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CHAPITRE 7

Themes de 'amour
dans la théologie mystique musulmane

William C. Chittick

Le Coran est resté une source vivante d’inspiration depuis le
début de la tradition. Son exégese a toujours été un genre littéraire
important, mais plus que cela, toute approche de I'apprentissage
se réclamant de I'islam y revient. Chaque approche, cependant, est
colorée par ses propres objectifs et méthodologies. La jurisprudence
(figh), par exemple, étudie le Coran en tant que source principale
de la loi musulmane et, compte tenu de 'importance de la bonne
pratique, a joué un role majeur dans la communauté. Néanmoins,
le 29/ ne s’intéresse pas 2 la vision coranique du monde, pour la
simple raison que les juristes en tant que juristes ne s'intéressent pas
au monde en tant que tel. Les savants qui ont étudié le monde ont
ecrit sur des sujets tels que Dieu et ses attriburs, sa relation avec le
cosmos, son bur dans la création de ['univers, le statut unique des
étres humains parmi les créatures, le réle des prophéres, la nature
du salut et les étapes de la vie apres la mort. Dans leurs enqueétes,
ils ont généralement utilisé 'une des trois grandes méthodologies
— la théologie dialectique (kalim), la philosophie ou le soufisme

(tasawwuf) — chacune ayant été représentée par de nombreuses
ecoles différences.

La troisieme d’entre elles, le soufisme, n'a pas de définition claire.
Ceux qui utilisent le mot ne s'accordent pas sur ce quil signifie
exactement, ni sur la manicre de le différencier de la théologie ou de
la philosophie dialectique. De nombreux spécialistes occidentaux et
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la plupart des non-spécialistes le placent dans la catégorie du mysti-
cisme, mais c'est assez problématique érant donné I'imprécision du
terme mysticisme, ainsi que la vaste gamme d'enseignements et de
pratiques associés au soufisme dans ['histoire musulmane.” Dans le
cadre de ce chapitre, j utiliserai le terme « théologie mystique » comme
une désignation de I'approche soufie du Coran, qui impligue de se
concentrer sur la question de la transformation de I'ime dans le but

de la mettre en conformité avec son prototype divin.

Les maitres du soufisme éraient souvent versés dans la théologie
dialectique et/ou la philosophie, sans parler de la jurisprudence, mais
ils considéraient I'apprentissage des livres comme préliminaire a la
véritable tache, qui est de connaitre les choses par soi-méme et de
devenir ce pour quoi les étres humains ont été créés. Beaucoup de
ces savants ont écrit de maniére prolifique, tandis que d autres n'ont
jamais pris la plume, se consacrant plutét a guider les érudiants et les
disciples sur le chemin de Dieu. La lictérature soufie est extraordinai-
rement riche, et ce depuis les IX® et Xsiecles, lorsque les différentes
approches de ['apprentissage musulman se sont différenciées.

Compte tenu de I'accent mis par les maitres soufis sur la trans-
formation de 'ame, il n'est pas surprenant que l'amour ait été 'un
de leurs thémes favoris. Aucune autre expérience humaine partagée
n'a le méme pouvoir de changer les priorités d'une personne. Les
explications soufies sur le réle de 'amour dans la relation entre
'’homme er Dieu peuvent nous donner une idée assez claire de la
facon dont leur approche différe de celle d'autres écoles de pensée,
en particulier de la jurisprudence, qui a si souvent été considérée
a tort comme le coeur de la tradition musulmane. Plus précisé-
ment, je souhaite analyser la raison pour laquelle beaucoup d’entre
eux considéraient 'amour comme le ceeur du message du Coran.
Pourquoi, par exemple, pourrait-on appeler le Coran un « livre

1 J'ai essayé de proposer une description adéquarte du réle du soufisme dans
la tradition musulmane (et d’expliquer pourquoi le « mysticisme » est une
désignation inappropriée) dans Sufism.: A Beginner s Guide (Oxford: Oneworld,
2000), Carl Ernst a souligné cerrains des problémes liés & I'utilisation du mot
soufisme lui-méme dans 7he Shambhala Guide to Sufism (Boston: Shambhala,

1997).

THEMES DE ’AMOUR DANS LA THEOLOGIE MYSTIQUE MUSULMANE 151

d’amour » (7shq-nama) : Ce nest certainement pas Wne expression
qu'un juriste ou qu'un orien raliste aurait employée. Elle est tirée des
Parﬂl&$ du mysterieux Shams-i Tabrizi, célébre pour son apparition
coudaine dans la vie de Riimi (mort en 1273) et sa disparition tout

qussi soud
lat

gl’ﬂ.

la
se pré

aine. Comme on le sait, il a joué un réle déterminant dans
ransformation de Riimi d'un érudit plutot terne en |'un des plus

nds poétes de I'histoire humaine.”

Pour donner un sens i cette parole de Shams, nous devons revoir
maniere dont le Coran était considére, notamment le fait quil
sentait et était compris comme la parole méme de Dieu. En
dautres termes, les musulmans 'interpretent comme I'expression
de Dieu, sa révélation de sa propre nature, son explication de qui il
est, de ce qu'il fait et de ce qu'il veut. Lorsque lauteur du livre parle
de Punivers et de 'étre humain, il le fait en fonction de lui-méme.
Il ne sintéresse pas au monde et aux affaires humaines pour la
simple raison que, de son point de vue, rien n existe par lui-méme..
Toutes choses sont simplement, comme il le dit, des « signes » (ayat)

montrant sa propre realite.

Les savants musulmans savaient bien que les lecteurs du Coran
tiraient du texte de nombreuses conclusions, diverses et meme
contradictoires. De nos jours, c'est un lieu commun de la théorie
herméneutique de dire que les individus regardent les choses a travers
leurs propres objecrifs, mais cette idée n'avait rien d'étrange il y a
mille ans. Shams expliqua pourquoi la plupart des gens ne volent
pas le Coran comme un livre d’amour en ces termes : « Le defaut
est qu'ils ne regardent pas Dieu avec le regard de 'amour. Ils Le
recardent avec le regard du savoir, ou le regard de la science, ou le
regard de la philosophie. Le regard de 'amour est autre chose. »”

2 William Chittick, Me ¢ Rumi: The Autobiography of Shams-i Tabrizi
(Louisville; Fons Vitae, 2004), p. 156.
3 Ibid,, p. 228,



150 L’AMOUR DE DIEU

la plupart des non-spécialistes le placent dans la catégorie du mysti-
cisme, mais c'est assez problématique étant donné I'imprécision du
terme mysticisme, ainsi que la vaste gamme d’'enseignements et de
pratiques associés au soufisme dans I'histoire musulmane.! Dans |e
cadre de ce chapitre, j utiliserai le terme « théologie mystique » comme
une deésignation de ['approche soufie du Coran, qui implique de se

THEMES DE L AMOUR DANS LA THEOLOGIE MYSTIQUE MUSULMANE 151

d’amour » (ishg-nama) ? Ce n'est certainement pas une expression
qu’un juriste ou qu un orientaliste aurait employée. Elle est tirée des
ParGlES du mystérieux Shams-i Tabrizi, célebre pour son apparition
soudaine dans la vie de Rimi (mort en 1273) et sa disparition tout
aussi soudaine. Comme on le sait, il a joué un role déterminant dans
la transformation de Riimi d’un érudit plutor terne en 'un des plus
graﬂds poetes de I'histoire humaine.?

concentrer sur la question de la transformation de 'dme dans le but

it o Pour donner un sens a cette parole de Shams, nous devons revoir
de la mettre en conformité avec son prototype divin.

la maniere dont le Coran érair considéré, notamment le fair qu'il
se présentait et €rait compris comme la parole méme d:f Dieu. 'En
d’autres termes, les musulmans 'interpretent comme lexpressu':@
de Dieu, sa révélation de sa propre nature, son ﬂplicatiun. de qui il
est, de ce qu'il fait et de ce qu'il veut. Lorsque ['auteur du h*ifre E)arle
de 'univers et de I'étre humain, il le fait en fonction d'e lui-méme.
[l ne sintéresse pas au monde et aux uffﬂire‘s f.lumames.pmfr la
simple raison que, de son point de vue, rien nexiste par lm—n;e'rﬂi.
Toutes choses sont simplement, comme il le dit, des « signes » (2yaz)

Les maitres du soufisme éraient souvent versés dans la théolo gie
dialectique et/ou la philosophie, sans parler de la jurisprudence, mais
ils considéraient 'apprentissage des livres comme préliminaire 4 la
véritable tiche, qui est de connaitre les choses par soi-méme et de
devenir ce pour quoi les étres humains ont été créés. Beaucoup de
ces savants ont écrit de maniere prolifique, tandis que d’autres n’ont
jamais pris la plume, se consacrant plutdt A guider les étudiants et Jes
disciples sur le chemin de Dieu. La littérature soufie est extraordinaj-
rement riche, et ce depuis les IX¢ et X¢ siecles, lorsque les différentes
approches de l'apprentissage musulman se sont différenciées.

montrant sa propre realite.

