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Préface
Cet ouvrage est le fruit des efforts de plusieurs frères et sœurs
anonymes, visant à diffuser la science de manière gratuite et
explicite au plus grand nombre. L’œuvre originale a été
traduite, dans le souci de retranscrire les écrits de la manière la
plus fidèle possible au texte original.

Vous pouvez également participer à cette œuvre de bien en
diffusant cet ouvrage au plus grand nombre, soit
physiquement en imprimant la version simplifiée et en la
partageant avec votre entourage ou dans les lieux de culte
autour de vous, soit par le biais de la version digitale, afin de
contribuer à cet acte de bien et d'obtenir une part de la
récompense.

Vous pouvez accéder gratuitement à ces différentes versions
(imprimable/digital) via le QR code suivant :

Nous demandons au Seigneur, le Très-Haut, d'accepter notre
œuvre.
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Invocations :
Louange à Allah, avec une louange qui correspond à Son mérite.

Je Le remercie pour Ses faveurs, avec une gratitude qui multiplie

Ses bienfaits. Je reconnais que la création est incapable de

glorifier Sa grandeur comme il se doit, en raison de l'immensité

de Sa connaissance qui les englobe.

Ses bénédictions sont incomparables, Ses louanges sont

incessantes et incommensurables. À Lui appartiennent le premier

et le dernier, et à Lui est le retour. Il n'y a de Dieu que Lui,

l'Unique, sans associé, ni concurrent, ni semblable.

Je prie et salue le Prophète analphabète Muhammad, fils de

Abdullah, ainsi que ses compagnons. Que la paix et les

bénédictions soient sur eux.
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Introduction

L'épreuve ( tentation ) est une des traditions d'Allah dans sa création
; par elle, Allah distingue le mauvais du bon. Parmi ces épreuves, il y
a les tentations qui surviennent, qu'elles soient personnelles,
comme la tentation de l'homme envers lui-même et sa famille, ou
générales, comme la tentation dans l'argent et la tentation dans la
religion. Celui qui veut en être sauvé doit suivre la voie de
Mohammed, que la paix soit sur lui.

Louange à Allah, nous Le louons, cherchons Son aide, implorons
Son pardon, demandons Sa guidance et nous repentons à Lui. Nous
cherchons refuge auprès d'Allah contre les maux de nos âmes et les
mauvaises actions. Celui qu'Allah guide, nul ne peut l'égarer, et celui
qu'Il égare, nul ne peut le guider. Je témoigne qu’il n’y a point de
divinité qui mérite l’adoration à part Allah, Unique, sans associé ; à
Lui appartient la royauté et à Lui reviennent les louanges, et Il est
capable de toute chose. Je témoigne que Muhammad est Son
serviteur et messager. Ô Allah, prie, salue et bénis-le, ainsi que sa
famille, ses compagnons et ceux qui les suivent avec bienfaisance
jusqu'au Jour du Jugement.
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La sagesse des épreuves

Ô frères musulmans ! Il est bien connu qu'Allah, exalté soit-Il, a fait
de cette religion une voie claire et manifeste, la rendant parfaite et
inébranlable. Il a fait de cette perfection un principe fondamental de
cette législation. Cependant, Il a également permis des oppositions
et des contestations à cette perfection. Allah, exalté soit-Il, a établi
des épreuves pour l'homme dans ses biens, ses enfants, sa religion
et également sa propre personne. Ces épreuves sont variées et
l'homme y fait face à différents moments. Ce sont ce qu'on appelle
les tentations, des épreuves et des tests venant d'Allah, exalté soit-Il.
Elles varient en force et en fréquence, ainsi qu'en intensité et en
diversité.

Et cela fait partie de la sagesse d'Allah, exalté soit-Il, afin de
distinguer le mauvais du bon, et pour fortifier l'homme et affermir
son cœur. Comme il est évident, l'homme ne peut être parmi ceux
qui sont fermes et forts qu'à travers un ensemble d'épreuves et de
tests, comme cela s'est produit pour le Messager d'Allah, que la paix
et les bénédictions soient sur lui. Le Prophète, que la paix soit sur lui,
a fait face à toutes sortes de tentations et a rencontré divers fléaux
et calamités. C'est pourquoi Allah, exalté soit-Il, a ordonné de suivre
son chemin, de se guider par sa lumière, et de ne pas dévier de sa
voie, que la paix et les bénédictions soient sur lui.
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Le Chemin du Salut face aux Épreuves

C'est pourquoi, celui qui souhaite le salut, la guidance et le succès
doit suivre la voie de Mohammed, que la paix et les bénédictions
soient sur lui. Allah, exalté soit-Il, a dit : « Dis : "Voici ma voie, j'appelle
à Allah en pleine clairvoyance, moi et ceux qui me suivent." » [Yusuf :
108]. Ainsi, celui qui suit Mohammed, que la paix soit sur lui, doit
emprunter son chemin. Celui qui parcourt cette voie et suit les
enseignements du Messager d'Allah, que la paix soit sur lui,
atteindra le but ultime, tout comme le Prophète, que la paix soit sur
lui, l'a atteint.

Cependant, celui dont l'ardeur faiblit ou dont la vision s'obscurcit
par manque de savoir ou de compréhension, ou pour toute autre
raison, tombera dans le trouble, l'erreur et l'égarement, ce qui
affectera son objectif et son intention. Cela affaiblira également les
fruits qu'il récoltera et ralentira son cheminement vers l'atteinte de
son but. La raison en est le manque de compréhension complète de
la méthode de Mohammed, que la paix soit sur lui.

C'est pourquoi, celui qui souhaite le salut doit suivre la voie de
Mohammed, que la paix et les bénédictions soient sur lui. Le salut
qu'Allah, exalté soit-Il, a lié à notre Prophète est un salut pour le bien
de l'homme dans l'au-delà et dans ce monde, car ce chemin
englobe les affaires de ce monde et se reflète dans les affaires
religieuses et mondaines. C'est pour cela que le Messager d'Allah,
que la paix et les bénédictions soient sur lui, lorsqu'il conseillait ses
compagnons, ne leur recommandait pas les paroles de telle ou telle
personne, mais les guidait vers ses propres paroles.
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Comme il est rapporté du Messager d'Allah, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, dans le Musnad et les Sunan d'après le
hadith de Al-‘Irbâd ibn Sâriyah : « Le Messager d'Allah, que la paix et
les bénédictions soient sur lui, les a exhortés avec une exhortation
éloquente, et ils ont dit : "Ô Messager d'Allah ! C'est comme une
exhortation d'adieu, alors conseille-nous." Le Prophète, que la paix
soit sur lui, a dit : "Je vous recommande de suivre ma tradition et la
tradition des califes bien guidés après moi. Adhérez-y et tenez-y
fermement avec vos molaires. Méfiez-vous des innovations, car
toute innovation est une hérésie, toute hérésie est un égarement, et
tout égarement mène au feu." »

Le Prophète, que la paix et les bénédictions soient sur lui, en
guidant sa communauté à adhérer à son chemin, a indiqué
l'existence de certaines disputes et conflits concernant ce chemin,
dus aux passions, tentations et épreuves qui entourent cette vérité
et cette voie. Ces épreuves et distractions qui détournent l'homme
du chemin varient en force et en nombre, et l'homme y fait face
avec plus ou moins de force et de constance.

Lorsque des tentations surgissent sur le chemin de l'homme, sa
capacité à les affronter dépend de sa force. Si les tentations sont
puissantes et que l'homme est doté de foi, de constance, de savoir
et de discernement, ces tentations, bien que fortes, paraîtront
faibles pour lui. En revanche, elles ébranleront les ignorants, ceux
qui n'ont pas la même compréhension, connaissance, foi et
constance que les premiers.

