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EXCLUSIVISME OU PLURALISME

est messianique, car elle se produit par un messie, un mot qui vient
de ’hébreux mashia'h, et qui signifie « celui qui a regu I’onction
divine »? Cette théophanie se produit chaque fois qu’un messager
divin se 1éve dans I’humanité pour révéler les connaissances dont
elle a besoin, mais, qui, selon la foi bah4’{e, ne lui sont dispensées
que dans la mesure ou elle peut les recevoir. Pour comprendre cette
théophanie, il faut recourir 4 la théophanologie, la science de la théo-
phanie, qui nous enseigne que ce n’est pas le Dieu transcendant, la
réalité ultime, absolue, inaccessible et inintelligible que nous ren-
controns, mais son messager qui est son représentant sur la terre,
porteur de tous les pouvoirs nécessaires a ’accomplissement de sa
mission. Le mot « messie » a aussi pris le sens de sauveur envoyé
par Dieu et qui ne viendra qu’a la fin des temps, alors qu’en fait
chaque messager divin est un messie. C’est en fonction de cette der-
niére notion, les temps de la fin, que Stephen Lambden ajoute une
autre qualification et parle de théophanie messianique eschatolo-
gique.’ Aprés avoir rappelé que la notion de fin absolue de la pro-
phétie n’était sans doute pas I’ intention premiére du verset coranique
30 ; 40 car il y de nombreux hadiths qui lui donnent une autre signi-
fication, & coté de ceux qui pronent ’interprétation de « sceau des
prophétes » dans le sens de dernier prophete, Stephen Lambden
montre, en se référant 4 quelques auteurs et quelques citations des
milieux appartenant au soufisme, au mysticisme islamique et a
I’imamologie et gnose chiites duodécimaines que la notion de fini-
tude de la prophétie s’est transformée pour faire la place a une con-
tinuation de « I’effusion divine » par les maitre soufis et surtout par
I’imamologie chiite duodécimaine afin d’« accepter et attendre un
futur wall supréme, un Guide-Mahdi ou « I’homme parfait » (al-
insan al-kamil), ce qui implique, pour cette tendance, que « la fin de
la guidance divine providentielle ne s’est pas encore finalisée com-
plétement ». En fait, il ne s’agit pas pour I’interprétation baha’ie de
contester I’appellation « sceau des prophétes », méme comprise

21a traduction grecque de mashia'h est « Christos » qui fut accaparé par les chré-
tiens au seul profit de Jésus de Nazareth, devenu ainsi Jésus Christ.
3 Un mot venant du grec eschatos, dernier ;
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comme dernier prophéte, mais de la situer en fonction de la « ren-
contre avec Dieu, messianique et eschatologique » qui se produira
au Jour de Dieu, le Jour de la résurrection ou le Jour du jugement.
Ce jour ne signifie pas la fin du monde, comme le croient les musul-
mans, mais aussi les chrétiens selon leur optique propre, mais la fin
d’une série de cycles prophétiques, dont le dernier est celui de Mu-
hammad, et qui augure le commencement d’une ére nouvelle, celle
de ’accomplissement. Pour les bah4’is, cela se réalise en la personne
du Béb et de Bah4’u’llah. Stephen Lambden le démontre par une
étude fouillée d’écrits du Bab et de Baha’u’llah. Et il conclut :
« C’est la conviction des Baha’is que le fanatisme généré par le
triomphalisme religieux et la sclérose religieuse doivent céder le pas
a des visions nouvelles d’interdépendance et d’unité religieuses ».

Dans la deuxiéme étude, Seena Fazel et Khazeh Fananapazir pré-
sentent les « interprétations philosophique, théologique et historique
des termes « prophétes et sceau » et « discutent du besoin d’une mul-
tiplicité de méthodes interprétatives lorsqu’on s’attaque aux pro-
blémes du pluralisme religieux ». L’interprétation de la locution
« sceau des prophétes » (Coran, 33 : 40) a été, et est toujours, utili-
sée pour justifier les persécutions que les baha’ies ont eu & subir dés
la naissance de leur foi. Comme I’authenticité du verset coranique
ne peut étre contestée, il faut pouvoir réconcilier cette notion avec le
principe de la continuité de la révélation qui est la position bahé’ie.
11 faut d’abord chercher la signification du terme prophete (nabi) at-
tribué & Muhammad dans le Coran et la distinguer de celle de mes-
sager (rasul), replacer le verset dans son contexte historique et lui
redonner le sens qu’il avait au début de I’¢ere islamique afin de com-
prendre I’interprétation qu’en donnent les écrits baha’is, largement
exposée dans cet article qui se termine par une étude de la significa-
tion du mot « islam », la religion de la « soumission », qui est celle
de tous les messagers divins. Si cela permet « d’établir les rapports
entre les enseignements baha’is et la théologie islamique », ce « pa-
radigme pour approcher ce probléme peut aussi servir de modele
pour aborder les différences théologiques similaires entre la foi
bahd’ie et les autres religions ».

Moojan Momen consacre le troisiéme article a 1’étude de la si-
gnification du mot amr dans le Coran. Ce mot a une signification
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profane (affaire, affaires, préoccupation) et une signification reli-
gieuse (I’ordre, le commandement de Dieu). Les deux sens sont
identifiables dans le Coran. Mais ce qui est ’objet de I’article, c’est
sa signification dans le verset 32 : 5 du Coran. Moojan Momen dé-
montre que la seule signification possible dans ce verset est « la ré-
vélation » que, du ciel, Dieu établit sur la terre. I y a plusieurs me-
thodes pour y parvenir, mais celle qui doit étre privilégiée, c’est la
compréhension du Coran par le Coran lui-méme. Selon ce verset,
Dieu envoie donc une « révélation » par Muhammad, mais il définit
aussi de maniére explicite que cette révélation aura une durée de
mille ans, aprés quoi, elle remontera au ciel et permettra la venue de
« I’heure » qui est Jour de Dieu, Jour de résurrection et/ou Jour de
Jugement. C’est aussi 1’objet d’une série de traditions fiables.
L’étude du verset 32 : 5 a toute son importance, car c’est a sa lumiere
qu’on peut comprendre le verset 33 : 40 concernant le « sceau des
prophétes » ou la doctrine du sceau de la prophétie selon Iinterpré-
tation bah4’{e que Moojan Momen résume en conclusion de son ar-
ticle.

Les deux travaux suivants concernent le christianisme. L’Eglise
catholique romaine a longtemps affirmé qu’il ne peut y avoir de salut
hors de I’Eglise, elle a assoupli sa position & partir de Vatican II,
sans pour autant accepter totalement le pluralisme, une position qui
n’est d’ailleurs défendue, & ce jour, que par un nombre trés limité de
théologiens chrétiens.

Seena Fazel et Khazeh Fananapazir abordent, dans la quatrieme
étude, I’exclusivisme chrétien en étudiant le dogme de I’incarnation
et celui du salut exclusif par Jésus-Christ. Ils montrent que ces posi-
tions font probléme au sein méme du christianisme et ont été la cause
de nombreux conflits. « Une approche bahd’ie s’efforce de réconci-
lier ces conflits ». Aprés avoir donné trois exemples des consé-
quences de cette position exclusiviste, I’article propose des interpré-
tations des textes chrétiens, en exposant d’abord les interprétations
traditionnelles et en montrant qu’elles sont incohérentes par rapport
a une vue plus générale des Ecritures chrétiennes. Vient ensuite I’ex-
posé de I’interprétation bahd’fe qui nous invite a étudier les Ecri-
tures. Une ouverture vers ’abandon de I’exclusivisme se fait jour

v

PREFACE

dans quelques théologiens contemporains qui abandonnent I’inter-
prétation littérale des Ecritures au profit d’un langage allégorique.
L’article se conclut par un recours a la notion de relativité de la vérité
religieuse. « La contribution de ce point de vue au dialogue interre-
ligieux pourrait faciliter le processus de réconciliation des diffé-
rences théologiques entre les religions principales du monde, »

L’étude suivante est signée par Seena Fazel qui commence par
rappeler les attitudes exclusivistes et les problémes qu’elles ont en-
gendrés, soit en présentant certains textes comme inauthentiques, ce
qui n’est pas I’approche baha’ie, soit en avangant des interprétations
erronées que des approches académiques récentes commencent a ré-
futer, confirmant la méthode bahd’ie de lecture des textes, soit en
évoquant des textes & mauvais escient, ce que pensent également les
bah4’is, soit encore en les expliquant par une nécessité de survie de
la communauté chrétienne naissante ou en leur donnant un caractere
apocalyptique. « La théologie bahd’ie semble fortement corroborer
cette approche ». Seena Fazel examine encore trois autres types de
langage : le langage confessionnel, le langage d’action et langage
hyperbolique. Les différentes approches possibles de textes qui pa-
raissent exclusivistes, selon un type particulier de langage, une fois
bien comprises, ne conduisent pas a I’exclusivité. Dans la derniére
partie de son étude, Seena Fazel montre que ces différents types de
langage s’appliquent également aux écrits bah4’is et il met en garde
les bah4’is afin qu’ils ne tombent pas dans les mémes dérives, car
dans les textes bahd’is, il y a aussi des textes de cette nature, dont
une interprétation erronée pourrait conduire & une position sinon
d’exclusivité, mais de supériorité. A titre d’exemples, trois textes
bah4’is difficiles sont analysés. Relever « le défi ou le langage con-
fronte la théologie baha’ie » ouvrira « pour nous, individus, de nou-
velles opportunités personnelles ou collectives ».

