
La logique du changeme lifat
de Omar Ibn Al-Khattâb et dernes

Tahar

d'adoration théorique et pratique, en dehors de I'Islâm. Ce n'est pas

sans raison que le concept de < religion )) n'est, dans la demière

révélation, à aucun moment, employé au pluriel. < Certes, la religion

a .Il est ajouté : < Et quiconque désire

v fte sera Point agrëé, et il sera, dans

I

Si le Coran est appelé à se traduire dans les faits pour toute

I'hinnanite jusqu'à la fin des temps, c'est pmce qu'il revêt un caractàe

universel. Cela suppose qu'il n'existe pas une chose dans l'existence de

I'humanité qui n'ait pas éte exposée et ç'il n'y a pas une occupation de

I'homme qui n'y trouve sa solution. Certes, il ne faut pas s'attendre à

reperer des recettes toutes faites dans le rnême style que dans un liwe de

cuisine. [æ lecteur attentif y reconnaîtr4 soit des dorurées fondamentales

clairernent définies, soit des principes, soit des textes allusifs ou sous forme

allégorique, soit des orientations qui participent à sa compréhension et à

déceler I'aspect recherché.

L'Islâm a ainsi défini sa méthodologie générale après avoir

remis en selle l'héritage de toute la prophétie afin que le Sceau des

envoyés la communique dans toute son authenticité et la consolide.

Il s'ensuit que le Coran englobe tout le contenu unitaire des

messages de tous les prophètes, afin que le Message soit complet,

final et universel. Chaque génération adopte la démarche qui

convient à son vécu. Elle peut suiwe la bonne voie comme elle
peut dévier de la trajectoire tracée par la religion de Dieu. Chacune

considère qu'elle est dans le vrai, d'où des divisions et des

acceptations différentes et divergentes. Or, c'est au Seigneur d'en
juger: < Si Allah avait voulu, Il aurait certes fait de vous une seule
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communauté. Mais Il laisse s'égarer qui Il veut et guide qui Il
veut. Et vous serez, certes, interrogés sur ce que vousfaisiez >..1

Quelles que soient les approches arrêtées, l,essentiel, c'est
de ne pas faillir au pacte que les hommes ont pris devant Dieu.
< Soyezfidèles au pacte d'Allah après l'avoir contractë et ne violez
pas vos serments après les avoir solennellemenl prêtés et après
avoir pris Allah comme garant (de votre bonne foi). vraiment
Allah sait ce que vous faites. Et ne faites pas comme celle qui
défaisait brin par brin sa quenouille après I'avoir soridement filée,
en prenant vos serments comme un moyen pour vous tromper les
uns les autres, dufait que (que vous avez trouvé) une communauté
plus forte et plus nombreuse que I'autre. Altah nefait, par-là, que
vous éprouver. Et certes, Il vous montrera clairement, au Jour de
la rësurrection, ce sur quoi vous vous opposiez >.2

Quand nous étudions le coran pour nous efforcer de mettre
en évidence la connaissance islamique, nous remarquons que la
plus importante des portées de la crise de la pensée et re plus
important aspect de la crise de la connaissance ponent sur notre
méthode d'aborder les questions véhiculées pat [" Livre de Dieu.
Ces questions y étaient contenues, mais ce qui nous manquait,
c'était la découverte de la méthodorogie qui aboutit au sâvoir
coranique. celle-ci pouvait être le traitement et la solution à la
crise de la pensée et à la crise de la connaissance, de la culture et
de la Iégislation.

Par ce biais, il est possible, en ce siècre des codifications, de
découwir les énormes problèmes que le Liwe a cemés les uns aux autres.
ce sera ainsi que la nation.musulmane pourzl réaliser, comme elle I'a déjà
faig son point de départ qui lui a valu cette expansion qui a sauvé l'homme
de son ignorance, I'a fait sortir de son animisme et lia ribéré du joug de
I'associationnisme, afin que tous les gens soient égaux. Ar.ssi, le ù.r!ug.
divin était adressé à des gens dont la maturité étaiiparfaite et la raison était
équilibrée. c'gst airsi qu'ils étaient mûn pour tirer ies enseignements de ce
Message, fondés sur le sceau de la prophetie, ra souverain"æ ou Liwe, la
législation d'allégement et de miséricoG et l,universalisme du discous.

et contenu du chan d
Livres célestes représente la plus grandiose des

-La descente des
transformations
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historiques qui ont produit de profonds effets sur le renouveau de

la vie humaine et son amélioration. La révélation divine a couvert

les espaces de la purification, de l'enseignement, de la réforme, en

utt -ôt toute I'existence de l'homme. Dieu dit : < C'est Lui qui a

envoyé à des gens sans Livre (al-ummiyyîn) un Messager

(Moirammed) dei leurs qui leur récite Ses versets, les purifie et

ieur enseigne le Livre (le Coran) et la Hikma (la sagesse, la Sounna

ou l'explication pragmatique du Coran), bign qu'ils fussent
auparaiant dans in égarenent ëvident D.' - (( Ô vous qui croyez !