C'est pourquoi nous disons que la véritable mesure pour
reconnaître le chemin de la vérité, ainsi que pour évaluer les
obstacles et comprendre les tentations, revient à la force de
l'homme dans sa compréhension des significations de ce qu'Allah,
exalté soit-Il, a voulu dans Son Livre sublime, et de ce que le
Messager d'Allah, que la paix soit sur lui, a voulu. Certains trouvent
que de petites tentations les entraînent vers la déviation et
l'éloignement de la voie droite, tandis que d'autres considèrent que
de grandes tentations, même importantes, sont pour eux comme
de petites épreuves par rapport à leur force de constance.
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En observant les gens de savoir et de discernement à cet égard,
comme les compagnons du Messager d'Allah, que la paix soit sur lui,
on constate que le Prophète, que la paix soit sur lui, a lié la
constance à la présence de ces derniers, du fait de leur proximité
temporelle avec le Messager d'Allah, que la paix soit sur lui, et de
leur connaissance de la guidance et du chemin du Prophète, que la
paix soit sur lui. Comme cela est rapporté dans le Sahih dans le
hadith d'Abu Burda d'après Abu Musa, où le Prophète, que la paix
soit sur lui, a dit : « Mes compagnons sont une sécurité pour ma
communauté, et lorsqu'ils partiront, ce qui a été promis à ma
communauté arrivera. » Cela signifie que les compagnons, qu'Allah
soit satisfait d'eux, possédaient une certitude, une constance et une
connaissance de la guidance de Mohammed, que la paix soit sur lui.

Lorsque le Prophète, que la paix soit sur lui, a dit : « Adhérez à ma
Sunna et à la Sunna des califes bien guidés après moi, » il
connaissait l'importance de la prophétie et du califat après lui. Cela
étant évident, il voulait que ceux qui entendraient ce discours après
un long moment suivent l'exemple des califes bien guidés, qui
avaient eux-mêmes reçu cet enseignement du Messager d'Allah,
que la paix soit sur lui.
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Comment reconnaître les tentations

Ainsi, il faut savoir que l'homme ne peut reconnaître les tentations
qu'en connaissant clairement la vérité évidente. Il est impossible de
mesurer l'obscurité et ses différents niveaux sans avoir vécu dans la
lumière, c'est une évidence. De même, celui qui a vécu dans une
faible lumière sera perturbé et affecté par une faible obscurité, c'est
également évident. Ce principe s'applique aussi bien à la lumière
qu'à l'obscurité, ainsi qu'aux choses perçues par la vue ou par l'ouïe.

Il en va de même pour ce qui touche le cœur de l'homme. Les
petites perturbations qui affectent le cœur s'accumulent jusqu'à
former une grande montagne que l'homme ne remarque pas avant
d'être détourné et changé.

Il est bien connu que la déviation de l'homme d'une direction à une
autre est similaire au changement de direction du cœur. Lorsqu'une
personne suit un chemin qui dévie peu à peu vers le nord ou le sud,
elle pense toujours être sur la direction initiale. De même, pour le
cœur humain, lorsqu'il commence à être influencé par les
tentations, petit à petit, il en vient à nier les vérités, remplaçant la
lumière par l'obscurité, la vérité par le faux, et les paroles correctes
et les significations justes par des paroles erronées et des
significations fausses.

Le Prophète, que la paix soit sur lui, a dit : « Les tentations sont
présentées aux cœurs petit à petit. » Dans un autre hadith, il est
rapporté qu'il a dit : « Petit à petit, » ce qui signifie que les tentations
se répètent de manière subtile, imperceptible pour l'homme. Ces
tentations s'accumulent dans les cœurs jusqu'à ce que l'homme les
absorbe sans même s'en rendre compte, ce qui est bien connu.

Il est donc essentiel pour l'homme de veiller à la préservation de sa
religion. Il doit également comprendre que s'éloigner des lieux de
tentation, lorsqu'on ignore leur nature véritable et les chemins par
lesquels elles peuvent atteindre le cœur, est l'un des meilleurs
moyens de se protéger. C'est pourquoi le Messager d'Allah, que la
paix soit sur lui, a mis en garde contre le fait de fréquenter les
polythéistes lorsqu'ils affichent le faux, car lorsqu'ils manifestent le
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faux et que l'homme ressent une aversion dans son cœur, il
commence à absorber ce faux petit à petit jusqu'à ce qu'il s'y
habitue. Une fois qu'il s'y est habitué, il y retournera encore et
encore, jusqu'à ce qu'il accepte le faux et s'éloigne du chemin de la
vérité et de la guidance.

Comme le Prophète, que la paix et les bénédictions soient sur lui, l'a
expliqué dans le hadith d'Al-‘Irbâd ibn Sâriyah, il a clarifié la vérité et
son opposé. Cela est évident dans les paroles du Messager d'Allah,
que la paix soit sur lui : « Adhérez à ma Sunna et à la Sunna des
califes bien guidés après moi, tenez-y fermement et mordez-y avec
vos molaires. Méfiez-vous des innovations. » Ce commandement du
Messager d'Allah, que la paix soit sur lui, de suivre le chemin de la
vérité implique implicitement l'existence d'un chemin opposé.

Ainsi, lorsque le Prophète, que la paix soit sur lui, dit : « Tenez-y
fermement, » cela indique qu'il y aura ceux qui essaieront de
détourner les croyants de ce chemin. De même, il a dit : « Mordez-y
avec vos molaires, » ce qui souligne encore l'importance de
s'accrocher fermement à la vérité.

Lorsqu'une personne mord quelque chose avec ses molaires, cela
signifie qu'il y a quelqu'un ou quelque chose qui tente de lui
arracher cette vérité. Tenir fermement à quelque chose indique
l'existence de défis ou de contestations. Même si personne ne
conteste la vérité directement, la vérité en elle-même nécessite une
adhésion ferme pour être maintenue.

C'est pourquoi le Messager d'Allah, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, a insisté sur l'importance de préserver le Coran. Il est
bien connu que le texte du Coran, en soi, ne peut être arraché par
quelque chose d'extérieur, mais il peut s'échapper de lui-même. En
d'autres termes, le Coran s'échappe de lui-même. Si une personne
ne répète pas et ne préserve pas le Coran, il finira par s'échapper
d'elle. C'est pourquoi le Prophète, que la paix soit sur lui, a dit,
comme rapporté dans les Sahihayn (Boukhari et Mouslim) et ailleurs
: « Préservez le Coran ; par Celui qui détient mon âme dans Sa main,
il s'échappe plus facilement que les chameaux de leurs liens. » Cela
signifie que si une personne ne répète pas constamment la vérité et
ne s'y accroche pas, même si personne ne la lui arrache, la vérité
s'éloignera progressivement d'elle jusqu'à ce qu'elle disparaisse
complètement.
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C'est pourquoi le Messager d'Allah, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, a indiqué que le moyen le plus sûr pour se prémunir
contre les voies du mal est de s'accrocher fermement à la vérité
elle-même. S'accrocher à la vérité rend l'homme ferme et certain.
Lorsque la vérité s'ancre en lui et qu'il la répète, médite et considère
par rapport aux autres, chaque avantage s'ajoute aux autres. Si
l'homme faiblit peu à peu, c'est parce que lorsque la vérité s'éloigne,
le faux prend sa place, ce qui est bien connu et observé. Cela est vrai
tant pour les concepts abstraits que pour les choses tangibles, car
Allah, exalté soit-Il, a fait que beaucoup de concepts abstraits
ressemblent aux choses tangibles ( Concrètes ).