L’étude suivante, signée de Juan Cole, propose un autre langage
qu’il appelle « la poétique des textes, qui doit renoncer a la « logique
aristotélicienne » pour étre une « logique spirituelle ». Il y a « trois
approches théologiques principales pour traiter de la diversité de
I’expérience religieuse humaine : exclusivisme, inclusivisme et plu-
ralisme. Juan Cole qualifie la foi bahd’ie de pluraliste du moins
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comme pluralisme théologique & ne pas confondre avec le synchré-
tisme, les religions conservant chacune leur spécificité historique. Il
étudie le concept de «I’éternel retour » tel que I’explique
Bah4’u’lldh dans ses écrits et propose I’analyse de deux textes de
Baha’u’llah, traduits par Shoghi Effendi et dont la traduction fran-
caise est publiée dans Florilége d’écrits de Bahd 'w’lldh. Dans le pre-
mier, Baha’u’llah s’identifie & 'Imam Husayn, dont il utilise le mar-
tyre comme une métaphore de son propre emprisonnement et persé-
cution, ce qui implique de nombreuses possibilités de compréhen-
sion, largement exposées par Juan Cole qui souligne la structure et
les formes littéraires du texte, et « I’identification poétique de tous
les prophétes et personnages saints, les uns avec les autres et avec
Bah4’u’l14h lui-méme ».Cela s’inscrit dans un paradigme universel,
celui de I’oppression réservée a tous les messagers divins. Dans le
second texte, Baha’u’llah évoque Abraham & qui Dieu demande de
sacrifier, son fils, d’Ismagl, alors que le texte biblique dit formelle-
ment que c’est Isaac qui doit étre sacrifié. Il met en paralléle a cet
événement les sacrifices de Jésus et de I'Imém Husayn. L’accent est
mis sur la notion de sacrifice car les personnages évoqués dans les
récits peuvent étre interchangés, et les événements eux-mémes ne
sont pas a prendre a la lettre, car noms et événements ne sont que
des signes d’archétypes communs qui démontrent la thése essen-
tielle de la foi baha’ie : I’unité des religions. « C’est seulement en
étudiant les structures mythiques sous-jacentes, et les contours de la
textualité scripturaire et théologique que nous pouvons commencer
a donner un sens au pluralisme religieux ».

Dans le dernier travail, Moojan Momen nous propose une étude
du relativisme comme base d’une métaphysique bahd’ie. En partant
de la classification habituelle des religions, il montre que la révéla-
tion de Bah4d’wlldh ne peut étre limitée & aucune d’entre elles.
Comme la connaissance de I’essence de la réalité ultime est impos-
sible, toute révélation ne peut qu’étre transmise dans la mesure ou
les hommes peuvent la recevoir, donc de maniére relative. A pre-
miére vue, on pourrait conclure que la foi baha’{e défend la structure
dualiste des religions plutdt que la structure moniste. Mais il faut
étre prudent, car les écrits de Baha’u’llah sont souvent des réponses
qui épousent la structure & laquelle le destinataire est accoutumé.
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Dans la trés célébre « Tablette de toute nourriture » Baha’u’llah pré-
sente une structure en cinq dimensions dont Moojan Momen fait
I’analyse. Par ailleurs, on trouve aussi des textes qui ont plut6t une
structure moniste. Comment concilier les deux positions princi-
pales : il y a une différence fondamentale entre 1’dme humaine et
I’ Absolu (position dualiste), il n’y a pas de différence fondamentale
entre I’Ame humaine et 1’ Absolu (position moniste) ? Moojan Mo-
men expose la réponse donnée par Parry, mais propose une troisiecme
explication, celle ou ne peut donner de réponse absolue, comme
’envisagent les sciences physiques modernes que Moojan Momen
résume briévement, car celles-ci traitent de phénomenes qui n’ap-
partiennent pas & notre expérience du quotidien. Il en est de méme
pour les expériences mystiques. A I’appui de cette hypothese, Moo-
jan Momen cite des textes significatifs de Baha’u’llah, ainsi que le
traité de ‘Abdu’l-Baha sur la tradition islamique du « trésor caché ».
En fait, nous avons difficile a voir deux choses contradictoires
comme toutes deux correctes, car nous les abordons d’une maniére
subjective. Objectivement, ’absolu (Dieu) est inconnaissable et la
Réalité ultime ne peut étre connue directement ou expérimentée par
les étres humains. Nous ne pouvons donc qu’en avoir des percep-
tions relatives par l’intermédiaire des Manifestations divines.
Shoghi Effendi déclare formellement que « la religion n’est pas ab-
solue, mais relative », concept fondamental qui pourrait donc étre la
base d’une métaphysique baha’ie, un concept déja abordé par des
penseurs antérieurs a la foi bahd’{e, en marge des positions ortho-
doxes qui ont conduit a I’exclusivisme. Moojan Momen termine son
étude en analysant les conséquences de ce relativisme dans le sys-
téme bahd’i, qui met 1’éthique sociale et personnelle & 1’avant-plan
des préoccupations, reléguant & l’arriere-plan les spéculations
d’ordre métaphysique.

Certes les opinions exprimées sont celles des auteurs qui ne pré-
tendent nullement exposer une position officielle de la foi bahé’ie.
« La déduction et I’élucidation de la part de savants individuels ne
font pas autorité... » (Tablette de ‘Abdu’l-Baha sur le fonctionne-
ment de la Maison de justice), mais les « savants dont la conduite
s’accorde avec ce qu’ils professent, qui ne transgressent point les
limites fixées par Dieu, et dont les jugements sont conformes aux
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commandements révélés dans son Livre... » sont « des lampes des-
tinées & guider les habitants des cieux et de la terre » (Baha’u’lléh,
Suriy-i-Mulik § 45). Ils nous aident donc & trouver notre voie vers
la compréhension et & appliquer le principe fondamental de la re-
cherche personnelle et indépendante de la vérité.

Quant & ma traduction, elle doit aussi €tre regue avec réserve. Elle
n’est que le reflet de ma compréhension de 1’opinion des auteurs et
peut fort bien ne pas étre exacte sur certains points, mais ce ne sont
sans doute que des points de détails, car le fond, je I’espére, est res-
pecté.

De toute maniére, ces études se veulent étre une possibilité
d’échanges en présentant des méthodes qui peuvent les servir et en
offrant la position de la foi bah4’fe qui pourrait &tre un pont pour
rapprocher les points de vue des uns et des autres et conduire au
pluralisme tel que les baha’is le congoivent, un pluralisme qui n’est
pas une simple juxtaposition d’enseignements révélés différents et
prétendument contradictoires auxquels on adhere selon sa fantaisie
ou sa recherche ou selon une éducation traditionnellement regue,
mais un pluralisme de compréhensions et d’approches, dont « le ca-
ractére relatif... est dii aux limitations humaines » (Baha’u’llah, Les
sept vallées, p.33).

Louis Henuzet

Transcendance Babi-Baha’1 de khatam
al-nabiyyin (Coran, 33 : 40), comme « fin
de la prophétie:

Dr. Stephen N. Lambden, UC Merced.

Muhammad n’est le pére d’aucun homme parmi vous mais il est le
Messager de Dieu (rasul-Allah) et le sceau (dernier, acmé) des
prophetes (khatam al-nabiyyin) (Coran, 33 : 40).

Sont perdants certes ceux qui traitent de mensonge la rencontre
avec Dieu (liga’-Allah), Et quand soudain I’ Heure (eschatolo-
gique) leur viendra, ils diront: "Malheur a nous pour notre négli-
gence a son égard (6.31)

Puis Nous avons donné a Moise le Livre complet en récompense
pour le bien qu’il avait fait, et comme un exposé détaillé de toute
chose, un guide et une miséricorde. Peut-étre croiraient-ils en leur
rencontre (liga’) avec leur Seigneur (rabb) (6.154)

Celui qui espére rencontrer Dieu (liga’-Allah), le terme (ajal) fixé
par Dieu va certainement venir. (29. 5)?

Cet article consiste en remarques interconnectées au sujet de la
transcendance théologique Babi-Baha’1 de la locution « sceau des
prophétes » (khatamiyya ou khatam al-nabiyyin) dans Coran 33 : 40,
comprise comme « fin de la prophétie ». Il étudie aussi quelques
textes coraniques prédisant une « rencontre avec Dieu » (liga’ Allah)

! Cet article est une version modifiée et développée de quelques pages de ma these
de doctorat (non publiée), début des années 1980/2002 a 1’Université de New-
castle upon Tyne (UK) (voir la bibliographie). On peut en trouver une version
anglaise sur mon UC Merced personal "Hurqalya Pulications’ website (voir bi-
bliographie). [L’auteur a souhaité que la translittération académique qu’il uti-
lise, soit respectée, sauf pour le nom de Baha’u’llah, en conséquence j’appli-
querai larégle de I’invariabilité des mots translittérés. Je remercie vivement Dr.
Stephen N. Lambden d’avoir fait ce travail spécialement pour la publication de
ce livre NDT)]

2 Les versets du Coran sont tirés de la traduction d’Hamidullah (sauf indications
contraires), avec des modifications ou additions occasionnelles. Dans les ver-
sets cités ici, Allah a été remplacé par Dieu (NDT).
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future et eschatologique comme une théophanie messianique de haut
niveau. Comme trés souvent les musulmans donnent au mot khatam
le sens de « dernier » dans le verset coranique 33 40, ils considérent
que ce verset est fondamental pour la doctrine post-coranique du ca-
ractére final de la prophétie, & savoir qu’aucun prophéte (nabi) ou
messager (rasiil) ne viendra aprés Muhammad, le dernier messager
de Dieu (rasul Allah).

