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SIGNES CONVENTIONNELS

() Les points de suspension entre parenthéses et précédés d’un point signalent que le
paragraphe précédent est suivi dans le texte arabe d’une partic de commentaire
plus ou moins longue qui n’a pas été abrégée.

—_—— Les points de suspension entre tirets remplacent 'une des formules de la priére
sur le Prophéte “sur lui les Gréces et la Paix d’Alldh” ou “Qu’Allah lui accorde
Ses Graces et Sa Paix” ou “sur lui les Graces et la Paix”.

Les points de suspension placés en té€te d’'un propos de commentateur signalent
la présence dans le texte arabe de la chaine compléte des transmetteurs de ce propos
jusqu’a Tabari. ,

(=) Ce signe indique que sous un certain rapport le passage coranique qui précéde
n’est pas complet, que quelque chose reste en suspens qui sera mentionné plus
loin aprés une ou plusieurs propositions incidentes.

(=) Ce signe suit toujours le précédent ; il indique que le passage coranique qui suit
achéve ce qui restait en suspens dans un passage précédent avant une ou plusieurs
propositions incidentes.

® En cas de divergence entre les commentateurs ce signe est placé devant chacun des
avis cités par Tabari.

N.-B. — Pour des raisons techniques les signes particuliers du “Tajwid” ont été suppri-
més. Cette suppression n’entraine aucune modifigation du texte coranique.

REMARQUES AU SUJET DE LA TRANSCRIPTION

— Pour des raisons grammaticales toutes les voyelles en position finale ont été maintenues
méme lorsqu’elles étaient suivies d’une consonne non vocabilisée aprés une hamza instable.

Ex. : “ild _1layli” et non “ila _1 layli”
Dans le cas d’une lecture suivie de la transcription phonétique, sans pose aprés une voyelle
longue placée dans une telle position, il faudra toujours rétablir la lecture normale en raccour-
cissant cette voyelle et en considérant que la derniére syllabe du mot et la premiére consonne

du mot suivant ne forme qu’une seule syllabe ouverte, comme dans les autres cas de liaison pho-
nétique entre deux mots consécutifs.

Il faudra donc lire : “ila _1 layl” c.a.d. : ilallayl.

— Pour plus de clarté, les voyelles de la hamza instable ont été parfois rétablies dans les
éléments de transcription a I'intérieur du commentaire.

Ex. : “fa_in intahaw” au lieu-de “fa_ini _ntahaw”

N.-B. — Compte tenu de la densité de la deuxi¢éme sourate et de I'importance du commen-
taire des versets 106 4 286 nous avons jugé préférable de consacrer la totalité du second tome
a ces versets. :
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«Quoi que Nous transférions d’un verset et 2 moins que (2,106)

Nous ne le laissions tel quel, Nous apportons un [verset]
meilleur ou un semblable. Ne sais-tu pas qu’Allah est Capa-
ble de toute chose ».

“ma nansakh min Ayatin aw nunsi_ha na’ti bi_khayrin
min_h4 aw mithli hd/’a lam ta‘lam anna_llaha ‘ala kulli
chay’in qadirun”.

A partir du verset 2,104 le discours divin s’adresse aux Compagnons
du Prophéte 8 Médine. Ce passage commengait par les termes : « O vous
qui croyez... ». Dans le verset qui suit, Dieu continue de s’adresser a
Pensemble de la Communauté bien qu’ll ne fasse allusion qu’au premier
parmi eux : « Ne sais-tu pas... » est une apostrophe qui s’adresse expli-

* citement au Prophéte et implicitement  tous ses Compagnons et encore

1

PRI TOTOTATATS

X X XK X XK XK SO K XS O @@ @@ @ @ @@ @@ O @ @ @

N R R R R TR PR AP R

£ N | 4 AN AN AN AN N | AN

“~
W/ NS

U

AN | dn s | AN AN | AN | 2 | AN | g

AP NP7 (SN 17 N 7 AN 7 (N 7 N 7 (N

v | AN AN | N N AN

7N

N

| ZIN

|

AN | s | /]

|



AR AR AR AR N7 N2

AR AR AR \r

) | N2 | N2

N |\ \ R AR 4 AR AR AR AR R AR AR TR N AR AR AR d TR AR R R RN T

plus implicitement & tous ceux qui, & un moment ou a un autre, peuvent
étre amenés a entendre ce verset.

(2,106)1. “ma nansakh min dyatin...” = « Quoi que Nous transférions d'un ver-
set »l.

Notion de “transfert” (naskh). :

Le sens premier du “naskh” est le “transfert” (naql) par exemple le “transfert”
d’un texte d’'un manuscrit (nuskha) & un autre.

Il s’agit ici principalement du “transfert” d’un statut (hukm), d’une chose
4 une autre c’est-d-dire du changement ou de la modification d’un statut stipulé
dans un verset : une chose licite étant déclarée illicite ou inversement. Ce “trans-
fert” ne peut concerner que ce qui reléve de ’Ordre divin (amr) ou de I'Interdit
(nahyi) car il ne peut y avoir de modification des données historiques.

La complexité du commentaire est ici telle qu’il est impossible de
le traduire textuellement car, non seulement les explications de Tabari
sont disséminées sur ’ensemble du commentaire de ce verset, mais de
plus les notions et les citations afférentes s’interpénétrent a tel point
qu’il devient indispensable de présenter au lecteur une synthése qui ne
retienne que les points principaux.

La plupart des autres grands commentateurs retiennent deux sens
fondamentaux du mot “naskh” : celui de “transfert”2, ou de “change-
ment” et celui d’“effacement”. Tabari se place & un point de vue plus
général et retient un seul sens fondamental, celui de “transfert” (naql),
auquel il donne une portée plus générale qui intégre, d’une part, les
notions de “modification” (taghyir) et de “substitution” (tabdil) se
rapportant plus spécialement aux changements des statuts formulés
dans des versets qui continuent & étre lus3, et qui intégre, d’autre part,
les notions d’“effacement” (mahw) ou de “retrait” (qabd) se rapportant
plut6t aux statuts qui ont été “effacés” en méme temps que les statuts
des versets ou ils étaient formulés, étaient modifiés, ces versets, passant
de ’état connu et révélé a I’état “oublié”, ayant été effacés des mémoires
et retirés au ciel. Toutes ces notions sont autant de cas particuliers de
“transfert” ou, si I'on veut, d’abrogation.

Ce qu’il importe de bien remarquer et qui est la raison d’étre de
toute cette discussion et du rappel par Tabari de ces notions linguis-
tiques, c’est que le “transfert”, la modification ou encore I'abrogation,
si on retient cette derniére traduction, ne porte jamais sur le verset lui-
méme mais sur le statut formulé dans ce verset ; méme lorsque le verset
est effacé des mémoires, en réalité, ce n’est pas le verset en lui méme qui
est affecté mais son statut par rapport 4 la connaissance que les hommes
en ont. C’est pourquoi il est dit en plusieurs endroits du Coran en termes
similaires : « Pas de changement (tabdil) aux Paroles d’Alldh »4.

De ce point de vue, on ne parlera donc de versets abrogeants (nasikh)
ou abrogés (mansiikh) que par métonymie alors qu’en réalité, ce sont
les statuts qui s’y trouvent énoncés qui sont abrogeants ou abrogeés.

Le sens du “naskh” étant celui que nous venons de donner, il y aura donc
“naskh” d’un verset dans le cas ou le statut formulé dans ce verset est modifié, que
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I'obligation qui y était attachée est retirée et que sa mise en pratique est délaissée
bien que le verset continue a étre lu : il y aura également “ naskh” du verset dans le
cas ou le statut est effacé de sorte qu’il n’en reste plus de trace textuelle ce qui entraine
l’effacement dans les mémoires du verset lui-méme qui est “ rendu oublié”s.
- En commentant le passage “ ma nansakh min ayatm
...Suddiyy a dit : « Le “naskh” d’un verset est le “retrait” (qabd) de ce verset [au
ciel] ».
..Ibn Abbas a dit : « “ma nansakh min ayatm c’est-a-dire : “Quoi que Nous
substituions (nubaddlla) d’un verset...

.. Enfin les Compagnons d’Ibn Mas’id ont dit é ce propos : « “Quoi que Nous
abrogions d’un verset” en maintenant le texte de ce verset et en substituant
le statut [qui y est formulé] ».

Ce verset présente également une autre lecture : “ma nunsikh min ayatin” au
lieu de “ma nansakh”. Le sens serait alors le suivant : « Quoi que Nous fassions
transférer... ». Pour nous [dit Tabari] adopter cette seconde lecture est une erreur
car elle ne fait pas partie des variantes dont la transmission connue de tous est
une preuve de validités,

(2,106)2. “aw nunsi_hd” = « et @ moins que Nous ne le laissions tel quel ».

Ce passage présente plusieurs lectures dont les deux principales sont : “aw
nunsi_hd” et“aw nansa’_ha”.

2.1. La variante “aw nansa’_ha” est celle de certains Compagnons et Suivants;
c’est celle des lecteurs de Bagra et de certains lecteurs de Kifa. Le verbe “nasa’a”
a le sens de remettre & plus tard, (akhkhara) ou de différer (arja’a) d’ou les inter-
prétations suwantes de ce passage :
.. Mujahid a dit : «“aw nansa’_h4” c’est-a-dire : & moins que Nous ne le différions
et ne le reportlons a plus tard »7.
...’Atiya a dit : « “aw nansa’_ha” c’est-a-dire : 4 moins que Nous ne le remettions
a plus tard sans I'abroger ».

Compte tenu du début du verset et de la notion d’abrogation le sens
sera le suivant : « “Quoi que Nous abrogions d’un verset et & moins
que Nous ne le différions [en le laissant présentement dans le texte
pour 'abroger plus tard]... »

2.2. Lavariante “aw nunsi_ha”8 est celle qui a été adoptée par les gens de Médine
et de la plupart des gens de Kifa. C’est aussi la nétre [dit Tabari]. Cette variante
présente 4 son tour deux sens [possibles] qui correspondent aux deux significations
du verbe “nasiya”.

La signiﬁcation habituelle donnée au verbe “nasiya” et de son

dérivé “ansi” est “oublier” et “faire oublier”. Tabari va retenir une
signification tout & fait différente (voir notes 5 et 9).

2.2.1. @ Certains commentateurs ne retiennent que le premier sens du verbe “ nasiya”
(celui d’oublier) et désapprouvent cette lecture car elle signifierait qu’il y a eu oubli
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de la part du Prophéte alors qu’il n’était pas possible, disent-ils, que le Prophéte

oublidt quelque chose de la Révélation, qui n’aurait pas été abrogé et, quand bien

méme le Prophéte elit oublié quelque chose, il efit été impossible que tous les Compa-
gnons qui avaient entendu cette Révélation I'oubliassent également (Ils adoptent

donc la lecture nasa’a vue en 2.1).

Pour affirmer cela ils se référent au verset suivant :-« Si Nous I’avions voulu
Nous aurions emporté ce que Nous t’avions révélé » (Cor. 17,86) car, pour eux,
ce verset signifie que Dieu n’a pas fait oublier 2 Son Prophéte la moindre chose du
Livre qu’ll lui a révélé. Or il existe des données traditionnelles rapportées du Pro-
phéte et de ses Compagnons qui font apparaitre ’erreur et I'inanité de ce raisonne-
ment. ,

... Qatdda rapporte que Anas ibn Malik a dit : « Il y avait 13, a la bataille de Bi’r
Ma“tna, soixante-dix Auxiliaires qui périrent et qui connaissaient un pas-
sage (...) qui fut retiré par la suite ».

... Abll Mus Al_Ach‘ari rapporte également un passage (...) qui fut retiré par la suite.

[Tabari ajoute] Il n’est nullement impossible & une intelligence saine de conce-
voir que le Prophéte ait pu oublier quelque chose qui lui avait été révélé et les don-
nées traditionnelles confirment que ceci n’est pas impossible. ,

On ne pourrait donc désapprouver la lecture “ nunsi” sous le seul prétexte que
le sens de “faire oublier” est ici impossible.

Tabari adoptera la lecture “nunsi” en lui donnant le sens de “faire
laisser”, la possibilité de cette signification étant d’ailleurs confirmée
par P'existence de I'autre lecture “nansa’” dont le sens ne fait aucun
doute;; le verbe “nasa’a” signifiant différer. Toutefois, il ne rejette pas
I'autre signification de “nunsi” (faire oublier) et il argumente méme
pour en montrer la validité. 8’il développe cette démonstration c’est qu'il
avait déjad admis cette signification dans les différents sens du verbe
“nasakha” (voir note 5) mais il n’avait pas cherché alors 2 la justifier
car la question n’était pas soulevée par les commentateurs a propos de ce
verbe.

'y a donc ici de sa part un procédé spécial de rhétorique qui con-
siste 4 faire apparaitre la validité d’une possibilité de compréhension
du mot “nunsi” alors que la conclusion concerne en réalité le mot
“nansakh”.

[Tabari dit ensuite :] Dieu ne dit pas qu’Il n’a rien repris de la Révélation mais
Il dit seulement que, s'Il I'avait voulu, Il aurait pu reprendre toute la Révélation,
ce qu’ll ne fit pas — Que la Louange Lui soit rendue ! — En fait, Il ne reprit que ce
qui n’avait plus d’utilité pour Ses serviteurs. Par ailleurs, Dieu a dit : « Nous te
ferons réciter et tu n’oublieras (tansé) rien excepté ce qu’Allah [veut que tu oublies] »
(Cor. 87,6 et 7). '

La traduction de ce dernier verset est établic en donnant au verbe
“nasiya” le sens d’oublier. Si on adopte I'autre signification possible
de ce verbe, le verset aura le sens suivant : « Nous te ferons réciter et
tu ne délaisseras (tansa) rien, excepté ce qu’ Alldh veut [que tu délaisses] ».
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Il semble que la double signification du verbe “nasiya” dans ces versets

correspond,a deux aspects d’'une méme chose; 1'oubli d’un verset est

la conséquence humaine normale de I'ordre divin de “laisser” ce verset.
,_ En donnant donc au verbe “nasiya” le sens d’oublier [et en retenant le sens
“d’abroger” pour le verbe “nasakha”] le verset aura le sens suivant : “ O Muham-
mad ! “ Nous n’abrogeons pas un verset” en changeant le statut qui s’y trouve men-
tionné” ou encore “Nous ne faisons pas oublier un verset lorsque Nous faisons
oublier le statut qui s’y trouve formulé “sans apporter un verset” comportant un
statut “meilleur” ou un statut “équivalent”” [par rapport au statut abrogé ou
oublié].

2.2.2.@ D’autres retiennent donc pour le verbe “nasiya” le sens de “laisser” qui
doit étre son sens dans le verset suivant : “ nasi_Llaha fa_nasiya_hum” : « ils lais-
sérent Alldh et Il les laissa »9. C’est en effet cette signification du verbe “nasiya”
qu’il faut retenir pour ce verset car ’oubli ne fait pas partie des qualités divines et
C’est aussi ce sens qu’il convient de donner au verbe “ nasiya™ dans le passage com-
menté ici.

Il faut remarquer [ajoute Tabari] que ce sens de “ laisser” a I’avantage de réunir
encore deux aspects : celui de “laisser” au sens de “délaisser” et “abandonner”
[ce qui rejoint le sens premier de “nasiya” : celui d’oublier, vu précédemment]
et le sens de “laisser & plus tard”, “ différer”, ce qui rejoint le sens de la premiére
lecture (nansa’). Ce dernier sens est confirmé par le propos suivant :

...Ibn Abbas a dit : « “aw nunsi_ha” c’est-a-dire : & moins que Nous le laissions
sans le changer »10,

2.2.3. [Conclusion de Tabari confirmée par la suite du verset].

La lecture la plus juste de ce passage est donc “aw nunsi_ha” avec le sens de
« 4 moins que Nous ne le laissions » car Dieu veut dire ceci 2 Son Prophéte : « Quoi
que Nous transférions d’un verset » en changeant ou en modifiant le statut qui s’y
trouve mentionné [selon les différentes formes de “transfert” envisagées précédem-
ment], Nous apportons un statut meilleur ou équivalent, a2 moins que (aw) Nous
ne laissions le verset tel quelll.

En effet, une fois que Dieu mentionne le cas ou 1l transfére un verset, il est
logique qu’ll mentionne également le cas ou Il n’opére aucun “transfert” et laisse
le verset dans I’état ou il est12,

(2,106)3. “na’ti bi_khayrin min_hé aw mithli_hd” = « Nous apportons un [verset]
meilleur [que celui qui a été abrogé) ou un semblable ».
..D’aprés Ibn Abbas : « “ Nous apportons un verset meilleur” c’est-a-dire un verset
qui vous est plus profitable et plus approprié »13,
.. D’aprés d’autres ce passage signifie : Nous apportons un verset meilleur que celui
que Nous avons abrogé ou meilleur que celui que Nous avons laissé.
..Suddiyy interpréte ainsi : « “Nous apportons un verset meilleur” c’est-a-dire
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meilleur que celui que Nous avons abrogé, “ou semblable” & celui que
Nous avons laissé (taraknd_ha) ».

Tabari cite encore d’autres interprétations de ce passage qui corres-
pondent a des fagons quelque peu différentes d’envisager la construction
du début du verset. Pour &tre bien comprises et bien situées par rapport
au reste du commentaire, ces interprétations auraient demandé bien
des explications. Nous nous contenterons d’en citer une :

.. Rabi‘ a dit : «“aw nunsi_ha” c’est-a-dire: ou [quelque verset] que Nous retirions
au ciel, Nous apportons un verset semblable ou meilleur ».

Interprétation de Tabari sur 'ensemble de ce verset.

Pour nous, le sens le plus pertinent de ce passage est le suivant : Quoi que nous

substituions comme statut énoncé dans un verset, et 4 moins que Nous laissions sa
substitution et que Nous ne le confirmions dans I’état ou il est, [deux choses sont
possibles] :
@ soit Nous vous apportons un verset meilleur, ¢’est-a-dire, un verset ou se trouve
énoncé un statut meilleur pour vous que le statut “ abrogé”!4. Ce statut est meilleur
pour vous soit dans la vie immédiate soit dans la vie derniére. S’il est meilleur dans
I'immédiat c’est parce qu’il correspond a la levée d’une obligation qui vous était
imposée et dont vous étes & présent soulagés comme dans le cas de I’obligation faite
aux croyants de veiller la nuit, obligation qui a été abrogée et dont ils furent dis-
pensés. S’il est meilleur pour vous dans la Vie derniére c’est parce que [dans ce cas]
une récompense plus importante y est attachée du fait qu’il nécessite un effort plus
grand dans ce monde : c’est le cas de ’abrogation du jeine d’un “ nombre déterminé
de jours” dans I'année, remplacé par I’obligation de jeiner chaque année le mois
complet de Ramadan ; en effet, la récompense attachée au jeine du mois.de Rama-
dan est plus importante du fait de 1’excellence spéciale attachée a la difficulté du
jetine de ce mois.

'@ soit Nous vaus apportons un verset semblable, c’est-a-dire, un verset ou se trouve

énoncé un statut semblable pour vous qui correspond & une difficulté immédiate
et une récompense ultime équivalentes comme c’est le cas du transfert d’obligation
dans le cas du changement d’orientation : I’obligation de s’orienter vers Jérusalem
étant transférée sur ’orientation vers la Kaaba. En effet, méme si [formellement]
chacune de ces orientations est différente de I'autre, I’astreinte attachée a I’orien-
tation vers Jérusalem est identique a celle qui est attachée a I’orientation vers la
Kaaba.

[Remarque complémentaire]. Par les termes “mi nansakh min dyatin aw
nunsi_ha” « Quoi que Nous abrogions comme verset ou & moins que Nous ne lais-
sions celui-ci (hi) », Dieu — que Sa Louange soit exaltée — a voulu dire : “man
nansakh min hukmi iyatin aw nunsi_hi” : quoi que Nous abrogions comme statut
d’un verset ou & moins que Nous ne laissions celui-ci (hi)!5.

Ceux auxquels s’adressait ce verset [le Prophéte et ses Compagnons] en com-

prenaient la signification et la mention du terme “aya” leur suffisait pour désigner
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en réalité le statut mentionné dans celui-ci. Ce cas est semblable a bien d’autres
que nous avons déja ‘vus dans ce livre, par exemple : le passage “wa uchribi fi
—qulibi_himu_1 ‘ijla” [qui signifie-littéralement ils ont été abreuvés dans leur ceeur
du veau] et qui signifie en fait : ils ont été abreuvés en leur cceur, d’amour pour le
veauls;

On nous objectera peut-etre que, dans cet exemple de verset, il n’y a pas de doute
que c’est d’amour que les coeurs sont abreuvés et, par conséquent, que ce cas n’est pas
semblable au cas de ce passage ou il n’est pas évident que le terme “ dya” désigne en
réalité non pas le verset lui-méme mais le statut qui s’y trouve mentionné.

Nous répondrons ceci : ce qui prouve qu’il en est bien ainsi c’est la suite méme
du verset “na’ti bi_khayrin min _hi aw mithli hd” = « Nous vous apportons un
meilleur que lui ou un semblable »17. En effet, il n’est pas possible qu’il y ait dans
le Coran une chose meilleure qu’une autre car il est tout entier “ Parole de Dieu”
[et 1a “Parole” est un Attribut divin] or il n’est pas exact de dire au sujet des Attri-
buts de Dieu, qu’une “partie” d’un Attribut est plus excellente ou meilleure que
lautre!8.

(2,106)4. “a_lam ta'lam anna_Lldha “ald kulli chay’in Qadir”.

Par ces mots, Dieu veut signifier ceci & Son Prophéte : Ne sais-tu pas que Je
suis Capable (Qadir) de substituer aux statuts que J'ai abrogés ou modifiés et qui
touchaient aux obligations que Je t’ai imposées, les statuts que Je veux et qui sont
meilleurs pour toi et pour Mes serviteurs croyants qui sont avec toi, c’est-a-dire des
statuts qui vous sont plus profitables dans I'immédiat dans ce monde-ci ou plus tard
dans I’Autre. Ou encore, ne sais-tu pas que Je suis Capable de leur substituer des
statuts semblables qui vous sont autant profitables dans la vie immédiate ou dans
I’Autre et qui sont comparables sous le rapport de ce qu’ils vous imposaient a toi
comme & eux. Sache donc &6 Muhammad que de tout cela, comme de toute autre
chose [possible], Je suis Capable (Qadir) »19.

Signification a cet endroit du terme “ gadir” : ce terme signifie ici “ Puissant”
(qaw1yy) si on le rapporte au verbe radical “ qadara ‘ala” qui signifie : avoir la
puissance de (...).

Mais si on le rapproche du sens du verbe [dérivé] “ gaddara™ qui signifie “ dé-
terminer” (taqdir, la détermination) il faudra le rattacher au verbe radical “ qadjra”
et “qadir” signifiera : déterminant.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,106)

1. Nous verrons plus loin que ce passage presente plusieurs lectures. Celle retenue par
Tabari est “nansakh” : 1™ pers. du pl. de I’'apocopé du verbe “nasakha” dont le nom d’action
est “naskh”.

Dans un contexte comme celui-ci, ce verbe est habltuellement tradult par “abroger” et
“nas par abrogatlon En réalit¢ “abroger” signifie “supprimer” ou annuler une loi
(“ab_rogare” demander la suppression d’une chose) et correspondrait plutdt en arabe au
verbe “alghd” et non “nasakha”. Nous verrons que le sens fondamental de ce dernier est trés
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différent bien que I’évolution de son emploi dans le “figh” a quelque peu limité et déplacé son
aire sémantique : la notion d’abrogation, qui n’était initialement qu’un des sens possibles, prit
de 'ampleur au point de supplanter finalement les autres significations. L’'importance de la
branche du “figh” portant sur les versets “nasikh” (abrogeants) et “mansiikh” (abrogé) a
certainement été déterminante dans la fixation du sens du “naskh” sur la notion d’abrogation
et dans son commentaire Tabari sera amené lui-méme a Iutiliser parfois dans ce sens.

2. Certains commentateurs considérent qu’il s’agit ici du “transfert” du verset de la Table
Gardée jusqu’au cceur du Prophéte : « Quoi que Nous transférions comme verset [de la Table
Gardée vers toi 6 Muhammad]... »

3. Ces changements peuvent s’opérer de plusieurs fagons : par modifications successives :
c’est le cas du statut de la consommation du vin, licite dans les premlers temps de I'Isldm puis
déconseillée et enfin interdite;

par substitution en une seule fois : c’est I'institution du jeine obligatoire{de Ramadéan en
remplacement du jeine “libre” d’un certain nombre de jours (Cf. Cor. 2,183 et 184). Le cas
de report est celui de I’orientation rituelle ; 1'obligation de s’orienter vers Jérusalem a été reportée
sur I'orientation vers la Kaaba (Cf. Cor. 2,143 a 144).

4. Coran : 10,64 — voir aussi 6,34 — 6,115 — 18,27 (voir aussi ci-dessous note 18).

5. Tabari a donné au terme “nasakh” la plénitude de son sens : transfert du statut suivant
deux cas :

— (cas a) transfert dans le texte par modification ou par report ;

— (cas b) transfert du statut hors du texte révélé, de I’état connu a 1’état oublié c’est-a-dire
par son effacement dans les cceurs.

La partie suivante du verset (aw nunsi_ha) présente plusxcurs sngmﬁcatlons pos51bles dont
les deux principales correspondent aux deux notions fondamentales du verbe “nasiya” a savoir :

— (cas c) laisser le statut dans 1’état ou il est (dans le texte révélé) ; :

— (cas d) faire oublier.

Or ces deux notions ne sont pas compatibles car elles ne peuvent étre englobées sous une
nétion unique alors que les deux notions (a) et (b) comprises dans la notion plus générale de
transfert (naskh) sont parfaitement compatibles 1'une n’excluant pas ’autre. Par ailleurs, le
“cas b” est semblable au “cas d”. Dans ces conditions, pour conserver au verset le maximum de
significations en une seule lecture, Tabari maintient la plénitude au sens du “naskh” [(a + b)
qui équivaut a (a + d)] et retient seulement le sens (c) pour le verbe “ansa”.

Ceci explique que certains propos qui pourraient tre compris pour mettre en évidence le
sens (d) de la deuxiéme partie du verset seront utilisés pour confirmer le sens (b) de la premiére
partie de celui-ci.

6. Selon cette lecture, si on retient I'interprétation du “transfert” de la Table Gardée sur
le ceeur du Prophéte (voir note 2) le sens sera le suivant : Quoi que Nous fassions transférer par
I’Ange Gabriel, de la Table Gardée vers toi, 6 Muhammad. Pour Tabari, I’erreur n’est pas dans
le propos lui-méme qu’il ne réfute pas et qui reste donc possible, méme s’il ne correspond qu’a un
sens spécial, mais elle réside dans ’adoption d’une lecture sans preuve siire de la validité de
celle-ci.

7. Ou encore en fonction de I'interprétation mentionnée en notes 2 et 6 le sens pourra étre
le suivant : « Quoi que Nous transférions comme verset [de la Table Gardée vers toi] et & moins
que Nous ne laissions le verset [dans la Table Gardée, en remettant son “ transfert” a plus tard]...

8. “nunsi” : 17 pers. du pl. apocopé du verbe “ansi”, lui-méme, dérivé factitif du verbe
“nasiya”.

9. Cor. 9,67 — D’apreés le “Lisdn al_Arab” le sens premier du verbe “nasiya” est : oublier
volontairement une chose futile, la laisser derriére soi, lors de la levée du camp, par exemple.
D’ou I'utilisation dans les textes anciens des verbes “nasiya™ et “ansd” dans le sens de laisser
(taraka) et faire laisser ; et dans les textes plus tardifs dans le sens d’oublier et faire oublier. C'est
ce sens fondamental qu’il faudra retenir car, dans la plupart des cas ou un mot de cette racine
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est mentionnée dans le Coran, c’est ce sens qui sera prépondérant, I'autre, celui d’“oublier”,
lui ajoutant une nuance spécifique.

10. Méme lorsque les linguistes sont d’accord pour retenir le sens fondamental de “laisser”
au verbe “nasiya” ils ont encore la possibilité de choisir entre plus1eurs interprétations : pour
Tabari, c’est laisser le statut mentionné dans un verset dans I'état ou il se trouve présentement,
et pour d’autres : c'est laisser la mise en ceuvre du statut mentionné dans le verset. Dans les
deux cas, le pronom “ha” qui renvoie au mot “&yatin” (verset) est employé comme ce dernier
par métonymie, I'un et I'autre ne désignent pas le verset lui-méme mais un certain aspect (le
statut) du verset ou encore une certaine conséquence (la mise en ceuvre) de sa formulation.

11. La particule “aw” peut avoir deux sens trés différents qui détermineront deux construc-
tions syntaxiques trés différentes, bien qu’en définitive leur signification se rejoignent :

— (a)“aw” = ou; « Quoi que Nous “transférions” d’un verset ou que Nous le laissions tel
quel. » Dans ce cas, on peut considérer que le verset comporte quatre parties : deux propositions
auxquelles correspondent respectivement deux réponses : « Quoi que Nous “transférions”
correspond a « Nous apportons un verset meilleur » ;

«ouque Nous le laissions tel quel » correspond & « ou [Nous apportons un verset] semblable »
(voir (2,106)3) ;

— (b) “aw” = 4 moins que : d’ou le sens suivant adopté par Tabari : « quoi que Nous trans-
férions [comme statut] d’un verset, et & moins que Nous ne le laissions tel quel, Nous apportons
un verset [...] meilleur ou semblable ».

12. Ce passage du commentaire a été adapté et simplifié au maximum.

13. La notion de “meilleur” peut surprendre. Comme Tabari va le préciser, il s’agit en réalité
d’un statut “meilleur” que le statut précédent. Mais dans ce cas, on pourrait se demander pour-
quoi le meilleur statut n’a pas été révélé dés la premiére fois. A vrai dire, le premier statut révélé
était également le meilleur au moment ou il fut révélé, car la Révélation progressive (tanzil)
s’est faite en fonction des circonstances et en concordance avec elles : elle fut donc intimement
liée 4 la constitution de la communauté elle-méme, dont I’évolution historique récapitule diffé-
rents “stades™ spirituels et s’achéve avec la fin de la Révélation et la mort du Prophéte dans la
“forme définitive et parfaite”, fixée dorénavant. pour les générations & venir.

C’est donc I'“ évolution” méme de la Communauté qui amenait progressivement les circons-
tances favorables & la révélation des statuts définitifs. (Il est bien évident qu’il n’y a eu d’“évo-
lution” que du point de vue humain, car il n’est pas concevable que des événements contingents
ajoutassent quoi que ce fiit & ce qui est, par essence, au-deld de tout changement. Quant a 1'adé-
quation historique entre la Révélation et les circonstances occasionnelles de sa descente, elle ne
fait que rappeler, qu’en définitive, c’est Dieu et Lui seul qui dispose la Création comme 1l veut.)

Inversement, il eut été psychologiquement inapproprié et historiquement incohérent que
soient révélés au début de la période de la Révélation des statuts dont la communauté n’efit
pas encore supporté la rigueur ou dont elle n’efit pas compris I’opportunité.

Tabari fera allusion, dans le commentaire du verset suivant, 3 la portée générale de ce verset
par rapport aux traditions antérieures, juives ou chrétiennes : compte tenu des circonstances
nouvelles, la nouvelle Révélation dans sa totalité est “meilleure”, non pas en soi, mais parce
qu’elle est plus appropriée au cas de I'humanité a laquelle elle s’adresse, et elle est équivalente
pour ce en quoi il n’y a pas eu de changement.

14. Tabari emploie et explique tout a la fois le terme “naskh” avec toutes ses nuances
(transfert, changement, abrogation, etc...) et il est inévitable en frangais de devoir recourir a des
termes différents. Mais il ne faut pas se laisser arréter a cette pluralité terminologique ; le terme
coranique est unique et correspond a une “notion unique” qui est au-dela des significations parti-
culiéres explicitées par le commentaire, et qui sont autant d’approches de la notion véritable
de “naskh”.

15. En frangais, les mots “verset” et “statut” sont tous deux masculins alors que leurs

. correspondants arabes sont de genre différent ; le mot “4ya” (verset) est rappelé par le pronom

féminin (ha).
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16. Voir com. (2,93), tome 1, p. 225.

17. Du point de vue du commentaire de Tabari, ce verset comporte une synecdoque, figure
rhétorique fréquente dans le Coran ; le terme général “verset” (dya” est pris pour désigner une
de ses“ pames” seulement qui est ici « le statut” (hukm). Pour ce qui concerne les deux pronoms
“ha™ qui renvoient au terme féminin “4ya”, on peut considérer qu’il s’agit, soit d’une reprise
de la construction “synecdotique”, soit d’un “antisyllepse” si on estime que ces pronoms ne
font que s’accorder grammaticalement avec le mot féminin “4ya” alors qu’en fait, ils renvoient
a ce que ce mot “4ya” désigne en réalité (d’aprés I'analyse précédente) c’est-a-dire le “hukm”,
qui est le statut énoncé dans le verset.

18. L’argument que nous envisagions précédemment (voir (2,106)1. et note 4) n’est pas trés
différent de celui-ci. Par définition les Attributs divins sont “ parfaits” et “achevés”. Une moindre
perfection rendrait possible un “transfert” vers une plus grande perfection, or le changement
ne fait pas partie des Attributs divins, qui sont, par essence, au-dela de toute modification. Plus
exactement, le changement trouve son principe dans les Attributs divins, tels “le Créateur, le
Changeur, le Causateur, etc...”.

On pourrait d’ailleurs rendre au mot “4aya” le sens fondamental qui est le sien, ce qui ouvre
la voie d’une autre possibilité trés différente de compréhension du texte. En effet, originellement,
“aya” a le sens de “signe”, c’est-a-dire, en contexte coranique, le “signe” dont ’étre doit pénétrer

la signification ultime pour se guider vers la Réalité divine unique. L’“4ya”, en tant que verset,
serait dans ce cas, I’énoncé principiel d’une Vérité unique qui se manifeste en mode multiple et
changeant par des “Signes” (ayat) innombrables. Dans ce cas, le verset peut étre compris ainsi :
« Quoi que Nous fassions oublier, comme Signes [antérieurs dans le monde], Nous apportons
des Signes meilleurs ou semblables [dont vous pourrez tirer un enseignement plus approprié
ou équivalent]; ne sais-tu pas [toi, I’étre particulier auquel s’adresse ce verset] qu'Alldh est
Capable de toute chose [c’est-a-dire Capable de déterminer ou de modifier toute chose comme
Signe d’une Vérité qui Le concerne].
19. La Capacité divine (du latin “capax”, la contenance) sur une chose est & prendre ici dans
le sens ou Dieu a la Possibilité (qudra) en Lui de vouloir qu’une chose soit et Il a la Puissance
- "(qudra) pour qu’elle soit effectivement (La notion metaphySIque de Possibilité “in divinis”
ne doit pas &tre confondue avec celle de possibilité substantielle qui est pure virtualité, en arabe :
imkaniyya).

S e S . IS ¥ s v =( 3 o) ,”’Y

« Ne sais-tu pas [6 Muhammad] qu’a Alladh appartient (2,107)
la Royauté des Cieux et de la terre et que [toi et ceux qui sont
avec toi] vous n’avez en dehors d’Alldh, ni protecteur ni
soutien ».
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“a_lam ta’lam anna _lldha la_hu mulku _s_samawati
wa_l ardi wa mi la_kum min dini _Ildhi min waliyyin wa
13 nagirin”.
(2,100 Pour la suite du commentaire, la fin de ce verset comporte une ana-
- coluthe par rapport & son début et par rapport au verset précédent,
due au brusque passage de la deuxiéme personne du singulier a la
deuxiéme personne du pluriel. Tabari va mettre en évidence la signi-
fication de ce changement et, ce faisant, replacer ces versets (104 et
suivants) dans le contexte de leur révélation. Les versets suivants (jus-
qu’au 111) sont, de méme, & la deuxiéme personne du pluriel et s’adresse
donc explicitement et directement aux Compagnons et indirectement
aux Gens du Livre qui cotoyaient les musulmans & Médine. Suit un
groupe de versets (de 112 4 118) “énonciatifs — narratifs” avec un bref
rappel (en 115) des destinataires de ce discours divin c’est-a-dire : I'en-
- semble des croyants (Ensemble auquel on peut d’ailleurs donner une
portée plus ou moins universelle selon le point de vue adopté.)

Le discours s’adresse ensuite, & nouveau, directement au Prophéte,
exclusivement concerné par les versets 119 et 120. Le passage se termine
par un verset “général” sur les croyants et les dissimulateurs impies ;
ce caractére général est accentué par la 3¢ personne du pluriel et opére
une transition subtile sur les versets 123 et 124 qui s’adressent 4 nouveau
directement aux Fils d’Israél et cloturent cette partie de la sourate (40 a
124) les concernant particuliérement, méme si, le discours se “person-
nalise” ici et 12 par rapport a tous les autres destinataires de la Parole
divine, qui n’ont pas cessé, chacun selon son cas spirituel, d’étre égale-
ment concernés.

2,1071. “a_lam ta’lam...” = « Ne sais-tu pas... ».

1.1. Quelqu'un nous dira peut-étre ceci: I’Envoyé ne savait-il pas que Dieu est
Puissant sur toute chose et que c’est & Lui qu’appartient le Royaume (Mulk)! des
Cieux et de la terre en sorte qu’il fallait lui dire ce qui est énoncé dans ces versets.

Certains commentateurs ont répondu ceci : en fait, Dieu informe dans ces
passages que Muhammad connait ces choses mais Il énonce cette affirmation sous
forme interrogative comme le font les Arabes lorsqu’ils s’adressent entre eux en
disant “ N’ai-je pas été généreux a ton égard?” [non pas pour demander si la chose
a été ainsi mais] pour affirmer qu’il en a été effectivement ainsi et en voulant signifier
que leur interlocuteur sait ce qu’il en est.

1.2. ‘Pour nous, dit Tabari, cette interprétation n’a aucune valeur. En effet, [du
point de vue grammatical] la phrase “a_lam ta‘lam” comporte une particule néga-
tive “lam” précédée d’une particule interrogative “a”. Or une particule interrogative
introduit dans la phrase soit une interrogation soit une négation. Mais il n’est pas
habituel qu’une particule interrogative comporte un sens affirmatif, surtout lors-
qu’elle précéde une particule négative.

Pour moi, dit Tabari, méme si par sa forme apparente le discours s’adresse au
Prophéte (...), il concerne en réalité ses Compagnons auxquels Dieu avait dit pré-
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cédemment « Ne dites pas “ra‘ind” mais “unzurni” et écoutez » (Cor. 2,104). La fin
de ce verset : « ... vous n’avez, en dehors d’Allah, ni protecteur, ni soutien » confirme
que C’est bien 4 eux que s’adressent ces questions. Dans ce verset, le discours divin
commence par s’adresser [explicitement] au Prophéte bien que toute la Commu-
nauté soit concernée, et il se termine en s’adressant explicitement aux Compagnons
plus exactement & ceux des Emigrés qui ont été décrits précédemment (2,104).

C’est 1a une tournure éminemment éloquente que de formuler le discours en

. I’adressant [apparemment] & certains interlocuteurs alors qu’il est destiné en fait

a d’autres, ou de 'adresser [apparemment] & une personne alors qu’il est destiné
en fait & un groupe, que I'interlocuteur en fasse partie ou non. On trouve un autre
exemple [de cette forme d’éloquence] dans le verset suivant : « O Prophéte ! Crains
Allah et n’obéis pas aux impies dissimulateurs ni aux hypocrites... En vérité, Alldh
est informé de ce que vous faites »2.

Dans les trois versets suivants, Dieu continue a s’adresser explicitement aux
Compagnons du Prophéte et non a celui-ci.

2,107)2. “la_Hu mulku _s_samdwditi wa _I_ardi” = « A Alldh appartient la Royauté
des Cieux et de la terre » — Interprétation de I'ensemble de ce verset.

Il s’agit ici de la Royauté (mulk) comparable a I’autorité du sultan. Quant au
Royaume (mamlaka), il est en dega de la Royauté [dans la hiérarchie des réalités].

[Interprétation de ce verset]. Dieu veut dire ceci & Son Prophéte : Ne sais-tu
pas que Je posséde la Royauté (mulk) et I’Autorité (sultdn) sur les Cieux et la terre,
que Je décréte ce que Je veux pour I'un et I'autre comme pour tout ce qui s’y trouve,
J’y ordonne et J’y interdis ce que Je veux. Lorsque Je le veux, J’abroge, ou Je modifie

~ les statuts que Je veux et par lesquels Je juge les affaires de Mes serviteurs et J’en
confirme ce que Je veux3.

Ce verset comporte donc aussi une réfutation des affirmations des Juifs qui
prétendent nier que Dieu puisse “abroger” des statuts énoncés dans la Thora et
rejettent la fonction prophétique de Jésus et de Muhammad qui ont chacun fait
connaitre les modifications que Dieu apporta aux statuts énoncés antérieurement.

Dieu les informe donc que la Royauté et I’Autorité sur les Cieux et la terre Lui
appartiennent, que les créatures relévent de Son Royaume, que 1’'obéissance 4 Son
égard consiste a écouter ce qu’ll révéle, et a obéir & Ses Ordres et & Ses Interdits.
De plus, Il s’adresse aussi au Prophéte et & sa Communauté et leur dit : soumettez-
vous & Mon Ordre pour ce qui est des statuts que J’abroge comme pour ceux que
Je laisse tels quels sans les abroger ; ne vous laissez pas impressionner par 1’hostilité
de celui qui ne se conforme pas comme vous a tout cela car nul hormis Moi n’éta-
blit la Norme qui vous concerne [et qui vous garantit le Salut et la Délivrance],
nul autre que Moi ne sera votre soutien [pour vous assurer le succés spirituel] ; Je
suis le Seul & vous protéger [contre les obstacles que les illusions du bas-monde
dressent sur votre voie] et le Seul & vous défendre [contre les risques de perdition qui
vous assaillent, surgissant de vos propres dmes ou vous harcelant de I'extérieur];
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Je suis I'Unique & pouvoir vous apporter la victoire contre celui qui vous est hostile4
gréce 4 ma Toute-Puissance, Mon Autorité et Ma Forces et Je suis I'Unique & pou-
voir déclancher [par les armes que constituent les vérités de la Révélation] les hosti-

lités entre vous et cet ennemi et & pouvoir élever votre argument (hujjatu_kum)s

et lui donner en votre faveur la suprématie sur votre adversaire?.

(2,107)3.. “wa md la_kum min ddini _Lldhi min waliyyin wa 14 nagir”.

waliyy : on qualifie ainsi celui qui s’occupe des affaires de quelqu’un (ce qui
s’approche du sens des mots frangais “mandataire”, “tuteur”, “protecteur”). On
nomme “waliyy ‘ahd al muslimin™ celui qui s’occupe des affaires des musulmans
et dont il a pris 'engagement de s’occuper.

Quant au nom “nagir” il signifie “celui qui affermit”, “celui qui renforce”
[c’est-a-dire : soutien].

L’expression “min d@ni _Llah” (traduit ici par : en dehors d’Allah) signifie
“excepté Dieu” ou “aprés Dieu”. Selon ce dernier sens, la fin du verset signifie :
0 croyants, vous n’avez pas, aprés Dieu, de “tuteur” qui puisse se charger de vos
affaires ni de soutien qui puisse vous affermir, vous renforcer et vous aider contre
VOs ennemis.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,107)

1. Tabari donne ici au terme “mulk” le sens de Royauté, le Royaume étant, de son point
de vue, désigné par les termes “ mamlaka” ou “milk”. Par ailleurs, il existe un autre terme cora-
nique, celui de “malakit”, que la plupart des commentateurs interprétent comme désignant la
Royauté principielle c’est-a-dire, I'ordre des réalités purement intelligibles, en considérant que
le terme “mulk™ désigne le royaume c’est-a-dire, I'ordre des réalités formelles. Il semble en fait
que le terme “mulk” peut désigner, selon les contextes coraniques et selon les points de vue,
soit le Royaume dans le sens de “mamlaka” (qui symbolise le rapport de dépendance absolue
et nécessaire des réalités formelles 4 I’égard des réalités intelligibles). Tabari ne retient que ce
deuxiéme sens, ce qui 'améne & considérer le terme “mulk” comme synonyme de “malakit”.
On remarquera 4 cette occasion que, si Tabari aborde bien des aspects fondamentaux du commen-
taire, il reste toutefois en dega de certains aspects doctrinaux qui ne semblent pas relever de son
point de vue.

2. Cor. 33,1 et 2 — Tabari donne ensuite d’autres exemples tirés de la poésie.

3. I s’agit ici de I' Autorité divine, en tant qu’elle institue ou renouvelle la Norme nécessaire
qui permet aux étres d’une époque de rester, compte tenu des conditions cycliques nouvelles,
conformes & 1’Ordre sacré, c’est-a-dire, de rester conforme 3 leur “raison d’étre” véritable en
ce monde et d’en assumer la finalité. « Et Je n’ai créé les hommes et les jinns que pour qu’ils
M’adorent » (Cor. 51,56).

4. 11 faudrait se garder ici de restreindre la portée de ce passage a des considérations pure-
ment terrestres. Il y a ici une allusion certaine aux passages coraniques o Satan est qualifié
d’“ennemi évident des croyants” (Cor. 2,208).

5. Ce sont 13 autant de modalités de la souveraine Activité divine.

6. “Votre argument” : allusion directe au Coran que les croyants ont adopté comme argu-
ment décisif dans leur conduite et en particulier lorsqu’il s’agit de répondre aux détracteurs.

7. Voir aussi com. (2,150)2.
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« Voulez-vous solliciter votre Envoyé comme fut solli- (2,108)
cité Moise auparavant? Celui qui échange la foi contre I'im-
piété, celui-la s’écarte vraiment du milieu de la voie [spi-
rituelle] ». :

“am turidina an tas‘ald rastla_kum kama su’ila masa
min qablu/wa man yatabaddali _1 kufra bi _1 imani fa_qad
dalla sawi’a _s_sabili”

(2,108)1. Circonstances de la révélation de ce verset.
Les commentateurs ont des avis différents sur ce point.

1.1. @ Certains se fondent sur le propos suivant :

..Ibn Abbas a dit : « Deux hommes! dirent au Prophéte : “ Apporte-nous un livre
que tu feras descendre du ciel sur nous pour que nous le lisions et fais-nous
jaillir des cours d’eau ; nous te suivrons alors et te considérerons véridique”.

C’est alors qu’Alldh fit descendre ce verset... »2.

1.2. @ D’autres se fondent sur les propos suivants :

.. Suddiyy a dit en commentant ce verset : « ... Les Arabes demandaient au Prophéte
de leur faire voir Alldh de fagon manifeste ».

..Qatéda précise : « ...de la méme fagon que Moise avait été sollicité lorsqu’on
lui demanda de faire voir Allih de fagon manifeste »3.

1.3. @ D’autres se référent au propos suivant :

.. Mujahid a dit : « Les Quraychites demandérent 4 Muhammad de changer la colline
de Cafa4 en or. Il leur répondit : “Oui, et cela sera pour vous [une épreuve]
semblable a ce que fut [I’épreuve de] la TableS pour les Fils d’Israél si vous
restez impies!”. Ils refusérent et retirérent leur demande; c’est alors
qu’Alldh fit descendre ce verset : “voulez-vous solliciter votre Envoyé
comme le fut Moise auparavant” lorsque [précise Mujahid] on lui de-
manda de faire voir Alldh de fagon manifeste ».

La traduction « ... Voulez-vous solliciter votre Envoyé » corres-
pond aux interprétations précédentes. Pour I'interprétation qui va suivre
il conviendrait plutdt de traduire par « Voulez-vous questlonner votre
Envoyé » car le quémandeur n’attend cette fois qu'une réponse verbale.

1.4. @ D’autres adoptent l'interprétation suivante :
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... Abll Aliya a dit : « Un homme dit [un jour au Prophéte]: — 6 Envoyé d’Allah,
[qu'en serait-il] si nos expiations® étaient les mémes que celles des Fils
d’Israél? )

— Mon Dieu, nous ne le souhaitons pas! Ce qu’Allah vous a accordé
est meilleur [pour vous actuellement] que ce qu’ll a accordé aux Fils
d’Israél. Lorsque quelqu’un parmi eux avait commis une faute il trouvait
cette faute inscrite sur sa porte avec son expiation. S’il I'expiait il subissait
I'opprobre en ce monde [car sa faute était alors connue] et s’il n’expiait

- pas, il la subissait dans I’Autre. Or donc, Alldh vous a accordé mieux que
cela lorsqu’ll dit : “Celui qui commet une mauvaise action ou nuit a sa
propre dme et demande ensuite pardon i Allah, il trouvera Allah, Par-
donnant et Trés-Miséricordieux” » (Cor. 4,110).

Abl Aliya ajoute que le Prophéte a encore dit & cette occasion : « Chacune des
cinq Priéres, chaque Jumu‘a’ jusqu’a la Jumu‘a suivante est une expiation
(kaffara) pour ce qui est entre elles [entre deux Priéres ou entre deux
Jumu‘a] » et il a dit également : « Celui qui se dispose a faire une bonne
action mais [finalement] ne ’accomplit pas, une bonne action est inscrite
a son actif et §’il 'accomplit, ce sont dix bonnes actions semblables [qui
sont inscrites en sa faveur]... ». Abli Aliya ajoute : « C’est alors [aprés
que cette question fut posée au Prophéte] qu’Allah fit descendre ce verset :
Allez-vous questionner votre Envoyé comme I’a été auparavant Moise? »

(2,108)2. Commentaire du début de ce verset : “am turidiina an tas’alii Rasila_kum”
= « Voulez-vous solliciter votre Envoyé ».

2.1. Sens de la particule interrogative “am” [Brefs extraits résumés et adaptés].

Cette particule signifie habituellement en contexte interrogatif :
ou est-ce que? Elle fait donc, habituellement, allusion 4 une premiére
question antérieure. Mais elle peut aussi avoir le réle d’une simple
particule placée en téte de la phrase interrogative avec le sens de “est-ce-
que”.

L’avis le plus pertinent est de considérer que cette particule “am” a le sens de
la particule “a” [qui signifie “est-ce-que™] sans qu’il y ait de référence & une question
antérieure, 4 condition toutefois de lire le verset a la suite de ce qui précéde. En effet,
si cette particule peut étre utilisée pour débuter une question sans renvoi & une ques-
tion antérieure, il faut toutefois qu’elle soit placée dans le corps du discours et qu’elle
soit précédée d’autres termes.

2.2. Linterprétation de ce passage est donc la suivante : “6 gens [a qui il vient
d’étre rappelé qu’ils n’ont pas d’autre garant ni d’autre soutien que Dieu], allez
vous demander a votre Envoyé des choses semblables & celles que le peuple de
Moise demanda avant vous et, dans ce cas, ou bien vous resterez impies si vous
demandez une chose qu’au regard de la Sagesse de Dieu il ne convient pas que vous
obteniez ; ou encore vous serez anéantis si vous demandez une chose qui peut vous
étre accordée au regard de la Sagesse divine et que, une fois cette chose obtenue,
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vous persistiez & étre impies ; dans ce cas, vous serez anéantis comme le furent ces
peuples qui vous ont précédés, qui ont sollicité de leur Prophéte des choses qu’il
elit mieux valu pour eux ne pas solliciter et qui n’en n’ont pas moins persisté ensuite
dans I'impiété une fois que ce qu’ils avaient demandé leur avait été accordé.

(2,108)3. Commentaire de la fin de ce verset.

3.1. “man yatabaddali _1_kufra bi _I_imdn8 = « celui qui échange la foi contre
I'impiété ».

D’aprés certains, le terme “kufr” aurait ici le sens de “chidda” (difficulté,
épreuve pénible,) et le terme “iméan” aurait ici le sens de “rakha’” (facilité, douceur).
Or parmi les différentes significations du mot “kufr” (dissimulation impie, impiét¢)
il n’y a pas, & notre connaissance, celle de “chidda” de méme que parmi les signi-
fications du mot “iman” il n’y a pas celle de “rakhd’” a moins que celui qui admet
ces significations ne veuille dire, par une telle interprétation de ces mots a cet endroit,
que le terme “kufr” fait allusion aux terribles épreuves que Dieu réserve aux impies
(kuffar) dans I’Autre Demeure et que le terme “imédn” fait allusion aux délices
préparées pour les gens de Foi (ahlu_L iman). Dans ce cas, I'interprétation correspond
a un aspect [possible du passage] bien que cet aspect soit éloigné de la compréhension
qui découle du sens obvie du discours. Ceux qui admettent cette interprétation se
référent 4 un propos d’Abl Aliya qui interpréte ce passage ainsi :

.« Ceux qui échangent I'“imin” contre le “kufr” c’est-a-dire la “facilité” (rakha’)
contre I’“épreuve pénible” (chidda) »;

3.2, “fa_qad dalla sawd’a _s_sabil” = « celui-ld s’écarte vraiment du milieu de la
“dalla” signifie : s’écarter de (hida ‘an) et s’éloigner de (dhahaba “an); “sawi’a”
signifie ici soit le milieu (wasat), soit la surface (mustawa) ; “sabil” signifie : Chemin
ou voie (tariq).

