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LE SAINT CORAN VU PAR LES ULEMA DE L'ECOLE D'AHL-UL-BAYT

«Nous avons fait descendre le Rappel; Nous en sommes les Gardiens.» (Sourate al-Hijr, 15 : 9)

Le Saint Coran, ce Livre d'Allah et Sa Révélation descendue sur Son Noble Prophéte,
Muhammad ibn 'Abdullah, et protégé par Lui contre toute altération et toute déformation, cette
Révélation Divine et Sacrée restée toujours intacte, et dans laquelle «l'erreur n'a pu se glisser
de nulle part», demeure encore aujourd’hui exactement comme il a été révélé au Messager

d'Allah, sans ajout ni retranchement.

Le Saint Coran est la Source de la Législation, et sa Matiere. Il est la Balance de la Sunnah, et
le Critere de la compréhension et de la pensée. Il est I'Origine de la Civilisation et du Savoir

islamiques, ainsi que la Mére du Bienfait et du Bonheur de I'humanité.

Les Musulmans ont transmis de génération en génération cette Révélation Divine, exactement
comme elle avait été communiquée au Propheéte par I'Ange Jibril (Gabriel), et avec une fidélité
qui ne souffre aucune contestation. C'est du moins l'avis unanime de tous les Musulmans,
toutes Ecoles confondues. Les Musulmans sont également tous d'accord pour rejeter et

démentir les récits douteux et intrus qui s'écartent de cette unanimité.

Le grand mufassir (exégéte), auteur de "Majma’ al-Bayan fi Tafsir al-Qur'an”, le Savant al-
Chaykh Abu 'Ali al-Fadhl ibn al-Hassan al-Tabarsi, dont le tafsir susmentionné est considéré

comme une source et une référence pour les uléma et les exégeétes, a écrit a ce propos:

«Quant a insinuer que le Coran comporte des rajouts et des suppressions, cela ne mérite
méme pas d'étre pris en considération. Car pour ce qui concerne un rajout dans le Coran, c'est
unanimement écarté. Quant aux choses qui y manqueraient, certains de nos adeptes, et
d'autres parmi les "Hachwiyyah"ont dit qu'il y a dans le Coran une modification ou une
omission. Or, en réalité, notre Ecole juridico-religieuses'oppose a cela [a cette allégation]. C'est

ce qu'a soutenu al-Murtadha (Qu'Allah sanctifie son ame). Il a traité de ce sujet d'une fagon



compléte et détaillée dans "Jawab al-Masa'il al-Tarabulsiyyat". Il a affirmé a ce propos que la
certitude de l'exactitude de la transmission du Coran est comme la certitude quant a la
connaissance des pays, des événements importants, des faits notables, des livres et des
poémes célébres des Arabes... En effet, la transmission fidéle du Coran a été faite avec une
motivation et avec un soin extrémes, qui n'ont été atteints dans aucun des autres domaines
qgue nous venons de citer, car le Coran était le Miracle de la Prophétie, la Source des sciences
|égislatives et des statuts religieux. Les Savants Musulmans I'ont mémorisé et protégé a un tel
degré qu'ils ont appris le moindre détail controversé concernant son analyse grammaticale et
logique, sa lecture, ses lettres et ses Versets. Dés lors, comment serait-il possible qu'il y ait
changement ou omission dans ce Coran malgré tous ces soins minutieux et tout ce souci

méticuleux d'exactitude...

«Notre connaissance du tafsir du Coran et de ses détails, et de I'exactitude de sa transmission,
est pareille a notre connaissance de sa globalité.Ce qui s'est passé avec le Coran sur ce plan
est identique a ce qu'on a appris nécessairement sur les livres classiques célebres, comme les
livres de Sibawayh et d'al-Mozni. En effet, les spécialistes de ces livres les connaissent si bien,
globalement et aussi dans les détails, que si un élément étranger au livre de Sibawayh était
introduit dans une section de la grammaire, cela se saurait, serait mis a I'écart, et on saurait
que ce détail a été ajouté et ne fait pas partie du texte originel. Il en va de méme pour le livre
d'al-Mozni. Or, on sait que le soin avec lequel on a transmis dans I'exactitude le Coran est bien
plus grand que le soin mis pour assurer l'exactitude du contenu du livre de Sibawayh et des
recueils des poetes classiques... Le Coran a été compilé et transcrit a I'époque du Prophete
sous la méme forme que nous avons de nos jours entre nos mains. La preuve en est qu'a cette
époque-la, on étudiait le Coran et on l'apprenait par coeur dans sa totalité. Il y avait méme un
groupe de Compagnons qui avaient la charge de le mémoriser, et le Propheéte veillait lui-méme
au contrdle et a I'exactitude de la mémorisation. Des Compagnons tels qu"Abdullah ibn
Mas'ld, Obay ibn Ka'b, et d'autres ont soumis au Prophéte, a plusieurs reprises, leur
mémorisation de l'intégralité du Livre Saint. Tout ceci donne la preuve irréfutable que le Saint
Coran était déja, du vivant du Prophéte, compilé et mis en ordre, et qu'il n'a été ni amputé ni

éparpillé.

«Et si quelques Imamites et rapporteurs de hadith parmi les Hachwiyyah ne sont pas d'accord
sur ce point, leur opinion ne compte pas, car ils font reposer leur point de vue sur des

"informations" peu fondées qu'ils ont prises pour des hadith sains. C'est pourquoi on ne saurait



prendre en considération de telles "informations”, au détriment de hadith bien connus comme

tout a fait sains.»

