et
«1il ».

Le bien-fondé de cet ordre réside dans le fait que la conscience que
j'ai de moi-méme, par le pronom « je », ne souffre aucune ambiguité
car il est impossible que, dans mon esprit, je confonde mon semblable
avec moi-méme ou que, dans mon for intérieur, celui-ci puisse faire
une confusion a mon sujet a la différence du pronom «tu » qui peut
provoquer 1'équivoque sur quelqu'un ou le doute que quelqu'un peut
avoir au sujet d'un autre.

ICette crainte révérencielle (hayba) survient devant I'évidence de la transcen-
dance divine a laquelle le Huwa fait allusion et qui annihile toute relation.

L'étre créé ne peut alors, dans sa sincérité adorative, s'appuyer sur rien de connu,
ni d'habituel.
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Afin qu'll vous éprouve par ce qu'll vous accorde (Coran VI, 165).
Que l'on dise : si quelqu'un est rebelle, quelle est sa condition ? Alldh
répond : En vérité, ton Seigneur est prompt a chdtier (Coran VI,
165). Ensuite, si 'on dit : s'il est obéissant, quelle est sa condition ?
Allah précise qu'll est Trés-Pardonneur dans ce bas-monde et Trés-
Miséricordieux dans la rétribution finale.

Le deuxiéme aspect est relatif au Souverain de '€lévation et de
l'avilissement en vertu de ce méme verset : Tu donnes la puissance
irrésistible a qui Tu veux et Tu avilis qui Tu veux (Coran 111, 26) et
de celui-ci de sens analogue : A Allah la Puissance irrésistible, a Son
Envoyé et aux Fideles (Coran 1LXIII, 8).

Le troisieme aspect se référe au Souverain qui fait succéder la nuit
au jour selon les versets suivants : Il introduit la nuit dans le jour et
1l introduit le jour dans la nuit (Coran XXXV, 13). Il enveloppe la
nuit dans le jour et l'un aspire a poursuivre l'autre (Coran VI, 54).
C'est Lui qui établit la nuit et le jour en opposition pour celui qui
veut se souvenir ou qui veut étre reconnaissant (Coran XXV, 62).
Allah fait succéder la nuit au jour. En vérité, il y a en cela un ensei-
gnement pour les étres doués de vision (Coran XXIV, 44).

Meédite sur l'opposition des dispositions de la nuit et du jour, sur
leur succession et sur le profit qui en résulte !

Le quatrieme aspect concerne le Souverain qui vivifie et fait mou-
rir comme dans ce verset : Il fait sortir le vivant du mort et 1l fait sor-
tir le mort du vivant (Coran X, 31). Ce processus s'applique égale-
ment aux végétaux dans cette parole : Il fait revivre la terre apreés sa
mort (Coran XX, 19). I implique aussi 'engendrement de I'homme
d'une goutte de semence (nutfa) d'une adhérence (‘alaga) et d'un
amalgame (mudgha)4. o

Dans cette méme perspective, I'étre de vérité est engendré de 1'étre
de fausseté (mubtil) comme Abraham de Azar® ou I'étre de fausseté est
engendré de I'étre de vérité comme Chanaan de No&®.

Le cinquiéme aspect a trait au Souverain qui accorde la subsistance
comme dans ce verset : Tu accordes la subsistance a qui Tu veux

4 Référence 2 sourate XXIII, 14.

5 Référence 2 sourate VI, 74.
® Référence a sourate X1, 42 a45.
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A) La racine kh.Lq. a le sens de : déterminer de principe, assi-
gner, donner la mesure, caractériser (faqdir)

Plusieurs indications confirment cette acception :

1) Le verset déja cité : Béni soit Allah le plus Excellent des créa-
teurs (Coran XXXV, 3), implique la multiplicité de créateurs. Or, il
est certain, d'aprés le double argument rationnel et traditionnel, qu'il
n'y a d'Existentiateur (miijid) qu'Allah. 1l résulte de ce verset que le
nom verbal khalg signifie bien taqdir.

2) Dans le verset suivant : En vérité, Jésus, chez Alldh, est sem-
blable a Adam. Il l'a créé de limon (khalagahu min turdb) et lui dit
en conséquence : Sois, de sorte qu'il est (kun fa yakiin) (Coran 111,
59).

11 est évident qu'il faut entendre par : sois de sorte qu'il est, I'exis-
tentiation et l'innovation et par : Il I'a déterminé de limon, ce qui est
antérieur. Or, ce qui est antérieur a I'existentiation n'est autre que la
détermination de principe ou la mesure assignée (taqdir).

C'est bien le méme sens qui se dégage du verset suivant : La Créa-
tion ou l'acte de créer (khalg) et le Commandement ne sont-ils pas a
Lui ? (Coran VII, 54). Le Commandement (’amr) est la parole : sois
de sorte qu'il est.

3) Le mensonge (kudhb) est appelé en arabe khalg. Allah a dit:
Vous forgez ou vous déterminez un mensonge (takhlugiina ifkan)
(Coran XXXIX, 17).

En vérité, cela n'est que de l'invention pure et simple (khalg) des
Anciens (Coran XXVI, 137): Cela n'est qu'une invention de toute
piece (ikhtildq) (Coran XXXV, 7).

Le mensonge est appelé khalq car le menteur en détermine (yugad-
diru) lui-méme la nature tout en cachant que c'est un mensonge. Cette
remarque montre bien que la détermination de principe (taqdir) est
appelée khalg.

4) Allah dit a Jésus - sur lui la paix : Lorsque tu le créeras ou que
tu détermineras sa norme (takhlugu - il s'agit d'un oiseau) d'argile
(Coran V, 110). 1l faut entendre ici I'acte de donner la forme (facwir)
et de déterminer ou d'assigner la mesure (taqdir).

5) Le Poéte a dit :

« Tu tailles (tafri) ce que tu as mesuré ou disposé (khalagta) .
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ce nombre déterminé. Les Docteurs de la Loi en font plusieurs com-
mentaires :

1) La journée compléte comprend vingt-quatre heures dont cing
sont consacrées aux cing prieres. 1l reste alors dix-neuf heures pendant
lesquelles (I'obligation rituelle) du dhikr d'Allah n'existe pas. Or, il ne
fait aucun doute que le nombre de ces Anges justiciers est en rapport
avec ces dix-neuf heures.

2) Les Portes de la Géhenne sont au nombre de sept. Alldh dit :
Elle a sept portes (Coran XV, 41). Les Docteurs précisent que six
portes sont destinées aux mécréants (kuffdr) et une seule aux impies
scélérats (fussdq). Les piliers de la Foi sont au nombre de trois : la
reconnaissance par attestation (igrdr), la conviction (i ‘tigdd) et l'ceu-
vre (‘amal). Les Infideles renoncent a ces trois piliers et pour cette

‘raison trois des Anges sont placés pour eux a chacune de ces six por-

tes, occupant ainsi au total dix-huit d'entre eux. La porte unique est
" réservée aux impies scélérats qui y parviennent parce qu'ils n'ont pas
accompli l'ceuvre prescrite malgré leur reconnaissance par attestation
et leur conviction. Leur Ange n'est donc qu'un seul. Les dix-huit pré-
posés aux Infideles avec celui-ci totalisent bien dix-neuf.

3) Le nombre des Anges justiciers dans la Vie future est fonction
de celui des facultés liées au corps qui empéchent I'homme, en devoir
de les mettre au service de I'dme raisonnable, de connaitre Allah. Ces
facultés sont au nombre de dix-neuf Cinq concernent les sens exter-
nes, cing autres les organes internes, deux autres les deux facultés
consupiscible et irrascible et enfin sept concernent les forces de la na-
ture qui sont : la force attractive (jadhiba), 1a force rétractive (mdsika),
la force digestive (hddima), la force centrifuge (ddfi‘a), la force nutri-
tive (ghddhiya), la force végétative (ndmiya) et la force génésique
(muwallida). La somme de ces facultés est égale a dix-neuf, nombre
des Anges justiciers se tenant a chaque porte de la Géhenne du corps,
et par correspondance, ce nombre est celui des Anges justiciers se
trouvant (aux portes) de la Géhenne de la Vie future.

c¢) On rapporte que 1'Envoyé d'Alldh a dit : « Celui qui dit : Gloire
a Allah au-dessus de tout (subhna-l1dh) a dix récompenses. Celui qui
dit : La Louange a Alldh (al-hamdu-lillah) a vingt récompenses. Celui
qui dit - Nul dieu adoré sinon Allah (14 ilaha il12 11ah) a trente récom-
penses. Enfin, Celui qui dit : Allah est plus grand (Allahu akbar) a
quarante récompenses. »
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kibriyd’ l'acte de souveraineté, sur terre, soit a vous deux (1l s'agit de
Moise et d’ Aaron) (Coran X, 78).

Selon cette acception al-mutakabbir est le Souverain (malik) dont
I'Autorité (sultdn) ne cesse point, et I'Incommensurable (‘azhim) qui
n'accomplit dans Son Royaume que ce qu'll veut. Tel est Allah,
I’Unique, le Réducteur.

4) D'autres disent que ce Nom signifie al-kabir, le Superbe, le Trés-
Grand.

Allah a dit dans le récit du Prophete Joseph : Lorsqu'elles le virent,
elles le trouvérent superbe (akbarnahu) (Coran XII, 31), c'est-a-dire
elles I'estimérent magnifique”.

Le Vrai est le Superbe (kabir) dont la Grandeur exclusive (kibriyad’)
et I'Tmmensité n'ont pas de fin.

5) Az-Zajjdj a dit : « al-mutakabbir, considéré comme Qualité di-
vine est Celui qui dédaigne (takabbara ‘an) 'injustice de Ses servi-
teurs ».

6) Sache que toutes ces acceptions impliquent le sens de : s'efforcer
de (takalluf) et vérifient l'interprétation que donne al-Ghazali.

Le nom al-mutakabbir est construit, dit-on, sur le théme mutafa‘ ‘il
qui implique 1idée de s'efforcer de (takalluf). Celui qui s'efforce (mu-
takallif) fait apparaitre une chose qu'il ne mérite pas (actuellement).

Ainsi I'on dit : « Un tel s'exalte (ta ‘azhzhum) » bien qu'il ne soit pas
un personnage important, ou encore : « Un tel fait montre d'étre géné-
reux » sans pourtant 1'étre effectivement.

Ceci bien établi, nous ajouterons : si Celui qui est ainsi nommé
concerne Allah, le Nom al-mutakabbir ne prend pas la nuance verbale
de « s'efforcer de » et alors il n'est pas permis de lui attribuer le sens
contenu dans le paradigme mutafa‘‘il, « celui qui s'efforce de faire ».
Si le sens de ce théme ne s'applique pas a Allah, il ne s'appliquera pas
(davantage) a un autre.

Nous préciserons ceci : Al-Azhari est d'avis que le sens du para-
digme tafa ‘ul peut impliquer d'autres nuances que celle de « s'efforcer
de faire ». Les Arabes disent par exemple : Un tel agit injustement
(tazhallama) c'est-a-dire qu'il est injuste (zhalama) ou un tel accuse
d'une injustice (tazhallama) c'est-a-dire qu'il s'en plaint. Dans les deux

? Cf. sourate XII, Joseph.
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2) On a dit : Celui qui connait, par son état (hal), qu’ Allah est ‘Alim
est constant dans 1'épreuve, remercie pour les dons recus et demande
excuse pour ses turpitudes.
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AL-MUBDI' : CELUI-QUI-PRODUIT-SANS-MODELE,
CELUI-QUI DONNE-L’ORIGINE
AL-MU‘ID : CELUI-QUI-REINTEGRE,
CELUI-QUI-FAIT-REVENIR

Alléh a dit : C'est Lui qui produit sans modéle et qui fait revenir
(Coran LXXXV, 13). C'est Lui qui produit la Création sans modele
puis la fait revenir ou la réintegre (Coran XXX, 27).

Sache que la doctrine des gens de notre Ecole est d'affirmer qu'Al-
lah fait disparaitre les choses et les réintégre selon leurs conditions
essentielles (yu ‘idu-hd bi a’yani-ha).

AI-Ghazali' a dit : «Quand il n'a pas de modele préalable, I’ Acte
existentiateur est nommé ibda‘ : 'acte de produire sans modele ; avec
un modele préexistant, il porte le nom de i’dda : I'acte de réintégrer ou
de réitérer. On estime que cette interprétation préte a difficulté du fait
de la réintégration de ce qui est dépourvu de réalité (Ili i‘dddar al-
ma‘diim) ».

Nous avons traité de cette question dans notre ouvrage sur les qua-
rante fondements de la Religionz.

Le bien-fondé de la preuve attachée a cet aspect doctrinal se trouve
dans le Livre d'Allah : Dis ! Il les fera vivre Celui qui les a fait croi-

tre une premiere fois (Coran XXXVI, 79).

" In opus cité.
% In opus cité.
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(est) Un (Coran CXI, 1) : Le dieu que vous adorez est Dieu adoré
unique. (Coran 11, 262).

e) Lorsqu'll appelle 1'étre astreint (nida’ al-mukallafin), le Vra1 le
fait par trois vocables : yd a yyuhd (dont la signification indivise est
«O»

Ce mot peut se décomposer ainsi : yd, ayyu et hd.

Les trois degrés que nous avons précédemment exposés s'appli-
quent a ce mot de la fagon suivante : yd’ est réservé aux injustes, ayyu
a ceux qui tendent vers le but proposé et enfin hd a ceux qui devan-
cent.

Quand Allah se fait connaitre Lui-méme, Il dit : Lui Allah (est)
Un, «Lui » concerne les Devangants, « Allah » ceux qui tendent vers
le but proposé et « Un » les Injustes.

[l résulte que le vocable qu'Allah emploie avec les Rapprochés est
had' alors qu'eux-mémes L'invoquent avec Huwa. De Lui a toi le voca-
ble hd convient, de toi a Lui, c'est Huwa qui convient.

Gloire a celui qui se voile aux intelligences par l'intensité de Sa
manifestation et qui se cache aux regards des esprits par la perfection
de Sa Lumigre.
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coranique) nous informe que rahmdn ne dérive pas de rahmd, la misé-
ricorde.

4) Rahmadn est sans aucun doute (toujours d'aprés l'opinion de
Tha‘lab) un mot d'origine hébraique et les Arabes ne l'ont pas utilisé
avant la descente du Coran de sorte que nous savons qu'il vient de
I'hébreux. ‘ :

Tels sont les différents arguments que Tha‘lab présente a I'appui de
son hypothése.

B - Origine arabe du nom al-rahmdén

Pourtant la plupart des Docteurs sont d'accord pour dire que ce nom
est d'origine arabe. Ils s'appuient sur le Coran, sur les nouvelles pro-
phétiques (et I'usage de la langue) pour prouver cette affirmation :

1) dans le coran ®

Nous trouvons les versets suivants : En vérité, c'est Nous qui
l'avons établi Récitation arabe (qur’dn ‘arabi) (Coran XLII, 3) : En
langue arabe explicite (bi lisdnin ‘arabiyyin mubin) (Coran XXVI,
195) : Nous n'avons envoyé de Messager qu'avec la langue de son
peuple... (Coran X1V, 4).

Le nom rahmdn est mentionné en de nombreux endroits du Coran.
S'il n'était arabe ou si I'on trouvait des vocables non arabes dans le
Coran, il y aurait des disparités (khulf)’ linguistiques dans les versets
révélés que nous récitons. Or, tout discours qui comporte une telle
disposition est inconsistant (bdtil). 11 ressort donc que le mot rahmadn
est bien arabe.

" Pour cette raison d'homogénéité linguistique qui tient A l'originalité non conven-
tionnelle de toute langue révélée, il ne peut y avoir aucun terme d'origine non arabe
dans le Discours coranique. La plupart des philologues arabes et des commentateurs
musulmans du Coran abordent le texte révélé de cette maniére lorsqu'ils rencontrent
des noms qui semblent apparemment venir d'une langue étrangére a l'arabe. Tel sera
par exemple, le mot injil, traduit habituellement par évangile et qui ne s'applique pas
aux Evangiles du nouveau Testament qui sont déja des traductions mais 2 I’Evangile
révélé a Jésus (‘fsd) par I'Ange de la Révélation Gabriel. La racine arabe Na.Ja.La.
est remarquable 2 cet égard puisqu'elle comporte les acceptations suivantes : se cou-
vrir de verdure, engendrer, manifester, jeter, effacer les traces d'une écriture, donner
un coup de lance.
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Sache-le bien ! Il ne convient pas d'appliquer a2 Alldh le sens de
matn, le milieu du dos et ¢aldba, le fait de s’endurcir. 1l faut alors que
le nom al-matin soit attribué a Alldh en conséquence de la significa-
tion étymologique qui indique soit la disposition parfaite qui produit
un effet chez l'autre, soit celle qui ne peut subir I'effet d'un autre.

On a soutenu également que al-gawi comportait le sens de al-
muqwi, le paradigme fa‘il signifiant muf*il, Celui qui rend fort. Ce
nom se référe alors a une Qualité divine d'activité.

Abl Sulayméan al-Khattdbi a dit: « On trouve dans I'énumération
des quatre-vingt-dix-neuf Noms divins le Nom al-mubin, le Tres-
Evident, I'Indubitable au lieu de al-matin. Le sens de al-mubin en fait
une des qualités de la Fonction divine et de celle de I'Un (¢ifdr al-
ilahiyya wa al-wahdaniyya).

Le m&me auteur dit que al-matin signifie al-mahfiizh, Celui qui est
préservé.

I - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CES DEUX
NOMS

Si le serviteur était d'une force extréme, il n'aurait nul besoin de se
tourner vers un autre qu'Allah, mais puisqu'il n'est pas dans une telle
disposition, il ne devra pas se laisser influencer par les suggestions de
I'ame mais préférer la Vie future aux passions psychiques. S'il se laisse
absorber par les attraits de la nature corporelle, son esprit est alors
réduit au comble de la faiblesse.

IV - DIRES DES MAITRES SUR CES DEUX NOMS

IIs disent que Celui qui a conscience de la force d'Allah renonce a sa
propre fermeté et s'attache a la Faveur divine.
On a dit : al-gawi al-matin est Celui que personne ne peut assister
ni qu'aucune limite ne circonscrit.
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le nom al-rahim qui acheéve cette formule indique la perfection de fa
miséricorde.

B) Deuxieme argument

La mention du nom rahim apres celle du nom rahmdn dans cette
formule est le signe que le second nom a une plus grande extension.

Certains disent : al-rahmdn vient avant al-rahim puisqu'il est attri-
bué en propre a Alléh et qu'il y a entre les deux noms al-rahmdn et
Allah un mode d'affinité.

- Nous leur répondrons que nous avons déja précisé que le Nom Al-
18h est un nom (propre) et comme tel il doit précéder tous les autres
noms. Or, al-rahmdn est un nom dérivé qui qualifie Alldh. Donner la
priorité a ce qui est d'une perfection moindre n'est donc pas permis

Le nom al-rahim dit-on appelle un surcroit (de grice). Nous répon-
drons que la Miséricorde d'Allah est une seule et unique Réalité (hagi-
qa wdhida). Al-rahmdn ne prodigue Sa Miséricorde que dans ce bas-
monde et al-rahim la sienne dans ce bas-monde et dans la Vie future.
1l faut donc que al-rahim ait plus d'extension.

Si l'on prétend que l'ordre de ces deux Noms divins, dans la bas-
malldh, est plus conforme 2 la manicre de séparer les versets de la
sourate al-Fdtiha (ou ils se trouvent en téte selon certaines traditions),
nous répondrons que cette considération n'a rien a voir avec cette
question. On peut en donner la preuve suivante : celui qui avance que
la basmalldh est 1'un des versets de la sourate al-fdatiha, fait une pose
dans la récitation rituelle du Coran, au verset : Les bienfaits que Tu as
mis sur eux (an‘amta ‘alayhim) bien que la séparation de ce verset ne
s'accorde pas avec la distribution des versets précédents.

C) Troisieme argument

Le mot al-rahim, terminant cette formule révélée, doit donner une
plus grande preuve de miséricorde en renforcant ainsi la bonne opi-
nion au sujet d’All4h et en intensifiant 1'espoir en Sa Miséricorde.

VI - Participation du serviteur a ces deux noms divins

Le Maitre al-Ghazali mentionne le hadith suivant du Prophete - sur
lui la grace et la paix - : « Qualifiez-vous par les caracteres d'Alldh ».
Cette parole implique que le serviteur a vis-a-vis de chacun des Noms
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Parvenu a ce degré du propos, le ceeur reste décontenancé au point
de forcer au silence.

Ici se termine donc ce traité. La louange est & Allah et la grice et la
paix soient sur le plus excellent des Envoyés, Muhammad, sur sa Fa-
mille et tous ses Compagnons. Amen !

La rédaction de ce livre a ét€ achevée en fin de mois de Sha'ban de
l'an 595 de 1'Hégire.

La louange est a Allah, exprimée par tous Ses bienfaits qui rendent
parfaites toutes les ceuvres vertueuses.

Je t¢émoigne qu'il n'y a nul dieu autre qu'Alladh d'un témoignage tel
qu'il rendra compte en notre faveur dans la balance des ceuvres de
bien.

Je témoigne que notre seigneur Muhammad est Son serviteur et
Son Envoyé sur qui les signes explicites sont descendus, ainsi que sur
sa Famille et ses Compagnons. Qu'Alldh le salue par d'abondantes
salutations de paix.

Par l'assistance et le concours gracieux d'Allah, le livre des preuves
éclatantes sur le commentaire des Noms et Qualités d'Alldh a pu étre
terminé. Qu’Alldh accorde Sa grice et Sa paix a notre seigneur Mu-
hammad, a sa Famille et a ses Compagnons.
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Réponse a cette deuxieme question

Préciser un nombre ne veut pas dire qu'il ne puisse recevoir d'aug-
mentation.
La cause de la détermination d'un nombre précis peut étre double.

a) 1l se peut que ces noms soient plus magnifiques et plus majes-
tueux que d'autres.

b) La proposition: «En vérité, Alldh a quatre-vingt-dix-neuf
Noms », ne doit pas étre interprétée comme un tout, mais c'est tout le
hadith : « En vérité Allah a quatre-vingt-dix-neuf Noms. Celui qui les
garde entrera au Paradis », qui doit étre considéré comme un tout
unique a I'exemple de celui qui énoncerait cette proposition : « Zayd a
mille dithams comptés pour les distribuer en aumdne », ce qui ne veut
pas dire qu'il ne posséde pas plus de ces mille dirhams. La preuve du
bien-fondé (¢ihha) de cette interprétation se trouve dans le hadith rap-
porté par 'Abd Allah ibn Mas’iid dans lequel le Prophéte exprime cette
demande 2 Alldh : « O mon Dieu ! je suis Ton serviteur, fils de Ton
serviteur et fils de Ta servante. Mon toupet est dans Ta Main. Ta déci-
sion a mon sujet est exécutoire. Ton décret immuable me concernant
est juste. Je Te demande par tout nom par lequel Tu T'es nommé Toi-
méme pour Toi, ou que Tu as fait descendre dans Ton livre ou encore
dont Tu as conféré la science a certaines de-Tes créatures ou bien que
Tu as choisi dans la science du Mystere chez Toi... »--

3. TROISIEME QUESTION

Il est bien éloigné de la majesté de ces Noms qu'ils ne puissent étre
cent au lieu de quatre-vingt-dix-neuf !

Réponse a cette troisieme question
Elle comporte trois aspects :

~

Premier aspect

Alldh a déterminé un nombre précis de pricres méme si nous n'ar-
rivons pas a saisir la sagesse qui y a présidé. De méme en cette ma-
tiere le musulman est tenu d'accepter ce comput comme marque d'une
sagesse consommée méme si l'intelligence du fidele ne peut en analy-
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convenant a la Foi. Chacune de ces huit conditions, dans leur domaine
propre, contribue nécessairement a actualiser l'infidélité et a rendre
impossible la Foi'”.

En outre, la Puissance éternelle d'Allah décréte I'existence de 1'infi-
délité dans cet étre et il en est de méme de Sa Volonté éternelle, de Sa
Science éternelle, de Sa Sagesse éternelle dans la relation qu'elles ont
avec l'infidé€lité de cet étre. Si ces quatre qualités se trouvent réunies
(en lui), l'infidélité en résulte nécessairement. Pour cette méme raison,
la Puissance, 1a Volonté, la Science et la Sagesse d'Alldh ne contribue-
ront pas a produire la Foi en cet étre. Ces quatre autres qualités ne
permettront donc pas a la Foi de s'actualiser. C'est ainsi que, dans cette
perspective, seize aspects se trouvent impliqués, chacun en vertu de
son influence propre produit inexorablement I'infidélité et rend impos-
sible la Foi.

De plus, en dépit de la consolidation de ces causes (I'une par ['autre
qui provoque linfidélité et écarte de la Foi) et de l'efficacité des
conséquences qu'elles impliquent, Alldh impose légalement la Foi a
cet €tre et lui dit : « Si tu n'es pas fidele, Je te punirai a tout jamais,
jusqu'a la fin des siecles, de chatiments tels que les intelligences ne
pourront supporter la description de leur rigueur et de leur force. »

Les Mu‘tazilites concluent ainsi : il est bien évident que 1'étre dans
cette disposition et cette habitude est la créature la plus éloignée de la
miséricorde, de la bienfaisance et de la générosité. Or, vouloir affirmer
l'existence de la Miséricorde n'est pas possible dans cette perspective
doctrinale des représentants de la Regle prophétique.

10 Ces huit conditions sont les suivantes :

1 — Création de l'infid€lité, création de ce qui I'actualise.

2 — La puissance.

3 —La Volonté.

4 — L'incitation.

5 = Le retrait de la foi, actualisation de ce qui la fait disparaitre.

6 — Par la puissance.

7 — Par la volonté.

8 — Par l'incitation.

Cette analyse des Mu‘tazilites, selon Razi, reste toute théorique et une simple vue
de l'esprit.
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de cette miséricorde par besoin du bien est a l'origine de celle-ci. La
conséquence (fa’thir) de cette aptitude chez celui qui produit un tel
acte est plus déterminante que le besoin de celui qui le subit.

Cette constatation explique pourquoi la mention de la bienveil-
lance (ra’fa) précede celle de la miséricorde (rahma).

II1- DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Al-ra’iif, disent-ils, se dispose favorablement envers les pécheurs
en revenant (fawba) a eux et se tourne vers les Saints rapprochés en
les immunisant (‘i¢ma).

On a dit : c'est Celui qui accorde libéralement par bonté et gratifie
par compassion (fa ‘attuf).

On a dit : c'est Celui qui recouvre les défauts qu'll voit et efface les
péchés qu'll a couverts.

On a dit : c'est Celui qui préserve Ses Saints de considérer les for-
mes et qui par faveur les libére du joug des préoccupations.

On rapporte que pendant un de ses voyages I'Envoyé d'Allah - sur
lui la gréce et la paix - passa pres d'une femme qui cuisait du pain en
compagnie de son jeune garcon. On dit a cette femme : « I'Envoyé
d'Allah vient ! » Elle arriva alors et dit : « O Envoyé d’Allah ! On m'a
rapporté que tu avais dit : « Certes, Allah est plus miséricordieux en-
vers Ses serviteurs que la mere envers son enfant ». Est-ce vrai ce
qu'on ma relaté ? «Le Prophete répondit: « Certes ». Elle reprit :
« Pourtant, la mere ne jette pas son enfant dans ce four a pain ! » Le
Prophete se prit a pleurer et dit : « En vérité, Alldh chatiera par le feu
seulement celui qui s'est refusé a dire : 1a ildha illa-Llah, nul dieu
adoré sinon Alldh ».

Un homme pieux a dit: «J'avais dans mon voisinage un homme
méchant qui vint & mourir. Je portai son cercueil puis me retirai a
I'écart pour ne pas prier sur lui. Quelqu'un le vit en réve dans une
bonne condition et lui demanda : « Qu'Allah a-t-1l fait avec toi ? » 1l
répondit : « Il m'a pardonné et m'a dit : « Dis & Ayyilb - tel était le nom
de cet homme pieux - « Dis : si vous possédiez les Trésors de la Mi-
séricorde de mon Seigneur, vous les retiendriez alors de peur de les
dépenser, car I'homme est avare (Coran XVII, 100) ».
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Ce chapitre long et complet donne 1'analyse de toutes les catégories
de Noms et de Qualités qui ont été présentés par les représentants ha-
bilités du Kalam. Quand Razl arrive au VI siecle de 1'Hégire, les
Théologiens ont élaboré un corpus doctrinal sur les Noms et les Quali-
t€s qui ne subira plus de modifications ou de développements impor-
tants et originaux. Razi expose donc, dans ce chapitre, toutes les caté-
gories possibles de Noms et de Qualités retenues par la Tradition des
théologiens et des savants de la Loi religieuse et organisées au fur et a
mesure des siecles en fonction des nécessités diverses, apologétiques,
logiques, doctrinales, etc.

Les Maitres qui ont été amenés a préciser le vocabulaire technique
sous la pression des données théologiques ne sont pas tous cités par
Rézi. Les lecteurs intéressés par une étude d'ensemble et détaillée de
ce probleme pourront consulter avec grand profit le livre de Michel
Allard : Le Probléme des Attributs divins dans la doctrine d’al-
Ash‘ari et de ses premiers grands disciples, Beyrouth, 1965.
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acceptions opposées, 1'agent peut €tre respectivement l'injuste ou celui
qui témoigne d'une injustice excessive. Il est donc siir que ce type de
construction ne se limite pas uniquement au sens de « s'efforcer de
faire ». ,

A mon avis, il est possible de répondre a cette dernicre difficulté :
Le paradigme mutafa ‘il veut dire : Celui qui cherche a manifester une
chose et fait tout pour qu'elle se produise. S'il est véridique en procé-
dant ainsi, ce qu'il laisse apparaitre est une disposition louable, mais
s'il est menteur, il s'agit d'un comportement bldmable. Cet exemple
donne la solution de cette difficulté.

1I - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) Al-mutakabbir est Celui qui se singularise par la Grandeur ex-
clusive et la Royauté absolue et qui s'isole dans Son Unité par I'Im-
mensité et 'Omnipotence réductrice.

2) On a dit : al-mutakabbir est Celui dans la Main duquel se trouve
I'Excellence et dont procede le Pardon.

3) On a dit : al-mutakabbir est Celui dont la Souveraineté ne cesse
point et dont 1Tmmensité n'est pas transférable (d'un endroit a un
autre).

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

La superbe du serviteur est louable quand il dédaigne tout autre que
le Vrai. En conséquence, il adorera le Vrai pour le Vrai non pour la
recherche d'une récompense ni pour échapper a un chatiment futur. Si
telle n'était pas son attitude, il ferait de la créature un but (en soi) et du
Vrai un moyen, ce qui serait bien I'inverse de la Vérité et le contraire
de la Véracité (¢cidg).
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tarkib : (pl. tarkibdt) Economie,
composition, arrangement...175, 221,
369, 525
tarkibdt : Cf. tarkib ..........cccoeemneenenn
tarsth : Préférence .........
tartib : Hiérarchisation
tarziq : Subsistance........
tasafful : Descente ..........oouevennene.
tasbih : Glorification ..........
tashabbuh : Ressemblance................ 308
tashbih : Analogie........covcuneenenens
tashdid : Rigueur ...........cccocivvveenne.
tashkil : Configuration...

taslim : Abandon actif.............. 124, 409
tasmiya : Désignation,
dénomination............. 49, 60
tawahhumdt . Estimations ................ 554
tawakkul . Abandon, remise, confiance,
FEMISSION oveerveeaivnrreereenereieasaianans 111
tawdli‘ : Lueurs élevées .................... 255

tawdrud : Récurrence .......

tawassut : Juste milieu

tawba : Repentir, retour....111, 573, 574,
582

tawfiq : Assistance, grdce propice.......58,
124, 396, 554, 570, 574

tawhid : Professer ou reconnaitre
I"Unité divine.....20, 30, 37, 121, 215,
220, 224, 241, 242, 259, 262, 267,
279, 340, 460, 492, 494, 525, 538,
539, 595, 597

tawhid mald .....o.cocvonieiciaienen 244

tawgif : Fixation par tradition ....56, 83,
85,90, 152, 521, 618

tawwdb : Qui ne cesse de revenir .....573

tazdyud . Epanouissement ............... 134

tazyin . Embellissement..................... 556

thaldtha : Trois ......euveveeceeionenns 533,534

thalith thalatha - Troisieme de trois 533

thamara : Fruit ..veeveveeceneeaennnnns 131

thawdb : Récompense ...............c....... 109

thubiiti . Positive (qualité) .................. 79
T

ta‘ar : (BEuvres d’obéissance.............. 109

td’i‘in : Obéissants
tabi‘a : Nature ...,

tabib : Adroit, expérimenté ........... 85, 88
tahdra : Pureté............cevcennnn 331,470

talab : Demande........

talib : demandeur

tarab . Emotion violente................... 223

tariga : Voie (spirituelle).... 21, 110, 207,
338

tawallul @ Largesse.........cccoovveennen. 111
tawl : Magnanimité .................. 465, 555
tayyib : Bon, bien, bonne odeur,
beaume..........cocoeeeeieenenan, 263, 264
U

ugiil al-Din : Principe du Droit
(FEVELE) ...ioovariaeeeaeisicessiienn 19
ultihiyya : Fonction divine...... 17, 36, 56,
198, 240, 613
umma . Communauté.. 90, 169,231, 232

umiir : Cf. amr.....ocieeneinnnen 80, 617

umitr © FORCHONS ..ooveeeeeeneienrinns 80, 617
W

wa'd : Promesse.....cccvven....... 109, 435

wa‘id : Menace 109, 306, 573

wagf : Description, qualificatif.... 36,42,
64, 94

wadd : Affection, amour fidéte . 435, 487

wadiid : Bien-aimant, bien-aimé ..... 188,
222,487, 488
wafd’ : Acquittement ................ 123,124

wahhdb : Donateur gracieux, qui ne

cesse de donner gratuitement...... 391,
393,394

wahib : Donateur gracieux............... k9]
wahm : (pl. awhém) estimation ........ 115
Wahad : Ul 533
Wahd : Un, unité ........cccooceveveeennnn. 153
wahda : Un, unité........... 76, 77,78, 485

wahddniyya : Unicité.. 75, 108, 113, 175,
209, 339, 494, 507, 532, 538
wahdat al-dhat - L’Unité de

DUESSEHCE .o 78
wahdat al-wujid : Unicité de I’Etre ou de

I’Existence universelle ........ 151, 498
Wahid : Seul.c..oeocveneniiiiieiiieees 537

Wahid : Unique, un .. 94, 96, 98, 99, 524,
531, 532, 533, 534, 535, 539

wahida : Unique....................... 153, 307

WARIdIyya 1 URICIEE ....o..evvenvcniniennen, 36
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cet étre et le fait passer du non-étre a I'€tre. Il faut donc comprendre
que l'acte créateur n'est déterminant qu'a l'instant ol 1'€tre créé se
trouve exister. Or, si l'acte créateur était primordial, il en résulterait
que 1'étre créé le serait aussi, ce qui est faux puisque la primordialité
(gidam) est négation de toute antériorité existentielle (awwaliyya)
alors que la nature de I'étre créé (makhliigiyya) nécessite d'affirmer
cette antériorité existentielle (awwaliyya). Mais alors, il est impossible
de concilier ces deux (propositions contradictoires).

La seconde : Si l'acte créateur était une qualité primordiale, sans
commencement, ni fin, il se trouverait étre une des concomitances
nécessaires ou corollaires (lawdzim) de I'Essence. L'Essence serait
alors nécessairement liée a la qualité (primordiale) de l'acte créateur et
cette qualité de l'acte créateur entrainerait nécessairement l'existence
de 1'étre créé. Or, une réalité corrélative d'une autre elle-méme corrél-
ative est aussi corrélative ({dzim). Il en résulterait que l'existence de
I'étre créé serait un des corollaires nécessaires de 1'Essence d'Allah
sans qu'll n'edit la possibilité du libre choix (ikhtiydr). Allah ne pour-
rait étre un Agent libre (fa ‘il mukhtdr), bien plus, Il serait nécessité par
I'Essence.

Tel est le point de vue des Philosophes qui ruine les fondements de
I'Tslam. -

Ces considérations représentent l'ultime limite de l'investigation,
d'une profondeur insondable, que l'on peut faire en la matiere.

La réponse 2 ces deux difficultés est la suivante :

L'argument que la chose est influente sur une autre n'entraine au-
cune existence hors du mental méme si I'on comprend que la chose est
différente de I'effet lui-méme et de l'influent lui-méme.

La preuve a ce sujet s'établit comme suit :

La conception que I'on se fait d'une chose corrélative d'une autre et
qui y est nécessairement liée (ldzim li shay’ wa malzim lahu) ou d'une
autre chose dont 1a qualité lui est inhérente (hdlan fihi) ou qui consti-
tue pour elle un lieu de manifestation (mahallan lahu), cette concep-
tion donc est différente de la chose telle qu'elle est en soi. Elle vient s'y
ajouter sans entrainer I'existence dans les essences concretes (a ‘ydn)
car alors, on devrait conclure a un raisonnement sans fin (tasalsul).

En outre, cette disposition se trouve inhérente a la nature (kawn)
des choses qui peuvent &tre changeantes (mutaghdyira), semblables
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(la Main divine) illustre bien la différence qui existe entre ces derniers
termes.

Dans le méme ordre d'idées, on étend la signification du mot
science (‘ilm) au su (ou connu) (ma‘lim) ; de la puissance détermi-
nante (qudra) a la puissance déterminée (magdiir) et de la mention
(dhikr) au mentionné (madhkiir). Alldh a dit: ceci est la création
(khalg) d'Allah (Coran XXXI, 11), c'est-a-dire Son « créé » (makhlii-
quhu). Dans la méme acception, Alldh a dit : En vérité dans la créa-
tion des Cieux et de la Terre... (Coran 11, 164).

VI - SENS DE L'EXPRESSION : AL-MALIK AL HAQQ

Exalté soit Allah, le Souverain-Réel (al-malik al-haqq, ou le Sou-
verain et le Vrai). Nul dieu autre que Lui, le Seigneur du noble
Trone (Coran XX1II, 116).

Certains maitres véritables ont dit que le Souverain-Réel est le Ri-
che-absolu en Son Essence et Ses Qualités qui exclut tout autre que
Lui. Tout autre par nature et par ses attributs reste tributaire de Lui
avec ou sans intermédiaire. Or, tout €tre est ou nécessaire par soi ou
possible par nature, de sorte que 1'Etre nécessaire par Soi ne peut étre
que 1'Unique et que 1'étre possible est par nature dans le besoin de
1'Etre nécessaire par Soi. Il en résulte sans aucun doute que I'Btre né-
cessaire par soi se passe de tout hormis Lui sans aucune exception et
que tout sauf Lui est dans Son entieére nécessité. On conclut de cette
démonstration que 1'Unique, I'Etre nécessaire par Soi est le Souverain
(malik), le Possesseur (mdlik), le Trés-Possédant (malik) et le Posses-
seur du Reégne (mdlik al-mulk) de tous les étres existenciés et dans Sa
Main se trouve leur Royauté absolue (malakiir). Gloire a Lui, 'Unique,
Celui-qui-ne-cesse-d'étre-réducteur (gahhdr).

On a dit que al-malik est Celui qui possede les ames des serviteurs
et les jette dans le trouble. C'est Celui qui posseéde les cceurs des
connaissants et les consume.

On a dit que al-malik est Celui qui accorde la possession sl le veut
et provoque la disparition sl le veut.

Al-malik est Celui que le contestateur ne peut disputer ni le contra-
dicteur vaincre. Par Son acte prédestinateur (fagdir), 1l s'isole et par
Son acte de régir (tadbir), Il affirme Son Unité. Personne ne s'oppose &
Son Ordre et Sa Décision est irrévocable.
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Ces deux noms sont considérés comme des Qualités d'Essence par
ceux qui les interpretent respectivement dans le sens de louange et de
blame faits par Allah. )

1 - DIRES DES MAITRES AU SUJET DE CES DEUX NOMS

Al-Mu‘izz donne la Puissance irrésistible a Ses Saints en les immu-
nisant, leur pardonne par Sa Miséricorde, les conduit a la Demeure de
Sa Générosité et les gratifie de Sa vision et de Sa contemplation.

Al-Mudhill humilie Ses ennemis en leur refusant Sa Connaissance,
les expose a Son désagrément et les dirige vers la Demeure de Sa ré-
probation Il les dédaigne en les rejetant et en les maudissant.