Le passage signifie : celui-ld s’écarte de la surface du chemin et [a fortiori]
de son milieud.

3.3. La fin du verset a donc le sens suivant : celui qui cherche a échanger la foi,
c’est-a-dire, qui échange la reconnaissance et I'affirmation de la vérité de Dieu,
de Son Envoyé et de Ses Signes contre 'impiété, c’est-a-dire, contre le rejet et la
négation de cette vérité et qui, de ce fait, abandonne sa religion, celui-la dévie de la
surface de la route et [a fortiori] il s’écarte du milieu évident de la voie qui lui était
tracée ; ceci signifie qu’il laisse la religion que Dieu a agréée pour le plus grand bien
de Ses serviteurs, religion (din) dont Il fit pour eux la voie a suivre jusqu’a ce qu’ll
soit satisfait d’eux, et la route qui méne & Son Amour et au succes [spirituel] par
I’accés a Ses Paradis!0.

C’est ainsi que Dieu fit de la route (tarlq) un symbole : la route c’est “avoir
pleinement conscience (idrdk)” de la nécessité de la religion et “suivre la route”
c’est avoir pleinement conscience des objectifs recherchés dans I’Autre mondell.
De méme que celui qui suit une route et qui garde présent & I’esprit le but qu’il se
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propose d’atteindre restera nécessairement sur son chemin sans dévier, de méme celui
& qui a pleinement conscience des objectifs 4 atteindre dans 1’Autre Demeure restera &
X consment de la nécessité de la religion.

- Quant a celui qui oublie le but qu’il s’est propose au départ en suivant une route,
11 ne peut manquer finalement d’oublier de suivre cette route elle-méme. De méme
celui qui perd conscience de la finalité de la religion perd également conscience de sa v
& nécessite, . 5
x Ce chemin dont s’écarte 12 celui qui échange la foi contre I'impiété, est le “Che-
min droit” (¢irdt mustaqim) au sujet duquel Dieu nous a ordonné de Lui demander
la grice de le suivre dans le verset : « Guide-nous sur le Chemin droit »13.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,108) v

1. Il s’agissait de Rafi* ibn Huraymala et de Wahb ibn Zayd.
S 2. Cf. Cor. 17,90 a 93. S
3. Voir (2,55), tome 1, p. 181.
4. Cafa est 'une des deux collines, proche de la Kaaba. Voir com. (2,158)1.
2 5. Cf. Cor. 5,112 a 115. $

6. Le terme juridique arabe employé ici est “kaffira” qui, compte tenu du sens fondamental
de la racine “kafara” (couvrir, recouvrir, effacer) signifie “acte permettant de couvrir ou d’effacer
& totalement” en 1’occurrence de couvrir ou d’effacer une faute. &

7. Jumu‘a : priére en commun du Vendredi appelé pour cette raison “Jour de la Jumu‘a”.
Cf. Cor. Sourate al Jumu‘a 62,9 a 11. ¥
X 8. La traduction francaise exige I'inversion des termes arabes. A propos de 1'“échange de 2
la foi contre 'impiété” voir com. (2,16)1, tome 1, p. 95.

9. Le terme unique “sawd’” peut donc étre interprété 4 deux niveaux : la “surface” du
2 chemin correspond 4 la voie droite dans toute son ampleur, et son “ milieu” 4 la voie de perfection. 2

10. La pluralité des Paradis correspond a la pluralité des degrés de perfection des étres qui
atteignent le But. v
2 11. Compte tenu de la pluralité des significations des mots utilisés ici par Tabari, on pourrait
¢également comprendre ainsi en simplifiant : la route c’est comprendre I’attachement 4 la religion
et suivre la route c’est comprendre ses finalités derniéres. Cette distinction semble correspondre <
aux deux significations du terme “sawa’”, surface du chemin ou milieu du chemin.

12. Littéralement : “Ce chemin, de la surface duquel” ou d’aprés I'autre sens de “sawad’” :
S “ce chemin du milieu duquel”. - S
X 13. Le “Chemin droit” est dans ce monde la voie de la conformité a la forme de la Volonte
divine, et pour I’ensemble du monde, c’est Iaxe selon lequel s’effectue I'action de la Volonté
< divine universelle. Voir ci-dessus (2,107)2.2. et la note 3. La Rectitude d’un étre (en arabe : 7
istigdma du méme verbe que “mustagim™) « c’est la direction que cet étre doit suivre pour que
son existence soit selon la “ Voie” ou, en d’autres termes, en conformité avec le Principe (direc-
< tion prise dans le sens ascendant, tandis que, dans le sens descendant cette méme direction est &
celle selon laquelle s’exerce I'“Activité du Ciel”). » (R. Guénon, Le symbolisme de la Croix,
ch. VII, p. 70, note 3, Ed. Véga)."
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« Bien des Gens du Livre ont envie de vous faire rede- (2,109)
venir impies aprés que vous ayez eu la foi, par jalousie de
leur part, et ce, aprés que la vérité leur soit devenue évidente.
Pardonnez et détournez vous jusqu’a ce qu'Alldh ap-
porte Sa Décision [a leur sujet]! En vérité, Allah est Capable
de toute chose ».
“wadda kathirun min ahli _L kitabi law yaruddina_
_kum min ba‘di imani_kum kuffiran hasadan min ‘indi
anfusi_him min ba‘di mi tabayyana la_humu _1 haqqu/
fa_‘f( wa _¢fah hatti ya’tia _11ahu bi_amri hi inna _lldha
‘ala kulli chay’in qadirun”.
(2,109)1. « Bien des Gens du Livre ont envie de vous faire redevenir impies aprés que
vous- ayez eu la foi ».
1.1. Situation de ce verset. Ce passage confirme! que Dieu s’adresse dans tous ces
versets2 & I’ensemble des croyants méme si & I'intérieur de cet ensemble Il s’adresse
plus spécialement au Prophéte. En particulier, Il leur interdit ici de tenir compte
des conseils des Juifs et des Associateurs et d’accepter leurs opinions pour tout ce
qui touche a leur religion.

C’est ainsi qu’il ne convient pas qu’ils imitent les Juifs de Médine et s’adressent
au Prophéte de maniére brutale en lui disant, par exemple, lorsqu’ils veulent lui
demander quelque chose “rdi_nd” car ce serait de leur part une expression inso-
lente [équivalente & : “hé! Préte-nous l'oreille! ou encore considére-nous! c’est-
a-dire : considére a qui tu parles !] mais qu’ils s’adressent a lui en disant “unzurnd”
[c’est-a-dire “ Regarde-nous ! ou encore : laisse-nous le temps de comprendre].

1.2. Circonstances de la révélation de ce verset et commentaires circonstanciés.

@ Certains adoptent 1’avis suivant :

..D’aprés Zuhri... et d’aprés Qatdda « Bien des gens du Livre » fait plus spéciale-
ment allusion 4 Ka'b ibn Al-Achraf.
18
C K XK K XKD O XK XK XK XK X XK KA XX D CDQV - O X A XKD

000?09900?0000000000000

R

i

A\

N [ AN 2N 4 /| N | ZIN | ZIN | AN | /0 4

ZiIN | ZIN



N7

N

AR AR AR AR

HR AR AR 4

d

lr

N\

® D’autres adoptent ’avis suivant :

...D’aprés Ibn Abbas : « Hayy ibn Akhtab et Abdi Yasir ibn Akhtab étaient les Juifs
les plus hostiles aux Arabes car ils étaient jaloux de voir qu’Alldh avait
suscité Son Envoyé parmi eux et ils tentaient I'impossible pour faire revenir

- les gens de leur “islim™ (soumission). C’est alors qu’Alldh fit descendre
le verset : “Bien des Gens du Livre ont envie de vous faire redevenir im-
pies...” ». :

[Avis de Tabari] Ceux qui considérent que les termes “kathirun mina_n_nas”
[traduits ici par « Bien des Gens »] font allusion 4 Ka‘b ibn Al-Achraf se trompent
car celui-ci est unique alors que le terme “kathir” évoque la multiplicité (kathra)3.

Certains répliqueront peut-étre que le terme “kathir” n’évoque pas ici, la mul-
tiplicité numérique mais I'importance du rang. Il est vrai que 'on peut qualifier
un homme de “kathir” parmi les gens de sa tribu §’il occupe parmi eux un rang
important. Mais cet argument n’a pas de valeur ici car dans la suite du verset, il est
dit “law yaruddina_kum” [littéralement : si seulement ils vous faisaient redevenir...]
Il s’agit donc bien d’un pluriel. Certains supposeront que le pluriel de ce verbe est
en fait utilisé avec le sens d’un singulier et qu’il s’agit d’un cas semblable a celui que
nous avions indiqué précédemment [4 propos du singulier qui a en fait le sens d’un
pluriel]. Mais pour que ce point de vue soit soutenable il faut des preuves, et en
I'occurrence, il n’y en a pas.

Il semble donc qu’il s’agit d’un certain nombre de gens parmi les-
quels les plus importants sont & la fois ceux qui sont signalés dans le
propos d’Ibn Abbas et dans celui de Qatida.

Le premier mot de ce verset est le verbe “wadda” qui signifie habi-
tuellement “aimer, désirer”. Nous allons voir que le sens de ce verbe
est ici modifié par le magdar “hasadan” qui lui donne le sens péjoratif
de “avoir envie de” et méme, d’aprés le commentaire, celui de “envier,
jalouser”.

(2,109)2. « par jalousie de leur part ».

“hasadan” = « par jalousie » est ici un magdar qui confirme le sens d’un verbe
(ici le verbe “wadda”) différent de celui duquel il est dérivé4. La présence de ce
terme “hasadan” dans ce passage a la signification suivante : bien des Gens du Livre
vous envient pour I’Assistance et la Direction que Dieu vous a accordées dans Sa
religion, pour le privilege dont Il vous a gratifié [vous, les Arabes] en suscitant Son
Envoyé parmi vous par compassion et miséricorde a votre égard ; ils vous envient
donc parce que ce Prophéte n’est pas I'un des leurs en sorte que ce serait vous qui
les suivriez.

“min “indi anfusi_him” = « de leur part » (littér. : de leur propre dme).

Par ces termes, Dieu informe les croyants que cette jalousie des Gens du Livre
a leur égard [au point de vouloir les faire revenir a I'impiété] provient de leur propre
ame et que rien ne se trouve dans leur Livre qui leur ordonnerait d’agir ainsi; au
contraire, ils agissent comme ils le font tout en sachant que Dieu leur a interdit une
telle attitude.
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(2,109)3. « Et ce, aprés que la vérité leur soit devenue évidente ».

C’est-a-dire : Aprés que la vérité concernant le Prophéte, ce qu’il transmet de
la part de son Seigneur et la Tradition a laquelle il convie, soit devenue évidente
pour ces Gens du Livre qui ont envie de vous faire redevenir impies. Cette interpré-
tation est confirmée par les propos suivants : .

... Qatida a dit en expliquant ce passage : « ... Aprés qu’il leur devint évident que
Muhammad était ’'Envoyé d’Allah (...) et que la Soumission (Islim) était
la religion d’Alldh ».

... Abf Aliya a dit : « ... Aprés qu’il leur devint évident que Muhammad était bien
PEnvoyé d’Alldh qu’ils trouvaient annoncé textuellement dans la Thora
et 'Evangile »5. .

...Ibn Abbas a dit : « Aprés que la vérité leur apparut clairement et qu’ils n’en
ignoraient plus rien, ce ne fut que la jalousie (hasad) qui les amena a la
nier. [Dans ce verset] Allah les vilipendie et les blime avec une extréme
rigueur »6.

(2,109)4. « Pardonnez et détournez-vous jusqu'a ce qu"Alldh apporte Sa Décision ».

“fa_‘fd” = « Pardonnez » Cest-d-dire : passer outre a leur mauvaise action
lorsqu’ils tentent de vous détourner de votre religion et passez outre a leurs paroles
lorsqu’ils s’adressent & votre Prophéte en termes inconvenants .)7.

“wa_cfahii” = « et détournez-vous »8 de I'ignorance qu’ils manifestent en ce
domaine. ' .

Agissez ainsi « jusqu’d ce qu’Alldh apporte Sa Décision » c’est-a-dire qu’Il décide
a leur propos ce qu’Il veut ; qu'll vous fasse connaitre en conséquence I'ordre qu’ll
vous donnera 2 leur sujet. Et effectivement, Dieu apporta Sa Décision en disant
[plus tard] & Son Prophéte et aux croyants : « combattez ceux qui ne croient pas
en Allah et au Jour dernier..., ceux qui, parmi les Gens du Livre, ne s’acquittent pas
de la religion de vérité, ... Bt ce, jusqu’a ce qu’ils donnent la “jiziya™... » (Cor. 9,29).
Par ce verset, Dieu abrogeait les dispositions antérieures énoncées ici : « Pardonnez
et détournez-vous ». Ceci est confirmé par des propos de Qatdda, de Rabi’ ibn Anas
et de Suddiyy.

Ibn Abbas, quant a lui, considére que ces dispositions sont abrogées par le
verset « ... et combattez les Associateurs oul que vous les trouviez » (Cor. 9,5).

(2,109)5. « En vérité, Alldh est Capable de toute chose »9.

C’est-a-dire que Dieu est Capable [de manifester] tout ce qu’ll veut au sujet
de ceux qui viennent d’étre décrits et des autres. S’Il le veut, Il peut les guider vers
ce vers quoi Il vous a vous-mémes guidés car-ce qu’Il veut ne Lui est pas impossible et
ce qu’ll a décrété, Il ne Lui est pas impossible de I'ordonner!0 car c’est a Lui qu’ap-
partient la Création [c’est-a-dire, I’Acte créateur] et I'Ordre.
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NOTES: DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,109)

1. Voir ci-dessus com. (2,101) et (2,107)1.

2. A partir du verset 2,103 —«O vous qui croyez, ne dites pas... » (tome 1, p. 245).

/3. “kathir min” signifie habituellement : “beaucoup de”. Bien entendu, comme la plupart
des versets, celui-ci peut aussi étre compris indépendamment des circonstances particuliéres de
sa Révélation. Dans ce cas, la discussion sur le sens de “kathir” prend une toute autre portée.

4. Le magdar confirmatif “hasadan” devrait normalement confirmer le verbe “hasada”
(envier, jalouser). Quant au verbe “wadda”, signifiant habituellement “aimer”, il peut, dans un
contexte précis, prendre le sens d’“envier”, “avoir envie de”. C’est ce sens qui est justement
confirmé par le magdar “hasadan”. Un cas semblable avait été vu en (1,1)1.3. tome I, p. 45.

5. Allusion aux passages coraniques suivants : 2,159 a 162 et 3,187 et 7,157.

6. Bien entendu, ce qui est dit ici rappelle ce qui a déja été dit & ce sujet auparavant tout au
long du commentaire de cette sourate et, en premier lieu, & propos du sens qu’il convient de
donner au terme “kéfir”, lui-méme, et que nous avions traduit le plus souvent en conséquence
par “impie dissimulateur”. Voir com. (2,6), tome I, p. 77.

7. Cf. com. (2,104), tome I, p. 246 et Cor. (4,46).

8. Le verbe “cgafaha ‘an” a le sens fondamental de “se détourner de” et accessoirement celui
de pardonner. (Le verbe “gafaha” seul évoque une notion d’aplanir). Tabari n’explique pas ici
ce terme, toutefois, d’aprés I’emploi qu’il en fait c’est le premier de ces deux sens qu'il faut retenir
car il ne peut étre question de pardonner I'ignorance ; de plus le sens “se détourner de I'igno-
rance” est confirmé par un autre verset qui s’adresse au Prophéte : « ... et détourne-toi des igno-
rants » (Cor. 15,94). Par ailleurs, d’autres commentateurs confirment ce sens ; le tafsir “ Jalalayn”
explique : “wa _¢fahi”, c’est-a-dire : détournez-vous et n’imitez pas. D’aprés le commentaire
d’Tbn Kathir, il s’agirait de se détourner des propos nuisibles qu’ils vous font entendre. (Cf.
Cor. 3,186).

9. Un passage semblable avait déja été traduit par : « En vérité sur toute chose Allah est
Puissant » c’est-a-dire qu’Il a la Puissance de manifester ce qu’ll veut. Voir com. (2,19-20)4.,
tome I, p. 107 et ses notes 20 et 21, p. 110.

10. Ce passage est traduit textuellement. On remarquera que Tabari signale lui-méme,
en termes généraux & caractére plus théologique que métaphysique, le rapport de principe entre
la Volonté et la Puissance divine et 1a Possibilité. Il n’est pas possible de développer ici les aspects
métaphysiques sous-jacents 4 ces notions coraniques mais il suffit de signaler ces aspects lorsque
le commentaire le permet, pour qu’ils ne passent pas inapergus au lecteur qui n’est pas familiarisé
avec les différents degrés d’interprétation des possibilités de compréhension du texte sacré.
(Voir aussi note 21 du com. 2,106).
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« Accomplissez la priére et acquittez-vous de I'aumdne (2,110)
[obhgatmre]' Quelque bien que vous avanciez pour vos
propres Ames vous le trouverez auprés d’Alldh. En vérité,
Allah voit parfaitement ce que vous faites ».

“wa aqimi _¢ caldita wa AatG _z zakdta wa mai
tugaddim@ li_anfusi_ kum min khayrin tajidi_hu ‘inda
_l1ahi/inna _11aha bi_mi ta‘maliina bagirun”.

(2,110). Nous avions déja indiqué que « accomplir la priére (igdmatu _¢_galat) »
signifie : s’en acquitter selon toutes les normes qu’elle comporte en respectant toutes
les obligations qui y sont attachées. De méme, nous avons déja expliqué le sens
des termes “galat” et “zakat”1,

(2,110)1. « Quelque bien que vous avanciez pour vos propres dmes, vous “le” trou-
verez auprés d’AllGh ».

Par ces mots, Dieu — exalté soit-Il — veut dire : quelque action pieuse? que
vous fassiez dans votre vie immédiate et que vous avanciez, avant votre mort, en
vue de la thésauriser en faveur de vos 4mes pour la Demeure de votre retour définitif,
vous retrouverez au Jour de la Résurrection auprés de votre Seigneur la récompense3
attachée a cette action. Le bien (al _khayr) est I’action qui satisfait Dieu (aL'amal
al_ladhi yarda_hu llah).

« vous “le” trouverez auprés d’AllGh » signifie [non pas que c’est le bien lui-méme,
accompli dans ce bas-monde, que 'on retrouvera, mais] que c’est la récompense
attachée 4 ce bien que I’on retrouvera aupres de Dieu comme le dit :

..Rabi" ibn Anas: “vous le trouverez” c’est-a-dire vous trouverez son résultat
auprés d’Allah4.

[Tabari ajoute]. Celui qui entend ce passage « vous le trouverez auprés d’Al-
1ah » n’a pas besoin d’autre indication extérieure pour comprendre ce que cela veut
dire. v

[Commentaire circonstancié :] A cet endroit, Dieu ordonne aux croyants d’ac-
complir la priére, de s’acquitter de ’aumone et d’avancer de bonnes ceuvres en
faveur de leur Ame afin de la purifier de I’erreur qu’ils avaient commise auparavant
en prétant l'oreille aux conseils de certains Juifs et, pour certains d’entre eux, en
inclinant vers leurs opinions ou en se comportant comme eux, avec la méme rudesse,
a Pégard du Prophéte — sur lui les Graces et la Paix de Dieu —. S’acquitter de la
priére et donner ’'auméne, purifient les d&mes et les corps des souillures des fautes
et faire de bonnes ceuvres c’est atteindre le Succés en obtenant ’Agrément de Dieus.

(2,110)2. “inna_Lldh bi_ma ta'malina Bagir™ = « En vérité, Allah voit parfaitement
ce que vous faites ».

Par ces termes, Dieu informe les croyants que, quoi qu’ils fassent, en bien ou en
mal, en secret ou en public, Il le voit parfaitement et les récompensera en consé-
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quenceS. Meme si le discours se présente apparemment sous la forme d’une ‘infor-
mation” (khabar), il comporte en réalité une menace, une promesse, un ordre et
un interdit du fait de ce qui est mentionne 1c1 « Il voit parfaitement (Bagir) » tout
ce que font Ses serviteurs. -

Le terme “Bagir” (traduit ici par la périphrase : Il voit parfaitement) est I’équi-
valent du terme “mubgir™7.

-NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,110)

1. Voir com. (2,3)2. et 3., tome I, p. 70 et com. (2,43)1., p. 168.

2. “‘amal ¢alih” : expression comportant différents degrés de compréhension, ceuvre pie,
action pieuse, action bonne, action parfaite. Dans ce dernier cas, il s’agit de I'action accomplie
sous tous les rapports (intérieur ef extérieur) conformément a la Norme divine dont on a reconnu
et affirmé la vérité.

3. “thawab” : traduit ici par “ récompense”, comporte I'idée de retour et de résultat. Aucun
acte pieux accompli dans ce monde ne ’est en vain, car, conforme a la vérité, il est conforme
au Principe et, par conséquent, comporte en soi quelque chose qui participe 4 I'immutabilité
principielle elle-méme ; ce caractére apparaitra au serviteur lorsque le voile des contingences
lui sera enlevé, et constituera pour lui comme un “résultat positif” de sa vie, & I’égard de la
Réalité ultime.

Le terme “thawib” est de genre masculin, ce qui permet d’envisager la métonymie que
Tabari va signaler plus loin : le pronom “hu” renvoie grammaticalement a “khayr” (le bien)
mais désigne en fait la conséquence de ce bien qui n’est toutefois pas extérieure a ce bien lui-méme.
Le fait que ce pronom rappelle explicitement le “bien” et implicitement “le résultat de ce bien”
pourrait correspondre au caractére manifeste du premier et au caractére encore “non manifesté”
du second.

4. Ce point est capital car ce qui reste auprés de Dieu est 1'essentiel, tous les aspects contin-
gents et illusoires de I'action s’étant évanouis (Cf. Cor. 16,96 et 97).

5. Ce passage se comprendra mieux si on se référe aux paroles prophétiques concernant
le rapprochement du serviteur vers Dieu par les actes obligatoires et surérogatoires.

6. Cf. Cor. 4,110 2 112 et 122 4 125.

7. “mubgir” dérive du verbe “abgara” : regarder de fagon pénétrante pour voir parfai-
tement. Voir aussi com. (2,117)1.1.
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« IIs disent : “N’entrera au Paradis que celui qui est 2,111)
Juif [disent les Juifs] ou Chrétien [disent les Chrétiens]”;
voila leurs prétentions ! Dis : '

— Apportez votre preuve si vous &tes véridiques ! »

“wa qald lan yadkhula _| jannata illd man kéna hidan
"aw nagiri/tilka amamyyu_hum/qul hita burhana_kum
in kuntum ¢adiqgina”.

« Pas du tout ! Celui qui soumet sa face a Alldh et agit 2,112)
parfaitement, aura [en conséquence] sa recompense auprés
de son Seigneur et [ceux qui sont dans ce cas] n’auront au-
cune crainte et ne seront pas attristés ».

“bala man aslama wajha_hu li_11ahi wa huwa muhsinun
fa_lahu ajru_hu ‘inda rabbi_hi wa 1a khawfun ‘alay_him wa
14 hum yahzaniina”.

Brefs extraits

2,111) Si quelqu’un nous demande comment se peut-il que les Juifs et les Chrétiens
soient réunis ici et que les mémes propos soient attribués a tous : « N’entrera au
Paradis que celui qui est Juif ou Chrétien », alors qu’en réalité les Juifs dénient aux

. Chrétiens toute récompense auprés d’Alldh et les Chrétiens dénient de méme la

récompense aux Juifs!, nous repondrons que le sens de ce passage n’est pas celui-1a.
En fait, ce passage signifie ceci : les Juifs disent : “ N’entrera au Paradis que celui
qui est Juif (Had)” et les Chrétiens disent : “N’entrera au Paradis que celui qui est
Chrétien”. Mais le discours étant compréhensible pour ceux auxquels il s’adresse2,
les deux groupes ont été réunis et mentionnés ensemble : « Ils disent [les Juifs et
les Chrétiens] : “ N’entrera au Paradis que celui qui est Juif [disent les Juifs] ou Chré-
tien [disent les Chrétiens]” »3.

“man kdna Hitdan” = « Celui qui est Juif ». A propos du terme “hiid” il y a
plus1eurs avis : Les uns disent que ce mot est le pluriel de “ha’id”, qui signifie “celui
qui se repent” (td'ib) et “qui revient” (raji’) vers la vérité. D’autres considérent que
ce terme “hid” signifie en fait “ Yahid” et qu’il provient de ce nom aprés la chute
du “ya” initial4.

“tilka amdniyyu_hum” = « voild leurs prétentions ». Ils affirment cela sans avoir
la moindre preuve et la moindre certitude ; ce ne sont que de vaines prétentions de la
part d’ames menteuses, comme le dit Qatada en commentant ce passage :

.« C’est 14 les prétentions qu’ils formulent en attribuant de telles affirmations a
Allah, de fagon mensongere ».
« Dis “ apportez votre preuve si vous étiez verzdzque »3. Cest-a-dire : 6 Muham-
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mad, & chacun de ces deux groupes qui prétend étre le seul & entrer au Paradis, dis-
lui d’apporter la preuve de sa prétention.

Par sa forme apparente, le discours signifie que chacun de ces groupes est convié
4 fournir son argument mais en réalité, Dieu affirme ici le caractére mensonger de
/ieurs prétentions et de leurs paroles car, en fait, ils ne peuvent fournir une telle
preuve, et ceci sera confirmé par le verset suivant.

(2,112) _ “bald man aslama wajha_hu li_LIdhi wa_huwa muhsinun” = « Pas du tout!
Celui qui soumet sa face a Alldh et agit parfaitement ».

C’est-a-dire : celui qui se soumet & I'obéissance a Dieu entre au Paradis et
en gotte les délices. Le musulman est appelé “soumis” (muslim) du fait qu’il soumet
tous ses membres a I'obéissance a son Seigneur.

...Rabi" a dit : « “Celui qu1 soumet sa face a Alldh” c’est-a-dire : qui agit de fagon
parfaltement sincére a ’égard d’Allah (akhlaga li_Llah) »6.

[Précision a propos de ’expression “bald”, traduite ici par : pas du tout].

“bala” est une affirmation [positive ou négative] correspondant i une pro-
position comportant une négation?, et dérive de “bal”, particule indiquant que
I’on revient d’une proposition que I’on nie totalement [a une autre que I’on affirme]8.

Si Dieu ne mentionne ici que la face (wajh) et non les autres parties du corps
c’est que celle-ci est la partie la plus noble du corps du fils d’Adam, celle qui mérite
le plus grand respect et qui a le plus de droit ; si elle est tenue a se soumettre, les autres
parties le sont a fortiori. D’ailleurs, d’une fagon générale, les Arabes parlent souvent
d’une chose en ne mentionnant que “sa face” en voulant désigner par la la chose
elle-méme et sa réalité essentielle, (...) car c’est dans “la face” d’une chose que se
trouve la beauté ou la laideur qui lui est propreS.

L’interprétation de ce passage est donc la suivante : pas du tout! Celui qui
consacre a Dieu une obéissance et une adoration sincéres et pures et qui agit parfai-
tement en cela,

« aura [en conséquence] sa récompense auprés de son Seigneur »
et tous ceux qui sont dans ce cas,

« n’auront aucune crainte et ne seront pas attristés ».

Le passage du singulier au pluriel entre le début et la fin du verset est di a ce
que les termes du début « celui qui soumet sa face... » correspondent en fait a un
pluriel ; ce singulier est donc purement formel et a un sens pluriel alors que le pluriel
de la fin du verset correspond véritablement au sens!0.

NOTES DU COMMENTAIRE DES VERSETS (2,111, 112)

1. Voir plus loin le verset 113.

2. Une erreur de compréhension semblable a celle que signale Tabari n’est possible que si
les versets sont lus isolément indépendamment du reste du texte coranique. Or le Coran est un
tout, celui qui le connait suffisamment sait rétablir immédiatement la signification du discours
lorsque celui-ci est particuliérement synthétique comme c’est le cas ici.
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S 3. 1l faut reconnaitre que le frangais n’offre pas beaucoup de moyens pour rendre clairement
I’aspect synthétique de la phrase arabe et il est nécessaire d’avoir recours aux périphrases et aux
insertions explicatives. D’ailleurs, méme en arabe, cet aspect n’était plus pergu a '’époque de
& Tabari comme il avait di I'étre aux premiers temps ce qui obligea Tabari & faire cette mise au
point. Dans ce verset, I'attitude des Juifs et des Chrétiens sera encore évoquée simultanément
dans les expressions “leurs prétentions” et “votre preuve”.

2 4. Pour le terme nagiri voir commentaire (2,62)1.3., tome I, p. 189.

5. « si vous étiez véridiques” c’est-a-dire : si vous étiez véridiques non pas d’une fagon
générale et permanente, mais seulement lorsque vous affirmiez ces choses. Si on adopte le point
2 de vue d’'un commentaire non circonstancié, on pourrait également traduire par : si vous étes
véridiques.
¥ 6. Voir Cor. 112,1 4 4). Voir aussi plus loin com. (2,135)2. et (2,139):

& 7. Deux cas sont possibles :

— soit une proposition interro-négative exigeant une réponse affirmative comme dans le
verset : « Ne suis-Je pas votre Seigneur? » Réponse : « Bala ! » avec le sens de « Que si! »

2 — soit une proposition négative ou une interro-négative en réalité purement théorique,
faisant allusion 4 une erreur et exigeant une réponse négative. Dans ce cas, la réponse “bald”
‘prend le sens de : Que non! Pas du tout! )

A 8. Ces explications sont données par Tabari & 'occasion du commentaire du verset 2,81
(texte arabe : Tome I, livre 1, D 304).

9. Tabari fait allusion ici & de nombreux aspects doctrinaux, sans les développer. De nom-
A breux passages du Coran montreront la portée de cette notion de “face”.

10. De méme en frangais, un indéfini singulier peut désigner en fait un pluriel.
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« Les Juifs disent : “les Chrétiens ne sont pas dans le (2,113)
2 vrai” et les Chrétiens disent : “les Juifs ne sont pas dans le
vrai”, alors qu’ils lisent le Livre.
De méme [avant eux], ceux qui n’avaient pas de science
S tinrent des propos semblables aux leurs.
X Au Jour de la Résurrection, Alldh jugera entre eux ce
sur quoi ont porté leurs divergences ».
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“wa qalati _1 yahQidu laysati _n _nagard ‘ali chay’in wa

galati _n_nagard laysati _L yahidu ‘ald chay’in wa hum

yatlfina _1_kitdba/ka_dhalika qala _1 ladhina 14 ya‘lamiina

- mithla qawli_him/fa_lldhu yahkumu bayna hum yawma

‘- _lL giyAmati fi_ ma kand fi_hi yakhtalifiina”.

(2,113)1.  « Les Juifs disent : “les Chrétiens ne sont pas dans le vrai” et les Chrétiens

disent : “ Les Juifs ne sont pas dans le vrai”, alors qu'ils lisent le Livre ».
1.1. L’expression “laysa ‘ald chay’in” (litt. il n’est sur rien) signifie : il n’est pas
dans le vrai; il ne touche pas juste. Lorsque les Juifs disent des Chrétiens qu’ils ne
sont sur rien (laysat... ‘ald chay’in) et que les Chrétiens disent de méme des Juifs,
les uns veulent dire des autres qu’ils ne sont pas dans le vrai dans leur religion [ou :
qu’ils ne touchent pas juste dans leur religion].

1.2. Circonstances de la révélation de ce verset.
Ce verset a été descendu a propos des Juifs et des Chrétiens! qui se disputérent
en présence du Prophéte, circonstances rappelées par
...Ibn Abbas qui a dit : « A occasion de la venue des Chrétiens du Najran2 aupres
de I’'Envoyé de Dieu — ... —, des Docteurs Juifs vinrent les trouver et
entrérent en controverse avec eux auprés de I'Envoyé — ... —. Rafi" ibn
Huraymala leur dit :
— Vous n’étes pas dans le vrai! et il tint des propos impies sur Jésus
fils de Marie et sur I’Evangile.
Un des Chrétiens du Najran lui répondit :
— Vous n’étes pas dans le vrai! et il nia la fonction prophétique de
Moise et tint des propos impies sur la Thora ».
C’est en réponse a ces propos que Dieu révéla ce verset : « Les Juifs disent : ... ».

1.3. [Interprétation de ce passage]. En mentionnant ces propos des Juifs et des
Chrétiens, Dieu informe les croyants que chacune de ces communautés néglige
’autorité du Livre dont elle déclare pourtant affirmer la vérité et I'origine divine,
et qu’elle nie de plus certaines obligations que Dieu y a révélées. En effet, d’une part,
I’Evangile confirme la vérité de la fonction prophétique de Moise (Mfisa) — sur lui
la Paix —, et confirme les obligations3 que Dieu a imposées aux Fils d’Israél, et
d’autre part, la Thora affirme la vérité de la fonction prophétique de Jésus (‘Issd)
— sur lui la Paix —, les normes et les obligations qu’il transmettra de la part de Dieu.

« alors qu'ils lisent le Livre » c’est-a-dire : et alors que les Juifs lisent la Thora
et que les Chrétiens lisent 'Evangile4.

Chaque communauté dit ces choses a I'autreS bien que chacune lise le Livre
qui est le sien (Thora ou Evangile) et qui témoigne du caractére mensonger des
propos qu’elle tient a I’égard de 'autre.

Dieu — que Sa louange soit magnifiée — informe donc ici que chaque groupe
tient ces propos en dépit de la connaissance qu’il posséde de son Livre, et qu’il a
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une attitude de dissimulation impie (kufr) a I’égard de ce qui s’y trouve formulé
tout en sachant que par une telle attitude il est mécréant (...).

(2,113)2.  « De méme ceux qui n’avaient pas de science, tinrent des propos semblables
aux leurs ».
2.1. Les commentateurs ont des avis différents sur ce passage.
@ Les uns se référent aux propos suivants :
... Rabi’ ibn Anas et Qatdda commentent ainsi : « ...et les Chrétiens ont tenu les
mémes propos que les Juifs avant eux ».
@ D’autres se référent au propos suivant : v
... Ibn Jurayj demanda & Ati le sens de ce passage et celui-ci lui répondit : « il s’agit
de communautés ayant vécu avant les Juifs et les Chrétiens, c’est-a-dire
avant la révélation de la Thora et de I’Evangile ».

@ D’autres enfin, considérent qu’il s’agit ici des Arabes qui n’étaient pas Gens
du Livre, et auxquels Iignorance est attribuée sur cette question ; ce qui explique
que, dans ce passage, la science leur soit déniée par les termes « ceux qui n’avaient
pas de science » et cet avis est fondé sur un propos de Suddiyy (...).

2.2. [Avis de Tabari et conclusion — Bref résumé]. L’avis le plus pertinent [dit
Tabari] est celui-ci : Dieu — béni et exalté soit-Il — fait allusion ici & un certain
peuple qu’ll décrit comme ignorant et auquel 11 dénie la science que possédaient les
Juifs et les Chrétiens, et qui, par son ignorance, avait tenu auparavant des propos
semblables a ceux que les Juifs et les Chrétiens ont tenus les uns a ’égard des autres.

Dieu fait savoir ici que, dissimuler sciemment la science au sujet des Prophétes

- qu’ll a suscités et des Révélations qu’ils ont transmises, et leur désobéir en sachant

que c’est 1& une désobéissance & Son égard, est chose autrement plus grave que de
commettre des fautes par pure ignorance. Ce verset comporte un sévére reproche
adressé a chacune des communautés du Livre.

(2,113)3.  « Au Jour de la Résurrection, AllGh jugera entre eux ce sur quoi ont porté
leurs divergences » en récompensant ceux qui le méritent par ce qu’ll a promis aux
obéissants qui accomplissent les ceuvres convenabless et en sanctionnant, comme
Il les en a menacé, les impies dissimulateurs qui traitent la vérité a la légére et la
dissimulent lors de leurs divergences mutuelles au sujet de leur tradition respective
[chacun ignorant volontairement la vérité de I'autre]”.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,113)

1. Littéralement : « & propos des Gens des deux Livres » c’est-a-dire, des Gens de la Thora
et des Gens de ’Evangile. Tabari, s’aligne dans son commentaire sur le style synthétique du Coran.

2. Najran : Cité chrétienne située en Arabie du Sud & I'ouest du désert de Khub al-Khali
au sud de la Mekke. En I'an 9 de I’'Hégire (631) les chefs religieux et civils de cette cité signent
avec le Prophéte un traité qui « stipule que les Chrétiens de Najrin sont placés sous la protection
des musulmans et paient un tribut en nature; la pratique de leur religion leur est reconnue ».
(Cf. Mantran, L’expansion musulmane, p. 88). — Voir aussi com. (3,1-2) et suivants.
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2 3. Il s’agit ici avant tout de la confirmation des obligations fondamentales (en particulier A
les Dix Commandements) et non des obligations spécifiques 4 chacune des formes traditionnelles
v particuliéres, bien que la confirmation de leur caractére verldlque soit également 1mp11quée par ¥
2 chacun des Livres. (Cec1 évoque aussi e passage de 1’Evangile ot Jésus dit qu’il n’est pas venu A
pour abolir la loi, mais pour I’accomplir).
v 4. Le passage coranique fait également allusion au fait que Juifs et Chrétiens se référent ~
2 a un seul Livre, I’Ancien Testament, commun aux deux communautés. A
5. En réalité I'importance de ces paroles réside moins dans le fait qu’elles aient été dites
v par certaines personnes précises dans des circonstances déterminées que dans le fait qu’elles 3
A traduisent une disposition générale de chacune de ces communautés a I'égard de I'autre. Ce X
verset montre combien la seule interprétation circonstanciée est loin de pouvoir rendre compte
3 de toute la portée de la Parole divine bien que cette interprétation, par son caractére fondamental, S
X soit le point de départ presque obligé d’une compréhension plus profonde. P
6. Les paroles font partie des ceuvres au méme titre que les actes proprement dits.

S 7. Voir aussi com. 2,213. &
P ' * A
* X
S L d ))QT 2 2’ [ 4 // e ,/,t > s L
¥ s = S —wr 35, ",/I/II_'I. - s, ¥
: ;,;m‘LY\tl»_,lf..\:u\r_LuKbdl;‘J,\ L~a :

rd L d r'd
X Y 8 s o o P PPN TIPS ro& X
: (ﬁg)f]é;g\xzfyn_grl,;g‘ .\!TJ‘._L :
o~ L d o 7 P ! A
v « Qui est plus injuste que celui qui empéche que, dans 2,114 v
2 les lieux d’adoration d’Alldh, Son Nom soit invoqué et qui 2
x entreprend de les détruire? () ~
Ceux-la n’ont 4 y entrer qu’avec crainte ; ils auront ’op-
S probre dans ce monde et dans I’Autre, un chatiment im- 3
2 mense ». ‘ A
< “wa man azlamu mim man mana‘a masijida _114hi &
X an yudhkara fi_ha _smu_hu wa sad fi kharabi_ha/u’ld’ika x
ma kina la_hum an yadkhuld hi illdA khd’ifina/la_hum fi

i _Ldunya khizyiun wa la_hum fi _l dkhirati ‘adhibun v
S ‘azimun” A
S Le signe () indique que la phrase n’est pas entiérement terminée, A
- du point de vue de la structure de I'ensemble de ce passage : 1'énu-

mération commencée dans cette phrase va continuer au début du ver- ¥
& set 2,116 : (- « et ils disent... » A
Y (2,114)1.  “wa man azlamu” = « Qui est plus injuste ». Dans ce qui précéde, nous v
A 29 A
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avions déja montré que le “zulm” [d’ot dérive I'élatif “azlam” traduit ici par :
plus injuste] est le fait de ne pas mettre une chose a la place qui lui convient!.

“mimman mana‘a masdjida _LIGhi” = « que celui qui empéche que, dans les

lieux d’adoration (masdjid) d’Alléh » c’est-a-dire : y a-t-il un homme plus auda-
cieux et plus insolent a I’égard de Dieu, et plus hostile a ’égard de Son Ordre que
celui qui empéche que Dieu ne soit adoré dans les lieux qui sont, [par définition]
des lieux ou on s’incline vers Lui (masajid).

Le “masjid” (pluriel : mas4jid)2 est tout oratoire c’est-a-dire tout lieu ot 1'on
adore (‘abada) Dieu — nous avions déja vu la signification du “sujfid” — plus préci-
sément le “masjid” est le lieu ou I'on s’incline (ou : ou 'on se prosterne) vers Dieu.

“an yudhkara fi_hd _Smu_Hu wa sa’d ...” = « que ... Son Nom soit invoqué et qui
s’acharne ... » '

A cet endroit, Tabari distingue deux constructions syntaxiques pos-
sibles de la phrase mais qui sont équivalentes quant au sens3.

(2,114)2.  Circonstances de la révélation de ce verset.

Quelqu’un demandera peut-étre qui sont ces gens auxquels ce verset fait allusion
et quels sont les lieux d’adoration en question.
Les commentateurs ont des avis différents sur ce point.

2.1. @ Pour les uns, il s’agit d’une part, des Chrétiens et, d’autre part, de Jérusalem

comme I'indique le propos suivant :

...de Mujahid : « Les Chrétiens jetaient des obstacles autour des oratoires de Jéru-
salem et empéchaient les gens de venir y prier ».

@ Pour d’autres, il s’agit de Bakhtangir et de ses troupes, et de Jérusalem éga-
lement. Ceux qui partagent cet avis se fondent sur les propos suivants :
...Qatada a dit : « Dans le passage “qui est plus injuste que celui qui empéche que

dans les lieux d’adoration d’Alldh, Son Nom soit invoqué et qui s’acharne
a les ruiner”, il s’agit des ennemis d’Alldh, lorsque les Chrétiens, portés
par la colére contre les Juifs, ont aidé Bakhtangir, le Babili, Majiisi4, a
détruire Jérusalem ».

... Suddiyy a dit : « Il s’agit des Romains qui ont aidé Bakhtancir a détruire Jéru-
salem jusqu’a ce qu'il la ruine et ordonne d’y jeter les cadavres. Les Chré-
tiens soutinrent les Romains dans cette destruction du fait que les Juifs
avaient tué Jean, fils de Zacharie (Yahya ibn Zakariyya)s ».

2.2. @ Pour d’autres enfin, il s’agit des associateurs quraychites qui voulaient inter-

~ dire au Prophete l’accés du Temple sacréd.

...Ibn Zayd a dit : « Ce sont 13 les associateurs [arabes de la Mekke] lorsqu’ils
s’interposérent le Jour de Hudaybiyya pour empécher ’'Envoyé d’Alldh
d’entrer dans la Mekke et de sacrifier 4 Dhii Tuwa7 les bétes amenées en
offrande. Il conclut une tréve avec eux3 et leur dit :

— Personne ne fut jamais refoulé de cette Maison, méme celui qui y
rencontrait le meurtrier de son pére ou de son frére® ne I'empéchait pas
de s’en approcher !
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Ils lui rcpondlrent : :

— Ceux.qui ont tué nos péres 4 Badr n’entreront pas contre notre gré
tant qu’il restera parmi nous un seul [descendant de ceux qui furent tués
lors de cette bataille}!0 ».

= [Tabari ajoute] Les commentateurs qui adoptent cet avis interprétent la suite
du verset « et s’acharne a les réduire en ruines » ainsi : et ils s’acharnent a les ruiner
lorsqu’ils coupent la route a ceux qui viennent la vivifier (yu‘amirrd) par I'invocation
de Dieu et s’y rende en pélerinage (hajj) ou en Visite pieuse (‘umra)ll.

2.3. [Conclusion de Tabari]. La meilleure interprétation de ce passage est celle
qui considére qu’il s’agit ici des Chrétiens qui ont entrepris de ruiner Jérusalem en
soutenant Bakhtancir dans cette entreprise et qui ont empéché les croyants des Fils
d’Israél de faire leur priére en ces lieux aprés que Bakhtancir fut reparti vers son pays,
bien que, par les termes généraux qui y sont employés, ce verset indique également
que quiconque empéche quelqu’un de faire sa priére dans un oratoire de Dieu, que
sa priére soit obligatoire ou non, est un transgresseur et un injuste et qu’il en est de
méme de quiconque se met & détruire ces oratoires.

[Du point de vue strictement circonstancié] On considére que les “lieux d’ado-
ration” ne peuvent étre, que ceux de Jérusalem, ou ceux de la Mekke, le passage
« et s’acharne & les détruire » ne pourrait faire allusion dans ce cas, qu’a I'un ou
I’autre de ces deux lieux. Or si les Mekkois ont en effet empéché le Prophéte et les
Croyants de se rendre a la Mekke auprés de la Kaaba, ils n’ont jamais cherché a
détruire celle-ci, bien au contraire, ce sont les Quraychites eux-mémes qui avaient
reconstruit la Kaaba; par conséquent méme si certains de leurs comportements
n’étaient pas pour satisfaire Dieu, ce ne sont pas eux qui sont décrits ici.

[Du point de vue de la structure de ’ensemble de ce passage]. Ce qui confirme
cette interprétation c’est que le verset précédent (2,113) concerne directement les
Juifs et les Chrétiens de méme que les versets suivants (2,115) alors que ni les Quray-
chites ni les associateurs arabes, ni méme la Mosquée sacrée [de la Mekke] ne sont
mentionnés dans tout ce passage. Il est donc plus logique de considérer que ce verset
se référe aux mémes que ceux qui sont mentionnés dans le verset précédent et le
verset suivant!2,

(2,114)3. « Ceux-la n’ont d y entrer qu’avec crainte ».

3.1. Dieu informe qu’ll interdit 'entrée des lieux d’adoration a ceux qui empé-
chaient que Son Nom y fiit invoqué et qui entreprenaient de les détruire, et Il fait
savoir qu’ils ne pourraient y entrer qu’a condition d’étre dans la crainte et 1’in-
quiétude.

Tabari va citer des propos qui correspondent aux deux points de
vue envisagés ci-dessus (2,114)2. ; d’aprés le premier, il s’agit des Chré-
tiens & Jérusalem et d’aprés le second, il s’agit des associateurs arabes
a la Mekke.

..Qatada a dit a ce sujet : « Ils sont effectivement dans cette situation aujourd’hui ;

il n’y a pas de Chrétiens a Jérusalem qui ne subisse des sévices ».
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1l a dit également : « Ils n’entrent dans le lieu d’adoration [de Jérusalem] qu’en
cachette et s’ils sont saisis, ils sont punis » — (Ce propos fait suite & ceux
cités en 2.1.).

..Ibn Zayd a dit : « L’Envoyé — ... — avait déclaré : “aprés cette année-ci aucun
associateur ne fera plus le pelerinage ni. aucun homme dénudé ne fera
plus de circumambulations autour de la Maison”.

Les associateurs s’écriérent alors : “ Mon Dieu! on nous empéche de
descendre [en ce lieu sacré]”. Or la seule chose qui leur était dite était
[ces termes du verset] : “Ceux-la n’ont & y entrer qu’avec crainte” » —
(Ce propos fait suite a ceux cités en 2.2.).

3.2. [Tabari ajoute cette remarque grammaticale] Le passage « Ceux-la n’ont &y
entrer... » est une proposition attribut au pluriel, qui vient qualifier le pronom
mentionné au début « celui qui empéche... »; ceci est possible car ce pronom a en
fait un sens de pluriel bien que sa forme [et la forme des verbes qui s’accordent avec
lui] soit le singulier.

(2,114)4. « ils auront I'opprobre dans ce monde et dans I'Autre un chdtiment im-
mense ».

« L’opprobre » (khiziyun) signifie ici, soit la honte et 'avilissement (dhilla),
" qui se traduisent par le paiement de la “jiziya”13, soit le combat et la captivité.
@ D’aprés Qatada, I'opprobre signifie I'avilissement :
« “Tls auront 'opprobre dans ce monde” c’est-a-dire : ils donneront la “ mea
d’eux-mémes, du fait de leur état d’amoindrissement »14,
@ D’aprés Suddiyy [il s’agit de la mise & mort ou de la captivité dans les condi-
tions suivantes] :
..« Leur opprobre dans ce monde, ce sera que le Mahdi les combatte lors de son
apparition et lors de la prise de Constantinople ».

(2,114)5. Commentaire de la fin du verset « ils auront ... dans I'Autre [monde] un
chdtiment immense », et conclusion générale pour 'ensemble de ce verset.

Le « chatiment immense » est le chatiment de la Géhenne qui ne sera pas allégé
pour ceux qui y seront et qui n’aura pas de terme pour eux.

L’interprétation de ’ensemble du verset est donc la suivante : dans ce monde
ils subiront I’avilissement et le mépris, ils seront combattus et réduits en captivité
pour avoir empéché que dans les lieux d’adoration de Dieu, Son Nom soit invoqué
et pour avoir entrepris de ruiner ces lieux. Par leur désobéissance, leur dissimulation
impie a I’égard de leur Seigneur et le désordre qu 1ls ont repandu sur la terre, ils
subiront le chitiment de la Géhenne.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,114)

1. En d’autres termes, I’injustice 4 propos d’une chose, dans la mesure ou ce mot frangais
traduit la notion de zulm, consiste & ne pas attribuer a cette chose la place qui lui revient de
droit, ce qui signifie, dans le domaine intellectuel, ne pas reconnaitre 4 une chose la réalité
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qui est la sienne, et dans le domaine de I'action, ne pas traiter un étre ou une chose selon les normes
qui conviennent en propre a cet étre ou a cette chose. Ainsi la “norme” propre d’un lieu d’ado-
ration est tout ce qui découle du statut qui lui est conféré et qui en fait justement un lieu d’adora-
tion et rien d’autre : en un tel liey, tout acte qui n’est pas un mode d’adoration sinon dans sa
forme extérieure (la priére par exemple), du moins dans son orientation, est un acte qui ne con-
vient pas au lieu et celui qui 'accomplit est, consciemment ou non, injuste. De plus, la forme
extérieure des actes doit elle aussi étre compatible avec la dignité du lieu.

(Il n’est pas difficile de déduire les conséquences de ce passage coranique pour ce qui touche
le respect des lieux de culte : par exemple : I'intrusion du tourisme qui considére, dans le meilleur
des cas, de tels lieux comme des objets d’art, et au pire, comme des “curiosités”, est une injustice
flagrante et les revenus obtenus par des moyens injustes ne peuvent avoir aucun caractére licite
ou respectable). .

2. De ce nom dérive le mot frangais “mosquée” dont le sens premier est le plus souvent
totalement perdu de vue. “ Masjid” est le nom de lieu du verbe “sajada” qui signifie s’incliner,
se prosterner. Le nom d’action de ce verbe est “sujid” (inclinaison compléte, prosternation).
Dans le contexte de certains commentaires & caractére juridique, par exemple, il peut étre néces-
saire de rendre le terme “masjid” par le sens précis et particulier qu’il a habituellement en Islam
a savoir les “mosquées”. Bien entendu, en dehors de ce point de vue spécifique, ce terme peut
étre compris dans toute I’extension possible de son sens fondamental : lieu d’inclination ou de
prosternation vers Dieu, oratoire. Le commentaire de Tabari montrera toute I'importance de ce
sens fondamental et mettra en évidence la portée trés générale de ce verset dont le sens, méme
du point de vue circonstancié, est trés loin de pouvoir se réduire 4 une simple question de “mos-
quée”.

A propos du pluriel employé dans ce verset, et compte tenu de I'interprétation de Tabari,
il faut signaler qu’il y avait prés de 480 synagogues & Jérusalem lorsque les Romains 1'ont détruite
en 70 aprés J.-C.