Ripondez à Atlah et au Messager lorsque (ce demier) vous appelle

à ce qui vous donne la (vtaie) vie >."

Cette expres sion < youfotîkoum > (qui vous fait viwe) résume

toute la philosophie de la religion et de la mission prophétique. Ainsi

que le dlt Suyyua Qoutb (1906 - 1966), dans son commentaire du

ôor* < fi zalâli-t-qurân r,l'Envoyé de Dieu appelait les gens à toutes

les formLs de la vié avec tout ce qu'elle implique en sens et en finalité.

En effet, le Prophète appelait tous les hommes à se conformer à une

doctrine qui revivifie le cæur et la raison et, partant, tout en libérant

leurs énergies, les déliwe des illusions, de l'ignorance et des

affabulations. Le projet coranique affranchit certainement les êtres

humains réfléchis et sensés des chaînes qui entravent le changement

de leur état et, par la même occasion, de toutes les causes de

l,humiliation, conséquentes à l'assouvissement désordonné de leurs

passions, à leurs plaisirs irraisonnés et, surtout, à leur soumission au

culte des idoles qu'elles soient humaines ou matérialisées par des

objets inanimés. Pour cela, le Coran leur propose un mode de vie et

unL méthode de réflexion à même de revigorer leur pensée et leurs

activités en vue de construire une société de droit et dejustice'

Certes, < youfotikoum n (ce qui fait viwe) implique les deux

témoignages (ach-chahâdatayn), en ce sens que la foi donne la vie au cceur;

la mécréance equivaut à la mort de cet organe. Cependant, sa sigrification

ne se limite pas à la foi et à ses implications cultuelles, mais elle cou\,re

toutes les activités sociales. Toutes les missions prophétiques, avant la

demiere, revêtaient cette accæption. Quant au Message islamique, ar
particulier, il constituait un mouvement de renouvellement de la vie de

I'homme et de I'histoire de l'humanité. L'examen des phases historiques

antérietnes, comparees au periodes ulteriegres de la floraison de l'lslâm,

indiçe ç'une revolution cMlisationnelle a été opoee aussi bien dans les
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'1s. 8, 24;.



pensees que dans la vie pratique de tous les jours, non seulement en terre
d'Islâm mais patout ailleurs.

Le professeur Dinsonr dit qu'au cours du cinquième et du
sixième siècles, le monde civilisé était au bord de l,anarchie parce
que les valeurs relatives aux assises de la civilisation s'étaient
écroulées et qu'il n'y avait aucune solution de rechange. Il était
apparent que la grande civilisation qui avait nécessité les efforts de
quatre mille ans était sur le point de se désagréger et de se
décomposer. L'humanité n'allait pas tarder à retourner à l,état où
elle se trouvait, c'est-à-dire à la barbarie. En effet, les tribus
s'affrontaient et combattaient les unes contre les autres. Elles
n'étaient mues ni par des lois ni par des valeurs. euant aux
organisations bâties par la chrétienté, elles agissaient dans le sens
de la division et de I'effondrement, au lieu de s,unir et de
s'organiser mutuellement. La civilisation s'identifiait à un arbre
immense dont les branches étendaient leurs ombres sur l'ensemble

plus approprié à ce déclin et le meilleur à susciter en lui un
nouveau dynamisme et une vie originale2.