Le mot khatam, (probablement d’origine araméenne), en écho
avec la prétention antérieure de Mani (d. c. 277), fils d’un prince
parthe et prétendant messianique,’ fut introduit dans le monde mu-
sulman pour indiquer que la succession des prophétes était « scel-
lée » ou « terminée » par Muhammad, comme cela avait été le cas
pour Mani.* On pensait qu’aprés Muhammad, méme apres la réali-
sation eschatologique, aucun prophéte futur ne viendrait fonder une
nouvelle religion ou réformer la religion. Beaucoup de commenta-
teurs de Coran 33 : 40 ont cette pensée que la croyance islamique
dans la seconde venue de Jésus signifie sa réapparition en tant que
prophéte (nabi), mais dans un role soumis & Muhammad et a la loi
islamique au Jour de la résurrection (ZAMAKSHARI, al-Kashshaf,
3 : 544-5).

La fin prétendue de la prophétie (khatm al-nubuwwa) aprés Mu-
hammad devint un dogme islamique fermement accepté. On dit que
le prophéte arabe, un des 313 (ou plus) « messagers envoyés » (al-
rasiil / mursal), a mis fin & la chaine de nombreux (124,000 ou plus

3 AL-BIRUNI, Sachau, 1879:190). WIDENGREN, 1955: 12f'; ORT, L. 1967:123ff;

STROUMSA, 1986; REEVES, 1996: 11, 25 fns. 52-4.

4 A noter I’utilisation de « sceau des prophétes » dans les écrits saints samaritains
comme le Memar Margeh ('L enseignement de Margeh') du 4° siécle CE ou on
se réfere 4 Moise comme au M-H-T-M N-V-Y-Y-H (“le sceau des pro-
phétes”). Voir aussi MACDONALD : 1963; text vol. I'sect. V. 3, 35, p.123; trans.
vol. II sect. V. 2-3 p. 201; MEEKS, 1967: 221, 287 cf. p. 281-2; STROUMSA,
1976). Carsten Colpe dans un article des années 1980 (voir bibliographie) fait
remonter le « sceau des prophétes » jusqu’a Jésus, comme mentionné par 1’au-
teur latin chrétien, Tertullien de Carthage (d. c.. 220) dans une exégése de Da-
niel 9 : 24 contenue dans son Adversus Judaeos (Traité contre les juifs, c. 197
CE). Helmut Bobzin note de méme que le théologien syrien chrétien Aphraate
(d, aprés 345) dans ses Homélies donne aussi le titre de « sceau des prophetes »
4 Jésus (BoBzIN, dans Neuwirth, 2011, p, 566 et fn.4).
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selon la tradition) prophétes israélites préchrétiens.” Muhammad est
le dernier, « la fin-terminaison-finitude » des prophétes sans succes-
seurs avant le jour de la résurrection. C’est ce qui est affirmé dans
des milliers de traditions sunnites et chiites, ainsi que dans 1’abon-
dante littérature interprétative et secondaire postcoranique (voir AL-
TABAR], Tafsir de C., 33 : 40.)

Méme s’il n’est pas du tout évident que la fin absolue de la pro-
phétie était I’intention originelle de Coran 33 : 40, méme si au-
jourd’hui elle est bien enracinée dans 1’orthodoxie tant sunnite que
chiite (FRIEDMANN, 1986; 1989: 49ff, 64). Toute tentative d’une
prétention prophétique postislamique ou tout défi a I’inimitabilité du
Coran (i jaz al-Qur’an) eut pour conséquences séveéres une condam-
nation théologique, une accusation d’hérésie, un emprisonnement,
un exil ou la mort.¢ C’est pourtant sans conteste le cas, car plusieurs
universitaires renommés et autres chercheurs maintiennent a la lu-
miére de traditions islamiques primitives et de commentaires et ana-
lyses philologiques que la doctrine post-coranique de la fin de la
prophétie n’était pas & 1’origine si clairement impliquée dans Coran
33 : 40. Pour quelques défenseurs de 1’islam naissant, ainsi que pour
des universitaires modernes, la prophétie ne devait pas nécessaire-
ment se terminer ou étre considérée comme prendre fin a tout jamais
avec le prophéte Muhammad (référ., GOLDZIHER, Muslim Studies
vol. 2:103-4; FRIEDMANN, 1989: 58ff, 70ff, CECEP LUKMAN Y ASIN,
2010:131f%).

5 Parfois la tradition islamique reconnait en Moise le premier des « prophétes des
enfants d’Israél (anbiya’ bani Isra’1l), et Jésus comme le « dernier » (Gkhir)
d’entre eux (ainsi dans la tradition attribuée a Ibn ‘ Abbas citée dans MAJLISI,
Bihar 11:43; cf. 15:240° cf. plus loin les spéculations d’Ibn al-’ Arabi au sujet
de Jésus comme khatam.

¢ Comme le notent fréquemment les musulmans Ahmadiya ainsi que d’autres pen-
seurs et savants islamiques, il existe un hadith transmis de ‘A’yisha (fille
d’Abii-Bakr et épouse du propheéte Muhammad), selon lequel les musulmans
doivent proclamer que Muhammad était le khatam al-anbiya@ (= khatam al-
nabiyyin) mais ne devraient pas dire qu’il est le « dernier des prophétes », ou
« celui aprés qui aucun prophéte n’apparaitrait » (/G nabiyy ba ‘dahu). ce hadith
est cité par IBN QUTAYBA (d. 276/889) dans son Ta 'wil mukhtalaf al-hadith...
par le polymatique JALAL AL-DIN AL-SUYUTI (d.905/1506) dans son al-Durr al-
manthir fi’l-tafStr bi’l-mathir vol. 5: 204 (refs, notées par FRIEDMANN ,1989 :
63 + fn. 56 et 57),

Y
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Quelques notes au sujet de la tansformation du
Khatm (sceau) et du Khatam al-nabiyyIn (sceau
des prophétes)

Nous ne pouvons que jeter ici un cou d’ceil rapide sur certains
aspects des motifs concernant le sceau des prophétes et sur leurs
transformations dans le soufisme, le mysticisme islamique et I’ima-
mologie et gnose chiites duodécimaines. Les positions chiites duo-
décimaines et soufies au sujet de la guidance divine avant et aprés
Muhammad sont trés compliquées et riches en divers matériaux pro-
phétologiques et eschatologiques,” mentionnant de futurs roles de
type messianique exercés par Muhammad, Jésus, et les Imams duo-
décimains, plus spécialement Imam ‘Alf ibn Abi Talib (d. 40/661),
Imam Husayn ibn Alf (d. 61/680), le Mahdi (le bien guidé) ou le
douzieme Imam, Muhammad al-Mahdi, connu sous le nom de
Qd’im (Celui qui se 1éve dans un role messianique). L’étiquette de
« sceau des prophétes » s’applique de maniére peu rigide durant le
millenium ou plus de ’histoire chiite avec sa prophétologie en évo-
Jution constante, son imamologie et son eschatologie. Ses Imams
sont décrits comme possédant un futur role prophétique (nubuwwa)
transcendant qui se centre et s’appuie sur le phénomeéne du vicariat
(walaya : surveillance providentielle).® Comme véhicule de gui-
dance divine, on leur accorde, tout comme au prophéte Muhammad,

7 Jutiliserai fréquemment ici le terme « eschatologie » dans le sens de ce qui con-
cerne les « derniers temps » tel qu’il est présenté comme cette apocalypse future
dans de nombreux écrits abrahamiques et écrits saints connexes.

8 Le terme arabe d’origine coranique wald@ya (ou son synonyme wilaya) et le nom
associé wall (pluriel, awliya’ = ami, saint, surveillant, chef, autorité, vicaire
etc.), induit souvent un aspect d’intimité spirituelle ou divine, de providence
divine et son lieu ou véhicule humain d’expression. On considére donc la
Walaya (parmi beaucoup d’autres choses) comme une expression I’une intimité
spéciale, d’une amitié, d’une sainteté, d’une providence ou d’une surveillance,
etc. Le walT humain, par exemple, peut étre un saint, un ami ou un sage spécial
et intime, etc. Dés les premiers siécles de I’islam, le Walf devint un terme tech-
nique significatif centré sur 1’humain dans des cercles soufis de haut niveau. Il
en fut de méme dans les écrits de ceux qui cherchérent a clarifier les sphéres de
I’imamologie chiite. La personne du Walf décrit parfois une figure humaine
d’autorité, possédant, dans le chiisme duodécimain ([thna “ashari), le role ou la
fonction d’Imam en tant que chef ou autorité religieuse. Pour les bahd’is,
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un rdle permanent. Les traditions du chiisme duodécimain en parlent
comme d’une multiplicité, durant les temps eschatologiques, de
« retours imdmologiques » ou secondes venues liées au prophete. La
guidance divine future, transmise par une cascade d’individus d’un
rang élevé est évoquée dans des centaines de traditions sacrées et
messianiques concernant le prophéte Muhammad, les douze Imams,
et beaucoup d’autres.

al-Hakim al-Tirmidhi (n. & Tirmidh [prés de Balkh] c.
204/820 - d. 320/932).