On a dit qu’Allah n'investit pas un serviteur de la puissance irrésis-
tible tant qu'il laisse apparaitre l'avilissement de son dme et Alldh
n'humilie pas un serviteur tant qu'il se préoccupe de la fortifier.
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AL-MUQIT : CELUI-QUI-FORTIFIE-ET-PRESERVE-EN-
SUSTENTANT, CELUI-QUI-SUSTENTE, LE NOURRICIER,
CELUI-QUI-PRODUIT LA-SUBSISTANCE, LE TEMOIN,
LE PRESERVATEUR, LE PUISSANT-FORTIFIANT

Allah a dit : Allah est Celui qui fortifie et préserve en sustentant
toute chose (wa kdna-Lldhu ‘ald kulli shay’in mugitan) (Coran IV,
85).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Ce nom peut recevoir quatre acceptions :
1) Ibn ‘Abbis a dit: al-mugit est le Trés-Puissant-pour-soi (al-
mugqtadir). Cette signification apparait dans ce vers :

« Je m'éloigne du haineux. »
« Contre son méfait, je me sens fort (mugqit) »

Al-Azharf relate : Shamar m'a informé que trois passages (ashraf)
furent révélés dans le Livre d'Allah dans l'idiome des Quraysh. 1l s'agit
des versets suivants :

a) C'est alors qu'ils secoueront la téte vers Toi (Coran XV, 51).
La racine N.GH.D. signifie agiter et est synonyme de H.R.K. mettre en
mouvement.

b) Et alors fais fuir (sharrid) par leur aide ceux qui se trouvent
derriére eux (Coran VII, 57). La racine SH.R.D. signifie, a la
deuxi¢me forme verbale : séparer (nakkala).

c) Et Allah est Celui qui fortifie et préserve en sustentant (mugqit
ou Trés-Puissant) (Coran IV, 85).

2) Al-mugit est Celui qui se porte garant (mutakaffil) pour accorder
la subsistance aux créatures.

Al-Farrd' a dit : « On dit que gdta et agdta (IV® forme verbale qui a
donné mugit), produire la subsistance, sustenter, ont une méme signi-
fication et on les rencontre toutes deux dans le hadith suivant: « Le
péché de l'homme suffit pour vouer a la perdition celui qui nourrit
(vaqiit) et celui qui produit la nourriture (yuqit) ».
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du feu. Enfin, tu invoquas une troisieme fois et alors Gabriel - sur lui
la paix - descendit vers nous en demandant qui agirait en faveur de cet
étre affligé. J'ai donc prié le Seigneur qu'll me charge de tuer ce bri-
gand. Sache-le ! O serviteur d'Allah. Dans l'affliction et I'adversité,
Allah soulage et assiste celui qui demande par I'invocation que tu as
prononcée. :

Le négociant revint 2 Médine, sain et sauf, entra chez le Prophéte -
sur lui la grice et la paix - lui fit le récit de I'événement et l'informa de
l'invocation qu'il avait formulée. Le Prophéte lui dit : « Alldh t'a inspi-
ré Ses Noms excellents par lesquels nous sommes exaucés quand nous
les invogquons et il nous est accordé quand nous demandons par eux. »

Sache que les hommes invoquent des Noms nombreux, tant6t en
Hébreux, tant6t en Syrien, tantdt en d'autres langues et ils s'imaginent
que chacun est le Nom supréme. L'étude complete sur ce Nom serait
longue a faire. Tel a été l'exposé des différentes interprétations de
ceux qui professent que le Nom supréme est connu des créatures.

III - LE NOM SUPREME N'EST PAS CONNU DES CREATURES

On trouve de nombreux récits établissant que le Nom supréme
n'est pas connu des créatures, tel celui-ci :

«En vérité Allah a quatre mille noms. Mille ne sont connus que
d'Allah, mille d'Allah et des Anges, mille d'Allah, des Anges et des
Prophétes. Quant aux mille noms restants, les croyants les connais-
sent, trois cents se trouvent dans la Thora, trois cents dans I’Evangile,
trois cents dans le Psautier et cent dans le Coran : quatre-vingt-dix-
neuf d'entre eux sont manifestés, un seul est caché ; celui qui les garde
entre au Paradis. »

On dit que ce nom caché est le Nom supréme afin que les créatures
s'appliquent a invoquer tous les Noms avec l'espoir qu'elles mention-
nent aussi celui-ci. Pour la méme raison, Alldh cacha la priére du mi-
lieu (cf. chap. 8, réponse & la premiére question) dans I'ensemble des
prieres et la Nuit de 1'Arrét prédestiné dans les autres nuits possibles.
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Or, chacun d'eux parlait au Seigneur a la deuxiéme personne du
singulier et pourtant le Prophete disait de Jonas : « Ne me préférez pas
a lui » dans la proximité d'Alldh parce que moi je suis au-dessus du
Trone et lui dans les profondeurs de la mer ! Car I'Adoré transcende le
lieu (makdn) et la direction (jiha) de sorte que l'ascension (¢u ‘iid) au-
dessus du Trone ne peut étre cause d'un accroissement (mazid) de
proximité, et la descente (fasafful) dans les profondeurs de la mer ne
provoque pas une augmentation d'éloignement (bu ‘4",

Ces deux preuves confirment qu'Allah transcende la direction car
le Prophete Muhammad s'adressait a Lui avec le « Tu » alors qu'il se
trouvait dans les plus hauts degrés (athbdq) des cieux ; les fideles
s'adressent a Lui avec le « Tu» alors qu'ils sont sur terre et Jonas
s'adressa aussi a Lui avec le « Tu » alors qu'il se trouvait dans les pro-
fondeurs de la mer.

Si Alldh demeurait assujetti a la direction et au lieu, aucun de tous
ces €tres ne seraient présents dans le lieu avec des degrés aussi diffé-
rents. Or, tous ces €tres étant présents en cet endroit, il apparait que
I'Adoré (ma‘biid), dans Sa sainteté, est soustrait au lieu et a la direc-
tion.

IV - EXAMEN DU PRONOM DE LA TROISIEME PERSONNE

1. Excellence du nom divin « Lui »

Quant au pronom huwa « Lui », tu sais déja qu'il est réservé aux
absents (ghd’ibin).

Sache-le ! ce Nom (ism), s'appliquant au Vrai, est d'une noblesse et
d'une majest€ extrémes. 1l s'y référe pour plusieurs raisons :

a) Les noms peuvent étre rangés en noms dérivés (asmad’ mushtaq-
ga), en noms propres (asmd’ al-a‘lam) et en pronoms (mudmardr).

Il est possible de concevoir que les noms dérivés rentrent dans le
genre commun (shirka), bien que tout nom indique une essence propre
en tant que telle.

Les noms propres, disent les grammairiens, jouent le role de dé-
monstratifs (ishdra). Il n'y a aucune différence (sous ce rapport) entre

*Sur I'Ascension nocturne (mi‘raj) du Prophete, voir Ibn ‘Arabi, U’Arbre du
Monde, pp. 93-106, 171-177 et 181-186, Paris 1982,
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cun d'eux. Or, tout composé€ rentre dans la définition du possible. Il en
résulterait que chacun d'eux serait possible, ce qui est contradictoire
(avec la proposition initialement posée : I'existence de deux €tres né-
cessaires).

3) 1l ne reste que la troisiéme solution celle olt 'Unique est néces-.
saire et les autres possibles. Or, I'unique (wahid) étant nécessaire par
soi est immuable (gd’im) par soi et se passe d'un autre.

Tout, hormis le Nécessaire, est possible et tout possible se fonde
sur 1'Etre nécessaire (wdjib). 1l en résulte que tout sauf Lui s'y réfere. 1l
est donc la Cause de l'existence dé‘*topt autre que Lui et la cause qui
confére l'immutabilité (tagwim) a toute chose. I faut alors que 1'Uni-
que soit immuable par soi et qu'll le soit absolument. 1l doit aussi étre
la cause du maintien (gawdm) de toute chose sans aucune restriction,
ce qui nécessite qu'll soit immuable (gayyiim).

Le terme gayyiim est la forme intensive de giydm, 1'acte de se tenir
immobile. La signification parfaite de cette forme intensive est que al-
gayyim détient la suffisance (istighnd’) qui se passe de tout et néces-
site I'indigence radicale (iftigdr) de tout sauf Lui. D'apres cette dé-
monstration claire, il est certain qu’Allah est I'Tmmuable (gayyiim) et
le Réel (haqq) par rapport a toutes les réalités existantes.

Ceci posé, nous te dirons : La vertu (ta’thir) de ce Nom divin al-
qayyiim sur les choses peut étre déterminée soit par une causalité né-
cessaire ({jab), soit par une causalité existentielle (ijdd).

Dans le premier cas, la primordialité (gidam) de al-qayyiim entrai-
nerait celle de toutes les autres choses, ce qui est absurde.

1l faut alors que l'influence de ce Nom divin se manifeste par. exis-
tentiation (ijdd). L'Existentiateur (miijid), qui agit avec dessein (bi al-
gagd) et libre arbitre (ikhtiydr), doit étre envisagé comme Quiddité ou
Principe (mdhiyya) des choses destinées a I'existentiation. Il faut alors
que 1'Influent (mu’aththir) de I'Univers soit un Agent toujours en acte
(fa‘“al) qui ne cesse de réaliser Son projet (darrdk). Le Nom divin : le
Vivant (al-hayy) n'a pas d'autre signification que celle-ci - et il est cer-
tain qu'll est vivant. Pour cette raison, Allah a dit: Le Vivant, I'Im-
muable (al-hayy al-qayyiim) (Coran LI, 2). Il montre par le nom: le
Vivant, qu'll est savant et puissant, et par le nom : I'Immuable, qu'll se
maintient (g4 im) par soi et dispose immuablement (mugawwim) toute
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plus estimable. De méme le Prophéte a dit: « Le Pélerinage c'est
‘Arafa. »

Cinquiéme raison

Alldh a dit : Demandez a votre Seigneur avec humilité et discre-
tement (Coran VI, 55). 1l a dit aussi : Mon Seigneur ne se disposera
pas en votre faveur sans votre du‘a’ (Coran XXV, 77).

En conclusion, les versets en cette matiére sont nombreux. Celui

qui viendrait a contester le bien-fondé de la demande (du‘d’) conteste-
rait, par 12 méme, le Coran et le trouverait faux.

Il - REFUTATION DE CEUX QUI CONTESTENT LE BIEN-FONDE DE LA
DEMANDE

Réponse au premier argument

Dans cette perspective, il faudrait que le serviteur n'eut aucune
puissance sur ses actes. Bien plus, il faudrait que Dieu ne fiit jamais
puissant sur aucune chose. En effet, selon ce point de vue, si I'on sait
qu'une chose doit arriver, nul n'est besoin de la puissance et si 'on sait
également qu'elle ne doit pas arriver, elle ne pourrait jamais recevoir
l'action de la puissance. Si cet argument (que nous contestons) est
faux, ce que vous avancez I'est également.

Réponse au deuxiéme argument

Le but de la demande n'est pas d'enseigner (il‘dm), mais de faire
apparaitre la docilité (dhilla), la précarité (inkisar) du serviteur et la
reconnaissance (i ‘tirdf) que tout vient d'Allah.

Réponse aux autres arguments

La réponse au troisieme argument est qu'il est possible que ce qui
n'est pas réalisable sans la demande le devienne a cause d'elle. Telle
est aussi la réponse qu'il convient de donner aux arguments suivants.
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Cette Qualité divine dérive d'une racine qu'on emploie pour dire :
remettre un membre cassé, relever un pauvre de sa misere.

Dans ce sens, il est un mot de forme intensive et fréquentative.

On dit aussi qu'Allah réconforte (jabara) dans les atteintes du sort.

On formule dans la demande : O Celui qui répare ce qui est brisé
(yd jabir kulli kasir). On utilise ce mot pour Alldh seulement dans
cette relation. D'apres certains grammairiens, ce nom vient d'un verbe
a double régime, transitif et intransitif, et signifie rectifier, réparer,
remettre (aclaha). Ce sens s'applique réellement a Alldh qui assure
aux créatures ce qui leur revient, qui rend manifeste la Religion de
Vérité et facilite les choses difficiles, et qui répare le préjudice.

Ce Nom se référe alors a une Qualité divine d'activité.

3) Al-jabbdr est Celui qui contraint a faire telle chose, c'est-a-dire
qu'll force a faire ce qu'll veut.

On dit : le sultan a forcé quelqu'un a exécuter son ordre, lorsqu'il 1'a
forcé a faire ce qui lui répugnait.

Sache que, dans cette acception, contraindre a faire ce qui répugne
est plus fort que simplement contraindre ou réduire. Réparer ce qui est
cassé ou relever un pauvre de sa misere est plus difficile que de
contraindre quelqu'un a faire ce qui répugne.

En ce sens, al-jabbdr qualifiant Allah est Celui qui.contraint les
créatures a faire ce qu'll a décidé et les y pousse bon gré mal gré. Son
autorité ne s'actualise que selon Sa volonté et n'arrive dans Son
Royaume que ce qu'll veut.

T'ai entendu dire que le Maitre Abi Ishaq al-Isfard’ini était présent
chez Ibn ‘AbbAd. Le Qadi 'Abd al-Jabbar ibn Ahmad Hamadhani, chef
des Mu‘tazilites (de 1'époque) entra alors. Lorsqu'il vit le Maitre Abl
Ishagq, il dit : « Gloire a Celui qui transcende les turpitudes ! » « Celui-
1a Iui répondit sur le champ : « Gloire a Celui qui n'actualise dans Son
Royaume que ce qu'il veut ! »2.

T'ajouterai : Méditez ces deux propos car chacun contient I'ensem-
ble des arguments de cette Ecole sur ce Nom divin.

Sache que al-jabbdr, dans les acceptions 2 & 3, Celui qui répare et
Celui qui contraint, est une Qualité divine d'activité.

% Sur ces personnages et leurs doctrines, voir Albert N. Nader : Le systéme philo-
sophique des Mu ‘tazila, Beyrouth, 1956, pages 37, 45, 131 et suivantes.
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nous avons interdit des choses excellentes qui leur avaient été per-
mises, en raison méme de leur injustice et de leur éloignement fré-

quent de la voie d’Alldh (Coran IV, 160).

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Al-Ghazali' a dit : « La vengeance du serviteur est louable quand il
se venge seulement des ennemis (de la Religion). Or, le plus acharné
de ses ennemis est bien son ame logée entre ses flancs. Tl doit donc
indubitablement prendre sa revanche sur elle. »

IV - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Abili Zayd a dit : «L’ame est indolente dans certains exercices ré-
guliers de piété (awrdd). Je l'ai donc chitiée en Ia privant d'eau une
année entiere. »

Al-Fudayl a dit : « Celui qui a la crainte d'Allah est conduit par elle
a tout bien. » Dhii an-Nn a dit : « Le serviteur se doit d'étre comme le
malade qui se garde de tout par crainte de prolonger la maladie. »

On a dit : « Al-Muntagim est Celui dont la vengeance n'a pas de
limite et dont le bienfait ne peut intervenir. »

On a dit: «Celui qui sait qu'Allah est Immense craint Sa ven-
geance mais celui qui sait qu'Allah est Miséricordieux espere Son
Bienfait. »

"In op. cit.
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Le Suffisant par soi (ghant) se réfere alors a deux Qualités d'Es-
sence : la Nécessité (wujib) et la Primordialité (gidam). Il implique
aussi une totale absence de besoin puisque Sa Puissance assure parfai-
tement 1'existentiation des étres possibles.

Quand nous rapportons la Puissance de Dieu a l'existentiation des
étres possibles, il faut quTl soit le Suffisant absolu (ghani). Mais
quand nous la rapportons a la non-existentiation, (nous disons) qu'Al-
1ah est al-mdni‘, Celui qui interdit ou rend impossible.

On peut interpréter qu'Alldh est Celui qui confere la suffisance
puisqu'll confere a toute chose ce qui doit lui convenir.

Il est Celui-qui-interdit car Il empéche que les choses se dénaturent.

Toutefois, la premiere interprétation est plus conforme aux princi-
pes rationnels.
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DE L’EXPOSE COMPLET SUR LA SUPERIORITE
RESPECTIVE DE LA MEDITATION (FIKR)
ET DE L'INVOCATION (DHIKR)

Sache que le fikr est la racine (a¢l) et le dhikr son frui'f"(thamara).
Or, chacun des deux est supérieur a ['autre selon des points de vue
différents sur lesquels il y a divergence.

I - SUPERIORITE DU FIKR SUR LE DHIKR

Certains Docteurs sont d'avis que le fikr est plus excellent. Ils le
démontrent a I'aide de différents arguments.

1. Le fikr est I'acte du cceur et de 'esprit, le dhikr celui de la langue
et du corps. Or, l'esprit est supérieur au corps. 1l en résulte que le fikr
est supérieur au dhikr'.

2. Le contraire du fikr est l'ignorance2 . Or, celui qui est dans I'igno-
rance d'Allah est mécréant (kdfir). 1l se peut qu'il obtienne la prospéri-
té (fawz) par miséricorde d'Allah sans le dhikr. Mais celui qui a connu
Allah 2 'aide des preuves (dalil) alors qu'il n'a pas trouvé de douceur

! Le fikr ou médiation soutenue est une opération mentale qui doit &tre accompa-
gné de concentration et de conviction religieuse profonde pour amener au but propo-
sé : celui de découvrir un aspect nouveau de la réalité divine pour V’étre en média-
tion.

Le dhikr, comme il est présenté dans cet argument, ne concerne que l'invocation
ou l'acte d'adoration extérieure. Or, il est bien évident que, s'il comporte effective-
ment la prononciation de formules ou l'acte de dévotion manifeste, le dhikr inclut
également le souvenir actif de Dieu pour provoquer, in fine, une réminiscence per-
manente dans la conscience transformée et sanctifiée de l'adorateur.

% Cet argument, ainsi présenté, peut préter & confusion. Le fikr est un acte de la
raison et, en tant que tel, il ne comporte ni science, ni ignorance, méme s'il débouche
sur une connaissance ou une prise de conscience nouvelle.

Par contre, le dhikr parfait qui implique invocation et souvenir actif, consiste en
une double opération : celle de la langue qui articule la formule et celle de l'intelli-
gence qui s'applique & actualiser le contenu spirituel de la formulation sacrée propo-
sée par la Révélation.
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dant un nombre de jours comptés. Plus méme ! I'homme converti
apres soixante-dix ans d'infidélité et qui vient & mourir regoit d'Allah -
Gloire a Lui et exalté soit-1l- le jardin paradisiaque perpétuellement.
De plus, les actes d'obéissance du serviteur sont mélés d'ostentation
alors que le Seigneur lui assure une récompense débarrassée de 1'impu-
reté et de la grossiereté. Enfin, le serviteur ne cesse de retourner aux
péchés et le Seigneur de revenir au Pardon et a la Miséricorde.

Dans cette perspective, il est certain que seul Alldh peut accorder
'accroissement (ziydda) de rétribution, ce qui revient a dire : « En vé-
rité seul Allah accroit abondamment ».

2) Le serviteur peut exprimer le remerciement par la parole a Celui-
12 méme qu'on remercie (mashkir). Le Seigneur -Gloire a Lui et exalté
soit-I1- loue alors Son serviteur et lui accorde un surcroit de reconnais-
sance (shakara). Alldh n'a-t-1l pas dit : Aux constants, aux véridiques,
a ceux et celles qui invoquent Alldh abondamment, Alldh a promis
pardon et rétribution considérables (Coran XXXIII, 35).

Que le propos suivant de al-Ghazali est beau : « Si celui qui regoit
et qui louange est reconnaissant (shakiir), combien est plus reconnais-
sant Celui qui donne et qui louange ! »2

Quelqu'un a dit : « Allah rétribue le remerciement. Or, on nomme la
récompense du remerciement : remerciement, a cause de la corres-
pondance qui en résulte comme on appelle : mal, la rétribution du mal

en vertu de cette parole : La rétribution du mal est un mal semblable
(Coran XLII, 40).

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur peut remercier le Créateur et/ou la créature :

1) Le serviteur ne pourra jamais remercier parfaitement le Créateur
pour plusieurs raisons :

a) Le remerciement du bienfait est conditionné€ par la connaissance
qu'on en a. Or, celle-ci, a I'égard des bienfaits d'Allah, ne peut jamais
étre (pleinement) réalisée. Alladh, n'a-t-Il pas dit: Et si vous vouliez
compter les bienfaits d’Allah, vous ne pourriez les dénombrer (Co-
ran XIV, 34). Si la connaissance des bienfaits conditionne la possibili-

2 Opus. cité.
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Qadir est la forme intensive de gadir :

- Le second : al-mugqtadir, 'Intensément-Puissant-Déterminant.

Alléh a dit : Alldh est sur toute chose doué d'un Pouvoir déter-
minateur absolu (Coran LIV, 55). Sur un siége de véridicité, auprés
d'un Maitre détenteur du Pouvoir attributif absolu (Coran LIV, 55).

Ce nom provient d'une forme verbale dérivée qui indique I'intensi-
té d'une action comme dans cet exemple coranique : A telle dme ce
qu'elle a gagné (kasabat) et contre elle ce qu'elle s'est appropriée
(iktasabat) (Coran 11, 286). Gagner concerne le bien, s’approprier se
rapporte proprement au mal qui est prohibé par raisons intellectuelles
et par prescription de la Loi révélée.

Ce Nom divin al-mugtadir n'intervient dans 'Existence universelle
qu'avec le Pouvoir déterminant le plus intense. Il apparait dés lors que

la fonction du mugtadir est plus universelle (ablagh) que celle du ga-
dir.
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3. L'Envoyé d'Alldh a dit: «Le dhikr d'Alldh (dhikr Alldh) est
science de la Foi, sauvegarde contre Satan, exemption de I'hypocrisie,
préservation du feu infernal. »

4. L'Envoyé d'Alléh a dit : « Nul serviteur ne se trouve s'endormir
couché sur le coté en faisant le dhikr d'Alldh sans qu'on l'inscrive
comme invocateur jusqu'a son réveil. »

5. On rapporte d”Omar que 1'Envoyé d'Allah a dit : « O mon Sei-
gneur ! je désire ardemment connaitre celui de Tes serviteurs que Tu
aimes afin que je l'aime ! » Alldh répondit : « Lorsque tu vois Mon
serviteur multiplier Mon dhikr, alors Je l'aime et lorsque tu vois Mon
serviteur ne pas s'occuper de Mon dhikr, alors Je le déteste. »

6. Abli Hurayra rapporte cette parole du Prophéte : « Ceux qui
chantent comme des oiseaux (al-mughridin) ont la précellence. » On
lui demanda : « Et qui sont ceux-la ? » Il répondit : « Ceux qui ont
acquis la célébrité par le dhikr d'Allah. Le dhikr les a déchargés de
leur pesanteur en sorte qu'ils viendront allégés le Jour de la Résurrec-
tion. »

7. Abl ad-Darda rapporte cette nouvelle du Prophete : « Ne vous
informerai-je pas de la meilleure de vos actions, celle-la qui est la
plus pure, qui apporte le plus de satisfaction a votre Seigneur et Mai-
tre, celle qui vous accorde le plus haut degré ! » Les compagnons ré-
pondirent : « Si, mais quelle est-elle ? O Prophéte de Dieu » 1l reprit :
« Le dhikr d'Alldh ».

8. LEnvoyé d'Allah a dit : « Celui qui ne peut pas endurer la veille
de nuit, distribuer son bien ou combattre ses ennemis, qu'il multiplie
le dhikr d'AllGh. » LF

9. On rapporte cette parole de Moise : « O Seigneur ! Comment
pourrais-je reconnaitre celui que Tu aimes de celui que Tu détes-
tes ? » Allah répondit : « O Moise ! Lorsque J'aime un serviteur, Je le
distingue par deux signes. » « O Seigneur ! et quels sont-ils ? » - < Je
Iui inspire Mon dhikr afin que Je fasse son dhikr dans le royaume cé-
leste et Je le protége des choses que J'ai rendu illicites afin que Je ne
permette pas la descente de Mon chdtiment et de Mon courroux sur
lui. »

10. ‘Abd-Alldh b. Bachar al-Mazani rapporte : « Un bédouin vint
trouver le Propheéte et lui demanda : « Quel est 'homme le meil-
leur ? » 1l répondit : « Bienheureux celui dont la vie est longue et
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té du remerciement, celle-1a ne pouvant jamais étre totalement obte-
nue, le remerciement (parfait) s'avére dés lors impossible.

b) La reconnaissance (shukr) du bienfait releve d'une disposition
créée chez celui qui fait I'objet de cette faveur, selon notre position
doctrinale a ce sujet. Or, l'appréciation du remerciement (dans 1a cons-
cience de celui qui regoit le bienfait) est plus importante que le bien-
fait lui-méme. Mais, comment comprendre le remerciement du bien-
fait sans son obtention !

Pourtant on pourrait objecter ceci : Le comportement du serviteur
n'est pas créé pour le Seigneur ! Or, il ne fait aucun doute que l'acte
provenant du serviteur ne s'accomplit que par 'assistance et la sollici-
tude du Seigneur. Avoir été doté de la puissance, de l'intelligence, des
moyens d'action et de l'assistance, ou de chacune de ces possibilités,
est plus important que le bienfait recu. En conséquence, cela revient a
ce que nous avons démontré plus haut, a savoir : la nécessité de recon-
naitre les bienfaits d'Alldh (dans leur plénitude). Mais, cela demeure
impossible (pour la créature) !

c) Allah accorde un surcroit de bienfait en vertu de l'attitude recon-
naissante du serviteur, car Il a dit: Si vous étes reconnaissants, Je
vous donnerai certainement un surcroit (la in shakartum la azidan-
nakum) (Coran X1V, 7). Or, si cette reconnaissance intervient a 1'occa-
sion d'un bienfait antérieur, le bienfait suivant restera sans étre I'objet
de remerciement et réciproquement. Si cette reconnaissance intervient
a l'occasion d'un bienfait postérieur, le bienfait antérieur sera laissé
sans remerciement. Dans cette hypotheése, le remerciement ne sera
jamais adéquat au bienfait du Seigneur.

d) Allah te comble, bien qu'll se passe de toi. Tu Le remercies mal-
gré ton besoin de Lui. Comment alors ce remerciement prenant son
origine d'un besoin ou d'une nécessité, se produira-t-il a I'occasion du
bienfait qui, lui, est pure faveur et bienfaisance (ihsdn).

e) Abl Bakr al-Wasitl a dit : « Le remerciement (shiikr) est associa-
tion (shirk) ». '

On me questionna sur le sens de ce propos et je répondis ceci - mais
Allzh est plus savant - : Celui qui est persuadé que le bienfait accordé
venant du Vrai et le remerciement provenant du serviteur tendent a
s'équilibrer ou a s'opposer, est semblable a I'homme qui envoie un
cadeau a quelqu'un qui lui en offre un autre équivalent en retour. Il
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vocable huwa est une allusion (ishdra) et 1'allusion permet de recon-
naitre l'essence de celui a qui on fait allusion a condition que rien dans
la conscience ne se trouve présent en dehors de cet Unique. En effet,
si deux choses s'y trouvent présentes, l'allusion ne peut se suffire a
elle-méme pour cette reconnaissance de I'Essence. Dans leur réalité
intelligible et spirituelle, les Rapprochés ne sont présents qu'a 1'Un,
qu'au Vrai en soi. C'est que I’Etre nécessaire par Soi et 1'€tre possible
en soi sont (réellement) connus en soi.

Pour cette raison, Allah a dit : Toute chose est périssable sauf sa
Jace (Coran XXVII, 88).

Tout, hormis Alldh, étant pure privation et nul étre existant autre
que le Vrai n'étant, il est certain que I'allusion au Huwa suffit a ces
étres Rapprochés dans la reconnaissance de l'essence de Celui a qui
'on fait allusion. Alors, ce vocable leur suffit pour la réalisation par-
faite de la connaissance et I'obtention intégrale des Théophanies.

Les Compagnons de la Droite, ceux qui tendent vers le but propo-
sé, eux, disent que les étres possibles sont également existants. Pour-
tant, ils ne considérent pas les choses en tant que telles mais plutdt
dans leurs modalités extrinseques (zhawdhir). Sans aucun doute, les
allusions ne leur suffisent pas et le pronom huwa n'a pas pour eux de
raison d'étre pleinement adéquate. Ils ont alors besoin d'une autre in-
formation, C'est pour eux qu'il a été mentionné dans le verset précité :
Lui Alléh (huwa Allah) car Allah comble le besoin qu'ils ont d'un au-
tre que Lui alors que Lui se passe de tout.

Les injustes sont les Compagnons de la Gauche qui admettent que
dans I'Existence Universelle (wujiid) se trouvent des existants (maw-
Jadar) dont chacun est nécessaire par soi. C'est pour eux qu'il a €té
mentionné Un (ahadErreur ! Signet non défini.) dans le verset préci-
té : Dis ! Lui Alldh Un.

L'ordre de présentation de ces trois noms divins, dans ce verset, est
donc en rapport certain avec la différence existant entre ces trois caté-
gories d'étres.

Tels sont les secrets intelligibles attachés au vocable Huwa.

2. Subtilités afférentes au vocable Huwa

a) Le vocable huwa est composé de deux lettres Ha’ (H) et waw
(W). La racine stable (agl) de ce pronom est Hd' car le waw tombe au
duel, au pluriel et au féminin. A ces formes Huwa devient respective-
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qui n'invoquent pas avec Allih un autre dieu et qui ne tuent pas
l'dme qu’Allah a interdit de tuer si ce n'est en vertu du droit divin, et
ceux qui ne forniquent pas. Quiconque le fait commet un péché. Le
chatiment lui sera doublé le Jour de la Résurrection on il demeurera
perpétuellement humilié, @ moins qu'il ne se repente, soit fidéle et
accomplisse l'acte integre, car Allih changera les mauvaises actions
de ceux-la en bonnes actions. Allih se trouve Trés-Pardonneur et
Tres-Miséricordieux (Coran XXV, 68 a 70).

Wahsha dit : « Peut-étre qu'il n'existe pas pour moi d'ceuvre inte-
gre ! » Cette autre parole descendit enfin : Dis ! O Mes serviteurs qui
avez été excessifs envers vos dmes, ne désespérez pas de la Miséri-
corde d’Alléh. En vérité, Alldh pardonne les péchés totalement.
C'est Lui le Tres-Pardonneur et le Tres-Miséricordieux (Coran
XXXIX, 53).

Ce verset contient des finesses :

a) Allah n'a pas dit : Ceux qui sont impies ou ceux qui boivent ou
ceux qui commettent la fornication, mais au contraire, tout ceci Alldh
le passe sous silence et dit : Ceux qui sont excessifs. Dés lors, si dans
Sa Générosité, 1l s'oblige a préserver les €tres de la honte en ce bas-
monde, comment Lui siérait-1l de te chatier dans la vie future ?

b) L'esclave qui commet un crime et dont le prix du sang est sus-
pendu a son cou, de deux choses 'une : ou bien son maitre le vend, ou
bien il exige de lui un dédommagement, mais dans ce cas la vente de-
vient impossible. Comment, des lors, 'homme généreux qui vend cet
étre vicieux voudrait-il se défaire d'un esclave incapable (de droit) et
vil (par nature). Le maitre devra, c'est slir, pour se libérer de la loi du
talion, prendre sur les trésors de la Miséricorde et de la Générosité.

¢) Allah dit: O Mes serviteurs qui avez été excessifs envers vos
dmes. Dans la premiére partie du verset : O Mes serviteurs, Allah met
les serviteurs en relation avec Lui-méme, leurs défauts se montrent
comme venant d'eux-mémes, mais l'embellissement de leurs ames
provient de leur Maitre. Ce que le Maitre manifeste est plus détermi-
nant que les dispositions qu'ils font apparaitre d'eux-mémes.

d) Alldh dit : ... qui avez été excessifs envers vos dmes dont la si-
gnification est la suivante : Ils ont manqué au droit qui revient a leurs
ames non au Mien. Or, un tel manquement au droit de leurs dmes est
un préjudice suffisant de sorte qu'il n'est pas nécessaire que le déso-
béissant soit atteint par une autre sanction.
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Ces quelques considérations laissent entrevoir toute la richesse doc-
trinale impliquée dans ces trois pronoms et permettent de comprendre
quelle doit étre I'attitude de I'adorateur toujours concerné par eux.
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gens du 13 ilaha illA-Llah, au moment du cri (cayha)* (poussé par les
étres), secouer la terre de leurs cheveux et dire : ‘La Louange est a
Alldh qui a dissipé notre tristesse.’. » (Cf Coran XXXV, 34.)

10 - Abl Sa‘id al-Khudri rapporte que le Prophete disait : « Aucun
serviteur ne prononcera cette invocation quatre fois sans qu'Alldh ne
lui inscrive l'affranchissement du Feu : "O mon Dieu ! je témoigne en
Ta faveur et qu'il me suffise que Tu sois Témoin. J'atteste l'existence
des Porteurs de Ton Trone, de Tes Anges et de Toutes les créatures. Je
témoigne qu'il n'y a nul dieu autre que Toi, Toi seul, nul associé a Toi.
Et je témoigne que Muhammad est Ton serviteur et Ton Messager". »

“La notion de cri (cayha) se retrouve plusieurs fois dans le Coran, liée aux affres
du Jour de la Résurrection. Voici quelques versets de la sourate XXXVI Y4sin ; qui
en traitent : On soufflera dans la trompe et voila que dans les tombes ils se
précipiteront vers leur Seigneur. Ils diront alors : « Malheur & nous ! Qui donc
nous a sortis de nos lieux de repos ? Tel est ce que le Tout-Miséricordieux avait
promis. Les Messagers étaient donc véridigues ». Il n'y aura qu'un cri unique et
eux tous alors seront présents aupres de Nous (Coran XXXVI, 51 a 53).
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Sfauchons comme si la veille elle n'avait pas été prospére (Coran X,
24). De la méme manicre, combien de serviteurs sur lesquels les fruits
du bonheur apparaissent ainsi que les lumieres de I'amour et de la
proximité et qui se retrouvent tres tot parmi les réprouvés !

3) Un des Maitres a dit : « Al-hakam est Celui dont la promesse ne
laisse place & aucun doute et dont l'acte ne présente aucun défaut ».

4) On a dit : « Al-hakam est Celui qui impose aux coeurs la satis-
faction et le contentement et aux dmes la soumission et I'obéissance ».





index-646_1.png
646 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS
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b) La seconde raison est que ni l'existence, ni la non-existence de
la chose en soi n'accepte l'actualisation de l'essence concréte. Par
contre, le jugement portant sur I'existence ou la non-existence permet
l'actualisation de celui qui est susceptible de recevoir 'une ou 'autre.

Il en résulte donc que rapporter I'exception au jugement est plus
probant que de la rapporter a ce qui en fait 1'objet (c'est-a-dire l'inexis-
tence d'un tel).

2) Le second argument prouvant que l'exception a une négation
n'implique pas (nécessairement) 1'affirmation est le suivant :

On trouve dans les nouvelles prophétiques et dans l'usage de la
langue des formules nombreuses d'exception 2 une négation n'impli-
quant aucune affirmation.

Ainsi, le Prophéete - sur lui la Gréce et la Paix - a dit : « Pas de ma-
riage sans tuteur matrimonial » (Ld nikdha illa bi wali), « Pas de
priére rituelle sans purification » (L4 ¢ald illd bi tahiir).

Dans le langage usuel, on trouve : pas de richesse sans bien et pas
de bien sans homme (I& ghind illd bi al-mal, wa la mal illé bi al-rijal).

En fait, toutes ces formules (comportant l'expression d'exception
illd) reviennent a étre de pures conditions.

On peut méme dire plus ! L'expression illd se rencontre dans d'au-
tres cas. Le but alors proposé est que le terme, objet de 1'exception a
une négation, soit une affirmation sauf si nous estimons qu'il faut né-
cessairement qu'il y ait une autre signification (majdz) impliquée dans
I'un des deux cas suivants :

- Quand nous précisons qu'il n'est pas nécessaire que le terme exclu
de la négation soit une affirmation. Mais 14 ot cela s'impose, on sup-
pose que cette signification supplémentaire est obtenue par une don-
née indépendante qu'il ne faut pas négliger quand le terme en cause s'y
réfere. '

- Quand nous précisons que le terme exclu de la négation doit en-
tralner une affirmation. Mais 12 ou cela ne s'impose pas, nous sommes
tenus de renoncer a ce a quoi le terme en cause se réfere.

Or, il est évident que le premier cas est plus plausible. En effet,
I'affirmation d'une signification supplémentaire a 1'aide d'une donnée
supplémentaire ne vient pas s'opposer a celle-ci. Par contre, renoncer a
ce a quoi elle fait allusion revient a s'y opposer.
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vine) : ld ildha illd Lldh (qui peut alors se traduire ainsi: Nul dieu
autre que Dieu).

VI - LA CONCEPTION DE L'AFFIRMATION PRECEDE CELLE DE LA
NEGATION

On a dit que la conception de l'affirmation précédait celle de la né-
gation.

L'argument fondamental pour nous est qu'on peut se représenter ce
qu'est l'affirmation mais la signification de la privation (‘adam) ne
peut se présenter A l'esprit. Il est impossible de concevoir la privation
sans considérer l'affirmation préalablement. La raison en est que la
privation absolue n'est pas concevable. Cependant, la privation ne sera
comprise qu'en relation avec une réalité existante déterminée®. Par
exemple on dit : sans maison ou sans garcon (‘adam al-ddr, ‘adam al-
ghuldm).

Il est donc certain que la conception de I'affirmation précede celle
de la négation.

Ceci étant bien établi, pourquoi alors avoir placé (dans la formule
de l'attestation de 1'Unité divine) la négation qui est logiquement pos-
térieure, avant l'affirmation qui est logiquement antérieure.

La réponse est que la priorité donnée a la négation sur l'affirmation
(dans cette formule) est établie pour diverses raisons :

1) Nier préalablement que la Seigneurie puisse s'appliquer a d'au-
tres qu'Allah. Qu'elle soit ensuite affirmée pour Lui, vient renforcer
I'affirmation, a I'exemple de celui qui dit : « Il n'y a d'autre savant dans
le pays qu'un tel. » Ce mode de proposition est plus appropri€¢ pour
louanger que ce jugement : « Un tel est savant dans le pays. »

2) Chaque homme a un seul ceeur qui n'a pas la vertu de compren-
dre deux choses en méme temps. Dans la mesure ol il reste occupé a
I'une des deux choses, il s'interdit 1'autre.

La premiére partie de la shahdda : « Ld ildha » - nul dieu, retire du
cceur tout ce qui n'est pas Alldh an point qu'il devienne vide de tout

8C'est le méme type d'argument qui permet de comprendre que 1'Essence divine
inconditionnée - ou bien le pronom Huwa - par exemple, n'est pas concevable ni
« appréhendable » de quelque maniére que ce soit. Cf. présentation du chapitre 1,
deuxiéme partie.
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Ce commentaire de al-Ghazali® est d'une grande beauté b

Toutefois, si 'on objectait : il n'y a de crainte que d'Alldh. Com-
ment alors expliquer qu'il n'y a de sécurité que d'Alldh ?. -

Nous répondrons qu'il n'existe aucune incompatibilité entre ces
deux propositions puisqu'Allah est Celui qui rend d'une puissance irré-
sistible et Celui qui avilit, Celui qui vivifie et Celui qui fait mourir.
Nous avons déja précisé cet aspect doctrinal dans le commentaire sur
les deux Noms : le Tout-Miséricordieux, le Trés-Miséricordieux.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

C'est que toutes les créatures se sentent en sécurité ou en confiance -
aupres de lui. Bien plus, tous ceux qui éprouvent de la crainte esperent
son assistance afin d'écarter d'eux la perdition ici-bas et dans l'autre
vie. Ainsi que le mentionne I'Envoyé d'Allah : « Que le voisin de celui
qui croit en Allah et au Jour dernier se sente en sécurité aupreés de lui
en gagnant sa confiance4. » o

Ce Nom al-Mu'min est vraiment le plus apte & accueillir les ceuvres
d'adoration (ahaqq al- ‘ibddat), Lui qui invite Ses serviteurs a suivre la
voie de Sa Connaissance et de Son obéissance, qui les retient de s'oc-
cuper de ce qui s'y oppose. Telle est la Vocation des Prophetes - sur
eux la paix - selon l'allusion contenue dans ce verset : En vérité, tu
conduis siirement vers une voie qui exige la rectitude (Coran XLII,
52).

On rapporte qu'un héraut criera le Jour de la Résurrection : « Que
celui qui peut nommer un des Prophétes entre au Paradis ! » et celui
qui le fera y entrera. Seuls demeureront des €tres auxquels on dira:

3 s
Ouvrage cité.

4 Pour toutes ces raisons, il faudrait traduire l'expression : dmana bi-I-Lahi de la
sorte : se trouver en sécurité par Dieu, et non : croire en Dieu. Cette derniére traduc-
tion habituelle ne rend pas le sens fort et étymologique de cette racine que l'on re-
trouve dans les principales langues d'origine sémitique.
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Noms soient suprémes (a ‘zham : ou encore plus magnifiques, ou in-
commensurables) et que d'autres ne le soient pas.