Les savants musulmans savaient bien que les lecteurs du Coran
tiraient du texte de nombreuses conclusions, diverses et meme
: : ) ;
contradictoires. De nos jours, c'est un lieu commun de la théori
Indivi a travers
herméneutique de dire que les individus regardent les choses a tria1
" & F 3 - 5 b S - a
leurs propres objectifs, mais cette idée n'avait rien d ¢trange )
' C
mille ans. Shams expliqua pourquoi la plupart des gens ne ??ﬂ
. ? < ut
pas le Coran comme un livre d'amour en ces termes : « Le Ifl: aL
‘ ; s Le
est quils ne regardent pas Dieu avec le regard de I'amour |
' “lence, ou le
d ¢ le regard du savoir, ou le regard de la science, ou
regardent ave g & IR
de la philosophie. Le regard de I'amour es
regard de la p p g

Compte tenu de I'accent mis par les maitres soufis sur la trans.
formation de I'dme, il n’est pas surprenant que ['amour ait été ['un
de leurs thémes favoris. Aucune autre expérience humaine partagée
na le méme pouvoir de changer les priorités d’une personne, Les
explications soufies sur le réle de 'amour dans la relation entre
I'homme et Dieu peuvent nous donner une idée assez claire de la
facon dont leur approche differe de celle dautres écoles de pensée,
en particulier de la jurisprudence, quli a si souvent été considérée
a tort comme le cceur de la tradition musulmane, Plus précisé-
ment, je souhaite analyser la raison pour laquelle beaucoup d’entre
eux considéraient 'amour comme le cceur dy message du Coran.
Pourquoi, par exemple, pourrait-on appeler le Coran un « livre

I J'ai essayé de proposer une description adéquate du réle du soufisme dans
la tradition musulmane (et d’expliquer pourquoi le « mysticisme » est une
désignarion inappropriée) dans Sufism: A Beginners Guide (Oxford: Oneworld.
2000). Carl Ernst a souligné cerrains des problémes liés & I'utilisation du mot
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v ‘4-- T& -l
>  William Chitwick, Me & Rumi: The Aurobiography of Skams-i 1aoriz:
1 ¥

(Louisville: Fons Vitae, 2004), p. 156.
3 Ibid., p. 228.
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Les deux commandements

Les enseignements de base du Coran sur Dieu, I'univers et 'homme
peuvent se resumer a ce que 'on appelle communément les trois
« principes » (as/) de la foi : ['unicité de Diey (tawhid), la prophétie
(nubrviwa) et le retour (ma‘ad). En termes succincts, le premier
principe signifie qu'« il n'y a de dieu que Dieu », le second que
« Muhammad est le messager de Dieu », et le troisiéme que tout
vient de Dieu et retourne éventuellement 4 lui. Les deux premiéres
déclarations, lorsqu’elles sont récitées ensemble et précédées des mots
« Je témoigne que », sont connues sous le nom de Shabadah, I'acte
de témoigner. Comme presque tout le monde le sait, la Shabadah
est le premier des cing piliers de la pratique musulmane. La forme
correcte de pratique est codifiée par les juristes, mais ils ne disent
rien sur le sens de la Shahadah. Son sens est abordé par la théologie
dialectique, la philosophie et le soufisme.

Lorsque la phrase « il n’y a de dieu que Dieu » est prise isolément,
on l'appelle la formule du tawhid. Littéralement tawhid signifie « dire
un », ¢ est-a-dire « déclarer 'unicité de Diey ». Une facon typique
de comprendre Dieu est d’insérer dans cette formule n'importe quel
nom de Dieu trouvé dans le Coran. Par exemple, le Coran dit que
Dieu est le Vivant. Par conséquent, « il n'y a rien de vivant A part
Dieu. » En d’autres termes, il n’y a pas de vraie vie en dehors de
la vie de Dieu, et la vie que nous vivons n’est pas réellement la vie
— si C'érait le cas, nous ne mourrions jamais. Le Coran dit aussi que
Dieu est 'Omniscient. Par consequent, « il n’'y a d’omniscient que
Dieu. » Personne ne sait vraiment, 2 part Dieu, et notre connaissance
comparée a sa connaissance est ignorance. Comme le dit le Coran,
« Les hommes n’embrassent de sa science que ce qu'il a voulu leur

apprendre » (C. 2:255),

Il serair facile de continuer ainsi, en énumérant les 99 noms de
Dieu et en indiquant la maniére dont chacun affirme |a primauté de
la réalité de Dieu et la dépendance de tout le reste. Dans chaque cas,
nous pourrions appuyer la conclusion avec des versets coraniques
et des paroles prophétiques. Ce qui est trour & fait clair, c’est que le

3 ¥
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Coran soutient que la réalité de Diey esr | seule réalité diene de
ce nom, et il voit rout le reste comme dérivane de Disy. [0S
et pour toujours.

Le deuxieme principe développe la notion que Muhammad
est le messager de Dieu, ce qui signifie également que le Coran est
le message de Dieu. Une parrie du message est |e fair que Dieu 2
envoyé une longue série de prophétes commencant par Adam ef se
terminant par Muhammad. Le nombre traditionnel esr de 124 000,
assez pour tout le monde. Comme le dit le Coran - « Chaque narion

a eu son prophete » (C. 10:47).

Le troisieme principe est que toutes les créanures, issuss de leur
Créateur, suivent des chemins divers qui ramen=nr evenrucllement
3 lui. La situation humaine differe de celle des aurrss par la présence
d’un certain degré de libre arbirre. Cela explique pourquoi les messagzes
prophétiques sadressent seulement aux étres humains. Dans la mesurs
ou ils sont libres — et dans quelle mesure ils le sont resz= une qus
ouverte — ils seront tenus pour responsables, ¢ est-a-dire qu
choix quoddiens auront des repercussions sur leur avenir posthime.

Au cours de la discussion des trois principes, le Coran dismngus
deux sortes de commandements divins, que les .
appellent partois le « commandemem.créztfur : :*-: li; D_j __
ment religieux ».* Par le biais du premier commandem=nat. Dicu fait
exister I'univers. Au moyen du second, il donne d -

dtres humains. e commandement créateur peut cors

b —— e —
| ——

corollaire de la prophétie.
Le Coran mentionne le commandement createur dj:j E\,::;:
versets, tels que : « Lorsqu'il yeut qu une chose scir. rj..t ;SW:Mi
lle est » (C. 36:82). Ce commandement est erernel, ¢ q e
w s. donc Dicu le prononce po

5 i rs du remp e
il se situe en deho _ 1 : —c

toujours. Cest pourquoi les theol

deux commandements. C.f:l:
J-dini, est tire du Jandin
alectique Ibn

+ divers ; pour les
4 Les savants ont employé divers termes p

: i et al-amr d
appariement specihque, d!'-ﬂdm.r ;I{-kau r”]ﬁ-éjabm e
des amants » (Rawdat al-muhiboin) par le ceie

- ¥ # ] e hlrl
Qayyim al-Jawziyya (décédé en 1350
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compris l'activité créatrice de Dieu en termes de déisme, Le point
de vue coranique est que nous existons parce que Dieu nous accorde
['existence en ce moment, non pas parce que Dieu a créé unjver
duparavant, intervenant occasionnellement dans les événements.
Chaque chose individuelle, chaque événement, chaque souffle est
le fruit du mot « Sois ! », une commande qui se manifeste toujours
€n ce moment meme, |'éternel présent.