Dans les prochaines séances, si Allah le veut, et dans cette séance
par la volonté d'Allah, nous parlerons d'un ensemble de tentations
et aborderons plusieurs questions relatives aux tentations, qu'elles
soient présentes ou futures, internes ou externes, selon les besoins.
Il est important pour le savant, le prédicateur et celui qui transmet
le message d'Allah, exalté soit-Il, de veiller sur lui-même en ce qui
concerne les troubles ou les ambiguïtés qu'il peut rencontrer dans
la connaissance de la vérité et sa transmission aux gens. Le
Prophète, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a vécu avec
ses compagnons en leur apportant ce dont ils avaient besoin pour
attirer les causes du bien et les parfaire, et pour repousser les causes
du mal et les diminuer autant que possible.
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L'importance de connaître les voies du mal
pour se prémunir contre les tentations

C'est pourquoi, si l'homme désire avoir de la constance et de la
certitude :

1. Connaître la vérité en elle-même :
- Comme cela a été mentionné précédemment, il est essentiel de
comprendre et d'adhérer à la vérité.

2. Connaître le faux et ses détails :
- Cela est tout aussi important. C'est pourquoi les compagnons,
qu'Allah soit satisfait d'eux, cherchaient à comprendre en
profondeur les questions relatives aux tentations, en les examinant
et en les discutant. En les évoquant, ils pouvaient ainsi identifier
leurs sources et leurs subtilités.

- Hudhayfah ibn al-Yamân, qu'Allah soit satisfait de lui, a dit, comme
rapporté dans les Sahihayn (Boukhari et Mouslim) et ailleurs : « Les
compagnons du Messager d'Allah, que la paix soit sur lui, lui
demandaient au sujet du bien, et moi, je lui demandais au sujet du
mal, par crainte qu'il ne m'atteigne. Je lui ai dit : Ô Messager d'Allah !
Nous étions dans l'ignorance et le mal, puis Allah nous a apporté ce
bien. Y aura-t-il du mal après ce bien ? Il a dit : Oui. »

Et cela fait également référence à ce qui est rapporté dans le Sahih,
dans le hadith de Shaqiq d'après Hudhayfa ibn al-Yaman, qui a dit : «
Nous étions assis auprès de 'Umar ibn al-Khattab, qu'Allah soit
satisfait de lui, et 'Umar a dit : "Lequel d'entre vous se souvient des
paroles du Messager d'Allah, que la paix et les bénédictions soient
sur lui, au sujet des tentations ?" Hudhayfa a répondu : "Oui, le
Messager d'Allah, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a dit :
Les tentations de l'homme dans ses biens, ses enfants et sa propre
personne sont expiées par la prière, l'aumône, le fait de
recommander le bien et d'interdire le mal." 'Umar ibn al-Khattab,
qu'Allah soit satisfait de lui, a dit : "Ce n'est pas de cela que je parle,
mais je parle de la tentation qui déferle comme les vagues de la
mer." »
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L'importance des tentations selon les
compagnons

Les compagnons, qu'Allah soit satisfait d'eux, accordaient une
grande importance aux tentations auxquelles ils étaient confrontés.
'Umar ibn al-Khattab, qu'Allah soit satisfait de lui, vivait à une
époque où les gens menaient une vie austère et n'étaient pas
encore confrontés à l'abondance de richesses. Il était conscient que
la tentation liée à l'argent entraîne des tentations d'opinion et de
parole.

Ibn Jarir al-Tabari a rapporté dans son ouvrage de tafsir (exégèse)
un hadith de 'Umar ibn al-Khattab disant : « Lorsque l'eau est
abondante, l'argent est abondant ; et lorsque l'argent est abondant,
la tentation apparaît. » Cela est bien connu, car lorsque Allah, exalté
soit-Il, accorde l'abondance de subsistance à Ses serviteurs, ils se
rebellent sur terre.

Ibn Jarir al-Tabari a également rapporté dans son tafsir une parole
de 'Abd al-Rahman ibn Zayd ibn Aslam concernant ce verset, disant
: « Lorsque les Arabes connaissaient une année de sécheresse, ils
étaient préoccupés par leurs propres affaires ; mais lorsque
l'abondance de subsistance venait, ils se battaient et s’entretuaient.
» Cela est bien connu.
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L'impact de la langue dans la survenue des
tentations

La question des conflits ne se limite pas nécessairement au fait de
lever les armes avec des lances ou des épées et de verser le sang.
Elle peut également se manifester par l'utilisation de la langue pour
diffamer les autres, proférer des opinions blasphématoires, etc.

C'est pourquoi le Messager d'Allah, que la paix et les bénédictions
soient sur lui, a déclaré que l'insulte envers un croyant est
comparable à son meurtre. En effet, lorsque quelqu'un utilise sa
langue pour calomnier autrui, cela équivaut à une violation de son
honneur, semblable à celle de son sang.

Il est bien connu qu'un individu ne commet pas le meurtre d'autrui
sans qu'il y ait eu préalablement une violation de son honneur par
l'une des parties. Le meurtre est souvent précédé par l'utilisation de
la langue.

Le Prophète, que la paix soit sur lui, a dit, comme rapporté dans le
Musnad et les Sunan d'après Mu'adh ibn Jabal :

« Le Prophète, que la paix soit sur lui, a dit à Mu'adh :
"Sommes-nous tenus responsables de ce que nous disons ?" Le
Prophète, que la paix soit sur lui, a répondu : "Les gens sont-ils jetés
en enfer sur leurs visages pour autre chose que les récoltes de leurs
langues ?" »

Cela signifie que les paroles prononcées par la langue sont ce qui
précipite l'homme en enfer et cause les tentations. Aucune
tentation, qu'elle soit majeure ou mineure, ne survient sans que des
paroles n'aient été prononcées.
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Les tentations de notre époque et l'impact de
la langue

Nous vivons à une époque où les tentations sont nombreuses, et la
plus grande de ces tentations est celle de la langue déliée.
L'utilisation imprudente de la langue se manifeste par de
nombreuses déclarations fausses, y compris des blasphèmes, de
l'hypocrisie, de la dépravation et autres, souvent déguisées sous des
termes comme la liberté d'expression ou la critique.

Cette ouverture sans restriction nécessite que le croyant connaisse
la vérité en établissant des principes solides et qu'il comprenne
également le faux en établissant des fondements clairs. Dans
certaines périodes, il est plus nécessaire de connaître le faux que de
connaître la vérité elle-même, en raison de la multiplicité des voies
du faux, car les chemins du faux sont nombreux alors que le chemin
du bien est unique.

Le Hadith d'Abu Wa'il rapporté par Abdullah
ibn Mas'ud

C'est pourquoi, dans le hadith rapporté par Abu Wa'il d'Abdullah ibn
Mas'ud, il est dit : « Le Messager d'Allah, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, a tracé une ligne pour nous et a tracé
des lignes à sa droite et à sa gauche. Puis il a dit : "Ceci est le chemin
droit, et ce sont des chemins sur chacun desquels se trouve un
diable appelant à lui." »

Le Prophète, que la paix soit sur lui, a donc décrit le chemin droit
comme une seule ligne, tandis que les autres chemins sont
multiples, tant en nombre qu'en direction. Ils sont nombreux et
variés en nombre, et ils se situent à droite et à gauche, en fonction
des inclinations des cœurs. Certains cœurs sont attirés par le
chemin des extrémistes, tandis que d'autres sont attirés par le
chemin des déviants, se détournant ainsi vers la droite ou la gauche.
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La diversité des passions des gens face aux
tentations

Les désirs des gens et leur attirance envers les tentations sont
variés. Certains sont attirés par la tentation de l'ouïe, d'autres par
celle de la vue, d'autres encore par celle des désirs charnels, la
tentation des paroles, ou celle des pensées, et ainsi de suite. Les
tentations sont donc diverses en fonction des passions des gens, ce
qui entraîne la diversité des chemins.