L'état des lieux -Parmi les hommes illustres de l'Islâm. omar lbn
Al-Khattâb figure en bonne place par son rôle dans l'expansion de
la religion de Dieu sur de vastes territoires, ru 

"ont.ibrtion 
à

I'enrichissement de la législation islamique est reconnue dans tous
les milieux, y compris dans ceux des non-musulmans dont le
jugement se caractérise par le sérieux et I'objectivité. Il n'est donc
pas contaminé par la mauvaise foi et le subjectivisme. Il est donc
intéressant que les lecteurs connaissent cette puissante et forte
personnalité afin d'honorer un de ceux qui avaient æuvré pour le
triomphe de l'Islâm et, partant, de prendre conscience du travail
colossal entrepris dans le domaine législatif tout au long de son
califat,

cet exposé montrera que, contrairement à la voronté de certarns
<< réformateurs contemporains >> qui s'efforcent de rénover l,application

' Dinson , Emotions as the basis of civilisation.
2 Mouqâranatu-el-adyân (La comparairon à., ."tigions) : Ahmad chabli,

Le Caire, édition cairote, t. 3, deuxième édition, 19g5, p.4g.



Les textes du Coran sont définis, formulés et arrêtés une

conformes aux besoins de I'heure.

Or, le Livre de Dieu ne répond pas, d'une manière

Sounna.

Trois conditions nous imposent cette activité intellectuelle. ce

a été doruré

des intérêts
coraniques

émanaient d'une Force supérieure à celle des humains' C'est dire
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qu'ils n'acceptaient, en recourant à la raison, ni abrogation ni
suppression pure et simple. Ainsi, I'activité de omar se concevait à la
Iumière des textes dt Coran et de la Sounnq.Il va de soi que ses
efforts intellectuels et ses préoccupations pratiques se différenciaient

adoptés par les auteurs du droit positif, lesquels
lois sans se soucier de I'existence des précédentes.
les empêchait de les remanier et de les annuler

complètement, de sorte à ne produire aucun effet, immédiat ou
lointain, srn le déroulement des événements.

Dans un premier temps, la première question que Omar se
posait - ainsi que tous les musulmans de son époque - lorsqu,il
rencontrait une nouvelle réalité était: existe-t-il un texte dans le
Coran ou dans la Sounna correspondant à ce vécu ? La réponse à
cette question déterminait, dans un second temps, la marche à
suivre.

Dans la plupart des situations, la réponse était relativement
prompte, parce que les versets du Coran étaient encore vivaces

premier temps, réunis et codifiés sous le califat d,Aboû Bakr.

du Prophète - sur lui la grâce et la paix -.

parce qu'il était possible que certains d'entre eux étaient présents et
d'autres absents au moment où l'Envoyé de Dieu - sur lui la prâce et

il



la paix - traitait une affaire. cette concertation était d'autant plus

nécËssaire que les questions soulevées pouvaient ne pas avoir de

réponse, puisque aucun fait similaire ne s'était produit du vivant du

M"r.ug"i - sur lui la grâce et la paix -.ll était donc impérieux de se

penche-r sur I'interrogatoire en couïs et de déployer un effort de

réflexion autour d'elle, afin de la résoudre.

Au cours des débats, I'opinion de Omar prévalait le plus

souvent car il était un des plus proches compagnons du Prophète -

sur lui la grâce et la paix - et un des plus actifs dans I'exécution des

tâches. Clest dire que ses connaissances étaient vastes en matière

législative. A cet effet, Ibn Sîrîn a dit rr si un homme t'informe

qi'il est ptus savant que Omar' méfieloi de lui >' De son côté' lbn

Masoûd à dit, poul. mettre en évidence la valeur du second calife de

l'Islâm : < Si on plaçait la science de Omar dans un plateau d'une

balance et si on mettait la science des habitants de la terre dans un

atttre, le plateau de la science de Omar I'emporterait sur I'autre >.

Il a observé également: <<Omar ëtait le plus savant d'entre nous.

En cas de divirgence sur la façon de lire Ltn verset, on demandait

de le lire selon Omar >. D'après Hammâd lbn Zaid, Ayyoûb a

recommandé : < Si à propos d'une opinion, on t'informe qu'elle

diverge de la Sounna du Prophète - sur lui la grâce et la paix -,

mais que parmi ceux qui s'y rëJèrent, figurent Aboû Bakr et Omar,

sache alors que cela est La Sounna même >.

Ces opinions nous éclairent sur l'avantage qu'avait Omar

sur la pluparl des Compagnons et nous expliquent pourquoi son

point dè vue prévalait sur celui des autres. Cette vérité ne diminuait

èn rien la valeur des autres musulmans. Leurs connaissances

inférieures à celles de Omar étaient normales dès lors que nombre

d'entre eux étaient moins engagés que lui et que beaucoup

d'événements ont eu lieu en leur absence. Il n'en restait pas moins

que leurs avis étaient pris en considération, quand ils étaient

témoins des faits ou se caractérisaient par leur peftinence. Achaâb

a remarqué '. < Si tu vois que les gens divergent au suiet d'un
problème queLconque, ré/ère-toi à la décision que Omar a prise en

la matière, car il ne prenait aucune décision sqns avoir aLt

prëalable demandë conseil> .