Quant au commandement religieux, il dit aux gens comment agir
correctement. Le Coran précise qu'lblis (Satan) puis Adam furent
les premiers auxquels il s’est adressé. Le refus d’Iblis de se prosterner
devant Adam lorsque Dieu lui ordonna de le faire fournit la racine
mythique de la désobéissance, ce qui 4 son tour met en évidence |
différence clé entre les deux commandements. Le commandement
religieux peut étre désobéi, mais pas le commandement créateur. Frant
donné que le commandement religieux ne s'adresse qua Adam et i
ses enfants (la question d’Iblis et des autres djinns étant mise part),
seuls les étres humains ont la possibilité de désobéir & Diew. Nous
rencontrons ici I'éternelle question de la liberté et du déterminisme,
une discussion sans fin dans les textes musulmans comme ailleurs.

Lorsque Dieu nomma Adam prophéte, il devint le premier inter-
médiaire humain du commandement religieux. Ceux qui acceptent
le commandement religieux et tentent de le merttre en pratique
sont appelés les « serviteurs » de Dieu (26d). Du point de vue du
commandement créateur, cependant, absolument tout ce qui existe
est serviteur de Dieu, puisque rien ne peut lui désobéir, Il y a donc
deux sortes de servitude, en accord avec les deux sortes de comman-
dements. La premicére est obligatoire et concerne tout ce qui existe
dans l'univers. La seconde est volontaire, dans [a mesure oi} ses desti-
naraires ont la possibilité de la refuser. Le commandement religieux
fut délivré au premier étre humain et renouvelé chaque fois qu'un de
ses descendants érait nommé prophéte, I appelle les écres humains

a reconnaitre qu'ils sont dans une servitude obligatoire envers Dieu,
puis a utiliser leur libre arbitre pour suivre ses instructions.
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Lamour divin

En parlant d'amour, le Coran utilise deux mots, wudd et hubb
(et dérivés), qui sont genéralement compris comme des synonymes.’
Dans les listes habituelles de noms divins, un dérivé de wudd est
donné, al-wadnd. 1l est généralemfnr E:{pliqué comme un participe
actif, « aimant » ou « amant », mais le modele grammarical du mot
est également utilisé pour les participes passifs. C'est P[JIJ[(‘I[M}[‘{JE
nombreux érudits ont expliqué que le nom désigne Dieu a la fois
comme aimant et bien-aimé. Cela signifie qu'il n'y a d’aimant que
Dieu et de bien-aimeé que Dieu. En d'autres termes, Dieu seul aime
vraiment, et Dieu seul est le véritable objer de I'amour.

Comme indiqué, Shams-i Tabrizi soutint que les lecteurs ne
verront le Coran comme un livre d'amour que s'ils regardent Dieu
avec le regard de I'amour et évitent le regard de la jurisprudence,
de la théologie dialectique, de la biologie et de la théorie critique.
Mais qu'est-ce que l'amour au juste ? A ['époque mr.::cle.rne, la plugzm
des gens y pensent comme quelque chose de I:I'IEH'ELJ_'IEFU.]{, et Cest
évidemment le cas. Pourtant, en fin de compte, c'est une émotion, un
caprice psychologique, un sous-produit de I'évolution, une construc-
tion sociale ou une autre sorte de phénomene naturel ou humain. Il

nous appartient, nous ne lui appartenons pas. Du point de vue du
Coran, il faut renverser la situation. Il s'agit de commencer par le bas
plutdt que par le haut. Rimi exprime cette perspective descendante

dans ce verset :

' : ' iere ¢ lle ; pour le
Pour les élus, 'amour est une L cnse lumicre érernelle ; p
peuple, I'amour est forme et appérit.

Une fois que Dieu est reconnu comme la lumiére eternelklle de
B A fait ki de 'amour en toutes choses
'amour, le réle tour a fait fondamenral

igni i il existe e ent
5  Frant donné les nombreuses significations du mot amour, il existe égalem

' i S qui 3 iderés
plusieurs autres mots coraniques importants qui peuvent n.j:tn::i C[:":i o
a k. -
comme différenciant les diverses sortes d'amour. Le savant jordani

bin Muhammad analyse un total de 38 mots dans Love in the Holy Quran

(Chicago : Kazi Publications, 2011). . _ B apetof
6 iﬁ:/z’{yy%r-f Shams ya diwan-i kabir, ed. Badi' al-Zaman Furuzanfar (Tehéran:

Danishgah, 1957-1967), verset 18197,
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disaient. Citons par exemple un pass - - -
) . ) . : sage de Rashid al-Din Mavbud
: : : vient de noter que cette notion s P ybudi,
peut étre appréhendé. Il convie q de la auteur du Dévoilement des soprers (Kashfa

- L] L] - - ¥ '.fl .--— L
nature essentiellement divine de 'amour trouve une expression tsrar), L'un des plus longs

e, : . commentaires du Coran en langye pere. : '
explicite non seulement dans le soufisme, mais aussi dans les écrits il : BuUe persane, achevé vers ['an 1130.
Lorsqu il explique le verset : «

de philosophes tels que I'lkkhwan al-safd’, Avicenne, Suhrawardi et
Mulla sadra. Si les juristes ne s'intéressaient pas a 'amour, c'est qu'il
ne peut ctre légiféré. Quant aux théologiens dialectiques, ils étaient
hostiles & toute suggestion selon laquelle le Seigneur transcendant
pourrait aimer ses humbles serviteurs, encore moins l'inverse, alors ils
se sont occupés a prouver que Dieu ne se rapporte aux étres humains
quen termes de commandements et d'interdictions, et que ceux-c;
se rapportent a Dieu seulement en termes d’obéissance. La théologje
dialectique érait bien siir treés appréciée des juristes, puisqu’elle
fournissait la raison d’étre de leur pain quotidien.

‘ ! Les hommes ne savent point apprécier
Dieu a sa juste valeur comme il [e merite » (C. 22:74), Mavbudi

souligne que cela signifie que seul Diey connait Dieu. Puis, il dir :
« Demain [au paradis], lorsque les serviteurs atteindront 'exaltation
de 'union avec lui et verront les marques temoignant de la proximité,
il accordera la vision de lui-méme dans la mesure de votre capacité,
non dans la mesure de sa grandeur et de sa majesté. »” De nombreux
passages d autres auteurs faisant la méme remarque pourraient étre
cités, que la discussion porte sur la vision béatifique au paradis ou sur
la vision de la présence divine ici et maintenant.

Lorsque nous plagons 'amour dans le contexte des trois principes
de la foi, nous pouvons dire que les textes I'évoquent a partir de
quatre points de vue fondamentaux : en tant que réalité éternelle, en
tant que motif de la création, en tant que force derriére la direction
divine et en tant que but final de 'avenir humain.

Les savants musulmans qui ont parlé de I'amour ont convenu
quiil érait indéfinissable. Dans les discussions sur 'amour humain,
ils se limitaient généralement 4 décrire ses symptémes, ses caractéris-
tiques et ses conséquences. ls les résumérent dans le sens du « désir
d’union ». En utilisant le mot union, ils disaient que le but de ceux

" 3 o= r - .
ui saiment est de se réunir, pas de rester séparés. Ils comprenai - : * : lont
g S DL P P it psstec s Du premier point de vue, 'amour est compris comme identique
amour comme I'énergie qui provoque la rencontre de Dieu et de : e L s - i ot (2
: ‘ e | avec Dieu, cest-a-dire « avant » la création, bien qu'il s'agisse d’un
I'homme. Dans les travaux techniques des théologiens mystiques, - : =
e | s ‘ _ _ avant ontologique et non temporel. Dieu en tant qu'amour est une
les discussions restaient généralement séches et abstraites, accessibles . ez 1A = (Aéeddd
unité absolue englobant toute possibilité d’étre. Al-Daylami (décédé

uniquement aux érudits ayant des années de formation. Cela nous
aide a comprendre pourquoi bon nombre des théoriciens les plus
profonds de 'amour — comme Ibn al-Farid en arabe et Riim? en
persan — ont exprimé leurs enseignements presque exclusivement
dans la poésie, une maniére beaucoup plus efficace de transmettre
le pouvoir transformateur de 'amour 4 la communauté.