C'est pourquoi Allah, exalté soit-Il, a dit : « Allah est le Protecteur de
ceux qui croient ; Il les fait sortir des ténèbres vers la lumière »
(Al-Baqara : 257). Il a appelé les ténèbres par leur nom au pluriel et la
vérité par le nom de lumière au singulier, indiquant ainsi que la
vérité est une seule lumière, tandis que les ténèbres sont multiples.
En conséquence, sur chaque chemin de ces ténèbres se trouve un
diable qui y appelle.

La compréhension des voies de tentation
La compréhension de ces chemins revient à la sagesse de l'individu
ainsi qu'à la connaissance du savant éclairé sur la gravité de ces
tentations accumulées. Le savant vigilant, le prédicateur et le pieux
adorateur qui connaissent les dangers savent reconnaître la
tentation à venir et celle qui s'éloigne, la grande tentation et la
petite tentation.

Tout cela revient à connaître ce qui est grand et ce qui est
insignifiant, ce qui est fort et ce qui est faible, en se basant sur les
critères établis par la Charia à partir des paroles d'Allah, exalté soit-Il,
et des paroles du Messager d'Allah, que la paix et les bénédictions
soient sur lui.

Nous évaluons la Charia selon les critères établis par le Législateur
(Allah et Son Messager) et nous évaluons les affaires mondaines en
tenant compte de ce que le Législateur nous a laissé, en utilisant
notre jugement, notre perception, et la connaissance qu'Allah,
exalté soit-Il, nous a accordée. Mélanger ces deux domaines
entraîne la confusion chez l'individu.
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L'importance des savants dans la distinction
entre le bien et le mal

C'est pourquoi les savants disent que ceux qui possèdent la
connaissance et comprennent les sources du bien et du mal sont
les personnes les plus perspicaces et attentives. Ils méritent que l'on
écoute leurs paroles. En effet, beaucoup de gens se concentrent
uniquement sur une sphère, soit celle du mal, soit celle du bien,
sans distinguer les degrés supérieurs du bien ou les niveaux
inférieurs du mal.

Ce manque de distinction est courant parmi le grand public et
même parmi certains savants. Il arrive que de nombreux savants se
laissent entraîner à choisir des options inférieures pour satisfaire les
désirs du public, ce qui relève de l'ignorance.

Priorité aux enseignements religieux selon la
Charia

C'est pourquoi il est essentiel pour l'homme de ne pas transiger
dans la religion d'Allah, exalté soit-Il, et de donner la priorité aux
affaires religieuses et à leurs jugements selon l'ordre établi par Allah,
exalté soit-Il. Il doit aborder les questions les plus graves en premier,
en fonction de l'accentuation du Législateur à leur égard.

Le Messager d'Allah, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
reçu la Charia de manière progressive. Cette progression a
commencé par les questions les plus importantes, malgré leur
difficulté et leur rigueur. En effet, les choses les plus ancrées et
solides dans le cœur de l'homme sont celles qu'il pratique par
dévotion et en tant que culte.

Les mécréants de Quraysh ont été séduits par le culte des idoles et
des statues, dont l'origine était des personnes pieuses et
vertueuses. Ils ont d'abord représenté ces personnes, puis ont
fabriqué des idoles et des statues à leur effigie, qu'ils ont ensuite
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adorées en dehors d'Allah, exalté soit-Il. Cela influençait leurs
actions et leurs paroles, que ce soit en dormant ou en étant éveillés.
Ils ne se déplaçaient pas sans avoir quelque chose à voir avec leurs
idoles et pratiquaient la divination par les flèches.

La priorité du Tawhid dans la prédication du
Prophète

De même, lors de la naissance d'un garçon ou d'une fille, lors de
leurs mariages, ainsi que dans leurs sacrifices, ils invoquaient des
noms autres que celui d'Allah. Cela se retrouvait également dans
leurs paroles, leurs réunions et leurs serments, si bien que leurs
cœurs en étaient imprégnés. Bien que cette pratique soit
profondément enracinée dans leurs cœurs, elle concerne le Tawhid
(l'unicité d’Allah ). Le Messager d'Allah, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, a donc insisté sur le Tawhid et a placé
toute autre question religieuse, même importante, en dessous de
l'unicité d’Allah

Le Prophète, que la paix soit sur lui, a consolidé le principe du
Tawhid autant qu'il le pouvait, en appelant à celui-ci à La Mecque,
tout en prêchant d'autres vertus de l'islam et de la foi, ainsi que des
valeurs morales compatibles avec la nature humaine. Cela incluait
des aspects déjà présents chez les Quraysh qui renforçaient ce
message. En rectifiant les aspects innés de la nature humaine, il a
établi et confirmé la base sur laquelle l'islam serait construit.

17



L’explication d’Allah et de Son Messager sur
ce dont les gens ont besoin pour faire face aux

tentations

Le Prophète, que la paix et les bénédictions soient sur lui, a
expliqué à ses compagnons les règles de la religion en détail et de
manière globale, clarifiant ce dont les gens ont besoin. Ainsi, les
paroles d’Allah, exalté soit-Il, et celles du Messager d’Allah, que la
paix soit sur lui, sont explicites et claires. C’est pourquoi Allah, exalté
soit-Il, a dit dans Son Livre sublime :

« C’est Lui qui a fait descendre sur toi le Livre : il s’y trouve des
versets sans équivoque qui sont la base du Livre, et d’autres versets
qui peuvent prêter à diverses interprétations. Les gens qui ont au
cœur une inclination vers l’égarement, recherchent ce qui peut
prêter à interprétation, cherchant la dissension en recherchant une
interprétation subtile » (Al-Imran : 7).

La clarté des enseignements religieux selon
Allah et Son Messager

Allah, exalté soit-Il, a indiqué que le principe fondamental de la
religion est la clarté et l'explication. Cela est également évident dans
le hadith rapporté par An-Nu'man ibn Bashir dans les deux Sahihs
(Boukhari et Mouslim) et ailleurs, où le Prophète, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, a dit : « Le licite est clair et l'illicite est
clair. »

Cela est aussi évident dans la parole d'Allah, exalté soit-Il : « Un Livre
dont les versets se ressemblent » (Az-Zumar : 23). Abdullah ibn
Abbas, Mujahid ibn Jabr et d'autres ont dit à ce sujet : « Ses versets
se ressemblent les uns les autres, se confirment les uns les autres et
se renforcent les uns les autres, sans se contredire. »
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La reconnaissance du vrai et du faux

Cela signifie que si une personne veut connaître la vérité, elle doit
comprendre que la connaissance de la vérité en elle-même permet
de reconnaître le faux. Celui qui connaît la vérité de manière
générale reconnaît le faux de manière générale, et celui qui connaît
la vérité en détail reconnaît le faux en détail.

Ainsi, il est important pour l'homme de comparer les différents
niveaux de connaissance autant qu'il le peut, et de ne pas se perdre
dans des détails qui le détourneraient de la voie principale, le faisant
aller à droite et à gauche. Il pourrait alors croire qu'il a acquis une
connaissance suffisante de la Charia ou des questions religieuses, et
se sentir satisfait, tout en négligeant ce qui est plus important pour
lui-même et pour les autres.