Il convient de préciser que les informations connues par les

uns et ignorées par les autres portaient sur des questions subsidiaires et

non pas sur les principes fondamentaux de l'Islâm. Le Livre de Dieu
représentait et représente l'ossature de la religion. Or, tous
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connaissaient le coran dans son intégralité ou en grande partie,
d'autant plus que ses textes ont été ré,nis en un seul corpus sous le
califat d'Aboû Bakr. cette décision a été prise après la bataille d'al-
Yamâma contre les apostats au cours de laquelle de nombreux
< qourrâ > (ceux qui étaient à même de réciter par cæur tout le Coran)
avaient trouvé Ia nprt. Dans le même temps, les hadîth-s se répétaient
et se transmettaient d'un homme à un autre qui les apprenait par cæur.
Il se trouve que beaucoup d'entre eux se réferaient aussi aux
fondements de l'Islâm.

qui
co
de :::
mémoires. Bien au contraire, aucun de ses dires n,a été perdu, parce
que quand les uns ignoraient des hadîth-s, d'autres les connaissaient. Il
s'ensuit que toute la Sounna était inscrite dans la mémoire collective

s. A sa mise en chaque
illait ut ce que le ur lui la
- lui en informai ,est dire

que la Sounna était connue dans sa totalité à l'époque de omar. Nous
ne pouvons pas s de telles con
hadîth a été oub it pas possible
taise ses connai de traiter une
I'intérêt de la communauté.

Si I'un des croyants de la première génération mourait sans

homme craint par les
co dans son approche des
la , sa rigueur èt sa ferme
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sa volonté d'établir l'égalité entre tous les musulmans. Elles

étaient guidées par son sens très poussé de la justice' L'une et

I'autre étaient garantes de ses décisions, en harmonie avec la

justesse et la droiture des enseignements islamiques'

< On m'a appris, dit-IL, que vous craignez ma rudesse et ma

sévërité ! sachez donc que ma rudesse et ma sëvéritë vont s'abattre

sur ceux d'entre vous qui sont iniustes >. ll ajouta 
" 

< sachez bien que

cette sëvéritë s'abaltra très certainement sur les iniustes, à chaque

fois que I'on bafouera les droits des musulmans. Mais elle ne sera que
"paix 

et sëcurité envers ceux qui serontjustes: je serai plus indulgent
-avec 

eux qu'ils ne pouruaient l'être envers eux-mêmes >'

Danscetteperspective,Omarn'acceptaitpasfacilement
tout ce que son entourage lui rapportait sur le Messager de Dieu -

sur lui là grâce et la paix -. I1 examinait les informations reçues

avec une glande clairvoyance et les comparait avec ses souvenirs

relatifs à lâ vie de I'Envoyé de Dieu - sur lui la grâce et la paix -. tl

mettait les précisions de sa compréhension et la force de son

intelligence pour déterminer les précédents historiques, la sincérité

des inientions et l'authenticité des hadîth-s. Il vérifiait, par la même

occasion, si le fait en question avait un correspondant dans le

coran et dans la Sounna ou s'il ne contredisait pas ces deux

sources fondamentales de la religion.

Dans ce contexte, il convient de rappeler que, depuis la

mort du Prophète - sur lui la grâce et la paix -, aucun espace n'a été

laissé à l'abrogation des textes scripturaires, à leur aménagement et

encore moins à une application contraire à l'un des fondements de

I'Islâm. c,est dire que tout ce qui parvenait à omar ne pouvait être

qu'une garantie de la véracité des faits historiques et donc

slinscrivait effectivement dans la sphère islamique. cela ne veut

pas dire qu'il acceptait toutes les informations rapportées au sujet

àe la politique de I'Envoyé de Dieu - sur lui la grâce et la paix -' Il
lui arrivait de récuser certaines d'entre elles, non pas parce qu'il
doutait de la sincérité de leurs auteurs, mais parce que sa raison

n'éprouvait aucune sérénité à l'écoute de l'événement. Il attribuait

I'erreur à des omissions ou à un manque de précision ou encore à

une faible compréhension du phénomène enregistré.