Jusqu’a un certain point, on peut retracer le mysticisme théolo-
gique et hagiographique concernant le motif du « sceau » (khatm/
khatam/ khatim) dans la pensées islamique & Muhammad ibn ‘AlT
al-Hakim al-Tirmidht (d. 320/932). 11 fut un fameux savant juriste
sunnite, qui, jusqu’a un certain point, fut influencé par le chiisme et
la tradition de la gnose ésotérique. Le grand Ibn al-’ Arabi et nombre
de ses disciples, tout comme beaucoup de philosophes et théologiens
mystiques islamiques, ont été influencés par les idées d’al-Tirmidhi
au sujet de la prophétie (nubuwwa), le sceau de la prophétie (khatam
al-nubuwwa), et les questions connexes du « sceau de I’amitié/sain-
teté » (khatm al-walaya).

Dans plusieurs de ses nombreux articles qui eurent une influence,
ce grand théologien soufi parla d’un « sceau des saints, ou amis » de
haut rang. Il déclara méme dans son Khatm al-awliya’ (aussi connu
comme al-awliya’) « le sceau des amis » ou « la vie des amis de
Dieu », qu’il existe un grand leader ou chef en possession du « sceau
de sainteté (amitié ou intimité€) avec Dieu » (khatim al-waldya). En
réponse a une question au sujet de la locution d’origine « sceau des
propheétes » (khdtam al-nabiyyin), al-Tirmidhi a écrit :

[58] Car le « sceau de la prophétie » (khatam al-nubuwwa) a une origine
et une nature (bada’ sha'n) qui est merveilleuse (‘ajib) et profonde

Wali/Valr est le titre du Gardien de la cause de Dieu (vali-yi amr Allah, en per-
san). Pour plus de détails relatifs aux nombreuses significations islamiques de
waldya, wali et souvent reliée nubuwwa (prophétie) voir LANDOLT, Waldyah in
Enc.Rel. ; RADTKE, 1996; RENARD, 2008, spécialement pp. 260-263; KAMADA,
455ff in Lawson, ed., 2005. McGREGOR, 'Friend of God’ dans EI® (version
Brill online 2013).
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(‘amig), plus profonde (a magq) que nous ne pouvez le concevoir ... [61]
Dieu rassembla en Muhammad toutes les parties de la prophétie (ajza’
al-nubuwwa), produisant ainsi une prophétie parfaite, et il mit un sceau
sur elle (bi-khatm-ihi). C’est a cause de ce sceau (al-khatm) que ni I’ame
charnelle de Muhammad, ni son ennemi [Satan], n’eurent les moyens
de pénétrer le lieu de prophétie [en lui].’

L’idée centrale de I’hagiographie d’al-Tirmidhi n’impliquait au-
cune notion limitée de fin de la prophétie ou de la sainteté. Dans ses
concepts de haut niveau concernant le « sceau », il fait la place & une
hiérarchie de saints, mystiques et sages soufis. Certains de ceux-ci
(comme les 40 ou 356 « substituts » (abdal) ultérieurs) furent con-
sidérés, en tant que puissances cosmiques, comme des personnes de
trés haut rang. Parfois leur(s) chef(s) prit (prirent) 1’aspect d’un per-
sonnage de type messianique, sujet a I’inspiration divine, et se vit
(virent) attribuer un role trés important dans les temps eschatolo-
giques. al-Tirmidhi parle méme d’un wali (Intime de Dieu, ami de
Dieu, saint) spécialement choisi qui apparaitra au Jour du jugement
et sera en parfaite et totale possession du « sceau de 1’amitié avec
Dieu » (khatim al-walaya) :

Quand meurt I’un d’entre eux, un autre lui succéde pour occuper la con-
dition (magam), et cela continuera jusqu’a ce que leur nombre arrive a
leur fin et jusqu’a ce que vienne la fin du monde. Alors Dieu enverra
un Ami (wali) choisi et élu par lui, qu’il attirera auprés de lui, faisant
de lui un de ses proches, et lui accordera tout ce qu’il a accordé aux
(autres) Amis (al-awliya’) mais il le distinguera par le sceau de 1’amitié
avec Dieu (bi-khatim al-walaya). Et il sera la Preuve de Dieu (Hujjat
Allah) au Jour de la résurrection (yawm al-qiyama), supérieur a tous les
autres Amis de Dieu (awliya’). Par le moyen de ce sceau il sera doté de
la sincérité de 1’amitié avec Dieu (sidg al-waldya) de la méme maniere
que Muhammad fut en possession de la sincérité de la prophétie (sidg
al-nubuwwa).'®

Certains firent, plus tard, référence a cette figure, ayant dans le
Sirat al-awliya’ la distinction de « sceau de ’amitié¢ intime avec
Dieu » (khatim al-waldya ; sect 64.), comme au « Soutien » (celui

® Sirat al-awliya’, ed. Radtke 1992 sect. 58 p. 40; sect 61 p. 41; trad., Lambden +
O’Kane, 104, 106. cf. AL-TIRMIDHI, Khatm al-awliya, ed. Yahya, 161ff.

10 S7rat al-awliwa, 64, ed. Radtke 1992, sect. 64 pp. 44-5, trad, O’Kane, 109f adap-
tée par Lambden.
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qui assiste, al-ghawth) et au pole (le sommet, al-qurb). 11 est la
« Preuve de Dieu » (Hujjat Allah) supréme et eschatologique, et ce-
lui qui est spécialement dans I’ intimité de Dieu en tant que « Ami de
Dieu » (walt Allah). Ce titre de « Preuve de Dieu » (Hujjat Allah)
fut parfois donné au douziéme Imam chiite, le messie attendu et le
Bab I'utilisa souvent pour lui-méme dans son Qayyim al-asma’ et
beaucoup d’autres de ses écrits. !

Muhammad Muhyi al-Din Ibn al ‘Arabi (n. Murcie [Es-
pagne] 560/1165 - d. Damas [Syrie] 638/1240).

Le matitre influent du mysticisme islamique, Ibn al-Arabi ainsi
que nombre de ses commentateurs ont beaucoup traité des concepts
de prophétie (nubuwwa) et de vicariat (wilaya : « guidance provi-
dentielle humainement transmise »). Pour le grand Shaykh, la
waldya est essentiellement la connaissance ésotérique (barin) de la
prophétie (nubuwwa) elle-méme sous différentes formes. Les pas-
sages suivants (librement traduits) d’al-Futihat al-Makkiyya (Les
révélations mecquoises) tournent autour des concepts de « sceau »
(khatam) abordant les modes de prophétie (nubuwwa) et de guidance
providentielle (wildya), ils devraient suffire pour illustrer ces déve-
loppements :

Les guidance divine (waldya) donne sens a la prophétie générale (ru-
buwwa ‘amma) et cette prophétie qui est 1égaliste (al-fashri) est aussi
connue comme prophétie spécifique (nubuwwa khassa)... Muhammad
est le sceau de la prophétie (khatam al-nubuwwa) car il n’y a pas de
prophétie (nubuwwa) aprés lui. Mais aprés lui, tout comme pour Jésus,
il'y a ceux dont la qualité essentielle est la loyauté (ilii al- ‘azm) envers
les Messagers (al-rusul) et certains prophétes désignés (al-anbiya’)...
[en temps voulu] se révélera un ami choisi (Wali : « leader saint") pos-
sédant la prophétie absolue (nubuwwa al-mutlaqa)... (Futihat, 11: 24ff,
471, cf. I: 200, 429; Fusis, 134-6; 160, 191). 12

Quelques commentateurs d’Ibn al-‘Arabi et de ses nombreux
écrits considérent qu’il était lui-méme, ou qu’il a prétendu étre, « le
sceau de I’amitié, de la sainteté, de Iintimité divine (khatam al-

"' Ibid et voir aussi ABRAHAMOV, 2014, 85-90; ELMORE 1999, 2001, index.
"2 Pour plus de détails voir AL-TIRMIDHT, Khatm al-Awliya, ed. Osman Yahya Abra-
hamov, 2014, Elmore 1999, 2001, Renard, 2008: 2631,
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waldya). Nombreux sont ses disciples qui ’ont vu sous cet angle
(voir pour d’autres détails : Ibn al-'Arabi trad. Elmore 1999, El-
more, 2001).

Mahmaud ibn ‘Abd al-Karim Shabistari (n. 2 Shahbistar,
prés de Tabriz, c. 686/1287 - d. c. 720/1320).

Les concepts soufis concernant khdtam al-nabiyyin et questions
connexes qui ont trait a la finitude et non finitude, ne peuvent étre
discutés ici de maniére exhaustive. Les strophes suivantes du
Gulshan-i raz persan (Le jardin de roses des secrets) de Mahmiid ibn
‘Abd al-KarTm Shabistar, influencé par Ibn al-’ Arabi, devraient suf-
fire pour donner une indication des vues profondes en rapport avec
« sceau » (khatm / khatam). Elles jettent une lueur sur univers fas-
cinant des dimensions mystiques et messianiques des doctrines ins-
pirées par le motif coranique du « sceau » (kkatam) :

La manifestation de la prophétie (nubuwwar) prit naissance avec Adam,
sa perfection (kamal) se réalisa par I’existence du Khdatam [Muham-
mad].