La tentation de privilégier ce qui est inférieur à
ce qui est supérieur

Il est bien connu que l'une des plus grandes ruses d'Iblis pour
tromper de nombreuses personnes, y compris les adorateurs, les
pieux et les savants, est de les occuper par ce qui est inférieur au
détriment de ce qui est supérieur lorsqu'il y a une situation de choix.
Ou bien, lorsque la détermination d'une personne est si forte que le
diable ne peut pas l'empêcher, il la détourne d'une affaire
supérieure vers une affaire inférieure, laissant cette personne se
complaire dans cette occupation moins importante. Ainsi, la
pratique religieuse visible diminue en proportion de cette déviation.

C'est pourquoi beaucoup de gens se consolent avec certaines
formes d'adoration ou de prédication, en pensant qu'ils ont ainsi
emprunté le chemin de la guidance parfaite, alors qu'ils ont négligé
ce qui est plus prioritaire et plus grand. Cela constitue une forme de
déficience et d'erreur, et c'est même une tentation par laquelle
l'homme peut être éprouvé.
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La tentation de délaisser le Tawhid pour les
vertus secondaires

Il est bien connu que quiconque délaisse le Tawhid (l'unicité
d'Allah) et son affirmation pour se consacrer à la connaissance des
vertus de l'islam et de la foi, ainsi qu'à la morale, aux bonnes
manières, et à la conduite prônée par l'islam, tout en citant des
versets et des hadiths du Messager d'Allah, que la paix et les
bénédictions soient sur lui, pour satisfaire son désir de plaire à Allah
ou ressentir une certaine piété et dévotion envers Allah, se tourne
vers ce qui est inférieur en délaissant ce qui est supérieur. Alors, la
tentation survient et l'homme est éprouvé en lui-même, et il
éprouve également les autres en se détournant des affaires
supérieures pour s'occuper des affaires secondaires.

Le Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient sur lui) a expliqué
les affaires de la fitna (tentation/trouble) à sa communauté, et cela
est évident dans la parole précédemment mentionnée de Omar ibn
al-Khattab. Comme il a été dit, il a divisé la fitna en deux catégories:

La tentation de l'homme concernant lui-même, ses biens et sa
famille.

1. La première tentation : les petites tentations

Bien qu’elles soient grandes en elles-mêmes, par comparaison avec
d’autres, ce sont de petites tentations. Il s’agit de la tentation de
l’homme concernant ses biens, ses enfants et son épouse.
C’est pourquoi Allah, le Tout-Puissant, a dit :
“Et sachez que vos biens et vos enfants ne sont qu’une tentation”
(Al-Anfal : 28)

et Allah, le Très-Haut, a dit :
“Vos biens et vos enfants ne sont qu’une tentation”
(At-Taghabun : 15)

Ainsi, Allah, le Très-Haut, a fait des biens et des enfants une
tentation, ce qui signifie ce qui détourne l’homme de certaines voies
du bien, et ce détournement provient de certaines choses permises
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qu’Allah, le Tout-Puissant, a autorisées.
Et beaucoup de gens pensent qu’ils ne tombent pas dans la

tentation tant qu’ils n’enfreignent pas les interdits. C’est une forme
de confusion.
En effet, si une personne se consacre à certaines choses permises
et délaisse les devoirs ou les actions méritoires, cela constitue une
forme de tentation. La tentation n’est pas toujours interdite. Elle
peut être interdite, elle peut être grande, et elle peut même être
une forme de mécréance qui exclut de la religion.

Allah, le Très-Haut, a dit dans Son Livre majestueux :
“La tentation est plus grave que le meurtre”
(Al-Baqara : 217)

Et Allah, le Très-Haut, a dit :
“La tentation est plus sévère que le meurtre”
(Al-Baqara : 191)

Et Allah, le Très-Haut, a dit :
“Et combattez-les jusqu’à ce qu’il n’y ait plus de tentation”
(Al-Baqara : 193)

Il a été rapporté par plusieurs savants du salaf, parmi les exégètes et
autres, comme cela a été rapporté par Abdallah ibn Mas’ud dans le
récit de Ibn Jarir At-Tabari d’après ‘Atiyya, qu’Abdallah ibn Mas’ud a
dit : “jusqu’à ce qu’il n’y ait plus de polythéisme”.

Nous parlerons ensuite de la deuxième catégorie de tentation.

La petite tentation est la tentation de l'homme concernant ses
biens et ses enfants.

C'est l'une des plus grandes choses qui détournent l'homme de
lui-même. Elle est dite "petite" car, par comparaison, ce qui est son
opposé résulte des actions de l'homme et de sa quête de surplus
pour lui-même. Si une personne consacre ses biens à quelque chose
de religieux, cela la détourne des aspects secondaires qui ne font
pas partie des vérités du monothéisme. Les biens peuvent
détourner l'homme, et s'il tombe dans certains interdits, ce sera
dans des interdits liés aux transactions commerciales et dans le but
d'accumuler et d'obtenir davantage de biens.
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Il peut mentir par tromperie, voler, usurper des biens, ou se livrer à
des actions permises qui le détournent du chemin de la vérité.

C'est pourquoi le Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient sur
lui) a expliqué que la tentation de l'homme concernant ses biens,
bien qu'elle soit petite, est expiée par les actions qui s'y opposent et
qui sont en deçà du monothéisme. Parmi ces actions, il y a la prière,
et les prières varient : certaines sont des obligations individuelles,
d'autres des obligations communautaires, et d'autres encore sont
des actions recommandées. Les actions recommandées
elles-mêmes se divisent en plusieurs niveaux : certaines sont
fortement recommandées, comme la prière de la nuit, d'autres sont
régulières mais de moindre importance, et enfin, certaines sont
simplement des prières surérogatoires générales que l'homme peut
accomplir sans restriction, comme la prière du matin (Dhuha), la
prière entre le midi (Dhuhr) et l'après-midi ('Asr), ou la prière entre le
coucher du soleil (Maghrib) et la nuit ('Isha), ou toute autre prière
incluse dans la récompense des deux unités de prière mentionnées
dans de nombreux hadiths rapportés du Prophète (paix et
bénédictions d'Allah soient sur lui).

La tentation concernant les biens, les enfants et la personne
elle-même.

La tentation réside dans l'inclination de l'homme envers ces choses,
comme son inclination envers les biens, que ce soit des choses
permises qui le distraient de l'adoration ou des actions méritoires
telles que les questions de prédication, la religion, le dévouement,
ou encore l'incitation au bien et la prévention du mal.
Cette tentation peut également détourner l'homme des

obligations, comme la prière en congrégation, car il se laisse tenter
par l'accumulation des richesses et la spéculation sur les marchés,
ce qui le distrait des prières en congrégation.
C'est une forme de tentation qui touche l'homme.

Cette tentation : la tentation de l'homme concernant ses biens, ses
enfants, ainsi que son épouse et lui-même.
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L'homme peut être tenté dans sa propre personne, en étant affecté
par certaines afflictions psychologiques et maladies telles que
l'avarice obéie, l'orgueil, l'envie, la rancune, etc. Ces afflictions le
conduisent à commettre des péchés en laissant libre cours à sa
langue. Les causes de ces péchés résident dans l'âme de l'homme, à
savoir les désirs obéissants, l'avarice, l'orgueil et l'arrogance, ainsi
que l'envie et la haine.