Il n'en reste pas moins que ce qu'il récusait était bien inférieur

à ce qu'il recevait. C'est qu'il accueillait favorablement 1'opinion d'un

seul Compagnon, même si celui-ci n'avait aucun témoin pour le
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soutenir dès lors qu'il ressentait l,apaisement de son cæur en
écoutant le narrateur. D'une manière générale, omar ne s'empêchait
pas d'opérer une forme de critique du contenu de la version rapportée,
en la comparant à ses précédents historiques. si l'une- à'elles
contredisait I'un des fondements établis par le coran et la Sounna, il la
contestait aussitôt. Dans un pareil cas, il n'hésitait pas à reprocher à
I'auteur de I'information de rapporter des faits erronés. Du moment
qu'il ne tenait aucunement à abroger un texte scripturaire ou à
l'amender, il veillait à ce que toutes les nouvelles concemant le
Prophète - sur lui la grâce et la paix - soient nécessairement inscrites
dans des règles solidement fixées.

Il est certain aussi que omar confrontait les faits et les
dires avec les événements, les habitudes et les circonstances du
temps du Messager de Dieu. Il les repoussait, s'ils contenaient la
moindre difference. Il n'en restait pas moins qu'il admettait la
formulation des idées et leurs adaptations correctei et honnêtes, car
il n'ignorait pas que chaque époque avait ses propres habitudes et
soulevait de nouvelles circonstances. ce qu'if reioulait, c,était ra
falsification des réalités et les informations bâties sur l,oubli ou
I'ignorance des péripéties sociales. Dans tous les cas, il faisait
appel à sa science et à sa raison avant de conclure.

Il s'ensuit que Omar, dans toute son activité politique,
s'efforçait d'établir l'authenticité de la Sounna non seulement pourqu'elle gestion de l,Etat, mais aussi pourqu'elle des musulmans. Il projetait insid'obten onnel, car des événements du temps
du Prophète - sur lui la gràce et la paix _ ont pu lui échapper, l,autre
concemant tous les compagnons, puisque certains d'entre èux auraient
pu être éloigrés, un moment ou un autre, du lieu du déroulement des
faits' Ainsi, la méthode de omar revêtait des formes suivant les
circonstances qui se présentaient à lui. Il a accépté certains informations
rapportées, avons-nous dit, par un seul Compagton, sans rechercher un
.s.eco1d 

témoignage dès lors qu,il c de son cæur et
I'apaisement de sa raison. Il lui est
d'un compagnon pour authentifier 

au témoignage

voulair uttËi,rà." * a"geplus haut de cerrir'de. o* *#oilXHirl
nous éclaireront mieux sur la méthode de l'activité régislative a.r.."àrra
calife de l'Islâm, tout au long de ses dix années de califat.

Ire léeislateur: Parmi res informations admises par omar et reçues
d'un seul Compagnon, sans recourir au témoignâg. O,un uri*làr.
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la vé e autres' le cas de

ix du s Par sa femme' le Prix
au fæt traitement des mages

( mu' âmalatu-l-maiûs).

-OmarL'h du
mme ne devait rien hériter du prix du

sang de son époux jusqu'au rnoment où Al-Dahhâk lbn Soufyân

Cette version indique que Omar s'était contenté de

I'information rapporlée par le seul Haml Ibn Mâlik Ibn Nâbigha. Il
en a accepté le fait et a jugé en fonction de ce qu'il lui a été

raconté. Toutefois, d'autres versions mentionnent qu'Al-Moughîra
Ibn Chaâba avait témoigné dans le même sens devant Omar. Il en a

' Al-Risâla
2 Al-Mouatta
t At-Ritâto.
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serait alors après sa décision fondée sur la narration de Haml. En

effet, si tel n'étaitpas le cas, il n'auraitpas dit : < Siien'avais rien

entendu à ce sujet, i'aurais décidé autrement ))'

ce qu'il avait entendu de la bouche même de l'Envoyé de Dieu -

sur lui la gràce et la Paix -.

capitation (at-jizya) d'un mage. omar avait accepté cette urique

iniormation et l'avait mise en application, sans chercher à demander

un autre témoignage qui confirmerait le premier.