La gLidmce sainte (Wilayat) prend son temps lorsqu’elle voyage, ‘

tel un point (nugta) [prophétologique] dans le monde, elle définit un
autre cycle.

Sa théophanie en plénitude (zuhiir-i kull-i @) [par lui] sera [sous peu]
réalisée par le Sceau (Khatam). '

Car par lui, le cycle de ’existence (“alam-i wujiid) sera terminé.

Ses amis choisis (awliya®) sont comme ses organes corporels (‘adw).
Alors que lui est le Plérdme (kull), ils en sont les segments. .

Comme un intime du Maitre (khwajah), sa providence atteint sa com-
plétude, o
Par lui la miséricorde universelle (rahmat-i ‘@mm) trouve réalisation.
Tel un exemple, il sera & travers les deux mondes un Leader (khalifa)
pour la progéniture d’Adam (Gulshan, 1978: Per. 369-374 pp. 22-3,
trad. Lambden)."

En résumé, je comprends ces lignes de la fagon suivante : Le pre-
mier homme Adam a introduit la prophétie primordiale (nubuwwa)
qui fut complétée et réalisée de fagon parfaite dans Muhammad, son

13 Pour des aspects soufis de khdatam al-nabiyyin chez Ibn al-"Arabi etc., voir aussi
al-Futihat et Fusis al-Hikam (indexes) ainsi que FRIEDMANN, 1989 : 71ff +
index.
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« sceau » (khatam). La force puissante, supra-prophétologique de la
waldya (“Guidance”), comme « Point » ou lieu de la Réalité divine,
en vint & s’exprimer par des écrits décrivant, initiant ou fixant un
nouveau cycle ou une nouvelle ére. Il en est résulté une complétude
de la théophanie divine en rapport avec le « sceau » (Khatam). Grace
a cette évolution, par I’intermédiaire d’un Exemple ou Leader futur,
la miséricorde universelle (rahmat-i ‘Gmm) trouvera sa réalisation.
Dépassant la finitude, le « Sceau » devient, par sa waldya transcen-
dante (potentialité divine) un lieu futur de guidance divine univer-
selle.

Imamologie chiite duodécimaine, prophétie et
phénoméne de la Walaya

Haydar al-Amuli (n. Amul 719-787 / 1319-1385).

Ce savant et mystique chiite duodécimain fut fort influencé par
Ibn al ‘Arabi, dont il commenta 1’ceuvre majeure, « Les facettes de
la sagesse » (Fusiis al-hikam) dans un commentaire intitulé « Le
texte des textes » (Nass al-nusiis). Kohlberg a bien résumé la posi-
tion d’Amuli, qui nous intéresse ici, dans son article sur al-
Amuli dans Encyclopedia Iranica,;

Selon le systéme d’Amoli, le Mahdr doit étre un wali, et pas un pro-
phéte. En fait, Amoli suit Sa‘d-al-din Hammilya (d. 650/1252) (dans
son al-Mahbiub) et ‘Abd-al-Razzaq Kasani (d. 730/ 1330) en prétendant
que le sceau de la walaya universelle (motlag) est ‘Ali et que le sceau
de la walaya Mohammadienne particuliére (mogayyad) est le Mahd:
(qui pour Amoli est identique au douziéme Imam). Sur ce point, Amoli
se distingue d’Ibn al-Arabi, qui identifie le « sceau de la waldya univer-
selle » (al-walayat al-motlaga) & Jésus et qui est lui-méme considéré
par certains de ses disciples comme le « sceau de la waldya particu-
liere » (katam al-walayat al-mogayyada) (Jame * al-asrar, pp- 385, 395-
448). (Kohlberg EIr. Vol. 1: 983-985).

Dans beaucoup de cercles soufis ou dans les courants chiites duo-
décimains, la waldya personnifiée, présentant le wali comme I’ Ami,

"1y a des matériaux importants au sujet des questions discutées ici dans le com-
mentaire de MUHAMMAD IBN YAHYA AL-LAHIT ; Le Jjardin de roses des secrets
(Gulshan-i raz)
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le Saint, I’Intime ou I’Imam messianique, ne fit qu’exploser les li-
mites de la finitude de la prophétie de la tradition prophétologique.
Pour certains, ’univers islamique en vint & accepter et a attendre un
futur wali supréme, un Guide-Mahdi ou « I’homme parfait » (al-
insan al-kamil). Pour beaucoup de penseurs profonds, la fin de la
guidance divine providentielle ne s’est pas encore finalisée complé-
tement."

Le Bab, Coran 33 :40, espoirs messianiques et
théophanie eschatologique:s

Dés le début de ses six années de carriére messianique (1844-50)
Siyyid *Ali Muhammad Shirazi, le Bab (Porte, 1819-1850), dans son
nouveau Coran, comme le Qayyimu’l-Asma’ (La divinité auto-sub-
sistante par les Noms divins, désormais = QA), datant de la mi-
1260/1844, et dans d’autres écrits (voir INBMC 91), mit en cause la
fin de la prophétie aussi bien que I’inimitabilité du Coran. Par des
interprétations complexes de la sourate coranique de Joseph
(=C., 12), il réécrivit systématiquement de maniére exégétique ou
révéla A nouveau des versets du Coran, ouvrant la porte & de nou-
velles visions ésotériques (batini) profondes, de nouvelles perspec-
tives d’espoir messianique et de signification eschatologique. En
d’autres termes, il modifia, & la lumiére de son imdmologie, trés
chargée d’eschatologie Shi'i-Shaykhi, la compréhension courante
de la « fin de la prophétie » en incorporant dans sa premiére ceuvre
majeure, Tafsir Surat Yiasuf (C., 12), notre Qayyiim al-asmd, des for-
mulations réécrites et des nouvelles conceptions de khatam al-na-
biyyin.

15 On ne peut donner ici tous les détails des nombreux développements de la notion
de « sceau » et de la walaya et matiéres connexes dans le messianisme chiite.
On peut tout au plus noter tout I’intérét des écrits du grand penseur chiite safa-
vide AkhbarT et soufi, Muhammad Muhsin Fayd al-Kashani (d. Isfahan
1091/1680). Voir, par exemple, la bibliographie sous al-Kashani et ‘article de
2006 de Shigeru Kamada.

16 Dans cet article, le mot théophanie indique une apparition ou manifestation indi-
recte de la Divinité. Les mots associés théophanique et théophanologique dé-

crivent quelque chose qui concerne une théophanie divine.
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Khatam al-nabiyyin dans le Qayyiim al-asma’

Dans son QA le Bab souligne fréquemment un messianisme im-
minent et partiellement réalisé ainsi que 1’attente d’une grande théo-
phanie. Coran 33 : 40, comme les notes suivantes suffisent a 1’illus-
trer, est placé dans un autre contexte et transcendé.

O peuple de la terre ! Dieun’a pas créé Muhammad pour étre le pére
d’aucun d’entre vous mais il I’a congu au ceeur méme du Trone céleste
(ff kabd al-"arsh) en vue de son trés grand Jour (eschatologique). Dieu
a vraiment congu cette question comme quelque chose de secret et de
réservé (QA XLIV [44] :164).

Le Bab réécrit ici Coran 33 : 40 pour modifier ou ne pas tenir
compte de la notion de finitude que la plupart des musulmans lisent
dans la derniére phrase de ce verset coranique. Par son lien surnatu-
rel avec le Souvenir messianique (Dhikr), et/ou le douziéme Imam
occulté, la « preuve de Dieu » messianique (Hujjat-Allah), il modifie
a plusieurs reprises et de maniére radicale, toute notion franche de
fin de la prophétie et associe le Souvenir (Dhikr) 4 la Rencontre
eschatologique avec Dieu (liga’ Allah/ al-Rabb), imminente ou ac-
tuelle (en voir davantage plus loin). +-

Dans QA IV [4] le Bab s’adresse au peuple de la cité (ahl al-
madina ou Shiraz ?) les accusant de polythéisme quand ils recon-
naissent Muhammad comme étant le « sceau des prophétes » et
lorsqu’ils affirment que dans son Livre (le Coran) il n’y a pas le té-
moignage que Dieu a aussi révélé au Bab (« notre serviteur », voir
C.,2:23) le QA qui est certainement « son semblable » (au Coran).
Dans QA LXIV [64], le Bab propose de méme un remaniement mes-
sianique de Coran 12 : 63 & la lumiére de Coran 33 : 40. Il exhorte
les musulmans croyants rassemblés devant Muhammad, le khatam
al-nabiyyin, de prononcer les paroles suivantes :

1" Dans les quelque cinq ou six utilisations de mot /iga’ pour la rencontre eschato-
logique avec Dieu, dans sa premiére ceuvre, le Qayyiim al-asma’, le Souvenir
(Dhikr) messianique est étroitement associé & la théophanie divine attendue,
liga’ Allah / al-Rabb (Voir QA XX [20] p.33; XXIX [29] p. 52; XXXVI [36]
pégs; LIIT [53] p.103 et spécialement QA LVII [57] p. 114 and LXXIV [74] p.
169.
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O notre pére (Muhammad), le Souvenir messianique (Dhikr) est une
« autre mesure » (al-kail) [C., 12 : 53] qui nous a été refusée. Aussi en-
voie-nous le signe du Dhikr pour la plus grande magnification (/i’l-
takbir al-akbar)... (QA LXIV [64]: 260).