Troisieme argument

On peut citer quelques récits de saints a ce sujet (dthdr).

a) Quelqu'un interrogea Ja‘far a(;—Cédiq2 au sujet du Nom Su-
préme. Celui-ci lui dit : « Debout et entre dans ce bassin pour te puri-
fier afin quTl tenseigne le Nom supréme. Lorsque I'hnomme pénétra
dans 1'eau pour faire 'ablution totale, on était en hiver et l'eau était
froide a I'extréme. Chaque fois que I'homme voulait sortir de l'eau,
Ja‘far ordonnait & ses compagnons de 'en empécher et ceux-ci le reje-
taient dans l'eau glacée si bien qu'il ne cessait de les supplier sans suc-
ces. Ainsi, finit-il par croire qu'ils désiraient sa mort et sa perte. C'est
alors qu'il implora Alldh de le débarrasser d'eux. En I'entendant faire
cette priére, ils le sortirent de 1'eau, le vétirent et le laisserent afin qu'il
reprenne des forces.

Sur-le-champ, I'homme demanda a Ja‘far ac-Cadiq : « Maintenant,
enseigne-moi le Nom supréme d'Alldh. » Ja‘far Iui répondit : «Eh
I'homme ! tu es déja instruit du Nom supréme par lequel tu as deman-
dé a Allah ; or, Il t'a exaucé ! » L'homme de reprendre : « Et comment
cela ? » Ja‘far répondit : « Aucun des Noms d'Alldh, si magnifiques
soient-ils, que 'homme mentionne quand son cceur reste attaché a un
autre que Lui, ne peut lui étre utile. Par contre, s'il L'invoque en per-
dant tout autre désir que celui d'Allah, ce Nom est le Nom supréme !
Quand, obsédé par la pensée que nous voulions ta.perte, il n'est resté
en ton cceur de confiance que dans la grace d'Alldh, dans cette disposi-
tion, quel qu'ait été le Nom que tu aies pu invoquer, il s'agissait du
Nom supréme. »

b) Un homme vint trouver Abl Yazid (al—Bis‘gémi)3 et Iyl deman-
da : «Informe-moi du Nom supréme ? » Abli Yazid répondit : «Le
Nom supréme d'Alldh n'a pas de définition précise (hadd mahdid ou

4Ja‘far ag-Cadig (m. 765) fut un grand juriste et un Soufi. Dans le Chi'isme il est
considéré comme le sixieme Imam. Voir H. Corbin : En Islam Iranien.

. 3Abi Yazid al-Bistami, soufi célebre (184/800 - 261/875) de 1'Islam iranien sun-
nite.

11 existe d’autres variantes de cette parole de Bistdmi : cf. Traité sur le Nom Al-
l@h que nous avons traduit d'Tbn ‘At&" Alldh, Paris 1981, p. 246,
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2) La parole coranique suivante : Lui connais-tu un homonyme
(Coran XIX, 65) signifie : Rien dans 1'Existence universelle n'est dé-
signé par le nom Alléh sauf Allah en sorte que ce vocable est nécessai-
rement un nom (propre) car s'il était dérivé, il ne serait pas un nom
(ism) mais une qualité (¢ifa).

Si on objectait ceci: la Qualité peut aussi €tre désignée par le
terme « nom » car Allah a dit: A Alldh les Noms excellents (Coran
VII, 18), ce qui laisserait entendre qu'il s'agit, en l'occurrence, de ces
noms notoirement attestés et qui sont tous des Qualités.

Nous répondrons que la qualité peut étre appelée nom mais par
métonymie (majdz) et non pas réellement (hagiqa). Ne remarques-tu
pas, en effet, que dans l'expression : Muhammad arabe, mecquois,
n'importe qui peut s'appeler Muhammad, mais arabe et mecquois sont
l'un épithete (na‘t), l'autre attribut (¢ifa) mais pas des noms. Or, il est
évident que la racine (a¢l) dans le mot a un sens réel et non métony-
mique. _

3) Les noms dérivés sont des qualités qui ne peuvent donc étre
mentionnées qu'apreés avoir désigné le qualifié exprimé nécessaire-
ment par un nom. Tous, sauf ce nom (Alldh) relevent du domaine de la
qualité, il faut donc qu'il soit le nom de I'Essence propre (dhdt makh-
cg).

4) Tous les autres noms étant rapportés a ce nom Alldah, il faut qu'll
désigne 1'Essence.

Les preuves sont d'abord trouvées dans le Coran, puis dans les
nouvelles prophétiques et ensuite dans les us et coutumes ( ‘urf).

a) Dans le Coran, Alldh dit : A Alldh (sont) les Noms parfaits, In-
voquez-Le par eux (Coran VII, 18).

Allah rapporte tous les noms a ce nom. Ne dit-Il pas aussi : Lui est
Allah, Celui qui est nul dieu adoré sinon Lui, le Souverain, le Tres-
Saint (Coran LIX, 23).

b) Dans les nouvelles prophétiques, nous trouvons celle-ci

« En vérité, Alldh a quatre-vingt-dix-neuf noms... » Or, tous ceux-
ci sont rapportés a Lui.

Mais alors, la formule révélée de la reconnaissance de 1'Unicité divine, ld ildha
illa-llgh, convient aussi bien pour affirmer les deux aspects de transcendance et
d'immanence.
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sorte que cet Ordre divin impliquait de droit le chatiment perpétuel.
Les Mu‘tazilites se trouvent, eux-mémes, obligés d'admettre 1'absence
de Miséricorde comme IIs nous en accusaient et cette difficulté doctri-
nale se retourne aussi bien contre eux que contre nous, si bien que la
réponse que nous avancons est la suivante : Alldh fait ce qu'll veut et
décrete ce qu'll veut'?.

D) Difficulté quatrieme

On objecte que le serviteur procure le bienfait et écarte 'épreuve
avec difficulté alors qu'il n'en cofte rien a Allah. Or, I'acte accompli de
cette maniere est plus méritoire que celui obtenu sans effort. Il en ré-
sulte que la miséricorde du serviteur est plus parfaite que celle du Sei-
gneur !

La réponse a cette dernicre difficulté est la suivante : Nous avons
déja montré que la Miséricorde d'Allah actualise celle du serviteur. Si
la Miséricorde n'était antérieure, celle du serviteur ne surviendrait ja-
mais !

V - LEQUEL DES DEUX NOMS AL-RAHMAN ET AL-
RAHiM A LE PLUS D'EXTENSION (AKHTAR AL-MUBALAGHA) ?

Abli Calih rapporte cette nouvelle d'Ibn ‘Abbis : « Al-Rahmdn et
al-Rahim sont deux Noms de compassion (ragigan), 1'un des deux
implique plus de compassion que l'autre. Mais il n'a toutefois pas pré-
cisé lequel ». Al-Husayn Ibn al-Fadl al-Balakhi en a dit: « Cette ap-
préciation est celle du narrateur car la compassion (rigqa) ne fait pas
partie des Qualités d'Allah » (reconnues par voie traditionnelle).

Le Prophéte - sur lui la grace et la paix - a dit : « En vérité, Allah
est bienveillant dans l'assistance (rafiq) et aime la bienveillante assis-
tance (rifq). Il accorde a cause d'elle ce qu'll n'accorde pas devant la
dureté impitoyable (‘anf). »

Sache-le ! Il ne fait aucun doute que chacun de ces deux Noms di-
vins (rahman et rahim) dérive de rahma, la Miséricorde. Si l'un d'eux

2 Aucune démonstration ne peut rendre compte du mystére impénétrable pour
I’8tre créé, de la Prédestination du bien comme du mal.

Ce theme a déja été abordé au chapitre sur la du‘a’ ou demande spontanée et no-
tamment dans la présentation de ce chapitre. Il sera traité & nouveau au chapitre sur
le nom al- ‘adl, ’Equitable, le Juste.
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De méme, la constatation que les Noms divins rentrent sous ce
nombre (de quatre-vingt-dix-neuf) releve d'une sagesse cachée. Celui
qui ne cesse d'étre Savant des Mysteres s'est réservé la connaissance
de ces Noms.

Deuxieme aspect

C'est celui sur lequel s'est appuyé Abli Khalf Muhammad ibn 'Abd
al-Malik as-Sulami? at-Tabari dans son traité sur le commentaire des
Noms d'Alldh. 1l y dit: «Certes, Alldh a déterminé ce nombre de
(quatre-vingt-dix-neuf) pour Ses Noms afin qu'on soit attentif a ne pas
en établir d'autres par déduction (giyds) et afin qu'on s'en tienne néces-
sairement a I'énoncé traditionnel (fawgqif). » Cette réponse reste excel-
lente.

Troisieme aspect

La raison d'étre du nombre cent moins un (soit quatre-vingt-dix-
neuf) de ces Noms divins que I'Envoyé d'Alldh a mentionnés est 1'im-
parité car l'impair (witr) est plus excellent que le pair (shaf*). Nous
affirmons cette supériorité de 1'impair sur le pair pour plusieurs rai-
sons :

a) La singularité (farddniyya) est une qualité du Vrai, la parité
(shaf‘iyya) une qualité des créatures. Alldh a dit: De chaque chose,
Nous avons déterminé un couple (wa min kulli shay’in khalagna
zawjayn) (Coran LI, 49). Or, les caractéristiques (¢ifa) du Créateur
(khalig) sont supérieures a celles de la créature.

" b) Tout nombre pair est dans la nécessité de I'Unité qui est impaire.
Or, l'impair se passe du pair et I'Unité du nombre. Il est donc siir que
I'impair est supérieur au pair.

¢) L'impair implique le pair et Iimpair. Lorsqu'on divise tout nom-
bre impair en deux parties, l'une d'elles est paire et l'autre impaire. Or,
le nombre qui inclut en soi ces deux parties est supérieur & ce qui n'en
renferme qu'une seule. Il est donc certain que 1'impair est plus excel-
lent que le pair.

d) L'impair ne peut étre divisé par moitié au contraire du nombre
pair. Or, ce qui accepte la division est faiblesse, celui qui ne peut la
subir est intégre. Il en résulte que l'impair est plus excellent que le
pair.
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« Tandis que certains mesurent (yakhluqu) mais ne taillent
point ! »

De méme le savetier est nommé khdlig du fait qu'il détermine la
chaussure selon un modele (gdlib) approprié.

Il est donc bien établi, d'apres ces différents exemples, que le nom
khdlig regoit dans la langue le sens de Celui qui détermine ou assigne
la mesure ou la norme (faqdir).

6) Nous allons maintenant examiner quelle est la signification du
mot tagdir détermination, assignation, etc.

Le vocable taqdir signifie I'acte qui détermine de principe la chose
a &tre (takwin al-shay’) selon une norme ou mesure établie (‘ald mig-
dar mu‘ayyan). Pour y arriver trois conditions sont requises :

a) La puissance déterminant l'effet (qudrat mu’aththira) pour que la
chose arrive a l'existence. Si la puissance se trouve telle que son effet
n'est pas conditionné par un instrument pour s'exercer, comme c'est le
cas pour Alldh, détermination (faqdir) d'une part, actualisation (tahgil)
et acte qui produit ['8tre (takwin) d'autre part sont un seul et méme
(acte divin). Si l'effet est conditionné par un instrument quelconque
pour s'exercer comme c'est le cas pour le serviteur, la formation (fag¢-
wir) d'un objet ou corps particulier ou d'une configuration (fashkil)
quelconque n'est possible que lorsque I'homme agit de ses mains. Ce
mouvement est appelé : 'acte de donner une forme (tagwir) et de dé-
terminer les proportions (taqdir).

b)-La volonté (irdda) spécialement disposée pour que cette chose
soit selon la mesure appropriée (migddr mu‘ayyan) sans rien y ajouter,
ni retrancher.

c) La science (‘ilm) de cette détermination ou assignation (qadr)
adéquate car la volonté de produire la chose est conditionnée par la
science qu'on en a. Si I'agent possede la science des réalités sur les-
quelles elle porte, il peut, dans 1'acquisition de cette connaissance, se
passer de la réflexion (fikra) et de 1'examen attentif (rawiyya), comme
clest le cas pour Allah. Sinon, il n'obtiendra la connaissance de cette
évaluation (migddr) apparentée aux moyens d'y parvenir que par ré-
flexion (fikr) et examen attentif, ceux-ci pouvant recevoir les dénomi-
nations suivantes : déterminer la norme (faqdir) et les caractéristiques
(takhlig) mais seulement par métaphore (majdz).

Il en est ainsi car l'expression « évaluer la norme (tagdir) » désigne
l'actualisation (igd ‘) d'une chose en vertu d'une assignation particulieére
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2 - On a dit: al-hasib est Celui dont on espere le Bien et Celui
contre le mal duquel on est en sécurité.

3 - On adit : al- hasib est Celui qui suffit par la faveur qu'll accorde
et Celui qui détourne les malheurs par Sa magnanimité (tawi).

4 - On a dit : Clest Celui qui satisfait les besoins quand ils se font

pressants et Celui qui les rend consistants en décidant de les mener 2
bien.
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¢) Dans l'usage, on peut relever plusieurs témoignages :

1) On dit: le Souverain, le Trés-Saint, I'Intégre sont des noms
d'Alldh mais on ne dit pas : Allah est le nom du Souverain, du Créa-
teur, du Producteur.

2) Le prédicateur (khatib), celui qui louange ou glorifie Alléh,
commence par mentionner ce nom et ensuite ses qualités.

3) Les juges (quda) et les arbitres (hukkdm) jurent par ce nom. S'ils
mentionnent Ses qualités, c'est toujours apres avoir prononcé le Nom
Allah. Cest ainsi que font les Persans...

En outre, il est certain que les mots dérivés sont rapportés a ce
nom ; il doit donc étre établi sans dérivation. Nous savons en effet
avec certitude que tous les noms dérivés doivent provenir logiquement
d'un nom propre.

B) Le nom Alladh n'est pas un nom propre

(Tout en admettant que ce nom n'a pas de dérivation) certains pro-
fessent qu'il ne peut étre un nom propre pour plusieurs raisons :

1) La parole divine : A Alldh les noms parfaits (Coran VII, 180)
postule que Ses Noms sont qualifiés de parfaits ou excellents. Or, le
nom est excellent quand celui qui est désigné par lui est lui-méme ex-
cellent ; il I'est donc en vertu de ses qualités, non de son essence. Ain-
si il faut que tous les noms d'Allah se référent & Ses Qualités et non a
Son essence’.

2) Un nom donné reste ttibutaire de la chose que les sens pergoi-
vent ou que l'intelligence congoit en sorte qu'on désigne par ce nom la
réalité qui lui est propre. Or, la perception par les sens et la représenta-
tion dans la faculté estimative (awhdm) du Dieu-Producteur n'est pas
possible et Lui appliquer le nom propre s'avere alors impossible. 1 est
seulement possible de Le mentionner par des mots qui se référent a
Ses qualités comme Producteur (bdri), Artisan (¢dni‘), Créateur (kha-
lig).

3) Les noms propres tiennent lieu d'allusion (ishdrdr). Lorsqu'on
dit : O Zayd ! cela revient a dire : O toi ! Or, I'allusion au sujet d'Allah
étant impossible, il demeure que le nom propre appliqué a Alldh est
d'une impossibilité totale.

*C'est parce qu'une chose est excellente que ses qualités le sont.
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d'Allah un mode de participation qui le concerne. Les philosophes
anciens enseignaient que la Sagesse consistait a ressembler (tashab-
buh) a Dieu dans la mesure de la capacité humaine. ,

Une fois cela bien compris, nous te dirons que le serviteur participe
au Nom le Tout-Miséricordieux en faisant preuve de beaucoup de mi-
séricorde.

Sache-le ! Les proches d'un étre ont plus de droit & recevoir la misé-
ricorde de sa part. Or, la réalité la plus intime de 'homme est son &dme.
Il lui incombe donc d'étre miséricordieux envers lui-méme puis envers
les autres ainsi que 1'a précisé le Prophéte : « Commence par ton dme
et ensuite par ta famille a charge ».

La miséricorde envers son ame concerne les affaires spirituelles et
~corporelles. Sache que, pour les premieres, I'dme a besoin de deux
sortes d'exigences : doctrinale (nazhariyya) et pratique (‘amaliyya).

Au regard des besoins doctrinaux, la miséricorde est réalisée en fai-
sant disparaitre 1'ignorance de I'dme et en la parant de la science. Sous
le mode pratique, 1'dme doit acquérir les vertus (akhldq), se garder des
deux sortes d'exagération par exces (ifrdt) et par défaut (tafrif) et s'at-
tacher a réaliser le juste milieu (tawassut) en toute chose.

Les besoins corporels sont doubles : nécessaires et accidentels.

Les premiers se résument a la satisfaction corporelle : nourriture et
mariage. Alldh a dit : Mangez et buvez et ne dépassez pas la mesure
(Coran VII, 31). La miséricorde envers le corps consiste donc a empé-
cher les exces (isrdf).

Les besoins accidentels concernent les biens. La miséricorde
correspondante est ainsi exprimée : Ceux qui, lorsqu'ils dépensent, ne
sont ni excessifs ni parcimonieux et qui trouvent la juste mesure
entre les deux (Coran XXV, 67).

Tels sont les principes qui fondent la miséricorde et que chacun
doit respecter pour lui-méme.

La miséricorde envers autrui a été décrite par Aristote dans son ou-
vrage sur Alexandre'’. Il y dit entre autre :

« Les Princes sont de quatre sortes » : .

1) Les Princes de 1'Inde qui refusent les plaisirs corporels a eux-
mémes et a leurs sujets car, disent-ils, celui qui endure dans cette vie

711 s'agit d'Alexandre le Grand pour qui Aristote composa sa Politique.
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3) C'est le Témoin (shahid). Ainsi on dit : Il a été le témoin oculaire
de telle chose (aqdta ‘ala al-shay’).

4) Abd 'Ubayda Ma‘mar al-Muthni a dit: C'est le Préservateur
(Hafizh).

11 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-Mugit est Celui qui témoigne de I'entretien confi-
dentiel et 'exauce, Celui qui connait 'épreuve, en délivre et écoute les
suppliques.

Sache-le ! la maniére d'acquérir la subsistance (al-giit) est variée :

1) Certains étres font des denrées comestibles leur subsistance.

2) Chez d'autres, elle consiste dans le souvenir d'Alldh (dhikr) et les
oeuvres d'adoration.

3) Pour les autres enfin, la subsistance se trouve dans les dévoile-
ments et les contemplations.

Des premiers Allah dit: Il a créé pour vous tout ce qui est sur
terre (Coran 11, 29).

Quelqu'un fut interrogé au sujet de la subsistance. Il répondit : «La
subsistance consiste dans la mention du Vivant qui ne meurt pas (al-
Hayy alladhi 1d yamit). Telle est la caractéristique des €tres du
deuxi¢me type.

Le mode de subsistance de la troisi¢éme catégorie d'étres est expri-
mé par ce hadith : « Je passe la nuit chez mon Seigneur. Il me nourrit
et me désaltére ».
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sont conditionnées (mashriif). Or, la condition précéde le conditionné.
Selon ce point de vue, l'ordre a considérer serait le suivant : commen-
cer par les Noms d'Essence (asmd’ al-dhdt), puis ceux de la Vie
(hayd), de la Science (‘ilm) et de la Puissance (qudra) et ainsi de suite
pour les autres qualités. Viendraient ensuite les noms de ces qualités
et des effets qu'elles produisent tels que le Créateur (khalig), le Pour-
voyeur (razzdq), Celui qui produit sans modele (mubdi’), Celui qui
réintegre (mu‘id). 1l est évident que cette maniére d'envisager l'ordre
des Noms n'est pas celle qui résulte de la transmission de Abi Hurayra
mais bien le contraire en réalité. Par exemple, les deux Noms : Celui
qui vivifie (Muhyi) et Celui qui fait mourir (mumit) sont d'abord men-
tionnés (dans cette transmission), puis ensuite le Vivant (hayy), alors
qu'il va de soi que l'inverse s'impose. Ne constates-tu pas que la men-
tion du « Suffisant-par-soi » (ghani) s'impose d'emblée et ensuite
« Celui-qui-confere-la-suffisance » (mughni). Dans cette maniére ana-
logique (que nous présentons) la mention du « Vivant » s'impose avant
celle de « Celui-qui-donne-la vie ».

Deuxieme maniere
L'ordre d'énumération devrait tenir compte de la connaissance que
nous possédons de ces Qualités. Pourtant les Théologiens sont en di-
vergence au sujet de ce qu'est la Science premicre que nous avons
d'Allah.
Il est siir en 'occurrence que la science que nous avons de Lui est
celle d'un Etre efficient (mu’aththir) dans la réalité des étres adventi-
_ces ; car, en sachant que le monde est possible ou adventice, nous sa-
vons nécessairement qu'il a une cause efficiente. La premiére connais-
sance que nous avons d'Allah est donc qu'il est Producteur efficient.
De plus, nous dirons : la cause efficiente peut &tre envisagée de
deux fagons, d'une part en mode nécessaire ou par déduction (‘ald
sabil al-ijab), et d'autre part en mode d'information ou par induction
(ikhtibdr). Or, la premiere affirmation est fausse puisque de la primor-
dialité (gidam) d'Allah découlerait celle du monde et de l'adventicité
(hudith) du monde, celle d'Allah ; aussi ces deux propositions sont
fausses. Il se confirme donc que l'efficience d'Alldh dans I'Existence
universelle doit étre envisagée (seulement par induction).

Deés lors, la premiere connaissance que nous avons d'Allah est qu'll
est Producteur efficient, ensuite qu'll est Puissant. Puis, en vertu de
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« On reconnait le serviteur de ce nom a certains signes : il ne peut
devenir esclave de I'amour des biens et des honneurs ; celui qui en est
possédé s'y trouve assujetti et en parle abondamment. Celui dont 'dme
est forte, l'esprit illuminé et l'aspiration intense, devient despote (jab-
bdr) quand il s'oriente vers un autre qu'Allah. Il Iui incombe alors de
ne plus se tourner vers un autre que Lui dans sa vie ici-bas et pour sa
destinée ultime 2 l'exemple du Prophéte - sur lui la grice et la paix -
ainsi qu'Allah dit : La vue ne s'écarta ni ne dévia (Coran L1, 17)*.

* La sourate en référence relate une partie de I'Ascencion nocturne du Prophéte,
ie 27 du mois de Rajab. Voir Ibn ‘Arabi : L’Arbre du Monde, Paris, 1982,
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CHAPITRE SOIXANTE-SIXIEME

AL-'AFUW : CELUI-QUI-EFFACE-LE-SUPERFLU,
L’INDULGENT

1 - FONDEMENTS CORANIQUES

Alléh a dit: Alldh est effaceur du superflu et tres-pardonneur
(‘afuwan ghafiran) (Coran IV, 99). Il efface la surimposition ou
U'exces (ya‘fii) des dispositions vicieuses (sayyi’dat) (Coran XLII, 25).
Il passe sur bien des choses (Coran V, 15) Qu’Alldh retire le super-
flu de toi (‘afa Allah ‘anka) (Coran IX, 43).

IT - SIGNIFICATION DE CE NOM

1) La racine ‘a.f.w de ce Nom divin signifie : effacement ou dispa-
rition (mahw). Par exemple, on dit : les demeures ont été anéanties
(‘afat al-diyar) lorsque toute trace d'elles a disparu.

Il résulte de cette analyse que al- ‘afw, I'effacement, exprime qu'Al-
1ah fait disparaitre (izdla) toute trace de péché qu'll efface des écrits
transcrits par les nobles Anges scribes, et ne réclamera plus rien a ce
sujet le Jour de la Résurrection. Il laissera leur cceur dans l'oubli du
péché afin qu'ils n'aient pas a rougir de honte au moment ou ils au-
raient dii étre amenés a s'en souvenir. Toute disposition mauvaise dis-
parait pour ne laisser subsister que les bonnes. Alldh en dit: Alldh
efface (yamhu) et confirme ce qu'll veut. Chez Lui (se trouve) la
Meére du Livre (umm al-kitab) (Coran X1, 39). Alldh a changé leurs
mauvaises tendances en bonnes (Coran XXV, 70).

Sache que le ‘afw, l'effacement, est plus parfait que la marghfira,
le pardon car ce dernier implique le recouvrement (sitr) et le premier
terme la disparition (mahw). Or, effacer est plus excellent que recou-
Vrir.

2) Le ’nom ‘afw signifie aussi le surcroit, le surplus, I'excédent, le
superflu (fadl).

Allah a dit : Ils te questionneront sur ce qu'ils doivent distribuer.
Dis-leur : le surplus (‘afw) (Coran 1, 219). C'est dire que 1'excédent





index-186_1.png
186 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

Lam, Mim, Allah, nul dieu adoré sinon Lui, le Vivant, I’Immuable
(Coran 111, 2 et 3). »

Les Compagnons, en entendant cela dirent : « Ce ne peut étre la
formule Allah nul dieu adoré sinon Lui (Alldh, La ildha illa Huwa)
car elle se trouve dans un grand nombre de versets ». Mais du fait que
I'Envoyé d'Allah a précisé que le Nom supréme se trouve dans ces
deux versets, il nous a ainsi enseigné que ce ne pouvait étre que la
formule : «le Vivant, I'Immuable ».

b) Nous développerons plus loin, s'il plait & Dieu, dans le commen-
taire des deux Noms divins «le Vivant, l'Immuable » , que ceux-ci
relevent des Qualités d'incommensurabilité (‘azhama), de grandeur
infinie (kibriyd) et de la Fonction divine (ildhiyya), a la différence des
autres Noms. Cette raison requiert que l'ensemble de ces deux Noms
soit le Nom supréme.

4 - Détenteur de la Majesté et de la Générosité (dhii-1-jalal wa-
l-ikram)

Le Nom supréme se trouve dans cette formule pour deux raisons :

a) A cause de la parole suivante du Prophete : « Persévérez dans
(la récitation) de Ya dha-l-jalal wa-l-ikrdm, O Possesseur de la Ma-
jesté et de la Générosité'. »

b) Cette formule se réfere a toutes les qualités impliquées dans la
Fonction divine.

La Majesté suggere les Qualités divines de négation (suliib) et la
générosité, celles de relation. Or, il est bien évident que les qualités
que reconnaissent les créatures sont comprises dans ces deux catégo-
ries.

De plus, la Majesté témoigne de la sainteté qui reste hors de la por-
tée des intelligences et des supputations (awhdm). Elle suggere donc
l'extréme éloignement au contraire de la Générosité qui fait allusion
aux qualités de Miséricorde (rahma) et de bienfaisance (ihsdn) et sug-
gére la proximité la plus grande. La formule « Défenteur de la Majes-
té et de la Générosité » implique donc qu'Allah est proche et éloigné,
extérieur et intérieur.

2Cette formule est comprise dans le dernier verset 78 de la célebre sourate LV,
ar-Rahmén, le Miséricordieux : Béni soit le nom de ton Seigneur possesseur de la
Majesté et de la Générosité.
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CHAPITRE HUITIEME

COMMENTAIRE SUR LES TRADITIONS PROPHETIQUES
(KHABAR) MENTIONNANT L’EXCELLENCE DES QUATRE-
VINGT-DIX-NEUF NOMS (DIVINS)

Abil Hurayra rapporte que le prophéte a dit : « En vérité, Alldh a
quatre-vingt-dix neuf Noms. Celui qui les retient ou les garde (ahca)
entrera au Paradis. » Ce hadith est consigné dans le recueil de Bukha-
11 ainsi que dans d’autres narrations.

Abl Hurayra rapporte que le prophete a dit : « En vérité, Alldh a
quatre-vingt-dix-neuf Noms, cent moins un. Celui qui les garde entre-
ra au Paradis. En vérité Alldh est impair (witr) et aime ['impair. »
Ensuite, il (Abli Hurayra) énonca les quatre-vint-dix-neuf Noms selon
la séquence (tafcil) connue’.

oici dans l'ordre retenu par la Tradition la séquence de ces quatre-vingt-dix-
neuf Noms en transcription francaise et traduits en fonction d'acceptions multiples
possibles de chaque racine y,

1 — ALLAH, Dieu, le Dieu absolu qui se révéle.
2- AL—RAHMAN, Le Tout-Miséricordieux.

3 - AL-RAHIM, Le Trés-Miséricordieux.

4 -AL-MALIK, Le Souverain, le Roi, le Suzerain.
5 - AL-QUDDUS, L'infiniment Saint.

6 - AL-SALAM, La Paix, I'Intégrité, la Sécurité, I'Intact, la Salvation, le Salut,
I'Exemption.

7 - AL-MU’MIN, Le Fideéle, le Confiant, le Sécurisant.
8 - AL-MUHAYMIN, Le Surveillant, le Témoin, le Préservateur, le Fidele.

9 - AL-‘AZIZ, L'Inaccessible, 'Trrésistible, Celui qui I'emporte, Celui qui fortifie,
Celui qui donne la puissance irrésistible.

10- AL-JABBAR, Celui qu'on ne peut atteindre, Celui qui répare, Celui qui
contraint, le Réducteur, le Restaurateur.

11 - AL-MUTAKABBIR, Le Superbe, Celui qui se magnifie.

12 - AL-KHALIQ, Le Créateur, le Déterminant, Celui qui donne la mesure ou la
norme de toute chose.

13 - AL-BARI, Le Producteur.
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La parole de I'équivalence a été nommée telle pour deux raisons :

a) Elle est I'expression de la Voie droite située a égale « distance »
des deux Voies de I'exagération par exces (ifrds) et de I'exagération
par défaut (tafrit).

b) Tous les étres doués d'intelligence reconnaissent la perfection
(¢ihha) de la ildha illa-Llah, qui demeure sur toutes les langues. Allah
n'a-t-Il pas.dit : Qui a créé les cieux et la terre ? Ils répondront sii-
rement : Allih ! (Coran XXXI, 25).

14) KALIMAT AL-NAJA : la Parole du Salut

On trouve cette expression dans le Coran et dans les nouvelles
prophétiques : ‘

a) Dans le Coran: En vérité, Allih ne pardonne pas qu'on Lui
donne des associés tandis qu'll pardonne a qui Il veut tout autre que
cela (Coran 1V, 48). Ce verset montre clairement que le salut (najd)
ne peut €tre atteint que par la formule de 1'Unité divine.

b) Dans les nouvelles prophétiques : Jabir rapporte que le Prophete
- sur lui la gréce et la paix - fut questionné au sujet des deux catégo-
ries d'actes immanquablement rétribuées (mdjibatdn). 1 répondit :
« Celui qui rencontre Allah sans rien Lui avoir associé entre au Pa-
radis et celui qui rencontre Alldh en Lui ayant donné des associés
entre dans le Feu. »

15) AL-‘AHD : le Pacte, I’Engagement constant, l'Alliance

Alldh a dit: IIs ne seront pas en possession de l'intercession
l'exception de celui qui aura pris un engagement (‘ahd) aupreés du
Tout-Miséricordieux (Coran XIX, 87).

Ibn ‘Abbas a dit: «L'Engagement est la Parole: ld ildha illd-
Lldh. » ‘ ' '

Cette interprétation est valable pour plusieurs raisons

a) Allah a dit : Acquittez-vous de Mon Alliance, Je m'acquitterai
de votre alliance (Coran 11, 40). 1l s'agit du pacte de la Foi car Alladh
précise au verset suivant : Soyez fideles a ce que J'ai fait descendre...
(Coran 10, 41). La mention de I'engagement associe toutes ces signifi-
cations. Ensuite, dans le verset suivant, Il mentionne la Foi pour que
nous sachions que I'Alliance représente la Foi.
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III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

On rapporte qu'lbn ‘Abbas disait : « Le Nom supréme d’Allah (lit.
le plus immense des Noms d'Alldh) est al-hayy al-gayyiim, le Vivant-
Immuable ».

‘All - sur lui la paix - a dit : « Le jour de la bataille de Badr, je par-
ticipais un certain temps au combat, puis je revenais vers I'Envoyé
d'Allah - qu'Allah lui accorde la grace et la paix - en observant ce qu'il
faisait. Il se trouvait assis et répétait « O Vivant ! O Immuable » sans
rien ajouter d'autre. Puis, je repartais au combat et je revenais alors
qu'il pronongait toujours la méme invocation. Je ne cessais d'aller et
venir et de l'observer. Il n'ajouta rien d'autre jusqu'a ce qu'Allah lui
assura la victoire ».

Sache-le ! Quiconque connait qu'Allah est Celui qui se maintient
immuable (al-gd’im), le Tenant orthodoxe (al-gayyim), I'Tmmutable
(al-qayyam) et I'Tmmuable (al-gayyiim) a détaché son coeur des créa-
tures.

Abi Yazid (al-Bistdmi) a dit : Quand tu t'en remets a Dieu, n'es-
- pere pas trouver pour toi d'autre auxiliaire que Lui, ni pour ta subsis-
tance d'autre Intendant que Lui, ni pour ta science d'autre Témoin que
Lui.
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'CHAPITRE PREMIER

DU NOM (ISM), DU NOMME (MUSAMMA)
ET DE LA DESIGNATION
- (TASMIYA OU DENOMINATION)

Selon la position doctrinale des partisans de notre Ecole (min gawl
aghabma) il est établi que le nom est identique au nomm¢ mais diffc-
rent de la dénomination.

Les Mu’tazilites soutiennent que le nom n'est ni le nommé, ni la dé-
51gnat10n

Loptlon du Cheikh al-Ghazali est que nom, nommé ¢t désignation
sont trois notions distinctes. Clest ce que Je c0n51de1e moi-méme
Comme vrai.

I - PREMIERE POSITION DOCTRINALE LE NOM EST
DIFFERENT DU NOMME S

Sache le ! Professer que le nom est 1dent1que ou non, au nommé
oblige & définir préalablement ce qu'est la réalité de chacun des trois
termes » nom, nommé et dénomination. En effet, I'assentiment (tacdiq)
doit étre précédé par la représentation (facawwur) de ce sur quoi et par
quoi le jugement -est porté (mdhiyyat al-mahkim ‘alayhi wa al-
mahkiim bihi).

Nous pouvons alors préciser: St le nom est I'expression-d'un voca-
ble qui désigne une chose que I'on a posée, il en résulte que la connais-
sance nécessaire (‘ilm dariri) obtenue par ce nom n'est pas (celle
réalisée) par le nommé. '

- Si, d'autre part, le nom désigne cette chose méme et le nommé aus-
si, le sens de la proposition que nous avons formulée plus haut,'a sa-
voir que le nom est identique au nommé, revient a celui-ci : la chose
est identique 2 la chose. Or, cette conclusion est I'une de celles que les
étres de spéculation intellectuelle (‘ugald’) ne peuvent contester. Il est
donc bien établi que la contradiction (khildf) apparaissant en cette
question (ainsi présentée) provient du fait que I'assentiment n'est:pas
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En effet, tous les noms que nous venons de mentionner sont syno-
nymes de savant dans la langue. Or, I'emploi de ces termes n'étant pas
admis (pour Dieu), nous savons que l'usage (isti‘mdl) repose sur la
tradition orale (sam ‘) et I'autorisation traditionnelle (idhn).

Le Qad? (Abl Bakr al-Baqillani) - qu'Alldh lui fasse miséricorde -
répond que chacun de ces termes implique ce qui n'est pas permis d'af-
firmer a propos d'Alldh. II donne l'explication suivante pour chacun
d'eux :

1 — Ma‘rifa : Connaissance

Ce nom comporte deux aspects principaux.

Le premier : Saches-le ! Quelqu'un voit une chose et apreés qu'elle
se soit éloignée de sa vue vient a l'oublier. Quand il la percoit la se-
conde fois, il sait qu'il s'agit de la méme chose qu'il avait vue la pre-
micre fois. Cette science (‘ilm) est nommée « connaissance » (ma ‘ri-
fa). En voyant cette chose la seconde fois il se souvient qu'il s'agit bien
de celle qu'il avait déja vue. C'est alors qu'il dit : « Maintenant, je la
connais ». Dans cette illustration, le terme « connaissance » exprime
une science qui comporte une négligence dés le départ et, pour cette
raison, il n'est pas convenable de 'appliquer a Allah.

Le second : Abli al-Qasim al-Raghib mentionne dans son traité de
I'Intercession (kitdb al-dhari‘a) que le mot (ma ‘rifa), connaissance, est
utilisé en rapport avec ce qu'on peut saisir de la manifestation (athdr
lit. traces) de Dieu mais non de Son Essence (dhdf), tandis que le
terme ‘ilm, science, est employé quand on « saisit » Son Essence. Pour
cette raison dit-on de quelqu'un qu'il connait Dieu (ya‘rifu Alldha)
mais non qu'il sait Dieu (ya‘lamu Alldha) car la connaissance
(ma‘rifa) de Dieu n'est pas celle de Son Essence mais celle de Sa ma-
nifestation. De méme, la senteur de l'aloés est nommée ‘arf, odeur
(mot de mé€me racine ‘arf que ma rzfa connaissance) car le parfum est
'une des traces (dthdr) qu'il laisse”.

21e verbe ‘arafa connaitre est transitif direct et le verbe ‘alima, savoir transitif
indirect et se construit avec la préposition BI;, avec, par, au moyen de. On dira
ma ‘rifat Alldh, la connaissance d'Allah ou le fait de connaitre Dieu et on formulera :
al-‘ilm bi-I-L4h, la science au sujet de ou par Dieu. Le premier terme ma ‘rifat n'est
pas coranique au contraire du second. C'est la raison profonde qui a permis a certains
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8 - Tibb : I'adresse

Ce terme vient d'une racine signifiant : le fait d'étre expérimenté
(tajdrub). C'est pour cette raison qu'on ne peut dire de quelqu'un qu'il
est adroit (fabib) en géométrie ou en arithmétique mais qu'il est savant
(‘d@lim) en ces deux disciplines. »

It est donc bien établi qu'il n'est pas permis d'appliquer ces termes a
Alléh car ils présupposent des dispositions qu'on ne peut affirmer Lui
convenir.

Objection .

Si quelqu'un objectait : les termes kubr : orgueil, khidd’ tromperie
et istibzd’ : moquerie expriment des traits de caractére dont on ne peut
supposer l'existence chez Allah. Comment alors l'autorisation de les
Lui appliquer peut-elle intervenir 7

La réponse serait la suivante :

Les termes (alfdzh) désignant les qualités sont de trois sortes.

1 - Ceux qui concernent les qualités qu'on affirme appartenir a Al-
1ah absolument. ‘

2 - Ceux qui concernent des qualités dont l'affirmation ne peut en
aucune fagon convenir 2 Alldh et qu'il n'est pas permis de Lui appli-
quer. '

3 - Ceux qui désignent des qualités qu'on affirme Lui revenir mais
dont la rencontre de certaines caractéristiques (kayfiyydr) ne peut &étre
affirmée Lui convenir, telles que la ruse ou dissimulation (makr) et la
tromperie.

(Revenons i chacune de ces trois classifications.)

La premiére catégorie comporte elle-méme trois aspects :

1 - La mention de ces qualités est possible isolée (mufrad) ou en
annexion (muddf). Nous pouvons dire : Alldh est existant (mawjiid),
chose (shay’), sans commencement (azali) ou primordial (gadim).

2 - La mention de ces qualités est permise isolée mais non en an-
nexion a certaines choses. Ainsi, on peut dire - & Souverain (yd malik),
mais on ne pourra formuler : & Créateur des singes, des porcs et des
scarabées méme si tel est le cas. Il convient pourtant de dire : 6 Créa-
teur des cieux et de la terre.

3 - La mention de ces qualités est permise en annexion mais non
isolée. On ne peut donc dire, par exemple: 6 Celui qui fait (yd
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CHAPITRE DEUXIEME
COMMENTAIRE SUR LE NOM ALLAH

A) LE VOCABLE ALLAH EST-IL D'ORIGINE ARABE ?

Abl Zayd al-Balakhi est d'avis que le mot Alldh n'est pas d'origine
arabe car, dit-il, les Juifs et le Chrétiens utilisent le mot ilahd et les
Arabes l'ont emprunté a leur langue en raccourcissant la derniére syl-
labe ha’ du nom. Le syriaque, en effet, admet fréquemment la derniére
syllabe longue alors que les Arabes qui ont tendance a l'allégement
(takhfif) et a la concision (ijdz) 1'écourtent comme dans les mots sui-
vants :

abd, pere devient en arabe ab
rithd, esprit « o« o« rith
niird, lumiére « « o« nir
layld, nuit « o« o« layl
yawmd, jour « o« o« yawm

De méme, certaines lettres se prononcent différemment dans cer-
tains mots de souche commune. Ainsi le kha’, en passant de 'Hébreux
et du Syriaque a 1'Arabe, est devenu kd’. Par exemple

maldkhd, ange devient en arabe malak
Mikha’il, Michel « « « Mika'il
Cakhariya, Zacharie « « « Zakariya

Le mot arabe Firdaws, paradis vient du syriaque Firdaysa et Ja-
hannam, Géhenne vient de Kahandm, etc.