3. Tabari ne fait pas d’autre commentaire. — A propos du “Nom” : il ne s’agit pas ici
d’un nom que les hommes ont pu attribuer & Dieu, mais du Nom — ou de tout Nom — que
Dieu fit connaitre aux hommes en quelque langue sacrée que ce soit. (Voir Préface).

4. En d’autres termes, le Perse (qualifié de babylonien), adorateur du Feu. Bakhtancir est
le nom arabe de Nabuchodonosor que nous retrouverons dans le com. (2,259). La mention de
ce personnage & cet endroit est incompréhensible, puisqu’il est contemporain de Jérémie. De
deux choses I'une : soit que les destructions auxquelles ce verset fait allusion concernent la prise
de Jérusalem par les Babyloniens auquel cas il ne saurait étre question des Chrétiens, soit qu'il
s’agit de la prise de Jérusalem par les Romains, auquel cas il ne pourrait étre question de Nabu-
chodonosor. Bien entendu, le verset qui est en lui-méme “non spécifiant” peut trés bien faire
allusion aux deux événements comme & tout autre événement analogue : la compatibilité des
allusions n’implique pas la simultanéité des événements.

C’est ici 'occasion de rappeler que le “ Commentaire de Tabari” est aussi un “recueil” dont
la plus grande partie n’a probablement pas été directement écrite par le maitre, mais rédigée,
comme beaucoup d’autres textes similaires, par des disciples qui collationnérent les enseigne-
ments oraux de leur maitre pour les relire ensuite devant lui. (Encore que nous n’ayons aucune
preuve que le commentaire ait été relu intégralement devant Tabari). Les risques d’erreurs sont
donc loin d’étre négligeables surtout pour des questions de I'histoire anté-islamique dont la
chronologie ne devait pas étre évidente pour tous les disciples. A cela, il faudrait ajouter les erreurs
toujours possibles des commentateurs cités, celles de leurs transmetteurs, celles que Tabari lui-
méme a pu commettre et enfin ,celles des copistes...

5. Cf. Saint Math. 14,3 4 12.

6. Les termes “masjid al_hdram” désignent la Kaaba et son enceinte. Pour la période anté-
rieure au rétablissement par le Prophéte du Culte pur en ce lieu, il est préférable de traduire ces
termes par Temple sacré, qui évoque un lieu ol I’adoration n’a pas nécessairement la forme
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proprement musulmane actuellement connue. Pour la période qui suit ce rétablissement du Culte
abrahamique, et I'institution de la Maison sacrée comme lieu d’orientation des priéres, on peut,
sans inconvénient traduire par “ Mosquée sacrée”. Bien que le sens du mot dont il dérive ne soit
pas connu, I'image qu’il invoque en francais correspond a un aspect du “ Masjid al Hardm”.

7. Dhit Tuwa : nom d’une ancienne porte de la Mekke et aussi nom d’une vallée prés de
‘Aqaba. Pour les sacrifices auxquels il est fait allusion ici, voir le com. (2,196)2. et 3. concernant
la Visite pieuse (‘umra). 3

8. Tréve du Hudaybiyya — Voir “La Vie d¢ Muhammad”, p. 189 (Ed. H. Cl.) ou p. 175
(Mais.). Voir aussi com. (2,196)1.9. et 2.1.2.

9. Allusion au caractére haram de ce lieu. Voir plus loin com. (2,126)1.

10. Bataille de Badr. Voir “La Vie de Muhammad”, p. 134 (Ed. H. CL) ou p. 124 (Mais.).

11. “yu‘amirru” et ““umra” dérivent d’'une méme racine qui signifie : résider quelque part,
établir une vie citadine, vivre. “*"Ammara” signifie : vivifier un lieu par sa présence. Dans le cas
des lieux d’adoration, empécher que I’adoration s’y fasse c’est en quelque sorte remettre en
cause ce qui fait la raison d’étre de leur existence méme ; en d’autres termes, c’est les réduire en
ruines, méme si matériellement, ils restent intacts. Toutefois Tabari ne retiendra pas cet aspect
bien qu’il citera plus loin un commentaire de la fin du verset qui fait suite aux propos mentionnés
ici.

12. Ce commentaire structurel correspond au point de vue circonstancié de Tabari, qui
tout en ayant un caractére fondamental n’en est pas moins un point de vue parmi d’autres pos-
sibles.

13. La “jiziya” est I'impét de capitation. Cf. Cor. 9,29.

14. Cette conclusion est formulée de telle fagon qu’elle est susceptible d’étre appliquée aux
deux cas envisagés. Toutefois, Tabari ayant opté pour le cas des Chrétiens 4 Jérusalem, sa conclu-
sion, s’applique plus spécialement & cette interprétation. Pour réunir les deux cas, ou, plus pré-
cisément pour montrer que ce verset fait aussi suite aux nombreux versets antérieurs qui concer-
naient ou pouvaient concerner 4 la fois les associateurs et les Gens du'Livre (Juifs ou Chrétiens
ou encore les uns et les autres ensemble), on pourrait formuler la méme: conclusion ainsi, en y

" insérant les différentes données fournies par le commentaire de Tabari lui-méme : dans ce monde,

ils [c’est-a-dire les Chrétiens ou les associateurs, suivant le point de vue] subiront I'avilissement,
seront combattus et réduits en captivité pour avoir empéché que dans les lieux d’adoration [a
Jérusalem ou a la Mekke, suivant le cas] le Nom de Dieu soit invoqué, et pour avoir entrepris
de ruiner ces lieux [par une destruction matérielle dans le premier cas ou dans le second cas,
en empéchant la vivification du lieu par les actes rituels] par leur désobéissance [ I'égard de leur
Livre ou a I'égard de la coutume sacrée], leur dissimulation impie & I’égard de leur Seigneur
[le Seigneur mentionné dans I'Evangile pour les uns, ou le Seigneur de la Kaaba (Cf. Cor. 106,3)
pour les autres].
*
* %k
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« A Allah appartient 1'Orient et 1’Occident ; ou que (2,115)

vous vous tourniez, 13 est la Face d’Alldh. En vérité, Allah
est Tout-Embrassant et Trés Savant ».
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“wa li_11ahi _1 machriqu wa _l maghribu fa_ayna_ma
tuwalli fa _thamma wajhu _114hi inna _lldha wési‘un
‘alimun”.

2,115)1. Commentaire des différents termes de ce verset.

1.1. “wa li_Lldhi _I_machriqu wa_l_ maghribu” = « A AllGh appartient I'Orient
et I'Occident » signifie que Dieu a I’empire sur 1’Orient et I’Occident, qu’ll en est
le Maitre et que c’est Lui qui les ordonne. Le terme “machriq” est un nom de lieu
de forme semblable au terme “masjid” vu précédemment (voir ci-dessus (2,114)1.)
et signifie : le lieu ou se produit le lever du soleil (churfiq ach_chams) de méme que
le terme “maghreb” désigne le lien du coucher du soleil (ghurib ach_chams)l.

Quelqu’un nous demandera peut-étre : n’y a-t-il qu’un seul lieu ou le soleil se
léve et un seul lieu ou le soleil se couche qui appartiennent 4 Dieu en sorte que I’on
puisse dire que Dieu posséde le “machriq” et le “maghrib” [c’est-a-dire le “lieu du
levant” et le “lieu du couchant”]? On répondra que le sens n’est pas celui-la : a
Dieu appartient le “machriq” signifie qu’a Dieu appartient tout endroit d’ou a
lieu, chaque jour, le lever du soleil et & Dieu appartient le “maghrib” signifie de
méme que tout endroit ou a lieu, chaque jour, le coucher du soleil Lui appartient.
Or d’un jour a l'autre, le lieu du lever et le lieu du coucher changent et l¢ soleil ne
reviendra plus se lever et se coucher au méme endroit jusqu’a ’année suivante.
L’interprétation est donc la suivante : A Dieu appartient tout ce qui se trouve entre
les deux régions extrémes du lever et les deux régions extrémes du coucher [pour
un méme point d’observation]2.

On dira peut-étre ceci : mais toute la création n’appartient-elle pas & Dieu?
Alors pourquoi spécifier ici que les “ machdriq” et les “ magharib”3 Lui appartiennent
sans mentionner toutes les autres choses? On répondra ceci : les commentateurs
ont des avis différents sur la circonstance qui fut la cause [occasionnelle] de la révé-
lation de ce verset en des termes aussi spécifiques. Nous mettrons en évidence le
commentaire le plus exact de ce verset aprés avoir présenté les différents avis sur ce
point.

Tabari place ici les avis sur les différentes circonstances occasion-
nelles qui fournissent chacune une certaine possibilité de compréhension
de I’ensemble du verset, puis il reprend les explications proprement dites
de celui-ci. Pour faciliter la lecture, nous mentionnerons d’abord ces

explications et nous réunirons les différents avis avec la conclusion de
Tabari dans une rubrique indépendante.

1.2.  “fa thamma wajhu _LlGh” = « la est la Face d’AllGh ».
... @ D’aprés Mujéhid, “fa thamma wajhu_Llah” signifie : « 1a est la “qibla”
d’Allah » et il a dit également & propos de ce passage : « oll que vous soyez,
il y a une “qibla” que vous pouvez adopter comme orientation rituelle ».
@ D’autres ont dit que ce passage signifiait : « 1a est Dieu, béni et exalté soit-I1 ».
@ D’autres encore ont dit : « 1a, en vous orientant vers Lui, vous obtenez la
satisfaction d’Allah (ridd_Llah), et c’est celle-ci qui est Sa Face généreuse ».

35

PP P KX KIS SO S XXX XXX XXX

O L O e e i o b | e 1| P | e | e | e | o | oo | oo | e | i | e | e | <l | e | e | <1

AN | AN ) N | /I /N | 4 7N | AN N[N AN 4 AN | AN AN | AN N | N | AN

R

Zin

e\

Jh IN | AN | AN | N | AN | | AN | ZIN | ZIN | AN /\Il\ In

i | SN[ S| AN | ] A

/|



N2 N2

A AR AR AR

AR AR AR AR 4

),

\\7

o\l

N2\ P W2 N2 N2 N2 N7 N7 N7 N2 N2 AR AR AR 4 LR AR AR AR W |\

QO T e oo T o [ < e [ e [0 i [ [ e T e [ e e [ < <o < <0 e T <[ <

C A X XXX > C XX XD XXX ORI XX XA SO X

® Drautres disent que les termes “Face d’Allah” correspondent & un Attri-
but de Dieu et que, par conséquent, dire « 1a est la Face d’Alldh » c’est dire : « la est
Celui qui posséde la Face ».
1.3. “inna_Lldha Wiasi‘un “Alim” = « En vérité, AllGh est Tout-Embrassant et Trés
Savant ». Tout-Embrassant (Wasi®), car Il embrasse toutes Ses créatures dans Sa Pléni-
tude, Sa Faveur, Sa Générosité et Sa Norme ordonnatrice; Trés Savant, car Il
sait tout ce qu’ils font sans qu’aucun de leur acte ne Lui échappe.

(2,115)2.  Différents avis des commentateurs sur la “circonstance” de la descente
de ce verset.

2.1.@D’aprés certains, Dieu spécifie ici que I’Orient et lOcmdent [avec les signi-
fications mentionnées précédemment] Lui appartiennent, pour la raison suivante :
dans leur priére, les Juifs s’orientaient vers Jérusalem. Or I’Envoyé avait adopté
un certain temps cette orientation avant de se tourner vers la Kaaba, changement
que les Juifs désapprouvérent de sa part en disant : « Qu’est-ce qui les a détournés
de I'orientation qu’ils observaient antérieurement? » (Cor. 2,142). Dieu leur répond
dans ce verset que les lieux du levant et les lieux du couchant Lui appartiennent
tous et qu’ll oriente le visage de Ses serviteurs comme Il veut. Cet avis est fondé
sur le propos suivant :

..Ibn Abbis a dit : « La premiere chose énonceée dans le Coran et qui fut transférée
[d’une modalité & une autre] fut orientation rituelle. En effet, lorsque
IEnvoyé —... — émigra & Médine dont la plupart des habitants étaient
Juifs, Allﬁh _.lu1 ordonna de s’orienter vers Jérusalem a la grande joie de
ceux-ci. Il s’orienta ainsi pendant plus d’une dizaine de mois tout en gar-
dant la nostalgie de 'orientation d’Abrahdm — sur lui la Paix —4; tour-
nant son visage vers le ciel, il invoquait [Allah de rétablir I’orientation qu’il
aimait] jusqu’a ce qu’Allah révéle le verset : “Nous voyons, au ciel, com-
ment tu tournes et retournes ton visage ... Tourne donc ton visage du c6té
de la Mosquée sacrée...” [c’est-a-dire : en direction de la Kaaba]s.

Les Juifs furent ébranlés et dirent : “ Qu’est-ce qui les a détournés de
’orientation qu’ils observaient antérieurement?”6. Dieu révéla alors a
Son Prophéte : “Dis : A Allah appartient ’Orient et ’Occident™ et “ou
que vous vous tourniez, 1a est la Face d’Allah” »

2.2.@D’aprés d’autres, Dieu a révélé ce verset avant d’instituer I’obligation pour

le Prophéte et ses Compagnons de s’orienter vers la Maison sacrée (la Kaaba). Par
ce verset, Il leur faisait savoir qu’ils pouvaient s’orienter dans leur priére comme
ils le voulaient, du c6té de I’Orient ou de I’Occident, car ils ne tourneraient pas leur
visage d’un c6té ou d’un autre sans que Dieu ne soit de ce coté-1a puisque tous les
“levants” et tous les “couchants” Lui appartiennent et qu’il n’existe pas de lieu
dont Il soit absent?. Par la suite, cela fut abrogé comme I'indique le propos suivant8 :
..Qatada a dit que ce verset fut abrogé par le verset suivant : “D’ou que tu sortes

[6 Muhammad], tourne ton visage du coté de la Mosquée sacrée!”
(Cor. 2,149)9.
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- Jusqu'a présent, ’avis présenté ici concerne la période mekKoise.
La suite se rapporte 4 la période médinoise.

... Qatada a dit également & ce propos : « Les croyants [qui étaient déja 4 Médine]

) avant I'Emigration priaient vers Jérusalem alors que ’Envoyé était encore

- a la Mekke. Aprés avoir émigré & Médine, il pria [également] pendant
seize mois vers Jérusalem puis se tourna ensuite [ nouveau] vers la Mos-
quée sacrée une fois que cette orientation fut abrogée (...) » [Ce propos
s’explique par celui qui suit] :

... Ibn Wahb rapporte qu’il entendit Ibn Zayd dire : « Allsh — Puissant et Majes-
tueux — dit & Son Prophéte : “Ou que vous vous tourniez 1a est la Face
d’Alldh ; en vérité, Allah est Tout-Embrassant et Trés Savant” ».

Zayd ajouta que le Prophéte dit alors : “1l y a 13 [4 Médine] un peuple
de Juifs qui s’oriente vers I'une des Demeures d’Allah ! Si nous adoptions
également cette orientation?” Et de fait, le Prophéte prit cette orientation
pendant seize mois [au début de son arrivée & Médine] jusqu’au moment
ou lui parvint que les Juifs disaient [du Prophéte et des Croyants] : “Par
Dieu, Muhammad et ses Compagnons ne connaissaient pas leur orientation
rituelle jusqu’a ce que nous les ayons guidés [par I'exemple de notre propre
orientation]. Le Prophéte désapprouva vivement ces propos et levait [sou-
vent] la téte vers le ciel [en signe de priére, pour demander que Dieu éta-
blisse une orientation spécifique & sa Communauté]; c’est alors que fut
révélé le verset ou Allah dit : “Nous voyons, au ciel, comment tu tournes
et retournes ton visage...” ».

2.3.@ D’autres commentateurs disent que ce verset a été descendu sur le Prophéte

pour lui signifier que Dieu lui permettait d’accomplir les priéres surérogatoires

selon I'orientation qu’il voulait, au cours d’un voyage ou lors d’un affrontement
avec I’ennemi ou encore, lorsque le moment d’une priére obligatoire était venu et
que le combat était engagé.

...Ibn Umar a dit que le Prophéte [lors de certains déplacements] « priait dans la
direction ou I’grientait sa monture ».

... Ibn Umar a dit également : « Ce verset “ou que vous vous tourniez, 13 est la Face
d’Allah” a été descendu pour faire savoir au Prophéte qu’il pouvait, lorsqu’il
était en voyage, faire les priéres dans la direction o le mettait sa monture.
Ainsi, lorsque le Propheéte revint de la Mekkel0 il accomplit les priéres
surérogatoires sur sa monture en faisant des mouvements de téte en direc-
tion de Médine »11,

2.4.@ D’autres disent que ce verset a été descendu a propos des gens qui n’arrivaient

plus a retrouver I’orientation rituelle et qui priaient dans différentes directions. Dieu

leur faisait savoir par ce verset que, quelque direction qu’ils adoptassent, 13 était Sa

Face et par conséquent, que c’était 1 une orientation rituelle pour eux et que leur

priére était faite [c’est-a-dire valable].

... Amir ibn Rabi‘a rapporte ce qui suit de la part de son pére : « Nous étions avec
’Envoyé d’Alldh par une nuit totalement noire et nous avions fait une
halte & un certain endroit. Un homme ramassa des pierres pour limiter
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un lieu de priére (masjid) afin d’y prier. A I'aube, nous nous apergiimes que
nous n’avions pas prié dans la direction rituelle (gibla) et nous dimes a
I’Envoyé : — O Envoyé d’Alldh, nous n’avons pas prié cette nuit selon
I’orientation rituelle. Allah fit alors descendre ce verset : “A Alldh appar-
tient I'Orient et ’'Occident; oii que vous vous tourniez, 1a est la Face
d’Allah ; en vérité, Allah est Tout-Embrassant et Trés Savant” ».
2.5.@ Enfin, d’autres commentateurs disent que ce verset a été descendu & propos
du Najachi (Négus)!2 parce que les Compagnons de I’Envoyé se disputaient a son
sujet du fait qu’il était mort avant d’avoir prié selon I’orientation rituelle [vers la
Mekke]13. Dieu leur fait savoir que tous les lieux du Levant et tous ceux du Couchant
Lui appartiennent et que, par conséquent; celui qui oriente son visage vers I'un
de ces lieux en ne recherchant par cela que Lui et en ne désirant que Lui obéir,
celui-1a Le trouvera. Ceci signifie que le Najachi, quand bien méme il ne priait pas
selon 'orientation rituelle [vers la Mekke], il ne s’orientait pas moins vers I'un de
ces différents lieux du Levant et du Couchant en n’ayant d’autre désir dans sa priere
que celui de satisfaire Dieu. Ceux qui partagent cet avis se référent au propos suivant :
...Qatada a dit : « [Lors de la mort du roi d’Abyssinie] le Propheéte dit :
— Votre frére, le Najachi, vient de mourir, priez sur lui!l4. IIs lui
dirent : — Allons-nous prier sur un homme qui n’était pas musulman?
C’est alors que fut descendu le verset suivant : En vérité, parmi les
Gens du Livre, il y a ceux qui croient en Alldh, en ce qui a été descendu
sur vous, et en ce qui a été descendu sur eux et qui craignent Allah (Cor. 3,
199)15.
— [Pourtant] il ne faisait pas ses priéres en observant I'orientation
rituelle [vers la Mekke], dirent-ils.
Allah fit alors descendre le verset : “A Allah appartient I'Orient et
I'Occident ; ot que vous vous tourniez, la est la Face d’Allah...” ».

2.6. Conclusion de Tabari. Brefs extraits résumés.

Tout d’abord, Dieu spécifie ici que 'Orient et I'Occident Lui appartiennent,
bien que, par ailleurs, il n’existe rien qui ne Lui appartienne pas, pour faire savoir
aux croyants qu’Il en est le Maitre [dans le sens de : Celui qui posséde souveraine-
ment] et qu’Il est le Maitre de toutes les créatures qui sont entre I’Orient et I'Occident.
Or de méme que le statut de I’esclave consiste & étre soumis & son maitre, de méme,
les créatures, de par leur “appartenance” 4 Dieu, sont tenues de Lui obéir en ce
qu’ll leur a ordonné et interdit, d’accomplir les obligations qu’ll leur a imposées
et d’observer I’orientation vers laquelle ils ont été orientés.

C’est ainsi que la mention {en termes synthétiques] de I'“appartenance” de
I'Orient et de I’Occident 4 Dieu correspond en réalité 4 la mention [en termes
explicites] de I'appartenance a4 Dieul6 de toutes les créatures vivant entre I'Orient
et 'Occident, créatures dont Il exige les actes de dévotion qu’ll veut et pour lesquels
11 décreéte les normes d’obéissance qu’ll veut!7. .

’ Tabari explique ensuite que ce verset n’est ni abrogeant (ndsikh)
ni abrogé et qu'il a avant tout une portée générale ce qui n’empéche
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A pas qu’il puisse étre compris selon des aspects plus particuliers : par 2
exemple, ce verset indique la possibilité de s’orienter dans n’importe
quelle direction dans les priéres surérogatoires lors du voyage ou méme’
A . dans les priéres obligatoires lors d’un engagement avec I’ennemi. &
;o Tabari passe ensuite en revue les différents avis énoncés précédem-

ment et considére qu’il n’y a pas d’indication siire qui permette de dire v
: que ce verset contient I'institution d’une certaine orientation rituelle, A
qui efit été abrogée par la suite, bien qu’il estime qu’il est possible de
mettre ce verset en rapport avec certain changement d’orientation. v
X Le commentaire ayant & cet endroit un caractére formel et juridique
nous nous limiterons a ces quelques indications.

i

v

A (2.115)3.  Aspect structurel : lien de ce verset avec le verset précédent. - 24

z Si quelqu’un nous demande quel est le rapport de ce verset avec le précédent, &
nous répondrons que ce verset est en effet lié au précédent et le sens de cette liaison
est celui-ci : qui est plus injuste [c’est-a-dire plus éloignés de la vérité] que les Chré-
tiens qui empéchérent les serviteurs de Dieu [en 'occurrence les Fils d’Israél] d’en-
S trer dans Ses lieux d’adoration pour y invoquer Son Nom et qui entreprirent de ruiner v
2 ces oratoires alors que I’Orient et I’Occident appartiennent 3 Dieu en sorte que, &
- vers quelque direction que vous vous orientiez [vous les Juifs], vous pouviez L’in-
voquer car Sa Face est 14 ; de méme qu’Il embrasse tous les lieux de Sa terre, de méme
1l vous embrasse tous dans Sa Faveur et Il sait ce que vous faites ; c’est pourquoi le
fait que certains aient détruit les oratoires de Jérusalem et qu’ils vous aient interdit Y
X d’y invoquer le Nom de Dieu ne devait pas vous empécher d’invoquer Dieu et de <
désirer Sa Face en quelque endroit de la terre de Dieu que vous vous trouviez!s.

v NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,115) ¥

1. Le terme “orient” a étymologiquement un sens proche de celui de “ machriq” ; orient
& dérive du latin “oriens, orientis” (= levant) et qui est le participe présent du verbe “oriri” (se 3
lever pour le soleil). Le sens du terme “occident” quant a lui différe légérement par son étymo-
logie de celui de “maghrib” car ce mot dérive du latin “occidens” (= tombant, couchant) du
2 verbe “occidere” qui signifie tomber, et non s’éclipser, disparaitre comme le verbe “ ghariba” 9
dont dérive “maghrib”.

Mais on constatera que les termes “orient” et “occident” dérivent de participes présents
2 qui sont au départ des “qualificatifs” du soleil (soleil levant et soleil couchant). Par métonymie 2
ces attributs désignérent les lieux ou les régions ou la chose était symboliquement censée se x
produire (le levant, le couchant).
2 Or les termes “machriq” et “maghrib” ne sont en rien des “qualificatifs” du soleil mais 2
désignent directement le lieu méme o1, apparemment le soleil se léve et se couche. Comme ces
“lieux” sont différents d’un jour & I'autre, et d’une position d’observation a une autre, cela
2 explique qu’il soit question & certains endroits du Coran de deux “orients” et de deux “occi- 2
dents” (Cf. Cor. 43,38-55,17) qui correspondent & deux positions extrémes du soleil pour un
méme lieu d’observation ou encore d’une pluralité d’“orients” et d’“ occidents” (Cf. Cor. 7,137, v
A 37,5, 70,40) qui correspondent 4 la multiplicité des positions d’observation possible. Tabari &
rappellera plus loin cette pluralité.

2. Comme par ailleurs, la-position de 'observateur peut changer, il est facile de conclure Y
A que tout endroit de la terre peut &tre un “machriq” et un “maghrib”. Bien entendu, ce verset
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constitue une base d’interprétation plus profonde du symbolisme des réalités apparentes du
monde terrestre.

3. Tabari utilise ici le pluriel pour bien marquer que le singulier employé dans ce verset
ne doit pas estomper la pluralité des “lieux du levant” et des “lieux du couchant”.

4, C’est-a-dire de Porientation vers la Kaaba, Maison sacrée reconstruite par Abraham
(et son fils Ismail) en un lieu que Dieu lui avait indiqué. De ce point de vue, ce passage annonce
déja les versets (2,124) et suivants. i

5. Voir com. (2,144)1.

6. Cor. 2,142, voir com. (2,142)3.

7. Cette période d’orientation universelle correspond au début de la Révélation, a I'’époque
de la réaffirmation des Principes les plus universels de la Tradition primordiale, et de reformu-
lation des actes rituels qui, par analogie, sont encore caractérisés par le plus grand dépouillement
possible avec le moins de déterminations particuliéres. Par la suite, au fur et 4 mesure que la
Révélation se complétera, et qu’elle passera du domaine purement principiel aux domaines
plus particuliers et plus spécifiques, les actes rituels prendront une forme déterminée de plus en
plus précise. Ce processus est donc, dans I'ordre historique, I’analogie du passage de la Tradition
universelle de Soumission au Principe (islim, dans un sens absolu totalisant tous les modes de
soumission a la Vérité, Cf. Cor. 3,19) 4 la tradition spécifique de soumission & Dieu selon la
voie proprement muhammadienne.

8. Que le lecteur ne s’étonne pas que I’abrogation de I'orientation vers Jérusalem et I’abro-
gation de I'orientation universelle dont il est question ici soient formulées en termes presque
identiques. Il ne s’agit pas du méme passage mais de deux passages différents quoique semblables :
d’une part, 4,149 et 150 qui peuvent étre considérés comme se rapportant plus spécialement a
I’abrogation de P'orientation universelle et I'obligation de s’orienter vers la Kaaba; d’autre
part, 2,149 qui concerne I'abrogation de I'obligation temporaire vers Jérusalem et I’obligation,
a nouveau, de s’orienter vers la Kaaba. (On remarquera qu’il ne reste plus que des traces allusives
a obligation qui avait été faite aux croyants de s’orienter vers Jérusalem, et que la formulation
proprement dite de cette obligation a disparu : ceci se comprend dans la mesure ou ce statut

" ne pouvait avoir qu'un caractére provisoire lié 4 certaines circonstances trés particuliéres de

’histoire de la communauté. Bien entendu, c’est le statut d’obligation de cette orientation a
I’égard des musulmans, qui est abrogé et non pas la valeur essentielle de cette orientation comme
telle, qui reste en principe aussi immuable que la vérit€).

9. Toutetois cette interprétation sous la forme énoncée jusqu’ici par Tabari, présente une
difficulté majeure : comment un verset situé dans une sourate médinoise peut-il comporter la
formulation d’un statut qui a été abrogé bien avant '’émigration. Il n’est pas possible d’aborder
ici les explications permettant de résoudre cette apparente contradiction. Toutefois, certaines
indications données plus loin par Tabari, permettent d’entrevoir un aspect de la solution : ce
verset a en fait un caractére général et il n’est ni abrogeant ni abroggé, et il ne comporte pas la
formulation d’une obligation. Il comporte I’énonciation d’une vérité de principes et en tant que
tel, il est susceptible d’&tre mis en rapport avec différents événements précis qui ont été, avant ou
aprés sa révélation, comme la cristallisation de certaines difficultés spirituelles pour lesquelles
la compréhension et la mise en ceuvre de cette vérité apportaient la solution adéquate.

10. Il peut s’agir ici du retour du Pélerinage d’adieu.

11. Ces simples mouvements de la téte marquent les différentes phases de la priére.

12. Le Najachi (ou Négus) était le roi d’Abyssinie (ancien nom de FEthiopie). Les circons-
tances qui amenérent le Prophéte & entrer en rapport avec ce roi sont les suivantes :

« Le Prophéte a la vue des supplices endurés par ses disciples. qu’il se trouvait dans I'impossi-
bilité de protéger, fut accablé d’une intense tristesse. Le courage des martyrs lui prouvait combien
profondément les racines de la Foi s’étaient implantées dans leurs cceurs, mais il jugea que de
tels sacrifices devaient étre évités. Aussi conseilla-t-il & tous les faibles, et méme a ceux qui n’étaient
pas reterrus 3 Mekka par d’impérieuses nécessités, d’émigrer en Abyssinie, pays habité par des
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Chrétiens, dont le chef, le Nedjachi (Négus) était réputé pour sa tolérance et sa justice. » (“La
Vie de Muhammad”, p. 81 et svts. Ed. Les H. Cl.). Ce fut la premiére émigration, en 615 aprés
J.-C., sept ans avant ’Emigration & Médine.

13. Le terme “qibla” désigne I'“orientation rituelle” et il est théoriquement applicable
a toute orientation rituelle quellequ’elle soit. En pratique, dans les textes, lorsqu’aucune préci-
sion ne vient spécifier, il s’agit le plus souvent de I'orientation vers la Mekke. La précision qui
est donnée ici entre crochets n’est donc pas garantie car il se peut qu’il s’agisse ici d’une autre
orientation rituelle puisque le Najachi était chrétien. Toutefois, le contexte et certaines indications
laissent supposer qu’il s’agit de I'orientation vers la Mekke.

14. Normalement cette priére n’est faite que sur un membre de la communauté des musul-
mans. Le Najachi étant chrétien, les Compagnons pouvaient s’étonner a juste titre que le Pro-
phéte leur demandit une telle chose. Il semble qu’il faille voir 14 un exemple précis de prise en
considération de I’*“isldm” entendu dans son sens universel de “soumission & Dieu”. Si le Najachi
n’était pas “musulman (muslim = soumis) selon la forme proprement muhammadienne de
soumission il n’en était pas moins “soumis” & Dieu, selon la forme chrétienne comprise comme
il convient et les principes essentiels de sa “soumission” ne pouvaient pas contredire les principes
essentiels de la “soumission” des musulmans puisque ces principes sont en réalité identiques
et sont ceux-la mémes qui définissent la Religion primordiale et orthodoxe d’Abrahdm dont
il sera d’ailleurs question plus loin dans les versets de transition 124 & 141 ; Tabari dira nettement
que l'orientation de cette “ Religion premiére” est 1’orientation vers la reconnaissance de I’Uni-
cité¢ de Dieu (tawhid). Cet aspect universel est d’ailleurs confirmé par ce verset sous plusieurs
rapports doctrinaux et historiques.

De ceci il faudrait conclure que Judaisme, Christianisme et Islim (dans son sens spécifique)
sont autant de formes particuli¢res de I'Islam (dans son sens absolu), bien que ce soit la tradition
islamique qui affirme le plus explicitement cette universalité. Ceci est affirmé catégoriquement
dans le verset 2,61 : « En vérité, ceux qui croient, les Juifs, les Chrétiens, ... ». Envisagé ainsi
la question de la priére des morts faite par les musulmans pour le Najachi prend une toute autre
portée que celle d’une simple question d’ordre juridique.

15. Voir aussi Cor. 5,82 a 85.

16. 11 ne faut jamais perdre de vue que le terme “ Alldh” auquel nous faisons correspondre
le terme “ Dieu”, implique toujours la présence de tous les autres Noms divins ; le Nom “ Alldh”
doit étre congu, non pas avec les significations restrictives données trop souvent au nom “Dieu”
en frangais (significations qui correspondent dans I’ensemble au seul nom divin “Seigneur”)
mais avec les significations, rationnellement “indéfinissables”, de Réalité supréme et Une, de
Vérité totale (Haqq) hors de quoi il n’y a strictement rien. Les termes d’adoration et de dévotion
devront étre congus en conséquence, soit en mode théologique, soit en mode métaphysique,
soit tous ces modes réunis ; il devra en &tre de méme de tous les autres Noms divins dont la signi-
fication premiére ou immédiate constitue plus un support d’intellection et une désignation de
réalités analogues d’ordre universel et divin qu’une “définition” comme telle, qui aurait un carac-
tere “fini” et restrictif.

17. Rappelons que le Vouloir divin correspond & la Possibilité universelle elle-méme; la
conformité des étres a la Volonté divine est la conformité a leur Norme essentielle, c’est-a-dire,
a leur raison d’étre véritable dans 1'état humain leur permettant de réaliser les possibilités essen-
tielles de cet état.

18. D’apres les données traditionnelles citées par Tabari ce verset peut donc étre mis en rap-
port avec plusieurs événements

— la possibilité d’adopter une orientation non spécifique au début de I'Isldim (jusqu’a
I'institution de I'orientation vers la Kaaba);

— la réaffirmation de cette possibilité lors de I’émigration & Médine, permettant aux musul-
mans arrivés dans cette ville d’adopter I'orientation des Juifs qui y résidaient ;

— le retour a I'orientation vers la Kaaba ; le verset rappelle alors aux Juifs qui s’étonnaient
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de voir les musulmans délaisser I’orientation vers Jérusalem que, en définitive, Dieu “est” du
c6té vers lequel on se tourne, 'Orient et 'Occident Lui appartenant souverainement. La situa-
tion de ce verset leur rappelle de plus qu’eux-mémes auraient dd se souvenir de cette vérité lorsque
leurs oratoires furent détruits de méme que les Chrétiens auraient dd s’en souvenir : non seule-
ment, en les détruisant, ces derniers furent injustes a I’égard de la dignite de ces oratoires, mais
de plus ils oubliaient que, dans le fond, cette destruction ne sert a rien, puisque de toute fagon
« oll que vous vous tourniez, 13 est la Face d’Alldh, et en vérité: Alldh est Tout-Embrassant
et Trés Savant ».
*
* ¥
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« (=) et qui disent : “ Alldh a pris un fils”. Gloire & Lui ! (2,116)
Par contre, ce qui est dans les Cieux et sur la terre Lui appar-
tient ! Tous [toutes les créatures] Lui sont obéissants ».

“wa qalii _ttakhadha _lldhu waladan/subhdna_hu/bal.
la_hu ma fi _s_samawAti wa _1_ardi/kullunla_hu génitiina”.

Tabari va montrer que ce verset fait directement suite au ver-
set (2,114), le verset (2,115) constituant en quelque sorte, du point de
vue structurel, une intercalaire rappelant aux Juifs et & I'ensemble des
Croyants I'attitude .essentielle qu’il convient de ne pas perdre dans des
circonstances semblables a celles auxquelles le verset 2,114 fait allusion.

2,116)1. « (1) et 'qui disent ““ Alldh a pris un ﬁls” Gloire a Lui ! ». Le verbe “qald”
(ils disent) est apposé a la proposmon “wa sa‘d fi kharabi_ha” (et qui entreprend
de les détruire) ; son sujet est : “ceux qui empéchent que, dans les lieux d’adoration
d’Allah, Son Nom soit invoqué et qui entreprennent de les détruire”!.

Le sens est donc le suivant : Qui est plus injuste que ceux qui [d’une part]
empéchent que dans les oratoires de Dieu Son Nom soit invoqué, qui [de plus]
entreprennent de les détruire et qui [d’autre part] disent que Dieu a pris un fils.

Il s’agit donc ici des Chrétiens qui prétendent que Jésus (Issd) est le fils de Dieu2.
Par les termes « Gloire & Lui » (Subhana_Hu). Dieu affirme ensuite qu’ll est trop
Transcendant et trop Sublime pour avoir un fils (walad). Ce disant, Il révéle le carac-
tére mensonger et nie ce qu’ils prétendent Lui forger comme descendance.

(2,116)2. “bal la_Hu mad fi_s_samawdti wa_l_ard”.

11 déclare que « par contre, ce qui est dans les Cieux et sur la terre Lui appar-
tient » en tant que Royaume et Création. Or comment le Messie, fils de Mariam,
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pourrait-il étre son fils engendré (walad) alors qu’il lui est impossible de ne pas
étre en un lieu des Cieux ou de la terre et que Dieu posséde la Royauté sur tout ce
qui s’y trouve. Si le Messie était Son “fils” (ibnu_Hu), comme ils le prétendent,
il ne serait pas comparable aux autres créatures et aux autres serviteurs qui sont
"dans les Cieux ou sur la terre et participent a la manifestation des Signes de Son
Euvre3. '

(2,116)3.  “kullun la_Hu qénitin” = « Tous [toutes les créatures] Lui sont obéis-
sants ».

Les commentateurs ont des avis différents sur I'interprétation de ce passage
suivant le sens qu’ils donnent au mot “qgéanit” (d’ou “qanitin” au pluriel).
3.1. @ Les uns donnent a ce mot le sens “d’obéissant” :

A9 N

...Qatada a dit : « Tous sont “qanitin” a Son égard, c’est-a-dire : obéissants
(muti‘n) ».

... Mujahid explique ainsi : « Tous Lui sont obéissants, et dans le cas de I'impie,
son obéissance se traduit par le fait que son ombre se prosterne malgré
lui »4.

... Suddiyy explique ainsi : « Tous Lui seront obéissants au Jour de la Résurrec-
tion ».

@ D’autres donnent & ce passage la signification suivante : tous reconnaissent
leur état de servitude (‘ubudiyya) a Son égard et cette explication est fondée sur un
propos de Akrama.

3.2. @ Drautres considérent que le mot “qanit” est synonyme de “qa’im” : qui est
debout. Or en arabe, le “quniit” (nom d’action de méme racine que “qanit”) peut
avoir plusieurs sensS :

— obéissance (td‘a) ; — fait d’étre debout, de se dresser (qiydm);

— fait de s’écarter et de s’abstenir de quelque chose (kaff ‘an).

Le sens le plus exact du “quniit”, dans ce passage, est celui d’obéissance et de
reconnaissance de I’état de servitude a I'égard de Dieu.

3.3. [Conclusion de Tabari] (...) D’ailleurs, méme la forme corporelle des étres
témoigne [par sa perfection] des effets de I'(Euvre divine et de 1’Unicité de Dieu,
leur Producteur et leur Créateur. .

Ainsi, aprés avoir affirmé que tout ce qui est dans les Cieux et la terre Lui appar-
tient, Dieu déclare que toutes ces créatures, par leurs formes créaturielles elles-
mémes, sont la preuve qu’ll est leur Seigneur et Créateur, leur Producteur et Arti-
san et, méme si quelques-unes d’entre elles nient cette vérité, leur langue elle-méme
n’en est pas moins soumise & Lui car [par sa nature créaturielle méme] elle témoigne
des effets que I’'Buvre divine a laissés en elleS. v

Certains qui avaient une connaissance étroite, ont prétendu restreindre le sens
de ce passage en affirmant qu’il se rapportait spécialement aux gens obéissants a
Dieu [dans le sens d’une obéissance particuliére conformément a une forme tradi-
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tionnelle particuliére] et ont rejeté la portée universelle de ce verset [qui concerne
I’obéissance universelle et essentielle de tous les étres 2 Dieu de gré ou de force].

Or il n’est pas permis de prétendre réduire la portée d’un verset 4 un aspect
particulier ou spécial alors que ce verset, par son sens obvie, présente une portée
générale ou universelle, & moins que I'on puisse apporter une preuve irréfutable
dont il faudra nécessairement tenir compte.

NOTES DU COMMENTAIRE (2,116)

1. Voir ci-dessus (2,114)3.2. Rappelons que Tabari a montré que le singulier utilisé au début
du verset 114 avait en réalité la signification d’un pluriel. (Ce qui est d’ailleurs aussi le cas en
frangais : le pronom indéterminé “celui qui” recouvre en fait un pluriel). A cet endroit, Tabari
reprend les termes de ce verset 114 en explicitant ce pluriel.

2. En arabe le terme “fils” peut étre rendu par deux termes totalement différents quant 4
leur signification étymologique, bien que ce ne soit que dans les textes d'une extreme rigueur
termmologlque que la différence soit nettement établie. L’un de ces termes est “walad” du verbe
“walada” qui signifie engendrer, le pére étant alors le “walid”, celui qui engendre. Le Coran nie
formellement que Jésus soit un “ walad”, car Dieu, Absolu et Unique, transcendant toutes condi-
tions particuliéres, est trop Sublime pour engendrer ou étre engendré et d'ailleurs la Création
dans toute sa totalité est Son (Euvre. (Cf. Cor. 4,171, 6,101, 10,68, 17,111, 18,4, 19,35, 23,91,
43,81, etc...). Pour insister sur le caractére inadmissible de cette affirmation, elle est le plus sou-
vent suivie de la formule : “Gloire & Lui”, ou “Gloire & Dieu”. L’autre terme est “ibn” qui
correspond 2 la racine “’abana” mais qui est le plus souvent rattachée a la racine “band” qui
signifie “batir”, élever un édifice, fonder et parfois & la racine “’abana”. La racine “bani”
comporte en outre quelques aspects synonymes de ceux de la racine “walada” (Il semble d’ail-
leurs que ces aspects soient secondaires et qu’ils se soient rajoutés du fait de I'emploi du mot
“ibn” & la place du mot “walad”). Le terme “ibn” (fils) et son corrélatif “ab” (pére) est séman-

“tiquement fort complexe et posséde des correspondants dans les autres langues sémitiques. Le
passage de I’arabe au frangais provoque la méme perte de s1gmﬁcat10ns et de nuances que celle
qui a dii se produire lors du passage de I'araméen au grec, qui demeura la langue “vulgaire”
de la version dite “Vulgate” de la Bible. Et il est un fait que les Chrétiens n’ont pas recherché
ce que pouvaient vraiment signifier les différents termes sémantiques concernant la parenté et
la filiation et ils se sont contentés des notions simples que leur propre langue mettait a leur dispo-
sition. Le terme “ibn”, utilisé pour marquer le rapport de filiation formelle (ex. : Isd ibn Mariam :
Jésus fils de Marie) ou un rapport de filiation symbolique (ex. : ibn as_sabil, litt. “le fils de la
route” pour dire “le voyageur™) est mentionné trois fois dans le Coran & propos de Jésus et
accompagné de reproches d’une extréme sévérité a I'égard de ceux qui tiennent de tels propos,
accusés de “dissimulation impie” de la vérité (5,17-5,69) ou de tenir des propos qu’ils ne com-
prennent pas (9,30).

Remarquons que le terme nablyy (Prophete) et nubuwwa (Prophétie) sont rattachés :

— soit 4 la racine “naba’a” qui est la permutation littérale de “’abana” et qui signifie en
premier “é&tre haut, élevé, apparaitre dans les hauteurs, aller de pays en pays” et aussi “ annoncer
une nouvelle, une information (naba’)” ;

— soit plus sfirement a la racine “ nabd” qui est la permutatlon de “bani” et qui signifie
rebondir.

‘3. Ce qui est donc nié c’est que Dieu puisse avoir un “walad” (fils engendré) ou un “ibn”
(lorsque ce mot est pris dans le sens de “ walad”) c’est-a-dire un étre venant de Lui par une géné-
ration semblable 2 la génération des étres générés (comme les humains), ce qui impliquerait que
Dieu participe, ne flit-ce que sous un certain rapport, au monde de la génération et de la corrup-
tion. Or I'Universel (qui est I'un des sens possibles du nom divin Wasi®, Celui qui embrasse toute
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chose) et I'Infini (qui est I'un des sens possibles de nom divin "Azim 'Immense) ne peut pas,
étant ce qu’ll est, étre sournis a une quelconque limitation ou condition particuliére, car Il cesse-
rait d’étre ce qu’ll est, ce qui est impossible c’est-a-dire exclu de la Possibilité (ou du Vouloir
divin) elle-méme. Inversement, si un tel fils pouvait &tre, il faudrait, pour qu’il soit, qu’il fiit
totalement délivré et exempt de toute condition particuliére d’existence, comme les conditions
auxquelles sont néceséairemen; astreints les étres célestes ou terrestres, et qu’il soit méme “hors
de la création”. Mais si tel €tait son cas, il n’existerait plus & proprement parler et la seule affir-
mation possible qui subsiste de tout cela : “c’est qu’il n’y a pas de dieu en dehors de Dieu” et
c’est a cette conclusion qu’aboutit le commentaire.

4. Cf. Cor. 13,15 et 16,48.

5. 1l existe une invocation appelée “quniit” et qui est dite dans la Priére du matin aprés la
récitation dite dans la deuxiéme “raka‘a”, lorsque l’orant est encore devout et avant qu’il ne
s’incline. Voir aussi com. (2,238-239)2.

6. Ce commentaire met en évidence le lien de ce verset avec le verset suivant (2,117) qui est
une confirmation et une explication des significations sous-jacentes dégagées dés & présent par
Tabari. :

s .
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3 Do 2
¢ 05 S
« Producteur des Cieux et de la terre; lorsqu’ll dé- 2,117)
crete une chose il suffit qu’Il lui dise : “sois™ et elle est ».

“badi‘u _s_samawati wa _1 ardi wa idhd qadid amran
fa_inna_ma yaqilu la_hu kun fa_yak{nu”.

(2,117)1.  “Badi‘u _s_samdwdti wa_l_ard” = « Producteur des Cieux et de la terre »1.

1.1.  Explication du nom “Badi”.

Pour la compréhension de la suite du commentaire : le terme “ badi*”
(de la racine simple “bada‘a”) a la forme d’un adjectif de type “fa‘il”.
Or les adjectifs de ce type ont le plus souvent, soit un sens passif soit
un sens intensif, mais ils peuvent encore en avoir d’autres. Tabari va
montrer que ce terme de type “fa‘il” correspond en fait & un parti-
cipe actif de type “muf‘il” de la forme factitive de type af"ala.

Le sens du terme “badi” est équivalent & celui de “mubdi*” qui est un terme
de forme “mufil”. Il s’agit donc, en fait, d’un “muf'il” dont la forme a été remplacée
par un “fa‘il”, deméme que la forme des termes “mu’lim” ou “musmi‘” est rem-
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placée respectivement par les formes “alim” ou “sami™” [bien que le sens reste le
méme].

[Puisque le terme “badi*” est I’équivalent de “mubdi*”, les explications don-
nées pour ce dernier seront valables pour lui].

Le Nom “Mubdi‘” a le sens de Créateur (Munchi®) Actualisateur, Innovateur
(Muhdith) dans le sens ou personne n’a précédé Dieu pour créer ou actualiser
quelque chose de semblable a ce qu’ll a produit2.

2,117)2. “wa idhd qadi amran” = « lorsqu’ll décréte une chose ».

Explication des termes : “qad4 amran” (traduits habituellement par : décreter
ou décider une chose, arréter une sentence).

Par les termes “idha qadd amran”, Dieu — exalté soit-Il — veut dire : lorsqu’ll
a parfait et achevé quelque chose; la base de tout “qada’” est le fait d’accomplir
a la perfection une chose (ihkam) et de la mener 4 son terme 3.

C’est pourquoi celui qui arbitre (hdkim) les affaires entre les gens est aussi
appelé “qadi” car il décide (fagala) du jugement entre les parties4, tranche (qata‘a)
par son décret et conclut de ce fait le proces.

On utilise également le verbe “qada” en parlant d’un mort pour dire qu’il a
terminé (qada) son existence ici-bas et qu’il s’en est séparé.

2,117)3.  “innama yaqilu la_hu kun” = « Il suffit qu’ll lui dise : “sois” ».

Lorsque Dieu a parfait et achevé une chose, 11 dit & cette chose “sois” et celle-ci
est effectivement telle qu’Il lui a ordonné d’étre et telle qu’Il I’a voulue.

3.1. [Question] Quelqu’un nous posera peut-étre la question suivante : que signifie
en réalité « lorsqu’ll décréte une chose, il suffit qu’ll lui dise : “sois” et elle est » et
dans quel état-(hal) est la chose qu’ll décréte lorsqu’ll lui ordonne “sois”?5. Cette
chose est-elle dans I’état de non-existence (‘adam)6? Or cet état est impossible
car on ne peut donner un ordre (amr) qu’a une chose qui regoit cet ordre (ma’mir),
et si rien ne peut recevoir 'ordre en question, I’existence méme de I’ordre est impos-
sible ; de méme que cette existence ne peut étre, s’il n’y a personne pour donner cet
ordre”. Ou bien est-ce a dire que Dieu ordonne & une chose “sois” alors que celle-ci
est dans I'état d’existence? auquel cas il n’est pas possible de lui ordonner d’exister
puisqu’elle existe déja, car Il n’est pas possible de dire a un existant, “sois (kun)
existant”, & moins que I’ordre qui lui est ainsi donné ait une autre signification qui
ne concerne pas le passage a 'existence de la chose proprement dite [mais I'existen-
ciation d’un certain aspect ou d’une certaine qualité particuliére de cette chose].

Les interprétes ont eu des controverses sur cette question et nous allons présenter
leurs différents avis et les arguments avancés par les tenants de chaque point de vue.

3.2. [Réponses] ,
@ D’aprés certains, dans le passage “idha qada amran”, le terme “amr” désigne
I’ordre ou la sentence divine8. Le verset signifie alors : lorsque Dieu décréte pour
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'une de Ses créatures, un ordre [d’étre selon telle ou telle modalité], il suffit qu’ll
dise a cette créature “sois” [selon telle modalité] pour que ’ordre qu’ll a décrété
a son sujet soit aussitt exécuté et accompli comme dans le cas ou Il ordonne a
certains « soyez des singes abjects »9 alors que les &tres qui regoivent cet ordre sont

déja existants au moment méme ou cet ordre leur est donné. Ceux qui adoptent

ce point de vue donnent 4 ce verset une portée particuliére et non générale.

@ D’autres considérent que le sens obvie de ce verset est général et qu’il n’est per-
mis a personne de lui donner une portée [purement] ésotérique sans un argument
irréfutable. Ce sens est le suivant : Dieu est Savant au sujet de toute chose [suscep-
tible d’étre] existante, avant son existence (wujiid). Par conséquent, toutes les choses
qui ne sont pas encore existantes (mawjida) bien qu’elles soient (kd’ina) déja du fait
de la Science que Dieu a de ces choses avant qu’elles ne soient effectivement compa-
rables aux choses existantes (mawjida), toutes ces choses “sont” (ki’ina). Il est
donc possible qu’Il dise & ces choses “soyez” (k{ini) en leur ordonnant ainsi de passer
de I’état de non-existence (‘adam) a I'état d’existence (wujiid) du fait qu’Il les avait
déja congues [préalablement] en vue de cette existence et qu’ll avait la Science a leur
sujet alors méme qu’elles étaient encore dans I’état-de non-existence!9,

® D’autres disent que Dieu révéle ici comment Il produit et existencie toute
chose, sans qu’il y ait véritablement de parole proférée de Sa part. La parole divine
existentiatrice “kun” (sois) serait ici une métaphore pour signifier qu’une chose est
ipso facto dés que Dieu I'a décrétée, créée et produite. Par conséquent, pour eux,
il y a simplement existence du créé (wujiid al_makhliiq) et contingence du décrété
(hudith al maqdi) et rien d’autre!!l.

Tabari explique ensuite comment il est possible d’aboutir a ce
point de vue car la langue arabe permet de dire que telle ou telle chose
“parle”, alors que cette parole attribuée a la chose est une pure méta-
phore pour exprimer un état. I1 réfutera plus loin cet avis en rappelant

qu’il n’est pas permis de réduire un passage coranique & un sens pure-
ment métaphorique sans preuve valable pour ce faire!2,

3.3. [Avis de Tabari sur cette question].

Le commentaire qui nous semble le plus pertinent au sujet du passage « lors-
qu’ll décréte une chose, il suffit qu'll lui dise : “sois” et elle est » est de dire ceci :
— d’une part, ce passage a une portée générale et concerne tout ce que Dieu décréte
et crée, car le sens obvie du texte est général et il n’est pas permis d’interpréter un
verset selon un sens caché en passant outre au sens obvie sans avoir pour cela, une
preuve irréfutable, conformément & ce que nous avons démontré dans notre ouvrage
“Kitab al_bayan ‘an ugtl al ahkam™13; — d’autre part, lorsque Dieu veut existen-
cier une chose par Sa Parole [existentiatrice] “kun”, I’ordre qu’Il adresse a la chose,
au moment méme ou Il la veut existante, ne précéde pas I’existence de la chose pas
plus qu’il ne la suit; il n’est pas possible quune chose regoive ’ordre d’exister en
étant voulue existante sans qu’elle existe [ipso facto] effectivement et de méme, il
est impossible qu'une chose soit existante sans avoir regu de fait 'ordre d’exister
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en étant voulue existante (...) En d’autres termes, I'instant ou I'ordre d’exister est
donné a la chose est I'instant méme ou la chose qui regoit cet ordre existe dans
I’existencel4.