La fin de la prophétie est ici transcendée par le Dhikr messia-
nique (Souvenir personnifié de Dieu) qui, comme nouvelle figure-
type de Joseph, représente et offre une « plus grande mesure » (al-
kail) de guidance divine.

Quelques sourates plus loin dans QA LXVI [66], le Bab parle
d’un « Livre » (QA) révélé pour informer le peuple que la Preuve
messianique de Dieu (Hujjat —Allah =12°™ Imam) est intimement
associée au Dhikr messianique, tout comme 1’est la Preuve (Hujjat)
avec Muhammad, le khatam al-nabiyyin. Cela semble impliquer que
« I’heure » messianique est sur le point de se réaliser par cette rela-
tion intime entre le Souvenir (Dhikr) et le douziéme Imam, ou Huj-
Jjat-Allah, 1a Preuve messianique de Dieu. En traduction, ce passage
dans QA LXVI [66], se lit comme suit :

O toi, Arbre noir comme jais (shajarat al-sawda’) ! ... Voici un Livre
que nous révélons, vraiment béni et conforme a la vérité (al-haqq). Cela
afin que les gens sachent que la Preuve (messianique, Hujjar) de Dieu,
dans sa modalité de Souvenir (Dhikr), est exactement la méme chose
que sa Preuve (messianique, Hujjat) envers Muhammad, le Sceau des
prophétes (khdtam al-nabiyyin) car dans le Livre mére (umm al-kitab)
cette question [eschatologique] est vraiment puissante (QA, LXVI [66]
Strat al-ahadiyya, p.132).

Dans les années suivantes (1848-1850) le « secret messianique »,
parfois 4 peine voilé, du Bab comme étant le Dhikr - Qa’im/Mahdi
et une Manifestation de Dieu (mazhar-i ilahi) - fut proclamé publi-
quement et ses revendications d’un niveau beaucoup plus élevé ou-
vertement promulguées. (voir le Bayan persan, Kitab-i panj sha n,
etc). Par ses proclamations audacieuses et des milliers de versets in-
tentionnellement révélés en arabe et en persan, il s’efforca de mon-
trer clairement la transcendance de la compréhension bornée de
khatam al-nabiyyin du Coran. '

Trés t6t dans son écrit acerbe en arabe, Izhdq al-batil (Le comble
de Ierreur, 1845) le leader Shaykhi persan, Karim Khan Kirméni (d.
1871), sur base de son analyse du Qayyim al-asma’ mentionné ci-
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avant, accuse, sans surprise, le Bab d’une hérésie qui va bien plus
loin que les exigences de la piété chiite. '® Plus récemment, des cen-
taines de tracts sunnites et chiites anti-Babi et anti-Baha’1 citant Co-
ran 33 :40 et se concentrant sur ce verset, ont été écrits par des mu-
sulmans obnubilés par le rejet du besoin d’une réforme, d’un renou-
veau et d’une révolution messianiques (voir par exemple les nom-
breuses publications des 20° et 21° siécles de Yahya Noori,
Khatamiyyat,). Les revendications messianiques (comme celles du
Bab, de Mirza Ghulam Ahmad et de Baha’u’llah) ont été impitoya-
blement condamnées a la lumiére de Coran 33 :40. Des hommes
pieux a tendance religieuse ont été écartés et voués a 1’oubli. Toute
proposition de plan eschatologique a été éclipsée par des « fonda-
mentalistes partisans de la finitude » s’opposant & des messagers hu-
mains divinement inspirés avec leurs nouvelles espérances pour
’humanité.

Dans leurs écrits, le Bab et Baha’u’llah ne cessent de se ré-
férer & Muhammad comme étant le khatam al-nabiyyin (Coran
33 :40). ¥ Pour eux, cela n’implique pas la fin de la prophétie ni
n’exclut un messianisme eschatologique. L’espérance répétée et en-
racinée dans le Coran d’une théophanie eschatologique, produisant
le jugement, la guidance, la justice et la paix millénaire n’était en
rien compromise. Méme s’il y a de nombreux hadiths dont le texte
interprete Coran 33 : 40b, en impliquant la finitude, il y a des injonc-
tions répétées dans le Coran concernant ceux qui doutent de la ren-
contre eschatologique de Dieu (/iga’-Allah), par son représentant
messianique ou théophanique. Nous verrons plus loin que, selon les
écrits du Bab et de Baha’u’llah, Dieu, dans son essence (dhdt), ne

18 Le titre complet de cet ouvrage en arabe est [zhaq al-batil dar radd al-Babiyya
(Le comble de I’erreur en réfutation du phénomeéne Babi). Il fut terminé le 12
Rajab 1261/17th July 1845 ou juste un an aprés la déclaration prophétique du
Bab, le 22 [23] mai, 1844.

19 La XXV/25¢e sourate du QA du Bab s’intitule Sirat al-khata/im, la « sourate du
sceawbague » qui est trés distinctement eschatologique avec ses références ré-
pétées au Souvenir messianique (Dhikr Allah) de Dieu, transcendant donc toute
finitude lue dans Coran 33 : 40. Pour d’autres références au Bab et 4 Baha’u’llzh
concernant le khatam/ khatam al-nabiyyin coranique et questions connexes,
voir annexel.
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peut étre vu ni rencontré.” Trés t6t dans son ministére (c. 1845 CE)
dans une « Lettre & Salman » (peut-étre écrite de Musqat), le Bab
confirme déja que I’eschaton, « I’Heure [eschatologique] » (al-
sa at) « était venue » et que les « signes » associés a ce temps étaient
réalisés de maniére littérale et/ou symbolique.

... Ce sont les versets de la Tablette (al-lawh) qui ont été révélés par
Dieu en accord avec les niveaux d’une profonde connaissance ésoté-
rique du Coran (hukm batin al-Qur’an) afin que les gens puissent trou-
ver la foi dans les versets (a nouveau révélés) de Dieu.

Dis : O assemblée du peuple du Coran !... Il est vraiment venu vers toi
le Souvenir messianique (Dhikr) venant du « Souvenir occulté de
Dieu » (Bagiyyat-Allah)* (L-Salman, INBMC 91: 52-55. Cf. Ibid p.89).

Nous pouvons maintenant examiner quelques témoignages cora-
niques et autres témoignages islamiques d’une théophanie eschato-
logique ou vision de Dieu, le Seigneur, car les deux sont souvent
retenues par le Bab et Baha’u’llah pour transcender la finitude de la
prophétie.

La vision islamique du « Seigneur » (al-rabb) au Jour de Ia
résurrection
Allah est Celui qui a élevé [bien haut] les cieux sans piliers visibles. Il

s’est établi sur le Tréne... Il régle... les signes afin que vous ayez la
certitude de la rencontre de votre Seigneur (liga’ rabbika)” (C., 13 : 2).

Prenez garde! Quand la terre sera complétement pulvérisée et que ton
Seigneur viendra (wa ja" rabbuka ) ainsi que les anges, rang par rang,
(C., 89 :21-22).

Ce jour-1a [de la résurrection], il y aura des visages resplendissants qui
regarderont leur Seigneur (rabb) (C., 75.22-23)

Murata and Chittick ont bien résumé d’une maniére succincte les
implications islamiques de ces versets coraniques, cités ci-avant,
comme suit :

2 Voir spécialement. C., 6 :30, 130; 7:51, 145; 10:7, 12, 15, 46; 13:2;
18:105;23:33;25:23;30:8,15;32:10,14;39:71;40:15;41 :54 et
45 :34,

21 Dans le chiisme messianique duodécimain, le titre de Bagiyyat Allah (Rémanence
de la [vraie religion] de Dieu) peut se rapporter 4 une figure eschatologique dont
la venue est attendue aux derniers jours.
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Nous voyons que le Coran, sans le moindre doute, promet que les gens
rencontreront leur Seigneur. Une des questions que les théologiens ont
souvent débattue est de savoir si cette rencontre implique, ou n’im-
plique pas la vision de Dieu. La plupart le pensent et ils ont des versets
coraniques et des hadiths pour les soutenir. L’opinion générale est, en
fait, que la vision de Dieu est la bénédiction la plus grande possible et
que ceux qui iront au paradis la réaliseront. Mais ceux qui iront en enfer
seront privés de cette vision, et subiront le pire des chatiments possibles.
(MURATA AND CHITTICK, 1994: 177)

En accord avec ces passages coraniques qui évoquent une théo-
phanie eschatologique, la rencontre (/iga’) avec le Seigneur (rabb)
(Voir Coran. 13 : 2) et la vision eschatologique du Seigneur (rabb),
il y a des traditions attribuées 8 Muhammad au sujet d’une vision au
dernier-jour de Dieu, comme « Seigneur » resplendissant et lumi-
neux. 2

Une de ces traditions sunnites fréquemment évoquée, est celle
qui, avec des formes quelque peu différentes, fait partie du Sahih
(tradition fiable/solide) de Muhammad ibn Isma’il al-Bukhhari
(d.256/870), dont, par exemple, le Kitab al-Tafsir (Livre du com-
mentaire du Coran) contenant la tradition suivante rapportée par
Abi Sa’id al-KhudrT (c/ 65/584) :