B) LE MOT ALLAH EST D'ORIGINE ARABE

~ La plupart des Docteurs de la Loi sont d'accord pour dire que ce
‘Nom Alldh est d'origine arabe. Cette affirmation est exacte pour trois
raisons :

1) Les Arabes adoraient des idoles mais reconnaissaient toutefois
lI'existence du Créateur du Monde et pour cette raison il est invraisem-
blable de dire qu'ils ne reconnaissaient pas l'existence de Son nom
dans leur idiome au point de l'avoir emprunté a une langue étrangere.
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b) Dans le verset cité, les paroles suivantes : a l'exception de celui
qui aura pris un engagement aupres du Tout-Miséricordieux indi-
que que cette Intercession se produit par une Alliance unique. Or,
seule la Foi confére le droit a l'intercession d'aprés le consensus com-
munautaire (bi al-ijmd‘). 1l faut donc que ce soit I'engagement de la
Foi qui accorde ce droit. = '

¢) Le verset : Dis-! Auriez-vous contracté une Alliance aupreés
d'Alldh ? Or, Allih ne contrevient pas a Son Pacte (Coran 11, 80),
c'est-a-dire : Auriez-vous dit : « ld ildha illa-Ligh. »

d) La premiere des alliances conclues fut selon la parole divine
suivante : Ne suis-je pas votre Seigneur ? Les enfants d’Adam ré-
pondirent : «Si ! » (Coran VII, 172). Or, en réalité, cette parole est :
ld ilaha illa-Liah.

e) Allah a dit : Allah a acheté aux Fideéles leurs dmes et leurs
biens en échange du Jardin paradisiaque. Ils combattent dans le
chemin d’Alldah. C'est alors qu'ils tuent et sont tués selon une Pro-
messe qu'll s'est imposée comme un droit dans la Thora, I’Evangile
et la Récitation révélée (le Coran). Or, qui donc s'acquitte mieux de
son Alliance qu’Allah ! Réjouissez-vous de votre contrat, celui que
vous avez conclu avec Lui ! Telle est la réussite magnifique (Coran
IX, 111).

Cette alliance, en relation avec toi, reste la reconnaissance de la
servitude adorative ; en rapport avec Allah, il est le Pacte dii a 'excel-
lence de la Fonction seigneuriale.

Il résulte de ces différentes raisons que, dans le premier verset cité,
I'Alliance se référe a la shahdda : 14 iléha illa-LlGh

16) AL-ISTIQAMA : la conformité immuable, la rectitude

Allah a dit : En vérité, ceux qui disent : « Notre Seigneur (est)
Alléh ! puis se maintiennent en toute rectitude » (Coran XLI, 30).

Tbn Mas'td a dit : « Dans ce verset : Puis se maintiennent en toute
rectitude, il s'agit de ld ildha illa-LlGh. C'est que leur parole : Notre
Seigneur (est) Allah, est 1a reconnaissance de la réalité du Seigneur.

Des commentateurs disent de ce verset : Certains ont affirmé
qu'Alldh a un semblable ou un associé. D'autres ont nié les réalités
associées ou contraires. Ces derniers se tiennent en toute rectitude sur
la voie axiale (nahj qawim). Or, sache-le ! La station droite (gima)
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CHAPITRE TREIZIEME

AL-WAHHAB : CELUI QUI NE CESSE DE DONNER
GRATUITEMENT, LE DONATEUR GRACIEUX

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

C'est un nom dérivé de hiba, le don gratuit.
~ Allah a dit: En vérité, Toi, Tu es Celui-qui-ne-cesse-de-donner-
sans-compensation (innaka anta-l-wahhdb) (Coran 111, 8).
« Il donne des étres femelles a qui Il veut et 1l donne (yahubbu) des
étres males a qui Il veut (Coran XLII, 49).
Accorde-moi de chez Toi un étre proche (fa hab Ii min ladunka

waliyan) (Coran XIX, 5).

Sache que le nom hiba signifie le fait de rendre possesseur (tamlik)
sans exiger de compensation (bi ghayr ‘iwad). Wahhdb est un nom
construit sur une forme intensive (et fréquentative).

Ceci bien compris, nous te dirons : un tel don gratuit ne peut &tre
obtenu véritablement que d'All&h car le don gratuit comporte deux
aspects essentiels :

- Le premier est de rendre possesseur (tamlik),
- Le second sans compensation (‘iwad).

1) Or, le fait de rendre possesseur ne peut-étre valablement le fait
des serviteurs de Dieu pour plusieurs raisons’ :

a) Tant qu'Allé\Lh ne produit pas dans le coeur de la créature d'habi-
tudes déterminantes et décisives aucun acte de cette nature n'émanera
du serviteur. Or, I'agent de cette incitation indispensable est bien celui
qui agit ainsi (et c'est Dieu).

b) Le serviteur reste dans l'ignorance de la nature profonde de ses
actes. Or, celui qui ignore une chose ne peut la produire (mijid). En
conséquence, le serviteur ne peut de soi-méme arriver a produire ses
actes. Celui qui les existencie est donc Alldh Lui qui demeure réelle-

ment le Donateur gricieux (wdhib).

'cr, chapitre II, 3&me division.
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CHAPITRE QUATORZIEME

AL-RAZZAQ : CELUI QUI NE CESSE DE POURVOIR,
CELUI QUI ACCORDE TOUJOURS LA SUBSISTANCE

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Allah a dit: En vérité, Alldh, Lui est le sans-cesse-Pourvoyeur .
(Coran 11, 58).

Combien d'étre animés qui n'ont charge de leur subsistance
(rizq), Allah la leur a accordée (yarzuqu) (Coran XXIX, 60).

Le Prophéte David - sur lui la paix - invoquait ainsi: « O Celui qui
pourvoit a la subsistance (rdzig) du petit corbeau dans son nid ! » Or, par
cette expression, il voulait dire ceci : On dit qu'une fois I'oeuf percé, l'oisil-
lon en sort blanc comme un morceau de graisse. En le voyant dans cet
état, la femelle corbeau ne le reconnait pas comme son oeuf et le délaisse.
Clest alors qu'Allah attire a lui la punaise des bois qui s'y trouve conduit
par son odeur graisseuse. L'oiselet la trouve et s'en nourrit jusqu'a la pous-
sée des plumes. C'est 2 ce moment qu'il devient noir et la mere corbeau le
reconnait et le reprend. Elle shabitue a lui et lui ramasse des graines. Tel
est le sens de I'expression employée par le Prophéte David.

Sache que la subsistance (rizq) des corps s'obtient par la nourriture,
celle des esprits par les connaissances, et c'est la plus excellente car
son fruit est la vie éternelle, le fruit de la subsistance extérieure étant
seulement d'assurer la force du corps pour le maintenir en bon état.

Une des causes d'accroissement de la subsistance demeure la priére
selon ce verset : Ordonne la priere a ta famille et demeures-y cons-
tant. Nous ne te demandons pas de subsistance (rizq), c'est Nous qui
te l'assurons (narzuqu) (Coran XX, 132).

Le retour du serviteur vers son Seigneur, afin de rechercher tout ce
qu'll veut de lui, fait partie des bonnes convenances dans la servitude
adorative. N'as-tu pas constaté que Moise -sur lui la paix- recherchait
la vision (ru’ya) de son Seigneur car elle constitue le degré le plus
important. Il demanda: Mon Seigneur ! Détermine ma vision (ou
Jfais-moi voir) afin que je regarde vers Toi (Rabbi arini anzhur
ilayka) (Coran VII, 143). Moise affamé rechercha du pain et dit : Mon
Seigneur ! J’étais dans le besoin du bien que Tu as fait descendre





index-581_1.png
CHAPITRE SOIXANTE-SEPTIEME
AL-RA’UF : LE TRES-BIENVEILLANT

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Allah a dit: En vérité Allah est Treés-Bienveillant et Tres-
Miséricordieux envers les étres humains (Coran 11, 143). Nous
avons mis de la bienveillance (ra’fa) et de la miséricorde (rahma)
dans le cceur de ceux qui le suivent (Coran LVII, 27). A l'égard des
Fideéles il (le Prophete) est bienveillant (ra’iif) et miséricordieux (ra-
him) (Coran IX, 128).

I1 - SIGNIFICATION DE CE NOM

Le Nom Ra’iif dérive de Ra’fa : bienveillance avec le sens de mi-
séricorde (rahma).

Ra’iif est construit sur la paradigme Fa ‘il comme Shakiir, tres-
reconnaissant et Cabiir, tr€s-constant.

Différence entre ra’if, bienveillant et rahim, miséricordieux :

Sache bien qu'Alldh a mentionné le nom ra‘df, trés-bienveillant,
avant celui de rahim, trés-miséricordieux ainsi que ra’fa, bienveil-
lance avant rahma, miséricorde, dans les versets qui viennent d'étre
cités. 1l faut donc qu'une différence existe entre ces deux termes.
Quand Allah mentionne ces deux qualificatifs ra’if vient avant rahim.
Il s'avére nécessaire de fournir une explication pour justifier la diffé-
rence existant entre ces deux termes et la raison de 1'ordre d'apparition
de ces deux noms conjoints.

Cette différence vient du fait que rahim, dans 'usage de la langue,
a le sens de : celui qui est 1'objet de miséricorde (marhiim) devant le
dénuement, la faiblesse et la nécessité, tandis que ra’iif est employé
lorsque la miséricorde se réalise chez celui qui agit par compassion
(shafdqa) a I'égard de celui qui est 'objet de cette miséricorde.

Une fois cet aspect bien compris, nous pouvons te préciser ce qui
suit

La parfaite attitude de celui qui agit pour atteindre le bien (ihsdn)
produit la bienveillance. La totale disponibilité de celui qui est I'objet
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que le Nom Allah suggére dans l'une de ses dérivations possibles ainsi
que Razi 1'a commenté dans le chapitre précité. Dans une traduction,
ils devraient étre rendus par des termes de méme racine francaise.
D'autre part, aucun des trois Noms retenus principalement par les tra-
ducteurs du Coran en francais : Clément, Miséricordieux, Compatis-
sant ne vient exprimer le sens prédominant dont tous les autres dépen-
dent : utérus, matrice, lien du sang.

Le hadith suivant, extrait du recueil dTbn Hanbal et rapporté par
Abi Hurayra, illustre bien cette signification principale de la racine en
question : « En vérité, lorsqu'Allah détermina la Création, la matrice
ou la parenté consanguine (rahim) se présenta et s'empara de la taille
(hagqw) du Rahman et dit : « Voici la station de celui qui se protége
contre la rupture (des liens du sang) ». Alléh dit : « N'es-tu pas satis-
fait que Je reste uni a celui qui te respecte et que Je rompe avec celui
qui se coupe de toi. » o '

Dans cette interprétation, la rahma est avant tout un  principe
d'amour dans ces deux phases principales d'épanouissement et de ré-
traction. Cet amour, de type maternel, propage et réintegre par I'Esprit
saint (rith qudus) tous les &tres possibles contenus de toute éternité
dans la Prescience divine infinie. ’

Un symbolisme souvent utilisé par les Maitres du Tacawwuf pour
suggérer cette création par Amour divin est celui de la semence et de
T'arbre. Le hadith saint suivant leur sert de référence pour appuyer cet
aspect doctrinal : « Fétais un Trésor caché et Je n'étais pas connu. Or .
J'ai aimé étre connu. Je créai donc les Créatures et Je les fis connaitre
par Moi. Alors elles Me connurent. » La production de I’ Arbre exis-
tentiel dans-la Matrice universelle a partir de la Semence est donc en
relation étroite avec la Création de 1'Univers par Amour divin d'€tre
connu, selon les termes de ce hadith. Le Trésor caché et la Création
correspondent respectivement a la Semence et a I’ Arbre. La comparai-
son avec les termes du hadith et la fonction-de la rahma est d'autant
plus remarquable et intéressante que la racine du mot «semence »
(habb) H.B.B. : aimer, affectionner, a donné le substantif hubb ou hibb
« amour ». La Semence amoureuse originelle englobe donc le Germe,
substance primordiale de I'Arbre et I’ Amour, moyen de la création.
‘Sous l'effet vibratoire et spiroidal de 1'Esprit, le contenu virtuel de la
semence, resserré en elle, est dilaté et cette détente d’ Amour est Misé-
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et la Grandeur exclusive (kibriyd’) auxquelles Alldh a véritablement
droit. IIs ne renient pas Sa Fonction divine et ne Lui sont pas infideles.

3 - Dans le troisieme cas, quand ce nom implique le sens d'un parti-
cipe actif de premiere forme, Allah est qualifié en Soi comme possé-
dant la Majesté ainsi que nous l'avons expliqué.

11 - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur se détachera des convictions fallacieuses et des traits
de caractére blamables pour s'approprier les connaissances véritables
et les vertus excellentes.

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1 - Al-jalil, disent-ils, rend illustre (jalla) celui qui en fait Son but
et abaisse celui qui Le rejette. v

2 - On a dit: c'est Celui qui exalte (jalla) Sa Valeur dans le coeur
des Gnostiques et magnifie Sa Dignité dans I'dme des Bien-aimés.

3 - On a dit: c'est Celui qui s'impose avec évidence 2 travers la su-
blimité de Ses Qualités pour qu'on s'en trouve anobli et qui dissimule
(ta‘adhdhara) Sa Grandeur absolue pour qu'on puisse alors connaitre
la Perfection de Sa Majesté.

4 - On a dit: Al-jalil est Celui qui dévoile aux cceurs Sa Qualité
majestueuse et aux secrets Sa Qualité de Beauté.

5 - On a dit : Al-jalil est Celui qui protege Ses amis par Sa Faveur
et qui abaisse Ses ennemis par Sa justice.
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e La troisieéme : Allah est Premier sous le rapport de I'Existence
(wujid) et Dernier sous celui de la preuve induite (istidldl).

e La quatricme : Alldh fait mourir les créatures et les rend per-
manentes apres leur extinction. Sous cet aspect, Il est Dernier.

Réponse a la deuxieme difficulté :

La Parole coranique : ... Tant que dureront les Cieux ... (Coran
X1, 107) confirme ce qui est reconnu habituellement, a savoir que per-
sonne ne s'attend a ce que les Cieux et la Terre disparaissent ou
s’anéantissent, a cause de la Royauté céleste.

Réponse a la troisieme difficulté :

Allah sait bien que les hdtes du Paradis ne sont pas soumis a un
nombre de motions déterminées sans que cela constitue chez Lui une
ignorance puisqu'll ne comporte pas en Lui-méme un nombre déter-
miné (de possibilités, Son Infinité€ refusant tout dénombrement). Ceux
qui connaissent ce point doctrinal savent bien qu'il en est ainsi et qu'il
n'y a pas d'ignorance chez Allah®.

® Razia déja présenté cette argumentation dans son grand commentaire du Coran
(mafdtih al-ghayb) au verset en cause.

L'argument de Jahm b. Safwén est purement métaphysique alors que la réfutation
de Rézi est d'ordre théologique.

Pourtant, les deux lecons ne sont pas incompatibles. Nous avons déja abordé ce
théme dans notre introduction, a propos des Théophanies dans I'ceuvre d'Tbn 'Arabi.

Sur ce point précis, il est possible d'ajouter cette explication :

« Toute chose est périssante sauf sa (ou Sa) Face, selon le verset cité plus haut
par Rézi, la Face en question étant aussi bien celle de Dieu que celle de I'étre en Lui,
le pronom SA pouvant s'appliquer & I'Un et/ou a l'autre. Elle est donc premilre et
derniére.

Dans Yordre des choses produites, le verset commenté (Coran XI, 107) montre:.
que les Cieux et la Terre subsistent tant que Dieu le veut, Lui seul étant permanent et
éternel, les Cieux et la Terre n'ayant qu'une continuité d'existence ou une perpétuité
(khulddn). A Vintérieur de ces deux Réalités cosmiques, les étres vont et viennent,
évoluent pour en sortir avec la Permission de Dieu, leur issue ultime étant Lui-m&me,
origine et finalité de leur &tre dans Son Essence.
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NOTICE BIOGRAPHIQUE SUR FAKHR AD-DIiN AR-RAZi

Muhammad Abfl ‘Abd Alldh Muhammad Tbn ‘Umar Ibn al-Husayn
Ibn Hasan Ibn ‘Alf surnommé Fakhr ad-Din, la gloire de la Religion,
naquit a Rayy, le vingt-cinq Ramadén de 1'an 544 ou 543/1149 selon
certains chroniqueurs. C'est de sa ville natale qu'il tint son nom Razi.
II fut redevable d'un de ses surnoms, Ibn al-Khatib, le fils du prédica-
teur, 2 la fonction qu'occupait son pere, prédicateur 2 Rayy, Diya ad-
Din abi al-Qasim.

Son nom ne doit pas étre confondu avec celui de Abt Bakr Mu-
hammad Ibn Zakariyya plus connu en occident latin sous I'appellation
de Razes, célebre médecin et philosophe mort en 313/925, trois siécles
avant Razi.

Fakhr ad-Din ar-Razi fut un Imam (chef préposé) magnifique, Mai-
tre difficilement €galé en maintes disciplines et sciences islamiques. Il
était d'une compétence éprouvée dans les sciences religieuses fonda-
mentales (ucil al-Din), théologien habile, logicien, commentateur,
auteur d'un grand nombre d'ouvrages célébres dans tout 1’univers isla-
mique. Il possédait la maitrise dans toutes les disciplines qu'il abor-
dait. Il avait la connaissance parfaite de I'arabe et du persan et compo-
sa des poésies dans ces deux langues. Il enseigna le droit canon (figh),
la théologie dogmatique (kaldm)', T'histoire, la philosophie - surtout

' Le terme Kaldm signifie parole et discours. L'origine de la désignation de la
Théologie dogmatique ou scolastique islamique par ce mot kaldm est en relation
étroite avec le probléme majeur en Islam de la Parole divine, en Dicu-méme, comme
Qualité d'essence et dans Son expression révélée.

La Théologie dogmatique ainsi désignée se présente comme une approche ra-
tionnelle des données et des lieux théologiques. Elle ne traite donc pas, si ce n'est
accidentellement, des questions mystiques, de gnose, de réalisation spirituelle que le
Tag¢awwuf approfondira comme étant de son domaine propre.
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LES NOMS D'ALLAH SONT-ILS
) FIXES PAR TRADITION (TAWQIF)
OU ETABLIS PAR RAISONNEMENT ANALOGIQUE (QIYAS)

La doctrine des représentants de notre Ecole enseigne que les Noms
d'Allah sont fixés par tradition (tawqif).

Les Mu‘tazilites et les Karrdmites professent qu'un vocable (lafzh)
peut s'appliquer a Alldh quand la raison (‘aq/) admet que sa significa-
tion (ma ‘nd) Lui convient, peu importe que ce terme se trouve ou non
arrété par tradition. Tel est aussi l'avis du Qadi Aba al-Bagillani’,
Ash‘arite comme nous.

Pour le Cheikh al-Ghazili, les Noms (divins) sont fixés par autori-
sation (traditionnelle) (idhn) mais non les Qualités (divines). Or cette
position est celle que nous retiendrons (mukhtdir).

ARGUMENTS AVANCES EN FAVEUR DU TAWQIF

Nos amis sont d'avis que si les Noms (divins) n'étaient pas fixés par
autorisation (idhn) (traditionnelle), il serait permis de dénommer Alldh
par les termes suivants :

- ‘drif : connaissant

- fagih : celui qui est apte a comprendre

- ddri : celui qui s'instruit

- fahim : compréhensif

- milgin : connaissant avec certitude

- ‘dqil : intelligent

- fatin : perspicace

- tabib : adroit, expérimenté :

- labib : doué de jugement, comme on peut le qualifier de ‘alim :

savant.

'Abéi Bakr Muhammad b. at-Tayyib b. al-BAgillani, théologien de 1'Ecole
ash’arite naquit & Basra vers I'année 330/941 et mourut en 403/1013. Voir I'Etude
que Michel Allard, S.J. lui a consacrée dans son livre : Le Probleéme des Attributs

divins, pp. 290-312.
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coranique) ne peut, c'est évident, étre accepté quand il s'agit de la Pa-
role d'Allh - exalté soit-11 !

L'argumentation rationnelle : la preuve rationnelle (qu'apporte
Jahm) est celle-ci : ,

Les Noms d'Allah se référent aux Qualités de Perfection et de Ma-
jesté. Alléh a dit : A Allah (sont) les Noms les plus beaux. Invoquez-
Le par eux (Coran VII, 180).

Or, le nom chose n'implique ni perfection, ni majesté, ni méme le
sens de beau. Pourtant, il est confirmé que tout nom d'Alldh comporte
le sens d'excellence au contraire du mot chose. II en résulte que ce
nom ne convient pas a Allah.

11 est plus siir de s'en tenir & 'accord unanime des gens avant 1'opi-
nion de Jahm b. Safwén pour affirmer qu'Allah s'est bien nommé par
ce nom dés lors que le consensus omnium (ijma’) fait preuve®.

1I - AL-QADIM : LE PRIMORDIAL, L’ETERNEL

Ce Nom se réfere a I'Existant (mawyjiid) dont I'Existance (wujiid) n'a
pas de précédent.

4 T . TSR g .
Le nom d'action (coranique) shay’, qui s'applique a Dieu et aux réalités produi-
tes, vient de la racine verbale shaya’a, shd’a qui a donné le nom l'action et de lieu
mashi’a, volonté productrice (divine).

Le shay’ est donc l'acte primordial de I'Intention divine inconditionnée et indiffé-
renciée, lieu métaphysique de tous les possibles. La chose (shay’) ainsi posée dans sa
signification morphologique est « antérieure » a la Fonction divine (ulithiyya) qui
synthétise 1'ensemble des Noms divins et de Ses Attributs. Les choses (ashyd’) sont
alors dans le Lieu métaphysique de 1'Intention divine ol elles se tiennent essentielle-
ment immuables. Sous cet aspect, la Mashi’a n'est pas un Attribut divin et est au-dela
du Dieu « personnel » ou de la Fonction divine.

La tradition distingue un autre type de volonté appelée Irdda, terme qui vient
d'une racine signifiant : aller de-ci de-1a avec une motivation précise. Elle est I'un des
sept attributs de I'Essence divine avec la vie, la science, la puissance, la parole, la
vue et l'ouie. Cette Volonté donne une intention différenciée et normative a la pre-
miere Volonté, la Mashi’a. Clest elle qui, de concert avec la Science, ]a Puissance et
I'Acte de Dieu, actualise, par I'Ordre existentiateur, les choses contenues de toute
éternité, homogenes et indifférenciées, en Dieu. Et alors ces choses ne pourront faire
autrement que de manifester, dans les degrés cosmiques, leurs prédispositions laten-
tes distinguées dans la Prescience divine.

W
i
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D'autre part, celui a qui 'on s'adresse permet (toujours sous le rap-
port de la langue) que l'on ait de lui une connaissance plus grande, de
toute évidence, que celle concernant 1'absent.

Ceci bien établi, nous dirons : Il est clair que la connaissance ( ‘ir-
fan) d'une chose par elle-méme est plus parfaite que celle d'une chose
par une autre. '

Il en résulte que la connaissance parfaite d'Alldh ne convient qu'a
Alldh, car Il est Celui qui dit pour Lui-méme (/i-nafsihi) « Moi ». Ce
vocable étant celui qui donne le plus de connaissance parmi les trois
pronoms, seul le Vrai peut faire allusion a cette vérité pour le pronom
«Moi » ou «Je » et alors la connaissance parfaite de cette vérité ne
peut étre réalisée que pour Allah.

Cependant, certains ignorants se permettent de parler d'union ou
d'identification (ittihdd). Ceux-la disent que, lorsque l'esprit humain
est illuminé par les lumiéres de la connaissance de cette Réalité essen-
tielle (hagiqa), son intelligence s'unit a I'Intelligible. Au moment ol se
réalise cette union (toujours d'aprés eux), il convient que ce connais-
sant dise « and », «moi » ou « je », comme il est rapporté au sujet de
al-Husayn ibn Mancfr (al-Hallaj)* qui disait : « je suis le Vrai (and-I-
Hagq) » ou a propos de Abidi Yazid (al-Bistdmi) qui pronongait :
« Gloire a moi (subhdni). »

Pourtant, soutenir 1’i#tihdd est faux. En effet, lorsque l'union se
produit, si les deux réalités (en cause) subsistent, elles restent deux,
non une ; si elles disparaissent, une troisie¢me réalité en résulte, diffé-
rente des deux autres; si enfin, l'une demeure et l'autre disparait,
I'union est impossible, I'étre existencié (mawjiid) ne pouvant pas €tre
(sous le méme rapport) celui-la méme qui s'est éteint’.

2Al-Husayn Ibn Mangir al-Hallaj naquit 2 Tdr vers 244/859. Mystique célebre
par son ascétisme, ses miracles et son martyr 4 Bagdad le 26 mars 922. 11 fut le dis-
ciple de Junayd. Voir Louis Massignon : Akhbar al-Halldj, Paris 1957, Diwdn,
Paris, 1981.

’Rézi présentera la méme démonstration de I'impossibilité de ['itrihdd dans le
chapitre sur le Nom divin al-Haggq.

Pour un exposé plus détaillé de cette importante notion doctrinale, voir Ibn ‘Ara-
bi, Le Livre de I’Extinction dans la Contemplation, traduit par Michel Véalsan, in
Etudes Traditionnelles, 1961.





index-243_1.png
LE PRONOM HUWA, LE NOM D’ ALLAH ET LA SHAHADA 243

que la quiddité soit qualifiée par l'existence. Si, en effet, nous affir-
mons que la quiddité est qualifiée par l'existence, une telle qualifica-
tion est-elle alors ou non différente de la quiddité et de I'existence ?

a) Si une telle qualification est différente et de la quiddité et de
I'existence, cette différence ainsi posée, possede une quiddité propre.
Or, notre proposition : « le noir n'a pas d'existence » implique la néga-
tion de cette quiddité et nous en revenons dés lors a notre proposition
initiale. .

b) Si une telle qualification n'est différente, ni de la quiddité, ni de
I'existence, sa négation porte soit sur celle de la quiddité, soit sur celle
de I'existence. Il en découle alors que la quiddité peut recevoir la néga-
tion. Il faut donc, sans aucun doute possible, que, dans 1'exemple choi-
si, la quiddité subisse la négation. Mais, s'il en est bien ainsi, il n'est
nul besoin, d'aprés nous, de faire une telle adjonction. La formule Ld
ildha illa-Lldh reste donc pleinement adéquate dans sa forme révélée
pour remplir le but proposé.

II - DU POINT DE VUE DES GRAMMAIRIENS SUR LE VOCABLE ALLAH
DANS LA FORMULE LA ILAHA ILLA-LLAH

Les Grammairiens sont d'avis que dans la Shahdda : ld ildha illa-
LlGh ou 14 iléha illéd huwa respectivement : nul dieu autre qu'Alléh,
nul dieu autre que Lui, le pronom Lui, Auwa est au nominatif car il est
mis a la place d'un nom qui devrait étre lui-méme a ce cas.

L'explication qu'ils en donnent est la suivante :

Si tu dis : Aucun homme ne vint a2 moi sauf Zayd (Md ja ani raju-
lun illé Zaydun), le nom Zayd est au nominatif (cas sujet avec flexion
un) par substitution (bi-al-badaliyya) (au terme homme, lui-méme au
cas sujet).

En effet, la substitution (badan ou ibddn) implique (dans I'exemple
retenu par les Grammairiens) d'exclure le premier terme (homme) et
d'en prendre un autre. L'exemple devient de la sorte : ne vint a moi
que Zayd, (Ma ja’ani illd Zaydun), proposition qui est logique. La
disparition du mot « homme » laisse a la proposition son sens pleine-
ment intelligible puisque la nouvelle phrase «ne vint a moi que
Zayd », consiste a nier la venue de toute personne sauf Zayd.

Par contre, si 1'on dit : Tout le monde vint a moi sauf Zayd (ja'ani
al-gawmu illé Zaydun), 1a substitution n'est plus possible car I'exem-
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6) AL-TAYYIB MIN AL-QAWL : le Bon ou le Bien procédant de la
Parole ou du Dire ' ‘

(al-tayyib est littéralement la bonne odeur).

Allah a dit : Ils ont été guidés vers le Bien procédant de la Parole
et vers la Voie du Tres-digne-de-Louanges (Coran XX1I, 24).

Aucune parole n'est plus pure et de meilleure odeur que /d ildha il-
la-Llah, a preuve ce qu'Alldh dit: En vérité, les Associateurs sont
impurs (Coran 1X, 28).

En outre, I'impureté produite en raison de cette association pendant
soixante-dix années (par exemple) de leur vie sur terre, cesse par la
seule mention de cette parole une seule fois. Comment (ne pas) com-'
prendre alors que la malpropreté des désobéissances ne puisse dispa-
raltre en vertu de la mention de cette parole pendant ces mémes
soixante-dix années ?

7) AL-KALIMAT AL-TAYYIBA : la Bonne ou I’Agréable Parole

Allah a dit : Une parole de bonne odeur est comme un arbre de
bonne odeur (Coran X1V, 24).

Cette dénomination comporte plusieurs aspects :

a) Elle est purification de toute analogie (fasbih) ou négation
(ta'til) (des qualités divines). La voie moyenne se trouve entre ces
deux positions extrémes en les distinguant 1'une de 'autre comme le
lait, produit du chyme et du sang, est apuré de 1'un comme de l'autre.

b) L'épithéte « bon » signifie, dans cette expression, que 1'€tre qui
la mérite porte ce nom dans cette vie et dans 'autre.

- Dans cette vie selon cette parole : Les bonnes sont aux bons...
(Coran XXIV, 26). 1l s'agit ici des croyants et des croyantes.

- Dans la vie future en vertu de cette autre parole : Et des demeu-
res bonnes ou agréables dans les jardins d'Eden (Coran 1X, 72).

¢) L'épithete « bon » signifie : « accepté chez Alldh ». Il a dit : Vers
Lui, la bonne parole monte ; l'acte integre, Il 1'éleve (Coran XXXV,
10).

Les gens qui procedent par formules allusives (ahl al-ishdra) di-
sent que cette bonne parole, en raison de sa nature bonne, monte vers
Allah.
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tous les noms en nombre infini et Seigneur des Seigneurs. Chez Ibn
‘Arabi, ils seront de pures relations et non des réalités en soi.

LA QUALITE (CIFA)

Dans la perspective des Philologues, la qualité (¢ifa) est une sorte
de nom qui décrit 1'essence ou la quiddité dont on ne peut rien dire ou
rien connaitre sans la description des qualités ou caractéristiques
qu'elle comporte. Cette description est appelée wagf, l'acte de décrire,
mot de la méme racine que ¢ifa.

Le terme ism est coranique alors que celui de cifa ne l'est pas et ne
se trouve pas davantage dans la sunna prophétique. C'est pourquoi
certains théologiens dont Ibn Hasm refuseront d'appliquer ce terme a
Allah.

Si, du point de vue des catégories du langage, les Grammairiens
sont d'accord pour dire que les noms sont le principe des qualités et
qu'ils sont plus excellents qu'elles qui ne constituent que des mots dé-
rivés de ces noms mémes, du point de vue des Théologiens, le pro-
bléme se complique du fait de I'utilisation du vocable technique : ¢ifa
dans des acceptions trés nombreuses.

Clest ainsi que certains appellent : « Noms divins » les quatre-vingt-
dix-neuf Noms parfaits bien qu'ils soient des noms dérivés, donc des
qualités selon les Grammairiens. Par exemple, le Nom divin : Savant
(‘alim) dérive du nom verbal ‘ilm, science, le fait ou I'acte de savoir.
‘Alim qui est I'un des quatre-vingt-dix-neuf Noms excellents retenus
par la Tradition, est compris comme un Nom en Théologie et comme
une qualité en grammaire alors que ‘ilm (science) est un nom verbal en
grammaire et une Qualité divine en théologie.

Cette apparente divergence d'appellation vient du fait que les sour-
ces d'autorités religieuses, Coran et Sunna, ne mentionnent pas le
terme ¢ifa qui s'est imposé chez les Grammairiens pour décrire les
aspects de l'essence, de la substance ou de la quiddité et pour préciser
ainsi les catégories logiques du langage. Le vocable ¢ifa s'est imposé
chez les Théologiens pour affirmer que celui qui est décrit par ce nom
posséde la qualité correspondante comme dans l'exemple précité, le
Savant, Nom divin, posséde la Science, Qualité divine.

Une autre difficulté vient s'ajouter au probleme déja délicat de la
qualification divine en théologie : celle de considérer le terme cifa
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Dieu. Elle donnera & sa vie adorative une consistance et une efficacité
plus grandes et sera alors plus féconde lorsque les thémes et formula-
tions lui seront proposés par le Coran, la Tradition prophétique et les
invocations des Saints.

Pour illustrer d'une maniere différente de celle de Raz1 ce théme
doctrinal fondamental, nous donnons, ci-apres, quelques extraits du
chapitre 11 du livre de Muhyi ad-Din Ibn ‘Arabi, intitulé Fucuc al-
Hikam, les Chatons des Sagesses (prophétiques), traduit d'apres 1'édi-
tion de Ab( ‘Ala ‘Affifi, Le Caire 1365/1946 :

«Sache-le ! Les dons (‘atdyd) et les faveurs (minah) qui se mani-
festent dans I'existence par le moyen ou non des serviteurs, sont de
deux sortes : les dons essentiels et ceux en relation avec les Noms (di-
vins) que les étres d'expérience spirituelle directe (ahl al-dhawdg)
savent reconnaitre.

Certains dons sont accordés apreés une demande (su’dl) déterminée
ou non déterminée. D'autres sont regus sans aucune demande, qu'il
s'agisse de dons essentiels ou de dons en relation avec les Noms (di-
vins).

La demande déterminée consiste a dire par exemple « O Seigneur,
accorde-moi telle chose ! » car on spécifie une chose a l'exclusion
d'une autre.

La demande indéterminée peut se formuler ainsi : « Accorde-moi
ce que Tu sais étre pour mon bien en chaque aspect de mon €tre subtil
et grossier ! » Dans une telle demande, cet étre ne précise rien.

Ceux qui demandent (sd’iliin) se répartissent en deux groupes.
Certains sont poussés a demander sous I'impulsion naturelle, car I'étre
humain fut créé empressé (Coran XVII, 11). D'autres sont incités a
demander parce qu'ils savent qu'il y a des choses chez Alldh qui ne
peuvent étre obtenues, en accord avec la Présence divine, qu'apres
avoir été demandées. Ceux-la disent alors: « 1l se peut que la de-
mande que nous faisons a Dieu, soit de cette nature. » Une telle de-
mande prend en considération toutes les possibilités incluses dans
1'Ordre divin bien que celui qui demande ainsi ne sache pas ce qui est
dans la Science de Dieu, ni ce que sa prédisposition a recevoir com-
porte, car la saisie, a chaque instant précis, de la prédisposition de
'étre, est I'une des choses les plus difficiles & comprendre. Si la pré-
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Les Bédouins nommaient leurs idoles «divinités » (dliha) mais
jamais ils n'employerent le nom Alldh pour désigner une autre réalité
que la Sienne. La preuve se trouve dans le Coran : Ef si tu leur de-
mandes qui a créé les cieux et la terre, ils répondront siirement :
Allah (Coran XXXIX, 38).: Lui connais-tu un homonyme (sa-
miyyan) ? (Coran XIX, 65), dont le sens serait : Connais-tu Celui dont
le Nom Alldh est autre qu'Allah. Ce Nom étant proprement réservé a
Alldh, dans cette perspective, il faut qu'il soit le plus excellent des
Noms d'Allah.

b) Le nom Alldh est le principe (agl) des Noms d'Allah qui lui sont
tous rapportés. Allah n'a-t-il pas dit : A AllGh sont les Noms parfaits.
Invoquez-Le par eux (Coran VII, 180), de sorte que tous les Noms
Lui sont rapportés. Or, il est vrai que le Qualifié est supérieur a la
Qualité. Ne dit-on pas en effet que le Tout-Miséricordieux, le Tres-
Miséricordieux, le Souverain, le Treés-Saint sont tous les Noms d'Alldh
et non qu'Alldh est le nom du Tout-Miséricordieux, du Tres-
Miséricordieux. Cet argument montre que ce nom Alldh est le pr1nc1pe
(agl) (des autres noms).

Si on objecte que le mot Alléh est mis comme épithéte ou qualifi-
catif de relation (na‘f) au début de la sourate « Abraham » : Un écrit
que Nous avons fait descendre vers toi afin que tu fasses sortir les
étres humains des Ténebres a la Lumiere avec la permission de leur
Seigneur, vers la voie du Puissant-irrésistible et du Tres-digne-de-
louanges, Allih, a qui appartient ce qui est dans les Cieux et sur
terre... (Coran XIV, 1 & 2). ;

Nous répondrons : Néfi’ et Ibn ‘Amir’ lisent au cas sujet le nom
Alldh (Allahu) et ce qui le suit, c'est-a-dire : «... afin que tu fasses
sortir les étres humains des Ténébres a la Lumiere par permission
de leur Seigneur vers la Voie du Puissant-irrésistible et du Tres-
digne-de-louanges, Allah (Allahu) a qui appartient, etc. »

Les autres interpretes de ce verset donnent la legon suivante :

Les deux qualités: le Puissant-irrésistible et le Trés-digne-de-
louanges sont construites en rapport d'annexion (cas génitif) et ratta-
chées au Nom Allah (Alldhi) qui les suit, c'est-a-dire : «... par permis-
sion de leur Seigneur vers la Voie du Puissant-irrésistible et du

" Nafi’ et Ibn ‘Amir, célebres lecteurs du Coran.
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AL-JAMI‘ : CELUI-QUI-REUNIT, SYNTHETISE,
LE TOTALISATEUR

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Allah a dit : Notre Seigneur ! En vérité, Tu es Celui qui rassem-
ble (jami‘) les étres humains (Coran 111, 9). Le Jour ot Alldh réuni-
ra (yajma‘u) les Messagers (Coran V, 109).

I1 - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache qu'il faut entendre par le terme jdmi‘ : celui qui réunit ou
synthétise toutes les parties, qui les assemble et les compose selon une
mani€re appropriée, et qui unit aussi les coeurs de Ses bien-aimés car
n'a-t-11 pas dit : Mais Alldh les a réunis (ou accordés) (allafa) (Coran
VI1II, 63).

Ce nom implique la réunion des éléments constitutifs des créatures
a l'instant du Rassemblement (hashr) et du Déploiement (nashr) (de la
Résurrection) apres leur dispersion (tafarrug).

(La fonction de ce nom) comporte aussi de réunir le corps et I'es-
prit apres étre séparés (inficdl) l'un de l'autre.

Ce nom implique également le sens de rassembler les créatures a
l'endroit ot se tient la Résurrection (giydma) et de réunir l'injuste et
celui qui aura subi l'injustice ainsi qu'Allah dit : Tel est le Jour de la
Décision (facl). Nous vous rassemblerons ainsi que vos ancétres
(Coran LXXVII, 38). Il raménera ensuite qui Il veut vers la De-
meure de la Félicité (diar al-na‘im) et qui Il veut vers I’Enfer Gé-
henne comme Il l'a dit : En vérité, Allah réunira (jami’) les infideles
et les hypocrites (Coran IV, 140).

IIT - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

1l devra rassembler (la connaissance) de la Loi révélée, de la Voie
et de la Vérité essentielle.

IV - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-jami‘ est Celui qui réunifie le cceur de Ses Saints
en vue de la contemplation de Son Incommensurabilité. Par Sa Misé-
ricorde, 1l les préserve de préter attention aux créatures.
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reconnaissaient en lui un homme d'une intelligence exceptionnelle et
d'un savoir hors pair. Lorsqu'il voyageait, il avait une suite impres-
sionnante de savants, disciples en toutes sciences qui I'accompa-
gnaient, trois cents, dit-on !

Son pere, prédicateur 4 Rayy, €était docteur de la Loi religieuse se-
lon I’école d’interprétation de 1I’Imam al-Shafi't” et d’obédience théo-
logique ash‘arite’. Selon lusage fréquent a 1’époque, il enseigna les
sciences religieuses a ses deux fils, Fakhr al-Din et Rukn al-Din, I'ainé
qui montra fort peu de dispositions pour ’étude mais beaucoup de
jalousie pour son frére cadet.

Razi, dans son traité intitulé tahgil al-haqq, l'acquisition de la véri-

té, justifie la science qu'il requt par tradition en remontant jusqu’a
1’Tmam al-Shafi‘i. Il sera amené pourtant & rejeter certains points doc-

6 Al-Shafi? (150/767-204/820), est le fondateur d'une des quatre Ecoles de droit
canon qui porte son nom : 'Ecole @’interprétation shafi‘ite. II est l'auteur des traités
al-Umm et al-Risdla. 11 fut un spécialiste du droit mais aussi du Hadith et innova une
science du droit fondé sur des principes abstraits appelée depuis uciil al figh dont les
regles et les lois particulires sont les branches (furil*).