(2,117)4.  Explication des termes “ fa yakin” = « et elle est ».

Aprés ce qui a été expliqué, le commentaire le plus approprié est ici de dire
que “fa_yakn” est apposé15 au verbe “yaqil” (il dit) car le moment de la parole
[existentiatrice] et celui de 1’existence est unique.

Ceci est comparable au cas ou I'on dit de quelqu’un : il revient a Dieu et il
est bien guidé ou encore : il est bien guidé et il revient & Dieu car quelqu’un ne peut
pas revenir a Dieu sans etre bien guidé et inversement, quelqu’un ne peut pas étre
bien guidé sans revenir & Dieu.

(2,117)5. Commentaire structurel. Signification de I'ensemble de ce verset dans le
contexte du verset précédent.

Ils disent que Dieu a pris un fils ; Gloire & Lui, qui est trop transcendant pour
avoir un fils. Au contraire, Il est le Maitre qui posséde les Cieux et la terre et tout
ce qui s’y trouve, et toutes ces choses reconnaissent leur état de servitude totale a
Son égard en constituant une preuve de Son Unicité [en tant qu’unique Seigneur
des Créatures] Comment pourrait-Il avoir un fils alors qu’ll a produit les Cieux
et la terre de rien [c’est-a-dire sans que ces choses aient une origine manifestée assi-
gnable]? De méme qu’il a produit le Messie sans pére (wilid) par Sa Toute-Puis-
sancel6 et Son Autorité pour laquelle rien de ce qu’ll veut n’est impossible, de méme,

lorsqu’ll décréte une chose et qu’ll veut (ardda) I'existencier, il suffit qu’Il lui dise
“kun” (sois) et celle-ci est aussitot existante comme Il I'a voulu [selon Sa Volonté
normative, irdda] et comme Il I'a voulu [selon sa Volonté universelle, machi‘a]l7.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,117)

1. Le nom divin Badi" est mentionné deux fois dans le Coran, et chaque fois dans un contexte
semblable : ici, verset 2,117, et dans le verset 6,101.

2. A propos de la création des Cieux et de leur ordonnancement voir com. 2,29, tome I,
p. 129.

3. On retrouve cette notion en frangais dans la terminologie juridique : par exemple :
un arrét de la Cour de Cassation et au figuré : les arréts du destin.

4, “décider” selon son étymologie : de-caedere : dé-couper, trancher.

5.“Dans quel état” c’est-a-dire : dans quel état ontologique. En d’autres termes, quel est
I’“&tre” de la chose au moment ou Dieu lui ordonne d’étre.

6. Le terme “‘adam” est traduit habituellement par néant or le néant est ce qui n’est existant
sous aucun rapport et 4 aucun degré. A cet endroit du commentaire, la traduction de ce mot
par néant serait exacte mais nous lui préférons celle de “non-existence” car cette expression est
susceptible de traduire les deux aspects diamétralement opposés du terme “‘adam”, encore que
ces deux aspects soient rarement distingués de fagon explicite dans les textes islamiques. Une
chose peut &tre “non-existante™ en tant que néant pur, c’est-a-dire pure impossibilité, qui n’existe
méme pas en tant que simple possibilité, ontologique ; mais, 4 vrai dire, une telle chose n’est méme
pas concevable réellement et dire qu’il s’agit de “quelque chose” est encore purement méta-
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phorique. Ensuite une chose peut exister en tant que possibilité en puissance sans étre encore
actualisée ou réalisée en acte. Dans ce cas, la réalité essentielle et inaltérable de la chose “est”
déja dans le monde de la “Possibilité” bien qu’elle soit encore “non-existante” sous le rapport
de sa manifestation. On dira dans ce cas que la chose est dans un état de ““adam” en insistant
sur le fait que, du point de vue de I’existence manifestée, sa manifestation actuelle est encore rien,
mais en sous-entendant que la réalité essentielle de la chose, qui est sa possibilit¢ immuable
telle que Dieu n’a jamais cessé de la connaitre et de la vouloir, que cette possibilité “est” dans le
Non-manifesté, c’est-a-dire le Mystére : al_Ghayb.

7..En d’autres termes, ’ordre (amr) établit une relation entre deux iermes, un ordonnant
(dmir) et un “ordonné” (ma’mir), plus exactement, ’ordre est cette relation elle-méme et celle-ci
disparait dés que I'un des termes qui la constitue disparait. Dans le contexte concerné ici, cela
pose le probléme ontologique suivant : une chose qui n’est pas, sous aucun rapport, ne peut
recevoir aucun ordre, méme pas celui d’étre et une chose qui est n’a plus besoin de recevoir cet
ordre puisqu’elle est déja. La métaphysique apporterait immédiatement la solution de cette
difficulté. Tabari apportera une réponse de type théologique.

8. Dans ce cas, le terme “amr” est pris dans son sens fondamental, mais toutefois particu-
lier, d’“ordre”, alors que précédemment il était pris dans un sens général de “chose, affaire”.

9. Cf. Cor. 2,65.

10. Pour mieux comprendre le probléme posé ici en termes arabes et coraniques, il peut
étre utile de rappeler ce qu’il faut entendre par les deux termes “exister” et “&tre” par lesquels
nous traduisons, en fonction du contexte, les deux aspects du verbe “kana” qui sont parfois
différenciés dans les termes comme “ka’in” (étant) et “mawjiid” (existant) que Tabari utilise
également. Sans entrer dans trop de détails, “exister” (du latin ex-sistere, de ex-stare : se tenir
a I’extérieur) concerne ce qui n’a pas en soi-méme sa raison suffisante d’étre et qui se tient appa-
remment & I'“extérieur” du Principe comme c’est le cas de la Création qui en réalité n’est pas
hors de Dieu; c’est Dieu, dans Son universalité, qui ne saurait étre limité et localisé dans Sa
Création. La Création en tant que telle, existe, et c’est 1 son unique mode d’étre, alors que
Dieu est, et qu’ll intégre dans Son Etre tous les modes d’étre et en particulier I’existence. Dans
Sa Science, toutes les possibilités susceptibles d’étre existenciées sont déja en tant que possibilités
et leur “étre” est la Science que Dieu en a.

11. Cest-a-dire qu’ils ne prennent pas en considération les aspects évoqués dans les avis
précédents, a savoir la préexistence des réalités dans la Science divine.

12. On remarquera a cette occasion que Tabarf insiste sur la nécessité de fournir une preuve
de validit¢ pour fonder une interprétation qui, selon lui, est limitative ou restrictive, soit par
littéralisme excessif, soit par “intériorisme” ou métaphorisme exclusiviste. Le propre du point
de vue fondamental étant “ d’embrasser” le plus de significations possibles, méme si, en définitive,
Tabari exprime un choix préférentiel.

13. “Le Livre de I’explication des fondements des normes juridiques”.

14. A la question posée, qui envisageait ’'ordre d’exister donné a la chose et I’existence de
celle-ci en mode de succession, Tabari répond en adoptant le point de vue de la simultanéité
qui exprime nécessairement un aspect plus profond puisqu’il correspond au point de vue de la
permanente actualité de toute chose dans le Principe, pour lequel la Volonté en puissance et la
Volonté en acte ne sauraient étre différentes, car n’étant pas soumis a la condition limitative du
temps, il ne saurait y avoir pour Lui d’avant ni d’aprés si ce n’est d’un point de vue purement
logique. Plus précisément, et c’est ce point que Tabari veut signaler incidemment, notre langage,
et méme le langage coranique qui est conforme “dans sa forme” aux régles d’un langage humain,
est nécessairement contraint de traduire en termes de succession ce qui est, dans le principe,
logiquement successif mais ontologiquement simultané, car les étres auxquels le discours divin
s’adresse sont, de par leur état, liés a la condition temporelle qui leur impose une compréhension
“temporelle” des choses de cet ordre, & moins qu’il ne s’en délivre par une intuition véritable
et immédiate. Mais en apportant une telle réponse, il faut reconnaitre que Tabari contourne
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en fait les difficultés métaphysiques en se maintenant dans une formulation théologique géné-
rale; or chaque aspect du langage divin a un sens et, dans ce cas, quel est le sens véritable de
I’aspect successif de I'“&tre™ de la chose, du décret et de I'ordre la concernant et enfin de son exis-
tence, étant entendu qu’il ne s’agit pas de succession temporelle?

15. Apposé ou plus exactement “joint” par la conjonction “fa” qui exprime ici la simul-
tanéité rendue habituellement par la conjonction “et”, tout en laissant percevoir Iaspect de
succession logique. :

16. Rappelons que la Toute-Puissance qui manifeste 1a Volonté divine (irdda) est une expres-
sion pour désigner la Possibilité de manifestation, Dieu ne pouvant vouloir que le Possible.

17. Les deux verbes “aradda” et “chi’a” signifient tous deux “vouloir” et correspondent a
deux degrés d’universalité de la Volonté divine : “irdda” et “machia”.

*
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« Ceux qui ne savent pas disent : “Pourquoi Alldh ne (2,118)
nous parlerait-I1 pas ou un Signe ne nous viendrait-il pas [de
Sa part]?”
-« De méme, ceux qui étaient avant eux tinrent des pro-
pos semblables aux leurs. Leurs cceurs se ressemblent.
Nous venons de mettre en évidence les Signes pour des
gens qui ont la certitude ».

“wa qala _1 ladhina 14 ya‘'lamina law 14 yukallimu_na
llahu aw ta’ti ni Ayatun/ka_dhilika gila _l ladhina min
qabli_him mithla gawli_him/tachdbahat qulibu_hum/qad
bayyanna _l dyati li_qawmin yfiginina”.

(2,118)1. « Ceux qui ne savent pas disent : pourquoi AllGh ne nous parlerait-1l pas
ou un signe ne nous viendrait-il pas ? »

Les commentateurs ont des avis différents au sujet de ceux qui sont concernés
par ce passage. ‘

@ Certains disent qu’il s’agit des Chrétiens et se référent a des propos de Mu-
jahid (..)L .

@ D’autres disent qu’il s’agit des Juifs vivant au temps de 'Envoyé de Dieu
et ils se référent aux propos suivants :
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... Ibn Abbas a dit : « [Un Juif de Médine] Réfi° ibn Huraymila dit un jour a I’Envoyé :
— Si, comme tu le dis, tu es envoyé d’auprés d’Allah, dis-Lui qu’ll
nous parle en sorte que nous entendions Sa parole.
Ceest alors qu’Allah fit descendre ce verset : Ceux qui ne savent pas
- disent : “Pourquoi Alldh ne nous parlerait-1l pas...” ».
@ D’autres enfin partagent ’avis de Qatdda, de Rabi® ibn Anas et de Suddiyy
qui disent que ce sont les Arabes associateurs et impies qui sont ici en cause.

[Avis de Tabari]. Le propos le plus pertinent et le plus valable est celui qui est
tenu par ceux qui disent que ce sont les Chrétiens seuls qui sont concernés ici. Car,
envisagé ainsi, le verset fait suite 4 ce que Dieu a énoncé a leur sujet (depuis le ver-
set 114), et en particulier & leur prétention & vouloir Lui attribuer un fils. Dieu fait
connaitre ainsi leur égarement ; non seulement, ils forgent un mensonge2 en affir-
mant de telles choses mais de plus, ils congoivent de vains espoirs car, dans leur
ignorance au sujet de Dieu et de leur situation & Son égard, eux qui en arrivent &
devenir associateurs disent : pourquoi Dieu ne nous parlerait-Il pas comme Il le
fit & Ses Envoyés et & Ses Prophétes et pourquoi un Signe de Sa part ne nous vien-
drait-il pas comme il leur en est parvenu. Or [selon la Justice divine qui veut que
chaque chose soit a sa place], il ne convient pas que Dieu parle, si ce n’est a Ses
Saints (Awliya’a-Hu) et il ne convient pas qu’'ll accorde un Signe miraculeux en
réponse & une prétention que quelqu’un pourrait avoir & cet égard, & moins qu’il
ne s’agisse d’un étre qui est en droit (muhiqq) d’émettre une telle demande? et qui
appelle les gens vers Dieu et vers Son “tawhid”4.

Quant a celui qui prétend que ce verset concerne les Arabes, il ne peut avancer
aucun propos valable pour étayer son avisS, ni aucune preuve fondée sur une com-
préhension du sens immédiat du texte. Or celui qui avance une telle affirmation
sans la moindre preuve de validité émet, quel qu’il soit, une prétention inadmissible.

(2,118)2. « De méme, ceux qui étaient avant eux tinrent des propos semblables
aux leurs ».

Les commentateurs ont des avis différents au sujet de ceux auxquels ce passage
fait allusion :

@ Certains se fondent sur I’avis de Mujahid pour qui il s’agit des Juifs.

® D’autres se référent a I'avis de Qatdda, de Rabi® et de Suddiyy qui considé-
raient qu’il s’agit ici des Juifs et des Chrétiens.

[Avis de Tabari] Nous avons montré que le passage précédent concerne les
Chrétiens et il est bien évident que la suite concerne les Juifs. Comme nous I’avions
expliqué, ils avaient demandé & Moise qu’il leur fasse voir leur Seigneur de fagon
visible et qu’il leur fasse entendre Sa ParoleS.

(2,118)3. « Leurs ceurs se ressemblent ».

... D’aprés Mujahid, ce passage signifie que les cceurs des Chrétiens et des Juifs se
ressemblent.
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...D’aprés Qatada et Rabi® il s’agit des cceurs des Arabes, des Chrétiens, des Juifs
et méme d’autres.

[Conclusion de Tabari] Du fait que les Juifs et les Chrétiens ont eu des préten-
tions semblables et pareillement injustifiées, formulées en termes similaires, leurs
ceeurs se ressemblent, de méme sous le rapport de leur attitude arrogante a I'égard
de Dieu, de leur faible connaissance au sujet de Son Immensité et de leur audace
envers Ses Prophétes et Ses Envoyés’.

(2,118)4. « Nous venons de mettre en évidence les Signes pour des gens qui ont la
certitude ».

Dieu — exalté soit-Il — veut dire : Nous venons de mettre en évidence les In-
dices (‘alamat) qui permettent de comprendre pourquoi Dieu s’irrita® contre les
Juifs et transforma certains d’entre eux en singes et en porcs et pourquoi Il leur
prépare un chitiment avilissant, ainsi que les “Indices” qui expliquent pourquoi
Il a jeté Popprobre sur les Chrétiens en ce bas-monde et leur a préparé dans I’Autre,
I’avilissement et un chatiment douloureux?, et enfin les “ Signes” pour lesquels ceux
qui ont soumis leur face & Dieu en agissant parfaitement sont destinés a devenir les
Hobtes du Paradis!0. Sachez donc les raisons pour lesquelles chaque communauté
sera sanctionnée en fonction de ce qu’elle mérite.

Dieu a gratifié spécialement de ces enseignements les gens qui ont la certitude
(al_qgawm al ladhina y@qindna), car ce sont des gens stables dans leurs affaires
spirituelles et qui cherchent avec certitude et valablement la connaissance des réalités
profondes des choses (haqd’iq al achid’)!!.

Dieu annonce donc qu’ll a montré clairement ces enseignements a ceux qui ont
pour qualité celle qui vient d’étre précisée, et ce, afin que le doute cesse et qu’ils
sachent ce qu’il en est, car il n’est pas permis d’avoir le moindre doute sur ce que
Dieu énoncel2.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,118)

1. Ni Mujéhid, ni Tabari n’expliqueront & quelles circonstances historiques précises, ce
verset fait allusion.

2. Voir ci-dessus com. (2,116), note 2.

3. Le terme “muhiqq”, “ celui qui est en droit de”, est de la méme racine que “ haqq” (droit,
vérité) et évoque aussi, dans ce contexte, I'idée de quelqu’un qui est véridique et dont I'état est
véritable.

4. Le terme tawhid étant trés riche en significations, nous préférons ne pas le traduire ici
pour ne pas restreindre sa portée ; tawhid peut signifier : I'unicité divine, la reconnaissance de
cette unicité, sa réalisation, son affirmation verbale et méme la doctrine scolastique de I'unicité
de Dieu, de Ses Attributs et de Ses Actes. -

5. Tabari rejette donc la validité des propos de Qatida et de Rabi" a cet endroit.

6. Cf. 2,54 et 55, 2,63, 7,143.

7. On remarquera que les Juifs et les Chrétiens ne sont jamais condamnés ou méme simple-
ment critiqués en tant qu'ils sont juifs ou chrétiens, bien au contraire. S’ils sont pris & parti,
C’est toujours pour certaines erreurs graves commises, ne flit-ce que par certains d’entre eux,
au cours de leur histoire traditionnelle. Ce sont toujours ces erreurs qui sont visées en définitive
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et non les communautés traditionnelles comme telles, méme si au moment de leur révélation,
certains versets s’adressaient directement & ceux qui représentaient ces communautés dans le
milieu ou cette révélation avait lieu. Dans la mesure, ou ces erreurs peuvent étre prises comme
exemple type d’inconvenance ou d’égarement, et que des erreurs analogues sont toujours sus-
ceptibles de se produire ailleurs, leur évocation dans le Coran, en fonction des contextes et des
circonstances, a en réalité une fonction d’exhortation permanente a I'égard de tout un chacun.

8. « ﬁyat” (litt. : signe) est pris ici dans le sens d’indice, renseignement (alamat) La tra-
duction littérale serait : Nous venons de montrer clairement les indices (‘alimat) & cause desquels
Dieu s’irrita contre...

9. A propos des Juifs, Voir 2,65 et 66 (tome I, p. 196) et 7,163 (tome III). A propos des
Chrétiens, voir ci-dessus com. (2,114)4. et 5.

10. Cf. Cor. 2,112 — Ces termes désignent tous ceux qui ont soumis leur face & Dieu et qui
ont agi parfaitement et ils concernent, & I’évidence, les musulmans (en toute rigueur il s’agit
du “soumis” véritable, qui soumet vraiment sa face et agit vraiment parfaitement), mais tous
ceux qui, parmi les Chrétiens et les Juifs, n’ont pas participé ou partagé les erreurs pour lesquelles
ces communautés sont ici stigmatisées et bldmées, tous ceux-la ne peuvent étre exclus de la
miséricorde divine rappelée 4 la fin de ce verset qui ne comporte d’ailleurs aucun terme limitatif,
bien que sous le rapport structurel du passage, il est entouré de versets sévéres a I’encontre des
uns et des autres. Cette ambivalence semble montrer combien la situation spirituelle de ceux qui
s’écartent de la Norme devient délicate sous certains rapports.

11. L’expression de Tabari est volontairement ambigué : il veut dire en premier lieu :
les musulmans qui ont eu la certitude, etc... mais il veut également faire allusion a un sens plus
universel de ce passage car il ne spécifie pas dans son commentaire qu’il ne s’agit ici que des
musulmans au sens ordinaire de ce mot. Remarquons que le terme “qawm” (peuple, gens) peut
donc faire allusion a tous ceux qui, dans leur communauté respective, se sont gardés des erreurs
en restant dans la certitude au sujet de la Vérité une et immuable.

12. Remarquons que la particule “qad” suivie du verbe a 'accompli donne au passage

“qad bayyanna” un double aspect de proximité ou d’éloignement qui se traduirait soit par :
« Nous venons de mettre en évidence... », soit par « et en fait Nous mimes en évidence... ». L’as-
pect de proximité correspondrait a I’aspect structurel : proximité textuelle des versets dans les-
quels Dieu a énoncé les Signes en question et, dans ce cas, le verset s’adresse directement aux
musulmans. L’éloignement correspondrait & tous les autres aspects envisagés dans les notes et
auxquels Tabari fait allusion en donnant volontairement & son texte un caractére indéterminé.
(Tabari a d’ailleurs lui-méme rappelé explicitement ces aspects a4 plus d’un endroit et nous en
verrons encore de mombreux exemples).
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« Nous t’avons envoyé avec la Vérité comme Annoncia- 2,119)
teur et Avertisseur et tu ne seras pas interrogé au sujet des
hotes de la Géhenne ».
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“inna arsalnid_ka bi_l haqqi bachiran wa nadhiran wa
14 tus’alu “an aghabi _1 jahimi”.
Ce passage et le commentaire afférant concerne en premier lieu

le Prophéte Muhammad et la forme traditionnelle spécifique de I'Islam
en mode “muhammadien”, mais bien entendu, cet aspect particulier

ne doit pas empécher d’apercevoir que ceci peut également se rapporter |

a I'Islam en tant que forme universelle de soumission & la Vérité ; dans
ce cas, aprés transposition équivalente de tout le contexte, celui auquel
s’adresse ici le discours divin est 'Envoyé dans sa réalité permanente
et universelle, intégrant tous les cas particuliers d’Envoyés depuis Adam
jusqu’a Muhammad et qui a pris des noms et des visages différents sui-
vant les peuples auxquels Dieu voulait s’adresser et les moments histo-
riques ou Dieu voulait faire connaitre Sa Norme. De ce point de vue,
tous les cas particuliers d’Envoyé ont pu étre en leur temps, le “tu”
auquel Dieu s’adresse dans ce verset.

Mais il faut rappeler que la transposition des versets comme celui-ci,
du niveau de compréhension spécifiquement islamigue (qui correspond
4 une interprétation générale et immédiate sur laquelle Tabari met natu-
rellement ’accent) au niveau d’une compréhension plus universelle (qui
correspond inversement & une interprétation plus particuliére par rap-
port a celles qui sont communément admises), un tel passage, disons-
nous, §’il est en théorie facilement compréhensible et en soi logique,
n’est pourtant valable, sous tous les rapports que s’il trouve son fonde-
ment dans le Coran lui-méme et son commentaire. Le lecteur aura déja
eu bien des occasions et il en aura d’autres pour s’apercevoir combien
il est fondé sur la base du Coran et la Tradition de chercher & com-
prendre la Parole divine avec toutes ses significations particuliéres et
toute sa portée universelle.

2,119)1. “innd arsalnd_ka bi _I_haqqi bachiran wa nadhiran” = « Nous t’avons
envoyé avec la Vérité comme Annonciateur et Avertisseur ».

Ce passage signifie : O Muhammad, Nous t’avons envoyé vers les hommes
avec I'Islim [c’est-a-dire la Religion de soumission a la Vérité] qui est la seule reli-
gion que J'accepte de la part de quiconque [veut Me rendre un culte] et qui est la
Vérité afin que tu annonces a ceux qui te suivent, t’obéissent et acceptent de ta part
“ce vers quoi Je les ai appelés comme vérité”!, la bonne nouvelle de la victoire [spi-

- rituelle] dans ce monde et de ’obtention de la récompense dans I’Autre [par I’acces
aux états paradisiaques], accompagnée de Délices inépuisables ; Nous t’avons aussi
envoyé afin que tu avertisses ceux qui te désobéissent, te sont hostiles et rejettent
“ce vers quoi Je les ai appelés comme vérité”, que tu les avertisses de I’opprobre
et de ’humiliation en ce monde et du chitiment avilissant dans 1’Autre [par la chute
de I’étre dans des états inférieurs]2.

2,119)2. “wa ld tus’alu ‘an achdbi _I_jahim” = « et tu ne seras pas interrogé au
sujet des hotes de la Géhenne ».

Le passage “wa 14 tus’alu” = « tu ne seras pas interrogé », présente une autre
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2 lecture possible : “wa 14 tas’al” = « ne pose pas de question », retenue par certains
lecteurs de Médine3.

2.1. @ La plupart des lecteurs [dit Tabari] adoptent la version “tus’alu” qui donne
la’ signification suivante au verset : O Muhammad, Nous t’avons envoyé avec la
Vérité pour annoncer la bonne nouvelle et pour avertir; or tu as fait parvenir le
2 message que tu avais pour mission de transmettre, car seul t’incombe de faire parve-
A nir ce message et d’avertir4, et tu n’es pas responsable (lasta mas’dlan) de ceux qui
ont nié et dissimulé la vérité que tu leur as apportée et qui seront les hotes de la
Géhenne.

2.2. @ Quant a ceux qui adoptent la lecture “tas’al” ils donnent au passage la signi-
fication suivante : Muhammad, Nous t’avons envoyé avec la Vérité... pour que tu
avertisses et non pas pour que tu [Me] questionnes au sujet des hotes de la Géhenne.
S Ceux qui adoptent cette lecture interprétent ce verset en fonction des propos sui-
vants :

.. Muhammad ibn Ka'b a dit : « L’Envoyé d’ Allah — sur lui les Gréices et la Paix —

dit un jour [dans une demande qu’il adressait & Dieu] : “Si seulement

& je savais ou sont mes parents !>,
_ C’est alors qu’Allah fit descendre ce verset : “Nous t’avons envoyé
avec la Vérité comme Annonciateur et Avertisseur. Ne pose pas de questions
au sujet des hotes de la Géhenne”. Jusqu’a sa mort, le Prophéte n’évoqua
2 plus ses parents [pour demander quel était leur état] »8.

& 2.3. @ [Conclusion]. Pour moi [dit Tabari}, la lecture la plus pertinente est la pre-
x micre (tus’alu) pour la raison suivante : Aprés avoir relaté dans tout ce passage “les
histoires de certains peuples parmi les Juifs et les Chrétiens™ en évoquant leur éga-
rement et leur attitude de dissimulation impie a I’égard de Dieu et d’outrance a
v I’égard de Ses Prophétes, Dieu dit & Son Prophéte : O Muhammad, Nous t’avons
3 envoyé comme Annonciateur de la bonne nouvelle pour ceux qui- croient en toi
_ (dmana bi_ka)8 et te suivent parmi ceux dont je viens de te relater certains aspects
de leur histoire et parmi ceux dont je ne t’ai encore rien dit, et Nous t’avons envoyé
comme Avertisseur 3 1’égard de ceux qu1 sont impies dissimulateurs & ton égard et
qui te sont hostiles. Fais donc parvenir Mon message, et une fois que tu ’auras fait
& parvenir tu ne pourras plus étre tenu pour responsable de tout de ce qu’auront pu
X faire les impies par la suite.

ATA 2.4. @ [Remarque bri¢vement résumée au sujet de I'autre lecture].

Quant a P'interprétation fondée sur la lecture “wa 14 tas’al” (et ne pose pas
de question) d’une part, elle n’est pas garantie par des données siires et irréfutables
et, d’autre part, elle ne correspond pas au contexte de ce passage, car les versets
S qui entourent celui-ci concernent les Juifs et les Chrétiens et il est donc logique que
& ce verset se rapporte également & eux. \

Quelqu’un supposera peut-€tre que le propos de Muhammad ibn Ka'b est
exact : or il est impossible que le Prophéte ait pu douter de ce que les associateurs
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> étaient voués a la Géhenne, et ces parents étaient associateurs. Ceci confirme que ce
A propos n’est pas valable, au cas ou il a été transmis convenablement.

v NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,119)

1. En d’autres termes, la Vérité unique sous la forme spécifique sous laquelle le Prophéte
2 la leur présente (Voir aussi com. (2,25)1., tome I, p. 119).

2. L’étre n’ayant pas accompli dans ce monde ce & quoi il était destiné en réalisant les possi-
bilités les plus élevées de 1’état terrestre, en suivant la voie conforme au Vouloir divin se retrouve
2 nécessairement dans un état douloureux d’échec et d’humiliation par rapport a ce qu’il aurait
pu atteindre ; ce regret est mentionné dans le Coran en un passage pathétique (voir : 7,44 et

L~ 7,50 a 51 et aussi com. (2,23-24)S. et ses notes 3 et 5).
33 3. “tus’alu” est la 290 pers. du singulier du passif inaccompli et “tas’al” la 2%¢ pers. du
sing. de I'actif impératif du verbe “sa’ala” (interroger). De ce verbe dérive le participe passif
v “mas’lil” que nous verrons plus loin et qui signifie littéralement “interrogé” mais est employé
38 habituellement avec le sens de “responsable”. (Voir aussi Cor. 6,105 a 107).
< 4. Cf. Cor. 3,20 et 5,67 et 92 et 7,62 et 68 ; ces deux dernieres références concernent respec-
N tivement les Envoyés Noé (Nih) et Hid.
WS 5. “layta chi‘'ri ‘ayna abawayyia”. L’expression “layta chi‘ri” est rendue par Kasimirski
5 par les termes : plt & Dieu que j’eusse connu.
T 6. Si ce propos est admis (et Tabari ne 'admettra pas), la précision ajoutée entre crochets
L2 est indispensable pour éviter que le lecteur ne congoive de contradiction entre ce passage et
N d’autres versets (notamment 17,24) oi Dieu recommande a tous les croyants et au Prophéte lui-
T méme non pas de s’enquérir de I’état des parents mais de demander a Dieu qu’ll leur fasse misé-
[N ricorde.
’ 7. Traduction textuelle de : qagga gigaga agwamin min al_Yah@id wa_n_Nagira. La suite
S est une traduction quasi littérale du commentaire.
aTx 8. C’est-a-dire, d’aprés le sens que Tabari donne lui-méme au mot “4mana” (traduit habi-
4 tuellement par “croire”) : qui reconnaissent et affirment ta vérité, c’est-a-dire, la vérité de ta
7= fonction prophétique.
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A Ni les Juifs ni les Chrétiens ne seront satisfaits de toi (2,120)
tant que tu ne suivras pas leur tradition. Dis : “ [en vérité]
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c’est la Guidance d’Alldh qui est la Guidance” ; et si tu suis &
leurs desiderata aprés ce qui t’es parvenu comme science, tu
n’auras plus [pour te garder] de Dieu, ni garant, ni soutien.

P

i~

‘- “wa lan tardd ‘an_ka _l yahidu wa 14 _n nagira
hattd tattabi‘a millata_hum/qul inna hudi _114hi huwa Y
_1 huda/wa la_ini _ttaba'ta ahwi'a hum ba‘da _1 ladhi >
ja’a_ka mina _1 ‘ilmi m4 la_ka mina _1lahi min waliyyin wa
14 nagirin”.
L’importance du verset oblige ici 4 une traduction textuelle et quasi
intégrale du commentaire de Tabari. SR

(2,120)1. « Ni les Juifs ni les Chrétiens ne seront satisfaits de toi tant que tu ne suivras
pas leur tradition ».

O
e\

Dieu — que Sa Louange soit exaltée — veut dire : O Muhammad, les Juifs et
les Chrétiens [en tant qu’ils sont les uns et les autres plus attachés aux aspects parti-
culiers de leur tradition respective qu’a leur orientation essentielle commune et en S
tant qu’ils prétendent les uns et les autres étre les seuls 4 entrer au Paradis] ne A
seront jamais satisfaits de toi. Cesse donc de rechercher ce qui les satisfait ou s’ac-
corde avec leur point de vue [particulier] et tourne-toi [uniquement] vers la re-
cherche de la Satisfaction de Dieu en les appelant a la Vérité que Dieu te confia
de transmettre! car ce vers quoi tu les appelleras ainsi sera la voie menant au rassem- S
blement dans la vérité avec toi, conformément 3 la concorde (ulfa)? et a la “religio
perennis” (din qayyim)3.

[En dehors de cette voie du retour a ’essentiel] Tu n’auras aucun moyen pour
les satisfaire en suivant leur tradition respective car la [forme spécifique] de la ¥
tradition juive n’est pas compatible avec la [forme spécifique] de la tradition chreé- &
tienne de sorte qu’il est impossible qu’une méme personne puisse Etre en méme temps
de tradition juive et de tradition chrétienne (...). Or les Juifs et les Chrétiens ne pour-
ront étre tous ensemble satisfaits de toi qu’a condition que tu sois a la fois juif et
chrétien ce qui sera toujours impossible car tu es une personne unique et deux reli-
-gions [c’est-a-dire deux formes religieuses] incompatibles ne pourront jamais €tre &
réunies en toi au méme moment.

Par conséquent, s’il n’est pas possible que tu puisses réunir en toi, au méme .
moment, ces deux [formes traditionnelles différentes] il n’est de méme pas possible A
que tu satisfasses simultanément chacune des parties. Puisqu’une telle chose est v
impossible, attache-toi & la Guidance [essentielle] de Dieu sur laquelle toutes les 4
créatures ont la possibilité de s’accorder.

C’est pourquoi, 6 Muhammad, en réponse aux prétentions de chacune des
parties qui prétend que nul n’entrera au Paradis §’il n’est juif ou chrétien, dis : A

(2,120)2. « [en vérité] c’est la Guidance d’Alldh qui est la Guidance ».
C’est-a-dire : le Discours clair (Bayan) de Dieu est le Discours suffisant et le e
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Décret définitif qui tranche [la question] entre nous : revenez au Livre de Dieu
et 4 Son Discours4, Livre ou Dieu a clairement exposé a Ses serviteurs [par le rappel
clair de la Vérité une] ce en quoi ils avaient divergés, et ce Livre est la Thora que tous
[Juifs et Chrétiens] reconnaissent comme provenant d’auprés de DieuS et ou Il
vous révéle clairement lequel d’entre vous est dans la vérité et lequel est dans I’erreur,
lequel est digne du Paradis et lequel est digne du Feu.

(2,120)3.  « et si tu suis leurs desiderata aprés ce qui t’es parvenu comme science tu
n’auras plus [pour te garder) de Dieu, ni garant, ni soutien ».

Dieu — que Sa Louange soit exaltée — veut dire : 6 Muhammad, si tu te con-
formes aux désirs de ces Juifs ou de ces Chrétiens de te voir devenir juif ou chrétien
aprés toute la science qui t’est parvenue au sujet de leur égarement et de leur dissi-
mulation impie et aprés tout ce que Nous t’avons relaté a leur sujet dans cette sou-
rate, tu n’auras plus, [pour te garder] de Dieu, ni de garant (waliyy) qui garantisse
ton affaire et s’en charge, ni de soutien qui te préserve contre Lui et te protége du
chatiment qu’ll ferait descendre sur toi.

Ce verset a donc été révélé parce que les Juifs et les Chrétiens appelaient le
Prophéte a leur tradition respective en prétendant les uns et les autres étre les seuls
a détenir la guidance a ’exclusion de ce que les autres traditions (si’ir al_milal)
pouvaient détenir comme vérité. Dieu exhorte ainsi Son Prophéte a se garder de
n’en rien faire et lui enseigne I'argument décisif qui tranche entre eux au sujet de
leurs prétentions respectives’.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,120)

1. Cest-a-dire I'Islam en tant que pure soumission au Principe, et qui est 1’essentiel de
toute tradition, et I'Isldm en tant qu’obéissance au Prophéte car « celui qui obéit & I'Envoyé,
obéit en fait 4 Dieu » (Cor. 4,80) ce second aspect étant la mise en ceuvre spécifique, également
concevable en mode transposé, pour chaque tradition particuliére.

2. Cette “ulfa” (concorde, compatibilité, “esprit de famille™...) est nécessairement sous-
jacente du fait de 'unité essentielle des trois traditions abrahamiques. Le commentaire met,
dés a présent, ’accent sur les aspects du texte coranique qui annonce “les versets de transition”
(124 a 141) concernant Abrahdm puis, d’une part, Ismail et la Kaaba et, d’autre part, Isaac,
Jacob (Israél) et ses douze fils.

3. Ad_din al gayyim : “religio perennis”. Ces termes sont mentionnés & quatre reprises
dans le Coran. Dans la sourate “Ydsuf”, Joseph, fils de Jacob, dit : « L’Autorité (supréme)
n’est qu’'a Alldh ; Il vous a ordonné de ne rien adorer sauf Lui ! Voila la “ religio perennis” (ad_din
al_qayyim) ; mais la plupart des gens ne savent pas » (12,40).

4. On pourrait également comprendre : revenez au Livre de Dieu et a4 son explication,
c’est-a-dire, ’exégése du Livre, en ’occurrence celle de la Thora comme Tabari va le préciser.

5. Allusion aux divergences antérieures a 1’établissement de I’Alliance entre Dieu et Son
peuple, divergences pouvant &tre envisagées a différents moments historiques et différents degrés
d’universalité. Cf. Cor. 2,213 : «\Les hommes formaient [d’abord] une Communauté unique.
Alldh envoya ensuite les Prophétes comme Annonciateurs et Avertisseurs [selon des langages
spécifiques] et Il fit descendre avec eux le Livre [écrit] selon la Vérité [unique] pour qu’il arbitre
entre les hommes au sujet de ce sur quoi ils avaient divergé... Par Sa science [qu’Il leur conféra]
Allah guida ceux qui croyaient vers la Vérité au sujet de laquelle [les autres] divergeaient... ».
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6. Ce passage deviendra plus compréhensible et plus évident & la lecture du verset suivant
et de son commentaire. -

7. En d’autres termes, la Guidance n’est véritable ni parce qu’elle est juive ni parce qu’elle
est chrétienne mais parce qu’elle-vient de Dieu. La_Guidance de Dieu est en soi, la Guidance
que-les traditions partlcuhéres (entre autres, juive et chrétienne) traduisent dans leur langage
spécifique. Ceux qui suivent ces traditions sont d’autant plus dans la vérité qu’ils comprennent
et touchent la vérité profonde de celle-ci, c’est-a-dire la Guidance par excellence, et qu’ils s’y
conforment, ce qui donne toute sa portée a leur tradition particuliére qui constitue pour eux leur
guide propre.
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« Ceux auxquels Nous avons donné le Livre, qui le sui- 2,121)

vent vraiment comme il faut le suivre, ceux-la sont ceux
qui croient [vraiment] en lui;quant & ceux qui sont impies a
son égard,ceux-la ce sont les perdants ».

“al_ladhina dtaynid_humu _1 kitdba yatliina_hu haqqa
tilawati_hi 0l4’ika yu’'mintina bi_hi/wa man yakfur bi_hi
fa’uld’ika humu _1 khasir{ina”.

2,121)1. “al_ladhina dtaynd_humu _I_Kitdh” = « Ceux auxquels Nous avons
donné le Livre ».

Les commentateurs ont des avis différents au sujet de ceux qui sont concernés
par ce passage.
1.1. @ Certains disent qu’il s’agit de ceux qui reconnaissent et affirment la vérité
de I’Envoyé (al_mu’minin bi_r_Rasil) et de ce qu’il a transmis ; ils se fondent sur
’avis de Qatada pour qui il s’agit des Compagnons du Prophete.
1.2. @ D’autres disent qu’il s’agit des Savants (‘ulam&) parmi les Fils d’Israél qui
croient en Dieu et affirment la vérité de Ses Envoyés ; ils reconnaissent ainsi ’auto-
rité de la Thora et mettent en ceuvre ’ordre que Dieu y avait énoncé : suivre Muham-
mad (Le Louangg), croire en lui et affirmer la vérité de ce qu’il transmettra de la
part de Dieu. Cet avis est fond¢ sur le propos suivant :
..Ibn Zayd a dit, en commentant ce verset : « Ceux qui, parmi les Juifs, ment et

dissimulent la vérité du Prophéte — ... —, ceux-1a sont les perdants ».
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Ce propos [ajoute Tabari] est plus pertinent que ce qu’a dit Qatidda car ni
le verset qui précéde ni celui qui suit ne se rapporte aux Compagnons. En effet,
celui qui précéde concerne les Gens des deux Livres, avec une allusion a la modifi-
cation que certains d’entre eux ont apportée au Livre de Dieu, a I'interprétation
erronée qu’ils en ont faite et aux prétentions qu’ils ont émises. Il n’y a donc 13 aucune
mention des Compagnons du Prophéte, mention qui aurait permis de considérer
ce verset-ci comme une information (khabar) au sujet des Compagnons qui eussent
dans ce cas ét¢ mentionnés auparavant en position dé prédicat (mubtada’)l. De
méme, comme le verset qui suit ne se rapporte pas plus aux Compagnons, il n’est
pas possible de considérer que ce verset-ci est en position de prédicat par rapport
a lui et qu’il inaugurerait un passage concernant les Compagnons alors que le ver-
set précédent “cloturerait” dans ce cas le passage se rapportant aux Gens du Livre.

Si les choses sont ainsi, ce verset est en fait une information complémentaire
(khabar) au sujet de ceux que Dieu mentionne dans le verset précédent? et le ver-
set suivant et qui sont les Gens des deux Livres, la Thora et I'Evangile. L’interpré-
tation de ce passage est alors la suivante : O Muhammad, ceux auxquels Nous avons
donné le Livre que tu connais, a savoir la Thora, qui se sont conformés a ce qui y
est énoncé et qui, de ce fait, ont affirmé que tu es véridique, ont cru en toi et en ce
que tu as transmis de Ma part, ceux-1a sont ceux qui suivent ce Livre [c’est-a-dire
la Thora] comme il convient de le suivre3.

[Remarque] Le mot “kitab” (livre) est ici précédé de I’article car il est connu
et défini du fait que le Prophéte et ses Compagnons savaient de quel Livre il est ici
question.

(2,121)2.  « qui le suivent vraiment comme il faut le suivre ».

La suite du commentaire va porter sur le sens qu’il convient de
retenir ici pour le verbe tald (d’ou yatliina) et de son magdar “tilawa”.
La notion fondamentale exprimée par ce verbe est celle de “suivre”
d’oti découle une notion plus particuliére celle de lire et plus spéciale-
ment encore celle de “lire en psalmodiant” et en réfiéchissant sur le texte
puisqu’une telle lecture consiste & suivre toutes les nuances phonétiques
et toutes les significations4. De ce fait, une telle lecture psalmodiée a
été appelée “tildwa” et rapidement au cours des derniers siécles, c’est
ce sens particulier qui a finalement prévalu dans la terminologie spéci-
fiquement islamique au point d’estomper son sens fondamental.

Le verbe “tald” lui-méme a eu un sort plus heureux car il a pu con-
server son sens originel et a continué d’étre employé dans les contextes
les plus divers.avec le sens de suivre (tabi‘a) tout en étant employé aussi
le cas échéant avec le sens de “lire, psalmodier” et dans la plupart des
textes classiques, lorsque le complément de ce verbe désigne un livre ou
un texte quelconque son sens ne fait aucun doute, et d’ailleurs on ne
songerait méme plus a lui rendre dans ce cas son sens fondamental.

Or dans ce verset, non seulement le complément du verbe “tala”
renvoie au mot “kitdb” (livre) mais de plus son magdar confirmatif est
“tilawa”, celui-1a méme qui fut utilisé plus tard pour désigner presque
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exclusivement la lecture psalmodiée. Il est donc compréhensible qu'un
lecteur non averti des profondes modifications des aires sémantiques
que la pensée islamique a apportées au vocabulaire arabe, ne pensent
pas a rendre & ces termes leur sens fondamental, d’autant plus que le

I sens particulier de “tala”, celui de lire, est aussi admissible mais d'un
certain point de vue également particulier.

Encore une fois, on constatera que, si la langue de la Révélation fut
conforme a la langue utilisée par les Arabes de I’époque du Prophéte,
les significations de la Parole divine ne sauraient étre circonscrites dans
les limites qu’une utilisation spécifiquement islamique, & tendance termi-
nologique, imposera inévitablement par la suite. '

Les commentateurs sont partagés sur le sens de ce passage :

2.1. @ Certains lui donnent le sens suivant : « Qui suivent le Livre comme il faut

le suivre » (yattabi‘ina_hu haqqga _ttiba‘i_hi). Cet avis est fondé sur les propos
suivants : '

Tabari cite & cet endroit 23 propos qui confirment cette interpré-

tation. La plupart de ces propos sont une simple explication du passage

par la paraphrase citée ci-dessus. Quelques-uns de ces propos apportent
des précisions supplémentaires :

..Ibn Abbis commente ainsi ce passage : « “yatliina_hu haqqa tiliwati_hi” c’est-
a-dire : qui le suivent comme il faut le suivre ».

..Ibn Mas"id, Ati, Mujahid le commentent dans les mémes termes.

..Ibn Abbis a dit également « qui considérent licite ce qui y est déclaré licite et
illicite ce qui y est déclaré illicite et qui ne ’altérent pas ».

..Ibn Mas"id a dit de méme et ajoute : « qui le lisent comme Alldh I'a révélé sans
en rien interpréter autrement qu’il ne convient de I'interpréter »5.

.. Muyjahid a dit aussi : « qui le mettent en ceuvre comme il convient de le faire ».

Enfin Qays ibn Sa'd et Akrama confirment que le verbe “tald”
a ici le sens de “suivre” en se référant & un autre passage coranique ou
ce verbe est employé sans qu’il soit possible de douter de sa signification.

...Qays ibn Sa‘d a dit & quelqu’un qui l'interrogeait sur ce passage : « N’as-tu pas
vu qu'Alldh a dit : “et 1a lune lorsqu’elle le suit (tald)” c’est-a-dire lorsqu’elle
suit (tabi‘a) “le soleil” ». (Cf. Cor. 91,2).

2.2. @ D’autres donnent a ce passage le sens suivant : « qui le lisent (yaqra‘tina)
comme il faut le lire »6.

2.3. L’avis le plus pertinent est celui qui donne a ce passage le sens de “ yattabi‘fna_
_hu haqqa _ttibdi_hi” [c’est-a-dire : qui le suivent comme il faut le suivre] et la
preuve en est que la plupart des commentateurs sont d’accord sur cette interprétation.

[Conclusion de Tabari] Compte tenu de cette interprétation le sens de ’ensem-
ble du passage est le suivant : ceux des Gens de la Thora auxquels Nous avons donné
le Livre, et qui croient en toi, 6 Muhammad, et en ce que tu leur as apporté de Ma
part comme vérité, ce sont ceux qui suivent le Livre que J'ai révélé 8 Mon Envoyé
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Moise — que Dieu lui accorde Ses Grices — et qui, par conséquent, ont foi en ce
Livre et reconnaissent ce qui s’y trouve mentionné a ton sujet : tes caractéristiques,
tes qualités et le fait que tu es Mon Envoyé ; & ceux-la il incombe de M’obéir en ayant
foi en toi [c’est-a-dire en reconnaissant et en affirmant la vérité de ta fonction],
en déclarant véridique ce que tu leur as transmis de Ma part et en agissant confor-
mément & ce que Je leur ai déclaré licite dans leur Livre et en s’abstenant de ce que
Ty ai déclaré illicite pour eux ; ceux qui sont dans ce cas n’ont pas altéré leur Livre,
n’en ont rien déplacé ni substitué et le gardent tel que Je I'ai fait descendre sur eux,
avec le commentaire [adéquat] et rien d’autre.
[Remarque au sujet des termes] “haqqga tilawati_hi”.

La traduction littérale de ces termes, compte tenu du sens & donner

au mot “tildwa” magdar de “tald” serait : selon I'action véritable de le
suivre. Tabari aborde ici les avis des grammairiens sur une telle expres-
sion pour mieux en faire apparaitre certaines nuances. Nous ne retien-
drons que I’essentiel.
Ces termes viennent insister sur la fagon dont les gens qui croient vraiment en
la Thora la suivent et s’y attachent.
Le plus pertinent est de considérer que cette expression est un éloge de I'excel-
lente maniére dont ils suivent leur Livre et elle équivaut en quelque sorte & : qui le
suivent — et de quelle fagon excellente ils le suivent ! —

(2,121)3. - « ceux-ld sont ceux qui croient [vraiment] en lui ».

C’est-a-dire : ceux-la croient vraiment en ce Livre.

Dieu déclare ici que celui qui a vraiment foi en la Thora est celui qui suit [ou
respecte] les statuts licites ou illicites qui y sont énoncés et qui met en pratique les
obligations qui y sont imposées ; Dieu fait savoir ainsi que les véritables “Gens de
la Thora” sont ceux qui ont effectivement les qualités qui viennent d’étre énoncees
[et qui sont mentionnées synthétiquement dans le texte coranique] et non pas ceux
qui altérent le texte, substituent son commentaire ou modifient les normes (sunan)
qui y sont formulées, ni ceux qui délaissent ce que Dieu leur a imposé [comme
ceuvres en vue du succés spirituel ].

Dieu décrit ainsi ceux qui suivent la Thora et fait leur éloge en ces termes car
suivre la Thora c’est suivre le Louangé (Muhammad), Prophéte de Dieu — qu’ll
lui accorde Ses Graces et Sa Paix — et c’est le reconnaitre comme véridique puisque
la Thora leur ordonne cela et leur dit, de la part de Dieu, ce qu’il en est de sa fonction
prophétique et de I'obligation de lui obeéir, faite & toutes les créatures de Dieu parmi
les Fils d’Adam ; nier la vérité du Louangé (Muhammad) c’est nier la Thora.

Dieu déclare donc ici que ceux qui suivent [vraiment] la Thora sont ceux qui
[nécessairement] croient en Muhammad — sur lui les Graces et la Paix — et qui
mettent [ainsi] la Thora en ceuvre’. _
...Ibn Zayd a dit : « Les termes “ceux-1a croient en lui” désignent ceux qui, des Fils

d’Israél, croient en 'Envoyé d’Alldh — ... — et en la Thora ; quant a celui
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qui nie et dissimule la vérité de Muhammad — ... — celui-1a nie et dissimule
la vérité de la Thora et il est perdant ».

(2,121)4. “wa man yakfur bi_hi fa_uld’ika humu _I_khdsirin” = « quant d ceux
L qui sont impies d son égard, ceux-la sont les perdants ».

Ceci signifie : ceux qui sont impies a ’égard du Livre [c’est-a-dire qui en nient
et dissimulent la vérité]® nient ce qu’il contient au sujet des obligations imposées
par Dieu et de la reconnaissance de la fonction prophétique de Muhammad — ... —
et ils en modifient 'interprétation [véritable], ceux-la sont ceux qui perdent le profit
de leur science et de leurs ceuvres, qui enlévent a leur propre dme les bénéfices [qu’elles
auraient été en droit d’attendre, grice a la science acquise et aux ceuvres accomplies]
de la miséricorde de Dieu et qui acquiérent .en contrepartie [les effets de] son irri-
tation et de sa colére.

En commentaire de la fin de ce verset « et ceux qui sont impies a son égard
ceux-1a ce sont les perdants »,

..Ibn Zayd a dit : « ceux des Juifs qui sont impies a I’égard du Prophéte — sur lui
les Graces et la Paix — ceux-1a sont les perdants »9.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,121)

1. Litt. : information. Dans la terminologie grammaticale le “khabar” est I’attribut venant
en reponse d un prédicat appelé “mubtada’”. Tout “mubtada’ doit étre suivi d’'un “khabar”
qui peut étre éventuellement sous-entendu. Parfois I'ordre du prédicat et de son attribut est
inversé.

2. Plus précisément il s’agit d’une “information complémentaire” au sujet de I’ensemble
des deux communautés traditionnelles dont certains viennent d’étre mentionnés dans le verset
précédent en termes défavorables et négatifs et dont d’autres sont mentionnés dans ce verset
en termes favorables et positifs.

3. C’est-a-dire : suivent la Thora en 'accomplissant du fait qu’ils suivent le Prophéte qui
y est annoncé. Cette partie du commentaire annonce le commentaire de la suite du verset qui
en sera une confirmation.

4. Ce sens a été celui qu’il convenait de retenir lors du commentaire du verset (2,44) ou il
était également question de la Thora et ou Dahhdk expliquait le verbe “tala” “étudier”
le livre, c’est-a-dire, le lire en suivant attentivement son sens. On remarquera que ni dans le
verset (2,44) ni dans celui-ci il ne s’agit d’une simple lecture formelle et en quelque sorte super-
ficielle qui ne consisterait qu’a respecter les régles de la psalmodie. D’ailleurs, comment une
simple lecture qui ne serait correcte que du seul point de vue technique pourrait-elle &tre un
critére de foi, alors qu’il y a bien des gens qui sont profondément croyants, malgré les difficultés
qu’ils peuvent rencontrer a réciter le Livre selon les régles de la psalmodie correcte?

5. On voit que pour Ibn Mas‘lid, ce passage est & comprendre selon toutes les significations
partlcuhéres du verbe “tald” qui, dans ce contexte, peuvent découler de son sens fondamental :

“suivre” le Livre c’est tout a la fois le comprendre selon une juste compréhension, le lire selon
une lecture techniquement exacte et la mettre en ceuvre selon une mise en ceuvre effective.