Les tentations peuvent également toucher les membres de
l'homme, comme ses mains et sa langue, ou provenir de ses propres
afflictions internes dues aux péchés, telles que l'anxiété et la
tristesse qui peuvent l'accabler. Ces afflictions peuvent le détourner
de l'incitation au bien, de la prévention du mal ou de toute autre
forme d'adoration, l'occupant par ses propres préoccupations et le
détournant vers des choses permises pour soulager son esprit et
son cœur. Cela peut ainsi le détourner du bien.

C'est un type de tentation auquel l'homme est confronté dans sa
vie mondaine, et elles sont variées.

Il est important pour l'homme de bien évaluer cette question.

Si une personne est riche, influente, ou souffre de maladies
psychologiques, ou encore, si elle a des enfants et des épouses, elle
doit examiner ces aspects et leurs impacts sur elle-même afin de se
protéger. C'est pourquoi Omar ibn al-Khattab (qu'Allah soit satisfait
de lui) a évoqué cela dans le hadith rapporté par Hudhayfa. C'était
vers la fin de son califat.

Hudhayfa lui a dit : "La tentation de l'homme dans ses biens et ses
enfants", et dans une autre version : "et dans son épouse et sa
propre personne", est expiée par la prière, la charité, l'incitation au
bien et la prévention du mal. Cela montre la compréhension de
Hudhayfa ibn al-Yaman, qui était bien informé des secrets du
Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient sur lui). Le Prophète lui
avait confié beaucoup de choses concernant les tentations, car la loi
islamique a pour but l'explication claire. La charia n'a pas été révélée
uniquement pour Hudhayfa ibn al-Yaman, ni pour un petit groupe
de Médine, mais pour toute l'humanité.
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Allah, le Tout-Puissant, dit :
> "Nous ne t'avons envoyé que pour l'humanité entière, comme
annonciateur et avertisseur."
> *(Saba : 28)*

Allah a donc envoyé le Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient
sur lui) à tous les humains et les djinns, qui sont tous tenus de suivre
Muhammad (paix et bénédictions d'Allah soient sur lui).

Le fait que Hudhayfa ait reçu ces informations sur les tentations de
manière spécifique tient au fait que la compréhension des
tentations varie avec le temps. Il est donc approprié que les
individus s'informent à ce sujet selon leur situation personnelle,
plutôt que les groupes. Comprendre la tentation, ses origines et ses
effets sur l'homme dépend de chacun. C'est pourquoi Hudhayfa ibn
al-Yaman a expliqué à Omar ibn al-Khattab ce qu'il comprenait et lui
a dévoilé ce qui n'était compréhensible que pour Omar.

Omar ibn al-Khattab (qu'Allah soit satisfait de lui) a alors demandé :
"Quelle est cette tentation qui déferle comme les vagues de la mer
?" Cette tentation est générale et visible pour les gens, les égarant
dans leur religion.

La première tentation, qui concerne les biens, les enfants, l'épouse
et la personne elle-même, varie. Parmi elles, il y a les petites
tentations. Cette première catégorie comprend les petites
tentations qui concernent les individus. Ces tentations individuelles
varient en fonction de la compréhension et de la connaissance de
chacun concernant leurs caractéristiques et leurs effets.

Il est donc impératif que chaque personne s'informe sur cette
tentation particulière qui la concerne, qu'elle identifie les points
d'entrée de cette tentation, et qu'elle sache comment les fermer
pour préserver sa religion.

2. La tentation de l'argent

La deuxième tentation est celle qui touche l'ensemble des gens.
Cela concerne des sujets comme l'argent. Lorsque les gens sont
dans l'abondance de biens et de ressources, il faut savoir que la
tentation montre ses crocs. C'est un fait bien connu. Quiconque
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examine l'histoire et les conditions des nations et des États
remarquera que les pays auxquels Allah accorde l'abondance de
ressources sont souvent les plus enclins à la violence et à la
profanation du sang. C'est un fait avéré, que ce soit tout au long de
leur histoire ou à certaines périodes spécifiques.

De même, dans les époques où Allah accorde l'abondance de
ressources, Il en fait une cause de tentation supplémentaire, celle
du sang. C'est pourquoi il est essentiel que chacun reconnaisse les
lieux de tentation générale, qu'il les expose aux autres et qu'il lutte
contre elles.

De même, lorsqu'une tentation montre ses crocs, il est important
de l'expliquer à ceux qui peuvent la comprendre, mais de ne pas la
divulguer à d'autres. Abou Hourayra (qu'Allah soit satisfait de lui)
avait connaissance de certaines tentations mais ne les a pas
transmises aux gens. De même, Muadh ibn Jabal possédait des
connaissances sur certaines tentations, liées aux questions
religieuses. En effet, beaucoup de gens, lorsqu'ils acquièrent des
connaissances religieuses, s'égarent et égarent les autres, soit par
désir personnel, soit par ambition cachée, ce qui les pousse à
outrepasser certaines questions pour en aborder d'autres. Dans de
tels cas, leur ignorance des questions religieuses vaut mieux que
leur connaissance.

Pour beaucoup de gens, l'ignorance est préférable à la
connaissance, ce qui dépend de la personne qui transmet. C'est
pourquoi Muadh ibn Jabal a caché certains enseignements du
Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient sur lui), comme cette
parole du Prophète :

Quiconque dit : 'La ilaha illallah' (Il n'y a point de divinité qui mérite
l'adoration à part Allah) sincèrement de son cœur entrera au
Paradis."
Il ne l'a révélée qu'avant sa mort par crainte d'être coupable de
cacher la connaissance.

Cela indique que, si l'homme peut se permettre de cacher certaines
questions relatives aux lois religieuses, il est d'autant plus important
de cacher les affaires mondaines, les nouvelles des gens et les
grandes questions importantes. Les gens sages et avisés doivent
adopter cette attitude, car beaucoup de nouvelles et de paroles
peuvent entraîner des conséquences fâcheuses.
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C'est ainsi que l'imam al-Boukhari a rapporté dans son Sahih,
d'après Abou Hourayra (qu'Allah soit satisfait de lui), qu'il a dit :
"J'ai retenu du Messager d'Allah (paix et bénédictions d'Allah soient
sur lui) deux récipients : l'un, je l'ai diffusé," c'est-à-dire à l'intention
des gens, "et l'autre, si je l'avais diffusé, ce pharynx aurait été
tranché."

Le pharynx est une partie du système digestif et respiratoire
humain. Il s’agit d’un conduit musculaire situé derrière la cavité
nasale et la bouche
Cela signifie soit littéralement, en versant du sang, soit en référence
à son propre sang. Ceci indique la tentation qui survient parmi les
gens, les amenant à s'entretuer.

Il semble qu'Abou Hourayra ne faisait pas référence à son propre
pharynx en disant qu'il serait tranché, mais plutôt à la tentation qui
se répandrait parmi les gens. Il a caché une partie de la révélation
pour le bien des gens. Cette partie cachée de la révélation n'est pas
liée aux actes de culte purement religieux, mais plutôt à des
nouvelles.

C'est pourquoi, lorsque Omar ibn al-Khattab (qu'Allah soit satisfait
de lui) a demandé à Hudhayfa ibn al-Yaman à propos de la tentation
qui déferlerait comme les vagues de la mer, la discussion s'est
déroulée ainsi :

-Omar ibn al-Khattab :
"La tentation qui déferlera comme les vagues de la mer, y
a-t-il quelque chose entre moi et elle ?"

-Hudhayfa ibn al-Yaman :
"Il y a entre toi et elle une porte ; tu n'as rien à craindre, ô
Commandeur des Croyants."