Durant la vie du Prophéte [Muhammad] on demanda, « O Messager de
Dieu ! Verrons-nous notre Seigneur (rabbd) le Jour de la résurrection
(yawm al-qiyama) ? » Le Prophéte dit, « Oui ! (na ‘am); avez-vous des
difficultés a voir le soleil (al-shams) du midi lorsqu’il est éclatant
(daw’) et qu’il n’y a pas de nuage (al-sahab) [dans le ciel] ?" Ils répon-
dirent, « non ». Il dit, « avez-vous des difficultés a voir la lune (al-ga-
mar) la nuit de la pleine lune (laylat al-badr) lorsqu’elle brille (daw’)
et qu’il n’y a pas de nuage (al-sahab) [dans le ciel] ?" Ils répondirent,
«non ». Le Prophéte dit : De méme, vous n’aurez aucune difficulté de
voir Dieu (4/lah) le Jour de la résurrection comme nous n’avons aucune

2 11 existe de nombreux hadiths concernant la vision eschatologique de Dieu, le
Seigneur resplendissant, dans de nombreuses sources islamiques sunnites et
chiites. Celles-ci comprennent de nombreuses ceuvres de la littérature des
Tafsir, par exemple les collections de hadiths D’ AL-BUKHARI, MUSLIM (d. 875
CE), IsN MaJaH (d. 886 CE), AL-TirRMIDHI (d. 815 CE), ABU DAWUD (d. 888
CE) et AL-NasA’I (d. 915 CE), ainsi que le trés ancien al-Muwarta® (“1’ Ap-
prouvé”) de I’Imam MALIK IBN ANAS (d.179/795).
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difficultés a les voir tous deux [le soleil et la lune]... (Lambden, trad.
de I’arabe, BUKHARI, 1997, al- Sahih, vol. 6, Bk. 65 No. 4581, pp. 90-
92).

Ce hadith du Sahih d’al-Bukhari, a encore : « Le Jour de la résur-
rection... le Seigneur des mondes (rabb al-'alamin) viendra pour
diverses communautés religieuses (ummat) dans une « forme »,
« aspect » ou « mode » le plus proche (adna sirat) de la vision at-
tendue par les gens eux-mémes ou « imaginée par eux». Il ajoute
alors que la véritable vision eschatologique de Dieu sera une vision
universelle, personnelle du Dieu coranique.

On trouve aussi plusieurs traditions sunnites au sujet de la vision
du Seigneur le Jour de la résurrection dans le Kitab al-Tawhid (Livre
de 1’unité divine), faisant partie du Sahih d’al-Bukhhari, ou on les
considére comme commentant Coran 75 : 22-23 (cité ci-avant), avec
la narration suivante d’un certain Jarir ibn ‘Abd-Allah al-Bajalf (d.
ca. 51/671),

Nous étions assis avec le Prophéte [Muhammad] et il regardait la lune
(al-qamar) une nuit de pleine lune (laylat al-badr) et il dit : « Vous ver-
rez votre Seigneur (rabb) tout comme vous voyez cette (pleine) lune
(al-gamar), et vous n’aurez aucune difficulté, ni aucun inconvénient a
le regarder (ru’yatihi)... (Lambden, trad. de ’arabe, BUKHARI, 1997,
al- Sahih, vol.9, Bk. 97 No. 7434. p. 318).

De maniére plus catégorique encore, al-Bukhari cite Jarir ibn
*Abd-Allah al-Bajali racontant ce qu’a dit le Prophete :

Vous verrez vraiment votre Seigneur (rabb) de vos propres yeux (sa-
trina rabbakum “iyyan) (Lambden, trad. de I’arabe, BUKHARI, 1997, al-
Sahih, vol. 9, Bk. 97 No. 7435. p. 318),%

Dans certaines de ces traditions, et dans d’autres traditions appa-
rentées plus anciennes, le Seigneur (rabb), qui normalement est at-
tendu sans forme, paraitra le Jour de la résurrection sous une forme

2 Se référer davantage a des traditions similaires au sujet de la vision du Seigneur
le Jour de la résurrection rapportées par AL-BUKHARI dans le Kitab al-Tawhid
(Livre de ’unité divine), de Jarir (No. 7436, pp. 318-9), de ‘Ata’ ibn Yazid al-
Laithi comme racontée par Abii Hurayrah (No. 7437, p. 319-322), de ‘Ata’ bin
Yazid plusieurs fois, de Aba Sa’1id al-KhudrT (No. 7438, p. 322+ No. 7438, p.
322), etc
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semblable a la forme humaine (anthropomorphique) (s#@rat). Dans
certains textes, cela a des implications messianiques et théophano-
logiques. Dans les écrits théologiques islamiques, on admet que
Dieu peut se manifester de la maniére qu’il lui plait, par exemple,
comme une Divinité ayant la forme humaine (les étres humains sont
a « son image », (Gen. 1 : 27) paré d’une beauté (al-jamal) divine et
surnaturelle. Dans certaines traditions, le Seigneur des derniers jours
est décrit comme prenant de belles formes corporelles, comme celles
du jeune propheéte Jésus ou Muhammad. Méme 1’archange Gabriel
a, dit-on, pris la forme d’une beauté remarquable du commergant
Dihya al-Kalbi (d. c. 45/618; voir LAMMENS AND PELLAT, “Dihya”,
in EI*). Selon des sources islamiques, Dieu, le Seigneur, peut étaler
des caractéristiques externes merveilleuses, comme parfois celles
d’un adolescent, jeune homme imberbe (al-shabb / amrad)** ou
comme un « vieux monsieur des anciens jours » ou Shaykh. Selon
Anas ibn Malik (d. 91-93 /708-10), on dit que Muhammad lui-méme
a déclaré :

Je vis mon Seigneur (rabbi) dans la plus belle des formes (ahsan sirat),
comme celle d’un jeune homme a la chevelure abondante (ka’l-shabb
al-migfiri) sur le tréne de grace (kursi karamat), sur un petit tapis doré
(firashun min dhahab) étalé devant lui ... (cit., RITTER 2003: 459). %

24 On peut trouver la tradition prophétique de “Tkrima décrivant le Seigneur comme
« un jeune homme imberbe » (a/-shabb) dans de nombreuses collections de ha-
diths et dans beaucoup de sources soufies ou autres, y compris dans les écrits
du grand mystique Ibn al-"Arabi (d. 1240). Voir son al-Futuhat al-makkiyya
(La révélation mecquoise) vol. 1:97, 755; 11:377, 426; II: 111, 330,
IV : 182, 474 etc. Pour plus de détails et références a la littérature islamique
primitive, voir RITTER, 2003 esp. Ch. 26 p. 460f.

25 Les traditions rapportées par Ibn ‘Abbas (d. c. 68/687), le « pére des Tafsir »,
racontent que, lors de la nuit de son ascension dans les cieux (Mi *&j), Muham-
mad vit Jésus comme un jeune homme (shabb) blanc comme neige (bayda’)
avec des cheveux bouclés ou longs. Il est intéressant de noter ici que nous avons
a faire aux observations du 8¢ Imam "Alf al-Rida’ (d. 201/818), sur une tradition
originelle sunnite enregistrée (résumée par Hisham ibn Salim, Saith al-Tagi and
al-Maythami) au sujet de la prétendue vision de Muhammad décrivant Dieu
comme un jeune de trente ans, mais « vide » jusqu’au nombril, puis solide de
forme, se tenant apparemment débout (voir AL-KULAYNI, al-Kafi, Pt. II. Sect.

~ 10, Hadith 266).
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Les écrits sacrés Babi and Baha’1 soulignent souvent le fait que
Dieu ne peut étre vu directement, qu’il ne peut pas s’incarner dans
un étre humain. (C., 6 : 103, C., 112). Pourtant, on peut en avoir la
vision ou il peut « étre vu » selon « I’image » de sa Manifestation
divine qui est souvent décrite comme humaine, surhumaine ou en
autres termes symboliques et surnaturels. Sans notion d’incarnation,
cette Beauté divine, sans forme, pourtant imaginée, domine, selon
les sources religieuses abrahamiques, la création tout entiére et on
peut donc en avoir la vision. Baha’u’llah et ses successeurs ensei-
gnent que les propheétes du passé ont envisagé le Seigneur eschato-
logique comme la « Gloire » (kavod) ou la splendeur divine de Dieu
a forme humaine (voir Ezéchiel 1 : 26f et 10 ; Apocalypse 1 : 12ff),
comme un étre archangélique tel Michel (Heb. = rendu semblable &
Dieu), ou comme 1’Ancien des jours selon (Dan. 7:7, 9, 22; 1
Enoch 46 : 1; 71 : 10). Le langage symbolique des écrits sacrés abra-
hamiques et des nombreux écrits juifs postbibliques représentent les
grands Messagers fondateurs et manifestations attendues de la Divi-
nité en termes humains sublimés et/ou en termes divins. Méme s’il
ne faut pas les prendre dans un sens littéral, les écrits sacrés des re-
ligions mondiales, y compris les textes islamiques des hadiths, dé-
crivent parfois Dieu en termes « humains » sublimés. Les Baha’Ts
voient les descriptions eschatologiques de la Divinité avec leurs im-
plications messianiques comme des formes de la « Gloire-beauté »
(Baha’) de la personne de Baha’u’llah. Les textes Babi-Baha’t dé-
mythologisent La « venue de Dieu », le Seigneur eschatologique, en
textes relatifs a I’accomplissement messianique et prophétique (voir
davantage plus loin).