Omar Ibn Al-Khattâb fltt donc, le premier des législateurs à

catsé se manifestent simultanément et s'annulent réciproquement. Ce fut

second calife de I'Islâm srspendit ourtant

telle que la distribLrtion de la zakàt: la part

<<ralli*> à I'Islâm2 , la mutilation de I lew en

période de famine. Il opera de la même maniàe dans la Sounna tel que le

tarurissement de I'adultere célibataire. Il prit cette décision après I'avoir

appliquée conte Rabiâa Ibn oumiyya Khalai lorsque celnici, après avoir

subi cette sanction, rallia les rangs des Byzantins.

' Sahîh al-Boukhârî : Livre des al-diyât (les prix cltt sang, chapitre :

janînu-l-mar-a (le fætus de la femme).
's 9, 60
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Il convient de placer les décisions du calife dans leur
contexte historique. Ainsi il refusa de remettre la zakàt à certaines

sont à rallier r. Mais il se trouve que les exégètes du Livre
divergent sur cette question. pour les uns, les hommis à rallier sontun passager. Pour les autres, leur cas est une question
iné disent-ils, I'imâm ou le calife aura peut_être besoinde ec un tel système d,adhésion à I'Islâm si les
circonstances 1'exigent.

gene.
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constatent que ce besoin d'assistance n'a plus sa raison d'être;

c'est la théorie de la cause et du causé. Autrement dit, le texte ne

s'abroge pas, mais il devient opérationnel en cas de nécessité'

Venons, à présent, à l'amputation de la main du voleur' Sa

celui-ci a toute latitude de s'en accapalel là où sa part se trouve. Ce

n'est plus un vol, mais un droit d'entrer en possession de ce que

Dieu lui a accordé.

Ce fut ainsi lorsque Saâd Ibn Abî Waqqâs arrêta un voleur

qui puisa dans le trésor public parce qu'il n'avait pas les moyens de

subvenir à ses besoins matériels. omar prit cette décision : il n'est

pas question de lui couper la main, car il n'a fait que prélever ce

qui lui revient, ayant un droit sur le bayt al-mâI, droit que nous ne

lui avons pas donné nous-mêmes. Il est évident que le calife

n'abrogea pas le texte coranique, mais il en fit une application sur

la base du sens à donner au mot < voleur >.

Ibn Al-Qayyâm rappela que le Messager de Dieu - sur lui
la grâce et la paix - interdit de trancher la main du voleur au cours

des batailles livrées à I'ennemi, de crainte que le coupable

commette un crime plus grave que le vol : la désertion. Ce dire du

Prophète orienta le comportement de Omar Ibn Al-Khattâb qui

comprit qu'il fallait éviter toute mesure de contraindre le croyant à

rallier le camp des infidèles. L'idée centrale de l'Envoyé de Dieu -
sur lui la grâce et la paix - est : Agissez de sorte qu'un musulman

ne bascule pas du côté des ennemis de la religion de Dieu. A son

tour, Omar jugea que I'acte de voler est une cause de ce préjudice.

Il existe d'autres causes telle que la flagellation de I'adultère.

Que conclure si ce n'est que la notion islamique du

< service public > fait dire à certains que la pratique de cette

politique, s'il en était besoin, I'emporte sur l'énoncé précise d'un
texte coranique. Certes, toute I'activité dans le cadre des relations

sociales se fonde sur cette règle légale de l'utilité. Cependant, il ne

s'agit pas de I'abrogation d'un verset, mais de son remplacement
d'une pratique par une autre, elle-même s'inspirant de la loi
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fondamentale, lorsque la première ne répond plus au nouveau
contexte.

L'examen de I'histoire des civilisations humaines nous fait
découvrir que la civilisation, après l'avènement de I'Islâm au
septième siècle, était entrée dans une phase d'évolution indéniable.
Certains y avaient vu que l'humanité avait atteint le stade de la
maturité et de la totalité. Les valeurs s'harmonisaient et se
complétaient alors qu'auparavant elles se heurtaient à des
contradicti ons qui freinaient leur épanoui ssement.

L'équilibre et la complémentarité, en Islâm, se vérifiaient
entre le monde présent et la vie dernière, la raison et I'esprit, le
monde de la présence (al-chahâda) et de l'Invisible (at-ghayb),la
matière et l'esprit, la religion et la politique, I'individu et la société.
Cet ensemble de valeurs témoignait de l'éternité de la religion de
Dieu, de son immuabilité, de sa stabilité, de sa permanence, de sa
globalité, de son caractère céleste et de son réalisme.