7 1'Ash‘arisme du nom de son fondateur Abfi al-Hasan ‘Ali b. Isma‘il b. Abf
Bishr al-Ash‘ari né & Basra en 260/873 et mort en 324/936 a Bagdad. Il commenga
par suivre 'Ecole mu’tazilite jusqud quarante ans. A la suite d'une transformation
intérieure, il se sépara de cette école pour enseigner une voie moyenne entre elle et
celle des littéralistes attachés 2 la letire de la Sunna. Il écrivit de nombreux ouvrages
dont les plus connus sont : Magdalat al-Islamiyyin, Kitab al-Ibdna, al-Risdla ild Ahl
al-Tajr, al Riséla fi Istihsan al-Hawd fi “ilm al-Kaldm, Kitdb al-Luma’.

Sa doctrine est un équilibre entre le rationalisme des Mu’tazilites et le littéralisme
des gens de la Tradition. Cet équilibre se retrouve chez lui dans la position moyenne
qu'il professa entre la transcendance et limmanence de Dieu et les anthropomor-
phismes qui Le décrivent. Cette voie modérée qui donna un si grand essor a sa doc-
trine se retrouve exposée chez lui dans les trois difficultés théologiques majeures : le
probleme des Qualités divines, celui de la Parole divine incréée ou/et créée, celui du
libre arbitre et de la prédestination. Voir a ce sujet ['introduction et chapitre neuf. Il
existe des ouvrages qui traitent de la doctrine ash’arite. Citons celui de Michel Al-
lard : Le Probléme des Attributs divins dans la Doctrine d *Al-Ash‘ari et de ses pre-
miers grands disciples, Beyrouth 1965.

Razi er l'ascendance de sa lignée théologique ash’arite directe : Diya al-Din
Abiil-al-Qasim, son pére, disciple de Sulayman ibn Négir al-Angari, disciple de Iman
al-Haramayn Abd al-Ma’ali al-Juwayni (m. 478/1085) qui fut le disciple de Abi
‘Ishaq Isfara‘int (m. 418/1027), Abl al-Hasan al-Bahili qui fut disciple de Abl al-
Hasan ‘Alf Ibn Ism&’il al-Ash‘ari.
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prédisposition mais de son état spirituel car il sait que celui-ci l'incite
a demander, la prédisposition a faire ainsi restant la plus cachée.

Ceux-la sont empéchés de demander car ils savent qu'All&h a déci-
dé de toute éternité a leur sujet. Ils ont donc préparé leur réceptacle a
recevoir ce qui provient de Dieu. Ils se sont détachés d'eux-mémes et
de leurs aspirations individuelles.-

Dans cette catégorie, certains ont conscience que la science que
Dieu a de leurs états intérieurs est celle qu'ils possedent dans leur €tre
permanent avant qu'ils ne soient existenciés. Ils savent que le Vrai ne
leur accordera que ce que leur étre essentiel comporte sous le rapport
de la science qui les concerne. Ce qu'ils regoivent ainsi est conforme a
leur état de permanence essentielle. Ils savent donc d'ou résulte la
Science divine 2 leur sujet. Aucun étre de Dieu n'est plus élevé, ni plus
intuitif que celui de cette catégorie (qui ne demande rien) car il détient
le secret de la Prédestination.

De tels étres se répartissent en deux catégories. Certains possedent
cette connaissance d'une maniere synthétique et d'autres, distinctive et
ceux-ci sont plus éminents et plus accomplis que ceux dont le type de
connaissance est synthétique car ils connaissent ce qui est dans la
Science de Dieu a leur sujet, soit que Dieu leur fasse connaitre la
science que leur €tre essentiel peut impliquer, soit que Dieu leur dé-
voile intuitivement leur étre essentiel permanent et le déploiement
sans fin des états qui les concernent...
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sans compter (Coran 1II, 26), ou comme dans celui-ci : Il n’y a pas
d'étre sur terre dont la subsistance n'incombe a Allih (Coran X1, 6)
et encore : Dans le Ciel (se trouve) votre subsistance et ce qui vous a
été promis (Coran L1, 22).

VIII - LIMITES DE LA SOUVERAINETE DU SERVITEUR

On ne peut concevoir que le serviteur soit souverain ou maitre (ma-
lik) absolu.

Le serviteur est par définition un étre possible et, en tant que tel, il
reste dans un besoin essentiel. Pourtant, il n'est pas logiquement im-
possible que le besoin cesse. Le serviteur qui ne peut logiquement se
passer d'Allah, ne peut davantage, en toute évidence rationnelle, €tre
tributaire d'un autre que Lui puisque cet autre qu'Alldh est lui-méme
indigent. Or, comment ce qui est nécessité par nature pourrait-il faire
disparaitre le besoin d'un autre. Qu'il ait le pouvoir de le faire, il I'aura
par les moyens qu'Alldh détermine. Il apparait alors que celui qui peut
véritablement combler ce manque est Alldh, non le serviteur.

Une fois cela bien entendu, nous te dirons que le serviteur ne peut
étre souverain (malik) que dans deux cas :

- Le premier : lorsque son besoin de tout autre qu'Allah disparait, il
devient souverain sans restriction.

La perfection de cette condition se réalise chez le Prophete Mu-
hammad - sur lui la grice et la paix - Allh le décrit avec la disposition
suivante (quand il fut au «lotus de la limite » lors de son Ascension
nocturne) : La vue ne s'écarta ni ne dévia (Coran L111, 17)7. -

Le Prophete a dit: « On m'a donné de choisir entre étre un servi-
teur-prophete et un souverain (malik)-prophéte et j'ai préféré la servi-
tude-adorative ( ‘ubiidiyya) ».

En ref, toute cnose appartiernit a oo gon a Diva poa Yo (Jomon
kdna-1-Léhu lahu) et rien n'appartient 2 qui ne L'a point pour lui car
celui qui a Dieu pour lui®, posséde aussi le principe (a¢l) (de toute

" Pour le voyage nocturne du Prophgte (isrd’ et mi‘raj), voir une vie de 'Envoyé

de Dieu. Il en existe plusieurs en langue frangaise. On peut consulter également notre
traduction de [’Arbre du Monde d'Tbn ‘Arabf, Paris 1982.

8 Ce passage peut aussi se traduire avec le sens fort suivant : Toute chose appar-
tient & qui posséde Dieu et rien n'appartient a qui ne Le posséde pas, etc.
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AL-WALI : LE-MAITRE-TRES-PROCHE

Ce nom n'est pas trouvé dans le Coran.

11 signifie : le Possesseur (mdlik) des choses, Celui qui s'en rend
maitre (mustawld ‘alayhd), Celui qui en dispose librement (mutacar-
rif) selon Son Bon Vouloir (mashi’a).

Son Commandement (amr) se réalise en elles et Sa Décision sage

(hukm) s'y propage.
Nous avons traité de ce nom avec le nom al-wali.

CHAPITRE SOIXANTE-DEUXIEME
AL-MUTA‘AL : L’EXALTE

Ce Nom signifie al- ‘alf, le Sublime mais avec un sens intensif.
Nous en avons déja donné le commentaire (avec le nom al- ‘Ali).
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PREUVES DE L'EXCELLENCE DU DHIKR D'ALLAH
PAR SES NOMS ET SES QUALITES

Les preuves de I'excellence du dhikr des Noms et des Qualités d'Al-

1ah se trouvent dans le Coran, les nouvelles prophétiques et les argu-
ments rationnels.

1 - PREUVES TIREES DU CORAN

De nombreux versets coraniques pourraient étre cités a 1'appui de ce
mérite, tel celui-ci: A Allah les Noms parfaits. Invoquez-Le par eux
(Coran VII, 180).

Sache qu'Allah a qualifié Ses Noms de parfaits dans quatre versets :

- Le premier que nous venons de citer : A Allah les Noms parfaits.
Invoquez-Le par eux. Eloigne-toi de ceux qui s'écartent en diffa-
mant Ses Noms. Ils seront rétribués pour ce qu'ils ont fait (Coran
VII, 180).

- Le deuxiCme se trouve a la fin de la sourate du Voyage nocturne :
Dis ! Invoquez Allah ou invoquez le Tout-Miséricordieux. Quoi que
vous invoquiez, c¢’est bien a Lui que sont les Noms parfaits (Coran
XVII, 110).

- Le troisie¢me dans la sourate Taha : Alldh ; nul dieu adoré sinon
Lui. A Lui les Noms parfaits (Coran XX, 8).

- Le quatrieme dans la sourate du Rassemblement : Lui Alldh, le
Créateur, le Producteur, le Formateur. A Lui les Noms parfaits (Co-
ran LIX, 24).

Sache que le mot « Ausnd » est le féminin de « ahsan », plus beau,
excellent, parfait, comme « kubrd » et « ¢ughra » sont les féminins de
« akbar » et « acghar », respectivement : plus grand et plus petit.

Les Noms sont qualifiés d'excellents ou de parfaits pour plusieurs
raisons :

1. Ils se réferent a des significations intelligibles excellentes car les

qualités les plus parfaites, majestueuses et sublimes sont celles d'Al-
1h.
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AL-WALI : LE TRES-PROCHE, LE TUTEUR, LE PREPOSE,
L’AUXILIAIRE, L’AMI, LE MAITRE, LE PREVENANT

I- FONDEMENTS CORANIQUES

1) Alldh est le Maitre tres-proche (wali) de ceux qui sont fideles
(Coran 11, 257).

2) 1l fait dire & Joseph - sur lui la paix - : Tu es Mon Préposé (wa-
1)) en ce bas-monde et dans la vie Juture (Coran X11, 101).

11 s'agit, en 'occurence du Maitre prévenant (al-Mawld).

3) Les Fideles disent a propos d'Alléh : Tu es notre Maitre Trés-
Prévenant (anta mawld-nd) (Coran 11, 286).

4) Ensuite, ils seront ramenés a Allah, leur Maitre trés-proche
(mawla), le Vrai (Coran VI, 62).

5) Cela parce qu’Allah est I’Auxiliaire Tres-Proche (mawld) de
ceux qui sont fidéles. Quant aux infidéles, ils n'ont point d'auxi-
liaire trés-proche (Coran XLV, 11).

Ces versets montrent que le Seigneur (rabb) est le Maftre-
Prévenant ou I’ Ami (walf) de Ses serviteurs.

D'autres versets indiquent que le serviteur est le walf du Seigneur,
Allah ne dit-1l pas : Non certes ! Nulle crainte ne sera sur les amis
(awliyd', pluriel de wali) d’Allédh et ils ne seront point attristés (Co-
ran X, 62).

II - SIGNIFICATION DE CE NOM

Ce nom comporte plusieurs interprétations :

1) Al-mutawalli : celui qui est investi des affaires, y est préposé
comme le tuteur (wali) pour l'orpheline ou pour la femme dans le rite
du mariage.

La signification véritable de ce mot vient de sa racine W.L.Y, étre
proche. Le walf est aussi le wali, participe actif signifiant le Préposé,
le Régisseur, le premier (walf) ayant un sens intensif.

' Ou encore : mon Maitre-Proche.
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Il - AL-ZEAHIR : L’EXTERIEUR

Trois aspects peuvent étre envisagés dans le commentaire de ce
nom :

Le premier : Ce Nom signifie : Celui qui 'emporte (ghdlib) sur Ses
créatures.

Clest ainsi qu'on dit: avoir le dessus (zhahartu) sur quelqu'un,
lorsqu'on I'emporte sur lui et qu'on le contraint. On dit aussi : s'empa-
rer d'une demeure lorsqu'on en triomphe par la force.

Le deuxiéme : 1l veut dire : le Savant (‘dlim) de ce qui se manifeste
comme l'Intérieur (bdtin) est le savant de ce qui est caché. On dit :
connaitre (zhahartu) le secret de quelqu'un lorsqu'on 1'a bien pénétré.

Le troisieme : Allah est Extérieur ou Apparent (zhdhir) par 1'abon-
dance des arguments évidents et des signes probants qui engendrent la
vénération.

Si I'on objecte : I'Extérieur est Celui dont la réalité (wujiid) ne pro-
voque ni le doute ni l'ambiguité mais pourtant de nombreux doutes
envahissent la plupart des créatures au sujet de 1'Existence (wujiid)
d'Alldh. Comment alors est-II extérieur ?

La réponse est la suivante : Al-Ghazli’ dit « qu'Allah se cache
dans Son extréme manifestation et I'intensité de Sa lumiere dont cette
extériorisation est le voile. Ce propos ne peut étre compris que par un
exemple :

« Si je voulais manifester les mots qu'un scribe a écrits, je montre-
rais qu'll sait quelque chose et tu n'aurais aucun doute a ce sujet. De
plus, ces mots témoigneraient d'une maniere indiscutable que ce scribe
est vivant, savant et capable ». .

«Le méme raisonnement s'applique a tout ce qui existe dans les
Cieux et sur la Terre, grand ou petit, ange ou étoile, soleil ou lune,
animal ou végétal qui ne peuvent que témoigner de leur besoin d'un
recteur qui les dirige, d'un étre qui détermine leur norme et qui leur
décerne leurs qualités propres et leurs dispositions particuliéres. Que
le fait d'écrire un seul mot soit une preuve de la réalité et des attributs
du scribe, combien plus concluants (au sujet de Dieu) sont alors les
signes probants qui n'ont pas de fin ».

7 op. cit.
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Dans ce long chapitre, Razi aborde un des aspects capitaux de I'at-
titude adorative du croyant en rapport avec les noms divins. En effet,
le dhikr est I'une des prescriptions que Dieu fait & Ses serviteurs. L'au-
teur mettra d'abord en relation le dhikr avec les Noms divins mais, trés
vite, il dépassera ce théme pour arriver a une considération générale
de la notion de dhikr telle quelle est envisagée dans les recueils de
piété et de tacawwuf.

L'auteur ne définit pas le terme dhikr mais les citations qu'il fait du
Coran et des hadiths permettent d'en entrevoir les principaux aspects.

La racine du mot Dhikr : DH.K.R. a de nombreuses acceptions :

- d'abord a la forme simple, Dhakara :

e Se souvenir, faire mention, raconter, louanger ;

- ensuite a la deuxiéme forme verbale, Dhakkara

e Faire souvenir, rappeler,

e Faire du genre masculin, munir d'acier acéré, enfanter des males

Le nom verbal Dhikr signifie alors :

¢ Réminiscence, souvenir, rappel, invocation, renommeée, récit,

¢loge, lecture du Coran.

Le nom Dhakar signifie :

e mile, acier, fer, trés dur.

Nous avons préféré ne pas traduire le terme dhikr dans notre tra-
duction le plus souvent possible pour permettre de laisser entrevoir
tous les sens contenus dans la racine.

Réz1 n'aborde jamais 1'aspect technique du dhikr. Les lecteurs inté-
ressés par cette question peuvent consulter divers ouvrages tels ceux-
ci: Cadr ad-Din al-Q0nawi, Traité sur l'Orientation parfaite traduit
par Michel Valsan, in Etfudes Traditionnelles n° 398 de novembre et
décembre 1966. Notre traduction d’Ibn ‘Atd’ Alldh : Traité sur le nom
Allah, Paris, 1981. '





index-400_1.png
400 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

l'irréel), rend le Vrai évident en l'explicitant, réfute le faux en le décla-
rant irréel. Telle est la fonction du Fattdh.

2) Al-Fattdh est Celui qui ouvre les Portes du Bien a Ses serviteurs
et facilite ce qui leur parait difficile. Cette ouverture se produit tantdt
en matiere religieuse en conférant la science, tant6t dans les affaires de
ce bas-monde en apportant la suffisance au pauvre, en secourant 1'op-
primé et en supprimant l'affliction. Le Maitre Abli Manclir al-
Baghdadi en a ainsi parlé€ :

« O Toi qui m'as ouvert toute porte sans issue »

« J'espere Ton indulgence »

« Ta grdce sur moi pour mon bonheur ! »

II - DIRES DE MAITRES SUR CE NOM

1) Al-Fattéh est Celui qui ouvre le coeur des Fideles a Sa Connais-
sance et qui ouvre aux désobéissants les portes de Son Pardon.

2) Al-Fattéh, dit-on, est Celui qui veille sur toi dans l'adversité et
qui développe en toi les bienfaits.

3) On a dit : al-Fattah est Celui qui ouvre aux ames la porte de Son
concours gracieux et aux secrets celle de Sa réalisation.

4) On a dit : al-Fattdh est Celui qui ne ferme pas l'acces aux multi-
ples bienfaits a cause des désobéissances et qui ne refuse pas aux ser-
viteurs (oublieux) l'arrivée a Sa Miséricorde en raison de cet oubli.

5) Al-Fattdh est Celui dont la Décision est exécutoire et le Décret
fixé.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Elle est double :

- Dans le premier cas, le serviteur s'évertue pour qu'a tout moment
I'une des portes du Mystere et des dévoilements s'ouvre a son coeur ;

- Dans le second aspect, a chaque instant, les portes des bonnes dis-
positions et des joies intimes s'ouvrent aux serviteurs d'Allah.
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CHAPITRE SOIXANTE-QUATORZIEME
AL-NUR : LA LUMIERE!

I - FONDEMENT CORANIQUE

Alldh a dit: Allah (est) la lumiére (al-niir) des Cieux et de la
Terre... (Coran XXIV, 35)

II - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache-le ! La Lumiére est le nom qui convient a la qualité dont le
contraire est 1'Obscurité (zhaldm). Or, il est bien impossible qu'Allah -
Gloire a Lui - soit (qualifié) de la sorte pour plusieurs raisons :

La premiere : Cette qualité (kayfiyya) survient pour disparaiire au
contraire de celle du Vrai.

La deuxiéme : Les corps en tant que tels (sous le rapport de la Lu-
miére) sont indifférenciés (mutasdwiyya) mais différenciés (mukhtali-
fa) sous le rapport de la luminosité (diya’) et de l'obscurité (zhulma).
La luminosité est donc une modalité inhérente au corps qui en a be-
soin contrairement 2 1'Btre nécessaire (par soi).

La troisieme : La lumiere s'oppose a 1'obscurité. Or, le Vrai est trop
majestueux pour avoir un contraire ou un semblable.

La quatriéme : Allah dit (dans la suite immédiate du verset cité su-
pra) : La ressemblance de Sa Lumiére (mathalu niirihi). 1l rapporte
ainsi la lumiére a Lui-méme. Or, si Alldh était la Lumicre (en soi),
cette proposition entrainerait de rapporter la qualité a elle-méme, ce
qui est impossible. Il n'est donc pas lumiére (laysa nitran) et n'est pas

' Ce nom a fait T'objet du livre de al-Ghazali : Le Tabernacle des Lumiéres, tra-
duction et commentaires par Roger Deladriere, Paris 1981.

? Voici la traduction complete de ce verset célebre : Alldh (est) la Lumiére des
Cieux et de la Terre. Sa Lumiére ressemble a un Tabernacle ot se trouve un
flambeau ; le flambeau est dans un verre fin ; ce verre fin est comme un astre
étincelant ; il est allumé d'un Arbre béni, un Olivier ni oriental ni occidental, dont
IHuile est préte de s'allumer méme si aucun feu ne la touche. Lumiére sur lu-
miére. Allah conduit a Sa Lumiere qui 1l veut. Allah dispose des symboles pour les
hommes. Allah est trés savant au sujet de toute chose.
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(Pour prouver que le nom : shay’ ne convient pas a Allah), Jahm b.
Safwan’, argumente en s'appuyant sur le Coran et la raison :

Le Coran : il cite deux versets (a I'appui de sa thése).

Le premier: Allah, créateur (ou Celui-qui-détermine-la-juste-
mesure-principielle) de toute chose® (Coran X111, 16).

Or, si Allah s'était nommé par le mot chose, il résulterait, du sens
obvie de ce verset, qu'll est Créateur pour Soi-méme (li-nafsihi) ce qui
est absurde (car la fonction du Créateur est de manifester la création).

Il ne convient pas de soutenir qu'il s'agit en 1'espéce d'une (proposi-
tion) universelle qui inclut I'attribution particuliere (takhc¢ic), car la
particularisation du général (takhcic al-‘dmm) est seulement possible
dans une figure (¢ira) dans laquelle la compréhension du tout (majra
al-kull) n'est pas envisagée comme s'appliquant au plus grand nombre
(jary al-akthar).

Le Dieu-Producteur (bdri), Lui, est 1'Existant le plus éminent qui
n'est pourtant pas concerné par cet exemple, en l'occurence. II n'est
donc pas possible d'affirmer que le verset précité Allah (est) le Créa-
teur de toute chose, soit considéré comme une proposition de sens
universel dans laquelle 1a particularisation peut rentrer.

Le second verset est celui-ci. Aucune chose n'est semblable a Lui
(ou comme Son semblable) (laysa ka mithlihi shay’un) bien qu'll soit
I'Oyant et le Voyant (Coran XLII, 11).

Or, le semblable du semblable est identification (mith mithlihi hu-
wa huwa). Le fait qu'Allah ait mentionné qu'aucune chose n'est sem-
blable a Lui permet de conclure qu'll ne peut étre nommé par le mot
chose.

I’opinion de celui qui soutiendrait que la particule KA, comme,
(dans ce verset) est explétive (zd’ida)3 n'est pas fondée car vouloir
faire de la mention KA, comme, une faute ou une altération (du texte

! Sur Jahm b. Safwén, voir page 28, note 14.
2 Voir chapitre 10 al-Khdlig pour la traduction de ce verset.

3 Au chapitre 60 page 558, nous avons déja remarqué que ce verset pouvait rece-
voir deux traductions selon que 1'on valorise ou non la particule ka, comme. Dans ce
cas, le verset devient : Aucune chose n'est comme Son semblable, celui-ci étant
alors I'Homme universel (insdn kdmil). Voir Ibn ‘Atd’ Allah. Traité sur le Nom Al-
ldh, opus cité. Introduction.
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La réponse a cette discussion est 1a suivante : Dans 1'hypothese de
la coexistence d'un associé (a Dieu), le serviteur ne saurait pas s'il est
I'adorateur de celui-ci ou de celui-14 ou bien des deux a la fois puis-
qu'alors il ne pourrait servir son Maitre et Créateur en Lui témoignant
de la reconnaissance. De plus, son indigence envers Lui n'apparaitrait
pas car il se dirait : « 8Tl ne m'agrée point, il se peut que son associ€ le
fasse ». Mais, quand le serviteur sait que le Monde n'a nul dieu autre
que 1'Unique, il acquiert la sincérité dans son adoration et dans sa pau-
vreté envers Lui. Sinceére est-il puisqu'il n'y a nul refuge pour lui que
Sa Miséricorde et nul lieu de salut pour lui que Sa Générosité et sa
Libéralité.

VIII - A QUELLE CONDITION L'HOMME MEURT-IL CROYANT ?

Quand l'étre légalement assujetti (mukallaf) a parfait réflexion et
preuve dans la connaissance d'Alléh et qu'il a pu perfectionner ces
données préliminaires, il ne trouvera aucun moment ou il ne puisse
dire : L4 ildha illa-Lidh, et sans aucun doute il meurt croyant puisqu'il
a accompli ce a quoi il était obligé et qu'il n'a eu de cesse de prononcer
cette formule. Si d'aventure, il se trouve dans la possibilité de la dire
sans le faire effectivement et qu'il vienne 4 mourir & ce moment,
meurt-il croyant ?

Certains disent qu'il meurt mécréant car la validité de la Foi et du
salut repose sur la prononciation de cette formule lorsque la possibilité
lui en est offerte. La preuve en est donnée dans ce verset qui montre
que Pharaon connaissait bien l'existence du Dieu unique : (Moise)
répondit (@ Pharaon) : « Tu sais pertinemment que seul le Seigneur
des Cieux et-de la Terre a fait descendre de tels (signes miracu-
leux) » (Coran XVII, 102). Si le mot « Seigneur » est lu avec la dési-
nence a du cas complément, le jugement que porte Moise sur Pharaon
exprime qu'il avait la connaissance d'Allah. Il se confirme donc qu'il
connaissait son Seigneur tout en lui demeurant infidele. Il est alors
certain que la (seule) connaissance ne suffit pour assurer la Foi que si
celle-1a comporte le témoignage explicite de reconnaissance (de 1'Uni-
té divine). D'autres disent qu'il meurt croyant en ayant réalisé la
connaissance intégrale de la shahdda, 1a preuve étant donnée par cette
parole du Propheéte : « Sortira du Feu infernal, celui qui a dans le
ceeur le poids d'un atome de Foi. » Or, le ceeur de cet individu est pé-
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V - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CES NOMS

C'est qu'il laisse cacher aux autres ce qu'Allah ne fait pas paraitre.
Le Propheéte - sur lui la grice et la paix - a dit : « Celui qui laisse ca-
cher ce dont il a honte a un croyant, Alldh lui cachera ce dont il a
honte, le Jour de la Résurrection. »

Sache que 1'étre créé ne peut enlever ni perfection, ni imperfection,
ni chose belle ou laide. Celui qui consciemment ne préte pas attention
aux laideurs mais mentionne les bonnes dispositions, détient un droit &
se qualifier par ce nom.

On rapporte que Jésus - sur lui la paix - passa avec ses disciples de-
vant un chien mort dont I'odeur était infecte. Les disciples dirent :
« Que cette charogne sent mauvais ! » Jésus répliqua : « Que ses dents
sont blanches. » C'est un avertissement qu'il ne faut parler d'une chose
qu'en vertu des bonnes dispositions qu'elle comporte !
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Le Dernier par Son Courroux (ghadab) primordial contre Ses en-
nemis,

L'Extérieur par Sa Théophanie (fajalli) en ce bas-monde sur le
cceur des étres d'une pureté transparente (agfiyd’),

L’intérieur en dérobant & Ses ennemis la Vision de Lui dans la
vie future.

23 — Premier par l'excellence de la connaissance qu'll prodigue (fa ‘rif),
Le Dernier par Son assistance et Sa confirmation (fa ‘yid),
L'Extérieur par Son Bienfait (ni‘ma),

L'Intérieur par Sa Miséricorde (rahmay).

24 — Le Premier par ce qui provoque le bonheur (is ‘dd),
Le Dernier par 'assistance (inddd),
L'Extérieur par l'existentiation (ijdd),
L'Intérieur par la droite direction (irshdd).
Allah a dit : Il a répandu sur vous Ses bienfaits extérieurs et in-
térieurs (Coran XXX, 20) : 'Extérieur en vous illuminant par
les effets (dthdr) de Ses bienfaits ; 1'Intérieur en faisant briller
pour vous les lumieres de Sa Connaissance.

QUESTIONS SUR LA REALITE DIVINE

Sache que plusieurs questions peuvent se poser sur la réalité du
huwa, Lui (placé en té€te du verset LVII, 3 précité, Lui est le Premier
et le Dernier, et I’Extérieur et I’Intérieur).

1 - Est-ce (bien) Lui (hal-huwa) dont-il s'agit ?

On répond a cette question en faisant référence a des versets qui
indiquent Son existence (wujiid), le texte coranique en mentionne un
grand nombre. Par exemple : I'allusion faite par Abraham, I’Ami in-
time - sur lui la paix -: Mon Seigneur (est) Celui qui fait vivre et
mourir (Coran 1, 258).

Telle aussi la mention que fait Moise - sur lui la paix - a qui Alldh
a parlé : Votre Seigneur et le Seigneur de vos premiers ancétres...
(Coran XXVI, 26) : Notre Seigneur (est) Celui qui confere la norme
créaturelle a toute chose et guide en conséquence (Coran XX, 50).
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AL-RAQIB : LE VIGILE, LE VIGILANT,
CELUI QUI OBSERVE

Allah dit a propos de Jésus - sur lui la paix - : Quand Tu eus para-
chevé mon temps, c'est Toi qui Te trouvas Celui qui les observe (al-
raqib ‘alayhim) (Coran V, 117).

Et Allah se trouve vigilant a l'égard de toute chose (Coran
XXX, 52).

1 - SIGNIFICATION DE CE NOM

L’interprétation de ce nom comporte deux aspects :

1 - Il dérive de rugiib, qui signifie : maintenir en permanence le re-
gard ou l'attention dans le but de protéger.

Chez I'homme, al-raqib est celui qui est chargé de préserver une
chose, qui I'observe attentivement et la garde avec soin sans négli-
gence. Allah a dit : Il (I’homme) ne profeére nulle parole sans qu'il y
ait chez Lui (Alldh) un observateur (raqib) disposé (Coran L, 18),
cest-a-dire un Ange inscrivant ses actions, consignant ses propos et
I'observant attentivement.

Allah observe Ses serviteurs puisqu'll voit leurs dispositions et
connait leur propos

I voit leurs® Qomportements En vérité Je suis avec vous.
J’entends et Je vois (Coran XX, 46).

Il connait leurs propos en vertu de ce verset : Allah connait ce que
tout étre femelle porte et comment les matrices (arhdm) décroissent
ou s'acroissent (Coran XII, 8) Il connait ce qui est sur terre et sur
mer (Coran V1, 59). Il sait cé' qm pénetre dans la terre et ce qui en
sort (Coran LLVII, 4). .

2 - Al-raqib a le sens de irtigab, l'attente vigilante, la garde atten-
tive.

Allah a dit : Sois sur tes gardes car eux sont sur leurs gardes (far-
taqib innahum murtaqibiin) (Coran XLIV, 59). '

\Or, une telle attitude ne convient pas a Alldh car elle laisserait sup-
poser qull dGt en dépendre. Celui qui est dans l'expectative
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Il détermina en Iui le bien et le mal. Il dit : Que soit fidele celui qui
le veut et infidele celui qui le veut ! (Coran XVIII, 29).

11 le libéra de la géne : Il n'a pas fait de votre Religion une géne
pour vous (Coran XXI1, 79).

11 ne lui imposa d'obligation que dans la mesure de sa capacité : Al-
ldh n'impose a l'dme que ce dont elle est capable (Coran 11, 286).

Allah ne lui impose pas ce qu'il ne peut supporter : Ne nous charge
point de ce qui n'est pas en notre pouvoir ! (Coran 11, 286).

11 agit de la sorte afin de I'éprouver et de le tester : En vérité, Nous
avons créé ['homme d'un écoulement mélangé et Nous l'éprouve-
rons (Coran LXXVI, 2): Certes, Nous vous éprouverons pour que
Nous sachions lesquels d'entre vous s'évertuent au combat et sont
constants (Coran XLVII, 31).

De plus, Il universalise ce principe a tous : Je n'ai créé les djinns et
les hommes que pour M'adorer (Coran L1, 56).

I précise en outre les modalités de cet assujettissement en disant :
On ne leur ordonna que d'adorer Alldh, en Lui consacrant un culte
exclusif, en hommes spontanément orthodoxes (Coran XCII, 5),
bien qu'll ait créé 'homme dans la nécessité de pourvoir a sa subsis-
tance et de mener 2 bien sa vie sans-avoir a s'appliquer aux ceuvres
d'adoration 2 tous moments. Il I'oblige assurément a des actes d'adora-
tion dans des temps précis par allegement et facilité ainsi qu'll le dit :
Allah veut vous décharger car Il a créé I'homme faible (Coran 1V,
28). AllGh veut la faciliter pour vous et Il ne veut pas la difficulté
pour vous (Coran 11, 185).

Bien plus, Allah a divisé le corps de I'homme de trois fagons :

1. Son ceeur qui gouverne les facultés d'actions, qui les commande
et est l'organe de la raison et de la compréhension.

2. Sa langue qui est tributaire de l'autorité du cceur. Alldh I'a mise
comme un instrument pour exprimer ses états intimes.

3. Les autres parties de son corps.

Lorsque ces trois parties coopérent dans un méme acte, celui-ci est
parfait, intégral et atteint le maximum d'efficacité tant en perfection
qu'en puissance.

A chacune de ces trois parties, Allah a assigné des ceuvres d'obéis-

sance et d'adoration qui lui conviennent. Pour le ceeur, Il a mis la ré-
flexion, le dhikr pour la langue, les repos et les motions pour les mem-
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Le grand sage AbQ al-Barakat al-Baghdadi®® a exposé ce qui suit
dans son traité intitulé « Considération sur ['existence du Nom su-
préme » (Kitab al-mu‘tabar fi al-ism al-a‘zham) :

« Le Connaissant peut connaitre une chose en soi. Ainsi, celui qui
percoit la chaleur par contact direct saisit la chaleur méme, ou encore
celui qui pergoit la couleur par la vue saisit la couleur elle-méme. La
méme constatation s'impose pour chacune des sensations obtenues par
les cing sens. Celui-la peut aussi connaitre une chose accidentelle-
ment, par exemple : celui qui dirait du sirop de vinaigre qu'il a la vertu
de guérir I'inflammation tumorale de 1'eeil. Or, cette propriété médici-
nale n'est pas connue dans sa cause mais seulement dans ses effets et
ses résultats.

« Une fois cela bien compris, nous te dirons : Lorsque nous partons
de l'existence des €tres possibles pour induire celle de I'Etre néces-
saire, nous savons que la connaissance ainsi obtenue est accidentelle
puisqu'on peut connaitre que cet Etre nécessaire est une réalité propre
sans savoir toutefois ce qu'elle est en soi : elle nous permet seulement
de pouvoir conclure & deux de ses qualités intrinséques, a savoir que
toute chose s'appuie sur I'Etre nécessaire et que Celui-ci se passe de
tout.

« Par contre, l'essence de la connaissance essentieclle ne nous est
accessible présentement, ni dans 1'étre nécessaire par soi, ni dans ses
deux qualités intrinséques: dans son essence puisque nous ne
connaissons pas le propre de celle-ci ; dans ces deux qualités intrinse-
ques puisqu'll est unique, qu'll n'admet pas la composition et ne com-
porte pas deux essences.

« 1l reste & examiner alors s'il nous est possible de connaitre cette
réalité propre d'une connaissance par soi qui puisse €tre pour nous
comparable, mutatis mutandis, & la compréhension de la faculté du
toucher pour la chaleur ou de la vue pour la lumiere (pour reprendre
les deux exemples choisis plus haut). Or, cela n'est pas possible puis-
que la compréhension de cette réalit€ propre (assimilée a 1'Etre néces-

Dgage et philosophe (m. 547/1152), juif d'origine, nommé Nathana&l. De son
nom complet : Abfi al-Baraka Hibat-Alldh Ibn ‘Alf Ibn Malakd al-Baghdadi. Il a
composé un traité : Kitdb al-Mu ‘tabar, Le livre de ce qui est établi par interpréta-
tion personnelle, Hyderabad Deccan 1357/1938.
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AL-MUQADDIM : L’ANTERIEUR, CELUI-QUI-PRECEDE
o OU DEVANCE
AL-MU’AKHKHIR : LE POSTERIEUR,
CELUI-QUI-VIENT-EN-DERNIER, OU QUI-RETARDE

I - Sache que ces deux Noms divins peuvent €tre des noms d'es-
sence (dhdri) ou de situation (wad’i).

En tant que Noms d'Essence, ils sont de deux sortes :

1 - La cause précede (gqaddama) 1'effet. Par exemple le mouvement
du doigt précede celui de I'anneau qui est placé dessus.

2 - La condition précede le conditionné. Par exemple : la vie pré-
cede la science et le nombre un précede le nombre deux.

En tant que noms de situation, ils sont de trois sortes :

La premiere : I'antériorité temporelle ou la primauté de succession
(tagaddum zamdni). Par exemple : la primauté des Opérations divines
les unes par rapport aux autres. Elle se réalise par la prépondérance de
Sa Volonté, qu'elle destine soit l'existence de certains actes a une
condition temporelle antérieure soit l'existence d'autres a une condi-
tion temporelle postérieure. Si cette corrélation n'a pas lieu, I'antérieur
en tant que tel n'a pas plus de raison d'exister que le postérieur.(puis-
que I'un ne peut exister sans 1'autre).

La deuxiéme : la prééminence spatiale ou antériorité de lieu (fagad-
dum makdni) comme le ciel qui est par-dessus et la terre par-dessous.
Elle se réalise également par la Volonté divine. Lorsqu'on affirme que
(tous) les corps sont dans une situation correspondante (mutamdthala),
ce qui est vrai pour l'un est vrai pour l'autre. C'est ainsi que 1'on com-
prend que le ciel est par-dessus et la terre en-dessous et inversement.

La troisieme : la primauté par l'excellence (al-tagaddum bi al-
sharaf). Par exemple, Allah anoblit certains étres en leur conférant la
science, l'obéissance et l'assistance. Il délaisse d'autres en différant de
leur accorder les mémes dispositions (dargjar). 11 a élevé le Prophete
Muhammad - sur lui la grice et la paix - au plus haut des degrés, car Il
a dit : Nous avons élevé pour toi ton dhikr (Coran XCIV, 4). 1l a mis
Abi Jahl et Abll Lahab au degré le plus bas.
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CHAPITRE DEUXIEME

DE LA DIFFERENCE ENTRE NOMS (4sMA”)
ET QUALITES (Crrir)

Sache que le vocable ism, nom, dérive soit de sumuw, l'acte de
s'élever, I'élévation, d'apres les Grammairiens de I'Ecole de Basra, soit
de sima, signe, marque, d'aprés ceux de 'Ecole de Koufa.

La premiére dérivation du vocable provenant de sumuw nécessite
que le vocable (lafzh) ou terme exprimant ou conduisant & un sens
intelligible (ma‘nd ou significat) quelconque soit un nom puisque le
vocable « nom » désignant le contenu intelligible (ma ‘nd), en tant que
terme significatif (dalil), doit précéder logiquement le terme signifié
(madlil). C'est ce qu'il faut entendre par le terme sumiiw.

La seconde dérivation du vocable « nom » provenant de sima im-
plique que tout vocable exprime un sens intelligible dont il est le signe
(sima) et la marque (‘aldma).

Ceci étant bien établi, nous dirons : Tout vocable comporte une si-
enification et un tel vocable doit alors étre un nom (ism). Pour cette
raison, nous disons que la Parole divine suivante : Alldh détermina
chez Adam la science de tous les Noms (Coran 11, 31), implique
qu'Alldh lui enseigna toutes les expressions du langage (lughdr), peu
importe qu'elles soient des noms (ism), des verbes (fi ‘I) ou des particu-
les (harf) selon les grammairiens. En effet, nous avons déja exposé
que ces trois catégories qui sont celles du vocable significatif (lafzh
mufid) nécessitent que les noms soient classés en raison de la compré-
hension fondamentale (mafhiim acl?) (que 'on peut en avoir).

De plus, les Grammairiens distinguent, sous le vocable «nom »
certains de ses aspects significatifs car, disent-ils, le vocable significa-
tif reste ou non indépendant des réalités connaissables dans la com-
préhension qu'il apporte. S'il demeure isolé, il s'agit de la particule
(harf), sinon, il faut distinguer deux possibilités : s'il précise un temps
déterminé, on le nomme verbe (fi‘l), sinon ce vocable est le nom (ism)
proprement dit. Pour cette raison, les Grammairiens disent que le nom
(ism) est un vocable isolé se référant par sa donnée (wad ‘) 2 une signi-
fication indépendante d'un temps déterminé.





index-390_1.png
390 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

dit : Ne compte pas comme morts ceux qui ont été tués dans la voie
d’Alldh. Bien plus, vivants sont-ils chez leur Seigneur et bien pour-
vus ! (Coran 111, 169).

Platon a dit : « Mourez afin de ne plus mourir, prenez de la peine
sans en provoquer ! »

Mais alors, par quels moyens peut-on briser concupiscence et irra-
cibilité ? Soit par ascése méthodique (riydda) comme le dit Allah :
Ceux qui meénent la lutte pour Nous, Nous les guiderons assurément
dans Nos Voies (Coran XXIX, 69) soit par rapt divin (jadhb). Or, ce
dernier est plus parfait ainsi que le Prophete - sur lui la grice et la
paix - le dit : « Un seul.des rapts du Vrai équivaut a l'oeuvre des deux
catégories d'étres doués dé pesanteur ».
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Les Docteurs de la Loi savent bien, au moyen de la preuve ration-
nelle, qu'il en est ainsi car il n'y a pas de récompense plus élevée et
plus excellente que la connaissance (ma ‘rifa) d'Allah et la submersion
dans Son Amour (mahabba) et Son Service (khidma). Lorsque le ser-
viteur dit : « Gloire a Allah au-dessus de tout », il connait Allah par la
reconnaissance de la transcendance (fanzih) et la sanctification (tag-
dis) qui excluent tout ce qui ne s'y rapporte pas. Cette connaissance est
en raison de la félicité (sa ‘ada) et de la prospérité (ghibta).