6. Tabari ne dit rien de plus et ne cite aucun propos justifiant cette compréhension du
passage.

7. Bien entendu, tout ceci peut étre compris selon les deux niveaux de compréhension dont
il a déja été souvent question (voir tome 1 : com. (2,38)2., note 1, p. 161 ; (2,79), note 2, p. 208 ;
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(2,101), p. 237). Toutefois, si le nom Muhammad (le Louangg, le Lieu de toutes les louanges)
peut étre compris a différents degrés d’universalité, il ne faudra jamais oublier que le sens mani-
feste du Coran et du commentaire de Tabari concerne la personne du Prophéte telle qu’elle était
manifestée au moment de la Révélation ; de méme que ce qui concerne de fagon patente Moise
dans la Thora, tout en pouvant aussi concerner le Prophé¢te dans sa réalité permanente et uni-
verselle, concerne d’abord le Prophéte tel qu’il apparut aux Fils d’Israél en ce temps-1a.

Le sens manifeste ne doit jamais étre confondu avec un sens sous-jacent, quand bien méme
celui-ci donne a celui-la toute sa portée. Ainsi lorsque le Prophéte Muhammad dit « j’étais déja
alors qu’Adam était encore entre la terre et I’eau » il s’agit ici de savoir exactement de qui il est
question. Il faut ajouter, pour éviter les équivoques, que le Prophéte Muhammad était, dans sa
réalité manifestée, & ’époque de la Révélation du Coran, ’achévement de la manifestation du
Prophéte dans sa réalité permanente, de méme que le Coran lui-méme était I’achévement et la
synthése de toutes la Révélation ; de ce point de vue, il faut convenir que le sens patent rejoint
le sens sous-jacent, et, connaitre le Prophéte Muhammad en son temps, c’étdit connaitre le
Prophéte dont il était question dans les Livres sacrés antérieurs, ne pas le reconnaitre comme tel
équivalait donc & une infidélité a I’égard des Révélations antérieures ou ils étaient mentionnés :
« Ceux qui suivent "'Envoyé, le Prophéte, I'Illettré, qu’ils trouvent inscrit (sic) chez eux dans la
Thora et I'Evangile, qui leur ordonne le bien... ceux qui croient donc en lui... et suivent la Lumiére
qui a été descendue avec lui, ceux-la ce sont ceux qui ont le succeés spirituel » (Cor. 7,157).

Ceci ne doit pas remettre en cause la notion fondamentale d’“annonciation” du Prophéte
Muhammad par les textes antérieurs. On pensera en particulier & certains aspects du Messie
annonce dans I’Ancien Testament, ou du Paraclet tel qu’il est annoncé dans le Nouveau Testa-
ment : « Pourtant je vous dis la vérité : il vaut mieux pour vous que je parte; car si je ne pars
pas, le Paraclet ne viendra pas 4 vous; ... quand il viendra, il confondra le monde en matiére
de péché ... de justice et ... de jugement ... Quand il viendra, lui, I'Esprit de vérité, il vous conduira
vers la vérité toute entiére ; car il ne parlera pas de lui-méme ; mais tout ce qu’il entendra, il le
dira et il vous annoncera les choses & venir. Il me glorifiera car c’est de mon bien qu’il prendra
pour vous en faire part... » (Saint Jean 16,7 4 14.)

Le terme “Paraclet” signifie originellement “celui qu’on appelle au secours”. Or c’est 1a
le sens de deux d’entre les deux cents noms du Prophéte : Ghawth et Ghiyath (litt. : “Secours”
et “Grand secours™). Par ailleurs, parmi ces deux cents noms figure aussi “Ruh al Haqq” qui
signifie exactement “Esprit de la Vérité”, et “Bachir” I'“ Annonciateur™.

8. Rappelons que le sens fondamental de “kafara” est : nier et dissimuler. Il s’agit ici de
ceux qui nient et dissimulent la vérité qu’ils entrevoient mais qu’ils ne veulent pas admettre.

9. On remarquera ici comment Tabari fait subtilement passer son commentaire d*une possi-
bilit¢ de compréhension 4 une autre et comment il met en évidence le double sens possible du
pronom de rappel “hi” dans “wa man yakfur bi_hi” qui signifie “et ceux qui sont impies a son
égard” : ceci veut dire que I'impiété & 'égard du Livre se traduit par I'impiété a I'égard du Pro-
phéte vivant parmi eux et en particulier a I'égard du Prophéte Muhammad lorsque celui-ci est
suscité, comme elle se traduisit par I'impiété a ’égard de Jésus lorsque celui-ci Ia été.

*
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« O Fils d’Israél, souvenez-vous du bienfait que Je vous
ai accordé et [souvenez-vous] que Je vous ai favorisé par
rapport “aux mondes”

“ya_bani isrdlla _dhkurd ni‘matiya _1 lati an‘amtu
‘alay_kum wa anni faddaltu kum ‘ala _1 "adlamina”.

« Craignez un Jour, [celui] oi aucune dme ne dispen-
sera une autre 4me de quoi que ce soit [duJugement],ou au-
cun équivalent ne sera accepté de sa part, ou aucune inter-
cession ne lui sera utile et ou ils [les étres rassemblés ce
Jour-la] ne seront pas secourus ».

“wa _ttaql yawman l4 tajzi nafsun ‘an nafsin chay’an
wa 14 yugbalu min_ha ‘adlun wa 14 tanfa'u_ha chafa‘atun
wa 1a hum yungariina”.

(2,122)

(2,123)

Ces deux versets, comparables aux versets 47 et 48, ferment la pé-
riode de cette sourate allant du verset 40 au verset 123, et concernent
en particulier, directement et explicitement les Fils d’Israél, tout en
comportant bien d’autres aspects et en étant susceptibles de s’adresser
a bien d’autres destinataires. (Voir notes intercalaires, tome I, p. 162,
163 et 245).

Les versets 124 a 143 formeront une période de transition qui aché-
vera la premiére moitié de la sourate se rapportant plus spécialement
aux bienfaits divins accordés & ’humanité dans son ensemble puis aux
Fils d’Israél en particulier.

« O Fils d’Israel, souvenez-vous du bienfait que Je vous ai accordé et [sou-
venez-vous)] que Je vous ai favorisé par rapport “ aux mondes” »

Tabari rappelle briévement les bienfaits mentionnés précédemment
et renvoie le lecteur aux commentaires des versets en question. (Voir
2,40 et 2,47 et suivants). Il rappelle toutefois que les “mondes™ désignent
les ensembles de peuples ayant vécu aux différentes époques concernées
par les événements évoqués par Dieu.

Brefs extraits résumés. Ce verset est une exhortation que Dieu adresse aux Juifs
qui cotoient le Prophéte et ses Compagnons dans leur lieu d’émigration (Médine),
et un rappel des bienfaits qu’Il leur avait accordés ; cette exhortation et ce rappel
visent & obtenir leur assentiment & I’égard de Sa Re11g1on et de Son Envoyé Muham-
mad — que Dieu lui accorde Ses Graces et Sa Paix —.
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S 2 A2
: « Et [souvenez-vous] lorsque son Seigneur éprouva (2,124) :
N Abraham par des “kalimit” qu’il accomplit parfaitement LA
<< et qu’ll lui dit : )
N — Je vais tlinstituer “imadm” pour les hommes. N
-~ [Abraham lui] dit : ' .
N — Et de ma descendance? %
32 [Allah lui] répondit : 2
A — Mon pacte ne sera pas pris par les injustes ». 5

X “wa idhi _btald ibrdhima rabbu_hu bi_kalimatin fa_ x
N _atamma_hunna/qila inni ja‘ilu_ka li _n ndsi imidman/ ~
[N géla wa min dhurriyyati/qila 13 yanalu ‘ahdi _z zalimina”. A
N Du point de vue purement structurel, deux possibilités de com- >4
L2 préhension se présentent. Tabari n’en retient qu’une seule fondée sur la At
N continuité immédiate du texte, ou “continuité linéaire” de sa trame; ~
7T de ce point de vue, ce verset continue les deux versets précédents : S
N « O Fils d’Israél, souvenez-vous des bienfaits que Je vous ai accordés ». P

(Voir début du commentaire du verset 2,125). La particule “idh” a S
<< donc ici la méme fonction que dans les versets 30, 49 et suivants, 83 4
ATx et 93, etc., ol les termes “souvenez-vous™” étaient considérés comme A\
‘s sous-entendus apres cette particule. De ce méme point de vue, il n'y a D
S aucune solution de continuité entre ce qui précéde et ce qui suivra et la &

/‘

Pour le verset (2,123) voir com. (2,48), tome I, p. 174 et svt.

traduction suscrite a été établie en fonction de cet aspect.

Mais la structure du texte présente une continuité seconde ou une
continuité par période selon la chaine du texte (nous ne parlons ici
que d’une seule trame et d’une seule chaine correspondant aux degrés
d’interprétation de Tabari). En effet, la particule “idh” pourrait aussi
étre rapportée a ce qui suit car le verset pourrait &tre compris ainsi :
« Lorsque son Seigneur éprouva Abraham par certains ordres et que
celui-ci les efit accomplis, Dieu dit : “Je vais faire de toi un guide pour
les hommes”... » (traduction D. Masson). Cette opinion montre que ce
verset est relativement plus indépendant par rapport & ce qui précéde
et marque plus nettement le début d’une nouvelle partie du texte qui,
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d’une part, concerne plus directement les musulmans et qui, d’autre
part, s’adresse plus spécialement aux Arabes mekkois.

Pour en revenir au point de vue structurel de Tabari, si on envisage

: ce verset en fonction de I'ensemble des versets précédents, on peut

/o considérer qu’il concerne encore les Fils d’Israél sous le rapport de

I'Alliance conclue entre Dieu et Abraham et sa descendance. (Voir

aussi Genese 15 & 17). Mais alors que I’Alliance sinaitique mentionnée

précédemment concernait exclusivement les Fils d’Israél 4 partir de

Moise, I'Alliance 4 laquelle ce verset fait allusion a un caractére plus

primordial et concerne tous les descendants d’Abraham a la fois ceux

qui seront issus de son premier fils Ismaél et ceux qui le seront de son

second fils Isaac. Cette Alliance fut revivifiée au cours des ages par les

différents Envoyés en particulier Moise a I’égard des Fils d’Israél (et

dans une certaine mesure Jésus) et Muhammad a I’égard des Arabes,

descendants d’Ismaél. La Parole divine “remonte” donc, en quelque

‘sorte, le cours de T'histoire sacrée pour passer d’une tradition particu-

liére (celle des Fils d’Isragl) 4 une autre (I'Isldim dans le sens courant

de ce terme) par I'intermédiaire de leur source commune antérieure a leur
différenciation!.

En conservant Pinterprétation de la particule “idh” donnée par
Tabari, si on envisage ce verset par rapport a la suite, on pourrait méme
considérer que les rappels mentionnés dans ces versets (2,125 a 2,131)
et marqués par cette méme particule, s’adressent aux Arabes, descen-
dants d’Ismaél et, en particulier, les Mekkois car c’est de leur Cité
et de I'Enceinte sacrée qu’il va étre question par la suite. Dans ce cas,
ces versets peuvent étre considérés comme faisant suite aux premiers
versets de la sourate (en particulier 2,6 et 2,7) envisagés selon le point de
vue de Rabi’ ibn Anas qui les rapportait au cas des impies dissimulateurs
parmi les Arabes.

(2,124)1. “wa idh _ibtald Ibréhima Rabbu_hu bi_kalimdtin fa_atamma_hunna” =
« Et lorsque son Seigneur éprouva (ibtald) Abraham par des “kalimdt”
qu’il accomplit parfaitement ».

Dieu éprouva Abraham par des obligations (fard’id) qu’ll lui imposa ; c’est
la le sens des “kalimat” (litt. : “paroles™) qu’ll lui révéla et qu’ll lui ordonna de
mettre en pratiquel®is.

Les commentateurs sont partagés au sujet de la nature de ces “kalimit” par
lesquelles Dieu éprouva Son Prophéte et Ami intime (Khalil)2.

Tabari va mentionner 4 ce sujet trente propos différents regroupés
selon huit avis qui sont autant de compréhensions possibles du terme
“kalimat” correspondant aux différents aspects de I'“épreuve” que
Dieu imposa & Abraham. Certains commentateurs envisagent d’abord
ce terme dans son sens habituel et premier de “paroles” : dans ce cas,
ce sont les paroles elles-mémes qui constituent ’épreuve du fait qu’elles
contiennent” un énoncé d’obligations & observer ou d’“épreuves” &
venir. D’autres envisagent le terme “kalimit” comme désignant par
métonymie les obligations ou les épreuves elles-mémes. La coexistence
et la concordance profonde de la pluralité de ces aspects seront soulignés
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par le fait que Tabari cite plusieurs avis différents d’'un méme commen-
tateur, en I'occurrence Ibn Abbais.

1.1. @ Certains disent qu’il s’agit des “régles” [ou prescriptions] de la Soumission

(Islam) et qui sont au nombre de trente. Ils se référent aux propos suivants :

...Ibn Abbis a dit : « Nul ne fut jamais éprouvé par cette Religion (din)3 et ne la
mit parfaitement en ceuvre, except¢é Abraham qu’Allah éprouva par des
prescriptions qu’il accomplit parfaitement ».

Ibn Abbis ajoute : « Alldh lui accorda I'Immunité4 et dit “...et
Abraham fut celui qui s’acquitta parfaitement” » (Cor. 53,37).

Ibn Abbais précise : « Dix de ces prescriptions sont mentionnées dans
la sourate des Factions, dix dans celle de 'Immunité et d1x dans celle des
Croyants »5.

Quelqu’un posa une question et Ibn Abbas répondit : « En vérité
cette Soumission (Isldim) comporte trente “parts” »5.

Tabari cite ensuite un propos semblable ou Ibn Abbas précise
les passages coraniques ot ces prescriptions sont mentionnées, sans toute-
fois citer intégralement ces versets. Le lecteur en trouvera le texte com-
plet en note 5.

1.2. @ D’autres disent que ces prescriptions sont dix recommandations caracté-
ristiques propres aux normes traditionnelles de I Islam (sunan al_islam). Ils se
référent aux propos suivants :

...Ibn Abbis a dit : « Alldh éprouva Abraham en lui prescrivant I’ablution dont
cing choses se rapportent a la téte et cinq au reste du corps. Les cinq choses
se rapportant 4 la téte sont : la taille des moustaches, le ringage de la bouche,
’aspiration de ’eau par le nez, 'utilisation du “siwak”™7 et passer les mains
sur la téte. Les cinq choses se rapportant au reste du corps sont : la coupe
des ongles, le rasage du pubis, la circoncision, I’épilation des aisselles et le
lavage des souillures aprés les besoins naturels »8 (...).

1.3. @ Certains disent que ces prescriptions sont dix recommandations dont les

unes concernent la purification du corps et les autres, les rites du pélerinage. Ils se

référent aux propos suivants

..Ibn Abbias a dit : « Dans le verset “lorsque son Seigneur éprouva Abraham
par des prescriptions et qu’il les accomplit parfaitement”, six prescriptions
se rapportent a ’homme lui-méme et quatre aux rites du pelerinage. Les
six se rapportant 4 ’homme sont : le rasage du pubis, la circoncision, I’épi-
lation des aisselles, la coupe des ongles, la taille des moustaches et la grande
ablution (ghusl) le Vendredi. Les quatre concernant les rites du pelerinage
sont : la circumambulation, le septuple Parcours entre Cafa et Marwa,
la Lapidation des Stéles et le Reflux des pélerins ».

1.4. @ D’autres disent que ces “kalimat” [prises cette fois dans le sens de “paroles”]

sont, entre autres, les Paroles que Dieu adressa 8 Abraham [et mentionnées en partie

dans la suite du verset] : Je ferai de toi I"“imidm” des hommes pour les rites du

pélerinage.
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Ceux qui partagent cet avis se référent aux propos suivants :

- Pour une bonne compréhension des propos qui vont suivre, il est
A , nécessaire d’avoir pris connaissance des versets 2,125 4 2,128. La tra-
duction du-passage commenté en par. 2. est établie ici en fonction de
ces coinmentaires.

...Abl Célih a dit au sujet de ce passage : « Parmi ces paroles, il y a celle-ci : “Je

2 ferai de toi I'“imam” des hommes pour les rites du pélerinage”. Il y a aussi
les versets concernant ces rites et le passage “Lorsque Abraham éleva
la base de la Maison” » (Cor. 2,127).

... Mujahid et Akrama commentent ainsi ce passage : « Alldh dit & Abraham :

2 — Je vais t’éprouver par quelque chose. De quoi s’agit-il?

— Tu vas faire de moi I'“imam” des gens.

— Oui !,

S — Et de ma descendance [qu’en sera-t-il]?

A — Mon Pacte n’atteindra pas les injustes ! [lui répondit le Seigneur].

— Tu feras de la Maison un lieu de retour (mathabatan) pour les

hommes [dit encore Abraham].

< — Oui!

— Et un lieu de sécurité (amnan).

— Oui!

— De nous deux Tu feras deux serviteurs soumis a Toi et de notre

S descendance, une communauté qui Te sera soumise.

— Oui!

— Tu nous feras voir nos rites et Tu reviendras vers nous.

< — Oui!

A — Tu feras de ce pays un pays sir.

— Oui!

— Et aux gens de ce pays qui croient, Tu accorderas certains fruits.

& — Oui! » (...)

A ... Rabi" ibn Anas a dit que les “kalimat” étaient [les passages coraniques suivants] :

« Je vais t’instituer “imam” pour les hommes »,

« Et [souvenez-vous] lorsque Nous fimes de la Maison un lieu de

3 retour » (2,125).

« Prenez la Station d’Abraham comme lieu de priére » (id.).

« Nous ordonnadmes & Abraham et Ismaél... » (2,125).

« Et lorsque Abraham éleva les bases de la Maison... » (2,127).

1.5. @ D’autres disent qu’il ne s’agit ici que des prescriptions relatives [unique-
ment] aux rites (manésik) du pélerinage et ils se fondent sur un propos d’Ibn Abbas
& [qui commenta également ce passage d’aprés cette possibilité de compréhension],
A propos entendu par Tamimi et Qatada.

O 1.6. ®D’autres se référent 4 un propos de Suddiyy qui a dit que ces “kalimat” par
A lesquelles Dieu éprouva Abraham sont les invocations suivantes [qu’il adressa &
Dieu avec son fils Ismaél aprés qu’ils eurent reconstruit la Kaaba] :
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« Seigneur ! Agrée cela de notre part! En vérité, Toi, Tu es I'Oyant, le Tres-
Savant! » (2,127).

« Seigneur ! Fais que nous Te soyons tous deux soumis et fais qu’il y ait parmi
notre descendance une communauté qui Te sois soumise !

« Fais-nous voir nos rites® et revient vers nous!... » (2,128).

« Seigneur ! Suscite parmi eux un Envoyé [qui soit I'un] d’entre eux » (2,129).

1.7. @ D’autres disent qu’il s’agit de certaines choses dont la circoncision (khitan)
et ils se fondent sur un propos de Cha‘bi entendu par Abi Ishaq.

1.8. @ D’autres disent qu’il s’agit de choses précises par lesquelles Abraham fut
éprouvé et qu'il supporta avec une parfaite constance : I’étoile, la lune, le soleil,
le feu, ’émigration et la circoncision ainsi que le sacrifice de son fils. Ceux qui adop-
tent cet avis se fondent sur les propos suivants :

... Abfi Raja rapporte : « Je demandais un jour a Hasan al-Bagri le sens du passage
lorsque son Seigneur éprouva Abraham par des “kalimat” qu’il accomplit
parfaitement”; il me répondit : le Seigneur I’éprouva par I'“étoile” et
fut satisfait de lui, puis Il ’éprouva par la “lune” et fut satisfait de lui,
puis par le “soleil” et fut satisfait de 1uil9, puis par I'“émigration” et enfin
par la circoncision ».

...Qatada rapporte : « Hasan al-Bagri disait [a propos de ce passage et d’Abraham] :
Dieu! Qu’il fut éprouvé et avec quelle patience il endura I’épreuve ! Son
Seigneur I’éprouva par I'étoile, la lune et le soleil : il réagit parfaitement,
reconnut que son Seigneur est Eternel (D4’im) et qu’ll n’a pas de fin,
orienta “en mode pur son visage vers Celui qui créa les Cieux et la terre
et il n’était pas parmi les associateurs” (Cor. 6,79). Il I'’éprouva encore par
I’émigration (hijra) : Abraham sortit de son pays et de son peuple pour
aller jusqu’au pays de Cham!! en émigrant vers Allah!2. Il I'éprouva encore,
avant son émigration, par le feu qu’il supporta avec patience. Enfin Alldh
I’éprouva par le sacrifice de son fils et la circoncision et il supporta tout
cela avec patience » 13 (...)

1.9. [Conclusion de Tabari]. Pour nous, le commentaire le plus pertinent de ce
passage est de dire que Dieu — Puissant et Majestueux — informe ici Ses serviteurs
qull éprouva Abraham par des “kalimat” qu’Il lui inspira et qu’Il lui ordonna de
mettre en pratique et Il les informe qu’il les accomplit parfaitement. Il est permis de
considérer que ces “kalimat” sont tout ce qu’ont mentionné les commentateurs dont
nous avons cité les interprétations sur ce point, et il est permis également de considérer
que ces “kalimat” correspondent [plus particuliérement] a I'un ou l'autre de ces
aspects [sans exclusion des autres] car, en réalité, Abraham — que Dieu lui accorde
Ses Grices — fut éprouvé par tout ce que nous avons mentionné. Si les choses sont
telles que nous disons, il n’est pas permis de considérer que Dieu veut signifier ici
par le terme “kalimat” un seul de ces aspects a ’exclusion des autres & moins que
’on ne puisse se référer, pour preuve irréfutable d’une telle affirmation. soit & un
propos siir de la part de I'Envoyg¢, soit 2 un consensus décisif. Or il n’existe rien de
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ce genre ni de la part du Prophéte ni de la part du consensus [des Compagnons ou

Suivants] & moins que I’on ne tienne compte de deux propos du Prophéte qui con-

cernent un passage coranique semblable ; dans ce cas on retiendra ces deux propos

ou I'un d’entre eux pour fonder le commentaire le plus pertinent de ce passage-ci

a condition, toutefois, que la validité de ces deux propos, ou de celui des deux qui

sera retenu soit fermement établie.

@ L’un de ces deux propos est le suivant :

...rapporté par Sahl ibn Mu‘adh qui le tenait de son pére : « Le Prophéte dit un
jour [a ses Compagnons] : — Ne vais-je pas vous dire pourquoi Alldh
surnomma Abraham Son Ami intime qui s’acquitta pleinement [de ses
engagements]?14. Chaque matin et chaque soir il disait : “Gloire a Dieu,
lorsqu’ils (les étres) atteignent le soir et lorsqu’ils atteignent le matin...” »
(Cor. 30,17).

® L’autre propos est le suivant :

... rapporté par Abt Umama : « L’envoyé cita le verset “ Et Abraham qui s’acquitta
pleinement” et il ajouta [a I'adresse de ses Compagnons] :

— Savez-vous ce dont il s’acquitta pleinement? IIs répondirent :

— Alladh et Son Envoyé sont plus savants !

— Il's’acquitta de I'ceuvre [qu’il était tenu d’acquitter] de jour, & savoir
une priére de quatre “raka‘a” dans la journée ».

[Tabari ajoute]. Si le propos de Sahl ibn Mu‘adh est authentique, il faudra
considérer que les “kalimat” mentionnées dans ce verset, par lesquelles Dieu éprouva
Abraham et que celui-ci a ensuite parfaitement accomplies, consistaient a dire
chaque matin et chaque soir : « Gloire & Dieu lorsqu’ils atteignent le soir et lorsqu’ils
atteignent le matin, louange a Lui dans les Cieux et sur la terre dans la nuit et au
milieu de la journée » (Cor. 30,17 et 18)15. Par ailleurs, si la transmission du propos
de Abi Uméma est siire, il faudra en conclure que les “ kalimat” inspirées a Abraham
étaient de prier quatre “raka‘a” par jour. Mais comme certains émettent des réserves
quant a la validité des chaines de transmetteurs de chacun de ces propos, le plus
pertinent est de s’en tenir & ce que nous avons mentionné précédemment.

Toutefois, si quelqu’un nous affirmait que le commentaire le plus exact est
celui qui est donné par Abl Calih, Mujahid et Rabi‘ ibn Anas (voir ci-dessus 1.4.),
nous considérerions que c’est 13 un point de vue valable car les versets suivants com-
portent les “kalimat” telles qu’ils les envisagent ; et de ce point de vue, ces versets
sont autant d’explications du terme “kalimat” [qui est, en quelque sorte, en position
de précidat par rapport & ces passages explicatifs].

(2,124)2.  “qdla :innl j@‘ilu_ka li_n_ndsi imédman> = « et qu’ll lui dit : Je vais t'ins-
tituer “imdm”> pour les hommes ».

Par ces termes, Dieu veut dire : O Abraham, Je vais faire de toi un exemple
(imdm) que I'on suivra et auquel on se conformera. On -utilise en effet le verbe
“amma” (d’oll imdm) pour dire que 'on est en téte d’un groupe ou d’un peuple
ou devant eux!6. Dieu veut seulement dire ici : Je vais faire en sorte que tu deviennes
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le prototype (imam) des croyants par rapport a tous les gens de foi qui viendront
aprés toi et par rapport & Mes Envoyés que tu devanceras alors qu’eux suivront ta
direction et se conformeront & ta norme qui sera celle que tu mettras en ceuvre selon
Mon ordre et Mon inspiration.

(2,124)3. “gdla : wa min dhurrlyyat"’ = « Il dit : et [feras-tu de méme)] de ma
descendance ? »17.

3.1. Lorsque Dieu eut élevé son rang spirituel, qu’Il 'eut honoré et qu’ll lui eut
annoncé qu’ll ferait de lui I“imam” des gens de bien de son époque et des époques
ultérieures, qu’ils soient ou non de sa descendance, que I’on se guidera selon sa gui-
dance et que ’on prendra ses actes et ses qualités en exemple, Abraham dit a son
Seigneur : O Seigneur ! Et de ma descendance institueras-Tu des “ 1mams que I'on
prendra comme exemple, de la méme fagon que Tu m’as institué “imam” et que I’on
prendra exemple sur moi? C’était 14 une demande qu’Abraham adressait a son
Seigneur [en faveur de sa descendance]. C’est ainsi que Rabi® ibn Anas interprete
ce passage :
...Rabi" ibn Anas a dit : « En disant “et de ma descendance”, Abraham veut dire :
et de ma descendance institueras-Tu de méme des étres que ’on prendra
pour “imim” et pour exemple de conduite? »

3.2. [Avis particulier]. Toutefois, certains ont prétendu que ces paroles d’Abraham
sont une demande qu’il adressa a son Seigneur pour que sa postérité restat fidéle
a 'engagement (“ahd) qu’il a pris avec Dieu et au culte (din) qu’il lui rendit. Cette
demande serait alors comparable & [une autre demande qu’il adressa a son Seigneur
en ces termes] : « Seigneur, préserve-moi et mes fils de I'adoration des idoles »
(Cor. 14,35). ~
[Selon ce point de vue] la réponse que Dieu donne ensuite & Abraham « Mon
pacte ne sera pas pris par les injustes » I'informe qu’il y aura des hommes injustes
parmi-sa postérité.
3.3. [Réfutation de cet avis]. Mais le sens obvie de la Révélation indique qu’il
n’en est pas ainsi car la demande d’Abraham fait immédiatement suite a I'affirmation
de Dieu « Je vais t’instituer “imam” pour les hommes ». Il est clair que cette demande
d’Abraham en faveur de sa descendance concerne la méme chose que celle que Dieu
vient de lui accorder [4 savoir le fait qu’ll 'institue imam] et s’il s’agissait d’autre
chose cela serait mentionné clairement. Quant au fait que I'objet de la demande
ne soit pas clairement énoncé, ceci est dii & ce qu’il est déja mentionné précédemment
" [dans I'affirmation de Dieu] en sorte qu’il n’était pas utile de le répéter et de dire :
et de ma descendance institueras-tu des étres dans la fonction d’imdm (iméma) de
la méme fagon que Tu m’y as institué?

(2,124)4. “l4 yandlu ‘ahdi _z_zdlimin” = « Mon Pacte ne sera pas pris par les
injustes ».

72

C X XK X XK XK > O X XK XK XK I X XK K K XKD

O 0 | e | o | o | e | e | o | e | o | | e | e | e | o] o | B | i | e | | e | e | e | e | e | <

|/ N | AN | 4N { N[ AN | A | A N AN AN ) N | /N I N | AN

2%

QN

P2y N | AN | ZIN | dN | diN | A N[ ZIN | ZIN | AN | A ZIN | 0N

YIPY N

N | 7S | /]



\7

N

AR AR AR AR

7N AR AR AR AR

|

2

A

N |\ iy, | \\2 d 7 L\ \fl AN AR IARAR AR AR AR AR AR AR AR AR AR Ah 4

T o T o T T T T T e T T T T T T e TV

A OO XSO A X XXX X XX XX > XX XX XX X X XXX XK XD

4.1. Variante de lecture. Explication du sens du verbe “néla, yanalu” (traduit

ici par “étre pris”).

La traduction littérale de ce passage en fonction de la lecture retenue

, ici par Tabari serait la suivante : « Mon Pacte ne prendra pas (1 yanalu)

- les injustes » ou encore, selon un autre sens de yandlu « Mon Pacte
n’atteindra pas les injustes ».

Il existe [dit Tabari] une autre lecture de ce passage ou les fonctions des termes
“mon Pacte” et “injustes” sont inversés les “injustes” étant au cas sujet et “Mon
Pacte” au cas direct. Cette lecture est transmise par Ibn Mas™id : “1a yanalu “ahd_1i
_z zalimin” = « Les injustes ne prendront pas Mon Pacte ». En réalité les deux lec-
tures sont permises car le verbe ndla (yanilu, traduit plus haut par “étre pris”,
“prendre”, “atteindre”) s’emploie aussi bien pour dire que quelque chose “atteint”
une personne ou qu'une personne “atteint” cette chose. Lorsqu’un bien “atteint”
(néla) quelqu’un celui-ci “atteint™ le bien. La différence réside dans le fait que dans
I'un des cas I’action d’atteindre est attribuée au “bien” [qui correspond au “Pacte”,
dans la lecture retenue par Tabari] et, dans I’autre cas, I’action d’atteindre est attri-
buée a la personne concernée [en I'occurrence “les injustes™]!8.

La traduction retenue ne correspond pas exactement a la traduction
littérale de I'une ou de 'autre lecture mais elle traduit dans tous les cas
le sens principal du passage!S.

4.2. Commentaire du terme “‘ahd” (traduit ici par “pacte”) et nature du “pacte”
dont il est question dans ce passage.

En lui disant « Mon Pacte (“ahdi) ne sera pas pris par les injustes » Dieu informe
Abraham qu’un injuste ne deviendra jamais un “imdm” que les gens de bien pren-
dront en exemple. C’est 14, en quelque sorte, une réponse de Dieu — que Sa Louange
soit exaltée — a la supposition qu’Abraham avait émise en Lui demandant d’insti-
tuer des imams semblables a lui et issus de sa descendance : Dieu 'informe qu’ll
agira effectivement ainsi & I’égard de sa descendance excepté 4 ’égard de ceux d’entre
eux qui seront injustes car Il ne fera jamais parvenir un injuste auprés de Lui, dans
la ‘Station spirituelle ou se trouvent Ses Saints, ¢n I’honorant de la fonction d’“imam”
(imama) ; cette fonction est réservée a Ses Saints et aux gens de ’obéissance a Son
€gard et non a4 Ses ennemis et & ceux qui sont impies dissimulateurs & Son encon-
tre20,

Les commentateurs sont partagés au sujet de la nature de ce “‘ahd” que Dieu
interdit aux injustes d’atteindre.

4.2.1. @ Les uns considérent qu’il s’agit de la fonction de prophétie (nubuwwa)
c’est ’avis de Suddiyy. Ceux qui adoptent cette interprétation donnent au passage
le sens suivant : les injustes et les associateurs n’obtiendront jamais la fonction de
prophétie.

4.2.2. @ D’autres disent qu’il s’agit de I’engagement propre a la fonction d’“imam”
[telle qu’elle a été définie précédemment]. Ils interprétent alors le passage dans le
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sens suivant : de toute ta descendance Je n’instituerai personne d’injuste comme
“imam” que 1’on prendra en exemple. Ils se fondent sur les propos suivants :
Mujahld a dit : « “Mon Pacte ne sera pas pris par les injustes” c’est-a-dire un
imam [verltable] ne sera jamais injuste »20.
4.2.3. @ D’autres donnent a4 ce passage la signification suivante : tu n’auras pas
a prendre avec un injuste I’engagement de lui obéir en ce en quoi il est injuste. [Ce
sont 14 les termes de I'un des propos d’Ibn Abbas sur lesquels ils se fondent]
.. Ibn Abbas a dit également : « “ Mon Pacte ne sera pas pris par les injustes” signifie :
il n’y a pas de pacte [possible] avec les injustes et si tu contractes un pacte
avec eux ils le rompront »21,
4.2.4. @ D’autres disent que le terme “‘ahd” a ici le sens de garantle protection
(aman).
Dans ce cas, ce passage pourrait encore se traduire ainsi : « Ma
garantie ne concernera pas les injustes » ou encore, compte tenu de

l’autre lecture possible (voir ci-dessus 4.1.) : « Les injustes ne béné-
ficieront pas de Ma protection ».

L’interprétation du passage d’aprés le sens qu’ils donnent & ce mot est alors
la suivante : Dieu dit : Ma protection ne touchera pas Mes ennemis ni ceux qui
ont été injustes a ’égard de Mes serviteurs; c’est-d-dire : Je ne les garantis pas
contre Ma Colére au Jour de la Résurrection. Ceux qui interprétent ainsi se référent
aux propos suivants :

..Qatida a dit : « “Ma protection ne touchera pas les injustes” : ceci concerne le
Jour de la Résurrection, car ce Jour-1a, auprés d’Allah, ils ne bénéficieront
plus de Sa protection alors que, présentement, dans la vie immeédiate,
ils en bénéficient : ils peuvent se constituer héritiers des musulmans, peu-

- vent les fréquenter ou établir avec eux des liens de mariage. Mais au Jour
de la Résurrection, Allah réservera Sa protection et Sa générosité a I'égard
de Ses Saints ».

4.2.5. @ D’autres enfin disent que le “"ahd” que Dieu mentionne ici est en réalité

le “din” de Dieu [c’est-a-dire “Culte ou Religion de Dieu”]3.

..Rabi® ibn Anas a dit au sujet de ce passage : « Le pacte qu ’Allah a conclu avec
Ses Serviteurs est Son “din” ; Alldh veut dire ici que Sa Religion ne tou-
chera pas les injustes. Ne vois-tu pas qu’ll a dit : “Et Nous ’avons béni
(Abraham) et Nous avons béni Isaac; de leur descendance seront issus
a la fois 'homme parfaitement juste et ’homme ouvertement injuste” »
(Cor. 37,113).

[En d’autres termes] Allah dxt ici 8 Abraham que toute sa descendance ne suivra
pas la vérité.

4.3. [Conclusion de Tabari]. Méme si le sens obvie de ce passage signifie que les

descendants d’Abraham qui seront injustes et transgresseurs et qui dévieront de

I'orientation de la Voie de Vérité, n’obtiendront pas le “‘ahd” de Dieu, qui est,

dans ce monde, la fonction prophétique (nubuwwa) et la fonction d’imdm (imdma)

a I’égard des gens de bien et qui est également ’engagement conclu avec Dieu garan-
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tissant a celui qui le respecte dans ce monde ’obtention du salut dans I’Autre, méme
si tel est le sens obvie de ce passage, celui-ci constitue avant tout une information
que Dieu adresse 4 Abraham pour lui faire savoir qu’il aura certains de ses descen-
dants qui associeront d’autres divinités a Dieu et qui dev1eront donc du droit che-
min ; ils seront injustes a a I’égard de leur propre dme et a ’égard des serviteurs de
Dieu?2. Clest ce que dit

..Mujahid qui interpréte ainsi ce passage : « O Abraham, il y aura des hommes

injustes parmi tes descendants ».

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,124)

1. Les données traditionnelles concernant I’origine des Arabes et leur généalogie par rapport
a Ismaél sont toutefois beaucoup plus complexes que ne le laisse supposer ce schéma. Selon les
historiens arabes, tous les Arabes descendent de 1'un ou de 'autre des deux ancétres : ‘Adnin
et Qahtén ; selon Ibn Ishaq Qahtin est directement issu d’une branche sémitique indépendante
de celle d’Abraham. Ismaél est reconnu comme I’ancétre de “Adnén, éponyme des Arabes dits
“arabisés” (musta‘riba) quant a Qahtin, c’est 'ancétre des Arabes dits “vrais arabes” (“ariba),
fixés originellement au Yémen et dont les deux branches principales sont les “Jurhum” et les
“Ya'rub”. Ceux-ci se déplacérent par vagues successives vers le Nord de la Péninsule et c’est
ainsi qu’une tribu issue de Jurhum était établie dans la région du Lieu Saint avant l'arrivée
d’Abraham et d’Ismaél. Ce dernier se maria & une femme d’origine jurhumite nommée Ra‘la
et eut douze fils. De 1'un de ces fils, Nabit, est issu “Adnén, ’ancétre des Arabes du Nord, en
particulier la tribu des Quraysch d’ou sera issu le Prophéte Muhammad (Cf. “Sira” d’Ibn
Hichdm I, p. 5 4 9 et “ Ta’rikh al Isldm” du Dr. Hasan Ibrahim Hasan, I, p. 8 2 12).

1bis. Pour réunir en un seul terme les notions fondamentales d’obligations et de paroles
attachées ici au terme “kalimét” nous devons, ici, le traduire par “prescription”. Mais dans la
suite du commentaire, il faudra parfois le rendre par “paroles” et parfois il sera préférable
d’utiliser le terme arabe pour éviter de spécifier un sens plus qu’un autre. Compte tenu de la
conclusion de Tabari, nous utiliserons d’ailleurs, a titre exceptionnel, le terme arabe transcrit
dans la traduction du verset en téte du commentaire. Le commentaire 1.1. & 1.9 supplée largement
a une traduction qui serait de toute fagon partielle.

Il n’est pas sans intérét pour toute la suite du commentaire de savoir que la racine verbale
“kalama” d’ou dérivent “kalimat”, “ kaldm” (parole) et “kallama” (parler), comporte une autre
signification qui semble méme plus fondamentale : “kalama” = blesser quelqu'un (d’ou :
“kalm™, la blessure). Tabari ne reléve pas cet aspect qui est pourtant fort intéressant dans ce
contexte.

2. Abraham est qualifié de “khalil”, Ami intime de Dieu, dans le verset : « Et qui est meil-
leur sous le rapport de la Religion (din) que celui qui soumet sa face & Allah, qui agit parfaite-
ment et suit la Tradition (milla) d’Abraham en mode pur; or Alldh a pris Abraham pour Ami
intime (khalil) » (Cor. 4,125).

3. Rappelons que le terme “din” (traduit habituellement par “religion™) est de méme
racine que “dayn”qui signifie “dette™ et s’écrit d’ailleurs de la méme fagon. Cette signification
attachée A sa racine verbale suggére la notion de “dette spirituelle” dont il faut s’acquitter pour
parvenir au But. On pourrait dire encore que tout Culte (din) rendu & Dieu est I’acquittement
de la “dette primordiale” que I’étre, encore en germe dans les reins d’Adam (Cf. Cor. 7,172),
s’est engagé a acquitter lorsqu’il viendra en ce monde afin d’y réaliser la juste conformité a la
véritable finalité de son existence. Le terme “wijib” qui sert & désigner les actes “obligatoires”
signifie aussi “nécessaire”, ce qui suggére que les actes obligatoires sont en réalité les actes néces-
saires sans lesquels 1la “dette” ne pourrait &tre valablement acquittée.
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4. Tl peut s’agir de I'Immunité contre les erreurs des conceptions et des cultes associationistes &
qui avaient cours dans son peuple (Voir Cor. 6,74 a 83 et 21,51 a 70) ou encore de I'immunité
contre le feu de Nemrod, allumé par ses adversaires pour I’éprouver (Cf. Cor. 21,68 et 69).

5. Sourate des “Factions” (AL_Ahzab) : « En vérité, les Soumis ¢t les Soumises, les Croyants 2
et les Croyantes, les obéissants et les obéissantes, les [hommes] véridiques et les [femmes] véri-
diques, les patients et les patientes, les [hommes] humbles et les [femmes] humbles [devant
Dieu], ceux et celles qui donnent I'aumdne (gadaga), ceux et celles qui jefinent, ceux et celles A
qui sont chastes, ceux et celles qui invoquent beaucoup Allah, a eux tous Alldh a préparé un
pardon et une immense rétribution » (33,35). v

Sourate de “Immunité” (Al_Bari’a) appelée parfois sourate du “Retour” ou du “Repen-
tir” (At_Tawba) : « Ceux qui reviennent [de I’erreur a la vérité], ceux qui adorent [Dieu selon
un Culte pur et sincére], ceux qui louangent, ceux qui jelinent, ceux qui s’inclinent, ceux qui se Y
prosternent, ceux qui ordonnent le convenable et interdisent le blimable, ceux qui veillent aux
“limites 1égales™ fixées par Alldh; et annonce la bonne nouvelle aux Croyants! » (9,112).

Sourate des Croyants (Al Mu’'miniin) : « Auront atteint le Succés [spirituel] les Croyants S
qui sont humbles dans leur priére, qui se détournent des conversations futiles, qui font 'auméne
(zakéit), qui n’ont de rapports qu’avec leur épouse ou leur concubine..., qui respectent les dépots
4 eux confiés et leurs engagements... ceux-la auront en héritage le Paradis du Firdaws ou ils S
demeureront immortels » (23,1 & 11).

6. Une simple lecture des versets évoqués par Ibn Abbas laisserait supposer qu’ils ne concer-
nent que les musulmans dans le sens habituel donné a ce nom. En réalité, leur mention a cet S
endroit situe ’ensemble des “régles spirituelles” qui s’y trouvent formulées dans la perspective
de I'Islam d’Abraham qui apparait encore une fois comme I’Exemple premier, I’Imam, que celui
qui désire atteindre le But spirituel doit suivre d’une maniére ou d’une autre. Compte tenu du S
commentaire d’Ibn Abbas, on pourrait dire que cet ensemble de régles spirituelles constitue
un triple décalogue ou se trouvent réunies toutes les prescriptions fondamentales dont ’obser-
vance parfaite aboutit & la Soumission parfaite, c’est-a-dire 1'Isldm véritable entendu dans son <
sens le plus fondamental.

7. Le “siwak™ est une sorte de brosse a4 dents découpée dans les branches d’un arbre spécial
au bois fibreux. Son utilisation nettoie et blanchit les dents. Le Prophete I'utilisa réguliérement 2
et recommanda son emploi en méme temps que certaines autres régles d’hygiéne dont la pre-
miére énonciation remonte donc & Abraham. Ainsi, le rétablissement du culte monothéiste ¥
dans toute sa pureté s’accompagna extérieurement de I'institution de certains rites de purification A
intérieure (priéres, pélerinage) ou extérieure (circoncision, ablution, lavage, soins du corps)
ou méme d’ordre social (comme la “zakat”, I'impdt purificateur des biens — voir com. (2,43)2.2., ¥
tome I, p. 168).

8. Cet avis est & mettre en rapport avec de nombreux hadiths o le Prophéte précise certains
aspects extérieurs de la Fitra (Nature primordiale) qui est I’état que 1’étre doit chercher a retrou- v
ver et selon lequel Dieu I’a créé (Cf. Cor. 30,30). Muslim cite le hadith suivant : « Dix choses
font partie de la Nature primordiale : la taille des moustaches, laisser pousser la barbe, utiliser
le siwak, aspirer 1’eau par le nez [lors des ablutions], couper ies ongles, laver les “entredoigts”, <
épiler les aisselles, raser le pubis, laisser couler ’eau & travers les doigts [pour asperger les parties
lors du lavage] — Celui qui rapporte ce hadith dit qu’il a oublié la dixiéme chose et ajoute qu’il
s’agit peut-étre du ringage de la bouche ». (Cahth de Muslim, Livre I, p. 154, Chapitre des ablu- S
tions). Dans un autre hadith le Prophéte mentionne cinq choses dont la circoncision (Voir aussi
la Genése : « Dieu dit 3 Abraham : “Et toi tu observeras mon alliance, toi et ta race apreés toi... :
que tous vos maéles soient circoncis. Vous ferez circoncir la chair de votre prépuce et ce sera le <
signe de ’alliance entre moi et vous » (Gen. 17,9 a 11).

9. C’est-a-dire : les rites que nous devons effectuer pour accomplir convenablement le
pélerinage. Il ne faut pas perdre de vue que le pelerinage islamique, les rites qui le constituent S
et méme les lieux o il s’effectue, font partie de I’histoire sacrée d’Abraham : le septuple Parcours
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de Hajar, mére de Ismaél, entre Cafd et Marwa (Cf. Cor. 2,158) la reconstruction du Temple
(2,127, 3,97, 22,26), I' Appel des hommes au pélerinage (22,28 a 33) sont autant d’aspects de cette
histoire sacrée évoquée par le pélerinage actuel des musulmans. Le Prophéte ne fit donc que réta-
blir ce rite. dans sa plénitude et lui rendit sa juste orientation tel qu’il fut institué sur inspiration
.divine par Abraham et son fils Tsmaél.

~ 10.Cf. Cor. 6,76 4 79.

11. Ce nom est parfois donné a la Syrie et plus particuliérement a la ville de Damas (Voir
aussi Genése 12,1 2 9).

12. On remarquera que dans le propos de Hasan al Bagri le terme du voyage physique
est un pays-alors que le But véritable de ’émigration est Dieu. Ce double aspect se retrouvera
dans tous les modes authentiques d’émigration en Isldm et en premier lieu le pélerinage lui-méme
dont le but formel et apparent est, dans un premier temps, la Maison de Dieu alors que son But
réel est Dieu lui-méme. Le Prophéte a dit : « Les actes ne valent que par leur intention... Celui
qui émigre vers Dieu et Son Envoyé émigre vraiment vers Dieu et Son Envoyé ; quant a celui
dont le but de ’émigration est d’atteindre quelque chose de ce monde... son émigration se fera
vers ce vers quoi il a émigré ». (Extraits ; rapporté par Umar Ibn Al-Khattéb cités par Bukhari
et Muslim).

13. L’épreuve du feu. Cf. Cor. 21,68 & 70. L’épreuve du sacrifice. Cf. Cor. 37,102 & 110.

14. Cf. Cor. 53,37 voir ci-dessus (2,124)1.1. — A propos du nom “khalil” voir ci-dessus
(2,124)1. et note 2.

15. Le terme “kalimit” est & comprendre ici simultanément avec les deux significations
données au début : paroles et prescriptions. Ci-dessus (en 1.4.) ces “kalimat” étaient des paroles
formulant des prescriptions ; ici, il s’agit des paroles que Dieu prescrit & Abraham de dire. Pour
comprendre ici le sens de ’épreuve il faut avoir a I'esprit que la Parole divine est, de par sa nature,
parfaite et intégrale, et qu’elle comporte la plénitude de toutes les significations possibles dans
la langue sacrée ou elle est formulée. Or si Abraham devait dire de telles Paroles, compte tenu
de son rang et de sa dignité de “serviteur” parfaitement “soumis”, il est vraisemblable qu’il était
tenu de les dire telles que Dieu les lui avait enseignées ce qui exigeait de lui une “expression
totale” de tout son étre en connaissances, en intentions et en actes.

16. Voir préambule de la Fatiha, tome I, p. 43 et sa note 2. La racine “amma” comporte
principalement la notion de devancement par rapport 4 une chose ou un ensemble de choses
(le mot “amim™, devant, est de méme racine) et de synthése de ’orientation et de ’action de ce
par rapport 4 quoi il y a devancement. Il s’agit donc moins de guider ou de diriger en actes que
de définir une orientation par une position éminente et une fonction d’exemple. C’est pourquoi,
ce titre d’“imam” est donné par exemple au Livre céleste ot toutes choses sont inscrites de toute
éternité (Cf. Cor. 36,12) parce que ce Livre est I' Archétype (imdm) par rapport aux Livres révélés.
Abraham est donc I’“imAm” des hommes de son temps car il est leur prototype spirituel sous le
double rapport de sa parfaite orientation intérieure vers le Principe unique et du caractére exem-
plaire du Culte pur qu’il rend a Dieu. D’un point de vue plus universel, il peut étre considéré
sous le méme rapport comme I'“imam” de toutes les générations suivantes. C’est pourquoi,
Dieu dit au Prophéte Muhammad « Nous t’avons inspiré de suivre la Tradition d’Abraham
en mode pur... » (Cor. 16,123).

17. Ce passage pourrait aussi étre traduit ainsi : « et quant & ma descendance? » Mais une
telle traduction ne correspondrait plus clairement au commentaire retenu par Tabari. Quant
au terme “dhurriyya” qui signifie “ descendance”, Tabari ne le commente pas et laisse donc le
lecteur sur le sens le plus apparert de ce terme & savoir celui de descendance corporelle, qui vient
le plus normalement & ’esprit, et s’applique en particulier aux descendants d’Isaac et d’Ismaél.
Bien entendu ce terme est susceptible d’étre interprété selon d’autres modes de compréhension.

18. Cette possibilité de lecture suggére que, tant qu’un é&tre est injuste (I'injustice dans le
domaine spirituel étant de ne pas reconnaitre a la vérité sa juste place), il ne va pas vers Dieu, et
Dieu ne vient pas a lui « Alldh ne change rien & I’état d’un peuple tant qu’il ne se change pas lui-
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méme » (Cor. 13,11). Dés que son état change et qu’il revient vers Dieu, Dieu revient vers lui.
(Voirtome Icommentaire (2,37)2. et sa note 4 pour un autre aspect de cette question).

19. La traduction « Mon Pacte ne concernera pas les injustes » est inappropriée car, méme
si ce pacte n’est pas pris par les injustes, il ne les concerne pas moins sous bien des rapports.

20. 11 s’agit toujours de la fonction d’“imam” telle qu’elle a été définie par tout ce qui précéde.
Méme les différents propos des commentateurs au sujet des “kalimat” doivent contribuer, dans
I'“organisation” du commentaire de Tabari, 4 situer plus précisément le sens de ce terme (Voir
en particulier le propos d’Ibn Abbas cité en 1.1. et la note 5). Tout ceci ne concerne donc en rien
les cas ot ce titre d’“imim” est donné & des personnes assumant des fonctions contingentes d’or-
dre religieux ou politique quand bien méme I’attribution de ce titre pourrait se légitimer d'un
point de vue purement linguistique.

21. L’injuste (zilim) a I’égard de quelque chose est celui qui ne reconnait pas a cette chose
sa juste place ou ne lui attribue pas sa juste réalité.

22. Allusion, d’une part, au cas des Arabes descendants d’Ismaél qui ont dévié progressi-
vement du monothéisme pur et du culte d’institution abrahamique qu’ils étaient tenus de rendre
a Dieu dans les Lieux Saints qui leur étaient propres, en 'occurrence la Maison de Dieu dont il
va étre question dans les versets suivants. Allusion, d’autre part, au cas des Fils d’Israél qui adore-
ront le Veau d’or, transgresseront le Sabbat ou manqueront au respect qu’ils sont tenus d’obser-
ver 4 I’égard des Prophétes. Sur ce point, voici un passage biblique significatif : « Cieux écoutez,
terre préte l'oreille, car Yahvé parle : “J’ai élevé et fait grandir des fils mais ils se sont révoltés
contre moi (...) Israél ne connait rien, mon peuple ne comprend rien” » (Isaie 1,2 et 3).

*
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« Et [souvenez-vous] lorsque Nous fimes de la Maison (2,125)
un lieu de retour pour les hommes et un asile,
— Prenez la Station d’Abraham comme lieu de priere —
Et que Nous ordonnimes & Abraham et 4 Ismaél : “Pu-
rifiez Ma Maison pour ceux qui font la circumambulation
[autour d’elle], ceux qui se trouvent prés d’elle [sans faire
de circumambulation ou de priére] et ceux qui s’inclinent et
se prosternent [vers elle lors de leur priére}!” »

“wa idh ja‘alnd _1 bayta mathibatan li n ndsi wa
amnan/wa _ttakhidhi min maqami ibrahima mugcallan/wa
‘ahidnd ila ibrdhima wa ismi‘la an tahhird baytiya li
_t td’ifina wa _1 “akifina wa _r_rukka’i _s_sujidi”.
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G (2,125)1. “wa idh ja'alnd _I_bayta mathdbatan li_n_ndsi wa amnan” = « Et [sou- &
A venez-vous) lorsque Nous fimes de la Maison un lieu de retour (mathdba)
pour les hommes, et un asile (amnan) ».