Les philosophies positives, conçues par l,homme tout le
long de I'histoire et quelles que soient leurs orientations, n'ont
jamais présenté des solutions à ces valeurs avec autant d,équilibre,
d'harmonie, de complémentarité et de réalisme que ne I'a fajt la
méthode coranique. C'est pourquoi, nous observons que le
caractère de chacune de toutes ces philosophies était arbitraire et
unilatéral aussi bien dans sa portée et sa dimension que dans sa
méthodologie : il était soit idéaliste, soit rationaliste, soit encore
matérialiste.

La pensée islamique ise par un
à celle de < l'âge d'or de I par un re
l'entendement et à I'intellig ve de I'O
nous attribuer cette régression et ce décalage à l,inaptitude du
musulman à penser, à réfléchir, à raisonner et, partant, à estimer les
choses à leur juste valeur et à innover. Ce n,est pas le cas, car il a
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Décadence et réveil de I'Islâm

Les musulmans n'avaient pas su maintenir cette auréole de

I'Islâm. Ils connurent une décadence totale sur tous les plans et un

retard profond sur le plan intérieur. Sur le plan extérieur, la terre

d'Islâm se heurta aux guenes des Croisades et à l'envahissement
des Mongols. Leur faiblesse allant s'accentuant, ils subirent la
colonisation européenne qui tenta de détruire tout ce qui se

rattachait à l'Islâm, qu'il s'agisse aussi bien de sa culture que de sa

civilisation.

Le réveil des musulmans de leur torpeur se manifesta au

XIX è siècle, à la fin des années soixante-dix. Le monde assistait à

la montée d'un nouveau dynamisme et d'une nouvelle énergie.

L'évolution, enregistrée dans les esprits, surprit ceux qui voulaient
l'être, car ils s'imaginaient que l'Islâm n'avait plus la force de

< ressusciter de ses cendres l et d'être capable de se renouveler
tout en maintenant intactes sa doctrine coranique avec ses données

claires, ses prescriptions intangibles et ses perspectives d'avenir.
Cette situation n'échappa pas à la revue chrétienne américaine
<<Réalité n' q.ri publia, en 1983, un numéro spécial où il est dit:
<< L'Islâm est devenu une force fficiente dans le monde. Il se

propage rapidement, à tel point qu'il y a qctuellement un

musulman sur cinq des habitants de la terre >>.

Le Coran est la source universelle de la connaissance

cosmique absolue. L'étude de ses parlicularités nous permet de

découvrir la dialectique entre l'Impénétrable, I'homme et la nature.

A cet effet, les problématiques suivantes méritent d'être soulevées :

1- Comment un Livre descendu depuis quinze siècles dans un
milieu pastoral et agricole peut-il accepter un renouvellement dans

le siècle de la science et de I'universalisme avec ses divers
changements ? Comment ses textes peuvent-ils être appliqués dans

les situations contemporaines ?

2 - L'tniversalisme d'aujourd'hui véhicule des expériences de

tous les peuples dont la plupart n'ont que peu de rapports avec
I'histoire de l'Islâm ou des musulmans ou de la langue arabe dans
laquelle le Coran a été révélé. Comment le particulier peut-il se

' Cette revue édite régulièrement cinq millions de numéros qui sont
distribués dans toutes les oarties du monde.
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généraliser sur le tout et en devenir l'axe central ? N'est-il pas

plus avantageux que le second universalisme islamique fasse

preuve de modestie et, partant, de se limiter à la revivification
islamique, de la même manière que les autres orientations

réformistes ?

3 - Si la valeur du Coran, en tant que Livre absolu et cernant les

problèmes de l'existence, relève de la descente divine, qu'en serait-

il alors des autres Livres tels que la Torah eT I'Evangile, eux aussi

étant une révélation divine reconnue pat le Coran lui-même ? Si

ces Livres ont souffert d'altération, selon un rappel divin' pourquoi

Dieu ne les a{-Il pas sauvegardés comme Il a préservé le Coran ?

Pourquoi faut-il limiter les deux lectures au Coran et ne pas

l'étendre aux autres Livres célestes ?