Quand le serviteur dit : « La Louange (est) a Alldh », il connait que
le Vrai, parfait en Son Essence, est aussi Principe de perfection chez
les autres. Or, il n'y a pas autre chose dans 1'Existence universelle (wu-
jid) que Son essence”. De méme, toute perfection s'actualisant dans
une chose autre que Lui, résulte donc de Lui et de Son excellence.
C'est alors que la connaissance se trouve doublée, entrainant, sans au-
cun doute, une récompense double,

Lorsque le serviteur dit: « Nul dieu adoré sinon Alldh », il sait
qu'Allah est parfait en Son Essence et détermine la perfection chez les
autres sans qu'aucune chose, hormis cet Existant, ne se trouve étre
dans I'Existence universelle avec cette qualité de perfection. Des lors,
son indigence le fait tendre intensément vers la Miséricorde d'Allah et
son attachement (a Lui) paracheve son dévouement devant Son Excel-
lence et Sa Générosité. Sa connaissance devient le triple de ce qu'elle
était auparavant et la récompense (qui I'accompagne) se trouve étre,
sans aucun doute, dans la méme proportion. Lorsque le serviteur dit :
« Allah est plus grand », il sait que, méme si les lumiéres de Sa Majes-
té et de Sa Grandeur se montrent a lui, Alldh demeure plus grand, plus
parfait et plus immense que tout ce qu'il peut se représenter en imagi-
nation et concevoir de la lumicre de la Perfection et de la Toute-
Puissance inaccessible d'Alléh. Sa connaissance devient ainsi quatre
fois ce qu'elle était auparavant. Ces exemples confirment que tout ce
qui reste hors de la portée de l'intelligence humaine n’est pas de son
ressort. Aussi, l'excellence de 1'Etre vrai exclut qu'll puisse étre un
moyen d'accés pour quiconque cherche a parvenir a Lui, comme elle
refuse que 1'étre créé puisse s'élever a Lui, si ce n'est progressivement.

3Telle est la doctrine orthodoxe de la wahdat al-wujiid que tous les Maitres n'ont
cessé d'exprimer plus ou moins explicitement. Voir notre introduction  ce sujet.
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_ COMMENTAIRES SUR LA FORMULE :
LA ILAHA ILLA-LLAH, NUL DIEU ADORE SINON ALLAH

Ce chapitre comportera dix questions.

I - CETTE FORMULE PEUT-ELLE ETRE MODIFIEE ?

La plupart des philologues grammairiens estiment que cette for-
mule peut subir des modifications par retranchement (hadhf) ou impli-
cation (idmdr). lls relévent deux exemples de ce genre.

1 - Nul dieu (pour nous) sinon Dieu (La ildha (land) illah-11ah).

2 - Nul dieu (dans I’Existence universelle) adoré sinon Dieu (L4
ilaha (fi al-wujiidi) illd-llah).

Sache-le ! A mon avis cette formule (ainsi explicitée) mérite exa-
men !

1 - Examen de la premiere formule explicitée « nul dieu (pour
nous) sinon Dieu »

Ainsi modifiée, cette formule ne convient pas a la reconnaissance
véritable de 1'Unité divine (tawhid haqq) puisqu'on peut faire cette
supposition : admets qu'il n'y ait nul dieu pour nous autre qu'Allah.
Pourquoi ne diriez-vous pas aussi qu'il n'y a nul dieu pour tous les
gtres contingents autre qu'Allah ?

- Pour cette raison, quand Allah dit : Votre Dieu est un Dieu uni-
gue (Coran 11, 263), 1l ajoute aussitodt : Nul dieu autre que Lui (Co-
ran 11, 263). La répétition dans ce verset, de la formule de I'Unicité
divine est nécessaire car en disant votre Dieu est un Dieu unique, on
peut se poser cette question Suppose que notre Dieu soit unique ;
pourquoi alors ne dites-vous pas : le dieu de tous les €tres est unique’,
mais pour éviter cette question Allah ajoute : Nul dieu autre que Lui.

! Car il pourrait ne pas étre unique pour les autres.
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s'agit d'un acte d'association car (dans cet exemple a propos de Dieu)
I'homme fait concurrence au Vrai ou s'y oppose.

Pourtant, comment ne pas considérer cela : Si, en effet, un roi puis-
sant accorde un royaume immense et des biens considérables a I'un de
ses esclaves qui s’assoit dans un recoin de sa maison en remuant le
doigt, s'imaginant que ce mouvement du doigt est une marque de re-
merciement pour ces bienfaits considérables, tout étre intelligent le
considérera alors comme un dément.

Lorsque tu auras compris cela, médite sur les différentes sortes de
bienfaits d'Alldh a ton égard. Pure privation tu étais, Il t'accorda pour-
tant d'exister. Il te conféra alors une belle forme extérieure et une intel-
ligence, la plus noble des facultés intérieures. 1l différencia ensuite ton
oufe et ta vue te guidant vers Sa connaissance. Il t'octroya une récom-
pense immense et fit ton éJoge dans Son noble Livre. Aussi, ta langue
s'agita pour mentionner : la louange est a Allah (Coran 1, 2) et tu pen-
sas en conséquence que la motion de ta langue pronongant ces Paroles
suffisait pour t'acquitter du remerciement devant tous ces bienfaits
éminents. Or, cet homme (que tu es) se trouve dans un éloignement
intellectuel (a 1'égard de Dieu) bien plus grand que celui que nous
avons mentionné plus haut.

Tel a donc été 'exposé sur la participation a ce nom du serviteur re-
connaissant a 1'égard de son Seigneur.

2) Remerciement entre créatures

Quant au remerciement d'une créature envers une autre, il est notoi-
rement exigé. C'est ainsi que le Prophete - sur lui la grice et la paix - a
dit : « Celui qui ne remercie pas les hommes, ne remercie pas Alldh ».
Cependant, en réalité, le remerciement n'est rapporté€ qu'a Allah pour
plusieurs raisons :

a) Si Alldh n'avait pas déterminé dans le cceur d'un serviteur une in-
citation a t'accorder le bienfait, Il n'aurait pu, c'est logique, te l'oc-
troyer, car I'étre n'agit que par une inclination déterminante. Partant, si
Allah crée cette motivation dans ton ceeur, il est impensable qu'll ne
t'accorde pas le bienfait (correspondant) et ainsi le serviteur reste sou-
mis a ces deux dispositions. En réalité, seul Allah est celui qui contra-
rie et Celui qui est profitable.

b) Le bienfait que le serviteur accorde n'est parfait que par celui
d'Allah. Si Lui, n'avait créé (par exemple) le froment ou l'orge, com-
ment 'Emir ou le Vizir auraient-ils pu bénéficier de ces deux bien-
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I'ame a l'attitude spirituelle convenable pour qu'elle se pare des Quali-
tés divines.

Ces dernieres considérations soulévent une question. L’épitre que
le Soufi Muhyi ad-Din Ibn ‘Arabi fit parvenir 4 Fakhr ad-Din Razi, par
l'intermédiaire d'un ami commun non identifié, a-t-elle eu une in-
fluence sur le comportement intérieur de Razi et la composition du
présent traité > 7 ’

Dans cette courte épitre, Ibn ‘Arabi s'adresse & Raz1 en ces termes :
« ... Je viens de prendre connaissance d'un de tes ouvrages et de voir
1’assistance qu’ Alldh t'a accordée dans l'exercice de ta faculté imagina-
tive (al-quwwatu-l-mutakhkhdyyilah) et de ton excellente cogitation
(al-fikr)... Or, j'ai été informé par 1'un de tes fréres en qui j'ai confiance
et qui a les meilleures intentions 2 ton égard qu'il t'a vu un jour pleurer
et, qu'en t'en demandant la raison, ainsi que les autres personnes pré-
sentes, tu leur as répondu : « Il s'agit d’un point de doctrine que je pro-
fessais depuis trente ans et qui, en ce moment, m'est apparu différent
de ce que je pensais. » Et tu pleuras encore et ajoutas : « Or, il se peut
que l'éclaircie que j'ai eue maintenant ne vaille pas mieux que ce que
J'avais pensé jusqu'ici. » Mais alors qu'as-tu donc, mon frére, 2 rester
dans cette impasse et a ne pas entrer dans la voie des exercices et des
efforts spirituels... »

L’épitre serait a lire entiérement et a méditer. Il semble, d’apres
l'introduction que Michel Vélsan a consacrée a cette lettre avant de la
traduire « Que I'effet de cette correspondance a été assez positif et que
Razi s'est intéressé effectivement aux questions initiatiques vers la fin
de sa vie. Mais dans I'état présent de nos renseignements, nous ne pos-
sédons aucun document émanant de Razi lui-méme, ni d'autres auteurs
qui éclaire un peu les rapports de ce savant avec le Cheikh al-Akbar.. »

Cette épitre daterait, d’apres les déductions fondées de Michel Val-
san, de 1'année 599 ou 600, époque des premiers voyages que Muhyi
ad-Din Ibn ‘Arabi fit au Proche- Orient. Or le traité sur les Noms di-
vins fut achevé par Razi en 595 selon la précision qu'il en fit lui-méme
a la fin de l'ouvrage. Il est donc possible que la mention d’Tbn ‘Arabi
d'un traité de Réz1 qui lui a plu concerne celui-1a. Dans I'état actuel des

3 Pour le contenu de cette épitre, sa traduction et son commentaire v. Michel
Vilsan : Epitre adressée a I'Imdm Fakhru ad-Din ar-Razi par le Cheikh al-Akbar
Muhyt ad-Din Ibn ‘Arabi in Etudes Traditionnelles n® 366 et 367, Paris, 1961.
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PREFACE
Au nom d’Allah, le Tout-Miséricordieux, le Tres-Miséricordieux.

Seul Alldh m'accorde la grice propice. C'est & Lui que je m'en re-
mets et c'est vers Lui que je reviens.

L'Imam incomparable, Fakhr ad-Din Abl ‘Abd-Allah Muhammad
b. ‘Umar al-Khatib ar-Razi qu'Allah sanctifie son esprit - a dit :

«La louange est & Alldh qui rend perplexes les cogitations (afkdr)
devant les principes des lumiéres de Sa Grandeur (Kibriyd’) et de Son
impénétrabilité (camddiyya), Lui qui déroute les spéculations (anzhdr)
en mal de scruter les secrets de Son Inaccessibilité ( izza) et de Sa
Singularité (farddniyya), Lui qui a fait témoigner eux-mé€mes les €tres
créés de la perfection de Sa Puissance déterminante (qudra) et de Sa
Fonction divine (ulihiyya), Lui dont tous les éléments constituant les
cieux et la terre, font allusion a l'enveloppement de Sa Science et a la
Majesté de Sa Sagesse. »

Que l'action de grice soit sur le Prophe¢te de la Miséricorde, Mu-
hammad, sur sa Famille, ses Compagnons et les personnes de sa Mai-
son.

Allah - exalté soit-il - m'a certes fait I'nonneur de m'approcher de
son excellence, le sultan vénérable, savant et juste, Baha’ ad-Din, le
soleil de 1'Islam et des Musulmans, le plus sagace des rois, le plus
équitable des sultans, Abi al-Mu'ayyad Sdm b. ‘Amad b. Mas‘td al-
Husayn. - Qu'Allah embellisse de perfections de toutes sortes les assi-
ses de son royaume et qu'll lui accorde un bonheur sans restriction
dans les deux Demeures. Qu'll me mette d'entre ceux qui s'empressent
3 mériter son estime et sa protection et qui se rangent sous son éten-
dard. Qu'il me fasse parvenir aux termes des étres en quéte spirituelle
et aux confins des buts assignés a I'dme par la considération excellente
qu'il me témoigne. En vertu de I'ensemble de ces bienfaits magnifiques
et de ces dispositions insignes, qu'Allah - exalté soit-Il - m'accorde
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curité produite par le nuage dispensateur de gréces, les brillances du
dévoilement se présentent a eux ainsi que les éclats des clartés résul-
tant de la proximité. Viennent dans l'ordre : les brillances, les clartés
et enfin les lueurs.

- Les brillances ressemblent aux éclairs. Elles apparaissent pour
disparaitre aussitot. On a pu en dire : « Nous nous dispersdmes un
temps et lorsque nous nous rencontrdmes, son salut sur moi fut
comme un adieu. »

- Les clartés, elles, sont plus évidentes que les brillances et ne ces-
sent pas avec la méme rapidité. Elles persistent parfois deux ou trois
moments.

- Les lueurs durent davantage et leur vertu (sultdn) est plus forte.
Elles permettent mieux la disparition des ténebres et l'attrait qu'elles
présentent est plus durable. Cependant, elles sont en passe de s'estom-
per et de disparaitre bien que leur évanescence survienne aprés un laps
de temps plus long.

En outre, les significations qui résultent des brillances, des clartés
et des lueurs sont multiples.

Tantdt, en disparaissant elles ne laissent aucun témoignage, tantOt
elles en déposent. (Quelquefois) l'impression cessant, il subsiste des
vestiges, ou bien leurs lumieres s'éteignant, leurs effets persistent. Ce-
lui qui les regoit, apres la tranquillité engendrée par leur efferves-
cence, évolue dans leur lumiere avec la bénédiction qui leur est pro-
pre.

Les trois autres degrés propres aux €tres expérimentés sont, dans
T'ordre : la présence (muhddara), le dévoilement (mukdshafa) et la
contemplation (mushdhada).

- La présence est celle du coeur au moment de 'arrivée des preuves
(dald’il). Parfois, les arguments probants (bardhim) sont fréquents et
réguliers (mutawdtara). Ce degré est lumiere dans la démarche spiri-
tuelle (sayr). ‘

- Survient ensuite le dévoilement. Pendant sa démarche vers Allah,
l'itinérant n'a plus besoin ni d'investiguer (fatallub al-sabil), ni de mé-
diter (ta’ammul) sur les preuves (dalil). La différence entre cette dis-
position et la précédente, la présence, est que, dans cette derniére, il
est libre d'effectuer le transfert de la preuve a son objet (madlil). Ce
passage des preuves a la présence du Vrai s'opere sans préférence de la
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2) AL-IKHLAC : la sincérité (adorative)

En référence a la sourate CXII qui porte ce nom : Dis ! Lui Alldh
(est) Un. Alldh le Soutien universel impénétrable. Il n'engendre
point et n'est point engendré. Il n'a pas d'équivalent.

Cette sourate n'est que l'expression de la reconnaissance de I'Unité
divine, cause de la sincérité adorative. Le serviteur ne sait-il pas qu'il
n'y a de salut, ni de refuge que vers Alldh, ni d'autre Seigneur que
Lui ? Sa sincérité est alors plus parfaite que la conviction qu'il existe-
rait pour lui un refuge en dehors d'Alldh ou un seigneur autre que Lui.

3) AL-IHSAN : la conformité excellente, la vertu, I’excellence, le
bien, l'embellissement, la perfection du comportement

Cette dénomination se trouve dans le Coran et les nouvelles pro-
phétiques. Elle est de plus conforme aux données de la raison.

A) Dans le Coran, on la trouve a plusieurs endroits :

a) La rétribution de la vertu (ou du bien) est-elle autre que le
bien ? (Coran LV, 60) dont le sens est celui-ci, d'aprés les commenta-
teurs du Coran : la rétribution de celui a qui Nous avons fait le bien
par la Foi est-elle autre que le bien que Nous lui faisons par le par-
don ? ‘ ' :

b) A ceux qui auront bien agi appartiennent l'excellence et un
surcroit (lilladhina ahsand, al-husna wa-z-zlyada) (Coran X, 26).

A ceux qui ont bien agi (il s'agit de ceux qui se conforment) a la
parole : [d ildha illa-llah d'aprés tous les commentateurs. La preuve
qu'ils apportent est que celui qui prononce cette formule et meurt
avant d'étre préoccupé par autre chose (que sa vérité) entre au Paradis.

Les commentateurs sont unanimes pour affirmer que le verset sui-
vant : Et qui tiendra un meilleur propos que celui qui convie a Al-
ldh (wa man ahsanu qawlan mimman da’a i1a Allah) (Coran XLI, 33),
est descendu pour préciser I'excellence (fadila) de I'appel & la priere
rituelle (adhdn). Or, c'est dans cet appel que se trouve la parole la plus
excellente [d ildha illa-Llah.

¢) La parole suivante qualifie les infideles : Qui est plus injuste
que celui qui forge un mensonge au sujet d’Allih (Coran VI, 21).
Or, s'il n'existe pas de propos plus laid que l'expression de l'infidélité,
par contre nulle parole n'est plus excellente que celle qui atteste 1'Uni-
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Nous ajouterons ceci:: admets que le serviteur puisse bel et bien
faire un don, il ne sera jamais wahhdb car Celui-qui-ne-cesse-de-
donner-sans-compensation accorde des dons innombrables et Ses pré-
sents sont illimités a la différence des &tres créés qui sont capables
d'accorder un bien ou une faveur de temps a autre. Par exemple, ils ne
pourront donner la guérison a l'infirme, l'enfant a 1'€tre stérile, la gui-
dance a celui qui s’égare, l'exemption a celui qui subit I'épreuve. Or,
Alldh peut prodiguer tout cela, Ses Bienfaits sont permanents, Son
Assistance est continue. Le Donnateur-sans-cesse-et-sans-compen-
sation est donc Lui Allah, nul autre.

II - SIGNIFICATION DE CETTE PROPOSITION : ALLAH
ACCORDE A SES SERVITEURS DE POSSEDER CERTAINES
CHOSES

Il'y a divergence sur l'interprétation que nous avons donnée (au
chapitre traitant du Nom al-malik a savoir qu'Allah accorde a Ses ser-
viteurs la libre disposition de certaines choses® :

1) On peut dire que le sens de cette affirmation est qu’Allah in-
forme (Lui-méme) que ces choses sont Sa propriété (milk). Ce juge-
ment est corroboré par le verset suivant précité : Alldh propose en
parabole un esclave objet de proprieté (mamliik) sans pouvoir sur
rien (Coran XVI, 76). Le Nom al-wahhdb est alors considéré comme
une Qualité d'Essence.

2) On peut dire que le sens de notre propos a ce sujet exprime le
pouvoir d'accomplir tel acte. Il convient alors de réfléchir sur cette
interprétation car ce jugement ne veut pas dire qu'Allah confére aux
serviteurs le pouvoir de disposer de la chose mais bien de la leur ac-
corder comme venant d'eux-mémes. Car Alldh détermine en eux la
possibilité d'étre infideles ou désobéissants (par exemple) et ce qu'll

leur accorde vient d'eux’.

% Cf. chapitre II de la troisiéme partie — al-malik.

% ... Si un bien les touche, ils disent : « Ceci vient de chez Dieu ? » Mais si un
mal les atteint, ils disent : « Ceci vient de toi-méme ! » Dis ! « Tout vient de chez
Dieu ! » Qu'ont donc ces personnes a comprendre a peine les paroles nouvelles.

Tout bien qui te touche vient de Dieu et tout mal qui te frappe vient de ton dme
(Coran IV, 78 & 79).
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faits 7 Ou s'Il n'avait créé le moulin et les moyens de faire le pain,
comment aurait-on pu profiter de ce bienfait ?

Dans le méme ordre d'idées, si Alladh n'avait accordé la santé au
corps, la vertu digestive a I'estomac, la créature ne pourrait pas davan-
tage profiter du bienfait de la nourriture.

En réfléchissant, tu prends conscience que les bienfaits dont jouit
I'Emir sont précédés de loin par ceux qu’Allah a déja accordés sans
que tu puisses les dénombrer, comme ils seront suivis, et de la méme
maniere, par ceux qu'll prodiguera sans que tu puisses les compter. Tu
arrives alors a la conclusion que les bienfaits que recoit I'Emir et qui
se situent dans cette série, apparaissent comme la goutte d'eau dans
I'océan. Celui qui considére exclusivement la goutte néglige 1'océan
entier, ce qui est bien le comble de I'ignorance !

c) Le bienfait que procure 1'Emir est altéré pour plusieurs raisons :

1- Il arrive souvent que tu aies besoin d'une chose qu'Allah ne t'ac-
cordera jamais du fait que toi le serviteur restes tributaire de Lui. Le
Vrai -exalté soit-11 - se passe de tout. N'a-t-1l pas dit : Il nourrit mais
n'est pas nourri (Coran VI, 14).

2- Bien souvent tu te trouves dans la nécessité d'une chose sans que
tu puisses la posséder de sorte que son obtention te demeure interdite.
Or, le Vrai, Lui, permet d'arriver jusqu'a la porte de Sa Miséricorde en
tout instant car ne dit-1l pas : Invoquez-Moi, Je vous exaucerai (Co-
ran XL, 60).

3- Si tu viens a manquer au service de I'Emir, il te retire sa faveur.
Le mécréant reste défaillant a I'égard du Vrai dans la majorité des cas
sans pourtant qu'All&h lui retire le bienfait !

4- 1’Emir, en donnant, manifeste une faveur mais le Vrai accorde
sans préférence ainsi qu'll le dit : En vérité, tu détiens une rétribution
dont le bienfait ne cesse pas (Coran LXVII, 3).

Tu pourrais alors objecter : Pourtant Alldh a bien dit : Mais Alldh
accorde Sa faveur a qui Il veut d'entre Ses serviteurs (Coran XIV,
11)!

Nous te répondrons ceci : Allah mentionne cette grace dans la pers-
pective que les serviteurs en seront favorisés ; mais s'ils viennent a la
refuser, ce langage ne les concernera plus.
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2) Si ce nom rahmdn dérivait de rahma®, miséricorde, on devrait
pouvoir I'employer lorsqu'on veut mentionner celui sur qui elle porte
(marhiim) de sorte qu'on pourrait s'exprimer ainsi: Alldh est Tout-
Miséricordieux (rahmdn) avec Ses serviteurs et non comme on for-
mule (d'aprés la Tradition) : Allah est Trés-Miséricordieux (rahim)
avec Ses serviteurs. Or, sa racine ne convenant pas au sens : « Celui
sur qui porte la miséricorde » marhiim, on a ainsi la preuve que le nom
rahmén ne dérive pas de rahma, la miséricorde’.

3) Si le nom rahmdn dérivait de rahma, il devrait avoir une exten-
sion plus grande que le nom rahim car la forme duel du nom rahman®
lui confére un sens intensif comme dans cet exemple : un homme
courroucé (rajul ghudbdn), c'est-a-dire plein de courroux. Pourtant, le
nom rahmdn est un intensif beaucoup plus grand que le nom rahim et
pour cette raison, il aurait été plus normal de faire précéder (dans la
formule coranique « Au Nom de Dieu le Tout-Miséricordieux, le Tres-
Miséricordieux (bism-illah ir-rahmdn ir-rahim), la mention « le Tres-
Miséricordieux » avant celle -du « Tout-Miséricordieux » (c'est-a-dire
bism-illah ir-rahim ir- rahman). C'est ainsi qu'on dit : un tel est savant
et abonde en science et non pas : un tel abonde en science et est sa-
vant. Le fait d'avoir mentionné rahim en dernier (dans cette formule

* La quasi-totalité des Noms divins sont des Noms dérivés ou des Qualités au
sens oll les théologiens I'entendent et Razi en particulier dans les premiers chapitres
de la premiere partie du traité. ‘

> Pour comprendre la démonstration de ce philologue arabe, il faut savoir que le
nom rahmdn ne qualifie jamais une créature au contraire du nom rahim. La raison,
nous semble-t-il, est la suivante : La fonction du rahmdn est universelle et implique
celle de tous les autres Noms divins, la preuve se trouvant dans ce verset: Dis ! :
Invoquez Alléh ou invoguez ar-rahman, quel gue soit ce que vous invoquez, a Lui
sont les Noms parfaits (Coran XVII, 110).

Le paradigme sur lequel est construit le qualificatif rahim accepte ces deux sens
actif et passif. Or, d’aprés Tha‘lab, la construction passive ne s’applique pas au nom
rahmdn au contraire du nom rahmd, miséricorde qui peut recevoir un sens passif. On
pourrait alors traduire rahim : Le Trés-Miséricordieux objet de Miséricorde.

% En effet, les noms construits sur le paradigme fa'ldn, de sens intensif ont la ré-
sonance du duel qui se construit au cas sujet de la méme manigre. Cette construction
suggére ainsi que la miséricorde propre au rahmdn s'adresse & tous les étres sans
exception alors que celle qui concerne le rahim porte sur des étres ou des aspects
existentiels particuliers.
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proché, ni Prophéte envoyé ne peut m'englober ». Cependant, il peut
étre plus faible que cela.

De méme 1'épanouissement peut étre si parfait que rien ne vienne
I'influencer. Le hadith suivant y fait allusion : « On m'a fait aimer trois
choses de votre bas-monde... »'. Mais il peut étre aussi moins envahis-
sant.

Le resserrement est ressenti quelquefois en connaissance de cause
et d'autres fois non, en sorte qu'on trouve un resserrement dont on ne
connait pas la cause.

L'attitude que doit adopter celui qui éprouve la contraction est la
soumission ou l'abandon actif (faslim) jusqu'a ce que le moment passe,
car, en s'efforcant de faire cesser le resserrement, on ne fait que 1'aug-
menter. C'est lorsqu'on l'accepte en toute rémission qu'il disparait. Et,
ainsi Alldh est Celui qui resserre et Celui qui dilate.

III - DIRES DES MAITRES SUR CES DEUX NOMS

1) Junayd disait : «La crainte me resserre et I'espoir m'épanouit.
Mais lorsque la crainte m'eut resserré, elle provoqua mon extinction et
quand l'espoir m'eut épanoui, il me vivifia ».

2) Al-Qabid est Celui qui t'accorde le dévoilement de sorte qu'll te
préserve. Al-Basit est Celui qui, par Sa Majesté, t'accorde le dévoile-
ment et, par Sa Beauté, t'assure la permanence.

3) On a dit : Al-Qdbid est Celui qui collecte (yagbid) 'aumdne de
ceux qui détiennent les biens assujettis afin de les faire prospérer, al-
Basit, est Celui qui dispense le bienfait et le parachéve.

4) On a dit : Al-Qabid est Celui qui te fait craindre Sa séparation,
al-Basit est Celui qui te garantit Son indulgence et Sa libéralité.

IV - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CES DEUX
NOMS

Al-Ghazali? en traite ainsi : « Par ces deux Noms, Allah inspire aux
serviteurs des sagesses toujours nouvelles et les nantit des Paroles syn-

! Ce hadith prophétique se termine ainsi, « ... les femmes, les parfums suaves et
['Oraison de grdce d'union (¢ald = priere) ».

% In op. cit.
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Or, de telles vertus spéciales ne sont pas impliquées dans les autres
Noms.

e) Le mécréant (k&ﬁr)g, en disant : « Nul dieu adoré sinon Lui »
ne valide pas sa Profession d'Islam car le pronom « Lui » (huwa) sert
d'allusion (ishdra). 11 se peut que ce mécréant fasse ainsi allusion a
une réalité illusoire (bdtil) qu'il adore. Il en est de méme des autres
Qualités. Des qu'il prononce : Nul dieu adoré sinon Alléh (14 ildha
illa-11ah), sa profession d'Islam est rendue parfaite'®. C'est en vertu de
ce sens qu'Allah a dit : « Sache qu’il y a nul dieu adoré sinon Alléh »
(Coran XLVI, 19) et que le Prophéte a averti ainsi : « Or m'a ordon-
né de combattre les hommes jusqu'a ce qu'ils disent : Nul dieu adoré
sinon Dieu. Lorsqu'ils ont fait cette profession de foi, ils préservent
leur sang et leurs biens par rapport & moi (minni)''. »

La profession de foi islamique devient le moyen de salut (najd)
contre tout ce qui s'oppose a ce nom, elle permet de prospérer dans les
degrés qu'elle implique, elle prévient I'dme de la mort, protege les

°En langue arabe, il n'existe pas de préfixe négatif proprement dit. En frangais,
pour nier absolument une chose, on pourra dire par exemple : croyant, incroyant ;
fidele, infidele. Pour rendre des opposés absolus, l'arabe ne possédant pas de tels
préfixes, utilise des racines dont certaines acceptions conventionnelles se rappro-
chent des couples de noms opposés frangais.

Ainsi la racine KA.FA.RA. signifie : couvrir, recouvrir, enfoncer en terre d'ou
I'idée de : renier et de pardonner.

La racine 'A.MA.NA. signifie : &tre en sécurité, confier.

En langage révélé, dans lequel chaque racine et chaque lettre gardent leur signifi-
cation propre dans la science divine et dans la manifestation de la Parole de Dieu,
ces deux racines trilitaires, prises comme exemple, ne sont pas en principe opposées
dans leur sens mais elles peuvent le devenir dans des acceptions spéciales ou dans le
langage conventionnel.

Dans le chapitre II de la deuxieme partie, R4zi démontrera que la formule Ld
iléha illa-lléh n'a pas de valeur probante en soi mais quelle acquiert tout son sens
dans le contexte de la Révélation et par l'engagement du Croyant aux vérités qu'elle
contient sur Alladh. Cette formulation sacrée de 1'Unicité divine revient alors & nier
tout dieu particulier et illusoire pour n'affirmer que Dieu tel qu'll est décrit par la
Révélation muhammadienne arabe.

Ce hadith, souvent cité, indique explicitement que I'attestation de 1'Unité divine
sauve 1'étre dans le contexte révélé de la loi muhammadienne. Cette précision ne fait
que corroborer celle que nous donnions dans la note précédente.
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La deuxieme : Allah se glorifie d'étre Possesseur du Royaume ou
Reégne (madlik al-mulk) et non Possesseur de la proprieté (mdlik al-
milk) car 11 a dit : O mon Dieu ! Possesseur du Royaume (Coran 111,
26).

Le mot malik dérive de mulk, l'acte de régner et le mot mdlik de
milk, I'acte de propriété ou de posséder. Cette différence confirme que
le premier est plus excellent que le second.

La troisiéme : On peut lire le verset suivant de deux manieres :

- madlik yawmi-d-din, le Possesseur du Jour de la Rétribution,

- malik yawmi-d-din, le Souverain du Jour de la Rétribution (Co-
ran 1, 3).

Ce verset se trouve au tout début du Coran. Le suivant se rencontre
tout a la fin : malik an-nds, Souverain des Hommes (Coran CXIV, 2)
et personne ne lira ce verset mdlik an-nds, Possesseur des hommes.
Or, il est évident que la fin est, & n'en pas douter, plus excellente que le
commencement. Il faut donc que al-malik soit plus excellent que al-
malik.

La quatrieme : Le possesseur (mdlik) d'un bien terrestre peut le
donner mais non celui qui régne (malik).

La cinquieme : Le nom malik, en tant que qualité d'Alldh est em-
ployé seul alors que madlik est utilisé en rapport d'annexion avec un
autre nom comme dans ce verset : Le Possesseur du Jour de la Ré-
surrection (malik yawmi-d-din). Cette particularité du nom malik lui
confere plus d'excellence.

2) Fonction du Malik

a) D'autres disent que al-mdlik est plus excellent que al-malik

En effet, soutiennent-ils, al-mdlik, le Possesseur, est reconnu exer-
cer Sa Puissance parfaite au contraire du malik, le Souverain. N'as-tu
pas remarqué qu'on peut dire : un tel est possesseur dun domaine et
non souverain d'un domaine parce que le Souverain d'un domaine n'a
la Puissance effective que sur certains aspects de ce domaine, pas sur
tous, par exemple : de ne pouvoir aliéner ou faire une donation. Au
contraire, le propriétaire (mdlik) d'un bien peut en disposer totalement.
Ainsi, on peut dire : un tel est propriétaire d'un habit, ce qui implique
qu'il peut le vendre ou le donner et en disposer librement de toutes les
manieres possibles. 1l en résulte que al-mdlik a plus de capacité que al-
malik.
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II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache que les Qualités parfaites sont la Science, la Puissance et tou-
tes celles qui y sont apparentées. Or, tout tre supérieur a un autre dans
la possession de ces qualités est aussi plus élevé (a ‘Id) que lui.

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Ils disent que al-‘ali est Celui qui est élevé au point d'exclure toute
saisie de Son Essence et Celui dont la Grandeur exclut toute représen-
tation de Ses Qualités.

On a dit: Clest Celui qui laisse les étres doués de discrimination
perplexes devant Sa Majesté, et celui qui rend les intelligences im-
puissantes a décrire Sa Perfection.
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AL-MUHAYMIN : LE SURVEILLANT,LE T EMOIN
LE PRESERVATEUR, LE FIDELE

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Allah a dit: Lui Alldh celui qui est nul dieu autre que Lui, le
Souverain, l'infiniment-Saint, le Salut, le Sécurisant, le Surveillant
(muhaymin) (Coran LIX, 23).

Il a qualifié le Coran de : Témoin (muhaymin) des Ecritures révé-
lées précédemment (Coran V, 48). ,

Ce nom recoit deux acceptions possibles (en fonction de sa prove-
nance) :

1) La premicre, de faible autorité, est rapportée par Abli Zayd al-
Balkhi qui soutient que ce mot est d'origine étrangére du fait qu'il
n'était pas usité en arabe avant la Descente coranique. On le trouve en
syriaque avec un allongement de la finale comme c'est l'usage dans
cette langue. Ce nom est alors interprété ainsi : le Fidele (mu'min), le
Véridique (¢ddiq), 1a Foi (iman).

2) La seconde dérive d'un mot arabe comme le soutiennent les gens
du Kaldm, hommes de science, en lui donnant plusieurs interpréta-
tions :

a) al-muhaymin est le témoin (shdhid) ainsi qu'il résulte de cette
expression coranique (déja citée) : Témoin des écritures révélées.

Un poete a dit :

« Certes, le Livre est témoin en faveur de notre Prophéte
« Les gens de pénétration profonde connaissent le Vrai. »

Allah est témoin des paroles et des actes émanant de Ses créatures.
Il en dit : Tu ne te trouves dans une disposition, tu ne récites quoi
que ce soit du Coran et vous ne faites aucune ceuvre sans que Nous
soyons témoin a votre charge (‘alaykum shuhiidan) lorsque vous
lU'accomplissez... (Coran X, 61). Dans ce contexte, Alldh est bien al-
muhaymin, le Témoin et al-‘4lim, le Savant de toutes les réalités
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La puissance irrésistible (‘izza) qu'un étre peut détenir est fonction
de I'élévation de sa condition religieuse. Plus cette disposition réalisée
en lui sera parfaite et plus il sera difficile de trouver 1'étre semblable
capable lui aussi de l'actualiser. Il sera alors d'une puissance irrésisti-
ble, intense et d'un rang parfait. Le verset suivant y fait allusion : La

Puissance irrésistible appartient a Dieu, a Son Envoyé et aux Fide-
les (Coran LX11I, 8).

V - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) L’un d'eux a dit: «La puissance irrésistible néglige les arréts
(aqdar) sauf celui d'Allah (gadar), efface les invocations (acd/ikdr)
sauf le dhikr d'Allah, car en magnifiant le Seigneur dans son cceur, le
serviteur amoindrit la considération pour les créatures. Le Prophete -
sur lui la grice et la paix - a dit (de la part de son Seigneur) : « Celui
qui se fait humble en raison de Ma suffisance (ghini), sa suffisance lui
permet d'accomplir les deux tiers de sa religion. »

C'est que la Foi dépend de trois choses: la connaissance par le
ceeur, la reconnaissance par la langue et le comportement en fonction
des préceptes (arkdn, ou piliers de 1Islam). Si le serviteur se soumet
en toute humilité par la parole et les membres, il en accomplit les deux
tiers. Avec 'adhésion du ceeur, il 1a réalise entiérement.

2) On a dit : al-‘aziz est Celui que nul solliciteur n'atteint et que nul
fuyard n'affaiblit.

3) On raconte qu'un homme recommandait la pratique du bien au
calife Haroun ar-Rashid” qui fut irrité contre lui. Cet homme possédait
une mule du plus mauvais caractére. Haroun dit : « Attachez-le a elle,
elle le tuera. » Ses gens obtempérerent mais elle ne sut lui nuire. Ha-
roun dit alors : « Jetez-le dans une demeure et condamnez la porte ! »
Ils s'acquittérent de cet ordre. Or, ils le virent dans le jardin bien que Ia
porte condamnée demeurt fermée. Le sultan lui demanda : « Qui donc
t'a fait pénétrer dans ce jardin ? » L’homme répondit : « Celui-la méme
qui m'a fait sortir de cette maison ! » Haroun dit alors : « Placez-le sur
une monture et promenez-le ainsi autour de la ville et criez : « Certes

? Cinquieme calife de la période ‘abbasside né en 146H/765.
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Dieu indique aussi qu'll confirme les Envoyés par Ses paroles en
conviant au Message divin. Pour cette raison Alldh dit : Muhammad
est le Messager d’Allah (Coran XLVIII, 29).

Cette information explicite et cette adhésion véridique constituent
donc bien un acte de fidélité ou de foi (imdn).

3) Allah confirme la récompense qu'll a promise a Ses serviteurs
dans la Vie future et la subsistance qu'll leur accorde ici-bas. De cette
rétribution, Allah dit : Leur rétribution aupres de leur Seigneur sera
des Jardins paradisiaques (Coran XCVIII, 8) et de cette subsistance :
Aucun étre animé dont la subsistance, sur terre, n'incombe a Alldh
(Coran X1, 6).

4) Devant leur qualité de Fideles (mu’miniin), Allah dit : la frayeur
la plus grande ne les attristera pas (Coran XXI, 103). Or Allah est
Véridique dans cette information explicite.

5) Parce qu'Allah a dit: En vérité c'est Nous qui avons fait des-
cendre le dhikr' et c'est Nous qui en assurons la conservation (Co-
ran XV, 9). Or Alldh se conforme a cette promesse.

L’ensemble de cette interprétation nous porte a conclure que le Fi-
dele est celui qui est véridique.

B - Dans la seconde acception, qui consiste a soutenir qu'Alldh met
Ses serviteurs (confiants) a l'abri de choses engendrant l'aversion, il
s'agit des dispositions de ce bas-monde et de la vie future.

1) Les dispositions de ce bas-monde sont décrites par al-Ghazali de
cette maniére : « La disparition de la crainte* ne se comprend qu'en
relation avec ce qui l'a provoquée. Or, la crainte n'apparait que lors
d'une privation possible. Seul, Alldh peut faire cesser celle-ci comme
Lui seul peut faire disparaitre la crainte. Il est donc le seul Confiant -
« sécurisant » (mu’'min).

Pour l'expliquer, prenons des exemples : l'aveugle redoute le danger
(hildk) de choses qu'il ne voit pas car l'eeil qui percoit met a l'abri

! Pour 1a définition du terme dhikr, voir Section I, Chapitre 6, et notre traduc-
tion : Traité sur le Nom Alldh, op. cit., pages 67 et suivantes.

% La perspective de 1'Unicité divine (tawhid) permet de « définir » la fonction du
Mu'mim dune maniére négative puisque Dieun est seul et sans associé, selon la for-
mule islamique et est donc en parfaite sécurité n'ayant rien a redouter ni de Lui-
méme ni de Sa Création. Son Unicité exclusive Lui assure la Sécurité et la Commu-
nique a Sa Manifestation.
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milal : Cf milla........ccovvvvnivnnnnnnnnn. 75
milk . Propriété, possession, biens....227,
318, 321, 392, 393, 603

milla : (pl. milal) Communauté
traditionnelle, tradition,

régle de vie .......coouueun. 118, 156, 381
MINAR : FAVEUTS c.....oovviiiiininieneians 162
miqddr : Norme, évaluation...... 365, 372
mithdl : Modéle...........vunevreninnns 599
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mu‘awwaj : TOrfUeUX .....oevvvriiririnnens 273

mu‘td : Celui qui réintégre ....155, 188,
517
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En vérité, Allah pardonnera tous les péchés (Coran XXXIX, 53).
Et qui pardonnera les péchés, si ce n'est Alldh (Coran 111, 145).

Allah a dit a son Prophete - sur lui la grice et la paix : Afin qu'll te
pardonne ton péché passé et a venir (Cora :XLIX, 3).

3) Certains versets concernent un ordre afin d'enseigner les servi-
teurs. Ainsi, 2 1a fin de la sourate « La Génisse » : Sois-nous indul-
gent, pardonne-nous et fais-nous miséricorde (Coran 11, 286).

4) Enfin dans d'autres versets, c'est le nom verbal (macdar) : 1'acte
de pardonner, le pardon (ghufrdn) qui apparait: Ton pardon, notre
Seigneur (Coran 11, 285).

En vérité, ton Seigneur est doué de pardon (dhii al-maghfira) (Co-
ran X111, 6).

IT - SENS RECUS PAR LE MOT : PARDON

Dans ['usage ghafr signifie : I'acte de couvrir (sitr). ;

On nomme la coiffure ou ce qui recouvre la téte : mighfar : le poil
du vétement : ghafr (le velu d'un tissu qui en cache la chaine).

Ceci bien compris, nous te dirons : Beaucoup soutiennent que le
pardon (maghfira) d'Allah envers Ses serviteurs signifie qu'll recouvre
leurs péchés, qu'll les cache et ne les fait pas apparaitre, ne leur fait pas
remarquer, et & plus forte raison, qu'll ne les montre pas a d'autres.

Sache-le, cette assertion demande examen car la manifestation
d'une chose s'oppose a son occultation.