vers l'an 1000), auteur de ce qui semble étre le premier livre arabe
sur 'amour combinant des perspectives théologiques, philosophiques
et soufies, explique le premier point de vue comme suit : « La racine
de I'amour est que Dieu est éternellement décrit par 'amour [...]
Il saime lui-méme pour lui-méme en lui-méme [...] Ici, 'aimant,
le bien-aimé et I'amour sont une seule chose sans division, car il

| PEUX d‘fs M DIt '-}“]13‘35 pour I'union sont wisal, qui est lunité méme et dans l'unité les choses ne sont pas distinctes. »°
signifie se réunir, communier, avoir des relations sexuelles ; et ittihad,
qui signifie atteindre 'unité aprés la multiplicité, I'unification, Les 2B Rashid al-Din! Maybudi, Kashf zlasrar wa) ‘uddat aloabrir vold 6 6des Al
théologiens dialectiques étaient scandalisés par ces paroles et soutenaient Asghar Hikmat (Téhéran: Danishgih, 1952-1960), p. 409.
quelles compromettaient la transcendance de Dieu. Cependant, toute 8 Abull-hasan al-Daylami, Kitab atf al-alif al-ma'lif ‘ala'l-lam al-mataf, ¢d. J. C.
attention portée aux écrits des érudits méticuleux qui les employaient ¥adet (Le Calre s InstinutErancals d drchéologle Orientale, 1962), p. 36-3?&

). ; . : STt ol o Pour une traduction anglaise voir Joseph Normenrt Bell et Hasan Mahmoo

montre qu'ils avaient une compréhension sophistiquée de ce qu'ils AbdulllaGEa'Shake. j oo atie o J,\,,Emmg Love (Edimbourg : Edinburgh

Universicy Press, 2006). Leur traduction de ce passage se trouve p. 39.
0) B
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Du second point de vue, Dieu est considéré comme aimant
['univers. Lamour est alors I'attribut qui l'incite a émettre le comman-
dement créateur. Lamour fait exister ['univers et pousse toute chose
vers la pleine réalisation de ses propres possibilités, A cet égard,
Dieu aime route la création, et toutes les choses font exactement ce
qu elles doivent faire, car il leur dit « Sois ! » a chaque instant, De
plus, toutes choses retourneront a leur Créateur aimant, chacune
selon sa propre capacité d’'amour. Ainsi le troisieme principe de |5
foi, le retour a Dieu, est compris comme une nécessité ontologique,
et en tant que tel il est souvent appelé « le retour forcé » (al-rujs;*
al-1dtirari) ; il découle du fait que toute chose sert ['ordre créateur.

A partir du XII*siecle environ, les auteurs soufis ont généralement
fourni une toile de fond mythique a la notion de 'amour créateyr
de Dieu en citant une conversation entre Dieu et David. Lorsque
David a demandé a Dieu pourquoi il avait créé 'univers, Dieu a
répondu : « J'étais un trésor caché et j'aimais étre connu, alors j'aj
créé les créatures afin d’étre connu. »

Le troisieme point de vue considére 'amour comme |'attribut
divin qui a incité Dieu 4 émettre le commandement religieux. Toutes
choses reviendront de toute fagon A Dieu, mais dans son amour
pour les étres humains, Dieu transmet des instructions afin qu'ils
reconnaissent son amour et répondent en conséquence. Les étres
humains peuvent alors employer leur liberté d’une maniére qui leur
permettra de revenir a lui, de maniére 2 réaliser leur désir d’union.
Les textes appellent souvent cela « le retour volontaire » (al-rugi
al-ikhtiyari), ce qui correspond A la servitude volontaire, qui est
I'apanage de I'étre humain.

Le quatriéme point de vue considére I'objectif final de 'amour,
c est-a-dire la réalisarion du bur de rous ceux qui s'aiment, qui est de
se réunir et de profiter de I'étreinte de I'autre. A un égard, ce point
de vue est identique au premier — Dieu dans son unjté — parce
que l'union ne laisse pas de place pour deux. Au premier stade,
cependant, les étres humains éraient des potentialités d’écre et de
savoir, et au dernier stade, ils auront atteint la réalité d’étre et de
savoir, se percevant comme le rayonnement de la Réalité Unique sans

3 ) ’
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aucun écre distinct qui leur soir propre. Riimi explique la différence
entre les deux points de vue en disant qu’au début, nous étions des
poissons, inconscients de nous-mémes er de 'océan. Puis Dieu nous
a jetés sur la terre ferme, ol tout ce que nous faisons est motivé
ng la recherche de notre bien-aimé perdu. Finalement, Dieu nous
rameénera dans |'océan et, pour la premiére fois, nous reconnaitrons
notre vraie nature et notre vrai foyer.’

En résumeé, si nous regardons en arriere, vers 'origine, nous voyons
Punité de 'amour, et si nous regardons vers ['aboutissement final,
nous voyons l'union de I'amour. Cela signifiec que les deux étapes
intermédiaires sont notre préoccupation immeédiate, puisque nous
nous sommes éloignés de l'unite et n'avons pas encore atteint l'union.
Ces deux érapes. | amour comme motif de la création et 'amour
comme force derricre la direction divine, peuvent étre analysées plus
en dérail en prérant une attention particuliere aux implications des

deux commandements.

Un verset coranique cite plus que tout autre dans la litcérarure
revét une importance particuliére dans ce contexte : « Dieu les aimera
et ils 'aimeront » (C. 5:54)." Ce verset définit la relation entre Dieu
et '’homme en quatre déclarations fondamentales : Dieu est aimant,
les étres humains sont les objets de son amour, les étres humains
sont aimants, et Dieu est l'objet de leur amour. Si nous lisons ces
déclarations du point de vue du commandement créateur, le Coran
parle du fonctionnement du domaine de |'étre, sans référence au
libre arbirtre. Si nous les lisons du point de vue du commandement
religieux, le Coran parle du réle de la liberté humaine dans la réali-
sation de I'amour. Etant donné que le verset peut étre lu dans les
deux sens, il nous offre huit perspectives coraniques supplémentaires

sur la réalité de 'amour.

9 Rami, Majalis-i saba, éd. Tawfiq Subhani (Téhéran: Intisharir-i Kayhan,
2000), p. 121-122.

10 Tous ceux qui connaissent le Coran, notamment les innombrables auteurs
qui ont discuté de ce verset sous cette forme, savent qu'il s'agit d’une clause
tirce d’une phrase plus longue. La traducrion du verset complet est : « O vous
qQui croyez, si vous abandonnez votre religion. Dieu en appellera d'autres 4
prendre votre place. Dieu les aimera et ils I'aimeront, »



160 L'AMOUR DE DIEU

Lamour dans le commandement créatif

La premiere déclaration, « Il aimera », signifie que Dieu est aimant.
Au stade initial de I'unicé divine absolue, Dieu s'aime lui-méme, car i
n'existe rien d’autre, il est donc aimant, bien-aimé et amour. Lorsque
nous tenons compte de I'omniscience divine, nous comprenons qu'|
connait toutes choses de toute éternité comme concomitantes de sa
connaissance de lui-méme. Ainsi, en saimant, il aime tout. Dans
son chapitre sur I'amour dans Revivification des sciences de la religion
(Jhya” wliam al-din), le grand al-Ghazali (mort en 1111) explique cet
argument ainsi : « Quand quelqu'un n'aime que lui-méme, ses actes.
ses émotions et son amour ne sortent pas de son essence et de ce qui

accompagne son essence car ils sont liés a celle-ci. Ainsi, Dieu n'aime

que lui-méme. »'!