1.1.  Position de ce passage par rapport a ce qui précéde.

- La particule “idh” marque le lien de ce verset avec les versets précédents. Le
sens est alors le suivant : O Fils d’Israél, souvenez-vous des bienfaits que Je vous S
& ai accordés ... souvenez-vous lorsque son Seigneur éprouva Abraham ... et souvenez- S
2 vous lorsque Nous fimes de la Maison un lieu de retour ...

Cette “Maison” est la Maison sacrée (al_bayt al_haram)!.

1.2. Signification du terme “ mathdba” (traduit ici par : lieu de retour).

Quant au terme “mathaba”, c’est le nom de lieu [de type] maf ala du verbe
“thaba” qui signifie “revenir 2 : ce terme signifie donc “lieu vers lequel on revient” v
S (marja’). Le sens du passage est le suivant : et souvenez-vous lorsque Nous fimes &
A de la Maison un lieu de retour et un refuge ou les gens se rendent chaque année et
ou ils reviennent sans jamais terminer ce qu’ils ont a y faire (14 yagdina min_hu
wataran)2.

...Ibn Abbas a dit : « “Lorsque Nous fimes de la Maison un lieu de retour” c’est- v

& a-dire un lieu ou les gens n’ont jamais terminé ce qu’ils ont a y faire; A
ils y viennent puis retournent a leur famille pour y revenir ensuite ».

...Abda ibn Abi Lubéba a dit : « Nul ne s’éloigne de cette Maison en pensant y
avoir accompli tout ce qu’il avait a y faire ».

e ... Mujahid et At interprétent simplement ainsi le terme “mathiba” : « Les gens =

X n’y ont jamais achevé ce qu’ils ont a y faire » [ce qui explique que cette X

Maison soit un lieu de retour permanent]3.

1.3.  Signification du terme “amn” (traduit ici par : asile).

Ce terme est le nom verbal du verbe “amina” (jouir de la sécurité, étre en siireté
et n’avoir rien a craindre)4. Dieu qualifie ainsi ce lieu car au temps de la Jahiliyya
c’était un asile pour celui qui venait y chercher refuge ; celui qui rencontrait 13 le ¥
& meurtrier de son pére ou de son frére ne lui prétait aucune attention jusqu’a ce qu’il 3
A soit sorti de ’enceinte. [Alors que ceux qui s’y trouvaient étaient en sfireté] tout au-
tour d’eux, les gens étaient assaillis et dépouillésS (...).

x (2,125)2.  “wa _ttakhidhii min magdmi Ibrdhima mugallé” = « — Prenez le “ maqdm”
d’Abraham comme lieu de priére — )P.

2.1. Variante de lecture.

2.1.1. La plupart des lecteurs d’origine égyptienne de Kuf et de Bagra ainsi que
ceux de la Mekke et certains de Médine lisent “ittakhidhi min maqami Ibrahima
S mugcalld”. Le verbe “ittakhidh@i” est un impératif (et signifie : prenez...). Cette Z
& lecture est confirmée par le propos suivant [qui donne les circonstances de la révé- A
lation de ce passage]:

... Anas ibn Malik rapporte que Umar ibn al-Khattdb dit un jour au Prophéte :
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« O Envoyé d’Alldh! Que ne prends-tu pas le Magdm comme lieu de
priére! » C’est alors qu’Allah fit descendre ce verset.

Ces lecteurs sont donc d’accord pour dire que dans ce verset, Dieu adresse a
Son Prophéte ’ordre de prendre le Magam [ou plus exactement le lieu du Magam]
comme lieu de priére.

Toutefois certains grammairiens de Bagra prétendent que ce passage [lu de
cette fagon] fait suite aux versets précédents qui s’adressaient directement aux Fils
d’Israél : le sens serait alors le suivant : O Fils d’Israel, souvenez-vous des bienfaits ...
et souvenez-vous lorsque son Seigneur éprouva Abraham ... et que Nous fimes de
la Maison, un lieu de retour ... et prenez la Station d’Abraham comme lieu de priére.
Mais le propos de Umar cité plus haut indique qu’il n’en est pas ainsi et que ’ordre
s’adresse ici 4 'Envoyé, aux Croyants et & toutes les créatures assujeties.

2.1.2. Certains lecteurs de Médine et de Damas lisent “ittakhadhii” (qui signifie :
et ils prirent). Dans ce cas, ce passage n’est pas un ordre mais un énoncé de récit
dont le sens est alors le suivant : ... lorsque Nous fimes de la Maison un lieu de retour
et un asile et qu’ils prirent la Station d’Abraham comme lieu de priére...

2.1.3. [Conclusion de Tabari]. La lecture la plus exacte et le commentaire le plus
pertinent est de lire “ittakhidh” avec le sens donné en premier lieu. Cette lecture
est d’ailleurs confirmée par un propos de Jabir ibn Abd Alldh qui précise que le
Prophéte lisait effectivement ainsi.

2.2. Signification du “maqdm Ibréhim” (traduit ici par Station d’Abraham).

Pour comprendre la suite du commentaire, il ne faut pas perdre
de vue que le terme magim, nom de lieu du verbe “qdma” (se tenir
debout) désigne avant tout, tout lieu ol on peut se tenir, toute station
ferme dans laquelle on peut se trouver.

Les commentateurs sont partagés sur U'interprétation du terme “maqam”.

2.2.1. @ Certains se référent aux propos suivants :
..Ibn Abbas ... Mujahid et ... Atd ont dit : « Le pélerinage tout entier est “maqim”
d’Abraham ».

2.2.2. @ D’autres disent que le “magdm” d’Abraham correspond & certains lieux
comme Arafat, Muzdalifa et les Stéles de Lapidation (Jimar) et se référent aux pro-
pos de Ibn Abi Rabah, Mujahid, Ibn Abbas et Cha’bi.
..Mujahid a dit : « Le “magam” d’Abraham est Jam‘, Arafét et Mina... »
..Enfin, Chabi a dit que ce verset a été révélé au Prophete alors qu’il se tenait [le
jour du Pélerinage] & Arafét qui est donc le “maqam” d’Abraham?.
2.2.3. @ D’autres disent que le “maqam” d’Abraham est la pierre (hajar) sur la-
quelle il se tenait (qdma) pour élever la Maison et ils se référent au propos suivant :
..Ibn Abbas a dit : « Abraham se mit & construire la Maison et Ismaél lui tendait
les pierres. Ce faisant ils disaient : “Seigneur, agrée [cette ceuvre] de notre
part! En vérité, Toi, Tu es ’Oyant, le Trés Savant!” (2,127) lorsque la
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Maison était devenue haute et que le Patriarche fut trop faible pour lever
les pierres, il se tint sur une pierre et c’est elle qui constitue la
Station d’Abraham ».

2.2.4. @ Drautres enfin disent que le “maqim” d’Abraham est le lieu ou il se tint

et qui se trouve dans 'Enceinte sacrée. Ils se référent aux propos suivants :

...As_Suddiyy a dit : « “Prenez le “maqdm” d’Abraham comme lieu de priére”
c’est-a-dire, priez prés de son Magam pendant le pélerinage. Quant au
Magim c’est une pierre que I'épouse d’Ismaél placa sous les pieds
d’Abraham lorsqu’elle lui lava la téte et sur laquelle Abraham posa les
pieds alors qu’il était en selle... lorsqu’elle eut terminé, elle retira la pierre
sur laquelle les pieds d’Abraham avaient laissé de profondes empreintes.

C’est ainsi que Dieu fit de cette pierre I'un de Ses Lieux de perception

spirituelle (cha‘a’ir) et Il dit : “Prenez le Maqdm d’Abraham comme lieu
de priére” ».

...Qatada a dit : « et ils prient derri¢re le Magim ».

2.2.5. [Conclusion de Tabari]. Pour nous, le propos le plus pertinent est tenu

par celui qui dit que le “maqdm” d’Abraham est le Magdm connu sous ce nom

et qui se trouve dans I’Enceinte sacrée. La validité de cet avis est fondée sur ce qui a

été rapporté précédemment de la part de Umar (voir ci-dessus 2.1.1.) et sur ce qui

a été rapporté par :

... Jabir ibn Abd Alldh [qui rapporte comment agissait le Prophéte dans I’Enceinte
sacrée] : « L’Envoyé — sur lui les Gréces et la Paix d’Alldh — apposa un
baiser sur la Pierre Noire, puis fit trois circumambulations [autour de la
Maison] & pas soutenus (raml), puis quatre tours & pas normaux ; il avanga
ensuite vers le Magam d’Abraham et récita “wa_ttakhidh min maqimi
Ibrahima mugalld”, puis il se plaga en sorte que le Magam soit entre lui
et la Maison et fit une pierre de deux raka‘a ».

Il n’y a donc pas de doute [ajoute Tabari] que le Maqidm d’Abraham, reconnu
comme tel par les gens, est le lieu dont il est question dans le verset et qu’il faut pren-
dre comme lieu de priére (mugalld).

2.3. Signification du terme “ mugalld” (traduit ici par “lieu de priére” ).
Les commentateurs sont partagés quant au sens de ce terme.

A"

2.3.1. Les uns considérent que ce terme “mugcalld”, nom de lieu du verbe “calla”
(prier), est ici synonyme du mot “mad'a”, nom de lieu du verbe “da’a” (prier,
demander, invoquer) [en considérant qu’il ne s’agit pas ici d’un lieu ou I'on fait
des priéres appelées “calat”, comme les cinq priéres obligatoires, mais d’un lieu
ou l'on fait de simples priéres sous forme de demandes appelées habituellement
“du‘a”]s. :

Ceux qui interprétent le terme “ mugalla” dans ce sens sont aussi ceux qui consi-
dérent que le “magim” d’Abraham est le pélerinage tout entier (voir ci-dessus 2.2.1.
et aussi 2.2.2.). Ils donnent & ce passage le sens suivant : Prenez Arafat, Muzdalifa,
le Mach‘ar, les Stéles et tous les autres lieux du pélerinage ou Abraham s’est tenu,
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comme lieux d’invocations (mad‘4) ot vous M’invoquerez en prenant ainsi Abraham,
Mon Ami intime — sur lui la Paix —, comme “ Exemple” car Je I'ai institué “imam”
pour tous mes Saints Amis (Awliya) et tous ceux qui M’obéiront aprés lui en le pre-
nant pour exemple et en suivant ses traces (athar).

2.3.2. Les autres disent que le terme “mugcalld” est le nom de lieu du verbe “galla”,
entendu dans son sens habituel de faire la priére [dite galat]. Le passage a alors le
sens suivant : prenez le Magim comme lieu de priére [en particulier pour la priére
surérogatoire de deux raka'a recommandée par le Prophéte] : ceci sera de votre
part une adoration & Mon égard et de Ma part un honneur accordé & Abraham.
Cet avis est le plus pertinent compte tenu des propos de Umar ibn al-Khattab (voir
ci-dessus 2.1.1.) et de Jabir ibn Abd Allah (voir ci-dessus 2.2.5.).

(2,125)3. “wa “ahidnd ilé Ibrdhima wa Ismd‘ila an tahhird Baytiya” = « et que
Nous ordonndmes d Abraham et d Ismaél : purifiez Ma Maison ».

3.1. Explication du verbe “‘ahidnd” (traduit par “ Nous ordonnames”)10.

Ce verbe a ici le sens d’ordonner (amara), comme I’ont dit Ibn Jurayj et Ibn
Zayd. Le sens du passage est donc le suivant : Nous avons ordonné (amarnd) a
Abraham et 4 Ismaél de purifier Ma Maison. Cette purification consiste a éliminer
les idoles dites “ganam” et “ wathan”1! et a la purifier de tout culte associant d’autres
divinités a Dieul2.

3.2. Question concernant l’existence de la Maison sacrée (Bayt) et de I’Enceinte
sacrée (Haram) a I’époque d’Abraham : & ’époque d’Abraham, existait-il déja, en
cét endroit, une Demeure qu’il fallit purifier des cultes associateurs et idolatres?13.

L’interprétation de ce passage présente deux aspects, chacun étant retenu par
un groupe de commentateurs.

3.2.1. Selon I'un, le sens est le suivant : Nous ordonnames & Abraham et & Ismaél
de batir une Maison purifiée [dés le départ] de tout culte douteux, comme cela est
dit dans cet autre verset : « Qui est meilleur? Celui qui établit son édifice [destiné
4 un lieu de priére] sur la base de la piété profonde envers Allah et Sa Satisfaction
ou celui qui I’établit au bord d’une berge en effondrement ... »14(...).

3.2.2. Selon l'autre aspect, I'ordre donné & Abraham et a son fils consiste a purifier
le lieu de la Maison avant son édification et ensuite & purifier la Maison elle-méme
de tous les cultes que les associateurs avaient surajoutés depuis l’epoque de Noé
et méme avant, au culte qu’ils rendaient & Dieu. Ils devaient aussi purifier le Lieu
et la Maison de toutes les idoles; cette purification compléte devait constituer une

norme ’ (sunna) pour tous ceux qui viendraient aprés eux car Dieu a fait d’ Abraham
un “imam” qu’il convient de prendre en exemple.

..Ibn Zayd interpréte le passage dans ce sens : « Purifiez Ma Maison des idoles

qu’ils adorent et que les associateurs exaltent ».

(2,125)4. “Ii _t td'ifina wa _I_‘dkifina wa _r_rukka'i _s_sujid” = « pour ceux
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i]ui font la circumambulation [autour d’elle], ceux qui se trouvent prés
d’elle [sans faire de “tawdf” ou de “¢aldt™] et ceux qui s’inclinent et se
prosternent [vers elle lors de leurs priéres] ».

4.1. Signification du terme “td'ifina” (traduit ici par : ceux qui font la circumam-

bulation ; singulier : ta’if). ‘
4.1.1. D’aprés certains commentateurs, ce terme désigne ici les étrangers (ghuraba)
qui viennent auprés de la Maison sacrée. Ils citent I’avis de

..Sa‘ld ibn Jubayr pour qui « Les “t4’ifin” sont ceux qui viennent de I’étranger »!5.

4.1.2. Dr’autres disent que ce terme désigne ceux qui tournent autour de la Maison,
qu’ils soient étrangers ou non. Cet avis est le plus exact car on appelle “ta'if” celui
qui tourne autour (yatlif) d’une chose et, inversement, quelqu’un qui viendrait
auprés de la Maison sans faire de circumambulation (tawaf) ne peut étre appelé
“ta’if”. '

4.2. Signification du terme “‘dkifina” (traduit ici par : ceux qui se trouvent pres
d’elle ; singulier : ‘akif). ,

Le ““akif” est celui qui se trouve dans un lieu (muqim fi hi). C’est pourquoi
celui qui effectue une retraite spirituelle est appelé “ mu‘takif™16 car il se tient (mugim)
dans le lieu ou il effectue la retraite qu’il voue a Dieu.

[Compte tenu de ce sens fondamental] les commentateurs ont ensuite des avis
différents au sujet des personnes désignées par le terme “‘akifin”.

4.2.1. D’apreés les uns, ce terme désigne les gens du pays riverain (mujawir) de
I’Enceinte sacrée. Cet avis se fonde sur des propos de
... Mujahid et Akrama qui ont dit : « Les “‘akifiin” sont les riverains [du Haram] ».

4.2.2. D’aprés d’autres, ce terme désigne ceux qui sont assis dans I’Enceinte sa- .

crée et ne font ni tawaf ni galat. Ils citent le propos suivant :
... Atd’” a dit : « Celui qui circumambule autour de la Maison fait partie des “ta’ifin”
et celui qui est assis [prés d’elle] fait partie des “‘akifin” ».
Ce dernier avis est le plus pertinent. Le terme “*akif” est synonyme de “ muqim”
[qui se trouve dans un lieu] mais il est plus précis car le “muqim” peut désigner
tous ceux qui se trouvent dans I’Enceinte, qu’ils soient ou non en train d’effectuer
un tawaf ou une priére, alors que le “ akif™ est celui qui s’y trouve sans étre dans I'un
ou I’autre de ces états ; d’ailleurs, les termes “ta’ifin” et “ rukka’i _s_sujlid” désignent
respectivement ces deux autres cas. ‘

4.3. Signification des termes ““ ar_rukka'i_s_ sujid” .
Ces termes sont les pluriels respectifs de “raki‘”
(celui qui se prosterne). ‘
D’aprés Ata et Qatada cette expression est une appellation des gens de la Priére
(ahl _¢_galat)!7. Les notions de “rukd’” et de “sujid” ont déja été vues:

(celui qui s’incline) et “sajid”
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NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,125)

1. “al_Bayt al harAm” : cette expression pourrait aussi se traduire par : “Temple sacré”
bien que, de par son étymologie, le terme “temple” désigne plut6t un espace circonscrit, sacré
ou sacralisé (grec : témnos, d’ou en latin : templum) et ou, par exemple, un autel ou un édifice
dédié 4 la divinité a été dressé. Le terme “ bayt” comporte plutdt la signification de “demeure” et,
par conséquent, celui de “maison” ; du moins, c’est cette signification qui a prévalu par la suite.
Dans ce cas, il s’agit plus spécialement de la Kaaba qualifiée de “ Bayt Alldh al hardim” = Mai-
son sacrée de Dieu. Remarquons que le terme hébreux Béthel (Beit El) a exactement la méme
signification et il se trouve qu’il est mentionné dans la Genése pour la premiére fois au sujet
d’Abram (premier nom d’Abraham). Toutefois, nous verrons au cours du commentaire que le
terme “bayt” peut aussi désigner 'ensemble de I'Enceinte appelée couramment le “haram”,
terme qui correspond dans ce cas de prés au sens étymologique de “temple”.

2. Ce terme “watar”, traduit ici par “ce qu’ils ont & faire” va &tre mentionné dans la plupart
des quinze propos cités par la suite et dont nous ne retiendrons que les principaux. Le Lisin
al_Arab en donne la signification suivante : toute affaire dans laquelle celui qui I'accomplit
trouve une aspiration (himma).

3. Le terme arabe pour désigner le pélerinage est hajj, qui signifie fondamentalement :
reprendre |’orientation pour aller au but. v

4. Traduction Kasimirski. Nous traduisons “amn” par “asile” qui vient du latin. asylum :
temple, lieu de refuge, lieu inviolable qui provient lui-méme du grec a-sulon qui signifie littéra-
lement : lieu qui ne peut &tre violé ou profané.

5. Allusion & Cor. 29,67 ; voir aussi verset 2,126 et les versets 3,97, 14,35 et 28,57. Tabari
cite ensuite six propos qui viennent confirmer en termes semblables ce commentaire.

6. Littéralement : « prenez [le lieu] a partir du magdm d’Abraham, comme lieu de priére »
et, de fait, il est recommandé de faire des priéres derriére le magam [voir plus loin 2.2.5. et 2.3.2.].
Drailleurs, le magam proprement dit est une stéle basse et ne peut &tre par lui-méme un lieu de
priére.

7. Ces deux premiers avis doivent étre envisagés du point de vue de la “fonction exemplaire”
d’Abraham a I’égard de toute sa descendance spirituelle. Comme I’attestent de nombreuses tra-
ditions, les rites principaux du pélerinage islamique furent effectués en son temps, par Abraham
lui-méme. C’est pourquoi, toutes les étapes du pelerinage ont pu étre pour lui, & un certain
moment, un lieu d’arrét ou une station spirituelle (magam). [Voir plus loin (2,125)2.3.1.] Cer-
taines traditions attestent d’ailleurs qu’ Abraham lui-méme ne faisait que revivifier les lieux visités
et sanctifiés primordialement par Adam et Eve. Dailleurs, les toponymes font allusion & cette
“hiéro-histoire” primordiale : Jedda (I’Aieule) fait allusion & Eve qui venait d’Occident, Adam
venant de I’Orient, aprés leur chute du Paradis; Miné (le Souhait) fait allusion au veeu d’Adam
de retrouver Eve ; Arafat (Ia Connaissance) désigne I’endroit ot ils se sont reconnus et retrouvés ;
Muzdalifa (le Lieu du rapprochement) est le lieu ol ils se rapprochérent I'un de l'autre. Jam'
(I’'Union) est le lieu ou ils s’unirent. Les noms mémes des lieux ou s’effectue le pélerinage
relévent donc d’une toponymie sacrée complexe, susceptible d’interprétations multiples corres-
pondant & différents moments spirituels cruciaux du cycle de la présente humanité, et ces inter-
prétations présentent & leur tour des possibilités de transposition symbolique microcosmique
et macrocosmique trés complexe dont il n’est pas possible de rendre compte ici.

8. Sur la différence entre la priére dite “galat” et la priére ou la demande dite “du’a”, voir
com. (2,3)2., tome I, p. 70 et sa note 3, p. 72.

9. On comprendra pourquoi l'interprétation du “maqam” donnée en 2.2.1. et 2.2.2. corres-
pond A celle donnée ici du terme “mugalld” si ’on sait que dans certains endroits du pélerinage
on ne fait pas de priére de type “galdt” (obligatoire ou surrérogatoire). Ainsi pour Arafat, la
seule obligation qui incombe au pélerin est le “ wuqif” c’est-a-dire la Station ; il est recommandé
qu’il fasse alors des “du’a” car Dieu exauce ce jour-13, tous ceux qui font la Station a Arafat
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(voir aussi 2,198). Quant aux Stéles, ce sont des lieux de lapidation du Chaytan : dans ces endroits,
la priére ne peut donc étre que la demande de protection contre ses influences ; c’est d’ailleurs
'une des raisons d’étre de ce rite.

10. Le sens habituel du verbe “‘ahida” (d’01‘1 ‘ahidna) est “prendre un pacte” (‘ahd).

© 11. D’aprés Kasimirski, le terme “¢anam” (pluriel acnam) désigne une idole de métal alors
que le terme “wathan” (plunel awthan) désigne des idoles de pierre ou de bois. Le Lisan al_Arab
mentionne cet aspect mais précise que la véritable différence entre ces deux types d’idoles est
que celle qui est appelée “canam” représente une forme précise, taillée dans la pierre ou le bois
ou faite de métal tandis que I'idole “wathan™ n’a pas de forme déterminée. Le Lisan rapporte
également que chaque tribu arabe possédait une “canam” spécifique qu’ils adoraient et appe-
laient “inath” (Cf. Cor. 4,117), ce terme désignant toute chose inerte en pierre ou en bois.

12. Voir aussi Cor. 14,35 et 36 ou Abraham demande, pour lui et ses fils, & €tre préservés
de ’adoration des “agnam”.

13. La différence entre le culte associateur (chirk) et I'idolatrie est que le premier im-
plique une “association” d’autres divinités dans le culte rendu & Dieu, alors que I'idolétrie est
la seule adoration des idoles.

14. Cor. 9,109. Remarque sur le style de ce verset : les bases véritables, bonnes et solides
sont d’ordre spirituel (piété, satisfaction divine) alors que les mauvaises bases sont décrites sym-
boliquement avec des termes désignant simplement des choses d’ordre sensible.

15. Ce sens existe effectivement dans la racine “tafa” a laquelle ce terme peut &tre rattaché.
De ce point de vue, le terme “t4’ifin” s’opposera au terme suivant “‘akifin”, envisagé comme dési-
gnant ceux qui habitent dans la proximité de la Kaaba (voir 4.2.1.).

16. Participe actif de la forme pronominale “i‘takafa” dérivée de
com. (2,187)5.).

17. C’est-a-dire : des gens qui accomplissent leur priére comme elles doivent I’étre. Cette
expression coranique est parfois considérée comme désignant plus spécialement la catégorie
spirituelle & laquelle appartiennent ces étres.

e

akafa”. (Voir aussi
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« Et [souvenez-vous] lorsque Abraham dit : — Sei- (2,125)

gneur ! fais de ce lieu un pays “4min” et pourvois de certains
fruits ses habitants, ceux d’entre eux qui croient en Alldh
et au Jour dernier. [Alldh] dit :
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— Quant a ceux qui sont impies, Je leur accorderai un
peulaj Joulssanoe [de cette subsistance] puis Je les contrain-
drai a venir au chatiment du Feu et quel détestable devenir ! »

“wa idh qala ibrdhimu rabbi _j'al hadha baladan
Aminan wa _rzuq ahla_hu mina _th thamariti man 4mana
min_hum bi_lldhi wa _Lyawmi _l &khiri/qdla wa man
kafara fa_umatti'u_hu gqalilan thumma adtarru hu ila
‘adhabi _n_nari wa bi’sa _1_magiru”.

(2,126)1. “wa idh qﬁla Ibrahimu Rabbi _j al hddhd baladan dminan” = « Et [sou-
venez-vous) lorsque Abraham dit : “ Seigneur ! Fais de ce lieu un pays

“ A

damin” ! ».

Le terme “amin” est de la méme racine que “amn” que nous avions
traduit par “asile” (voir (2,125)1.3. et note 4). Ce terme comporte deux
nuances principales qui correspondront a deux possibilités de com-
préhension de ce passage :

— amin : pays d’“asile” s slir, inviolable, qui préserve et qui est
préservé ; en d’autres termes, “sacré”; “amin” est alors presque syno-
nyme de “haram” ;

— amin : qui garantit, qui assure.

1.1. « Fais de ce lieu un pays d’“asile” » c’est-a-dire un pays préservé des tyrans
et de leur tyrannie et préservé des chatiments que Dieu infligea a d’autres pays.
..Qatida a dit : « On nous a rapporté que I’Enceinte sacrée (al_haram) fut préservée
(hurrima) car elle fut retirée jusqu’au Tronel. On nous a aussi rapporté
que la Maison fut descendue en ce monde avec Adam lorsque celui-ci y
descendit et qu’Allah lui dit : “Je vais faire descendre avec toi Ma De-
meure (Bayti)?- autour de laquelle on circumambulera comme on le fait
autour de Mon Trone3. Adam fit alors des circumambulations autour
d’elle4 et les croyants qui vinrent apres lui firent de méme jusqu’au Déluge.
Lorsqu’Alldh noya le peuple de Noé 1l éleva cette Demeure [en la retirant
au Ciel], et la garda pure en sorte qu’aucune des calamités qui s’abattit
sur les gens de la terre ne l'affecta. Plus tard Abraham rechercha les traces
de cette Demeure et [lorsqu’il les eut retrouvées]S c’est sur ces bases pri-
mordiales qu’il batit la Maison ».
Quelqu’un objectera peut-étre ceci : le fait que le Haram soit un lieu sir et
préservé n’est-il pas dii a la demande d’Abraham pour qu’il en soit ainsi?
Les commentateurs sont partagés sur ce point.
1.2. Les uns disent que ie Haram n’a jamais cessé d’étre préservé (amin) de Dieu
et de Ses créatures depuis la création des Cieux et de la terre. Pour prouver la. jus-
tesse de cet avis, ils citent les hadiths suivants
1.2.1. ... Abl Charih al_Khuza1 a dit : « Lors de la prise de la Mekke un homme
de la tribu des Khuzi‘a tua un homme de Hudhayl. Le Prophéte s’adressa
alors aux gens et leur dit :
— “En vérité, Alldh a conféré un statut sacré (harrama) a la Mekke,
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le jour ou Il créa les Cieux et la terre ; celle-ci est donc sacrée (harim) par

la sacralité d’Alldh [Lui-méme] et ce, jusqu’'au Jour de la Résurrection :

il n’est donc licite (halal) pour aucun homme, croyant en Allah et au Jour

dernier, d’y faire couler le sang ou d’y couper des arbres ; par conséquent

- cela n’est-il pas aussi illicite pour quiconque viendra aprés moi et méme
pour moi-méme sauf en cette heure précise ol ses habitants m’ont désobéi?
N’en est-il pas ainsi maintenant alors qu’elle est déja revenue a I’état qui
était le sien hier? Que celui qui est témoin [de ce que je viens de dire] le
fasse parvenir a celui qui est absent ! ».

...Ibn Abbas a dit : « Le jour ou il prit la Mekke, I’Envoyé d’Allah — sur lui les
Gréces et la Paix — dit :

— Cette cité est une Enceinte sacrée (haram) qu’Allah a déclaré sacrée
le Jour ot Il créa les Cieux et la terre, ou Il créa Ie soleil et la lune et mit les
deux Akhchab en place’; elle ne fut jamais désacralisée (lam tuhalla)
pour personne avant moi et ne le sera pour personne aprés moi; elle n’a
été désacralisée pour moi qu’un seul jour pendant une heure ».

1.2.2.  Par conséquent, disent les commentateurs qui se référent a ces propos, la
Mekke, depuis sa création, est bien une Enceinte sacrée préservée (haram amin)
des chatiments divins et des calamités provoqués par les tyrans ; ces hadiths le confir-
ment. De ce fait, disent-ils, Abraham n’adresse pas ici 4 son Seigneur la demande
de préserver ce lieu de ces épreuves, [puisqu’une telle préservation existait déja]
mais il Lui demande de garantir (an yu’ammina) ses habitants8 contre la sécheresse
et de leur garantir leur subsistance. Le passage a dans ce cas le sens suivant : Seigneur !
fais de ce lieu un pays qui garantit ses habitants et pourvois de certains fruits ceux
d’entre eux qui auront cru en Alldh et au Jour dernier.

1.2.3. [Ces commentateurs ajoutent cette explication] : Si Abraham faisait une
telle demande a son Seigneur c’est qu’il était venu établir sa descendance en un
lieu oul ne poussait aucune plante? ; il implora donc son Seigneur de ne pas la faire
périr de faim et de soif et il Lui demanda de la garantir contre ce péril qu’il craignait
pour elle d’ailleurs, comment aurait-il pu demander A son Seigneur de rendre ce
pays “amin” [dans le sens de préservé] contre les chatiments divins ou humains
[c’est-a-dire en quelque sorte “haram™, inviolable] alors que lui-méme reconnait
déja le caractére sacré de ce pays puisqu’il dit « J’ai établi ma descendance ... auprés
de Ta demeure sacrée... Si le lieu n’avait pas déja été sacré et que ce fut Abraham
lui-méme qui L'efit sacralisé ou qui et demandé a Dieu de le faire, il n’aurait pas
formulé sa demande ainsi ; en fait, le lieu était sacré avant lui et le resta aprés lui.
1.3.  D’autres commentateurs disent que I’Enceinte n’avait pas de caractére sacré
avant la demande d’Abraham, que ce lieu était alors semblable aux autres pays et
qu’il ne devint sacré qu’une fois qu’Abraham le sacralisa [par la demande qu’il fit].
de méme que Médine [la ville du Prophéte] était “ halal” avant que le Prophéte ne la
sacralisa. Pour preuve, ils citent le hadith suivant!0.

1.3.1. ... Abd Hurayra a dit : « L’Envoyé d’Allah — sur lui les Graces et la Paix —
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a dit : “En vérité, Abraham fut le serviteur d’Alldh (Abd Alldh) et Son Ami
intime (Khalil) et moi JC suis le serviteur d’Allah et Son Envoyé (Rasil).
Abraham a déclaré sacrée la Mekke et moi je déclare sacrée Médine et tout
ce qu1 est situé entre ces deux “1aba”11 y compris son gibier et son “‘idédh”12;

on n’y portera pas les armes pour combattre, on n’y coupera pas les plantes
sur tiges (chajar) sauf pour nourrir les chameaux ».

Les commentateurs qui adoptent ce point de vue se référent ensuite
au passage coranique commenté ici en I'interprétant selon une poss1-
bilité de compréhension qui justifie ce point de vue. Ils disent ceci :

1.3.2. Dieu — que Son invocation soit exaltée — informe ici qu’Abraham lui
demanda de faire ‘de ce lieu un lieu “4min” [avec tous les sens impliqués par ce
terme] sans préciser qu'Abraham demanda que ce pays soit garanti contre une
chose plus qu’une autre [en ne retenant que certaines significations de “amin” et
non d’autres]. Ces commentateurs affirment que personne ne peut prétendre spécifier
le sens de “4min” sans avoir une preuve irréfutable pour le faire [et en I’absence
d’une telle preuve, il faut admettre ce terme dans tous ses sens possibles et, de ce
point de vue, il devient synonyme de haram].

Enfin ils ajoutent qu’on ne peut, pour argumenter valablement se baser sur
les deux hadiths cités, celui de Abi Charih al-Khuzi et celui d’Ibn Abbas (voir
ci-dessus 1.2.1.) pour certaines raisons touchant a leur “isnadd”; par conséquent,
ces données traditionnelles ne peuvent pas constituer une preuve irréfutable.

1.4. Point de vue de Tabari sur cette discussion.

1.4.1. [Argument] Pour nous, ce qui est pertinent dans tout cela c’est que Dieu
sacralisa la Mekke lorsqu’ll créa les Cieux et la terre comme I'a dit le Prophéte
(voir ci-dessus 1.2.1.) et qu'Il lui conféra ce statut sacré directement, sans faire pro-
noncer ou demander cette sacralisation par la bouche de I'un de Ses Prophétes ou
Envoyés, mais en protégeant directement cette cité et ses habitants contre ceux qui
auraient pu lui vouloir du mall3 et en la préservant des calamités qu’ll a laisse
tomber sur d’autres cités et leurs habitants.

Tel n’a jamais cessé d’étre I’état de la Mekke!4 jusqu’a ce que Dieu y fasse par-
venir Abraham!5 et qu’ll y établisse Hajar et son fils Ismaél. Abraham demanda
alors 4 Son Seigneur (suivant les termes mentionnés dans ce verset-ci et le verset 14,35)
d’actualiser par sa bouche, pour tous Ses serviteurs, I'obligation de la considérer
comme sacrée, afin que ceci devienne une “norme” (sunna) pour les créatures qui
viendront aprés lui et qui suivront son exemple en ce lieu, car Dieu avait dit de lui
qull I'avait institué “imam” pour les gens. Son Seigneur répondit & sa demande
et imposa dorénavant & Ses serviteurs, par la bouche d’Abraham, I'obligation de la
considérer sacrée comme le fit Abraham.

1.42. [Conclusion]. Ainsi, la Mekke a d’abord été rendue inviolable et sacrée
par la protection directe de Dieu sans imposer d’interdiction a Ses serviteurs et
sans la faire déclarer sacrée par 'un de Ses Envoyés. Dieu imposa ensuite a tous
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Ses serviteurs, par I'intermédiaire de Son Ami intime Abraham, le respect de son
caractére sacré. C’est pourquoi Ses serviteurs sont dans I’obligation de s’interdire
d’y agir comme si elle était “halal” (dépourvue de caractére sacré) ou comme si

Jpar exemple la chasse ou la coupe des “‘idah” €tait une chose licite (halal).

1.43. [Conséquences] Ceci explique pourquoi le fait de considérer la Mekke
comme haram (tahrim) soit rattaché a Abraham dans certains hadiths (voir ci-
dessus 1.3.1.) car il s’agissait du “tahrim” d’obligation [impliquant I’obligation du
respect d’un statut devenu “légal”] sans que le “tahrim” primordial de Dieu n’ait
pour autant cessé [ce tahrim étant en quelque sorte une sacralisation intrinseque
a I’état du lieu]. '

[Remarques complémentaires] Aprés ce que nous venons de dire, la validité
de la signification des deux hadiths!6 d’Abs Charih et d’Ibn Abbas est devenue évi-
dente, de méme celle des hadiths rapportés par Jabir, Abli Hurayra et Rafi° ibn
Khadij (voir ci-dessus 1.3.1.). Les hadiths du premier groupe ne contredisent en
rien la validité de la signification des hadiths du second groupe comme certains
ignorants ont pu le prétendrelS.

(2,126)2. Brefs extraits résumés du commentaire de la fin du verset.

« Et pourvois de certains fruits ses habitants, ceux d’entre eux qui croient en
Alldh et au Jour dernier » :

Abraham demande 4 Son Seigneur de pourvoir parmi les Mekkois, les croyants
a I’exclusion des impies. Il spécifie sa demande en faveur des croyants car, lorsqu'’il
avait demandé auparavant a Dieu de susciter dans sa descendance des “imams”
que les gens de leur génération prendront en exemple, de méme qu’il a été institué
“imam” pour que les gens de son époque le prennent en exemple, Dieu lui avait
appris qu’il y aurait, parmi sa descendance, des impies auxquels Il n’accordera pas
le droit de prendre son pacte, et des injustes qui n’atteindront pas la Sainteté.

« [Alldh] dit : quant @ ceux qui sont impies, Je leur accorderai un peu la jouis-
sance [de cette subsistance], puis Je les contraindrai a venir jusqu’au chdtiment du Feu et,
quel détestable devenir ! ».

Dieu ajoute qu’ll accordera également la subsistance aux impies et qu’ils en
jouiront jusqu’a un terme qui sera leur mort. Aprés cela, ils seront sanctionnés en
fonction de leur état véritable et Dieu les repoussera et les ménera au Feu selon le
verset : « Ce jour-la, ils seront brutalement poussés dans le feu de la Géhenne »
(Cor. 52,13).

« Et quel détestable devenir », qu’ils aient pu jouir de la subsistance que Dieu
leur aura accordée dans leur vie immédiate, et que, dans la Vie derniére ils soient
rejetés dans le tourment.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,126)

1. Sous réserve de bien d’autres aspects, on pourrait dire qu’il s’agit probablement de I'“ En-
ceinte sacrée véritable” qui est au lieu géographique qui lui sert de support de manifestation
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et de “fixation” en ce monde, ce que sont les bases véritables et principielles d'un édifice voué
a Dieu aux bases matérielles et secondes sur lesquelles il est construit (Cf. Cor. 9,109,
voir (2,125)3.2.1. et note 14). Des explications plus complétes nécessiteraient de dépasser le do-
maine propre du commentaire de Tabari ce qu’il n’est pas possible d’envisager ici.

La suite du commentaire sera en quelque sorte une longue explication de I'appellation
“al_ Hardm” donnée a I'Enceinte sacrée et comportera des données capitales sur I'histoire sacrée
de ces lieux et des rites afférents. :

2. D’aprés la notion fondamentale attachée & la racine “bata”, le terme “bayt” désigne
avant tout un “lieu ou I'on demeure pour passer la nuit” lieu qui peut revétir des formes diffé-
rentes selon le contexte. Ainsi, en contexte nomade, ce terme désigne une tente et en contexte
sédentaire, une maison. Or certaines traditions indiquent que le “Bayt Alldh” prit des formes
successives différentes et qu'il fut d’abord une tente et ce ne fut que plus tard, 4 I'époque
d’Abraham, que cette Demeure se présenta sous I'aspect d’un édifice. C’est pourquoi, pour la
période anté-abrahamique, nous traduisons ce terme par Demeure pour réserver le terme Maison
a la période post-abrahamique et actuelle, le vocabulaire frangais n’ayant pas la méme densité
sémantique que I’arabe. Quant au terme “Haram” il correspond plutét au terme “temple”
employé dans son sens étymologique “d’espace sacré” ou d’“enceinte sacralisée” (voir (2,125),
note 1).

3. Les hommes circumambulent autour de la Maison de Dieu en Le glorifiant et en Le louan-
geant comme les Anges le font autour de Son Trone en glorifiant et en louangeant leur Seigneur
(Cf. Cor. 39,75). :

4. D’aprés certaines traditions, Adam descendit dans ce monde en Orient et Dieu lui or-
donna de se rendre en pélerinage 4 Sa Demeure ; 1 il accomplit les rites dont il est question ici.

5. Cf. Cor. 22,26.

6. Le terme “haram” désigne un lieu ou une enceinte, sacré, sacralisé ou “interdit”
(muharram), ce caractére conférant aux étres et aux choses qui s’y trouvent ainsi qu’aux actes
qui y sont accomplis, un caractére également sacré se traduisant par une prohibition (tahrim)
des actes pouvant rompre cette sacralité (hurma) et considérés de ce fait comme interdits (haram).

- (Tous les termes entre parenthéses dérivent de la méme racine que “haram” et nous les retrou-
verons constamment dans la suite du commentaire).

Ces notions sont complémentaires de celles de licite, licéité, désacralisé, rendue par le terme
“halal” et le verbe “ahalla”, qui peuvent évoquer aussi sous un certain rapport la notion de
“profane” (étymologiquement : hors du “fanum” c’est-a-dire hors du temple) et de “profaner”
dans le sens ou on traite une chose sacrée comme si elle ne possédait pas ce caractére. Sous ce
rapport, le haram est nécessairement un “asile” dans le sens étymologique de ce terme (voir
(2,125)1.3. et note 4; pour une vue d’ensemble sur les significations de ces deux racines voir
note 3 du com. (2,168-169).

7. Akhchabén : littéralement : les deux akhchab c’est-a-dire, les deux montagnes raides et
rocailleuses. Dans les hadiths, ce nom désigne précisément les deux montagnes qui dominent
la Mekke : Abfi Qubays et AL Ahmar. Le Prophéte a dit : « La Mekke ne disparaitra pas tant
que ne disparaitront pas les deux “ Akhchab” » (Lisdn al_Arab).

8. En faisant en sorte que le pays devienne “a4min” & leur égard sous ce rapport.

9. Il s’agit d’Ismaél que sa mere Hijar avait amené en ce lieu. Abraham avait pris Hajar,

_servante de son épouse Sara, comme épouse et celle-ci congut un fils, Ismaél, bien avant que
Sara, sa maitresse, ne congut Isaac. Sara 'expulsa alors avec son fils et ils vinrent dans ce pays
ou Abraham sur inspiration divine, les y établit en disant : « O notre Seigneur! J’ai établi ma
descendance dans une vallée non fertile auprés de Ta Demeure sacrée (Bayti_ka _|_muharrami)
pour qu’ils y accomplissent la Priére ; fais en sorte que le ceeur des hommes tendront vers eux
[mes descendants] et pourvois-les de fruits afin qu’ils soient reconnaissants » (Cor. 14,37) (Voir
aussi : Gen. 16,1 4 16 et 21,8 & 20). '
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10. Tabari cite & cet endroit trois hadiths équivalents : 'un de Jabir, I'autre de Abd Hu-
rayra et le dernier de Rafi ibn Khadij. '

11. Ces deux “l14aba” sont deux étendues désertiques recouvertes de rocailles noires et situées
de part et d’autre de Médine, dont elles marquent d’ailleurs la limite. Ibn al_Athir a dit : Médine
et tout ce qui est situé entre deux immenses étendues desemques et briilées (Lisan al_Arab).

12. “’idah” désigne une famille d’épineux propre a I’Arabie et & laquelle appartiennent
une dizaine de variétés : le salam, talh, ‘awsaj, samur, siyal, sidr...

13. 1l s’agit donc d’un statut préexistant aux hommes et attachés au lieu lui-méme et & ceux
qui s’y trouvent, indépendamment de ces derniers. Cette sacralité essentielle a pu se traduire,
dans le domaine humain, par le respect de certains interdits dont la transgression, si elle était
possible, ne remettrait pas véritablement en cause ce statut fondamental. Mais elle a pu se traduire
aussi par une impossibilité pure et simple de violer le caractére sacré du lieu. Il y aurait 13 une
allusion aux événements évoqués dans la sourate 105.

14. Le terme arabe “ Mekka” désigna d’abord le lieu et par la suite la cité batie dans ce lieu.

15. « Lorsque Nous fimes parvenir Abraham a I'emplacement de la Demeure et [que Nous
lui dimes] “ Ne M’associe rien et purifie Ma Demeure pour ceux qui y circumambulent et qui y
prient debout, inclinés et prosternés et appelle les hommes au pélerinage... » (Cor. 22,26 et 27).

16. Tabari dit bien : la validité de la signification des deux hadiths est devenue évidente
et il ne dit pas : la validité des deux hadiths est devenue évidente. Cette nuance est précieuse
pour apercevoir comment un traditionniste éminent comme Tabari traite les données tradi-
tionnelles, raméne a leur juste proportion les controverses formelles sur les isnads, et rappelle
que les vrais problémes doctrinaux doivent étre situés avant tout au niveau des significations,
sans pour autant négliger les autres aspects. )
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« Et [souvenez-vous] lorsque Abraham éleva les bases (2,127)
de la Maison ainsi qu’'Ismaél [tous deux disant] : “Notre
Seigneur! Agrée cela de notre part! En vérité, Toi Tu es
I’Oyant, le Trés-Savant! »

“wa idh yarfa‘u ibrahimu _1 qawa‘ida mina _1 bayti
wa isma‘ilu/rabba_nd taqabbal minni inna_ka anta _s_
_sami‘u _1 ‘alimu”.

« Seigneur ! Fais que Nous Te soyons tous deux soumis (2,128)
et fais qu’il y ait parmi notre descendance une communauté
qui Te soit soumise ! Fais nous voir nos rites et reviens vers
nous! En vérité, Toi, Tu es Celui-qui-revient-sans-cesse, le
Trés-Miséricordieux ».

“rabba_nid wa jal n4 muslimayni la_ka wa min
dhurriyyati n4 ummatan muslimatan la_ka/wa arini
mandsika_ni/wa tub ‘alay_ni inna_ka anta _t_tawwibu
_r_rahim”.

« Seigneur ! Suscite parmi eux un Envoyé [qui soit I'un] (2,129)
d’entre eux, qui leur récite Tes versets, leur enseigne le Livre
et laSagesse, les purifie et les fait prospérer ! En vérité, Toi Tu
es le Tout-Puissant, le Trés-Sage! »

“rabba_nid wa_b‘ath fi him rasflan min hum yatld
‘alay_him A4yiti ka wa yu‘allimu_humu _1 kitdba wa _L
_hikmata wa .yuzakki_him inna ka anta _l ‘aziz _L_
_hakimu”.

2, 127 a 129)1. [Commentaire du verset 127] -
“wa idh yarfa‘u Ibréhimu _l_qawd’ida mina _l_Baytz wa Ismd‘z‘l” = « Et [sou-
venez-vous] lorsque Abraham éleva les bases de la Maison ainsi qu’Ismaél ».

Pour compléter la compréhension des données traditionnelles citées
dans le commentaire de ce verset, comme dans celui du verset précédent,
éviter des méprises malencontreuses sur le langage symbolique qui y est
employé et-enfin pour en apercevoir certains aspects doctrinaux fonda-
mentaux, on aura le plus grand avantage a se reporter aux indications
précieuses données par Michel Valsin dans les articles sur le “ Triangle
de I’Androgyne™, parus dans les Etudes Traditionnelles, en particulier
“Tradition primordiale et Culte axial” (N°s 387 et 388) et “Inde et
Arabie” (N 396-397).

Explication des termes “al_gawd‘ida mina _I_Bayt” (traduits ici par : les bases
de la Maison). ‘

Le terme “qawa‘id” est le pluriel de “qa‘ida” qui signifie base. Les commenta-
teurs sont partagés au sujet de ces “qawa‘id” qu’Abraham et Ismaél ont élevées.
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Ont-ils eux-mémes mis ces bases en place ou celles-ci existaient-elles déja [auquel
cas ils auraient élevé la Maison sur elles]?

1.1. @ Certains disent que ces fondements ont été construits sur ordre divin, par

Adam, le pére du genre humain, et qu’ils auraient par la suite été “recouverts”!

et leurs traces effacées jusqu’au moment ou Dieu fit reconnaitre ce lieu @ Abraham.

Ils fondent cet avis sur les propos suivants :

...Ata a dit : « Adam dit [a Son Seigneur] : — Seigneur ! Je n’entends plus la voix
des Anges.

— Cela est di a ta faute! Mais descends sur terreZ et construis-moi
une Demeure autour de laquelle tu tourneras comme Je vois les Anges
tourner autour de ma Demeure3 qui est aux Cieux (samé)4.

[Ata ajoute] : Les gens prétendent qu’il batit la Demeure avec des
¢léments provenant de cing montagnes : Hird’, le mont Zaytd, le mont
Sina, le mont Lubnan et le JOdiS, les bases étant faites avec du matériau
venant de Hira6. C’était l1a I'édifice d’Adam jusqu’a ce qu’Abraham le
reconstruise plus tard ».

1.2. @ D’autres disent : ces “qawa‘id” sont les bases d’'une Demeure que Dieu fit
descendre des Cieux pour Adam afin qu’il y circumambule comme le font les Anges
autour de Son Trone; puis, Dieu retira & nouveau cette Demeure au ciel lors du
Déluge (tiifan) et par la suite, Abraham éleva la Maison sur les fondements de cette
Demeure. Ceux qui partagent cet avis se référent aux propos suivants :

1.2.1. ...Abd Alldh ibn Amru a dit : « Lorsqu’Alldh fit descendre Adam du
Paradis, 11 lui dit : “Je vais faire descendre avec toi, une Demeure autour
de laquelle on circumambulera comme on circumambule autour de Mon
Trone et auprés de laquelle on priera comme on prie auprés de Mon Trone”.
Lorsque vint le. temps du Déluge, cette Demeure. fut élevée [au Ciel] et les
Prophétes s’y rendaient en Pélerinage sans savoir ou se trouvait exacte-
ment son emplacement jusqu’'a ce qu’Allah y fasse parvenir Abraham et
lui révéle cet emplacement. Celui-ci construisit alors la Maison avec des
matériaux provenant de cinq montagnes : Hird, Thabir, Lubnan, Tir et
Khamar7.

1.2.2. ...Ata ibn Abi Rabah a dit : « Lorsqu’Alldh fit descendre Adam du Para-
dis, ses pieds touchaient la terre et sa téte le ciel. Il entendait les paroles
et les priéres des étres célestes et gardait une familiarité envers eux. Les
Anges en étaient tellement impressionnés qu’ils s’en plaignirent, dans leur
invocations et leurspriéres, a Alldh qui diminua sa taille en 'abaissant vers
la terre. Lorsqu’Adam eut perdu la possibilité d’entendre ce qu’ils disaient,
il ressentit une grande solitude et s’en plaignit & Alldh dans ses invocations
et ses priéres. [Allah lui inspira alors de faire le pélerinage vers Son Enceinte
sacrée et] Adam se dirigea vers la Mekke ; chaque lieu ou il posait le pied
devint une cité et [I'intervalle entre] chaque pas une étendue désertique et
ce, jusqu’a ce qu’il arrive a'la Mekke. Allah fit alors descendre [dans I'En-
ceinte] une Hyacinthe d’entre les Hyacinthes du Paradis et elle fut posée
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32 a I’endroit ou se trouve actuellement la Maison. On ne cessa pas de faire S
des circumambulations autour d’elle jusqu’au moment ou Alldh provoqua
le Déluge et qu’ll retira & nouveau cette Hyacinthe au Ciel. [Le lieu resta
ensuite désert] jusqu'au moment ou Alldh suscite Abraham et le fasse Y
A parvenir a ’emplacement de la Demeure8 ». A

A 1.2.3. ...Qatdda a dit : « Allah posa la Demeure sur la terre en méme temps qu'll A
y fit descendre Adam. Le lieu ou il descendit fut 'Inde. Sa téte touchait
le Ciel et ses pieds la terre. Les Anges en furent impressionnés au point
S que sa taille fut réduite 4 soixante empans. Adam fut affligé d’avoir perdu S
A la faculté d’entendre la voix des Anges, et leurs glorifications. Il s’en plaignit
auprés d’Allah qui lui dit : “O Adam, Jai fait descendre avec toi une
Demeure autour de laquelle tu circumambuleras comme le font les Anges
> autour de Mon Trone et auprés de laquelle tu prieras comme on le fait &
auprés de Mon Tréne” ».