-Omar ibn al-Khattab :
"La porte sera-t-elle brisée ou ouverte ?"

-Hudhayfa ibn al-Yaman :
"Elle sera brisée."
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-Omar ibn al-Khattab :
"Alors, elle ne sera jamais refermée."

-Hudhayfa ibn al-Yaman :
"Oui."

On a ensuite demandé à Hudhayfa :

-Les Compagnons :
"Omar savait-il qu'il était lui-même la porte ?"

-Hudhayfa ibn al-Yaman :
"Il le savait aussi clairement qu'il savait que la nuit précède le
jour."

Cela signifie que Hudhayfa ibn al-Yaman a transmis cette
information sur la tentation à une personne comme Omar, en raison
de sa foi, de sa fermeté et de sa certitude. Par conséquent, lorsqu'il
s'agit de grandes questions, de tentations, d'informations sur les
nations, les conditions des peuples et des grands personnages, il est
important que l'homme ne prenne pas ces sujets à la légère. Parler
de ces sujets à la légère peut corrompre la vie des gens et rendre la
vie difficile à gérer.
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La Discrétion de Hudhayfa ibn al-Yaman et la
Sagesse du Prophète

C'est pourquoi le Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient sur
lui) a choisi Hudhayfa ibn al-Yaman parmi ses compagnons pour
être le dépositaire de ses secrets, et non parmi les plus illustres
comme Abou Bakr et Omar, qui étaient pourtant de haut rang.
Pourquoi le Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient sur lui)
a-t-il choisi Hudhayfa alors qu'Abou Bakr et Omar étaient présents ?
C'est parce qu'Hudhayfa ibn al-Yaman possédait naturellement des
qualités telles que la discrétion.

Une autre raison est que l'ignorance de certaines informations par
Abou Bakr et Omar était préférable à leur connaissance. Le
Prophète (paix et bénédictions d'Allah soient sur lui) savait qu'ils
deviendraient califes et que connaître certains aspects des
tentations pourrait affaiblir leur détermination. Abou Bakr, bien
qu'étant le Véridique et le meilleur des hommes après les
prophètes, restait un être humain avec des faiblesses humaines,
tout comme Omar (qu'Allah soit satisfait de lui). Le Prophète (paix et
bénédictions d'Allah soient sur lui) voulait donc préserver leur
perfection en ne leur divulguant pas certaines informations, mais en
les confiant à Hudhayfa ibn al-Yaman.
Ainsi, lorsqu'il s'agit de tentations, il est essentiel que chacun garde
sa langue, même s'il est certain de quelque chose.

La Tentation de la Parole et la Sagesse de
Hudhayfa ibn al-Yaman

Cela indique que lorsqu'une personne, ou beaucoup de gens,
parlent des affaires et des nouvelles des autres en se basant sur des
spéculations sans clarification, cela constitue une tentation qui
détourne l'homme de la connaissance de la vérité. Cela distrait
également l'esprit et perturbe la vie des gens, les entraînant dans
des tentations concernant leur religion.
Ce qu'Allah décrète est la vérité. Hudhayfa ibn al-Yaman possédait
la vérité claire par le biais du Prophète (paix et bénédictions d'Allah
soient sur lui), mais il ne la divulguait pas à la légère comme le font
beaucoup de gens en rapportant des nouvelles et des rumeurs. Cela
montre que ces comportements ne sont pas louables.
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La Tentation dans la Religion
Le deuxième type de tentation concerne les affaires religieuses
elles-mêmes, et ce sont les grandes tentations. Elles se divisent en
plusieurs niveaux, dont le plus grave est la tentation de l'homme
concernant sa croyance. La tentation de la croyance est la pire
calamité qui puisse frapper un homme. C'est pourquoi Allah, le
Très-Haut, l'a appelée "la tentation" dans Son Livre majestueux.
Allah, le Très-Haut, dit :

"La tentation est plus grave que le meurtre"
(Al-Baqara : 217)

La tentation mentionnée ici désigne la mécréance. C'est pourquoi
Ibn Jarir at-Tabari rapporte dans son tafsir, d'après un hadith de
Shibl, d'Ibn Abi Nujayh, de Mujahid ibn Jabr, qu'il a dit que la
tentation ici signifie : "L'apostasie de l'homme de sa religion est plus
grave que le meurtre." Cela a également été rapporté par Abdallah
ibn Abbas (qu'Allah soit satisfait de lui), et par Sa'id ibn Abi 'Aruba,
d'après Qatada. Les savants exégètes parmi les pieux prédécesseurs
s'accordent sur le fait que la tentation ici signifie la mécréance et
l'apostasie, ce qui est pire que le meurtre.

L'importance de connaître les degrés des
affaires religieuses

Et cela nous indique une question importante : à savoir la
connaissance des degrés dans les affaires religieuses. La
connaissance des degrés dans les affaires religieuses revient à la
charia.
Certaines personnes considèrent le meurtre et l’effusion de sang
comme quelque chose de grand, et cela est effectivement grave aux
yeux d’Allah. Cependant, en termes de balance des priorités, ce qui
est grand peut devenir petit en comparaison. Le meurtre, par
rapport à l’unicité d’Allah et sa violation, est considéré comme
moindre.
C’est pourquoi Allah Tout-Puissant a fait de la tentation une chose
plus grande. Allah Tout-Puissant n’a pas minimisé le meurtre en le
qualifiant de petit, mais Il a fait de l’association quelque chose de
plus grave. Ainsi, le meurtre reste grave, mais l’association est
encore plus grave.
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Comment connaître l’ampleur de la tentation

Et si une personne veut connaître les lieux de la tentation pour les
apprécier, elle doit connaître leur ampleur selon la charia. Elle doit
savoir ce qui les diminue et ce qui les banalise selon la charia. En
effet, la tentation dans les affaires religieuses peut détourner de la
prière, qui est le deuxième pilier de l’Islam. Si quelqu’un minimise
l’importance de la prière, sa nature obligatoire, ses temps prescrits,
etc., cela constitue une tentation suivant l’unicité.

Le savant en la matière est celui qui connaît les rangs et les degrés
des jugements juridiques islamiques, tandis que l’ignorant est celui
qui ignore ces rangs. Le plus savant est celui qui connaît les degrés
du bien et les niveaux du mal, ainsi que les degrés du bien et leur
comparaison en cas de conflit. Il est bien connu que les portes du
bien sont par degrés et rangs, et que l’appel à ces biens et leur
réalisation se fait en fonction de leur importance et de leur rang
dans la religion.

Il n’est pas permis à l’homme de donner priorité à un rang sur un
autre. La stabilité des rangs des jugements juridiques islamiques est
comparable à celle des marches que l’homme monte. L’homme
monte ces marches selon un ordre déterminé : il monte sur la
première marche, puis la deuxième, puis la troisième, et ainsi de
suite. Aller dans le sens inverse est physiquement impossible, et de
même, renverser l’ordre de la charia est en contradiction avec ses
principes, et utiliser une balance autre que celle de Muhammad
(paix et bénédictions d’Allah sur lui) est inapproprié.