La rencontre eschatologique de Dieu, le Seigneur¢

Le Bab et Baha’u’llah ont accordé une grande importance mes-
sianique et théophanique aux références coraniques de la rencontre

% En anglais, la locution arabe liga’ Allah, d’une importance capitale, est habituel-
lement traduite par “encounter” / “the encounter with God” (voir Arberry). Par-
mid’autres possibilités, la traduction « rencontre avec Dieu » est particuliére-
ment appropriée dans son sens historique et théologique Babi-Baha’1. (Je n’ai
pas trouvé un autre mot que « rencontre » pour traduire « encounter » et « mee-
ting », S’il y a une nuance entre les deux en anglais, je ne peux donc pas la

rendre en frangais. L ’auteur présente souvent ensemble les deux expressions
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avec Dieu (liga’-Allah) aux derniers jours (C., 6:31, 130, 154 ;
7:51,147;10: 7ss; 13 : 2 etc).?” Dans le Coran lui-méme, le jour
eschatologique du jugement ou de la résurrection (yawm al-qiyama),
est évoqué comme le « Jour de la rencontre » (yawm al-talaq) avec
Dieu. (voir C., 40 : 15). Cette époque future de la vision béatifique
du contact (avec Dieu) est évoquée environ vingt-quatre fois dans
treize sourates différentes du Coran. (voir ci-avant et KASSIS, Con-
cordance, 744). D’un point de vue Babi-Baha’i, la rencontre avec
Dieu (liga’-Allah) coranique n’est pas simplement une expérience
individuelle post mortem ou une vue béatifique dans 1’au-deld, mais
une expérience individuelle et/ou collective de Dieu a la fin des
temps par son dernier (en date) Messager, la Manifestation eschato-

logique de Dieu qui représente le Divin dans les mondes de la créa-
tion.

Les Bayan (Exposition) persan et arabe

Méme s’il en est déja question dans les écrits antérieurs a 1848
(apres 1260 AH/1844 CE), le Bab donne une élucidation claire de la
signification de la promesse coranique de la « rencontre avec Dieu »
(liga*-Allah) dans ses Bayan (Explications scripturaires) persan et
arabe écrits vers 1848. La rencontre avec Dieu/le Seigneur est le su-
jet spécifique des Bayan I11.7 (cf. I1.7 ; VI.13, VIIL.5). Dans le Bayan
persan, le mot arabo-persan liqd, « rencontre, etc. », intervient plus
de cinquante fois. Outre avec Dieu lui-méme, ce terme clé (ou
d’autres formes verbales et nominales en arabe) est le plus souvent
lié avec Muhammad, le Bab et la figure messianique man yuzhiru-
hu Allah (Celui que Dieu rendra manifeste). Ayant une importance
théophanique, il est associé & la Manifestation de Dieu (mazhar-i
ilant) ou avec beaucoup de titres comme la Volonté divine (mas-
hiyyat) ou I’ Arbre de vérité (shajarat-i hagiga). Dans les écrits du
Bab, on trouve fréquemment des références a la rencontre avec Dieu
dans des contextes théologiquement complexes. Elles expriment

«Encounter / Meeting with God ». Par souci de ne pas alourdir le texte, j’ai
utilisé un seul mot, rencontre, pour les deux concepts joints NDT).

% Pour une liste compléte des références 4 la locution coranique liga’ Alah, y com-
pris les utilisations nominales et verbales de la racine (1-q-w) voir Kass1s, Con-
cordance, 744f.
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souvent des sentiments de béatitude telle qu’on la trouve dans le
Bayan persan, VIIL6, « Béni soit celui qui comprend la rencontre
avec Dieu (liga -Allah) au Jour de sa théophanie (zuhiir) » (ed. im-
primée, 287).% Les quelques paragraphes suivants résument et com-
mentent un ample choix de références clés faites par le Bab dans ses
Bayan au sujet de la rencontre avec Dieu (liga’ Allah), le Seigneur.
Elles concernent les manifestations divines du passé et une théopha-
nie eschatologique ultérieure, réalisée ou future. *

Contrairement 2 sa contrepartie probablement antérieure en
persan, le Bayan arabe plus concis ne fait qu’occasionnellement
(moins de sept fois) référence directe a la rencontre avec Dieu/le
Seigneur (liga’-Allah/ al-rabb)>* Le Bayan arabe, II: 7 au sujet du
Jour de la résurrection, fait, en passant, une référence importante a
la rencontre de Dieu (liga’ Allgh), et peut se traduire librement
comme suit :

La septiéme porte [Unité II: 7] concerne le Jour de résurrection (yawm
al-qiyama) comme vous en étes venus a le comprendre. Tout ce qui est
du début de son lever par le Soleil de gloire (shams al-bahd’) jusqu’au
moment de son coucher est mieux dans le Livre de Dieu qu’aucun mo-
ment de la « nuit » (al-layl), comme c’est évident pour ceux qui com-
prennent. En vérité, Dieu n’a rien créé si ce n’est pour ce Jour de résur-
rection, car & ce sujet tous sont destinés & la rencontre de Dieu (/iga’
Allah), admettant qu’une telle action soit en accord avec son bon plaisir

28 A noter également la béatitude suivante dans le Bayan persan, VIIL16, « Béni
celui qui fait mention de la Paternité (abuwiyya) relative au Dhikr (Souvenir
messianique) de son Seigneur! » (p. 301).

2 Voir spécialement le Bayan persan (références aux pages de 1’édition imprimée
bien connue : L1 (p.3); IL1 (pp- 3, 19, Coran 13:2 est ici cité); IL. 7 (pp. 30-33);
I1. 8 (p.36); .16 (p. 58, 63); I1.17 (p. 66, 71); IL.18 (p. 73); 1L 3 (p.78); IIL 7
(pp. 81-82, environ 18 réfs. Dans cette section); IIL11 (p. 90); IV. 8 (p. 128);
IV.17 (p. 146); VL.13 (219-228 Coran 13:2 [3] est a nouveau ici cité et para-
phrasé p, 222); VL. 8 (p.213); VL13 (p.222, 226); VIL 6 (p. 247); VIL6 (p-247);
VIL17 (p. 263 = tilga’ al-shams; p. 265); VIIL1 (p. 274); VIIL2 (p. 277-8);
VIIL 6 (p. 287, une Béatitude); VIIL16 (p. 301); VIIL17 (p.304); IX.3. (pp. 314,
317), etc.

30 Voir )spécialement le Bayan arabe (références aux pages de 1’édition imprimée
bien connue d’al-Hasani) I1.7 (p, 84); 1.7 (p, 86); cf. VIL9 (p.94 tilga’); X.6
(p.101; expression verbale; cf. Coran, 43 : 83 ; 52 :45 ;70 : 42).
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En ce jour de résurrection, cela [liga’ Allah)] sera formellement réalisé
(zahir) ... Quiconque atteint la rencontre avec lui (Dieu) atteint assuré-
ment la rencontre avec moi (liga’7) [le Bab] encore que personne ne
devrait en étre content s’il n’en fait pas ’expérience personnelle. Rap-
pelez-vous donc cette quintessence [du Jour eschatologique de] I’au-
dela (harf al-akhir) et prenez conscience de vos propres limitations.
(Bayan en arabe, II. 7, texte dans AL-HASANI, 84, cf. NICOLAS
1905:103-4).

Le Jour de la résurrection (yawm al-qiyama) est ici identifié par
le Bab au Jour la rencontre de Dieu (liga’-Allah). Cela commence
par le lever de la Manifestation de Dieu comme 1’éclatant « Soleil
de Gloire » (Baha’) qui éclipse la phase ou I’¢re de la « période noc-
turne » des ténebres de 1’insouciance ou de I’irréligiosité. L’actuali-
sation théologique personnelle du Jour de la rencontre de Dieu (liga’
Allah) au Jour de la résurrection, est la rencontre génératrice de foi
ou rencontre avec le Bab lui-méme, accompagnée des actes dignes
de cette ére nouvelle et acceptables par Dieu.*!

Bayan persan II: 7 se décrit comme se rattachant au Jour de
la résurrection qui est ici défini comme « le Jour de la Manifestation
de I’“Arbre de réalité” (yawm-i zuhiir-i shajarat-i haqigat) », en sy-

 nonymie avec le domaine de la théophanie du Messager de Dieu.

Agissant en opposition avec ce qui aurait dii se passer au temps de
la rencontre eschatologiques avec Dieu (liga’ Allah), les gens ont
exilé le Bab du cceur du monde islamique aux montagnes éloignées
en Adhirbayjan (NO de la Perse) connues sous le nom de Maka.
Comme Dieu; I’Essence trés sanctifiée (dhat-i aqdas), est & jamais
au-dela de toute accessibilité humaine, le destin des gens aurait d
les amener a rencontrer son représentant, le Bab, comme « I’ Arbre
de réalité ». Le rencontrer comme 1’Arbre primordial (shajarat-1
awwaliyya) réalise la rencontre avec Dieu promise dans le Coran.
Cette rencontre pourrait cependant, a la lumiere de son occultation
terrestre & Maki, se réaliser en récoltant une portion d’argile (¢in), a

31 Dés 1865, Gobineau (avec 1’aide d’autres personnes) traduisit le Bayan arabe
qu’il intitule « Ketab-e-Hukkam », (sic. pour le Bayan arabe) dans Les Reli-
gions... 2nd ed. 1866, pp. 461-543. Pour le Bayan arabe, II: 7 voir p. 478.
L’écrivain frangais Nicholas a aussi traduit le Bayan arabe, II: 7, pages 103-4
dans sa traduction de 1905, Le Bayan Arabe... (voir bibliographie).

21