Ainsi, Allah rendit manifeste la faute (zalla, la glissade) d’Adam
dans ce verset : Satan les fit glisser tous deux (Adam et son épouse)
(Coran 11, 36) : Adam désobéit a son Seigneur et fut séduit (Coran
XX, 121).

Allah mentionne de tels récits dans la Thora, l‘Evangile, le Psautier
et le Coran en de nombreux endroits.

Si le pardon devait signifier le recouvrement ou l'occultation (sitr),
la déviation (zalla) d’ Adam - sur lui la paix - n'aurait pu étre pardon-
née. Or, Adam, notre pere, n'a-t-il pas dit: Notre Seigneur ! Nous
avons été injuste (ou nous avons obscurci) nos @mes. Si Tu ne nous
pardonnes et ne nous fais miséricorde, nous serons siirement parmi
le peuple des perdants (Coran VI, 23).
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AL-SHAHID : LE TEMOIN, LE PRESENT,
LE CONTEMPLANT, CELUI-QUI-PRETE-TEMOIGNAGE,
CELUI-QUI-A-LA-CONSCIENCE-PRESENTE

Alldh a dit: Qu'il suffise a Allih d'étre témoin (shahid) (Coran
1V, 79) Dis ! Il suffit qu’Allah soit Témoin entre moi et vous (Coran
X1, 43). Tu es témoin de toute chose (Coran V, 117). AllGh témoi-
gne qu’il y a nul dieu autre que Lui (Coran 111, 18). Possédant la
Science du non-attesté et de attesté (‘4lim-ul-ghaybi wa-sh-

shahdda) (Coran X111, 9).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que al-shahid est la forme intensive de al-shdhid, celui qui
témoigne. Ce nom comprend cinq interprétations :

1 - Al-shahid est le savant (‘dlim).

Al-Ghazali! a dit : « Allah est Savant au sujet du non-attesté et de
I’ attesté.

Le non-attesté (ghayb) désigne ce qui est intérieur ou caché et
I’ attesté (shahdda) 'extérieur ou l'apparent.

«Sous le rapport de la Science absolue, Alldh est 'Omniscient
(‘alim). En relation avec la non-manifestation (ghayba) et les réalités
intérieures, II est le Trés-Informé (khabir). Sous celui des réalités exté-
rieures et présentes, Il est le Témoin de tout (shahid) ».

2 - Al-shahid ou al-shahid est Celui qui est présent (hddir) et Celui
qui atteste ou contemple (mushdadhid).

Alldh a dit : Que celui qui est présent et atteste (shahida) le (dé-
but) du mois (de Ramadan) jeiine (Coran 11, 185).

Cette présence accompagnée de connaissance implique la méme si-
gnification que l'interprétation précédente.

Si elle comporte la vision et le regard, elle signifie présence et at-
testation. Le Prophete - sur lui la grice et la paix - a dit au sujet de

" In opus cité.
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deux paroles de profit pour toi.” Hagin se convertit et demanda : ‘0
Envoyé d'Alldh enseigne-moi ces deux paroles !’ Le Prophéte lui dit
alors : ‘Dis : O mon Dieu, inspire-moi ma direction et protége-moi
contre le mal de mon ame !’ »

5 - On a dit de ce verset : Alldh témoigne qu'il n'y a nul dieu au-
tre que Lui (Coran 1M, 18) : 1l reste témoin dans le Monde de la Sain-
teté, dans les Enceintes de 1a Majesté et dans les Tentes de son Impé-
nétrabilité. Les Anges portent témoignage dans les cieux de cette
attestation et les détenteurs de la Science, dans les terres.
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AL-QABID : CELUI-QUI-RETRACTE
AL-BASIT : CELUI-QUI-DILATE, CELUI QUI DEPLOIE

Alléh a dit: A celui qui fait a Alldh un prét excellent, 1l le lui

multipliera abondamment. Allah est Celui-qui-rétracte et Celui-qui-
déploie (Coran 11, 245).

I - RENFORCEMENT (r4agwiva) D'UN NOM PAR UN
AUTRE

Le renforcement d'un nom par un autre, comme c'est le cas dans le
verset précité, est le signe de la puissance et de la sagesse, et c'est pour
cette raison qu'Alldh les a groupés ici. La seule mention du nom Celui-
qui-rétracte sans celle de Celui-qui-dilate t'oblige a Lui attribuer la
privation (man ‘) et l'interdiction (hirmdn). Or, cela n'est pas possible.

II - SIGNIFICATION DE CES DEUX NOMS

Chacun dérive respectivement de :
Qabd : 1a saisie, la rétraction ; bast : le déploiement.

Ces deux notions s'étendent a toutes les choses. Ce qui se rétracte
subit I'action du Qdbid, ce qui se déploie celle du Bdsit. Nous allons
en expliciter les différents fondements (coraniques).

1) La subsistance

Allah dispense (yabsutu) la subsistance a qui Il veut et en déter-
mine la mesure (Coran X111, 26).

Pourtant cette largesse (bast) n'est pas prodigalité (isrdf) et cette restric-
tion (gabd) n'est pas avarice (bukhl) mais ces deux opérations contiennent
des secrets gardés. Allah en dit : Si Allah répandait (basata) la subsis-
tance sur Ses serviteurs ils seraient iniques sur terre, mais 1l fait des-
cendre ce qu'll veut avec mesure (Coran XLI, 27).
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Si quelqu'un objectait : Nous n'admettons pas que les Noms sont
multiples et les versets et les hadiths que vous citez (en 'occurrence)
se rapportent a une multiplicité de dénominations, et non pas de noms,
nous reconnaitrons (ajoute-t-il) que les Noms sont nombreux sans tou-
tefois admettre que le Nommé soit Un. En effet, la compréhension
(mafhiim) que l'on a du Créateur (khdlig) implique qu'll doive réaliser
la création, celle du Sustanteur (rdzig) accorder la subsistance ; or, il
existe une différence dans I'intelligibilité qu'on a de ces deux noms.

Nous réfuterons les deux aspects contenus dans cette objection a
l'aide des arguments suivants :

1 - Réponse au premier aspect

a) Le Coran et les nouvelles prophétiques affirment l'existence de
noms nombreux bien que les contestataires expliquent que la dénomi-
nation n'est pas le Nommé et que les noms mentionnés dans ces con-
textes laissent entendre qu'il s'agit de la dénomination. Or, cette objec-
tion est contraire a 1'évidence.

b) I faut comprendre par le terme «dénomination » : donner un
nom au Nommeé. Or, si le nom devait étre le nommé, le nom qui lui est
donné indiquerait que la chose ainsi dénommée fiit posée pour elle-
méme, ce qui n'a pas de sens !

c) Les éléments significatifs, en I'occurrence sont trois :

1 - la chose désignée,

2 - les termes propres qui l'expriment,

3 - I'établissement de ces derniers pour faire connaitre les sens pré-
cis qu'ils contiennent ou qu'on a posés par convention (bi al-wad‘ wa
al-ictildh).

La chose elle, est bien le nommé. Or, si le nom devait signifier la

chose méme, il n'y aurait nulle différence entre l'existence de la chose

et le nom utilisé pour la désigner, ce qui n'a pas de sens'.

2 - Réponse au second aspect

Le nom « Créateur » n'est pas donné en fonction des créatures mais
a cause de la réalité dont elles proviennent. De méme, le nom
« Pourvoyeur » n'est pas établi en raison de la subsistance mais bien a

! Sauf si le nom est la réalité ontologique d’un étre car alors il s’identifie 2 lui, le
nom étant I’étre lui-méme.
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III - DU TAWHID

Sache-le | La reconnaisance de 1'Unicité divine (fawhid) exprime
que le statut (Aukm) d'une chose est unique et que la science qu'on en a
est unique.

On dit que tu reconnais le caractére UN d'une chose (wahhadta hu)
quand tu I'as qualifiée par rapport a I'Unicité (wahddniyya) comme on
dit que tu reconnais un te] courageux quand tu le mets en relation avec
le courage.

Dires des Maitres au sujet du tawhid'’

Ils professent que la reconnaissance de 1'Unicité divine (tawhid) a
trois aspects :

- Le tawhid du Vrai par le Vrai qui concerne la science qu'll a d'étre
unique.

- Le tawhid du Vrai pour la créature qui concerne le statut de Dieu
vis-a-vis du serviteur pronongant qu'll est unique (muwahhid).

- Le tawhid de la créature pour le Vrai qui concerne la science et la
reconnaissance du serviteur qu'Allah est Unique.

Sache-le ! L’Unicité divine en soi présente un caractére ineffable.
En effet, lorsque tu regois une connaissance du Vrai, il en résulte une
triplicité d'aspects et non un seul : I'information, le Vrai qui la donne,
celui qui la recoit. L’intellect (‘agl) accéde a cefte connaissance du
Tawhid qui restera intransmissible.

Signification du tawhid

On questionna Junayd au sujet du Tawhid. 1l répondit: « Dans
cette station toute trace de limitation (rusiim) s'anéantit et toute
science est confondue alors qu’Alldh se trouve sans n'avoir jamais
cessé (d'étre). 7

Al-Mangcir al-Maghrabf a dit : « Je me trouvais dans le parterre de
la grande mosquée de Bagdad alors que al-Hadram1 parlait du Tawhid.
Je vis en réve deux anges qui montaient vers le ciel, 'un disant a l'au-
tre : "ce que cet homme professait n'est que de la science (théorique)
mais le fawhid est tout autre." »

10 e nom verbal dérive de la deuxieéme forme verbal wakhada qui signifie ren-
dre unique, proclamer quelque chose unique.
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AL-MUQSIT : ’EQUITABLE, CELUI QUI DISTRIBUE
AVEC EQUITE

Allah a dit : Celui qui se maintient en toute Equité (qa’iman bi-I-
qist) (Coran 111, 18) et dont la signification est: Celui qui est juste
dans Sa Décision (al- ‘adil fi-al-hukm).

On dit : agir avec équité (agsat) quand on est équitable (mugsit) et
qu'on est juste dans son comportement.

Allah a dit : soyez équitable ! Allih aime ceux qui sont équitables
(wa aqsitii inna-Lhdha yuhibbul-1-mugsitin) (Coran XLIX, 9).

La racine q.s.t. comporte aussi le sens de s'écarter, disperser, sépa-
rer (jara). Alldh a dit : Quand a ceux qui séparent (qdsitiin), ils sont
un bois combustible pour I’Enfer Géhenne (Coran LXXII, 15).

Al-qist est la part ou le lot qui échoit a quelqu'un (nagib).

Al-tagsit signifie : la réunion des parts.
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Le dommage qu'il cause aux ennemis d'Allah n'est voulu que dans
un but précis tandis que le profit est recherché en soi.

Un autre aspect de la participation du serviteur a ces deux noms est
que celui-ci n'espére ni ne craigne rien de personne et que son appui
soit uniquement sur Allah.

On a dit: « La premiére inscription qu'Allah ait faite sur la Table
gardée est la suivante : « Je suis Allah, Celui qui est nul dieu autre que
Moi. Celui qui ne se soumet pas 8 Mon Décret immuable, qui n'est pas
constant dans 1'épreuve que Je lui impose et qui ne reconnait pas Mon
bienfait & son égard, qu'il recherche donc un autre Seigneur que
moi ! ».

On a dit: Celui qui n'est pas satisfait du Décret immuable ne
trouve aucun remede pour le guérir de son ignorance.

On rapporte que Moise - sur lui la paix - se plaignit d'un mal de
dent a4 Allah. Allah lui dit: « Prends telle herbe et applique-la sur ta
dent ». I fit donc ainsi et la douleur cessa aussitot. Or, apres quelque
temps, le mal revint et Moise reprit de cette herbe en l'appliquant sur
la dent. Mais la douleur ne fit que s'amplifier. Il demande le secours
d'All4h en ces termes : « Mon Dieu ! Ne m'as-Tu pas ordonné de faire
ainsi et ne m'as-Tu pas indiqué comment il fallait procéder ? Allah lui
révéla alors : « O Moise ! Je suis le Guérisseur et Je suis Celui qui
préserve. Mais Je suis (aussi) Celui qui contrarie et Celui qui est utile.
Tu m'as demandé avec intention la premiere fois et ton mal disparut
mais maintenant tu t'es proposé de prendre cette herbe sans que J'aie
été ton but ».

III - DIRES DES MAITRES SUR CES DEUX NOMS

IIs disent : « Al-Ddrr est Celui qui nuit aux Infideles par l'hostilité
(‘addwa) qu'll leur témoigne. AI-Ndfi‘ est Celui qui accorde le profit
aux étres vertueux (abrdr) par la sollicitude (ri‘dya) qu'll leur préte. »

On a dit : Al-Dérr est Celui qui s'oppose aux Désobéissants (‘dg¢in)
par l'interdit (hirmdm). Al-Ndfi‘ est Celui qui accorde le profit aux
Obéissants (¢d’i‘in) par Son assistance et Sa bienséance. »

Dhil an-Nin a dit : « Trois comportements font partie de la satis-
faction : I'abandon du libre choix (ikhtiydr) avant le Décret divin, l'ab-
sence d’aversion aprés ce Décret et la pratique de 1'amour (hubb) dans
I'épreuve. »
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Réponse au troisieme argument

Nous voulons dire, nous, que les noms sont des vocables significa-
tifs (alfdazh dalla) et vous €tes d'accord, vous, pour soutenir qu'Allah
n'a pas de nom dans la Pré-Eternité | Mais quelle raison oblige 2 cette
interprétation puisque nous savons que les réalités exprimées par ces
noms se trouvent dans la Pré-Eternité !

Réponse au quatrieme argument

Lorsque l'on dit : Muhammad est le Messager d’Alldh, on ne veut
pas signifier que le terme (Muhammad), composé de lettres détermi-
nées, est qualifié par le Message mais bien que I’€tre désigné par le
nom Muhammad est qualifié par le Message d'Allah. Mais alors, la
difficulté tombe.

Réponse aux cinquiéme et sixiéme arguments

Accepter comme fausse (la non-identification du nom et du nom-
mé) a cause d'une seule parole jaillie spontanément chez les poetes ou
gens de lettres, n'est pas suffisant pour qu'on s'en occupe ou qu'on s'y
appuie. Mais Allah est plus savant'" !

"Dans le vers cité par Rézi, on peut comprendre, selon l'interprétation gue nous
avons donnée de l'identification du nom et du nommé, que le nom de la Paix signific
sa réalité méme et alors l'argument de Rézi tombe.
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les louanges a Ton égard », reconnaissant ainsi que la science du Rang
de la présence divine possédée par les créatures est ignorance, que leur
puissance est incapacité et leur faconde (facdha) bégaiement (‘ayy).
C'est comme si on lui disait en outre : « Toi, tu étais dans cette dispo-
sition initiale, occupé par ta capacité a rechercher le refuge », alors
que, dans la seconde disposition, tu sembles préoccupé de ton incapa-
cité a rechercher le refuge. Or, dans ces deux états, tu es préoccupé par
tes qualités.

Tant que 'nomme ne peut cesser de considérer un autre qu'Allh, il
ne parviendra jamais a Lui. Dés lors, le Prophéte se détermina a for-
muler : « Toi, Tu es comme Tu T'es louangé Toi-méme. » Or, I'expres-
sion qu'il employa : « Je ne peux compter Tes louanges » est négation
et celle : « Tu es comme Tu T'es louangé Toi-méme » est affirmation.
Cette demande ne pouvait étre parfaite (dans sa forme) que par les
deux aspects de négation et d'affirmation.

De plus, (et d'une maniere générale) la négation est exprimée par
I'adverbe « ne pas » (I4), nul, et I'affirmation par la locution exceptive
(illg), sauf, excepté, sinon, autre que, ces deux modes se trouvant ras-
semblés dans la formule de I'attestation de 1'Unité divine (shahdda) :
Nul dieu adoré sinon ou autre que Dieu(ld ildha illa-Lidh) qui est
devenue le moyen d'ascension de tous les étres de 1'Univers (li ‘dmmat
al-‘alamin) comme cette demande prophétique fut le moyen d'ascen-
sion pour le Seigneur des Envoyés.

Mais revenons maintenant aux preuves traditionnelles. de l'excel-
lence du dkikr.

2. Ad-Dahhék Ibn Qays a dit : « Mentionne-Le dans l'aisance, 1I te
mentionnera dans l'adversité. » Lorsque Jonas - sur lui la Paix - invo-
qua Alldh dans le temps de 1'épreuve, la prison (la baleine) s'ouvrit et
son invocation fut agréée car il se trouvait invoquer avant le temps de
I'épreuve. La preuve en est trouvée dans ce verset : S'il n'avait été du
nombre de ceux qui glorifient, il serait demeuré dans l'intérieur du
poisson jusqu'au jour o tous seront rassemblés (Coran XXXVII,
143 et 144).

Pharaon, quant a lui, invoqua son Seigneur au moment méme de la
descente de 1'épreuve, c'est-a-dire de la noyade. Or, il ne fut pas agréé
(par son Seigneur) d'apres ce verset: Maintenant (tu acquiesces)
alors que tu étais rebelle auparavant et que tu étais cause de corrup-
tion (Coran X, 91).
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4) Réfutation du quatrieme argument : Pourquoi ne serait-il pas
possible que le but assigné au nom propre soit de distinguer la chose
quil désigne d'avec ce qu'elle pourrait avoir de commun ou de compa-
rable, en réalité (avec une autre chose) ?

5) Réfutation du cinquieme argument : La plupart des réalités
principielles (haqd’ig al-ashyd’) ne sont-elles pas inconnues comme
'Esprit (rith) ou la Souveraineté (mulk) divine, ce qui n'empéche pas
de lelir donner le nom qui leur convient. Il en est de méme de ce nom
Allah”.

III - DERIVATION DU NOM ALLAH

‘Ceux qui professent que le nom Allah peut recevoir la dérivation
mentionnent (neuf) étymologies possibles :

1) Premiére dérivation : de A.L.H, racine signifiant : se réfugier
chez. Ce mot est employé quand on veut exprimer qu'un homme ya
chercher refuge chez un autre pour se protéger de la frayeur qui s'eém-
pare de lui. Celui qui le protége (Alik), en lui procurant asile et sécuri-
té, est appelé protecteur (ildh) comme on appelle (imdm), modele ou
préposé, 'homme pris comme exemple ou encore comme on nomme
le vétement manteau (ridd) et mante (likdf) lorsqu'on s'en enveloppe
pour se garantir.

De plus, ce nom symbolisant la magnificence (‘azhim), rien n'étant
semblable a Lui (Coran XLIX, 11), les hommes voulurent marquer
leur respect (tafkhim) en y ajoutant le signe de la (re)connaissance
(ta'rif), celui de l'article universel « le », qui est AL en arabe (composé
de alif (A) et lam (L) : Ils dirent alors : ‘I°4llah. 1ls trouvérent toute-
fois que le premier sigle appelé hamza (qui est une attaque vocalique
bréve permettant a la voyelle d'étre prononcée) ainsi que le second
phonéme étaient difficile a prononcer dans un mot fréquemment utili-
sé, ils éliderent donc la seconde hamza en renforgant le L et le mot
devint tel qu'il fut révélé dans le Coran, c'est-a-dire : Alldh.

Tel est l'opinion, au sujet de cette dérivation, de Al-Hérith ibn
Asad al-Muhasibi et de la majorité des Savants.

* Razd fait ici une rapide allusion 2 la correspondance nécessaire existant entre la
chose nommée et le nom.
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Cinquiéme argument

On rapporte que le Prophéte - sur lui la grice et la paix - disait :
«Alldh a déterminé (qaddara) les normes prédestinées (maqadir) une
année avant qu'll ne crée les créatures de telle et telle maniere. » 1l a
dit aussi : « Le calame (qalam) laisse couler ce qui doit étre. » 1l a
encore dit : « Quatre choses sont prédéterminées : le temps de vie
imparti (‘amar), la subsistance (1izq), la créature (khalq), le caractere
(khulg). » S'il est bien admis que ces dispositions sont prédéterminées
dans la Prééternité, quelle est donc alors la raison d'étre de la du‘a’ ?

Sixiéme argument

Les nouvelles prophétiques stires confirment que le degré le plus
ilfustre et le plus sublime des Véridiques reste la Satisfaction du Dé-
cret immuable (gadd’) d'All4h que la demande (du ‘d) parait contredire
puisqu'elle consiste a s'occuper tout a la fois de ce qui est dissimulé
(iltimas), de la demande (falab) et de préférer (tarsih) sa propre volon-
té (murdd) a celle d'Allah.

Septieme argument

La du‘d’ confond 1'Ordre (amr) et la Défense (nahy), rassemble la
mention que font I'insouciant et le négligent, assimile l'avarice a la
générosité et a la liberalité, toutes ces attitudes de la part du serviteur,
contestant le Rang excellent (hadra) du Seigneur, constituent un man-
que aux convenances spirituelles (si’ adab)’. '

Huitiéme argument

Le Prophete rapporte de la part d'Alldh ce qui suit : « Celui que
Mon dhikr préoccupe a l'encontre de Ma demande, Je lui accorde plus
excellent que ce que J'accorde aux demandeurs. »

Tous ces arguments confirment que la du‘d’ n'a pas d'utilité.

3 Dans cette argumentation, celui qui demande par motivation individuelle, sous
l'effet de n'importe quelles tendances pour les réaliser ou les satisfaire, peut facile-
ment oublier le rattachement incessant qu'il garde bon gré mal gré avec son Seigneur.
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111 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1) IIs disent : al-shakiir est Celui qui distribue libéralement quand
on Lui donne et qui agrée méme quand on Lui obéit peu.

2) On a dit : c'est Celui qui accepte le peu et qui donne beaucoup.

3) On a dit: c'est Lui qui agrée les ceuvres d'obéissance faites avec
aisance et octroie les degrés abondamment.

4) On a dit : la réalité du remerciement consiste & perdre la cons-
cience du bienfait pour reconnaitre Celui qui 1'accorde.
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- Le chapitre IX sur la pri¢re individuelle résume lui aussi, en un
petit volume, une question théologique qui au fond intéresse tous les
systémes religieux monothéistes. Le Dieu créateur est aussi omnis-
cient, omnipotent. Dans Sa sagesse, Il sait a I’avance mieux que les
hommes ou se trouve leur bien et quels sont leurs besoins réels. Ii
connait en outre leur destin final de bienheureux ou de réprouvé. Dans
une telle perspective religieuse, quelle fonction peut bien rester a la
priere individuelle, et notamment a la priére de demande ? La question
vise bien sfir ici non pas la priere rituelle quotidienne (salat), culte de
pure adoration et d’action de grice, mais bien I’oraison individuelle
dite du‘d’. Or cette derniere a toujours été tres populaire en Islam sun-
nite. Fakhr al-Din al-Rézi justifie son institution par des références
textuelles au Coran et aux hadiths. Mais il pointe aussi un aspect vécu
essentiel dans la vie humaine, celle du désir. L’homme ne peut rien
obtenir de précieux qu’il n’ait fortement désiré, et il ne peut rien dési-
rer réellement qu’il n’ait clairement formulé. La priere individuelle
n’est donc plus présentée ici comime une action destinée a infléchir
éventuellement le bon vouloir de Dieu, mais bien a éveiller I’dme hu-
maine a des aspirations essentielles qui, a leur tour, la rendront apte a
devenir le réceptacle d’une Présence transcendante ; laquelle lui garan-
tira I’immortalité, si tel était le destin tracé par la Providence.

- Dans d’autres passages également Réz1 consacre tout son talent a
guider la pensée du lecteur depuis des considérations purement doctri-
nales vers les zones plus délicates de la spiritualité. Ainsi les chapitres
VI et VII, traitant de la remémoration des Noms Divins (dhikr). Par
une subtile exégése des données scripturaires, il indique la voie tracée
par cette remémoration. Celle-ci n’est pas la simple répétition psitta-
ciste de formules de piété censées porter des bénédictions de par leur
simple prononciation. Le croyant récitant qui se réapproprie la Parole
divine en énoncant les Noms Divins se tient devant le Tout Autre, il
s’institue comme sujet parlant a la fois distinct de Dieu — puisque c¢’est
lui qui profére les paroles en tant qu’homme — et uni a Lui, puisqu’il
reproduit le verbe révélé. Ainsi, il se constitue en tant que personne
autonome, mais liée a Dieu par un lien de servitude (‘ubildiyya). Ce
faisant, le croyant unifie aussi ses propres facultés humaines, il les
rassemble et les harmonise. Le Verbe divin qu’il prononce n’est pas
sans effet sur le récitant, dont la personne se transforme progressive-
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‘ayn : (pl. a‘yén) étre, essence
(déterminée, concreéte)..... 10, 35, 121

‘azhama : magnificence,
incommensurabilité, immensité ... 181,
186, 255, 277, 359, 438, 455

‘azhim : magnifique, immense,
incommensurable, éminent,
considérable .95, 187, 219, 360, 437,
439, 440, 449, 455, 489

‘Gziz : inaccessible, irvésistible, celui qui
U’emporte, le Puissant irrésistible 350

‘ibdda : Adoration, servitude adorative,
service.. 168, 170, 184, 228, 536, 595

TeMa : IMURILE .o 582

‘Glm : science, savoir, connaissance ...22,
25, 42, 49, 63, 66, 86, 96, 108, 138,
155, 277, 323, 365, 401, 403, 426,
485, 486, 525, 529, 619

‘ilm dariiri : science nécessaire, innée49

‘ilm al-akhldq : éthique science des

‘im riyddi : science mathématique... 485
‘IIm tadbir al-manzil : science

AOMESHIGUE......ceovivreeiinecieiiiiiein, 486
‘ilm tabi‘l : science naturelle ou qui

traite de la nature ............cceeeeen, 485
‘indya : Aide, assistance ........... 554, 556
‘iqdb : chdtiment, punition, sanction 623
“Irfén : connaissance ...........uviveeenne 203
‘iwad : compensation................ 170, 391
‘iyan : vision par Uil .......ccccocueee... 543
‘izz : raretd, irrésistibilité ......... 349, 490

‘izza : irrésistibilité, puissance
irrésistible...... 17, 108, 181, 224, 277,
349, 350, 352, 388, 432, 470

‘ubfidiyya : servitude adorative .. 14, 115,
159, 165, 309, 326, 494, 573

‘uluw : élévation, exaltation,
sublimité ................ 57,277, 449, 450

‘uluwiyya : elevation .........ueeeiin, 449

‘uqald’ : les spéculatifs intellectuels ... 49,
50

‘urf : us et coutumes

UPJ © ASCENSION «oorevrinniervnirianeaneans,

‘urwat al-wuthqa : l’anse la plus

solide........cccoooevivoioicnniiiiiniiin. 274

‘wyith : défauts.........oooiciivioicinnnnn. 96
A

a‘azza : rendre invincible................. 353
a‘lam : plus savant, infiniment

SAVANE cv.ovoverernininscneenneeeeeeeceninns 401
a‘yan kharijiyya : Essences
CONCTOLES ovoveeeeerienieieieeniiic e 246
a‘ydn thibita : essences permanentes 54
abad : postéternité........ouuvoinvinnnn. 614
abadiyya : sans fin............ccooen.. 553
abrdr . Etres vertueux,

bienveillants................ 332,551,592
achdb : compagnons, personnes

de méme école ..., 98, 255
achdab al-biddyat : Novices............... 255
achdb al-nihdydt : Etres

CXPETIMENLES ..o 255
achab al-tajalli © Ceux qui per¢oivent

les théophanies...........oeveeeinne. 254

agl : racine, origine, principe..... 66, 131,
154, 180, 206, 208, 216, 259, 305,
326,484,510

aglaha : rectifier.........ccoovevieiennnnn,

adab : Qonvenance...............o.....

adam : Adam .........cocooveepmeeeveceninnen

addad : opposés .................

adhén : Appel & la priere ...

adydn : religions, cultes, traditions.... 75

af‘dl : actes, opérations, verbes ... 30, 55,
123, 337, 450

afkdr : cogitations, méditations,
PEFLEXIONS vt 17

afldk : spheres célestes .................... 420

ahl al-dhawéq : Gens du goiit, les
gustatifs, personnes d’expérience
AIFECTE covviveeieerireerccriiiicciniee 162

ahl al-din : Les gens de la Religion . 563

ahl al-igén : Les gens de la
connaissance Certaine................. 622

ahl al-lugha : Phililogues,
GPAMUNAIFIENS ..o 52, 319, 620

ahl al-sunna : Les gens de la Regle
PIOPHELGUE ..o 299

ahad : (pl. Ghad) Un, unité..... 96, 175,
207, 208, 531, 533, 534, 535, 536,
539, 540

dhad : Cf. Ahad. ..o 535
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puisque dans la Pré-Eternité, il n'existe ni vocable, ni personne pour en
prononcer. Or ceci est faux?.

Quatrieme argument

Lorsque quelqu'un dit : Muhammad est le Messager d'Allah, si le
nom Muhammad n'était pas Muhammad lui-méme’ celui qui a été
qualifié par le Message divin (risdla) n'aurait pas été Muhammad, ce
qui, de toute évidence, est faux.

De méme, dans la parole divine suivante : Périssent les deux mains
de Abii Lahab (Coran CX, 1), si le nom Abii Lahab n'était pas Abii
Lahab lui-méme, celui qui est qualifié par le blime serait autre que
Abii Lahab.

De méme aussi, lorsqu'un homme dit a sa femme nommée Hafca :
Hafca (tu es) répudiée, 'assertion que le nom n'est pas identique au
nommé implique que la répudiation porte sur une autre femme que
Hafca. En conséquence, il faut que la répudiation ne concerne pas
Hafca, mais une telle situation n'est pas fondée.

Cinquiéme argument

Dans le vers suivant de Labid :

« Advienne que pourra alors que le nom de la Paix est sur vous »
lI'expression « le nom de la Paix » signifie la Paix méme. Il faut donc
que le nom soit le nommé lui-méme.

’Dans I’Eternité, la réalité des noms existe comme vérité permanente (a ‘ydn thd-
bita) que le Seigneur exprimera par identification et le serviteur par imitation et
soumission.

*Car Muhammad n’est pas seulement un nom propre s appliquant 4 un &tre mais
aussi un nom dérivé. En grammaire, il est un participe passif et un nom de lieu. En
tant que tel, le nom Muhammad signifie : Celui qui est rendu louangé et aussi Celui
qui est le lieu de la louange, la louange étant elle-méme la proclamation des perfec-
tions d’une réalit€. Sans ce rapport, tous les &tres réaliseront plus ou moins la qualité
divine de louange selon le verset suivant : A Alldgh la Louange (Coran 1, 2).

Dans le Tagawwuf, le nom donné & un étre représente la réalité que cet &tre est
appelé 4 reconnaitre comme sa vérit€ permanente ou sa qualité dominante. 1l doit
donc s’identifier & lui et en connaitre le contenu véritable qui est lui-méme essentiel-
lement.
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2 - Figh : I'aptitude a comprendre

Ce terme exprime la compréhension (fahm) de l'intention impliquée
dans le propos de celui qui I'expose. Cette compréhension vient par
disparition d'une ignorance préalable.

3 - Dirdya : le fait de s'instruire

Ce terme désigne la prise de conscience (shu ‘7ir) obtenue par mode
de pénétration (hila) qui précede la réflexion (fikr) et 1'évidence im-
médiate (ru’ya). La racine DRY de ce mot signifie : guetter sa proie.

Le terme darya est utilisé lorsque 1'on apprend a lancer le javelot et
celui de midra (peigne) pour arranger la chevelure.

En vertu de ces acceptions, ce terme ne convient pas pour qualifier
Allah car la perspicacité n'est pas possible chez lui.

4 - Fahm : la compréhension entiere
C'est le fait d'étre sans aucune prédisposition a l'ignorance.

5 - Yagqin : 1a certitude, la connaissance certaine

Ce terme dérive de : constater que I'eau est dans le bassin, quand
elle y afflue.

Il exprime une science qui comporte a son début une faible convic-
tion mais qui se fortifie quand les preuves convergent pour devenir
science.

6 - ‘Agl : I'intelligence

Ce terme est de méme racine que ‘igd/, I'entrave mise au chameau
pour I'empécher de dévier. Il indique la science qui retient de faire ce
qui ne convient pas. Cette disposition se vérifie chez celui dont les
mobiles I'inciteraient a faire ce qui ne convient pas.

7 - Fatna : 1a perspicacité

Ce terme désigne la rapidité de compréhension qu'on exige de son
auditoire. Or cette aptitude est précédée d'une ignorance.

Maitres musulmans d'utiliser ce dernier nom a l'exclusion du premier pour qualifier
Dieu.
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Le quatrieme : On entend aussi que al-niir est le Guide (al-hddy).
Le sens de ce verset : Alldh est la Lumiere des Cieux et de la Terre...
est alors : Allah est le Guide des Cieux et de la Terre.

Sache toutefois que cette derniere interprétation de ce verset est va-
lable lorsqu'on n'envisage pas le nom al-niir dans la litanie tradition-
nelle des quatre-vingt-dix-neuf Noms excellents puisque les deux
Noms al-niir et al-hdadi qui se suivent dans celle-ci, deviendraient de

purs synonymes. Or, une telle assimilation devient ipso facto impossi-
ble.

III - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache que la lumiére du cceur exprime la Connaissance (ma ‘rifa)

d'Alléh, car Il a dit : Celui chez qui Allih n'a pas mis de lumiére n'a
pas de lumiére (Coran XX1V, 40).

IV - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

IIs disent que al-Niir est Celui qui illumine le coeur des Véridiques
(cadiqiin) pai‘ la reconnaissance de Son Unité (tawhid). 1l illumine les
Secrets des Amants (asrdr al-muhibbin) par Son raffermissement
(ta’yid).

On a dit : « Cest Celui qui a embelli I'apparence de 'homme en le
conformant (parfaitement) (fagwir) et les secrets en les illuminant
(tanwir). »

On a dit : « C'est Celui qui vivifie le ceeur des Connaissants (‘dri-
fiin) par la lumicre de Sa Connaissance (ma ‘rifa) et qui vivifie I'dme
des Adorateurs (‘dbidiin) par la lumi¢re de 1'adoration ( ‘ibdda) qui Lui
revient. »

On a dit : « C'est Lui qui pousse les coeurs a préférer et a choisir le
Vrai et qui guide les secrets vers Sa conversation confidentielle (mu-
ndja) et Son élection (ijtibd’). »

On rapporte que Sa‘ld b. Musib demanda a Jabbila b. Ashim :
« Compose une invocation pour moi ». Il me répondit : « Qu'Allah te
détache des choses éphémeres, qu'll te fasse désirer les choses perma-
nentes et qu'll t'accorde la certitude en laquelle tu demeureras en
paix ».





index-97_1.png
PRINCIPES ET PROLEGOMENES 97

7 - La qualité réelle avec les deux qualités de relation et de
négation

Par exemple : Le Souverain (malik) qui exprime 1'Existant dont tout
étre autre que Lui a besoin mais qui se passe d'un autre. L'existence
(wujiid) est une qualité réelle ; la nécessité que ['autre a de 'existence
est une qualité de relation ; Son indépendance totale d'un autre, une
qualité négative.

Cela étant bien entendu, nous te dirons : Les négations (suliib) et
les relations (iddfédr) sont sans fin (ghayr mutandhiya) puisqu'Allah
reste Savant de ce qui n'a pas de fin (nihdya) pour Lui, Puissant sur ce
qui n'a pas de fin pour Lui, Créateur de tous les €tres adventices (muh-
dathdr), Voulant tous les étants (kd’indt).

1l n'est pas impossible (de comprendre) qu'au regard des négations
et des relations, Alidh posséde toujours un nom simple ou composé et
il t'apparaitra aussitot que les Noms et les Qualités d'Allah n'ont pas de
fin.

C'est alors qu'une subtilité se préserite : la science que les relations
procurent est .conditionnée par l'acquisition de celle des réalités sur
lesquelles elles portent.

Celui dont la connaissance dans les catégories des réalités connues
d'Alladh et assujetties 8 Sa Puissance se développe, accroit dans la
méme mesure celle de Ses Noms et de Ses Qualités. 11 lui devient ma-
nifeste que ce type de science est une mer sans rivage et que les Anges
rapprochés, les Prophetes envoyés, les hotes du Paradis et de 1'Enfer,
fussent-ils tous occupés a mentionner la Majesté d'Allah et a discerner
les qualificatifs de Sa Grandeur (nu ‘it kibriydtihi) depuis le premier
instant ot Il a déterminé la création jusqu'a la fin des temps et, fussent-
ils en outre, mis en face de ce qu'ils invoquent par rapport a ce qu'ils
ne (pourront jamais) invoquer, (tous ces étres donc) constateraient que
ce qu'ils mentionnent eu égard a ce qu'ils ne mentionneront (jamais)
est comme l'inexistence par rapport a l'existence car, tout ce qu'ils
mentionnent méme en grand nombre est limité tandis que ce qu'ils ne
pourront jamais mentionner est sans fin. Or, le fini n'a aucune com-
mune mesure avec ['Infini. Mais All4h est plus savant !
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Le Prophete - sur lui la grice et la paix - a dit : « Une vive émotion
étreint mon ceeur et je demande pardon a AllGh nuit et jour soixante-
dix fois. »

Cette nouvelle prophétique comporte plusieurs aspects :

- On entend par 12 que son cceur pouvait étre enveloppé par de
l'inattention (ghafla) et qu'un certain relachement (fatra) le prenait a
cause des dispositions de la nature humaine. Dans ces conditions, il
s'empressait de demander pardon.

- Le Prophete se trouvait dans une ascension perpétuelle. Apres
avoir franchi un nouveau degré, il considérait celui qu'il venait de dé-
passer et, au regard de la servitude adorative, il minimisait sa condi-
tion. Aussi, demandait-il pardon a Alldh.

- Parfois, certains éclats de la manifestation du Monde du Mystere
(‘dlam al-ghayb) s'imposait a lui de sorte qu'il trouvait magnifique ce
degré (nouveau) et s'en réjouissait. C'est ainsi que magnification (is-
ti‘zhdm) et contentement (ibtihdj) de joie auraient pu le détourner de
I'immersion (istighrdq) dans le service du Vrai. Ce comportement lui
faisait demander pardon.

- Chaque fois qu'un aspect du Monde du Mystere s'éclairait pour
lui, il savait que cette illumination était a la mesure de sa faculté et de
sa capacité. Il avait également conscience que la mesure de son intel-
ligence et de ses possibilités était nulle au regard de la Majesté divine.
De ce fait, connaissait-il que l'illumination qu'il recevait de ce Monde
du Mystére par rapport é/ce qui ne s'en manifestait pas a lui était
comme la privation d'existence vis-a-vis de I'Existence. Aussi, de-
mandait-il pardon a Allah devant le fait que son ceeur, son intellect, sa
raison, son invocation et ses intuitions ne pussent parvenir jusqu'a Lui.
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AL-GHAFUR : LE TOUT-PARDONNANT

Le commentaire de ce Nom a été donné en méme temps que celui
de Al-ghaffar, Celui qui ne cesse de pardonner (voir chap. 11).
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(muntazhir) de quelque chose s'efforce de l'obtenir. Dans le contexte
de ce verset, le Vrai demande a Ses serviteurs qu'ils parviennent a Son
degré de Présence grice a leur attitude adorative, a leur humilité et a
leur componction.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Sache que la vigilance (murdqaba) du serviteur vis-a-vis de son
Ame exige qu'il discrimine, sous le regard du Vrai, tout ce qui pénétre
dans son cceur et sa conscience intime. Son maintien constant dans
cette prise de conscience se nomme garde attentive ou vigilance eu
égard a Son Seigneur - Gloire a Lui -. Cette disposition est Ia clé de
tout bien, le serviteur demeurant certain que le Vrai observe attenti-
vement ses comportements. C'est alors qu'il scrute ses pensées intimes
avec discernement, consideére ses états dans son for intérieur, reste a
I'écoute de ses propos, craint les motivations de sa démarche en toute
circonstance, redoute son Seigneur en tout lieu et en tout propos en
sachant bien qu'Allah demeure le Vigilant trés proche et le Témoin qui
ne s'absente jamais.

II - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1 - lls disent que al-raqib est Celui qui est tout pres des secrets et
qui exauce atix temps de l'adversité.

2 - On a dit: al-raqib scrute les pensées intimes et est le Témoin
des secrets. :

3 - On a dit : al-raqgib est Celui qui sait et qui voit et auquel secret
et confidence ne se dérobent pas. '

4 - On a dit : al-raqib est Celui dont la science anticipe toute réalité
contingente et dont la Vision précede tout étre produit.

5 - On adit : al-raqib c'est le Présent jamais absent.