\7
0

1.2.4, ... Abbzaa a dit que l2 Demeure fut,descendue en ce monde sous la forme
d’une Hyacinthe unique ou d’une Perle unique. [Elle resta dans I'Enceinte
sacrée] jusqu'au moment ou Alldh noya le peuple de Noé; Il la reprit

S ' alors au Ciel et il ne resta [a 'emplacement] que le fondement auquel Allah ¢

fit parvenir plus tard Abraham.

h

A 1.3. @ D’autres disent que ’emplacement de la Maison était une colline rouge ayant A
la forme d’une coupole. La raison en était la suivante : lorsque Dieu voulut créer
la terre, Il recouvrit I"“eau” d’une écume rouge ou blanche en un lieu situé a 1’em-
placement de la Maison puis Il étendit la terre & partir de 1a%. Les choses restérent ¥
¢ ainsi jusqu’a ce que Dieu fit parvenir Abraham en ce lieu et qu’il y construisit la $
2 Maison sur son fondement. Le fondement de cette Maison reposait sur quatre
bases, dans la septiéme terre. Ces commentateurs se référent aux propos suivants :

HRA RN AR AR

1.3.1. ... Mujahid a dit : « L’emplacement de.la Demeure était situé sur I’eau
avant qu’Allah ne crée les Cieux et la terre et il était semblable & une écume
S blanche au-dessous de laquelle la terre fut étendue ». S

& 1.3.2. ... Atd et Amru ibn Dindr ont dit : « Alldh fit souffler un vent qui secoua <
X I'eau [primordiale] et fit surgir & 'emplacement de la Maison, une colline
en forme de gland (hadafa) de phallus, et semblable & une coupole. La
Maison actuelle est faite de cette colline, et c’est pourquoi, la Mekke est ¥
3 appelée la Mére des villes (Umm al_Qur4)10. » &

A, ... [dans un autre propos] At ajoute : « Et Il fixa cette colline par des 2
montagnes [qui I'entourent] afin qu’elle ne se renverse pas lors d’une se-

cousse (bimaydin)!l. La premiére montagne & étre ainsi placée fut la
S montagne de Qubays!2. » . S

AN AR AR AR

d

\7

>=< 1.3.3. ...Ibn Abbas a dit : « La Demeure fut posée sur des bases d’“eau”!3 et 2
A sur quatre Angles, deux mille ans avant la création de ce bas-monde!4;
la terre fut ensuite étendue sous elle.»

— 1.3.4. .. Ati a dit : « On trouva a la Mekke une pierre ou il était inscrit : “En
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vérité, Moi, Je suis le Maitre de BakkalS que J'ai batie le jour ou J'ai fait

le Soleil et la Lune et autour de laquelle J’ai placé sept Anges ».
1.3.5. ...Mujahid et d’autres gens de science ont dit : « Lorsqu’Alldh voulut
faire parvenir Abraham vers I’emplacement de la Demeure, celui-ci partit
du pays de Cham avec son fils Ismaél qui était encore au sein, et la mere
de celui-ci, Hajar. D’aprés ce qui m’a été rapporté [dit Mujahid] ils furent
portés par Buriql6 et accompagnés de I’Ange Gabriel qui devait leur
indiquer ’emplacement de la Demeure et les repéres [indiquant les limites]
de P'Enceinte sacrée. Abraham sortit donc de son pays et ’Ange Gabriel
en sortit avec lui et on dit que, chaque fois qu’il arrivait en vue d’une cité,
Abraham lui disait :

— Est-ce celle-ci.qu’ll t’a été ordonné d’atteindre? Et I'’Ange Gabriel
répondait :

— Va plus loin! 11 en fut ainsi jusqu’a ce qu’il parvienne avec lui a
la Mekke. Dans ce lieu poussaient des “’iddh” de la variété “salam” et
“samur”!7 cultivés par des gens que I'on appelait “ Amalécites” qui habi-
taient hors de la Mekke et autour d’elle. La Demeure était alors une colline
rouge circulaire. Abraham dit 4 I’Ange Gabriel :

— Est-ce 12 le lieu ou je dois les déposer [Hajar et son fils] d’aprés
I’ordre que tu as regu?

— Oui, lui répondit-il.

Abraham se dirigea alors vers I’endroit du Hijt!8 ou ils les fit tous deux
descendre. Il ordonna 4 Hijar de s’y constituer un abri puis [s’adressant
a Dieu] il dit : “ Notre Seignéur ! J’ai établi ma descendance dans une val-
lée non fertile auprés de Ta Demeure sacralisée...” » (Cor. 14,37).

1.3.6. ...Enfin, Ali ibn Abi Talib a dit, & ce sujet, qu’Abraham venait d’Arménie
et quil était accompagné de la “Sakina” (la Grande Paix)19.
1.4. [Conclusion et point de vue de Tabari].

Le commentaire le plus pertinent pour nous est de dire que Dieu — exalté soit-I1
— nous informe qu’Abraham et son fils élevérent les bases de la Maison. Il est possible
que ces bases aient été descendues a cet endroit lors de la chute d’Adam, qu’il s’agi-
rait d’une [sorte de tumulus en forme de] coupole provenant de I’écume de I'“eau”,
ou qu’il s’agirait également d’une Hyacinthe ou d’une Perle tombée des Cieux ou
encore que ce soit Adam qui les aient baties et qu’elles soient tombées en ruines par
la suite jusqu’a ce que Abraham les élevat & nouveau avec son fils.

Nous ne savons pas, quant a nous, laquelle de ces possibilités [est la plus exacte]
ni pourquoi [elle le serait] car la vérité sur ce point ne pourrait étre atteinte que grace
4 une donnée traditionnelle venant de Dieu ou de Son Envoyé et transmise d'une
fagon bien connue et indubitable. Or nous ne possédons aucun “khabar” sur ce
point et sur lequel on pourrait valablement se fonder et que I’on serait obligé d’ad-
mettre, ni aucune indication permettant de prouver ou d’inférer par effort personnel
de réflexion sur tout ce qui vient d’étre décrit, que tel commentaire est plus valable
qu’un autre20,
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(2,127 a 129)2. Commentaire du verset 127 (suite et fin).

“ Rabba_nd taqabbal min_nd ...” = « Notre Seigneur ! Agrée cela de notre part !
En vérité, Toi, Tu es I'Oyant, le Tres—Savant ».

2.1. La plupart des commentateurs sont d’accord pour considérer qu Abraham
et Ismaél ont construit & eux deux la Maison et qu’ils ont dit tous deux : « Notre
Seigneur ! Agrée cela de notre part! En vérité, Toi, Tu es I’Oyant, le Trés Savant,
— Notre Seigneur! Fais que nous Te soyons tous deux soumis et fais qu’il y ait
parmi notre descendance une communauté qui Te soit soumise | — Notre Seigneur !
suscite parmi eux un Envoyé [qui soit I'un] d’entre eux ».

Ce commentaire est le plus pertinent et il est fondé sur un propos de Suddiyy
et un autre d’Ibn Abbas ; ce dernier précise que c’est Abraham qui effectua la cons-
truction proprement dite alors qu’Ismaél portait les pierres et les passait 4 son pere.
Notre commentaire [dit Tabari] correspond & la compréhension la plus couramment
admise de ce passage a savoir que les termes “éleva les bases de la Maison” signifie
“construisit la Maison” dans le sens le plus large du terme “construire” (bani)
qui englobe a la fois la construction proprement dite effectuée par Abraham et les
travaux d’aide effectués par Ismaél.

Nous n’entrerons pas ici dans le détail des différentes constructions
syntaxiques possibles de ce verset. La traduction donnée ci-dessus corres-
pond a la construction de la phrase retenue par Tabari. Suivant une
autre construction possible, la traduction du verset efit été la suivante :
“Et [souvenez-vous] lorsque Abraham éleva les bases de la Maison
et qu'Ismaél et lui disaient : notre Seigneur....»

Ces constructions légitiment, du point de vue strictement linguisti-
que, trois avis sur le fait de savoir qui construisit la Maison : Abraham
et Ismaél ensemble ou bien, Abraham seul, Ismaél I'aidant seulement en
lui passant les pierres, ou encore Abraham tout seul, Ismaél étant trop
jeune, voire nourrisson, pour faire quelque chose. Tabari rejette ce
dernier avis car pour qu'Ismagl adressat au Seigneur les priéres mention-
nées ici, il dut avoir toute sa raison et étre pour le moins adolescent.
Quant au second avis, Tabari considére donc qu’il se raméne en fait au
premier puisque celui qui aide peut étre considéré comme participant
a la construction.

Ce bref résumé du commentaire nous dispenserait de citer en détail
les différents propos cités par les commentateurs pour fonder leur avis
respectif ; toutefois, ces propos présentent par eux-mémes un grand inté-
rét car ils viennent s’ajouter, chacun a leur place, aux données tradition:
nelles citées dans le commentaire des versets précédents et complétent
certains aspects de l’histoire sacrée des événements. traditionnels aux-
quels tous ces versets font allusion, histoire qui intéresse tous les musul-
mans qui s’y référent souvent, sans toujours bien savoir les aborder
avec la prudence que recommande Tabari lui-méme, ni les comprendre
comme il conviendrait. Certaines données traditionnelles ne seront d’ail-
leurs compréhensibles qu’en se reportant aux ouvrages doctrinaux ot
ces points sont expliqués.
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2.2. Tous les commentateurs sont donc d’accord pour dire qu’ « Abraham éleva
les bases de la Maison » mais ils divergent pour ce qui est de la participation d’Ismagl.
2.2.1.@ Les commentateurs admettant qu’Abraham et son fils élevérent la Maison
ensembile citent le propos suivant :

... Aprés avoir rappelé le passage « Nous ordonnames & Abraham et a Ismaél de
purifier Ma Maison... », Suddiyy ajoute ce commentaire : « Abrahant partit
et voyagea jusqu’a ce qu’il parvienne a la Mekke. L4, il entreprit avec son
fils [de construire la Maison]; il prit des pioches mais sans savoir ou était
la Demeure. Allah suscita alors un vent, dit vent de “Khajjij”, qui offrait
I’aspect d’une forme pourvue de deux ailes avec une téte en forme de ser-
pent. Ce vent balaya (kanasat) pour eux les alentours de la Kaaba et remit
a jour les fondations-de la premiére Demeure. Ils suivirent ce vent avec
leurs pioches et se mirent a creuser jusqu'a ce qu’ils puissent placer les
[nouvelles] bases et c’est 14 le sens du verset “lorsque Nous fimes parvenir
Abraham 4 I’emplacement de la Maison”. Ensuite, lorsqu’ils eurent cons-
truit les bases et qu’ils parvinrent a I'emplacement de ’Angle2!, Abraham
dit & Ismaél. :

— Mon fils ! cherche-moi une pierre excellente (hasan) que je placerai
a cet endroit.

— O pere! je suis las et fatigué, lui répondit Ismaél.

— C’est 4 moi de I’étre !

Ismaél s’en fut lui chercher une pierre mais comme celle-ci ne le satis-
faisait pas, il lui demanda d’en chercher une meilleure. Pendant ce temps,
I'Ange Gabriel, venant de I'Inde, lui apporta la “Pierre Noire” qui avait
été blanche comme une Hyacinthe blanche [du Paradis]. Adam ravait
emportée lors de sa chute du Paradis, et elle était devenue noire a cause
des fautes des hommes. Lorsque Ismaél revint avec une pierre il trouva
son pére prés de I’Angle :

— O pére! qui t’a apporté cette pierre?

— Quelqu’un de plus vif que toi!

Puis ils terminérent la construction ».

2.2.2.@ Ceux qui considérent qu’Abraham éleva les bases de la Maison et qu'Ismagl

ne fit que lui passer les pierres, citent le propos suivant :

...Tbn Abbas a dit : « Abraham vint [sur 'emplacement de la Demeure] alors qu’ls-
maél taillait des fléches prés du puits de Zemzem. Il se leva et ils se saluérent
comme se saluent un pére et un fils. Abraham lui dit :

— O Ismaél! Alldh m’a donné un ordre!

— Fais ce que t’a ordonné ton Seigneur !

— Tu m’aideras?

— Je t'aiderai ! .

— Allah m’a ordonné de construire ici une Maison et il montra la
Kaaba qui était alors une colline. Ils se mirent alors a élever les bases de la
Maison : Ismaél apportait les pierres et les tendait & Abraham pendant que
celui-ci construisait. Ils travaillaient tout en disant : “Notre Seigneur!
Agrée cela de notre part! En vérité, Toi, Tu es I'Oyant, le Trés Savant”.

97

P A Y

N | AN N | SN

A3

PN Y

N | AN [N | 2N AN | s | AN | AN

U
\TI\ JiIN | IS | Aiv

A
N | IS | SN

7N

i | 4 N | AN |

| AN

X IR I KX AKX XK X XK K XKD XX AKX AKX

B <] i | e | e | i e | e | e | e o | < | e | | e e | e e <] - | < <] <P <P

N | AN N | 4 IN | N | 2N | AN N | /N N[N | AN N [ AN A 2N | /N | A N | /N |

& AN
ZIN



\7

A AR

d

AR AR MR

d

7

¥’ | 2 AR AR AR ) WiNz | \

D ST r S lr XX MARSRSISISINAECAS 22 CICOE

C A0 X K X XX X O XX XKD -, QI XK A XX XXX X X XX S S X > .

7

> Lorsque I’édifice eut atteint une certaine hauteur et que le Patriarche fut
fatigué de lever les pierres, il se tint (qgdma) sur une pierre qui est [devenue
de ce fait] le “Magam Ibrahim”... »22,

2.2.3. Enfin ceux qui disent qu’Abraham construisit la Maison tout seul et qu’ls-

& maél était encore nourrisson, se référent aux propos suivants :

Si les propos précédents appuyant les deux premiers avis concordent
A avec le commentaire admis généralement et retenu par Tabari, il semble
que les deux propos qui vont étre cités, rapportés de la part de Ali ibn
Abi Tilib et devant fonder le troisiéme avis, soient évoqués ici quelque
A peu abusivement. S’ils sont authentiques, le premier semble se référer
uniquement 2 I'arrivée d’Abraham, de Hajar et de leur fils 4 la Mekke
3 et il est possible que la construction ait été ordonnée a ce moment-la
' mais quelle ne dut se faire que plus tard. Le retour d’Abraham & ce
moment-1a, pour la construction, aurait alors présenté des caractéres
S analogues 2 celui de sa premiére venue, ce qui n’a rien d’impossible,
cette venue étant motivée et orientée de fagon analogue. Quant au second
propos, rien n’empécherait de s’y référer pour soutenir le second avis
2 (voir ci-dessus 2.2.).

2 2.23.1. .. Aliibn Abi Talib a dit : « Lorsqu’Abraham regut ’ordre de construire
Py la Maison, il partit avec Ismaél et Hajar. Arrivé a la Mekke, il vit au-dessus
de 'emplacement de la Demeure comme un nuage dans lequel apparaissait
une sorte de téte qui lui parla et dit : “O Abraham construis sur I’emplace-
2 ment de mon ombre une maison de ma taille sans rien y ajouter ni rien en
diminuer”. Il s’appréta & construire et laissa Ismaél et Hajar a quelque
distance : “O Abraham, lui dit Hajar, 3 qui nous confies-tu?23 — “A
g Allah, lui dit-il!” — “Va donc car Il ne nous abandonnera pas!” — Or
A Ismagl fut pris d’une soif violente ce que voyant, Hajar gravit la colline
de Cafd [pour essayer d’apercevoir quelque point d’eau]; elle regarda
[de tous cotés] mais ne vit rien. Elle se rendit alors sur la colline de Marwa
& [située non loin de 1a], regarda mais ne vit rien puis revint sur Cafi et ne
x vit toujours rien. Elle parcourut ainsi sept fois la distance entre Cafi et
Marwa?4 et dit finalement “O Ismaél, puisses-tu mourir que je ne te voie
plus [souffrir]!”. Elle revint auprés de lui et le vit chercher de I’eau avec
2 son pied tant il était assoiffé. C’est alors que I’Ange Gabriel I'appela et
lui dit : “Qui es-tu?” — “Je suis Hajar, lui répondit-elle, la mére du fils
d’Abraham” — “A qui vous a-t-il confiés?” — “A Allah répondit-elle”
S — “Il vous a confiés & “Un Suffisant”25, lui dit I’Ange”. Celui-ci effleura
A alors le sol de ses doigts et Zemzem se mit 4 sourdre. Hajar se hita de conte-

nir 'eau mais ’Ange lui dit : “Laisse la couler car elle est abondante .
2.2.3.2. Dans un autre propos (extraits) :

... Ali précise : « Lorsqu’Abraham regut I'ordre de construire une Maison, il ne se
2 sentit pas la force de le faire. Dieu lui envoya alors la “Sakina” (la Grande
x Paix) sous I'aspect d’un vent intense (rih khajfij) d’apparence bicéphale.
11 suivit I'une des “tétes” et arriva ainsi jusqu’a la Mekke. La, la “Sakina”
7 s’“enroula” sur 'emplacement de la Demeure suivant I’enroulement [en
A spirale des piéces de cuir] d’un bouclier hajfa”26,
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Abraham regut I'ordre de construire la Maison a I’endroit ou la
“Sakina” s’était stabilisée?7. Il la construisit et il ne resta plus qu’une pierre
[a trouver et & placer]. Comme le jeune homme (Ismaél) s’en allait pour
chercher quelque chose, Abraham lui dit : “ Cherche-moi une pierre comme
oo je te dis”. Le jeune homme s’en fut et lorsqu’il revint il s’apergut que son
pére venait de mettre la Pierre Noire en place et lui dit : “O pére! Qui t’a
apporté cette pierre?” — “Me ’a apportée celui qui ne compte pas sur toi

pour la construction”

2.3. [Signification de la priére qu’Abraham et Ismaél adressent & Dieu et commen-
taires de la fin du verset 127].

« Notre Seigneur, agrée cela de notre part » c’est-a-dire : agrée notre travail
et notre obéissance 4 Ton égard ainsi que I’adoration que nous Te vouons en achevant
ce que Tu nous as ordonné de faire pour construire Ta Maison.

“inna_Ka Anta _s_Sami” = « En vérité, Toi, Tu es I’Oyant » qui entend I'in-
vocation que nous t’adressons ainsi que la demande d’agréement de Ta part pour ce
que nous faisons.

“al_“Alim” = « et le Trés Savant » qui sait parfaitement ce qu’il y a au fond
de nos Ames en matiére de soumission [véritable] dans notre obéissance, comme en
matiére de recherche de Ta Satisfaction et de Ton Amour, et c’est Toi qui connait
[vraiment la valeur de] ce que nous laissons paraitre de nos ceuvres comme [de]
ce que nous tenons caché.

(2,127 4 129)3. « Seigneur ! Fais que nous Te soyons tous deux soumis et fais qu'il
y ait parmi notre descendance une communauté qui Te soit soumise ! »

“ Rabba_né _j‘al_nd muslimayni la_Ka” = « Notre Seigneur, fais que Nous Te
soyons tous deux soumis » c’est-a-dire : fais que nous nous abandonnions & Ton
ordre et que nous nous soumettions & Toi en T obéissant sans T’associer qui que
ce soit, en cela ou en I'adoration que nous Te vouons.

“wa min dhurriyyati_nd ummatan muslimatan la_Ka” = « et fais qu’il y ait
parmi notre descendance une communauté (ummatan) qui Te soit soumise ».

A cet endroit, Abraham et Ismaél spécifient la demande qu’ils adressent & Dieu
en faveur de certains de leurs descendants car Dieu avait appris & Abraham qu'’il
y aurait parmi ses descendants des injustes avec lesquels le Pacte de Dieu ne sera
pas pris28.

Certains ont dit qu’Abraham et son fils veulent parler ici des Arabes. Ils se
référent a un propos de Suddiyy qui prétend que les termes « une communauté qui
Te soit soumise » concernent ici exclusivement les Arabes. Le sens obvie du Livre
indique seulement qu’Abraham et Ismaél demandent tous les deux a Dieu de faire
qu’il y ait parmi leur descendance des étres qui Lui obéiront, qui seront Ses Saints
et qui répondront & Ses ordres; or parmi les descendants d’Abraham il y a des
Arabes et d’autres, et celui qui répond a I'ordre de Dieu et qui est soumis a I’obéis-
sance & Son égard peut appartenir a I'un ou a 'autre de ces deux groupes?. Il n’y a
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donc aucune raison pour qu’Abraham spécifie ici sa demande en faveur des membres
de I'un de ces deux groupes a I’exclusion de ’autre.

Quant au terme “umma” (traduit ici par “communauté”), il désigne ici un
“ensemble de gens” comme dans le verset : « ...et parmi le peuple de Moise il y a
des gens (ummatun) qui se dirigent par la Vérité (bi_L_Haqq) et qui jugent par elle »
(Cor. 7,159). :

(2,127 a 129)4. Commentaire du verset 128 (suite).
“wa ari_nd mandsika_nd” = « et fais-nous voir nos rites ».

Tabari signale une légére variante de lecture & propos du terme
“arind”, traduit ici par “fais-nous voir” et mentionne que certains
commentateurs prennent ce passage a la lettre et lui donnent le sens de
“fais-nous voir de visu” avec les yeux physiques, alors que d’autres consi-
deérent que ces termes signifient : “ enseigne-nous”, “fais-nous connaitre”
et qu’ils font allusion a la vision du ceeur (ru’yatu _1 qalb). Il conclut
ainsi :
Ce passage se rapporte indifféremment a la vision des yeux comme a celle du
ceeur car, faire la différence a cet endroit entre ces deux modes de vision, n’a pas de
sens30,

4.1. Interprétation du terme “mandsik”.

Tabarl énumére les différents avis des commentateurs sur 'inter-
prétation du terme “manésik” et cite les propos appuyant chacun de
ces avis. Ce terme “mandsik” a été traduit ici par rites bien que, en
toute rigueur, c’est le terme “macha‘ir” qui signifie “rite” et “ manasik”
est une appellation spéciale des “macha‘ir”. Ce dernier terme signifie
littéralement : “lieu de perception” ou “lieu de connaissance”31.

4.1.1.@ D’aprés certains, il s’agit des rites du pélerinage (mandsik al hajj). v

..Qatdda a dit: « [Aprés qu’ils eurent énoncé cette demande] Allah leur fit
voir a tous deux les rites de la circumambulation (tawaf) autour de la
Maison, du Parcours (say) entre Cafd et Marwa, du Reflux rituel (ifida)
de Arafat et du Reflux rituel de Jam®, de la lapidation (ramyi) des Stéles,
en sorte qu’Alldh paracheva ainsi ’ensemble du “din” ».

..Suddiyy a dit: « Lorsqu’Abraham et Ismaél eurent terminé de construire la
Maison, Il ordonna & Abraham d’appeler [les hommes au pélerinage]
et lui dit : « Appelle les hommes au pélerinage » (Cor. 22,27). Abraham
langa son appel entre les deux montagnes de la Mekke :

« O Hommes! Alldh vous ordonne de venir en pélerinage vers Sa
Maison ». Cet appel pénétra dans le ceeur de tous les croyants ; toutes les
montagnes, tous les arbres, et toutes les bétes qui I’entendirent répondirent :
“Nous voici & Toi, Alldhumma, Nous voici & Toi”32 et celui qui devait
venir vint,

Allah ordonna ensuite & Abraham de sortir [de I’Enceinte sacrée] pour
aller vers Arafét et vers le “ Signe excellent” (na‘t) qui s’y trouve33. Lorsqu’il
parvint & I’Arbre proche de [la stéle de] Aqaba34, Satan se tourna vers lui

100

%

N | A

P\

N [ AN ZIN | AN | /| v | AN | 2N AN | A AN | AN

ZIN | AN



-

AR

2 INZ N2 [ N2 | N2 SN2 | N2

AR AR AR AR

AN AR

)

-

1 l | | i |
NWINZINZ | N2 N N2 \’+\/ W IWIWIW W i s@2 WV W W W NI N (N2 N2 N
J

RIROIEOIEOIES v 0 U U U 0 0 0 0 i U U 0 J ' 0 1| <y OdEY

et il le lapida de sept cailloux en proclamant lors de chaque jet qu’Alldh
est plus grand33. Puis le démon “s’envola pour s’abattre” sur la seconde
Stéle ou Abraham le lapida de méme avec sept cailloux en proclamant
qu’Allah est plus grand. Le démon “s’envola encore pour s’abattre” sur
la troisiéme Stéle ou Abraham le lapida de la méme fagon. Finalement,
lorsque Satan vit qu’il était incapable de le circonvenir, il disparut et
Abraham ne’sut pas ou il était parti.

Abraham continua sa route et arriva en un lieu dit “ Dhii-1-Majaz”36.
_et comme il ne connaissait pas ce lieu, il passa au-dela (jaza) d’ou I’origine
du nom de I’endroit. Puis il continua son chemin jusqu’au moment ou il
parvint 4 Arafit37; en regardant lendroit il reconnut (arafa) le Signe
Excellent (Na‘t) et dit : “Je connais (araftu)” d’ou I'origine du nom de
I’endroit. Abraham s§’arréta (waqafa) a Arafit et lorsque vint le soir, il
s’approcha (izdalafa) de Jam® qui fut appelé de ce fait Muzdalifa38. Puis
il “fit face”, (agbala) et parvint jusqu’a l’endroit ou il avait rencontré
le Chaytdn3 la premiére fois et le lapida encore sept fois. Il s’en alla ensuite
a Mini ou il s’arréta un certain temps pour terminer le pélerinage et tout
ce qui s’y rapporte40.

[Et Suddiyy ajoute] C’est la le sens du passage “Fais-nous voir nos
rites” ».

...Enfin Ali ibn Abi Talib [qui considére qu’il s’agit ici de “faire connaitre” et
non a proprement parler de “faire voir”] a dit : « Lorsqu’Abraham eut
terminé de construire la Maison il dit : “Seigneur ! J’ai terminé ! Montre-
nous a présent nos rites que nous les connaissions” et Alldh envoya I’Ange
Gabriel qui fit le pélerinage avec lui »41.

4.1.2.@D’aprés d’autres, il s’agit des sacrifices (madhabih) effectués & Mind lors
du pélerinage et c’est ’avis de Ata et de Mujahid.

4.2. Signification fondamentale du terme “ mandsik” .

Ce terme est le pluriel de “mansak™ qui est le nom du lieu ou I’on s’adonne
(yunsaku) a des dévotions pour Dieu et ou ’on s’approche de Lui par les actes pieux
qui Le satisfont : le sacrifice d’une victime, la priére, la circumambulation, le Parcours
ou une autre ceuvre pie. C’est pourquoi les rites du pelerinage (maché’ir al hajj)
sont appelés “manasik” car ces rites sont les “ Signes indicatifs” (amirat) de la Voie
a suivre et les “Enseignes” (‘alamat) que les gens visitent et vers lesquels ils revien-
nent. En effet, 4 I’origine, dans la langue arabe, le “mansak” désigne le lieu familier,
habituel, ou ’on a coutume de revenir. C’est pourquoi, on disait par exemple que
quelqu’un a un “mansak” pour dire qu’il a un lieu ou il a pour habitude de revenir
pour le bien comme pour le mal. Les rites du pelerinage sont donc appelés “manasik”
car on y vient et on y revient pour effectuer le pélerinage (hajj). ou la Visite pieuse
(‘umra).

Toutefois, certains donnent au terme “manésik” le sens général de “dévotion”
(ou “adoration” : ‘ibada) et ils interprétent le passage ainsi : Fais-nous voir nos
“mandsik” c’est-a-dire, enseigne-nous la dévotion, comment et ou nous devons
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T’adorer et ce qui Te satisfait, afin que nous le fassions. Ce sens est possible [dit
Tabari] mais le sens le plus couramment admis est celui donné précédemment a savoir
que les “manasik” désignent les rites du pélerinage.

4.3. [Aspects structurels de ce passage. Portée de la demande qu’Abraham et
Ismaél adressent & Dieu].

Dieu fait prononcer ici cette demande & Abraham et a son fils pour eux-mémes
bien qu’en réalité ils adressent cette demande & leur Seigneur tant pour eux-mémes
que pour leurs descendants qui Lui seront soumis (muslimin) et, du fait que tous deux
les intégrent ainsi dans leurs propres priéres, ils parlent aussi en leur nom. Si nous
disons cela [fait remarquer Tabari], c’est qu’ils ont déja formulé antérieurement une
pnere (du’ a) mentlonnee au début du verset, en faveur de ceux de leurs descendants
qui seront “soumis”, et qu’ils formuleront encore une autre demande en leur faveur
qui sera mentionnee dans le verset suivant (129).

(2,127 4 129)5. Commentaire du verset 128 — (suite et fin).
« et reviens vers nous ! En vérité, Tu es Celui-qui-revient-sans-cesse,
le Trés-Miséricordieux ».

”»”

“wa tub alay_n i” = « et reviens vers nous ».

Le sens premier de la “tawba”42 est le retour (awba) d’une chose a une autre :
dans le cas du serviteur c’est revenir d’une chose que Dieu réprouve (makriih) avec le
regret de I’avoir faite et I'intention de s’en détacher, pour aller vers ce que Dieu aime
(mahbib) ; dans le cas du Seigneur, c’est revenir vers Son serviteur en lui pardon-
nant sa faute et en le dispensant de la sanction par un effet de Sa Gréce. '

Quelqu’un nous demandera peut-étre quelle a été la faute d’Abraham et d’Ismaél
pour qu’'ils aient besoin de demander que Dieu revienne vers eux. On répondra
qu’il n’y a pas une seule créature de Dieu, qui, dans ses rapports avec Son Seigneur
n’ait fait quelque chose qui exige de sa part le repentir (indba) et le retour (tawba)
vers Dieu.

1l est permis de considérer que cette demande concerne des actes qu'’ils avaient
faits antérieurement mais qu’ils n’énoncent celle-ci qu’a cet endroit car ce lieu est le
meilleur endroit possible pour qu’une priére soit exaucée43. De plus, en agissant
ainsi, ils ont fait en sorte de donner I'’exemple d’une “sunna” (norme) qui sera
observée apres eux.

Il est également permis de consnderer que cette demande est faite en faveur
de ceux de leurs descendants qui seront injustes. Leur demande peut donc aussi
avoir le sens suivant : Seigneur, reviens vers eux en pardonnant leur injustice et leur
“chirk” en sorte qu’ils reviennent vers 1'obéissance & Ton égard. Dans ce cas, le
sens obvie de la demande se référe a eux deux, mais c’est leur descendance qui est
concernée. ‘

“inna_Ka Anta _t_Tawwdb” = En vérité, c’est Toi-qui-revient-sans-cesse vers
Tes serviteurs par Ta Grice et la Faveur surabondante de Ton Absolution ("Afwu)
et de Ton Pardon (Ghufran),
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“ar-Rahim” = le Trés-Miséricordieux qui vient au secours de qui Tu veux par
Ta Miséricorde, et qui sauve qui Tu veux en lui assurant le salut contre Ta Colére.

(2,127 2 129)6.  Commentaire du verset 129

6.1. “Rabba_nd wa_b'ath fi_him rasillan min_hum” = « Seigneur, suscite parmi

eux un Envoyé d’entre eux ».

C'est 1 un “appel” (da‘wa) d’Abraham et d’Ismaél en faveur de notre Prophéte
Muhammad — sur lui les Grices et la Paix de Dieu —. C’est 4 cet appel que le Pro-
phéte faisait allusion lorsqu’il disait : « Je suis la “da‘wa” de mon pére Abraham
et la “buchra” (la Bonne Nouvelle) de Jésus » d’aprés ce que rapporte Khalid ibn
Ma‘dén al Kila1 de la part de certains Compagnons. De méme,

... Al-Irbad ibn Siriya as-Salmi rapporte avoir entendu le Prophéte dire : « Je
suis [mentionné] auprés d’Alldh dans le Prototype du Livre 44 en tant que
Sceau des Prophétes45 alors qu’Adam était encore couché dans sa “terre” .
Je vais vous dire ce que cela signifie : je suis 'appel (da‘wa) de mon pére
Abraham, la Bonne Nouvelle annoncée par Jésus a son peuple, et la vision
en songe de ma mére ».

... Qatdda commente ainsi le passage « suscite parmi éux un Envoyé d’entre eux » :
« ‘Alléh agit effectivement ainsi [dit Qatada] et suscita parmi eux [les
Arabes] un Envoyé issu d’eux-mémes (min anfusi_him)47 dont ils connais-
saient le visage et I'ascendance et qui les fit sortir des ténébres [de 1a Jahiliyya]
vers la Lumiére et les guida sur le Chemin du Tout-Puissant, du Treés-
Louangé».

6.2. “yatlu “alay_him dydti_ Ka” = « qui leur récite Tes versets » c’est-a-dire : qui
leur récite Ton Livre que Tu lui as révélé.

“wa yu'allimu_humu _I_kitdba wa _I_hikma” = « leur enseigne le Livre et la
Sagesse ».

Le Livre est ici le Qur’an ; quant & la Sagesse, selon les uns, c’est la “Sunna”
du Prophéte, et c’est 'avis de Qatada, et selon d’autres, c’est la connaissance du
“din”48 et sa compréhension :

... Malik ibn Anas commentant ce verset a dit : « La “hikma” est la connaissance
(ma’rifa) du “din” et la compréhension intelligente (figh) du “din” consiste
a le suivre ».

Pour nous [dit Tabari] le plus pertinent est de dire que la “hikma” est ici la
science des normes (ahkam) de Dieu, science qu’il n’est pas possible d’acquérir sans
les explications de I’Envoyé lui-méme. Pour moi, le terme “hikma” provient de
“hukm” (pluriel : ahkdm) : la “norme” (ou encore la “sentence™) qui tranche entre
le vrai et le faux49. :

Le sens du passage est par conséquent le suivant : et qui leur enseigne Ton
Livre que Tu as fait descendre sur eux ainsi que Ton Jugement et Tes Normes que
Tu lui as enseignés [pour qu’a son tour il les leur enseigne].
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6.3. “wa yuzakki_him” = « et qui les purifie et les fait prospérer »350, ‘
Nous avions déja indiqué que la “tazkiya” a le sens d’une purification et la

“zakat” celui d’un développement et d’un accroissement ; compte tenu des signi-

fications du verbe “zakka” (d’ou : yuzakki) le sens de ce passage est : et purifie-les

de T’association d’un autre a Dieu et de I’adoration des idoles et fais-les prospérer

en augmentant leur obéissance a Dieu.

... C’est ainsi qu’Ibn Abbas a dit : « “wa yuzakki him” : la “zakét” est ici ’obéis-

sance (td‘a) a Dieu et la pureté d’intention (ikhlag) ».

6.4. “inna_Ka Anta _I_‘Azizu” = « en vérité, Toi, Tu es le Tout-Puissant », que rien
ne peut empécher de réaliser ce qu’ll veut; prononcés par Abraham et son fils, ces
termes signifient : fais donc de nous et de notre descendance ce que nous T’avons
demandé [a savoir : “fais de nous des “soumis” et de notre descendance, une commu-
nauté qui Te soit “soumise”].

6.5. “al_Hakim” = « Le Treés Sage » ou encore : le Détenteur de I’ Autorité (Hukm)
supréme dont le Gouvernement (tadbir) sur les créatures ne peut étre affecté par
aucun défaut ni aucune faiblesse; prononcés par Abraham et son fils, ces termes
signifient : accorde-nous donc ce qui nous profitera et qui profitera a notre descen-
dance et qui [de toute fagon] ne saurait Te manquer ou faire diminuer en quoi que
ce soit les réserves inépuisables de Ta Miséricorde.

(Voir au§si com. 2,151).

NOTES DU COMMENTAIRE DES VERSETS (2,127 a 129)

1. Le terme utilisé par Tabari est “durisa” qui est utilisé pour dire que les traces d’'un cam-
pement ont été effacées ou recouvertes par le vent.

2. Cest-a-dire : descend de I’état paradisaque dans I’état terrestre. Voir com. (2,36), tome I,
p. 156 et aussi note 3 du com. (2,35) id., p. 155.

3. Allusion a la “Demeure visitée” (Cf. 52,4) et allusion au “Trdne divin” (Cf. 39,75). I
s’agit de désignation du “centre” des “mondes célestes” et divins dont la Kaaba est un analogue
dans notre monde. Le “centre” est en réalité unique mais différencié selon les degrés de réalités
ou il est actualisé.

4. “Sama’” traduit par “Cieux” ou “Ciel” conformément au com. (2,29)2., tome I, p. 130.

5. Des choses analogues sont rapportées au sujet de la construction effectuée par Abraham.
Hira’ est la montagne Hira ot le Prophéte se retirait en dévotion et ot il regut la premiére révé-
lation. Zayta, appelée également Zaytiin est I'une des deux montagnes situées dans le pays de
Cham (Syrie) et mentionnées dans le verset : “wa_t_Tini wa_z Zaytini” (Cor. 95,1) ; ces termes
désignent également les arbres (le figuier et I'olivier) qui poussaient sur ces montagnes (Cf. Lisén
al_Arab). Sina est le Sinai (Cf. 95,2), Lubnan le mont Liban et le Jiidi la montagne ot se stabilisa
I’Arche de Noé (Cf. Cor. 11,44). :

Sur certaines significations symboliques des Centres'du Monde voir “Symb. fond. de la
Science sacrée” de R. Guénon (éd. Gallimard), chap. VIII et LXXV. On trouvera également
dans cet ouvrage des indications précieuses sur le “Symbolisme constructif” (chap. XXXIX
a XLIX) et sur les significations symboliques.de I'Arbre de la Montagne (chap. LI et XXXI) et
du pays de Cham ou “Terre du Soleil” (chap. XII). Sur les rapports étroits entre le Trone divin,
le “cceur du serviteur croyant”, le Centre spirituel et sa localisation et la Connaissance, on pourra
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se reporter, d’une part, aux chap. LXIX 4 LXXV du méme ouvrage et, d’autre part, au début
du chapitre 72 des Futuhit al_Makiyya d’Ibn Arabi (tome I, p. 665 4 668).

6. La base préfigure déja la finalité traditionnelle ultime de la Maison.

7. Thabir est une montagne prés de-la Mekke. Tiir désigne le Sinai (Cf. Cor. 2,63). Khamar
désigne une montagne de Jérusalem appelée ainsi parce qu’elle est couverte d’arbres qui la
“yoilent” (khamara_hu).

8. Cf. Cor. 22,26 « Et lorsque Nous fimes parvenir Abraham a I'’emplacement de la De-
meure... » Le “Nous” indique une certaine pluralite apparente” de ’Unique Acteur divin :
Dieuet S&s Attributs ou encore Dieu et Ses Anges (Voir plusloin 1.3.5.). — Voir aussi (2,126)1.4.1.
et sa note 14.

9. Ces données symboliques se référent & un autre aspect plus cosmologique que les précé-
dents. Ils ne seront compréhensibles que si I'on a une idée du symbolisme de la “Séparation
des Eaux”, du “ Barattement de la Mer ”, de la cosmogonie des centres spirituels, de la signification
véritable des “omphalos” et de la science des correspondances analogiques entre les réalités
des différents degrés de l’Emstence (Voir les ouvrages de R. Guénon en particulier celui cité
précédemment en note-5).

10. Sur les autres significations de ce nom voir le préambule du com. de la “Fatiha”, tome I,
p. 43. On remarquera que le nom de Kaaba donné a I'Edifice sacré est de méme racine que Ku’b
qui signifie le “sein”. La polarité des symbolismes masculin et féminin dans ce lieu central et
primordial n’est pas sans rappeler dans son ordre la plénitude originelle d’Adam lui-méme.
Elle sera le fondement, dans son ordre, d’un certain aspect nuptial du symbolisme des lieux
et des rites qui y sont effectués. Le rassemblement et le retour de 1’étre en son propre centre et
et le “mariage” de I'ame purifiée par son “émigration” vers I’Esprit, avec I’Esprit, devant aboutir
4 la naissance de I’étre de pure connaissance. (Le “sommet” du pelerinage est Arafit, lieu qui
évoque la Connaissance pure de la Vérité; ce lieu est d’ailleurs situé en dehors de ’Enceinte
sacrée, dans un “lieu licite” symbolisant la Licéité absolue de la “Liberté divine” dont seul
“prend connaissance” 1’étre délivré des entraves des états conditionnés. (Voir aussi com.
2,198-199).

11. Cf. Cor. 16,15 : “mayd” désigne plutot une secousse duc au vent.

12. Cette montagne Qubays domine I’Enceinte sacrée. Ce nom évoque I'idée de conservation
d’un brandon de feu ou d’un tison ardent.

13. Les “eaux” symbolisent ici ’ensemble des possibilités de manifestation formelle avant
leur différenciation et leur “formation”.

" De méme le Trone divin, prototype céleste de la Kaaba, situé symboliquement a la verticalité

de celle-ci, est dit “&tre sur 1 Eau” (Cf. Cor. 11,7). L’Eau correspond dans ce cas a I’ensemble
des possibilités de manifestation. A propos des eaux supérieures, des eaux inférieures et de leur
séparation (firmament) voir Gen. 1,6 a 10.

14. Ibn Arabi interpréte ainsi : La Maison d’Alldh, c’est-a-dire la Maison de Son Nom
“ Allah”, a quatre angles 4 I'instar du ceeur du croyant qui est la “ Maison de Dieu”, car selon le
hadith qudsi, Dieu a dit : « Ni les Cieux ni la terre ne peuvent Me contenir, mais le cceur de Mon
serviteur croyant Me contient ». Les quatre angles de cette “Maison de Dieu” qu’est le cceur,
sont la Vie, la Science, la Volonté et la Capacite qui sont “quatre” des huit “Porteurs” du Trone
divin « Et Lui, créa les Cieux et la terre en six Jours alors que Son Trone étalt sur I'“eau”... »
(Cor. 11,7). — Cf. Futuhat al M., ch. 72.

15. Cf. Cor. 3,96.

16. Burdq, la “Jument constellée”, rapide comme I’éclair (barq) et qui, en compagnie de
I’Ange Gabriel, porta plus tard le Prophéte en un instant, de la Mosquée sacrée de la Mekke
a la Mosquée éloignée de Jérusalem, lors de son Voyage nocturne (Isré) vers le lieu de son Ascen-
sion (Mi‘r4j) (Cor. 17,1)— A propos du renvoi de Hijar (Agar) et d’Ismaél, voir Genése 21,8 4 20.

17. Voir (2,126)1.3.1. et note 11.

18. 11 s’agit du Hijr Isma-il (tel est son nom actuel) qui est un espace délimité par une petite
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murette semi-circulaire : cet espace est considéré comme faisant partie de la Maison bien qu'il
soit & I'extérieur de I’édifice proprement dit (Voir sur ce point les données habituelles du figh).

19. A propos de la Grande Paix (as_Sakina) voir Cor. 48,18.

20. En d’autres termes, les données traditionnelles citées correspondent & des possibilités
de compréhension reflétant chacune un certain aspect des réalités évoquées par les termes “ qawa ‘id
al_Bayt” sans qu’aucune de ces données puisse constituer 4 elle seule un commentaire définitif
de ce passage. .

21. 1l s’agit de I’Angle (Rukn) dans lequel se trouve enchissée la Pierre Noire (AL Hajar
al_Aswad) et qui est couramment appelée Rukn (I’Angle). (Sur la signification symbolique des
pierres angulaires et des pierres noires, voir “Symb. Fond. de la Science sacrée”, chap. XLVIII
et XLVI).

22. Le Maqam dans le sens donné en com. (2,125)2.2.3. .

23. “ila man takilu_na” et plus loin “ild man wakkala_humi” : Allusion au Nom divin
Al_Wakil” = Celui auquel on confie et Celui qui prend en charge. C’est 4 Dieu, en tant qu’ll
est Wakil, que les pélerins confient leur famille, leurs biens et leur propre dme, et c’est sous son
égide qu’ils parviennent au terme du voyage, atteignent le but puis reviennent chez eux.

24. C’est 1 I'une des explications courantes de I’origine “hiérohistorique” du rite du sep-
tuple Parcours entre Cafd et Marwa (Sa‘yi).

25. “wakkala_huma ila kifin”. “kifin” dérive du verbe “kafd” (suffire) qui est mentionné
24 fois dans le Coran pour dire que Dieu est Suffisant en tant que Témoin, Savant, Soutien, etc...,
ou encore Garant (Wakil; 4,132-33,3...). '

26. Le “hajfa” est un bouclier (turs) fait uniquement de piéces de cuir disposées en cercles
ou en spirales.

27. La notion de “stabilisation” se retrouve souvent dans les données traditionnelles concer-
nant les différents moments cycliques de L’histoire de la Kaaba. Le nom de la “Sakina” et le
terme “maskan” (demeure) sont de méme racine que “suk@in” (la tranquillité, le calme) et —
selon la grande dérivation — que “manésik” qui désigne les rites du pélerinage.

28. Voir com. (2,124)4.3.

29. Allusion a I'origine commune de la tradition des Fils d’Israél (Jacob) et de celle des
descendants d’Ismaél.

30. Allusion & la plénitude spirituelle d’Abraham et d’Ismaél ainsi qu'au mode total d’ins-
titution des rites dont ils vont donner I’exemple d’accomplissement : vision unique (ou encore
connaissance immédiate et intégrale), physique pour ce qui concerne le mode physique et intuitive
pour ce qui concerne les réalités spirituelles profondes dont les aspects formels du rite he sont que
les supports adéquats et providentiels. A cette connaissance intégrale devra correspondre un
“accomplissement” intégral suivant tous les modes d’obéissance qui étaient dans les possibilités
propres de ces Prophétes selon la Parole divine ; « Et Allah n’impose a une 4me que sa propre
capacité » (Cor., 2,286) c’est-a-dire : toute I’étendue de ses possibilités propres.

31. Cette signification étymologique fait allusion au fait que le rite est un “lieu et un moment”
de perception spirituelle et une possibilité de connaissance intuitive.

32. “Labbayi_Ka Allihumma Labbayi Ka”. Ce sont la les termes de la “talbiya” qui est
la parole rituelle que I'on prononce dés que I'on entre en sacralisation (ihrdm) pour effectuer
le pélerinage (hajj) ou la Visite pieuse (umra) et que I’on répétera le plus souvent possible notam-
ment aux moments importants jusqu’a la désacralisation (ihlal).

33. Le “na‘t” d’une chose est la qualité parfaite qui la caractérise et la définit comme étant
ce qu’elle est et non autre chose (Le pluriel “ Nu‘it” sert 4 désigner les “ Qualités divines™).

34. 11 s’agit du lieu des deux Serments de ‘Agaba : avant son Emigration vers Yathrib (la
future Médine), le Prophéte conclut 4 cet endroit pendant la période du pélerinage, un premier
pacte avec douze musulmans appartenant aux tribus Aws et Khazraj de cette ville. L’année sui-
vante, soixante-quinze musulmans lui prétérent serment et lui offrirent I'hospitalité dans leur
cité. On rapporte qu’aprés la prestation de serment, une voix tonitruante fit entendre des menaces
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sur le haut de l"Aqaba et que le Prophéte dit 4 ses Compagnons : « Cette voix est celle du démon
de I'"Aqaba, c’est la voix d’Iblis, I'ennemi d’Alldh » (Voir : Vie de Muhammad, p. 104, Ed. les
Heures Claires).

35. “Allahu Akbar”. Cette_formule doit étre dite lors de la septuple lapidation des trois
Stéles de “Aqaba et elle rappelle au pélerin la relativité de toute chose, méme de son propre geste
de lapidation, devant I'Incommensurabilité de la Dignité de Dieu.

36. “Dhu _1 Majaz” : ce nom signifie : lieu de passage (majiz) du verbe “jazd” = passer.

37. La Station (wuq@f) & Arafat est le moment capital du pélerinage. Remarquons que
d’aprés ce propos, Abraham passe au-dela de ce qu’il ignore pour parvenir a ce qu’il connait
déja (Allusion a la réalisation de la Connaissance supréme a laquelle le nom méme du lieu fait
allusion, But ultime qui est Dieu Lui-méme et qui marque I'“ Arrét” au-dela duquel il n’y a
plus de but possible, I’Essentiel étant atteint. En réalité, aucun étre créé, en tant que tel, n’atteint
I'““ Arrét” véritable, mais ces rites, providentiellement institués en conséquence, lui permettent
d’y tendre et d’en approcher, et par la Grace et la Miséricorde divine, d’y étre déja d’une certaine
fagon).

38. “Jam” est un lieu qui marque la limite de Muzdalifa et qui est déja Muzdalifa. Le nom
“Jam® signifie “union” et “Muzdalifa” “lieu de proximité”. (Allusion & I'Union essentielle
et 4 la Station de la Proximité).

39. Allusion au “retour” vers les créatures aprés I'“ Arrivée”.

40. “Mina” signifie le “ Souhait” (qui peut faire allusion au Souhait de ne pas perdre, lors
du retour, I’état atteint ou encore au Souhait de voir agréer les rites accomplis). C’est & Mina
que les pélerins font les sacrifices (madhabih).

41. Voir com. (2,197) et com. (2,198-199).

42. “tawba” : magdar du verbe “tdba” (revenir) d’oi I'impératif utilisé ici : “tub” ; voir
com. (2,37)2., tome I, p. 159.

43. L’un des meilleurs endroits pour formuler des priéres est le “multazam” situé entre
I’Angle de la Kaaba et sa Porte.

44. “Umm al_Kitab” désigne ici I’Archétype céleste du Livre et signifie littéralement, Mére
du Livre. Remarquons le rapport inattendu établi dans ce hadith entre I'Archétype du Livre
(Umm al Kitab) et I' Archétype ou le Prototype prophétique qu’est Abraham Iui-méme de par
sa fonction d’“imam” (umin et imam sont dérivés de la méme racine).

45. Khitam an_Nabiyyina : le Sceau des Prophétes qui récapitule et parachéve le cycle de
Prophétie. Remarquons le rapport établi ici entre le “ Sceau de la Prophétie” et Jésus qui I’annonce
et qui est considéré en Isldim comme le Sceau de la Sainteté qui clturera, lors de son retour
eschatologique, le cycle de I’ensemble des Possibilités de Sainteté de la présente humanité.

46. Pour comprendre ce passage, voir les données traditionnelles concernant Adam en
com. (2,30)3.1.1. et 3.2.1., tome I, p. 137 et 141.

47. Cette expression “min anfusi_him” est traduite ici en fonction du verset et de son com-
mentaire : elle vient expliciter en arabe le terme “min_hum” (littéralement “d’eux”); cette
traduction correspond au sens admis couramment dans la langue ou cette expression est utilisée
avec un sens pronominal ou réflexif. Elle signifie littéralement : “de leur propre 4me” et elle est
mentionnée dans plusieurs versets semblables & celui-ci ou il est dit que Dieu suscita un Envoyé

“min anfusi_him” (Cf. Cor. 9,128 et 3,164). Il existe une comprehenswn moins courante mais
qui découle pourtant directement de ce sens littéral, et qui envisage I'“ Envoyé” du point de vue
de sa réalité tout a la fois primordiale, permanente et actuelle dans chaque étre.

48. “Din” désigne tous les aspects de la Soumission dont chacun doit s’acquitter de tout
son étre. Voir note 3, com. 2,124.°

49. Tabari rejoint I'avis de Qatdda mais n’envisage qu’un aspect de la “Sunna” du Prophéte.

50. Double traduction établie en fonction du commentaire et nécessitée par la double
signification de verbe zakk4 (d’oui le magdar tazkiva et zakat) pour lequel Tabari retient simul-
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tanément les deux sens fondamentaux sans faire prévaloir 'un sur 'autre (voir com. (2,43)2.,
tome I, p. 168).
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« Qui donc délaisse la Tradition d’Abraham si ce n’est (2,130)
celui qui ignore sa propre 4me?

Nous I’avons en effet élu dans ce monde (), — et dans
I’Autre, il est parmi les Pieux parfaits — ».

“wa man yarghabu ‘an millati ibrdhima illd man safiha
nafsa_hu/wa la_gad _ctafayna_hu fi_d_dunya wa inna_hu
fi1 akhirati la_mina _¢_ ¢Alihina”.

« (- Lorsque son Seigneur lui dit “Soumets-toi” et (2,131)
et qu 11 repondlt “Je me suis soumis au Seigneur des Mon-
des”

“idh qala la_hu rabbu_hu aslim géla aslamtu li_rabbi
_1 “alamina”.

(2,130-131)1. Commentaire du verset 130.

1.1. “wa man yarghabu ‘an millati Ibréhima” = « Qui donc délaisse la Tradition
d’Abraham ».

C’est-a-dire : quels sont les gens qui délaissent cette Tradition (milla) pour une
autre? La question fait allusion aux Juifs (Yahtd) et aux Chrétiens (Nagira) qui
préférent respectivement la tradition juive et la tradition chrétienne a la Soumission
fondamentale!. Pourtant, la Tradition d’Abraham est la Religion pure (Hanafiyya)
et saine (musallama). Dieu — exalté soit-Il — a dit : « Abraham n’était ni un Juif,
ni un Chrétien mais un pur (hanif)2 et un soumis (muslim) » (Cor. 3,67).

...Qatada a dit : « Ceux qui ont délaissé la Tradition d’Abraham sont les Juifs et
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les Chrétiens qui ont adopté respectivement le Judaisme et le Christianisme
comme une innovation qui ne vient pas d’Allah et qui ont laissé la Tradition
d’Abraham c’est-a-dire la Soumission en mode pur. C’est ainsi qu’Alléh
) suscita Son Prophéte Muhammad avec la Tradition d’Abraham ».