4 - Sur quelle base méthodologique réunir les detx lectures pour

parvenir à des conclusions à travers la dialectique de I'Impénétrable,

I'homme et la nature. Si la relation avec la dialectique de la nature

repose sur des opinions scientifiques dans les divers domaines pratiques

et si la dialectique de l'homme s'appuie sur les sciences

psychologiques, sociales, comment doit être la relation de la dialectique

de l'Impénétrable alors que le Coran dit : n (C'est Ltti) qui connaît le

It4ystère. Il ne dëvoile Son À4ystère à personnen '.Si, malgré cela,

l'homme s'efforce de comprendre la portée du Mystère ou sa

dialectique, sa tentative ne peut pas être scientifiquement pratique, ainsi

que le sont les sciences contemporaines liées à la nature et à l'homme'
C'est pourquoi, ces formes de tentative sont perçues sous I'angle des

réflexions et des interprétations intellectuelles abstraites ou

métaphysiques, bien qu'il est fait recours à l'emploi de moyens du

raisomement inductif ou déductif ou même discursif.

5 - Il y a là la problématique des diverses interprétations d'un
même texte, au point qu'on a dit que le Coran est porteur de

plusieurs sens, dès lors qu'il y a plusieurs interprétations d'une
même situation. Si la société applique ce que Dieu a révélé et si

elle est atteinte d'un bien, elle explique le commandement par ce

verset : <Si les habitants des cités avaient cru et avaient été pieux,
Nous leur aurions certainement accordë des bënédictions du ciel et

de la terre. Mais ils ont démenti (les messagers) et Nous les avons

donc saisis, pour ce qu'ils avaient acquis > '.Mais si cette même

'(s.72,26).
' 1s.7,96y.
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société, sur laquelle s'applique le décret divin est atteinte par un
mal, ce décret est considèré comme une épreuve et un examen.
< Très certainement, Nous vous éprouverons par un peu de peur,
de faim et de diminution de biens, de personnes et de fruits. Et fais
la bonne annonce aux endurants, qui disenl, quand un malheur les
atteint : < Certes nous sommes à Allah et c'est à Lui que nous
retournerons >.'Il n'y a pas une règle objective sur laquelle se

construisent les interprétations liées à une codification définie pour
les situations.

6 - Il y a les diverses interprétations à cause des nombreuses
réferences. Si le Coran se limite à sanctionner le fomicateur aux
coups de fouet, il est fait référence à la Sounna pour punir par la
lapidation, l'homme marié et la femme mariée (al-mouhsana), il y
a une contradiction dans la relation des deux références quant à
savoir si les deux sanctions se complètent ou s'abrogent l'une et
I'autre. Il est dit, pour le Coran, que ses versets s'abrogent
mutuellement. Au problème de la diversité des interprétations d'un
même texte et de la contradiction, les règles de la compréhension
d'une même situation, il a été ajouté celui du Coran lui-même qui
abroge ses versets, ce qui a conduit à la nécessité de créer la
science de l'abrogeant et de I'abrogé.

7 - La plupart des versets sont liés à la réalité historique, comme
fond à leur compréhension. C'est ce qui est connu sous le nom de
science des circonstances de la révélation (asbôb al-nouzoû[). Sauf
que cette science n'est pas employée comme référence, lorsque des
divergences surgissent entre les commentateurs ! Dès lors, /e
Coran perd son sens temporel et géographique, quand sa
compréhension est liée à la période de la révélation.

L'effort de codification qui a atteint son apogée au troisième
siècle de I'Hégire a formé une autorité de référence dans la
compréhension du texte. Si nous disons que cette phase, dans son
ensemble, du début de la descente jusqu'au sommet de la codification,
se rattache à la situation des sociétés pastorales et agricoles par des
moyens et des outils manuels de production, de sorte que le traitement
des textes s'oppose à la préoccupation de cette étape et de sa culture,
comment, si nous revenons à la période de la révélation et de la
codification, nous reprenons l'élimination de la compréhension du
texte, selon la situation des sociétés contemporaines. C'est pourquoi,

'1s.2, 155 er 156).
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la mentalité islamique liée à la période de la codification et à
l'établissement des sens du texte dans les trois premiers siècles de

l'Hégire et même la mentalité positive contemporaine n'acceptent pas

facilement -du moins du premier abord- les résultats pratiques pour

réunir les deux lectures. Les détenteurs ou les défenseurs du

patrimoine considèrent que c'est sortir du texte, de ses paramètres et

de son autorité historique légale, de la même manière que les

positivistes contemporains considèrent que c'est sortir de l'historicité
du texte. Ainsi, la méthode est limitée, depuis le début, par deux

mentalités à la fois opposées et contradictoires. De gros efforts sont

nécessaires pour dénouer cette contradiction'
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