6 - Un Maitre réunit un jour ses disciples et décerna a I'un d'eux un
degré supplémentaire dans la réalisation spirituelle. Ses disciples lui
en demanderent la raison. Il répondit : « Je vais vous l'expliquer ! » Il
remit alors une volaille & chacun des disciples et précisa : « Sacrifiez-
Ja a I'endroit ol personne ne vous voit ». Ils se séparerent et chacun
revint apportant 1'oiseau immolé. Or, ce disciple présenta son oiseau
vivant. Le Cheikh lui demande pourquoi il ne T'avait pas sacrifié. Il lui
répondit : « Tu m'avais ordonné de le sacrifier 1a ol personne ne me
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On peut encore commenter ce verset : Il les attacha a la Parole de
la crainte protectrice pieuse, de 1a maniere suivante : Nous les avons
attachés 2 cette Parole qui est la clé ouvrant la porte de 1I'Amour (ma-
habba). Nous les désirons d'abord, ensuite ils Nous désirent et Nous
leur faisons la faveur d'ouvrir cette porte. Aussi Allah a dit : ils ¢'ac-
cordent comme une faveur de s'étre convertis a UIslam (ou de se
soumettre-aslamit). Dis ! Ne M'accordez pas comme une faveur vo-

tre Islam (ou votre soumission). C'est plutot Allah qui vous a confé-
ré ce bienfait (Coran XLIX, 17).

10) AL-KALIMAT AL-BAQIYA : la Parole permanente

Les commentateurs disent du dernier des versets qui vont suivre de
la sourate XLII al-Zukhruf - les Ornements qu'il s'agit de la parole :
la iléha illa-Llah : Et lorsqu’Abraham dit a son pére et a son peu-
ple : En vérité, je suis exempt de ce que vous adorez (26) sauf de
Celui qui m'a Produit et qui de la sorte ne cesse de me guider (27).
Cette parole, I l'établit comme un verbe permanent (kalima bagiyya)
dans sa descendance, peut-étre reviendront-ils (28). Les commenta-
teurs l'analysent de plusieurs maniéres :

a) Je suis exempt de ce que vous adorez signifie : la négation dans
la Fonction divine de choses qu'ils se trouvaient adorer. Quand Alldh
ajoute : sauf de Celui qui m'a produit, il s'agit de l'affirmation que la
Fonction divine appartient 2 Allah qui a produit Abraham. Lorsque ces
deux sens se trouvent réunis, ils sont I'équivalent de la parole : l4 ild-
ha illa-Lldh. Enfin, quand Alldh dit : Cette parole, 11 l'établit comme
un Verbe permanent dans sa descendance, il s'agit (1a encore) de : [d
ildha illa-Lidh.

b) A la fin de la sourate « al-gacag », le Récit, on trouve ce ver-
set : N'invoque pas avec Alldh un dieu autre. Nul dieu autre que
Lui Toute chose est périssable sauf Sa Face. A Lui la Décision, Vers
Lui on vous fera revenir (Coran XXVIII, 88).

Allah précise que « Toute chose est évanescente (hilik) sauf Lui »
car Il est la permanente et persistante Nécessité par soi (wdjib al-
dawdm wa al-baqd’ bi-dhdtihi). Or, tu le sais ! la parole est tributaire
de son organe comme la conviction de son objet. Le caractere véridi-
que et véritable de 4 ildha illa-Lldh nécessite la consistance et la
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future eu égard a cette parole : ... Et un Jardin, de la largeur des

Cieux et de la Terre, qui est préparé pour ceux qui se préservent
(Coran 111, 133).

Sa noblesse enfin puisqu'll vous assujettit ce qui se trouve dans les
Cieux et sur la Terre car tout vient de Lui (Coran XLV, 13).

Quant au terme al-akram, le plus noble, il s'applique a Alldh qui est
le Plus-Noble des plus-nobles (akram al akramin).

Al-akram peut signifier al-karim, le trés-noble comme dans ces -
deux exemples al-a‘azz ou al-atwal qui veulent dire : al-‘aziz et al-
tawil, respectivement le tres-puissant-irrésistible, le trés-magnanime.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Le serviteur usera de noblesse en ne tenant pas rigueur des péchés
des pervers et en étendant son don généreux a tous les étres.

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

L'un d'eux a dit: al-karim est Celui qui accorde sans faire de fa-
veur. Al-Junayd a dit : al-karim est Celui qui n'a pas besoin de ta de-
mande de grace (wasila) (pour donner).
On a dit : al-karim est Celui qui ne laisse pas les désobéissants dé-
“sespérer de l'acceptation de leur repentir et Celui qui revient a eux sans
qu'ils Lui demandent.
On a dit : al-karim est Celui qui accorde abondamment a qui donne
et qui se comporte de la meilleure fagon envers celui qui désobéit.
Al-Harith al-Muhasibi a dit : « al-karim est Celui qui ne fait pas cas
de celui qui donne ».
On a dit : al-karim est Celui qui ne lése pas celui qui recherche Son
intercession et qui n'abandonne pas celui qui se réfugie aupres de Lui.
On a dit : al-karim est Celui qui remet la faute sans l'exposer quand
Il la remarque et Celui qui accorde libéralement la faveur tout en la
cachant quand Il la confére.
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11 - SUPERIORITE DU DHIKR SUR LE FIKR

Ceux qui soutiennent que le dhikr est supérieur au fikr avancent
plusieurs raisons :

1. Les hotes du Paradis ne pratiquent pas le fikr mais le dhikr, ce
qui exige que celui-ci soit plus excellent que le fikr. Toutefois, notre
propos : « Les hotes du Paradis ne pratiquent pas le fikr » comporte
plusieurs aspects :

a) Les connaissances dans le Paradis sont inéluctables (dariiriyya)

b) Le fikr implique fatigue et lassitude. Or, les gens du Paradis ne
sont pas atteints par la fatigue.

¢) Lorsqu'ils veulent connaitre une chose, elle leur est accordée en
raison de cette Parole : Ils se trouveront perpétuellement dans ce que
leur éme désire (Coran XXI, 102).

d) Le spéculatif (ndzhir) se trouve dans la situation du demandeur
et celui qui demande recherche ce qui en fait 'objet. Or, I'absence de
ce que l'on recherche est voile et celui-ci est un attribut des Infideles,
non des Croyants ainsi qu'Alldh dit : Non pas ! En vérité, exclus de
leur Seigneur en ce jour, ils (seront) voilés (Coran LXXXII, 15).

e) L'absence de celui que I'on recherche provoque la tristesse. Or,
Allah témoigne que ceux qui seront dans cette position ne seront pas
attristés. 11 a dit a leur égard : Ils dirent : « La louange (est) a Alldh
qui a chassé de nous la tristesse. En vérité, notre Seigneur est certes
Tout-Pardonnant et Trés-Reconnaissant, Lui qui nous a installés
dans la Demeure du Séjour immuable par Sa grdice surabondante »
(Coran XXXV, 34 et 35). Des lors, ces versets montrent que les gens
du Paradis ne pratiquent pas le fikr mais le dhikr. 1l est donc néces-
saire qu'il soit plus excellent que le fikr.

2. Lors de 1'Ascension Nocturne (mi ‘rdj) du Prophete, dans le degré
ultime ou 1l se trouvait apres son élévation graduelle (fa¢d ‘ud) et son
épanouissement (tazdyud), le dkikr Tui fut ordonné. Son Seigneur lui
ayant demandé : « Fais la louange sur Moi », il répondit : « Je ne
peux compter les louanges sur Toi, Tu es tel que Tu T'es louangé
Toi-méme (littéralement : Tu T'es replié sur Ton 4me). » Or, on ne lui
demanda jamais de pratiquer le fikr. Il en découle donc que le dhikr
est supérieur au fikr.
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Lorsque ces quatre qualités se trouvent réunies, il peut mener a bien
le mandat, et la gestion des biens peut lui étre confiée. Or, il ne fait
aucun doute que la perfection de ces quatre qualités ne se trouve réali-
sée que Chez Allah - Gloire a Lui et exalté soit-1l - et qu'll reste Man-
dataire et Gérant puisque les serviteurs Lui confient la bonne gestion
de leurs affaires.

Telle est bien la signification de ces Paroles divines: Fais
confiance au Vivant qui ne meurt pas (wa tawakkal ‘ala-l-hayyi-
lladhi 1 yamiit) (Coran XXV, 58). Dieu suffit a celui qui met sa
confiance en Lui (wa man tawakkal ‘ald-Lldhi fa huwa hasbuhu)

“(Coran LXV, 3). Et tel est aussi le sens de ce hadith : « Si vous faisiez
confiance a Alldh comme il Lui sied, 1l vous sustenterait comme Il le
fait pour les oiseaux qui partent le matin affamés et reviennent le soir
rassasiés ».

I1 - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

Ils disent que al-wakil t'accorde initialement Sa suffisance tout en
veillant sur toi avec sollicitude pour te conférer la beauté de Son in-
vestiture sainte (wildya).

On a dit: al-wakil rend grice de la plus belle manicre et comble
abondamment celui qui est satisfait de L’avoir pour gérant.
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5) al-Malakiit : le Royaume céleste. Gloire a Celui dans la Main
(yad ou force active) de Qui est le Royaume céleste de toute chose
(Coran XXXVI, 83).

Sache que sur ces cing noms, al-malik et malik al-mulk sont les
deux seuls a étre mentionnés dans 1'énumération traditionnelle des
quatre-vingt-dix-neuf Noms excellents.

II - DE LA REALITE DU MALIK®

1l y a divergence d'opinions sur la signification de ce nom. Certains
estiment qu'il dérive d'une racine signifiant : le fait d'avoir la libre dis-
position d'une chose ou le fait d'agir a son gré (tacarruf). Ce nom est
alors considéré comme une qualité d'activité. D'autres précisent que ce
nom exprime la capacité a disposer librement d'une chose ou le pou-
voir d'user librement (al-quadra ‘ald al-tacarruf) méme en I'absence
d'empéchement. Selon cette interprétation, le nom al-malik est une
qualité d'Essence.

1) Ceux qui contestent que ce nom signifie : Celui qui agit a son
gré, font une analyse plus approfondie en distinguant trois aspects :

- Le premier concerne l'enfant et le dément qui peuvent entrer en
possession de biens (mulk) sans pourtant pouvoir les gérer (fagarruf).
Leur tuteur (wali) n'a pas la possession (mulk) de ces biens tout en
ayant le droit de les gérer.

- Le deuxiéme intéresse 1'étre gagé (marhiin) et celui dont on loue
les services (musta’jar), chacun dépendant (mamliik) d'un maitre (md-
. lik) & qui on ne reconnait toutefois pas le droit de disposer d'eux, au
point méme que le gageur (rdhin) ne peut affranchir l'esclave gagé,
selon la plus slire de deux opinions émises par ash-Shafi‘l. L'héritage
indivis (mushd‘) ne peut faire 'objet ni d'un gage (rahn) ni d'un don
(hiba) selon 1'avis de Ab{l Hanifa.

3 .. . g . R L
Ces significations sont indissociables comme la cause ne peut étre séparée de
son effet.

Le Souverain malik a une fonction universelle de gestion et d'économie du
Monde nécessitant des étres qui en dépendent. Son Pouvoir d'agir s'actualise a ja-
mais, 2 travers les étres qui sont Sa Possession exclusive. Telle sera la conclusion de
Razi aprés avoir analysé ces deux interprétations et les sophismes qu'elles engen-
drent.
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AL-WAJID : L’OPULENT, CELUI-QUI-TROUVE,
LE NOSTALGIQUE

Ce Nom ne se trouve pas dans le Coran mais l'accord de la Com-
munauté est total sur le fait qu'il est un Nom divin.

On disingue trois aspects dans son interprétation :

1) Al-Wajid est le Riche, I'Opulent (ghani). Le Prophete - sur lui la
grice et la paix - a dit : « La lenteur.délibérée du riche (wijid) a don-
ner est injustice ».

On dit : un tel posséde suffisamment de biens (wajada) quand il se
suffit 4 lui-méme et qu'il les obtient par sa capacité a réaliser ses ob-
jectifs. '

2) Al-Wajid dérive de wujid Z]ui signifie ‘ilm : I'acte de savoir ou
de connaitre, la prise de conscience, la constatation.

On dit, par exemple : j'ai trouve (wajadtu) un tel perspicace, c'est-
a-dire : je le sais étre perspicace.

Allah dit : Les actes de ceux qui sont mécréants sont semblables a
un mirage dans une vaste étendu plane. Celui qui est altéré pense
que c'est de l'eau. Quand il y arrive, il ne trouve rien (lam yajid
shay’an) mais il trouve (wajada) Alldh auprés de lui qui lui arrétera
son compte (Coran XXIV, 39), ce qui veut dire qu'il sait que Dieu est
aupres de lui.

3) Al-Wijid signifie encore : celui qui est triste (hazin).

On dit : T a trouvé un tel affligé (wdjid) de telle chose c'est-a-dire
dans un état de tristesse (mawjida). Or, cette disposition ne peut
concerner Allah de sorte qu'on Lui attribue les conséquences qui en
découlent, celles de vouloir surseoir au chatiment contre les infidéles.
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té divine. Pour cette raison, Allah dit au début de la sourate « [es Fide-
les » (al-mu’miniin) : Prosperes sont les Fideles (Coran XXIII, 1). A
la fin de la méme sourate, on trouve : En vérité les Infideles ne pros-
péreront pas (Coran XXIII, 117).

La parole de celui qui reconnait I'Unité divine étant excellente, ex-
cellent aussi est celui qui y revient. C'est ainsi qu'Allah dit des hotes
du Paradis : En ce jour (ils auront) le meilleur séjour de paix et de
repos (Coran XXV, 26). ‘

La parole de 1'Infidele étant laide, le lieu de son repos se trouve
enténébré ainsi qu'Allah le dit : Ceux qui sont infidéles, ont les
thaghout (les idoles qui provoquent l'impiété) pour maitres proches
qui les feront sortir de la lumiére vers les ténébres (Coran 11, 256).

d) Avertis Mes adorateurs de la bonne nouvelle, qui cherchent a
écouter la Parole et qui en suivent le meilleur (Coran XXXIX, 17 et

-18).-Or, nul doute que le meilleur (dans ce verset) est 14 iléha illa-
Llah.

e) En vérite, Alldh ordonne la Justice (‘adl) et le Bien (ihsin)
(Coran XV, 90). Or, la Justice est l'opposition a tout sauf a Allah, le
Bien l'acceptation d'Alléh.

f) Si vous faites le Bien, vous le faites pour vous-mémes (in ahsan-
tum, ahsantum 1i anfusikum) (Coran XVIL 7). Or, il est str que le
Bien mentionné au début de ce verset est /d ildha illa-Lldh.

B) Dans les nouvelles prophétiques :

On trouve cette narration de Abfi Miisd al-Ash‘ari : L'Envoyé
d'Allah a dit (en commentant le verset X, 26, cité plus haut) « A ceux
qui auront bien agi.. » c'est-a-dire : A ceux qui disent ld ildha illd-
Lldh « appartiennent l'Excellence... » c'est-a-dire, le Paradis, «ef un
surcroit », ¢’est-a-dire le Regard vers la Face généreuse d'Allah. »

C) L'argument rationnel est le suivant :

L'acte accompli avec le maximum d'excellence suppose chez
l'agent la méme disposition excellente. Or, sans aucun doute, la meil-
leure invocation (dhikr) est ld ilaha illa-Llah comme la meilleure
connaissance est /d ildha illd-llah. Dans ces conditions, cette connais-
sance et cette invocation sont un embellissement pour I'dme.
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AL-GHAFFAR : CELUI QUI NE CESSE DE PARDONNER
OU DE RECOUVRIR
AL-GHAFIR : LE PARDONNANT!,
CELUI QUI RECOUVRE, LE PARDONNEUR
AL-GHAFUR : LE TRES PARDONNANT,
LE TRES-RECOUVRANT

I - EXPRESSIONS DERIVEES DU NOM PARDON:
MAGHFIRA

A) Qualites d’Alldh exprimant le pardon

Sache que les noms dérivant de pardon s’appliquent, pour la plu—
part, & Allah par référence aux versets suivants :

1) al-Ghdfir : Le Pardonneur des péchés (Coran XL, 3).

2) al-Ghafiir : Et ton Seigneur est le Trés-Pardonnant, Doué de

Miséricorde (Coran XVIII, 58).

Annonce a Mes serviteurs que Moi, Je suis le Tout-Pardonnant,
le Tres-Miséricordieux (Coran IV, 110).

En vérité, Allah pardonne tous les péchés. C’est Lui qui est le
Tout-Pardonnant, le Trés-Miséricordieux (Coran, XXXIX, 53).

Il demande alors pardon a Allah. Il trouve Allih Tout-
Pardonnant, Tres-Miséricordieux (Coran IV, 110). ‘
- 3) al-Ghaffar : Je suis Celui-qui-ne-cesse-de-pardonner a celui
qui revient (Coran XX, 81).

Demandez pardon & votre Seigneur. Il est Celul-qul-pardonne-
sans-cesse (Coran LXXI, 10).

Il est certain, d'aprés ces exemples coramques que ces tr01s Noms
derlvent de maghfira, le pardon d'Alldh. =

' Nous avons quelquefois rendu en frangais les noms a forme active par un parti-
cipe présent, méme si 'usage n'est pas admis dans les dictionnaires. Nous continuons
de penser que tout participe francgais peut avoir valeur de substantif. On trouve dans
certains dictionnaires (p.e: Quillet) le nom pardonneur qui rend bien ce terme arabe
et coranique.
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les déterminations. Il ne Lui est donc pas impossible de répondre aux
nécessiteux.

Sache-le bien ! Nous remarquons que certaines créatures possedent
une science et une puissance restreintes au point que leur intelligence
et leur compréhension ne réussissent bien que dans 1'une des discipli-
nes scientifiques et que leur puissance ne soit adéquate qu'a un type
d'activité. D'autres sont capables d'une science et d'une puissance plus
vastes en sorte que leur intelligence et leur compréhension peuvent
recevoir plus de science et que leur puissance entraine plus d'activité.
Plus ! 1'étre humain peut quelquefois atteindre une ampleur dans la
science et la puissance au point d'accomplir dans un méme temps des
activités nombreuses.

On m'a raconté quun des plus illustres poétes fut sollicité pour
composer cing espéces de vers de mesure et de rime différentes tout en
jouant aux échecs. Il se mit donc a dicter les vers demandés a chacune
des cing personnes.

Les sciences et la puissance, nous le constatons, sont regues avec
plus ou moins d'intensité et de perfection. Elles atteignent chez
I'homme un degré de perfection au point qu'il puisse réaliser des actes
nombreux. Nous remarquons également que 'homme est toujours a
méme de se perfectionner et d'augmenter son aptitude au point d'arri-
ver a une puissance qui lui permette de gérer toutes choses possibles et
d'acquérir une science liée a toutes les réalités connaissables.

II - PARTICIPATION DU SERVITEUR A CE NOM

Elle peut se résumer essentiellement a ce que nous venons d'expo-
ser.

Les états de certains Maitres sont le resserrement (gabd) et la tris-
tesse (huzn) car, ils demeurent dans la plus grande perplexité (devant
ce nom).

III - DIRES DES MAITRES SUR CE NOM

1 - s disent que al-wdsi* est Celui au sujet duquel les preuves n'ont
pas de fin et celui dont l'autorité (sultdn) est sans limite.

2 - On a dit : Allah est wdsi’, infiniment vaste dans Sa Science qui
ne comporte aucune ignorance et dans Sa Puissance qui n'implique
aucune impuissance.
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Junayd a dit : « La parole la plus excellente qui n'ait jamais été pro-
noncée sur le rawhid est celle du véridique (Abli Bakr) : « Gloire 2
Celui qui n'a établi pour Ses créatures d'autre voie a Sa connaissance
que l'impuissance & Le connaitre. »

Yus(f Ibn al-Husayn a dit: « Qui parvient aux océans du tawhid
n'ajoute au fleuve des jours que soif intarissable. »

Un homme demanda a al-Husayn al-Mancur (al-Hall4j) : « Qui
(est) le Vrai (man al-hagq) ? » 1l répondit « Celui qui cause la maladie
des hommes et ne s'en trouve pas affaibli. »

On a dit : « Le tawhid est pour le Vrai alors que les créatures sont
dans la séduction. »

Ibn ‘Atd’ a dit : « Certains hommes ont le dévoilement des Opéra-
- tions (divines) dans leur reconnaissance de I'Unicité de Dieu et voient
les réalités adventices par Lui. Chez d'autres, la Vérité essentielle (ha-
giga) se dévoile au point que leur sensibilité disparait a toute chose
sauf Allah. Ils contemplent dés lors le Tout en secret par un secret
pendant que leur étre extérieur (continue) d'étre qualifié par la distinc-
tivité (tafriqga). »

IV - DIRES DES MAITRES SUR LES DEUX NOMS AL-
WAHID ET AL-AHAD

IIs professent que al-wdhid, I'Unique, est Celui qui parachéve Son
autorité, dont nul semblable ne rivalise avec Son élévation et que nul
associé n'égale.

Ash-Shibli a dit : « al-wahid est Celui qui te suffit par rapport au
tout et dont le tout ne te suffit pas par rapport a 'Unique. »

Al-Husayn b. al Mangcir (al-Halldj) a dit: «1'Unique est Celui
qu'on ne peut dénombrer. » :

On a dit: «al-ahad est Celui qui s'isole par l'existentiation des
réalités dénuées (de réalité véritable) (ma ‘diimdr) et Celui qui s'est
trouvé Un (mutawahhid) par la manifestation des réalités occultées. »

On a dit: «L'Un est Celui dont la Réalité (wujiid) n'a pas de limi-

-tation, Celui contre Lequel la décision d'un autre ne peut prévaloir et
contre Lequel nulle force, ni assistance ne peuvent résister. »

On relate que Ash-Shibli était assis, un jour, dans I'échoppe d'un
commer¢ant. On lui demanda : « Sais-tu compter 7 » « Certes ! » ré-
pondit-il. On lui présenta alors un compte important (a faire). Il dit a
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Cinquiéme argument -

On dit qu'un tel donne un nom a telle chose Mais, si le nom était
identique au nommé, on arriverait a signifier que cette chose est posée
pour elle-m€me, ce qui est absurde. L
~ La proposition : «la denommatlon n'est pas 1dent1que au nom »
exprime que la demgnaﬂon permet d'établir le terme pour connaitre ce
qu'est le nommé en cause. Donner un nom au nommé est différent de
ce nom méme comme il faut comprendre que. l'acte de mettre en mou-
Vement (un obJet) est dlfferent du mouvement lui-méme.

" [I - SECONDE POSITION DOCTRINALE

D EXPOSE DES SIX ARGUMENTS DE CEUX QuI PROFESSENT QUE
NOMET NOMME SONT IDENTIQUES

Prémier argument ‘

Les versets suivants : Glorifie le Nom de ton Seigneur le plus su-
blime (Coran LXXXVII, 1), Glorifie le Nom de ton Seigneur magni-
fique (Coran LV, 74) et Béni soit le Nom de ton Seigneur détenteur
de la Majesté et de la Générosité (Coran LIV, 78), comportent, en
substance, 1'Ordre -de célébrer la Gloire du Nom d'Alldh et suggerent &
I'intelligence que Celui qui est digne d'étre glorifi¢ est Allah - qu'll soit
exalté - et nul autre.

Deuxieme argument

Par le verset suivant : Vous n'adorez en dehors de Lui que des
noms que yous avez donnés, vous et vos peres (Coran X1, 40), A]lah
informe que ceux-la adoraient des noms et que ce peuple n'adorait que
ces idoles (dhawat). Cette parole coranique fait donc ressortir-l'identité
du nom et du nommé.

Tr01s1eme argument

Si le nom d'une chose devait se référer au vocable qul y falt allu-
sion, il faudrait qu'Allah n'efit aucun nom dans le Sans commencement
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ricorde (rahma) qui répand les Noms divins et les essences des choses
dans le Tréne du Rahmdn ou Tout-Miséricordieux en un débordement
impossible a contenir. Dans une phase ultérieure, chronologique ou
non, la semence déposée dans la Matrice cosmique donne naissance a
I’ Arbre de la Distinction selon 'étymologie propre au mot arabe sha-
jara, arbre, dont la racine SH.J.R. exprime 1'idée de divergence, d'op-
position, arbre dont Adam gofta les fruits malgré I'Ordre divin de ne
pas I'approcher. Cette phase de création d'Amour a partir du Principe
est suivie, existentiellement parlant, de celle qui lui est toutefois inhé-
rente, de résorption par réintégration de la manifestation dans son
Principe divin. Les étres, véritables semences, se réintégrent par pur
don d'amour, consciemment ou non, dans le Principe qui les a créés.

Une autre confirmation de cette notion d'amour maternel et de créa-
tion est donnée trés implicitement par Razi tout au début du chapitre
lorsqu'il précise que certains grammairiens font dériver le mot rahman
de I'hébreux Rakhman. Curieusement, en arabe, cette derniére racine
R.KH.M. signifie : €tre doux, caresser, couver des ceufs, avoir de la
sympathie pour quelqu'un. Elle a donc un rapport évident avec la ra-
cine RH.M. Ces deux étymologies apparentées mais différentes seu-
lement par deux lettres KH et H d'émission voisine, sont liées trés in-
timement au symbolisme maternel et a la création par I'amour.

Dans notre introduction au Traité sur le Nom Alldh d'Tbn ‘Atd’ Al-
1ah, Paris 1981, nous avons longuement commenté le Nom al-Rahman
en relation avec la création par compassion divine et le symbolisme
des lettres. ‘
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On a dit : al-mugaddim accorde la précellence aux étres bienveil-
lants (abrdr) en les disposant aux ceuvres pieuses. 11 délaisse les im-

pies en les rendant préoccupés des créatures.
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chatiment perpétuel qu'ils méritent de droit. Cette disposition ne peut
étre traitée de bienfait mais ressemble plutdt a de la nourriture empoi-
sonnée, agréable au gofit, qui peut paraitre immédiatement un bienfait
mais qui, ultimement, est un chatiment.

On pourrait faire 1'objection suivante : si ce que ces étres mangent
et boivent, si la santé et la sécurité qu'ils obtiennent ne sont pas cause
de chétiment, ils ne devraient donc pas &tre sanctionnés dans la vie
future a cause de ces bienfaits, mais ils auront plutdt droit a cette puni-
tion en raison de leur infidélité et de leurs désobéissances !

Nous répondrons : leur comportement a 1'é€gard des plaisirs les
plonge dans la recherche des biens fugitifs et les écarte de la félicité
apanage de la vie future en sorte que cette position doctrinale revient a
ce que nous disions plus haut.

IV - PERFECTION DE LA MISERICORDE DIVINE

Sache que la Miséricorde d'Allah est plus parfaite que celle des ser-
viteurs les uns envers les autres pour plusieurs raisons :

1 - Preuves en faveur de cette perfection

(On peut donner quatre preuves en faveur de la perfection de la Mi-
séricorde d'Alldh comparée a celle des créatures).

A) Premiére preuve

La miséricorde peut s'exercer par disparition de la dureté et de la ri-
gueur du ceeur de 1'€tre créé. Or une telle aptitude ne se rencontrera
que chez des étres soumis a des motivations préférentielles et spécifi-
ques. Il est impératif que Celui qui détermine cette miséricorde dans le
ceeur du serviteur soit Allah, Miséricorde sans laquelle Il n'aurait pu
créer celle qui se produit dans le cceur du serviteur. Il est donc certain
que la Miséricorde d'Allah est dune perfection et d'une antériorité sans
commune mesure avec celle du serviteur.

B) Deuxieme preuve

Le serviteur dans le coeur duquel il n'y a pas de compassion (rigqga)
n'est pas miséricordieux. En réfléchissant que le serviteur, par cette
miséricorde, se propose d'écarter de son cceur toute pitié (rigqa) sensi-
ble, on sait en réalité qu'il est miséricordieux a I'égard des autres puis-
qu'il veut s'affranchir de la peine provoquée par cette piti€ sensible.





index-664_1.png
664 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

DEUXIEME PARTIE

Le pronom Huwa, le nom Alldh et la Shahdda :
la ildha illa-llah, nul dieu adoré sinon Dieu

Chapitre premier

Commentaire sur le nom divin Huwa, Lui......cceenrvreeisseennene 201
Chapitre deuxi¢me '

Commentaire sur le nom Allah.....veieneinincencnnisiens 213
Chapitre troisieme

Commentaires sur la formule : 1d ildha illa-lldh, nul diea

adore SiNON AlIAR .......cviieinrissansnesiinssessossissosssssssssssssssssessass 241
Chapitre quatriéme

De 1'étude des noms donnés a la.Shahdda dans le Coran ... 259
Chapitre cinquieme

De I'exposé sur les dix profits contenus dans la Shahdda :

L8 TIARA TUA-UGR «oneeeeeosiovearnrerensessssssessonsnssssssostsssesaronsssssssssas 275
Chapitre sixieme
De quelques significations données a ld ildha illa-llih......... 279
TROISIEME PARTIE

commentaires sur les quatre-vingt-dix-neuf noms divins

Chapitre premier M/
Al-Rahmén : Le Tout-Miséricordieux

Al-Rahim : Le Treés-Mis€ricordieux ....eeiecenrerersensacne 287
Chapitre deuxieme

Al-Malik : Le Souverain, Le Rol..ecreeasieccncrceecsrnescssesncns 315
Chapitre troisieme .
Al-Quddiis : L’Infiniment Saint ........ceceereeses revseuesnaseserensans 331
Chapitre quatrieme

Al-Salam : L’Intégrité, La Sécurité, La Paix, L.’absence

De Défaut, L'Intact, L’ Indemne, La Salvation, Le Salut,

La Conservation, L’Exemption, La Sauvegarde,

LA Préservationu i smseissssismnessissasisssssassssssassssssssssssssassaes 335
Chapitre cinquieme

Al-Mu’min : Le Fidéle, Le Confiant, Celui Qui Rend Fidéle,

Celui Qui Est En Sécurité, Le Sécurisant, Le Fidéle

SECUTISANL covvirrecsriseresssssssssssssissnsssrsssssrsasssisasanssasssressessssssassnass 339





index-206_1.png
206 TRAITE SUR LES NOMS DIVINS

ta parole « O Toi ! » et « O Lui ! » Si telle est la fonction du nom pro-
pre, il apparait comme conséquence (far‘) et le pronom démonstratif
(ism al-ishdra) comme principe (agl). Or, le principe est plus excellent
que la conséquence de sorte que les expressions « O Toi », « O Lui »
sont supérieures a tous les noms.

b) Nous avons déja exposé que la Réalité du Vrai (hagigat al-
haqq) transcende toutes formes de composition (tarkibdt). Le Singu-
lier absolu (fard mutlag) ne peut avoir aucune qualité relationnelle
(na't) car la description d'une chose par une autre nécessite de distin-
guer le Qualifi€ de la Qualité. Mais, quand on envisage un autre, il ne
peut plus y avoir de singularit€ (farddniyya).

D'autre part, du singulier absolu, on ne peut rien rapporter car la
connaissance qu’on a d’une chose envisagée dans son essence en soi
(bi ‘ayni dhdtihi) reste impossible. En outre, toute information (akh-
bar) est profitable quand elle permet de faire connaitre une chose par
une autre. Mais alors, tout ce qui est de la sorte étant soumis a la mul-
tiplicité (ta ‘addud), exclut ipso facto, toute singularité. Il est donc bien
clair que tout nom dérivé ne réussira pas a faire connaitre quoi que ce
soit de la Réalité intime du Vrai. Le vocable «Lui» (huwa) par
contre, énonce quelque chose de la propre Réalité intime du Vrai déta-
ché de toutes conditions de multiplicité. Pour parvenir au tréfonds de
son Impénétrabilité (camadiyya), ce vocable est nécessairement le plus
excellent.

¢) Les noms dérivés désignent les qualités qui ne sont connues que
par mode de relation avec les réalités créées. Ainsi, la Puissance dé-
terminante (qudra), est la qualité qui assure I'existentiation (jjdd). La
Science est la qualité dont la fonction garantit la norme de sagesse
(ihkdm) et la connaissance certaine (ittigdn) des activités divines. La
connaissance que les noms dérivés apportent n'est donc pas dissocia-
ble de celle des réalités créées. Dans la mesure ou l'intelligence est
préoccupée par la connaissance de la dualité (ma ‘rifat al-ghayr), elle
s'interdit la submersion (istighrdq) dans la connaissance du Vrai. Le
vocable Lui (huwa) suggere l'identité (du soi) et la connaissance qui
dispense de s'orienter vers un autre. Dés lors, le vocable Huwa te fait
parvenir au Vrai et te détache de tout sauf de Lui. Aucun nom dérivé
n‘aura jamais ce privilége. Le Nom divin huwa est, en conséquence
plus excellent.
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AL-HAFIZH : LE PRESERVATEUR, LE CONSERVATEUR,
CELUI QUI GARDE

Alldh a dit: Son Piedestal englobe les Cieux et la terre. Les
conserver (hifzh) ne l'accable pas (Coran 11, 255).

Jacob dit: Vous confierais-je Benjamin comme auparavant je
vous confiai son frere (Joseph) ? Alléh est bien le meilleur Préserva-
teur (hdfizh) (Coran X1, 64).

C'est Nous, en vérité, qui avons fait descendre le Dhikr' et ¢'est
Nous qui en sommes les conservateurs (ou qui le retenons) (hafi-
zhiin) (Coran XV, 9).

En vérité, Nous avons embelli le ciel le plus proche avec un or-
nement d'étoiles et comme Protection (hifzh) contre tout démon re-
belle (Coran XXXVII, 6 & 7).

I - SIGNIFICATION DE CE NOM

Sache que le nom al-Hafizh, le Trés-Préservateur a plus d'extension
que le mot al-Hdfizh, le Préservateur, car il est construit sur le para-
digme fa ‘il.

Le nom verbal hifzh dont est issu hafizh, a deux acceptions :

1 - hifzh est le contraire de sahw, l'oubli, la négligence. 1l se réfere
alors a la science. Allah est vigilant (hafizh) sur toute chose et Il en
connait la réalité intégrale, synthétique et distinctive selon une science
qui n'est sujette ni a cessation, ni a négligence, ni a oubli.

2 - hifzh est le contraire de tadyi’, le fait de dilapider, de perdre.
C'est la garde, la surveillance ou la conservation (hirdsa) de la chose
en elle-méme, de toutes ses caractéristiques et perfections contre
I'anéantissement (‘adam). Alldh a dit : Préservez (ou respectez) (hdfi-
zhit) les priéres rituelles et la priére intermédiaire (Coran 1, 238).
C'est dire qu'il ne faut ni I'abandonner, ni la perdre. Alldh est le

! Pour 1a signification de ce terme, voir premitre partie, chap. 6 et notre traduc-
tion du Traité sur le Nom Allgh, op. cit.
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Sache-le ! Devant l'affirmation qu'Alldh est le Refuge des étres

créés, il importe de classer les réalités existantes en deux catégories,
nécessaires par soi et possibles.
— Le nécessaire par soi (wdjib li dhdtihi) c'est le Vrai - Gloire a Lui et
exalté soit-il - pas un autre. Supposons, en effet, deux réalités dont
§hacune serait nécessaire par soi; elles ne pourraient, toutes deux,
partager la nécessité mais se différencieraient par leur détermination
propre (fa‘yin). Or, ce qui rend possible la. participation (mushdraka)
est de méme nature que ce qui accepte la différentiation (mubdyana).
1 faudrait alors que la composition (farkib) apparaisse dans 'essence
de chacune de ces deux réalités (supposées nécessaires par soi). Mais,
tout compos€ est tributaire d'un autre et tout ce qui est de la sorte est
possible par nature (et non nécessaire). Si I'Etre nécessaire devait étre
(deux) ou plus de deux, chacun des deux serait alors possible en soi,
ce qui est absurde. Il faut donc que I'Etre nécessaire par soi soit Un et
que tout autre que Lui soit possible en soi. Mais, tout &tre possible
étant dépendant, il en résulte que tout, sauf le Vrai, a besoin de Lui
dans son essence, ses qualités et I'ensemble de ses activités relation-
nelles (idafatr). Une fois cela bien compris, il t'apparaitra qu'Alldh est
le refuge qui comble tous les besoins et la source de toutes les aspira-
tions.

2) Deuxiéme derivation : de W.L.H.

Le W s'est changé en hamza (attaque vocalique) avec voyelle 1
comme cela se produit dans certains mots comme ceux-ci : wisdda ou
'isdda pour désigner le coussin, wishdha ou ’ishdha pour désigner la
ceinture ornée de pierreries, wikdfa ou ’ikdfa pour désigner le bét de
~ l'dne. '

) Le nom verbal de la racine W.L.H. est walah et signifie : I'acte
d'amour intense (mahabba shadidd)

Plusieurs considérations sont possibles. & propos de cette dériva-
tion :

a) Les serviteurs d'Allah L'aiment. Il est possible de dire « adoré
comme Dieu » (ma’lith) comme on dit «adoré ou servi » (ma’liih)
bien qu'il y ait divergence sur l'application de cette construction pas-
sive (a Dieu) considéré comme nom propre.

Certains sont d'avis qu'on peut dire ildh, dieu, comme on dit kizdb
l'acte d'écrire, I'écriture pour al-maktith, I'écrit ou l'écriture (le premier
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connaissables : Celui a la science duquel n'échappe pas le poids d'un
atome ni sur terre, ni dans le ciel.. (Coran X, 61).

b) al-muhaymin est le Fidele (mu’min).

En effet (dans la langue) il est possible de changer, dans certains
cas, le hd d'un mot en hamza du fait que ce hi est plus instable
(akhaff) que la hamza. Le mot muhaymin se transforme de la sorte en
mu’'min.

¢) al-Khalil Ibn Ahmad a dit : « al-muhaymin est le Vigilant (raqib)
et le Préservateur (hdfizh). Ainsi peut-on dire que quelqu'un a l'eeil sur
quelque chose (haymana fuldn 'ald kadhd) lorsqu'il y préte attention.

d) On a dit: al-muhaymin, c'est le Condescendant (hddib), le
Compatissant (mushaffiq).

Les Arabes disent d'un oiseau qui voltige autour de son nid, s'ébat
tout pres et déploie ses ailes pour protéger sa progéniture qu'il veille
(haymana al-td'ir).

Un poete a dit :

« Un Roi sur la voiite du Ciel veille (muhaymin)
« Les faces s humilient devant son irrésistible Puissance et se
prosternent. »

e) Al-Hasan al-Bacri a dit : « Al-muhaymin est Celui qui confirme
(mugaddiq) ». Appliqué a Allah, on distingue deux aspects :

- Le premier : c'est la confirmation (facdig) par la parole. Alldh
confirme Ses Prophétes en informant qu'ils sont véridiques.

- Le second : Allah les confirme en faisant apparaitre des miracles
par leur entremise.

f) al-Ghazali' a dit : « al-muhaymin est celui qui réunit trois quali-
tés :

- La science relative a la disposition des choses.

- La capacité parfaite de les mener a bonne fin.

- L'application constante pour réaliser cette fin.

Le nom de celui qui synthétise ces qualités est al-muhaymin et seul
Allah les réunit parfaitement.

"In opus cité.
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AL-MUNTAQIM : LE VENGEUR, CELUI-QUI-SE-VENGE,
CELUI-QUI-USE-DE-REPRESAILLES

I - FONDEMENTS CORANIQUES

Alldh a dit : Allah est tres-inaccessible et doué de vengeance (dhii
intigam) (Coran 111, 4).

II - SIGNIFICATION DE CE NOM

Le nom muntaqim vient du nom verbal intigdm, 'action de se ven-
ger (la racine en est NaQaMa signifiant se venger, venger, punir en
accordant un délai).

La punition par vengeance (ta‘dhib bi-al-intigdm) n’est nommée
telle que sous trois conditions :

- La premiére : que la noblesse de caractere (kardma) aille jusqu'a
la limite d'une intense colere.

- La deuxiéme : que la sanction qui en résulte se produise aprés un
certain temps.

- La troisieme : cette punition (différée) exige de se calmer. Or,
cette condition ne peut se réaliser que chez la créature, jamais chez le
Créateur.

Sache que la vengeance est plus rigoureuse que le chiatiment im-
médiat. Le pécheur, promptement chétié, n'a plus la possibilité de dé-
sobéir. La vengeance n'a pas nécessairement pour fin la correction
exemplaire. La parole divine suivante y fait allusion : Lorsqu'ils Nous
eurent irrités, Nous nous vengedmes d'eux (Coran XLII, 55).

Dans le méme ordre d'idée, Alldh a nommé la répétition des actes
méritant I'expiation compensatoire (kaffdra): la récidive des actes
interdits (fakrdr al mahram), comme la prise du gibier (dans les terri-
toires sacrés de la Mecque) qui provoque le chatiment par vengeance
(intigdm). Allah ne dit-1l pas : ... De quiconque récidivera (‘dda), Al-
ldh tirera alors vengeance. Alldh est trés-inaccessible et doué de
vengeance (Coran V, 95). Cette disposition est proche de celle men-
tionnée dans le verset suivant : A ceux qui pratiquent le Judaisme,