Etant donné que Dieu est éternel et immuable (gadim), son
amour est également éternel et immuable. Les choses créées, cepen-
dant, sont nouvellement arrivées (mufidath), cest-a-dire que Dieuy
les connait éternellement, mais elles ne commencent 4 exister que
lorsqu'il donne le commandement créateur. Le Coran fait souvent
référence a 'amour qui anime la création comme ralhma, miséri-
corde, compassion. Etymologiquement, rehma désigne la qualité
d'un rzhim, un utérus, donc son sens fondamental est 'amour d’une
mere pour ses enfants. Un certain nombre de paroles prophétiques
font le lien entre ces deux notions. Par exemple : « Certes, Dieu est
plus miséricordieux envers son serviteur que n'importe quelle meére
envers son enfant. » Remarquez que cette parole peut signifier que
Dieu est miséricordieux envers route chose, car tout dans univers
est le serviteur de Dieu. Le Coran associe la servitude universelle
et obligatoire au nom de Tout-Miséricordieux (rahman) dans ce

verset : « Tout ce qui existe dans les cieux et sur la terre est serviteur
du Miséricordieux » (C. 19:93). Le Coran im plique également que

11 al-Ghazali, [iyd’ uliam al-din, vol. 4 (Beyrouth : Dar al-Hadi, 1993), p. 474.
Pour une traduction du chapitre d'al-Ghazili sur I'amour, voir Eric Ormsby;
« Love, Longing, Intimacy and Contentment », Livre XXXVI de 7he Revival

of the Religious Sciences (Cambridge, MA : The Islamic Texts Sociery, 2011),
p. 101-102,
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le nom Tout-Miséricordieux est synonyme du nom de Diey (par
exemple, C. 17:110) et dit que la miséricorde de Dieu « embrasse
coutes choses » (C. 7:156). En d’autres termes, Dicu est fonda-
mentalement miséricordieux et aimant, une notion qui se reflete
dans la formule de la consécration rituelle : « Au nom de Dieu, le
Tﬂut-Misérimrdieux. le Toujours-Miséricordieux »

[ a miséricorde est donc une sorte d'amour, mzis |z miséricorde
et 'lamour ne sont pas exactement la méme chose, car la miséricorde
est unidirectionnelle et 'amour est reciproque. Dieu aime 'homme,
et 'homme aime Dieu, mais Dieu a de la miséricarde envers les érres
humains, et les étres humains ne peuvent pas avoir de misericorde eqvers
Dieu. Au contraire, ils doivent diriger leur miséricorde vers d’zurres
créatures. D’ol la parole prophétique : « Dieu n'est pas miséricordieux
envers ceux qui ne sont pas miséricordieux envers les autres.

‘Abdallah Ansari (mort en 1088), auteur de plusieurs livres en
arabe et en persan, parmi lesquels la descripdon arabe classique des
étapes de l'ascension du chemin vers Dieu, Les étapes des irinérants
(Manazil al-sairin). En persan, il est surtout connu pour ses pricres
chuchotées (munajat), dans lesquelles il fait frequemment appel 2
la nature érernellement aimante de Dieu.

Par exem plE :

O Dieu, ou retrouverai-je le jour ou Tu m'appartenais et que je
n'érais pas. Jusqu'a ce que jatteigne ce jour, je serai au milieu du
feu et de la fumee. Si je retrouve ce jour dans les deux mondes, j en
profiterai. Si je trouve Ton Etre pour moi-meme, je serals satistait
de mon propre non-¢rre. |

O Dieu, ol érais-je quand Tu m’as appelé ? Je ne suis pas moi quand
Tu restes pour mol. B

O Dieu, quand Tu appelles quelqu’un, ne rends pas visibles les
offenses que Tu as cachées ! k ™
O Dieu, Tu nous as relevés et personne n'a dit : « Releve-toi ! »
Maintenant que tu as relevé, ne rabaisse pas ! Garde-nous 3 'ombre

» Iy a i ”.:
de Ta douceur ! Ne nous confie qu'a ta bonté et miséricorde !

12 Cité par Maybudi, Kashf al-asrar, vol. 5, p. 232. Ciré dans "i.‘(?tlh:a.m Chirti;ﬁ:,
Divine Love: Islamic Literature and the Path o God (New Haven: Yale

University Press, 2013), p. 33.
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Le verset de 'amour murtuel dit que Dieu « les aimera ». Cela
était compris comme signifiant que 'amour de Dieu est dirigé vers
les étres humains, qui sont les seuls objets de son amour mentionnés
explicitement dans le Coran. Pourquoi il devrait les aimer plucde
que d’autres est une question beaucoup discutée dans la littérature,
souvent en soulignant le lien de 'amour avec la beauté (jamal, husn),
qui est généralement décrite comme ce qui attire 'amour. Comme
['amour, la beauté ne peut pas étre définie, mais presque tout le monde
serait d'accord pour dire que les hommes aiment ce qu'ils trouvent
beau. Les textes ne considérent pas cela comme un résultat de I3
biologie ou de la psychologie — I'explication ascendante — majs
plutét comme une condition requise du commandement créateur,
Le Prophéte a exprimé la racine divine de la beauté dans la célébre
parole, « Dieu est beau et il aime la beauté. »

Si Dieu est beau, alors il n'y a de beau que Dieu. Quand Diey
aime, il aime la beauté, et lui seul est vraiment beau, par conséquent,
il aime sa propre beauté. Il le fait d’abord en s'aimant [ui-méme et
ensuite en aimant sa beauté telle quelle se refléte dans les choses
creces. Le Coran parle de la beauté de Dieu lorsqu'il dit qu’il est décrit
par « les plus beaux noms » (C. 7:180, 17:110, 20:8, 59:24). 1| fait
référence a 'amour de Dieu pour la création lorsqu'il dit : « Il 2 donné
la perfection a tout ce qu’il a créé » (C. 32:7). Quant i 'humanité,
il estdit : « C'est lui qui vous a formés, et quelles admirables formes
il vous a données ! » (C. 40:64). Ainsi, 'afirmation que Dieu « les »
aime signifie qu'il aime sa propre beauté telle qu’elle apparair dans
les étres humains. Ensuite, le Prophéte dit, faisant écho 4 la Genése :

« Dieu a créé Adam sous sa propre forme », cest-a-dire sous la forme
des plus beaux noms. Comme Dieu le dit dans le Coran, « Nous
avons crée I'homme dans les plus admirables proportions » (C. 95:4).

On pourrait dire que la compréhension musulmane globale de la
nature humaine est basée sur les déclarations paralléles « Dieu aime
la beauté » et « Dieu les aimera ». Dieu aime les étres humains parce
quils renferment et reflétent la totalité de sa propre beauté, qui est
désignée par les plus beaux noms. Eux seuls ont été créés sous la forme
de la beauté universelle de Dieu, et eux seuls ont appris « les noms de

1% I _ : }
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fous IES etres » (2:3 1 ). Cest pﬂlll'ql_lf]i [)-lf.'ll D!'dfjnn;i auUx an

_ ges de se
prosterner devant Adam (2:34) et nomma Ad

| am et ses enfants comme
vice-gérants (2:30, 35:39), c est-a-dire ses représentants dans | création.

Les aureurs soufis qui parlaient de Diey comme d’un rrésor
caché aimant étre connu voyaient la situation humaine unique
dans ['univers incarnee par le mot reconnaissance (714 rifa). Quand
Adam a appris tous les noms, il a acquis la capacité de _I"E'L‘,l:jnnai[re
Dieu proprement dit, ¢ est-a-dire I'intégralicé de la réalicé de Dieu
dans la plénitude de sa manifestation créatrice, et non simplement
dans les traces et proprictes de quelques attributs. Seul 'homme
peut reconnaitre Dieu en [ui-méme, ce qui signifie qu'il est le seul 3
pouvoir l'aimer pour lui-méme, puisque nul ne peut aimer ce qu'il
ne connait pas. Une importante conséquence lmgique €St que ceux
qui aiment Dieu pour ce qu'ils peuvent obtenir de lui (par exemple,
la prospérite dans ce monde, le paradis dans 'autre) ne 'aiment pas
lui-méme. Ils aiment plutor certains reflers de sa réalité et cer amour

égocentrique les empéchera d atteindre la plénitude de la perfection.