De nos jours, la tentation est apparue dans les affaires religieuses
en mélangeant les obligations et les rangs du mal sans clarifier leur
importance selon la vérité. Certains minimisent l’importance de
l’unicité, des tombes, du shirk, ainsi que de la prière. D’autres
minimisent les principes établis et stables de l’Islam, concernant la
vertu, le hijab, les questions de l’honneur liées à la fornication, et la
promotion de ce qu’on appelle l’homosexualité, entre autres. De
même, ils s’opposent aux jugements évidents d’Allah concernant les
hudud (peines prescrites) et leur application, leur importance et les
lois d’Allah, qui sont des affaires régissant la société.
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Les tentations et la minimisation de certaines interdictions

Il y a également des tentations liées à la minimisation de certaines
interdictions, en les présentant comme des affaires individuelles.
Cela concerne les choix des personnes dans leurs affaires
religieuses, leurs opinions, leurs vêtements, leurs paroles, leurs
allées et venues, ainsi que les comportements qui en découlent
sous le nom de “libertés”.

Les tentations peuvent également toucher l’individu par rapport à
ses enfants, ses biens, son conjoint, ainsi que les questions de vertu
mentionnées précédemment, telles que l’appel à la liberté
vestimentaire ou à la nudité, ou encore ce qu’on appelle la liberté de
l’homosexualité. Elles incluent aussi la contestation de certains
principes établis dans la charia, comme dans les paroles d’Allah ou
du Messager d’Allah (paix et bénédictions d’Allah sur lui), par
exemple le fait que la dissolution du mariage soit entre les mains de
l’homme, ou la tutelle de l’homme sur la femme et sa responsabilité
vis-à-vis d’elle.

De plus, il y a ce qu’on appelle la liberté dans l’adultère, ainsi que
l’homosexualité, les questions d’héritage et autres tentations variées
qui émergent constamment, surtout à notre époque d’ouverture.
Avec l’avènement des chaînes satellitaires et l’unification des
langues parmi de nombreuses personnes, les Orientaux
comprennent la langue des Occidentaux et vice versa, ou sinon, cela
est traduit immédiatement.

Dans les temps passés, malgré la présence du mal, il restait confiné
à son environnement et à sa langue, et sa diffusion était limitée.
Toutefois, on peut dire que le mal peut exister dans les esprits de
beaucoup, même s’ils ne côtoient pas les gens de la tentation. Cela
conduit à la division, à la discorde et à la tentation dans la religion
d’Allah le Tout-Puissant.
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Les plus grandes tentations sont le renversement des choses

Les plus grandes tentations sont le renversement des choses. C’est
pourquoi Allah, le Tout-Puissant, a dit : « En effet, ils ont déjà
cherché à provoquer la tentation auparavant et ont bouleversé les
choses pour toi » [At-Tawbah : 48]. Renverser les choses dans la
religion d’Allah le Tout-Puissant, renverser les balances, renverser les
obligations, renverser les intérêts, minimiser l’importance des
méfaits, ce sont des choses qui ne peuvent être éliminées que par la
venue de la vérité qu’Allah a expliquée, même si les mécréants la
détestent.

La Nécessité de Connaître et de Comprendre la Vérité

Il est donc nécessaire pour l’homme d’être parmi ceux qui
connaissent la vérité en elle-même et ceux qui l’examinent
attentivement, ainsi que de connaître les preuves qui s’y rapportent
autant que possible. Cela est d’autant plus nécessaire de nos jours
pour repousser le mal et la tentation, et pour clarifier et rendre
évidente la vérité manifeste.

Nous avons un grand besoin de mettre en avant les preuves claires
et fondamentales de la religion à une époque où il est devenu facile
d’accéder aux questions de la science. En effet, de nombreuses
questions de science bien établies et évidentes sont parfois
obscurcies par des ambiguïtés, qu’il s’agisse de questions abrogées,
de cas spécifiques, de situations individuelles, ou de hadiths faibles
attribués au Prophète (paix et bénédictions d’Allah sur lui) ou mal
compris. Ces ambiguïtés apparaissent souvent aux gens plus que
les preuves claires et évidentes. C’est la voie des hypocrites qui
cherchent la tentation, comme Allah, le Tout-Puissant, le dit : «
Quant à ceux qui ont une déviation dans le cœur, ils suivent ce qui
est équivoque » [Al-Imran : 7]. Bien que ces ambiguïtés soient rares,
l’affaire claire ou le cas clair, qui se trouve entre deux pôles, est
faible.
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C’est pourquoi le Prophète (paix et bénédictions d’Allah sur lui) a
dit, comme rapporté par Amr ibn Sharahil de Nu’man (qu’Allah soit
satisfait de lui) : « Ce qui est licite est clair et ce qui est illicite est
clair, et entre les deux se trouvent des choses équivoques ». Dans
une autre version, qui est plus correcte : « des choses équivoques
que beaucoup de gens ne connaissent pas ». Le Prophète (paix et
bénédictions d’Allah sur lui) a dit : « des choses équivoques que
beaucoup de gens ne connaissent pas », indiquant ainsi l’ignorance
de ces choses et leur existence. Beaucoup de gens ignorent
l’existence de ces ambiguïtés, mais lorsque les gens en prennent
connaissance, cela devient une tentation.

C’est la méthode des hypocrites mentionnée par Allah, le
Tout-Puissant, qui cherche à créer des troubles et à interpréter les
choses de manière erronée. Cela se produit pour deux raisons : pour
provoquer des troubles et pour rechercher une mauvaise
interprétation. Ils cherchent à créer de l’instabilité et à perturber
l’équilibre dans la connaissance des degrés du bien et des
jugements juridiques. Ils mélangent le bien et le mal, la vérité et le
faux, le correct et l’incorrect, et ainsi de suite.

La Priorisation des Aspects de la Religion

Mélanger les niveaux de la religion en eux-mêmes est également
l’une des plus grandes tentations de notre époque. Beaucoup de
gens appellent à un aspect du bien, et cet aspect est en soi bon,
mais dans le cadre complet de l’islam, se limiter à cet aspect est
considéré comme un mal.

C’est pourquoi connaître les niveaux de la religion et les jugements
de la charia tels qu’ils ont été apportés par le Messager d’Allah (paix
et bénédictions d’Allah sur lui) est l’une des obligations les plus
importantes et nécessaires pour l’homme. De même, connaître les
niveaux du mal et ce que l’homme doit repousser est essentiel.
Beaucoup de gens, par amour du bien et par zèle, concentrent leur
cœur sur certains aspects interdits et s’occupent à les repousser,
alors qu’ils devraient se concentrer sur des choses plus prioritaires.
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Notes

Nous nous contentons de ce qui précède à titre de résumé et de
concision, et non pas de manière détaillée et exhaustive, car le lieu du
détail est dans un autre contexte, et par volonté de diffusion et de
simplification, nous avons traité ces questions de manière concise.

Je demande à Allah, Gloire et Majesté à Lui, de nous accorder à vous et à
nous la satisfaction, et que la paix et les bénédictions soient sur notre

Prophète Muhammad, ainsi que sur sa famille, ses Compagnons, et ceux
qui les suivent avec bienfaisance jusqu'au Jour du Jugement.
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Quatrième de couverture
Cet ouvrage est le fruit des efforts de plusieurs frères et sœurs
anonymes, visant à diffuser la science de manière gratuite et
explicite au plus grand nombre. L’œuvre originale a été
traduite, dans le souci de retranscrire les écrits de la manière la
plus fidèle possible au texte original.

Vous pouvez également participer à cette œuvre de bien en
diffusant cet ouvrage au plus grand nombre, soit
physiquement en imprimant la version simplifiée et en la
partageant avec votre entourage ou dans les lieux de culte
autour de vous, soit par le biais de la version digitale, afin de
contribuer à cet acte de bien et d'obtenir une part de la
récompense.

Vous pouvez accéder gratuitement à ces différentes versions
(imprimable/digital) via le QR code suivant :

Nous demandons au Seigneur, le Très-Haut, d'accepter notre
œuvre.

35