1.2. “illd man safiha nafsa_hu” = « Si ce n'est celui qui ignore sa propre dme ».
“safah” (magdar du verbe “safiha”) signifie “ignorance” (jahl)3. Le sens du
passage est le suivant : qui donc délaisse la Tradition pure d’Abraham si ce n’est
celui qui ignore sa propre Ame? C’est-a-dire : qui ignore la nature du désir véritable
de son 4me a propos de ce qui lui sera profitable ou nuisible dans I’Autre monde4.

...Ibn Zayd commente ainsi ce passage : « si ce n’est celui qui se trompe & propos
de son désir véritable» [ou encore, en traduisant différemment : « si ce n’est
celui qui égare “sa part” »].

1.3. “wa la_qad ictafaynd_hu fi_d_dunid” = « Nous l'avons en effet élu dans ce
monde ».

C’est-a-dire : Nous I’avons élu en le choisissant comme Ami intime3 et en faisant
de Lui un exemple spirituelS.

Iy ala, dela part de Dieu a Ses serviteurs, une indication et un enseignement :
celui qui s’oppose & une chose qu’Abraham a instituée comme norme a suivre apres
lui, s’oppose 4 Dieu et celui qui s’oppose & ce que le Prophéte a apporté s’oppose aussi
4 Abraham lui-méme.

1.4. “wa inna_hu fi_l_Akhirati la_mina _¢_¢dlikina” = « — et, dans I'Autre, il

~ est parmi les Pieux parfaits — ».

Parmi les descendants d’Adam, celui qui est “galih” est celui qui s’acquitte des
droits que Dieu a sur lui. Dieu informe donc ici qu’Abraham a été dans ce monde un
Ami pur (Cafiyy) et qu’il est dans I’Autre un Saint (Waliyy), parvenu “aux aiguades”
réservés aux Saints de Dieu qui ont atteint la certitude totale au sujet de Son Pacte’.

(2,130-131)2. Commentaire du verset 131.

“idh qéla la_hu Rabbu_hu aslim qdla aslamtu li_Rabbi _|_“dlamin” = « Lorsque
son Seigneur lui dit “ Soumets-toi !” et [qu’lil répondit : “Je me suis soumis au Sei-

« gheur des Mondes” ».

“soumets-toi !” c’est-a-dire : voue-Moi une adoration pure et sincére et soumets-
toi 2 Moi par I'obéissance. Quant & I'“Islam” (magdar du verbe “aslama”, d’ou
I'impératif “aslim”) nous en avons déja expliqué la signification dans la langue
arabe pour qu’il ne soit pas utile d’y revenir3.

Quelqu’un nous dira peut-étre que la particule “idh” doit renvoyer 4 un moment
précis, et il nous demandera quel est ce moment. Nous répondrons que ce passage
vient 4 la suite de I’affirmation « Nous I’avons en effet élu dans ce monde », mention-
née dans le verset précédent? ; voici donc le sens de I'ensemble : Nous I’avons en effet
élu dans ce monde lorsque son Seigneur lui dit “ Soumets-toi” et qu’il répondit “Je
me suis soumis (aslamtu) au Seigneur des Mondes”10.
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Enfin quelqu’un nous demandera peut-étre ceci : Dieu appela-t-il Abraham a
la Soumission et, éventuellement, dans quel état était alors Abraham? Nous répon-
drons qu’il en est effectivement ainsi et que tout ceci est évoqué dans les passages!!
ou Dieu dit qu’Il éprouva Abraham par les étoiles, la lune et le soleil et que finale-
ment Abraham dit ceci : « O mon peuple ! Je suis affranchi de ce que vous associez
[a Alldh]; en vérité, j’ai orienté, en mode pur, ma face vers Celui qui créa, en les
séparant, les Cieux et la terre, et je ne suis pas d’entre les associateurs » (Cor. 6,79).

NOTES DU 'COMMENTAIRE DES VERSETS (2,130 et 131)

1. Ce qui leur est reproché ici c’est d’étre attaché a leur religion respective avant méme d’étre
attaché a ce qui fait le fondement de ces deux religions et qui en constitue I’essentiel. Ce n’est
donc pas la spécificité de ces formes traditionnelles qui est ici en cause et, dont la 1égitimité est
par ailleurs reconnue (Cf. Cor. 2,62) mais la conception limitative et particulariste que les Juifs
et les Chrétiens ont respectivement de ces deux formes de la Tradition abrahamique; celle-ci
sera appelée plus loin “Hanafiyya musallama”, la “ Religion pure et saine” qui est la Soumission
fondamentale au Principe Unique, ou encore le Monothéisme pur et intégral tant sur le plan
doctrinal que sur le plan dévotionnel. Cette religion (din) n’est en définitive rien d’autre que la
réalisation en mode abrahamique, de I’'adéquation primordiale, scellée dans toute dme, entre
I’existence immédiate et sa finalité ultime dans I'inaltérable harmonie de I’Unique : « Je n’ai
créé les Jinns et les Hommes que pour qu’ils M’adorent » (Cor. 51,56) ... « et tu ne verras pas
de hiatus dans la création du Tout-Miséricordieux » (Cor. 67,3). Le Prophéte a dit : « Tous les
hommes naissent soumis ; ce sont leurs parents qui les rendent juifs, chrétiens ou majiis ».

Ce verset est d’ailleurs formulé sans spécification, en sorte que, si les commentaires indiquent
qu’il fait allusion aux Juifs et aux Chrétiens oublieux de leurs origines, rien n’empéche de consi-
dérer qu’il peut s’appliquer & tous ceux qui peuvent se trouver dans une erreur équivalente;
les aspects circonstanciés et structurels des versets du Coran ne doivent pas faire oublier que le
Coran est en premier lieu un “guide” pour les “musulmans” (voir Cor. 2,2).

2. Le terme “hanif” évoque I'idée de s’écarter d’une chose pour revenir dans le chemin.
Il'y a dans ce nom une allusion au fait que la Tradition abrahamique n’est pas la Tradition pri-
mordiale elle-méme, mais qu’elle en est un rétablissement et une revification (Rétablissement
fondé sur I’Alliance entre Dieu, Abraham et ses descendants et affirmé extérieurement par I'insti-
tution de certains rites dont, pour ce qui concerne les descendants d’Ismaél, ceux du pélerinage).
On dit en effet, qu’Abraham s’est écarté des erreurs pour parvenir 4 la vérité.

3. Voir “sufahd’” en (2,13).

4. Le Prophéte a dit : « Qui connait son dme, connait son Seigneur ».

5. Voir Cor. 4,125 et ci-dessus note 2 du commentaire du verset 124.

6. Voir com. (2,124)2.

7. Le terme “Pacte” fait allusion ici, en premler lieu & ce qui a été dit en (2,124)4.2. 4 propos
du pacte qui « ne sera pas pris par les injustes ». La mention d’Adam et de sa descendance permet
d’envisager que Tabari fait également une allusion au Pacte primordial conclu par tous les
hommes alors qu’ils étaient encore dans les reins d’Adam lorsque Dieu leur posa la question :
« Ne suis-Je pas votre Seigneur? » et qu’ils répondirent : « Que si! » (Cor. 7,172). A I’époque
de Tabari, Iallusion, méme si elle n’est pas expressément voulue, ne pouvait échapper au lecteur
qui connaissait le texte coranique.

8. Voir en (2,112)1.

9. La continuité du sens est signalée dans la traduction par les signes > et —i.

10. Dans toutes les traductions frangaises, le verbe “aslamtu” est rendu par un présent,
ce qui concorde trés bien avec la logique de la langue frangaise mais trahit la lettre et esprit
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du texte arabe bien que la langue arabe ait plus de souplesse et que dans un contexte différent,
une telle traduction efit été la bienvenue. La lettre est trahie parce que “aslamtu” est un accompli
(madi) qui devrait littéralement se traduire par : “je me suis soumis”, la chose étant terminée
au moment ou elle est dite. L’esprit est trahit car cet accompli a ici une signification capitale :
Abraham doit étre considéré, comme véndnque surtout au moment o il dit cette chose; par

conséquent, s’il dit “Je me suis soumis” et non pas “Je me soumets” c’est que sa soumission

(son islam) est déja effective scus tous les rapports au moment ou il le dit.
11. Voir Cor. 6,76 2 79. A propos des “épreuves” que Dieu fit subir & Abraham voir aussi com.
(2,124)1.1.2 1.9.
*
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« Et Abraham la recommanda 4 ses fils ainsi que Jacob (2,132)
[aux siens, en disant] : “O mes fils ! En vérité, Allah a choisi
pour vous la Religion! Ne mourrez pas autrement qu'en
soumis ».

“wa waccd bi_hd ibrahimu bani hi wa ya‘qlibu/ya_

baniyya inna _lldha _gtafi la_kumu _d_dina fald tam{itunna
illa wa antum muslim{ina”.
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« [O Gens du Livre] étiez-vous témoins lorsque la mort (2,133)
se présenta a Jacob et qu’il dit & ses fils : “ qu’adorerez-vous
aprés moi?” et qu’ils répondirent : Nous adorerons ton
Dieu et le Dieu de tes “péres”, Abraham, Ismaél et Isaac,
comme Dieu Unique en Lui étant soumis ».

“am kuntum chuhada’a idh hadara ya‘qliba _1 mawtu/
idh qéla li_bani_hi ma ta‘budiina min ba'di/qald na‘budu
ilaha_ka wa ilaha aba’i_ka ibrahima wa isma‘ila wa ishaqa
ilahan wahidan wa nahnu la_hu muslim{ina”.

« Cest 1a une génération qui s’est bien retirée [du 2,134)
monde]; A elle [le bénéfice de] ce qu’elle a réalisé et  vous ce
que vous aurez réalisé ; vous ne serez pas interrogés au sujet
de ce qu’ils ont fait ».

“tilka ummatun gad khalat/la_ha m4 kasabat wa la_
_kum ma kasabtum wa 14 tus’aliina ‘amma kand ya‘malina”

Dans le verset 127, on ne lisait pas « Lorsque Abraham et Ismaél
élevérent la Maison [en disant] : ... » mais « Lorsque Abraham éleva
les bases de la Maison ainsi quIsmaél [tous deux disant] : “Notre
Seigneur !... ». Dans ce verset, “Ismagl” était sujet post-posé au verbe
“gleva”, Abraham étant son sujet antéposé; par ailleurs, “ Abraham”
et “Ismaél” étaient sujets communs du verbe sous-entendu “qéla” tra-
duit par un participe présent placé entre crochets pour exprimer la
concomitance des actes et des paroles. La structure de ce verset-ci est
analogue : on ne lit pas : Abraham et Jacob la recommandérent mais
Abraham la recommanda 2 ses fils ainsi que Jacob [aux siens]. Cette
fois, c’est “Ya‘qlib” qui est sujet post-posé au verbe “recommanda”l,
“Ibrahim” et “ Ya‘qab” étant également les sujets du verbe sous-entendu
“Qqala” traduit de la méme fagon2. Cette structure syntaxique a ces deux
endroits est frappante car elle évoque non seulement I'antériorité
d’Abraham dans lhistoire et sa dignité par rapport a son fils Ismaél
dans le premier cas et son petit-fils Jacob dans le second, mais aussi,
de ce fait méme, cette structure évoque également I'antériorité pour ne pas
dire la primordialité de la Tradition abrahamique par rapport a I’expres-
sion particuliére de cette Tradition & I'égard des descendants d’Ismaél
d’une part et a I'égard des descendants d’Israél d’autre part.

(A titre indicatif, signalons que si Jacob eut douze fils, la Genése
attribue également douze fils & Ismagl desquels sont issus douze tribus
arabes. — Voir Genése 25,12 4 16 — ce qui n’est pas sans accentuer
le paralléle entre I'un et I'autre. Enfin, on pourra remarquer que les ver-
sets bibliques ou cette descendance d’Ismaél est donnée sont les der-
niers ou il est fait mention explicite de lui, la suite du texte biblique
s’adressant, semble-t-il, plus spécialement aux descendants d’Israél,
c’est-a-dire de Jacob. (Voir aussi note 1 du com. 2,17%4.)

(2,132 2 134)1. Commentaire du verset 132.

1.1. “wa wag¢d bi_hd Ibrdhimu bani_hi wa Ya'qib” = « et Abraham la recommanda
a ses fils ainsi que Jacob [aux siens, en disant] »:
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c’est-a- dlre qu’il recommanda a ses fils la parole [qu’ il avait dite lui-méme,
a savoir] : « Je me suis soumis au Seigneur des Mondes »3. Il s’agit de la [meme]
Soumission [fondamentale que celle] ordonnée par Dieu & Son Prophéte et qui
cpnsmte :

— & Lui vouer une adoration-pure et sincere (ikhlag al ‘ibada);

— a affirmer (ou rcahser) que Dieu est I'Unique (tawhid li_Llah);

— 2 Lui soumettre le ceur et les membres (khudd® al qalb wa_l_jawarih)4.

Puis Jacob recommanda cette Soumission & ses propres fils :

.. Comme le dit Qatada qui commente ainsi ce passage : « Jacob la recommanda 2
ses fils aprés [qu' ]JAbraham [I'eut recommandée aux siens] ».
1.2. [Réfutation d’un avis] @ Certains commentateurs considérent que ce passage
doit se comprendre ainsi : Abraham la recommanda 4 ses fils c’est-a-dire qu’il leur
recommanda de dire “Je me suis soumis au Seigneur des Mondes” et Jacob recom-
manda 2 ses fils ceci : “O mes fils, Alldh vous a choisi la Religion...”

Dans ce cas “Ibrahim” est sujet unique du premier verbe “recom-
manda” (wacc;a) et “Ya‘qlib” sujet anté-posc d’un second verbe “
commanda” mais sous-entendu aprés lui. Une telle construction syn-
taxique, théoriquement possible, laisserait supposer que la recomman-
dation (tawglya) faite par Abraham 2 ses fils est différente de celle faite
par Jacob aux siens.

Or ceci n’a pas de sens [dit Tabari] car ce que Jacob recommande 2 ses fils est
tout a fait semblable a ce qu’Abraham recommande lui-méme : encouragement a
’obéissance a Dieu, & la soumission (khudd) a4 Lui, et [en un mot] & la Soumission
totale (islam).

1.3. [Reponse a une objectlon] Certains diront peut- -8tre ceci : puisque le sens
est celui qui a été dit, & savoir : “ Abraham la recommanda a ses ﬁls ainsi que Jacob
[en disant] que”, ou est la conjonction que (an)? Nous répondrons ceci : une recom-
mandation (wagiyya) est nécessairement un énoncé (qawl) mais dont toute I'impor-
tance porte sur sa signification (ma‘né) et non sur le fait d’étre un énoncé. L’énoncé
de cette recommandation étant formulé, il ne convenait pas de mentionner la parti-
cule “an” si 'accent devait étre mis sur sa signification sans quoi il aurait été dit ceci :
“ Abraham dit (qala) a ses fils ainsi que Jacob que (an), ce qui n’est pas le cas. L’omis-
sion de la particule indique donc que tout I'intérét de I'énoncé de cette recomman-
dation porte sur sa significations.

1.4. [Variante de lecture] : Certains lecteurs retiennent la version “awgé
sens de faire et refaire I'ultime recommandatlon (wagiyya).

D’autres lisent “waggd™ qui a ici a la fois le sens d’engager (‘ahida) plusieurs
fois de suite & [réaliser une chose] et celui de faire et refaire 'ultime recommanda-
tion (awga)s.

(2,132 4 134)2. Commentaire du verset 132 (suite).

2.1. “yd baniyya inna_Lldha _¢tafd la_kumu _d_din” = « O mes fils | En vérité,
Alléh a choisi pour vous la Religion ».

A”

dans le
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Le terme “din” est ici défini par I’article : c’est La Religion car celle-ci est connue
de ceux auxquels Abraham et Jacob s’adressent respectivement : elle leur est connue
par les recommandations mémes qu’ils leur ont adressées et du fait qu’ils les ont
engagé a la suivre. Ensuite, aprés leur avoir fait connaitre la Religion que Dieu a
choisie pour eux, et aprés les y avoir engagés, Abraham et Jacob dirent a leurs fils :

2.2. “fa ld tamiitunna illi wa antum muslimin® = « Ne mourrez pas autrement
qu’en Soumis ! ». )

Ce passage signifie : n’abandonnez pas cette Religion qui est la Soumission,
durant votre vie en ce monde car personne ne sait quand viendra pour lui ’heure
de son décés et vous non plus, vous ne savez pas a quel moment du jour ou de la
nuit viendra votre heure. N’abandonnez donc pas la Soumission [ne fit-ce qu’un seul
instant] car vous. risqueriez de vous trouver a ce moment-la dans une autre religion
qui ne serait pas celle que Dieu a choisie pour vous et vous rendriez votre dernier
soupir alors que Dieu est irrité contre vous, ce qui causerait votre perte6bis,

(2,132 4 134)3.  Commentaire du verset 133.

3.1. “am kuntum chuhadd’ idh hadara Ya'qiba _I_mawt” = « Etiez-vous témoins
lorsque la mort se présenta a Jacob ».

La particule “am” a ici le sens de la simple particule interrogative “a” placée
en téte d’'une question mais elle signale de plus que cette question fait suite a des
¢éléments antérieurs du discours?.

L’interprétation du passage est la suivante : O Juifs et Chrétiens, qui niez le
caractére prophétique de Muhammad, étiez-vous témoins lorsque la mort se pré-
senta 4 Jacob8? Comme ce n’est pas le cas, ne prétendez pas des choses fantaisistes
au sujet de Nos Prophétes et de Nos Envoyés et ne leur attribuez pas a tort le Ju-
daisme ou le Christianisme [envisagés du point de vue limitatif et particulariste]9.
Jai suscité Mon Ami intime Abraham, ses fils, Isaac et Ismaél et leurs descendants
[qui auront & I’égard des hommes de leur génération et des générations qui les suivent
une fonction prophétique (nubuwwa) et paradigmatique (imdm) analogue a celle
d’Abraham par rapport a sa génération et aux générations qui sont venues apres lui]
avec la Tradition pure et intacte (Hanafiyya musullama). Si vous aviez été effective-
ment présents en leur temps [au moment de leur mort]10 et si vous les aviez entendu
[parler de La Religion] vous eussiez compris qu’ils suivent autre chose que ce que
vous leur avez attribué comme religion et comme tradition et qui ne sont apparues
qu’apres eux!l. Ce verset constitue donc un démenti de la part de Dieu a I’adresse
des Juifs et des Chrétiens qui prétendent qu’Abraham et Jacob sont conformes &
leur religion respective [alors que c’est au contraire eux qui doivent veiller & rester
conformes & la religion d’Abraham].

3.2. « Lorsqu'il dit d ses fils “ qu'adorerez-vous aprés moi?” ils répondirent : “ Nous
adorerons ton Dieu (llGha_ka) et le Dieu de tes “péres”, Abraham, Ismaél et Isaac,
comme Dieu Unique en Lui étant soumis” ».
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“nahnu la_Hu muslimiin” peut indiquer un étal (hal) et le sens est le suivant :
nous adorerons ton Dieu en Lui étant soumis par I'obéissance et 'adoration ; mais
ce passage peut avoir le sens suivant : nous adorerons ton Dieu et nous sommes actuel-
lement comme dans tout état, soumis & Lui. De ces deux aspects de I'interprétation
dece passage c’est le premier qui est le plus exact [dit Tabari].

Par ailleurs, Ismaél est nommé avant Isaac car il est son ainé, et il est mentionné
parmi les “péres” (4bd") de Jacob car rien n’empéche en arabe de désigner les oncles

paternels (a“mam) par le terme “4ba’” ou les oncles maternels (akhwal) par le terme
“ummahat 12,

(2,132 a 134)4.  Commentaire du verset 134.

“tilka ummatun qad khalat” = « C’est ld une génération qui s’est bien retirée
[du monde] ». .

« C’est 1a une génération (umma) ». Le terme “umma” désigne ici Abraham,
Ismaél, Isaac et leurs descendants soumis a Dieu.

“qad khalat” (traduit ici par “s’est retirée”) signifie : a passé son chemin.
On dit de quelqu’un qui est mort “qad khala” car il s’est retiré du monde et s’est
isolé par rapport & ce qui lui était familier dans ce monde : famille et contemporains.
Le sens premier du verbe “khala” (d’ou “khalat” au féminin) c¢’est aller en un en-
droit ol ne se trouve aucun familier et s’isoler du monde!3. C’est pourquoi, ce terme
est utilisé dans ce sens pour dire que quelqu’un meurt (mata).

Le sens du passage est donc le suivant : O Juifs et Chrétiens, n'invoquez plus
Abraham, Ismaél, Isaac, Jacob et leurs descendants soumis a Dieu, autrement
qu’en termes qui conviennent a leur dignité, ne leur attribuez plus [ce qui n’est que]
la dissimulation (kufr) propre au Judaisme et au Christianisme en sorte que vous
rattachiez a eux ces religions [congues de telle sorte que leurs aspects spécifiques
dissimulent (kafara) leur vérité profonde].

“lahd md kasabat” = « a elle ce qu’elle a réalisé » C’est-a-dire : & cette commu-
nauté de Mes Prophétes et de Mes Envoyés revient tout ce qu’elle a réalisé comme bien
[en ceuvres spirituelles intérieures et extérieures].

“wa lakum md kasabtum™ = « et d vous ce que vous aurez réalisé » c’est-a-dire :
a vous, Juifs et Chrétiens vous reviendra a ce moment-la tout ce que vous aurez fait.

« et vous ne serez pas interrogés au sujet de ce qu’ils ont fait » : et vous ne serez
pas sanctionnés pour ce que eux ont fait : « en sa faveur ce qu’elle a réalisé [comme
bien] et en sa défaveur ce qu’elle a commis [comme mal] » (Cor. 2,286). Auprés
de Dieu, il ne vous sert donc a rien de leur attribuer ce que vous leur attribuez et
vos prétentions n’y changeront rien. Par contre, ce qui vous servira auprés de Lui,
ce seront les ceuvres pies que vous aurez accomplies [avant de mourir] 4 condition
de les avoir effectivement accomplies et offertes & Dieu.
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NOTES DU COMMENTAIRE DES VERSETS (2,132 4 134)

1.“Ya‘qiib” est en réalité post-posé 4 I'ensemble de la proposition « Abraham la recom-
manda a ses fils » dans laquelle le verbe est en téte.

2. En toute rigueur, si on s’en tient strictement 4 la compréhension donnée par Tabari,
il n’y aurait pas 1a de verbe “qala” sous-entendu mais le sens de ce verbe serait déja inclus dans
le verbe “waggd” lui-méme, car, dit Tabari, « une recommandation implique nécessairement
la parole ». Ce qui est sous-entendu en réalité c’est la conjonction “an” (que) qui correspondrait
au verbe “dire” (dire... que) dont la signification est inclue dans le verbe * recommander” lui-
méme ; le verbe “wagga” signifierait donc 4 la fois : recommander telle chose en disant que. Tabari
expliquera pourquoi la conjonction “an” n'est pas mentionnée explicitement.

3. Nous verrons plus loin que cette “parole” est recommandée moins comme “ paroles a
dire” que comme “significations & comprendre et a réaliser”. ’

Ici, le fait que cette “parole” qui doit étre dite soit & 1'“aspect accompli” signifie qu’elle
ne doit pas oralement étre formulée par des mots mais qu’elle doit aussi étre accomplie par I'état
correspondant. Dans le cas ol cet accomplissement n’est pas encore effectif, elle doit exprimer
un désir ardent ce qui est tout a fait compatible avec la logique de la langue arabe puisque I'ac-
compli sert également & exprimer un souhait, la chose souhaitée étant affirmée comme dé¢ja
réalisée virtuellement, Tabari dira plus loin qu’il ne s’agit pas de mots 4 dire mais de significations.

4. Le “cceur” désigne le siége des facultés intellectuelles supérieures telle la connaissance
intuitive immédiate requise par les “sens du ceeur” (“ouie” du cceur, I'“ceil” du ceeur — Cor.)
qui sont a l'intelligence intuitive ce que sont les sens physiques & I'intelligence discursive qui a
son siége dans le cerveau, les sens physiques n’étant d’ailleurs que P’extériorisation dans le do-
maine corporel de ces sens du ceeur” dans lesquels ils trouvent leur principe. Dans son sens le
plus élevé, le “ceeur” du serviteur croyant est Demeure divine selon le hadith qudsi cité en note 14
du com. (2,127 a 129). — Le terme “jawarih” désigne, par opposition, non seulement les mem-
bres proprement dit mais 'ensemble de la forme corporelle envisagée comme “support exté-
rieur de la Soumission”. En d’autres termes, la soumission du cceur et des membres signifie
la soumission totale intérieure et extérieure et correspond a I'accomplissement “en actes” de
I’adoration pure et sincére et de I'affirmation de I'unicité divine (ou encore de sa reconnaissance
ou de sa réalisation, toutes ses significations étant contenues dans le terme “ tawhid”) mentionnés
précédemment. - .

5. La signification profonde de cette recommandation “énoncée” ici se trouve en réalité
dans la “parole” recommandée par Abraham et qu'il a dite lui-méme : « Je me suis soumis au
Seigneur des Mondes » ; les termes de la “wagiyya” en sont en quelque sorte une explication
(bayan).

6. “ahida est pris ici dans le sens d’“ordonner” (voir com. (2,125)3.1.), engager quelqu’un
A faire quelque chose, I'encourager a faire quelque chose. Tabari retient la lecture “waggad”
plus compléte du point de vue des significations.

6 bis. Cette recommandation semble signifier que les descendants d’Abraham et de Jacob
(que la notion de “descendants” soit prise au sens corporel ou spirituel) ne doivent pas s’écarter
un seul instant de l'orientation essentielle qui garantit la Soumission véritable dont Abraham
avait donné I'exemple.

7. Tabari ne signale pas ici quels sont ces éléments. Il semble évident que cette particule
“am?” établit une continuité avec les versets 118, 122, 123, puisque le discours s’adresse aux
Gens du Livre. La particule “idh” en position initiale dans les versets 124 a 127 maintenait
également cette continuité (depuis le verset 2,30), mais d’une fagon plus ténue par le sous-entendu
qu’elle impliquait : « Et [souvenez-vous] lorsque... ».

8. Voir aussi Gen. 48 et 49.

9. Compte tenu de ce qui sera dit plus loin au début du commentaire du verset suivant,

il faut dés 4 présent distinguer la spécificité propre du Judaisme et du Christianisme des points
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de vue limitatifs et particularistes sous lesquels les Juifs et les Chrétiens envisagent leur tradition
respective et auxquels ils aboutissent par leur attachement préférentiel, voire exclusif, a cette
spécificité réduite & elle-méme. Celle-ci au lieu de n’étre qu’une expression (réguliérement et
providentiellement énoncée et instituée) de la tradition originelle devient un voile qui dissimule
celle-ci aux yeux de ceux-la mémes qui prétendent y étre rattachés bien qu’ils le soient effective-
ment mais pas comme ils le croient. C’est ainsi que le Judaisme et le Christianisme, devenant
ce qu’ils en font et étant envisagés et compris comme ils I'envisagent et le comprennent, peuvent
apparaitre I'un et I'autre comme des égarements. Ceci explique pourquoi, dans le Coran, ceux
qui les suivent sont tantdt envisagés en termes négatifs, tantdt en termes positifs (les deux n’étant
dailleurs jamais mélés). Cette contradiction apparente doit heurter la raison, afin que cette der-
niére se mette en quéte et cherche & comprendre.

10. Cette “mort” peut également étre envisagée dans un sens plus profond : “mort a I'état
conditionné et relatif de 'existence, et, corrélativement, la naissance a la Vie éternelle par la
Certitude véritable lors de I'accomplissement de la soumission totale qui est alors envisagée comme
I'effacement de 1’étre devant la Réalité une. C’est 1a un sens plus élevé de I'“Istifa’”, I'Election
divine. Pour plus de précisions sur ces aspects profonds, qui sortent du point de vue général
auquel Tabari entend se tenir, on se reportera directement aux commentaires ésotériques, par
exemple ceux de Qashéni, de Naysiburi (qui se trouve d’ailleurs édité en marge du tafsir de
Tabari), d'Ismaél Haqqi, de Qushayri ou d’autres.

11. Du point de vue de la Tradition “meére”, les traditions spécifiques ne sont pas vraiment
“autres” puisque c’est en elle qu'elles trouvent leurs principes et c’est d’elle que provient tout
ce qui fait leur vérité, méme dans leur spécificité, bien que, en toute rigueur, la Tradition mére
ne puisse pas se réduire a I'une de ses expressions spécifiques méme dans le meilleur des cas car
tout en “contenant” celle-ci, elle est aussi bien plus. En outre, & partir du moment ot la tradition
spécifique se différencie d’elle, non par “spécification” mais par altération au point de pouvoir
étre considéré comme “autre”, c’est que la compréhension véritable de celle-ci dans sa spécificité
et dans son universalité profonde s’est estompée, voire perdue. Mais, dans les deux cas, il est
légitime de considérer que la Tradition par excellence est “autre chose” que 1'une de ces expres-
sions particuliéres. Méme chez les musulmans, I'Isldm tel qu’il est connu et vécu par chacun
est différent de ce que le Prophéte en connaissait, en comprenait et en vivait, méme si, par une
grice propre attachée au caractére final et récapitulatif de la tradition muhammadienne, la
forme elle-méme est marquée d’un sceau d’universalité qui, jusqu’a un certain point, garantit
les musulmans des erreurs sigmatisées ici.

Toutefois, si ces erreurs sont mentionnées dans le Coran, qui doit &tre leur “Imam”, c’est
qu'ils sont également concernés par ces versets indépendamment des circonstances particuliéres
de leur révélation, la Parole divine ne se laissant pas réduire & un aspect exclusif ou simplement
“informatif” : le Coran, tout entier et dans chacune de ses parties est guidance et exhortation
méme si certains passages le sont plus explicitement que d’autres.

12. Le terme “4ba’” désigne habituellement, les péres ou les aieux et le terme “ummahat”,
les méres ou les aieules avec le sens admis normalement en frangais pour ces termes. Mais de plus,
ils sont susceptibles d’avoir une portée plus générale que ces derniéres. Tabari signale d’ailleurs,
a cet endroit, une variante mineure adoptée par quelques lecteurs qui semblaient ignorer ces
significations possibles du terme “4ba’”.

13. Du verbe “khala” dérive le terme “khalwa™ (la retraite spirituelle) qui est susceptible
d’étre congu a bien des degrés différents. Pour permettre au lecteur de soupgonner une autre
“trame coranique” que celle mise en évidence par Tabari et compte tenu des allusions qui émail-
lent son commentaire, nous citerons un texte d’Ibn Arabi qui n’est pas sans rapport, d’une part,
avec le cas des étres spirituels parfaits mentionnés dans ces versets et, d’autre part, avec certains
aspects de la Maison de Dieu, du Pélerinage et de la Religion : « La khalwah (en tant que Vide
primordial) est la plus haute station spirituelle, elle est la demeure qu’habite I'Homme par excel-
lence (al_Insan). Celui-ci la remplit de son étre, en sorte que rien d’autre n’y est contenu : telle
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est la Khalwah. Le rapport entre 'Homme et celle-ci est celui entre Dieu (al_Haqq) et « le Ceeur
du serviteur qui contient Dieu » et ou rien d’autre n’entre, sous aucun aspect propre aux réalités
cosmiques, de sorte que le Ceeur étant vide (khali) de toute réalité cosmique, Dieu S’y manifeste
par Son Etre. » (Fut. al_Mak. ; trad. M. Valsan, Et. Trad. Nos'412-413, p. 78).

*
* ok

20 2P 0 Sror o sk $ SeS SeSss
B Loz &5yt ) apa g ST1JGy

Py S

@Jﬂjdugb, LJ-.’-»—AJL‘\L‘

« Ils [les Gens du Livre] disent. : “Soyez Juifs ou Chré- (2,135)
tiens et vous serez dans la bonne voie”.

Réponds : “Non, mais par contre [nous suivons] la Tra-
dition d’Abraham () en tant qu’il est droit et qu’il n’était
pas parmi les associateurs ».

“wa qali kind hiidan aw nacara tahtadd/qul bal
millata ibrdhima () hanifan wa mi kina mina _1_
_muchrikina”.
Le signe () indique ici que, sous un certain rapport, ce passage
n’est pas complet, que quelque chose reste en suspens et sera mentionné
plus loin. Voir (2,136 a 138)3.

(2,135)1. “wa qdli kiin 4 hidan aw na¢drd” = « [Les Gens du Livre] disent “soyez
Juifs ou Chrétiens ».

Voir les commentaires (2,111) et (2,113)1.

“tahtadii” = « et vous serez dans la bonne voie » : et vous serez dans la voie
de la vérité (tariq-al Haqq).
[Circonstances de la révélation de ce passage]

.. Ibn Abbis rapporte qu'un Juif s’adressa au Prophéte et lui dit : « “Il n'y a jamais
eu de bonne direction sans que nous nous y soyions conformés ! Suis-nous
donc et tu seras dans la bonne voie !” Par ailleurs,.les Chrétiens disaient
la méme chose [C’est dans ces circonstances qu’]JAllah fit descendre ce
verset...

(2,135)2. “bal millata Ibrdhima hanifan” = « non, mais par contre nous suivons
la Tradition d’Abraham en tant qu’il est droit ».

2.1. Interprétation de ce passage.

Réponds leur : venez et suivons la Tradition d’Abraham qui nous rassemble
tous sur la base du témoignage [unique] : elle vient de Dieu, c’est Lui qui I'a agréée,
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choisie et ordonnée. Or cette Religion d’Abraham était la “Hanafiyya musallama”
(la Tradition primordiale pure et intacte). Laissons donc les autres traditions [spé-
cifiques]! au sujet desquelles nous divergeons (nakhtalifu)? en sorte que certains
d’entre nous les condamnent et d’autres les approuvent. En effet, dans ce domaine,
du fait méme des différences (ikhtilaf) qui lui sont propres3, il n’y a pas d’autre voie
possible pour que nous nous retrouvions d’accord, en dehors de la voie qui s offre
a nous et qui consiste a se rassembler sur la Tradition d’Abraham4.

2.2. Signification précise de ce passage. Selon la construction envisagée par rap-
port au début du verset, ce passage peut étre compris de plusieurs fagons : Les Juifs
et les Chrétiens disent : suivez le Judaisme ou suivez le Christianisme et vous serez
dans la bonne voie. Réponds, nous ne suivrons ni I'un ni I'autre et nous ne les pren-
drons pas comme traditions; « non, mais par contre, nous suivons la Tradi-
tion d’Abraham ». Dans ce cas, le verbe “nous suivons” (nattabi‘) est sous-entendu.

@ Ou encore ... « non, mais par contre (bal) nous sommes Compagnons (aghab)
de la Tradition d’Abraham » et, dans ce cas, c’est le mot “Compagnons” (aghib
ou ahl) qui est sous-entendu.

@ Ou encore : ... « non, mais par contre, suivez vous-mémes la Tradition
d’Abraham ».

Le terme “milla” désigne la Religion (Din)3.

2.3. Signification du terme “ hanif” : est “hanif” tout ce qui est droit (mustagim).
[Par euphémisme] On dit d’'un homme dont les pieds sont tordus, ou rentrés 1'un
vers l'autre, qu’il est “ahnaf” (adjectif de méme racine que “hanif”) pour faire
allusion a un état de bonne santé ; de méme on appelle un pays de perdltlon (un désert,
par exemple) une “mafaza” (litt. : lieu de salut), pour évoquer qu’on en réchappera
et qu’on s’en sortira sain et sauf ; ou encore on dit de quelqu'un qui a été mordu
par un serpent qu’il est salim (litt. : sain) pour augurer qu’il recouvrera la bonne
santé (salima).

Ce terme exprime ici un état d’Abraham : O Muhammad dis : non, mais par
contre, nous suivons la Tradition d’Abraham en tant qu’il est droit (mustaqim).

2.4. Interprétation du terme “ hanif” (pluriel : hunafd’). Les commentateurs di-
vergent sur ce point.

2.4.1. @ D’apres certains, le “hanif” est le “héjj” (litt. : le pélerin)?. Si la Religion
d’Abraham est donc, d’aprés eux, appelée “ Al Islim al Hanafiyya” c’est qu’il est
le Premier (imdm) & avoir fixé aux serviteurs de Dieu de son époque et des époques
ultérieures, jusqu’au jour de la Résurrection, 'exemple & suivre pour accomphr
les rites du pélerinage (mandsik al hajj). C’est pourquoi, ils disent que quiconque
accomplit le pelerinage vers la Maison en effectuant les rites d’Abraham (manasik
Ibrahim)® conformément & sa Tradition, est “hanif muslim” (droit et soumis),
conforme & la Religion d’Abraham. Cet avis est fondé sur les propos suivants :
.. Atiyya, ... Mujéhid, ... Dahhék ont dit que le “hanif” était le pélerin (hajj).

... Hasan al Bagri a dit : « La “hanafiyya” est le Pélerinage (Hajj) ».
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.. Ibn al-Qasim a dit : « Dans la Jahiliyya les gens de la tribu de Mudar? qui faisaient
le péleriniage vers la Maison étaient appelés “Hunafa’”...
2.4.2. @ D’aprés d’autres, le “hanif” est celui qui suit la V01e dr01te (istigima) et
y reste conforme.
243. e D’ apres d’autres, la Religion d’Abraham est appelée “ Hanaﬁyya” car il est
le premier & avoir donné I'exemple de la circoncision!0 et que ceux qui le suivent
doivent se conformer a cette pratique. Celui qui est donc circoncis selon le mode
d’Abraham [avec ce que cela implique intérieurement] est donc conforme a la sou-
mission d’Abraham et peut étre dit “hanif” selonsa Tradition.
2.4.4. @ D’autres donnent a ce mot le sens de pur, sincére (mukhli¢) ; au passage
“bal millata Ibrahima hanifan” ils donnent alors le sens suivant : « non, mais par
contre, [nous suivons] la Tradition d’Abraham en mode pur et sincére ».

2.4.5. @ D’autres enfin disent que la “Hanafiyya” est la Soumission (Islam) et,
quiconque suit Abraham dans sa Tradition!! et la suit avec droiture est “hanif”.

Pour moi, dit Tabari, la Hanafiyya consiste & suivre avec droiture la Religion
d’Abraham car si elle consistait seulement a faire le pélerinage vers la Maison ou
a étre circoncis!2, il faudrait considérer que tous ceux qui sont dans ce cas sont des
“hunafa” et tous les associateurs de la Jahiliyya le seraient aussi, ce que Dieu dément
catégoriquement en disant d’Abraham qu’il était « hanif muslim et qu’il n’était pas
parmi les associateurs ».

2.5. Quelqu’un demandera peut-étre s’il n’y avait pas eu avant Abraham, des Pro-
phétes avec leurs suivants qui s’étaient conformés avec droiture & 'obéissance a Dieu
comme Abraham et ses suivants le firent. Nous répondrons : bien siir! Si on nous
demande alors pourquoi. rattacher plus spécialement la “Hanafiyya” & Abraham
et ses suivants et non 4 ceux qui, avant eux, furent dans le méme cas spirituel, nous
répondrons ceci : certes, avant Abraham, tous les Prophétes étaient déja des “hunafa”
obéissants 3 Dieu mais Dieu n’avait institué aucun d’entre eux comme Exemple
Archétype (Imam) pour Ses serviteurs & suivre jusqu’a la venue de I'Heure (qiydm
as_Sa‘a); par contre, Il institua Abraham comme Imam pour tout ce qui touche
aux Normes de la Soumission (chara’i‘ al_islam), qu’il s’agisse des rites du pélerinage,
de la circoncision ou du reste ; tout ceci constituant un mode d’adoration institué
pour toujours, jusqu'a la venue de I'Heure, et établissant un signe distinctif entre
le croyant (mu’min) et I'impie dissimulateur (kéfir), entre 'obéissant et le désobéis-
sant. On appellera donc “hanif”, celui qui est conforme a son orientation et qui suit
sa voie. Quant a celui qui s’en écarte, il pourra étre appelé par I’un des autres noms
qui qualifient ceux qu1 suivent les autres traditions!3 : juifs, chrétiens, majiis ou
encore toute autre espéce de tradition particuliérel4.

NOTES DU COMMENTAIRE DU VERSET (2,135)

1. C'est-a-dire : laissons donc les spécificités de nos traditions a leur place et abandonnons
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les points de vue limitatifs et erronés auxquels elles peuvent nous conduire, pour n’envisager
que I'aspect fondamental, la Tradition pure et intacte de celui qui est notre “Imim”.

2. Ou : au sujet desquelles nous nous différencions les uns par rapport aux autres. Le verbe
“ikhtalafa” signifie 4 la fois “étre différent de” et “étre en divergence avec”. En employant ce
verbe, Tabari fait allusion aux nombreux passages coraniques ou il est fait mention des diffé-
rences (ikhtilaf) entre les traditions d’origine abrahamique, différences qui, étant incomprises,
se traduisent par des divergences (appelées également “ikhtilaf”) dont la nature réelle apparaitra
nécessairement au Jour dernier (Voir Coran 16,124).

3. Tabari montre ici que le verset coranique comporte 4 la fois un constat et un reproche :
le constat.au niveau des spécificités respectives, les différences (ikhtilaf) sont en quelque sorte
inévitables ; or ces différences devraient étre aussi secondaires que ces spécificités elles-mémes
ce qui n’est pas le cas ; d’o le reproche : du fait que ces différences ne sont pas dépassées vers
I'unité transcendante commune, elles aboutissent a des divergences qui conduisent a des exclu-
sions (Voir sur ce point, 'ouvrage : “ De I'unité transcendante des religions” par Fritjof Schuon,
paru chez Gallimard).

4. En passant du particulier  I'universel et du domaine de la multiplicité a celui de I'unité.
11y aurait ici & préciser la “ fonction” de I'“Islam”, du Prophéte et de la Révélation comme “voie”
de retour et comment, en guise d’exemple, I'aspect spécifique de la tradition islamique, du Pro-
phéte Muhammad et de la Révélation coranique s’estompe et se résorbe dans son aspect uni-
versel. Le lecteur trouvera dans le commentaire de Tabari bien des occasions pour discerner la
réponse.

5. Tabani dit ici que le terme “milla” désigne la “religion” (din). Pour garder en frangais
la distinction de la terminologie coranique et pour d’autres raisons plus complexes, nous preéfe-
rons traduire “milla” par tradition (ou Tradition dans le cas de la “milla” d’Abraham). Bien
entendu, ce terme devra étre compris selon le sens que R. Guénon lui a rendu et qui n’a aucun
rapport avec la notion de coutume ou les notions oiseuses de folklore et de traditions populaires.

6. On constatera que le terme “hanif”, compris de cette fagon correspond de trés prés a
I’adjectif grec “orthos” (droit) et “din hanif” ou “hanifiyya” a “orthodoxie” (litter. : opinion,
jugement ou croyance droite, dogme ou doctrine juste). Voir plus loin (2,136 a 138)2.3.

7. Le hajj est celui qui fait le hajj. Si ce dernier terme désigne habituellement le pélerinage
tel qu’il est congu couramment, son sens fondamental est le suivant : aller constamment vers le
but, reprendre successivement I'orientation vers le but ; dans ce contexte, il s’agit, bien entendu,
du But essentiel et supréme. Ce terme est donc susceptible d’étre transposé comme I’expression
“Bayt Allah” qui recouvre tous les aspects du “But” du pélerinage. En d’autres termes, le hanif
est celui qui suit constamment la Voie droite vers le But, et Abraham est 'Exemple (imdm)
par excellence de ce cas spirituel.

8. Voir (2,1272129)4.2.

9. Mugdar était ’éponyme d’un ensemble de tribus dont les Quraych a laquelle appartenait
le Prophéte ; on dit que les gens de Mudar étaient restés parmi les Arabes les plus attachés a la
tradition véritable, bien que gravement entachée de cultes hétérodoxes. — Voir la notion de
“hums” : com. (2,189)2. et com. (2,198-199)4.

10. Allusion a la notion de “pureté” contenue également dans la racine de “hanif”; a
propos de la pureté primordiale (Fitra), voir com. (2,124)1. et sa note 8. La circoncision (khitdn)
est non seulement une “épreuve” ou un “signe” de I’Alliance divine mais elle peut aussi avoir
une signification plus profonde. (La Bible fait déja allusion a la “ circoncision du cceur” : Jéré-
mie 4,4 et la circoncision en tant que “sceau de la justice de la foi” : Epitre, Romains 4,11).

11. Ou encore : quiconque suit Abraham dans sa tradition [spécifique] et la suit avec droi-
ture [c’est-a-dire selon I'orientation juste].

12. Aprés avoir cité ces avis pour faire allusion aux significations profondes de la Hanafiyya,
correspondant a ces différents aspects, Tabari remet les choses au point et rejette ces avis en ce
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qu’ils comportent d’extérieur et de littéral car, sous ce rapport, il n’est pas possible d’assimiler
la Tradition d’Abraham & I'une de ces pratiques particuliéres.

13. Les autres traditions spécifiques, réduites a leur spécificité, envisagées en mode limitatif,
particulariste et exclusiviste.

14. Pour une meilleure compréhension de tout ceci, sur la base d’une formulation générale,
voir les ouvrages de R. Guénon en particulier, “ Métaphysique onentale” (Ed. Trad.).
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« Dites : nous croyons en Alldh, en ce qui a été descendu (2,136)
vers nous, en ce qui a été descendu vers Abraham, Ismaél,
Isaac, Jacob et les [Patriarches des] tribus, en ce qui a été
donné a Moise et a Jésus, ainsi qu’en ce qui a été donné aux
Prophetes de la part de leur Seigneur ; nous n’établissons de
différence entre aucun d’eux et nous Lui sommes soumis ».

“qfili Amanni bi_lldhi wa ma unzila ilay nd wa mi
unzila ila ibrahima wa isma‘ila wa ishdqa wa ya“qiiba wa_1_
_asbiti/wa ma itia mlsi wa “1sd/wa ma4 {itiya _n_nabiyyf{ina
min rabbi_him 14 nufarriqu bayna ahadin min_hum/wa
nahnu la_hu muslimdna”.

« S’ils croient comme vous croyez, ils sont dans la bonne (2,137)
122
C X A K A ) > -0- XK XX XX > -0-0-0- C XK XK K XX XK X KX X

IOITEIIOTOIPTOIGTOIGTO T OO I TATTOTSTOTE IO

T NN AN N AN AN N AN

1%

R

AN

P\

AN AN | i | AN | A

N[ AN N | 2N | o

N

Zin

i~



AR AR A 7

AR AR AR AR N

A d

voie et s’ils s’en détournent, ils ne sont plus que dans un
schisme et alors Alldh te chargera suffisamment d’eux ; Il est
I’Oyant, le Trés-Savant ».

~ “fa_in AmanQ bi_mithli mé amantum bi_hi fa_qadi
_htadaw/wa in tawallaw fa_innamad hum fi chiqiqin/fa_
_sayakfi ka_humu _l14hu wa huwa _s_samiu _l ‘alimu”.

« [La Tradition d’Abraham qui est] (—) I'Onction (2,138)

d’Alldh; et, qui est meilleur qu’Allah pour donner 'Onc-
tion? et nous sommes Ses serviteurs ».

“(—) g¢ibghata - _1ldhi wa man ahsanu mina _llahi
¢ibghatan/wa nahnu la_hu “abidiina”.
Le signe (—1) indique que le passage qui le suit achéve ce qui restait,
sous un certain rapport, en suspens en 2,135. Voir com. (2,135)2.

(2,136 a 138)1. Commentaire du verset 136.

1.1. Interprétation de ce verset :

O croyants!

“qult” = « dites » & ces Juifs et a ces Chrétiens qui vous disent d’étre juifs ou
chrétiéns pour étre dans la bonne voie :

“dmannd bi_LIGh” = « Nous croyons en Dieu », c’est-a-dire nous reconnaissons
la vérité de Dieu — puisque, comme cela a déja été expliqué, la foi (imén) est recon-
naissance et affirmation de la vérité! ;

“wa md unzila ilaynd” = « et en ce qui a été descendu vers nous », c’est-a-dire
le Livre que Dieu a fait descendre vers notre Prophéte Muhammad ;

“wa md unzila ilé Ibréhima...” = « et en ce qui a été descendu vers Abraham,
Ismaél, Isaac, Jacob et les [Patriarches des] Tribus » qui sont les Prophétes issus de
Jacob. Qatdda précise que les “Asbat” sont douze fils de Jacob, chacun [étant
I’éponyme d’une tribu] constituant en quelque sorte une communauté (umma).
C’est pourquoi, ils furent eux-mémes appelés “asbat” (litt. : tribu).

“wa md iitiya Mtisd wa “Isd” = « et en ce qui a été donné @ Moise et a Jésus »,
c’est-a-dire que nous croyons également en la Thora et en I'Evangile;

“wa md dtiya _n_nabiyytina min Rabbi_him” = « ainsi qu’en ce qui a été donné
aux Prophétes de la part de leur Seigneur », ainsi qu’en tout Livre donné a tout Pro-
phéte et nous affirmons et reconnaissons catégoriquement que tout cela est vérité,
guidance et lumiére de la part de Dieu, que tous les Prophétes qui ont rappelé Dieu
[aux hommes] étaient dans la vérité, chacun confirmant ’autre selon une voie unique :
appeler les hommes a reconnaitre, & affirmer et a réaliser I'Unicité de Dieu et a Lui
obéir3.

“ld nufarriqu bayna ahadin min_hum” = « Nous n’établissons de différence
entre aucun d’eux » c’est-a-dire nous ne croyons pas aux uns pour rejeter les autres
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et nous ne prétendons pas ne pas étre concerné par les uns tout en admettant ’auto-
rité des autres. (...):
“wa nahnu la_Hu muslimiin”® = « et nous Lui sommes soumis ».

1.2. Circonstances de la révélation de ce verset.

... Qatada a dit que « ce verset constitue un ordre adressé par Dieu aux croyants :
croire en tous Ses Prophétes et en tous Ses Envoyés, reconnaitre et affirmer
qu’ils sont véridiques et ne faire aucune différence entre eux... ».

... Akrama rapporte que Ibn Abbis a dit : « Le Prophéte aborda un jour un groupe
de Juifs parmi lesquels se trouvaient Abli Yasir ibn Akhtab, Rafi‘ ibn Abi
Rafi°, “Uzair, Khilid, Azir ibn Abi Azir et Achiy‘a4 qui lui demandérent
quels Envoyés il reconnaissait. Le Prophéte leur répondit : “Je crois en
Alldh, en ce qui a été descendu vers nous, en ce qui a été descendu vers
Abraham, Ismaél, Isaac, Jacob et les [Patriarches des] Tribus, en ce qui
a été donné a Moise et a Jésus ainsi qu’en ce qui a été donné aux Prophétes
de la part de leur Seigneur ; nous n’établissons de différence entre aucun
d’eux et nous Lui sommes soumis”. Comme il avait mentionné Jésus, ils
niérent sa fonction prophétique et lui répliquérent : “Nous ne croyons
pas en Jésus ni en ceux qui croient en lui. C’est alors qu’Alldh fit descendre
le verset suivant : “O Gens du Livre, que vous reprochez-nous si ce n’est
de croire en Alldh, en ce qu’ll a fait descendre vers nous et en ce qu’ll fit
descendre auparavant, et [de constater] que la piupart d’entre vous sont
“sortis” [de la voie droite de la Tradition] » (Cor. 5,59)5.

(2,136 a 138)2. Commentaire du verset 137.

“fa_ in dmani bi mithli md dmantum bi_hi fa qad ihtadaw” = « s’ils croient
comme vous croyez, ils sont dans la bonne voie ».
2.1. Interprétation de ce passage.

Ce passage signifie : Si les Juifs et les Chrétiens reconnaissent Dieu et la vérité
de ce qu’ll a fait descendre vers vous et de ce qu’ll a fait descendre vers Abraham,
Ismaél, Isaac, Jacob et les Tribus, s’ils reconnaissent la vérité de ce qui a été donné
a Moise, a Jésus et a tous les Prophétes de la part de leur Seigneur, et s’ils affirment
la vérité de cela d’une fagon semblable a votre fagon & vous, croyants, de reconnaitre
et d’affirmer cela alors ils sont d’accord avec vous, sont bien dirigés, sont dans la
voie de la vérité (tariq al_ Haqq) et dans la bonne direction et, dans ce cas, ils font
partie des votres [c’est-d-dire, des “croyants” en donnant & ce terme la portée