En résumé, Dieu a créé les étres humains parce quil les aime.
Contrairementa la plupart d'entre nous, il n'avait aucune arri¢re-pensée
dans son amour, car il n'a rien & gagner avec nous. Il nous a rendus
beaux et il aime notre beauté. Il nous a créés sous sa propre forme et
donc nous ne sommes pas seulement beaux, nous sommes aussi des
amoureux inveréreés de la beauté. Cela nous amene au troisieme theme
de 'amour en rant que commandement créateur : « [ls 'aimeront ».
Cela signifie que nous avons été créés pour étre aimants — nous ne
pouvons pas éviter d’aimer. En méme temps, « il n'y a pas d’autre
aimant que Dieu » ; ainsi la racine et la source de 'amour humain est
I'amour de Dieu. Rimi, entre autres, parle souvent de ['amour humain
comme d'un refler de I'amour de Dieu. Dans une de ses ceuvres en
prose, il met ces mots dans la bouche du Créateur :

Quelle place prend la parcelle de terrain de 'homme — dans laquelle
pousse la récolte de la chair, de la peau et des os — pour ces aspira-
tions et ces désirs ? Ces désirs sont Mes purs attributs.... « ] érais un
tresor caché et j’aimais étre connu. »'

13 Rami, Majalis-i saba, p. 118-119.
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' i existe dans le monde est un serviteur de son
‘ 132 y ; : chaque serviteur qul exIste
Lun des termes couramment utilisés pour désigner 'amour humain

: - - ! ropre besoin :
inné est la pauvreté (fagr), qui est aussi un nom typique du soufisme prop

[avarice des Adamites remonte au temps d’ Adam lui-meme. Celui

lui-méme (plus que le mot soufisme avant les temps modernes). Le Ui mest pas avare mest pas un Adamite. Autant que quelqu’un
sens du mot a toujours ét¢ compris au regard du verset coranique : ?nan e. il 2 besoin de plus. S'il mange quelque chose et dit: « Je
« O hommes ! vous étes des indigents ayant besoin de Dieu, et Dien s Ea_s,sasié », il ment. Il y a encore de la place, car I'’Adamire n'est
est riche et plein de gloire » (35:15). En d’autres termes, les étres jamais rassasié.'*

humains sont vides de réalité et ne demandent qu’a étre remplis.
[Is sont nécessiteux, désireux, affamés et assoiffés par nature. Dans
la derniére analyse, ces attributs manifestent leur amour inné pour
Dieu. Lorsque les premiers soufis s'appelaient les pauvres, ce n’était
pas parce quils se considéraient comme différents des autres. Au
contraire, ils voulaient se rappeler qui ils éraient en réalité.

Enfin, le verset de 'amour mutuel dit que les étres humains
asiment Dieu. Lu en termes de commandement créateur, cela signifie
que les humains aiment Dieu par nature. Ils ne peuvent pas ne pas
aimer Dieu car, dans la derniere analyse, les autres ne sont que des
signes de Dieu, c'est-a-dire des manifestations de sa b:‘:auté,: ou des
traces et propriétés de ses noms et attributs. Rimi, qui revient sur

3 : . 3 - = oy =
~undes p us jetnes contemporains d'al-Ghazalt, Almad Sam'ant ce point a plusieurs reprises dans sa poésie, le dit ainsi en prose :

(décedé en 1140), a écrit un long commentaire persan sur les plus

beaux noms de Dieu, soulignant la maniére dont tous les noms et Tous les espoirs, désirs, amours et affections que les gens ont pour

différentes choses — pere, mere, amis, cieux, terre, jardins, palais,

attributs de Dieu montrent sa nature aimante. Cet ouvrage est I'un ) . . hoi 1 d
: , connaissance, activité, nourriture, boisson — tout cela sont des

des exposés les plus longs, les plus profonds et les plus éloquents de g tondentivers Dich et ces choses Sont desyoiles

I'amour dans la littérature musulmane, et sa prose est imprégnée -
d’images et de symbolisme qui devinrent le fonds de commerce Si les hommes ne reconnaissent pas qu'il n'y a de bien-aimé auFre
des poétes des générations suivantes, comme Riimi, Attar , Sa'di que Dieu et ne reconnaissent pas qu ils sont en servitude obligatoire
et Hafiz. Dans 'une de ses nombreuses discussions sur la pauvreté, envers le Tout-Miséricordieux, c’est parce que, comme le dit le
Samani souligne les racines ontologiques de I'amour humain, le fait Coran, « Adam [...] oublia» (20:115). Les hommes ont hérité de
que nous ne pouvons pas ne pas aimer : 'oubli de leur pere, ce qui explique pourquoi Dieu a envoyé tant de

Le trésor des dispensateurs gagne de I'éclar grace aux demandes et prophetes. Cela nous amene au role du commandement religieux,

a I'indigence des demandeurs. Aucun demandeur n’avait plus de qui est d'aider les hommes a surmonter 'oubli.
besoins que la poussiére. Le ciel et la terre, le Trdne et le Repose-
pieds onrt été réduits en poussiére, mais leur besoin n’a pas diminué
d’un iota. Les huit paradis ont été consacrés exclusivement 3 son
travail, mais le besoin a saisi ses rénes, car la pauvreté éaic I'hére A la
table de son existence : « Certes 'homme a été créé avide » (70:19),

Une personne qui « saisit » est quelqu’un qui ne sera jamais : . : -
P ] 2t 1 ) 14 Ahmad Samani, Rawh al-arwah fi sharh asma al-malik al-fartih, ed. Najib

rassasié. DIELT emmena {kdam au parrzldls et lui octroya sa béatitude. Mayil Hirawi (Téhéran: Shirkati Intishiriti ‘llmi wa Farhangi, 1989),
Cependant, il dit : « N'allez pas prés de cet arbre. » Néanmoins, p. 155-156. Traduit de la version anglaise proposée par Chittick dans Divine
malgré routes les choses bienheureuses, Adam fut saisi par ['arbre. Love, p. 387. o (570 S
* . £ ¥ * e = - 3 o y or’ y = g # . 1173 . [ iy .l.- -].i[ d ir}
« Linterdit est séduisant. » Oui, I le lui interdit, mais 1l n’a pas 1> Rami, Fibi ma fibi, ed. Badi i ZamanBuiantaEiis cm,?n. Chictick
1Y i ] et e s _ 3 1969), p. 35. Traduit de la version anglaise proposée par William Chirric
PRESLSORHALCIIOTIIE Ce la Yolonteldiaceeder Aicet arbre, En effet, dans The Sufi Path of Love: The Spiritual Teachings of Rumi (Albany: Srate

University of New York Press, 1983), p. 201.
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[amour dans le commandement religieux

Du point de vue du commandement créateur, dire « Dieu aime »
signifie que Dieu aime par définition et que sa nature remplie d'amour
implique I'amour de la création. Du point de vue du commandement
religieux, dire « Dieu aime » signifie que la méme énergie divine
le motive a rappeler aux gens leur propre nature en envoyant des
rappels prophétiques. Ou, en termes de noms divins, cela signifie
que Dieu est le guide, et qu'il n'y a de guide que lui. Le résultat est
que les destinataires du rappel ont I'option de la servitude volontaire,
au-dela du fait établi de la servitude obligatoire.

Tout comme ['amour créateur de Dieu est étroitement associé A
la miséricorde divine compléte, de méme son amour qui guide est
etroitement li€ 3 une miséricorde spécifique, dirigée vers ceux qui
acceptent librement sa direction. Selon de nombreux théologiens, Dieu
est appelé « Tout Miséricordieux » (rahman) i cause de son amour
createur et « Toujours Miséricordieux » (rahim) 4 cause de son amour
qui guide. En tant que Tout-Miséricordieux, il aime tout le monde
et tout sans exception. En tant que Toujours Miséricordieux, il aime
ceux qui suivent sa direction. Le Coran fait la distinction entre ces
deux sortes de miséricorde dans le verset : « Ma miséricorde embrasse
toutes choses ; je la destine a ceux qui craignent, qui font I'auméne
et qui croient en mes signes ; Qui suivent I'envoyé » (C. 7:156-157).
La misericorde du Tout-Miséricordieux embrasse tout, cesc-a-dire
que chacun la recevra pour toujours, car cest la réecompense de la
servitude obligaroire. La miséricorde du Toujours Miséricordieux
est ccrite pour ceux qui suivent les rappels prophétiques, cest donc
la part supplémentaire des serviteurs volontaires. '

Le verser de 'amour mutuel dit que Dieu « les » aimera. A la
lumiére du commandement créateur, cela signifie que l'amour de
Dieu se concentre sur les étres humains, car ils ont été créés sous la
forme unifiée des plus beaux noms divins. A la lumiére du comman-
dement religieux, cela signifie qu'il enseigne aux hommes comment
étre a la hauteur de leur beauté, rour comme Jes parents conseillent

16 Sur les deux miséricordes, voir Chirrick, Divine Love, p, 23-32,
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leurs enfants.

arres

(ES DE LAMOUR DANS LA THEOLO Q

En termes de commandement créateur, Dieu aime les

humains ‘nconditionnellement. En termes de commandement

o ( |es aime aussi conditionnellement, rout comme leur
r%llg'ﬁ'flxv de la miséricorde du Toujours Miséricordieux dépend
rECEPfID‘“ es conditions. En d autres termes, Dieu les aimera s'ils
:Eéiz;iltnau commandement religieux et cul{'{v'ent la irz)eﬁauté‘de leur

ropre ame. [e Coran fait référence a la CDIilletlDl‘ll‘l:]Jl[E de | arnmrui
Sans le verset suivant, qui est cit€ dans la htt?ra[ure LLP Eeu Tmm
souvent que le verset de 'amour murtuel : « Dis leur : "Si vous aimez

Dieu, suivez-moi, il vous aimera » (C. 3:31).
¥

Ce verset spécifique fournit la justification fondamentale de la
pratique musulmane, qui consiste a suivre le commandement religieux

tel qu'enseigné par le Coran et tel qu'il est incar?é dans les actes et
les traits de caractére du Prophete. Comme le dit le C:::ran‘.-r \-?us
avez un excellent exemple dans votre pmphétej » ((?. 33: 2N E est
une preuve suffisante que Dieu I'aime, car « Dieu aime la beauré »

Il devrait étre suivi parce qu'il est le bien-aimé de Dieu, ersi en emet

les hommes le suivent, ils seront dignes de 'amour conditionnel de

Dieu : « Suivez-moi ; Dieu vous aimera. »

Le Coran explique les conditions de I'amour dans de nombreu:-_;
versets. Par exemple, il est dit que Dieu aime ceux qui font ce qui
est beau (C. 2:195), qui se repentent (C. 2:222), qui ont cnnl"lagce
(C. 3:159), qui sont justes (C. 49:9), etc. Il diraussi que Dieu n';u‘mﬂ
pas les malfaiteurs (C. 3:140), ceux qui répandent izf cmrrqulimn
(C. 5:64), les transgresseurs (C. 5:87), les immodéres (C. 7:31),
les perfides (C. 8:58), les orgueilleux (C. 16:23) et les ;itr*mgnnts
(C. 31:18). Tous ces versets fonrt référence a la beaurte intcrh-:‘!:lr_e de
I'ame ou A son absence, pas simplement au comportement exXtereur.

Al-Ghazali et bien d’autres appellent la réalisation de la be."aufé
intérieure « caractérisation par les traits de caractere de _leu .
(al-takhallug bi-akbliq Allih). Ayant requ un certain libre iubure: les
hommes ont la capacité de lutter contre la laideur de caractere, qui st
enracinée dans I'oubli hérité de leur pere Adam. En sorrant des \"mlf:s
de l'oubli et de I'ignorance, ils peuvent matérialiser les beaux rraics de
caractére latents dans leurs ames, créées sous la forme de Dieu. De
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plus, c'est précisément cette beauté de I'ame qui appelle 'amour de
Dieu. Ainsi, dans un hadith authentique, le Prophete cite Diey Comime
disant que, lorsque son serviteur sapprochera de lui en accom plissant
de bonnes ceuyres (c’est-a-dire en suivant le commandement religieuy) .
Dieu l'aimera. Ensuite, « Une fois que Je I'ai aimé, Je suis son ouie ayec
laquelle il entend, sa vue avec laquelle il voit, sa main avec laquelle
il combat et son pied avec lequel il marche. » Ceci est précisémen
caractérisé par les traits de caractere de Dieu. Il indique également |e

but final des aimants, I'union avec le Bien-Aimé.

Les textes précisent souvent que personne nentre dans 'unijon
en se déplagant d’ici a 1a. Cunion implique de s'éveiller a la situation
réelle, car, comme le dit le Coran, « Il est avec vous ; en quelque liey
que vous soyez » (57:4). A moins que les gens ne marchent sur e
traces des propheétes et n'atteignent le point ou Dieu les aime, ils ne
prendront pas conscience de la maniére dont Dieu est avec eux en ce
moment, dans |'acte méme de donner le commandement créateyr
Ibn al-Arabi (décédé en 1240), le plus grand théologien mystique
de I'histoire musulmane, explique cette notion en commentant |e
fait que dans le hadith de proximité, Dieu dit : « Je suis son ouie »,
et non « Je deviens son ouie ».

Les paroles de Dieu « Je suis » montrent que ¢’était déja la situation,
mais le serviteur n'en était pas conscient. Le don généreux que lui
fait cette proximité est donc le dévoilement et la connaissance du fai
que Dieu est son oufe et sa vue. Il avait imaginé qu'il entendait par
sa propre audition, mais il entendait en réalité par son Seigneur. De
méme, au cours de sa vie, 'homme suppose, 4 cause de son ignorance,
qu'il entend par son propre esprit, mais en réalité il n’enrend que
par son Seigneur.”” En somme, Dieu aime ceux qui se caractérisent
par de beaux traits de caractére, et ces traits ne sont que ses propres
attributs. Dieu lui-méme est amour er, comme le dit I'inscription
sur son trone : « Ma miséricorde précéde ma colére. » Erant donné

17 Ibn al-‘Arabi, a’f—ﬁr:ﬁfﬁ:ﬂ-m&ké{y_y& vol. 3 (Cairo, 1911), p. 68, ligne 2. Pour
cc passage en contexte, voir William Chittick, 7he Sufi Path of Knowledge: Ibn

al-Arabi’s Metaphysies of Imagination (Albany: State University of New York
Press, 1989), p. 326,
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importance de la miséricorde en rant que trait de caractere divin,
i| sensuit que les traits prédominanrs des servireurs bien-aimés de
Dieu sont l'amour pour Dieu, la miséricorde et la compassion envers
route la création. Cest pourquoi Dieu s'adresse 3 Muhammad, le
guide supréme sur le chemin de 'amour, avec ces mots : » Nous ne
'avons envoye que par miséricorde pour 'univers » (C, 21+] 7). De
ce point de vue, le véritable amour du prochain repose sur le véritable
amour de Dieu. Encourager les hommes a étre bons et COMparissants

lorsqu’ils n'aiment pas Dieu, c'est encourager |'impossible.

Troisiemement, le verset de 'amour mutuel dit : « [Is 'aimeront ».
En termes de commandement créateur, cela signifie que |'amour
est tissé dans la nature humaine et ne peut étre évité. En termes de
commandement religieux, cela signifie que la pleine conscience de
sa narure aimante dépend de la mise en pratique du commandement
religieux. Une bonne partie de la littérature soufie décrir les etapes
ascendantes de I'amour de Dieu. Par exemple, Ansari, auteur des
Erapfj des itinérants déja mentionnées, a écrit un ouvrage similaire
en persan, inttulé Stations of the Sufi Path: The One Hundred Fields
(sad maydan)."> Les deux livres énumerent cent érapes sur le chemin
vers Dieu, méme si les dérails ne sont pas les mémes. Comme les
auteurs de livres similaires, Ansari désigne les étapes avec les noms
de traits de caractere spécifiques et de qualités d’ame rirés du Coran
et des hadith, tels que le repentir, le désir, la patience, la lutte, I'éveil,
le souvenir, la tolérance, la certitude, la sincérité, etc. Dans |'intro-
duction du livre persan, il explique que cela a commencé par des
cours donnés pendant le mois sacré de Muharram, en I'an 1036. 1l
expliquait aux audireurs la signification du verser suivant : « Dis :
si vous aimez Dieu, suivez-moi ; Dieu vous aimera. » A la roure fin
du livre, il rappelle a ses lecteurs qu'il a parlé des érapes de I'amour :
« Ces cent champs sont tous noyés dans le champ de I'amour. »'"

Enfin, 4 la lumiére du commandement créateur, dire que les
hommes aiment Dieu signifie qu'il est le seul objet de 'amour

I8 Ansari al-Harawi, Starions of rhe Sufi Parh: The One Hundred Fields (Sad
maydan), traduction anglaise par Nahid Angha (Cambridge: Archerype, 2010).
19 Cieé par Chictick, Divine Love, p. 293.
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de la pratique par excellence du soufisme, qui est le souvenir de Dieu.
En tant que pratique, le souvenir (parfois traduir par invocation)
implique la mention méthodique d'un ou plusieurs des noms révélés
de Dieu, que ce soit a haute voix, en silence ou profondément dans
le cceur. Quand nous savons que nous aimons Dieu, méme si nous
ne « sentons » pas 'amour, nous devons beaucoup nous souvenir de
lui. Lacte méme de se souvenir de I'étre aimé fait passer 'amour de
la virrualité 2 la réalité. Tout comme Dieu a un amour conditionnel
pour nous, qui dépend de notre adhésion au Prophete, il 2 aussi un
souvenir conditionnel de nous, qui dépend de notre souvenir de lui.
Parlant de la conditionnalité de l'amour, le Coran dit : « Suivez-moi :
Dieu vous aimera. » Parlant de la conditionnalité du souvenir, il est

_ __ dit : « Souvenez-vous de moi, et Je me souviendrai de vous » (2:152).
Un rayon de soleil tomba sur le mur, le mur acquit un éclat emprunté, : .. s Yy .
: : g Le Coran mentionne également la conditionnalité de ce dernier
Pourquoi attacher ton cceur 4 un mur, homme simple ? Cherche Ja AT . . . ,
racine qui brille sans cesse.* dans des versets tels qu « ils oublient Dieu, et Dieu les oubliera a

son tour » (9:67) ; « ne soyez pas comme ceux qui ont oublié Dieu,
et que Dieu a conduits a 'oubli d'eux-mémes » (59:19).

humain, puisqu'il 'y a de beau que Dieu et de bien-aimé que Diey;.
A la lumiére du commandement religieux, cela signifie que les
hommes sont appelés & reconnaitre qui ils aiment. C'est poy 'quoj
Riimi fait souvent la distinction entre 'amour véritable et I'amoyy
métaphorique. Lamour véritable reconnait Dieu comme son objet,
et 'amour méraphorique est piégé dans les apparences. Ces lignes
sont représentatives :

Ce que vous aimez n’est pas la forme, que 'amour soit de ce monde
ou de l'autre.

Quand vous tombez amoureux de la forme de quelque chose,
pourquoi cessez-vous de I'aimer quand son esprit s'en va ?

Sa forme est toujours 1A — pourquoi en avez-vous assez ? O aimant,
regarde encore ! Qui est votre bien-aimé ?...

Une fois que les hommes reconnaissent 'objet de leur amour, ils
peuvent toujours répondre par une question commune : « Tomber

amoureux n'est pas sous mon controle. Comment puis-je ressentir cet
amour que j'ai compris en théorie ? » La réponse est que les hommes
doivent mettre en pratique leur amour ontologique pour Dieu, et le
« sentiment » viendra quand il viendra. Le fait de ne pas pratiquer ce
que 'amour exige montre simplement que sa compréhension théorique
nest que superficielle. Ici, il est utile de rappeler une discussion
coranique parallele sur la conditionnalité de la réponse divine. Dans
ce cas, les versets parlent de Zhikr, un terme coranique important
qui signifie rappel, souvenir et mention. Dieu se souvient de nous
ontologiquement en nous créant. Il nous le rappelle religieusement
€n envoyant des prophétes. Nous répondons aux messages prophé-
tiques en nous souvenant de lui et en mentionnant ses noms révélés.

Le Prophete établit un lien explicite entre 'amour et le souvenir
dans ses paroles : « Quand quelqu’un aime quelque chose, il s'en
sm.wient beaucoup. » Ce qu'il dit est en fait évident — du mojns pour
quiconque a été amoureux — et cela aide 3 expliquer la raison d’étre

20 Rimi, Zhe Mathnawi, éd. R, A. Nicholson (L :
Livre 2, versets 703-705, 708-709. n (Londres : Luzac, 1925-1940),

A cet égard. Rumi fournit une instruction utile a ceux qui
cherchent, a travers I'histoire d'un homme qui s'occupait de se
souvenir de Dieu, sans doute parce qu'il avait entendu un aurtre
verset coranique faisant référence a la conditionnalité de 'amour :
« Appelez-moi, et je vous repondrai » (40:60). Une nuit, Satan entra
dans ses réves et lui chuchora qu'il perdait son temps, puisque Dieu
n'avait manifestement aucune utilité pour des gens comme lui. Ou
érait le « Me voici ? » qui est la réponse de Dieu a ceux qui l'invoquent.
[ homme déssspéra de sa pratique et cessa de mentionner le nom
de Dieu. Alors un saint lui apparut dans un réve et lui dit qu'il érair
venu avec un message de Dieu :

Votre parole « Dieu » est Mon « Me voici ». Votre besoin, votre
douleur et vorre brilure sont Mon messager.

Vorre recherche de stratagemes et de remedes est Mon attrair et le
relachemment de vos pieds.

Vortre peur et vorre amour sont le noeud coulant de Ma douceur ;
sous chaque « O Seigneur ! » que vous prononcez se trouvent de
nombreux « Me voici. »”!

21 Ibid., Livre 3, versets 195-197
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e livre de |'amour

En somme, nous avons dix thémes fondamentaux sur 'amoyy, [ .
premier est que I'amour est Punité, I'Alpha, et le dixieme est qu il est
I'union, I'Oméga. Entre la premiere et la derniere érape, huit points
de vue éclairent les complexités de la situation humaine.

Permertez-moi de terminer en citant un autre passage de Maybu ;.
un maitre de I'exégese, de la jurisprudence, de la théologie clinlectique
et du soufisme. Dans son commentaire du Coran, il divise chaque
eroupe de versets en trois sections : traduction littérale, traditiops
exégétiques et allusions. Dans la troisi¢me section, il distingue quelques
versets et explique leurs implications en termes de réalisation de |4
transformartion de I'ime. Comme Shams-i Tabrizi, qui lui succéds
cent ans plus rard, Maybudi considérait le Coran comme un ljyre

d’amour. Il le rend particulierement explicite en expliquant le verset
« Quand ils regurent de la part de Dieu un livre » (2 : 89) ;

Un livre leur est venu — et quel livre ! Car c’étaic le rappel du
Seigneur a Ses aimants. C’était un livre dont le titre était « Pamour
cternel », un livre dont le sens est histoire de I'amour et des aimants.
C érait un livre qui offre la sécurité contre le fait d’étre laissé pour
compte, le remede pour les poitrines instables, la santé pour les
coeurs malades et le soulagement pour les esprits en deuil — une
miséricorde de Dieu pour les hommes du monde.

22 Maybudi, Kashf al-asrar, vol. 1, p. 278-279; Chirtick, Divine Love, p. 41,
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Comment sexprime I'amour de Dicu dans lesitrois
traditions monochéistes, le judaisme, l'islam et le
christianisme 2 Cet ouvrage est issu de longues discussions
entre chercheurs chrétiens, juifs et musulmans dans le '
cadre du fameux Heathrop College de I'Universite de
Londres. Il propose une lecture de leurs traditions
religicuses 2 la lumiere de 'amour de Dieu pour les
hommes et des hommes pour Dieu. Ces perspectives
mystiques croisées sur la relation exemplaire entre les
croyants et leur Seigneur, bien/que profondémentancrées
dans leurs théologies respectives, ouvrent la voie a'des
discussions géncreuses ctau dialogue interreligicuxa
travers un theme commun et des ressources spirituelles
parragées. En effer, l'ouverture 4 lautre, au prochain,
figure dans ces différents exposcs comme une fonction de
Pamour divin. Dans ces sept chapitres, l'amour transcende
12 différence et Dicu est vu « a travers l'ceil du coeur », une
vision de plus en plus nécessaire dans un monde quiaun
besoin urgent d’'une « connaissance du coeur ».
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