Et al-Murtadha de conclure:
«Ce qui est connu, et méme établi parmi les Savants et les vérificateurs Chi'ites, c'est qu'il n'y a

pas d'altération dans le Coran.»

Chaykh al-Muhaddithin, Muhammad ibn 'Ali ibn al-Hussayn ibn Babawayh al-Qummi,
surnommé Chaykh al-C,ad(q, (décédé en 381 H.), auteur de "Man |a Yahdharoho-I-Faqih’, et
de dizaines d'autres ouvrages de grande valeur, a écrit dans son célebre traité "lI'tiqadat al-

C,aduq":

«Notre croyance a propos du Coran qu'Allah -Il est Trés Haut- a révélé a Son Prophete
Muhammad est qu'il est tel qu'il se trouve entre les deux couvertures, et qu'il est ce qu'on voit
entre les mains des gens, et rien de plus. Quiconque prétend que nous disons qu'il en comporte
davantage [que le Coran courant] est un menteur.» A¢-C,ad(q, aprés avoir énoncé ces

affirmations, s'est appliqué a les démontrer.

Dans son tafsir "al-Tibyan", Chaykh al-T&'ifah Aba Ja'far Muhammad ibn al-Hassan al-Tasi
(décédé en 460 h.), auteur de "Al-Khilaf wal-Mabs(t", d"At-Tahthib", d"Al-Istibcar", et de bien

d'autres livres, a écrit:

«Quant a dire que le Coran comporte des rajouts et des omissions, cela n'a pas de fondement.
Car en ce qui concerne l'existence de rajouts, elle est démentie unanimement. Quant a
I'existence d'omissions, il ressort de la doctrine des Musulmans, ou plutét de notre doctrine,
gu'elle est sans fondement. C'est ce qu'a soutenu al-Murtadh3, et c'est ce qui ressort des
récits (...). En effet, nos récits concordants incitent a le [le Saint Coran] lire, a s'attacher a ce
qu'il contient, et a s'y référer pour trancher les différends qui surgissent dans les "Akhbar". On
attribue au Prophéte ce hadith que personne ne conteste: "Je vous laisse en héritage les
Thaqalayn ; tant que vous y resterez attachés, vous ne serez pas égarés. Ce sont le Livre
d'Allah et ma Famille, les Gens de ma Maison. lIs ne se sépareront pas jusqu'a ce qu'ils
reviennent a moi aupres du Bassin ." Ceci montre que le Coran existe a toute époque,
autrement le Prophete n'aurait pas pu nous ordonner de nous attacher a ce a quoi nous ne

pourrions pas nous attacher... Et étant donné que les Ahl-ul-Bayt ou leurs Représentants [les



mujtahid] sont toujours |3, et que le Coran disponible est admis unanimement comme intact,
nous devons donc nous occuper de son interprétation et de I'explication de ses significations,

et négliger le reste.»

Dans son tafsir "Ala' al-Rahman fi Tafsir al-Qur'an”, le Savant Chaykh Muhammad Jawad al-
Baldghi a commenté cette vérité de I'immortalité du Coran et de son intégrité a l'abri de toute

altération, dans les termes suivants:

«Le Coran a continué a attirer le grand intérét des Musulmans, de génération en génération. A
toutes les époques, on trouve disponibles des milliers et des milliers de copies du Coran et de
mémorisateurs du Coran. On voit encore et toujours de nouvelles éditions du Coran copiées
sur les précédentes, et les Musulmans continuent a se lire le Coran les uns aux autres et a en
entendre la récitation les uns chez les autres. Des milliers de copies du Coran constituent
toujours les surveillants des mémorisateurs, et des milliers de mémorisateurs de meurent
toujours les surveillants de l'intégrité des copies. Ainsi, il y a toujours des milliers de copies qui
garantissent la bonne mémorisation des nouveaux mémorisateurs, et des milliers de ceux-ci
qui s'assurent de l'intégrité des nouvelles copies. Nous disons des milliers, mais en fait il
faudrait dire des centaines de milliers et des millions. Car aucun fait historique n'a pu étre
appuyé sur une aussi forte concordance de preuves, et jouir d'une aussi évidente pérennité que
le Coran, et c'est conformément a la Promesse d'Allah - Que Ses Bienfaits se montrent

évidents - exprimée dans la Sourate al-Hijr:

"Nous avons fait descendre le Rappel; Nous en sommes les Gardiens." (Sourate al-Hijr, 15 : 9)
et dans la Sourate al-Qiyamah:

"ll Nous appartient de le rassembler et de le lire." (Sourate al-Qiyamah, 75 : 17)

«Si vous lisez des "informations" étranges faisant état de l'altération du Coran, ou de la perte
d'une partie de lui, n'y prétez pas attention, mais faites valoir ce que la science dit sur leur
incertitude, leur faiblesse, le manque de confiance en leurs rapporteurs, et enfin sur le

désaccord avec lI'unanimité de I'opinion des Musulmans, et ce sans parler de l'inconsistance de

leur contenu imaginaire.»



Al-Chaykh al-Balaghit a écrit également dans son tafsir, sous le titre : "Les Imamites disent qu'il

n'y a pas d'omissions dans le Coran" :

«Personne n'ignore que Chaykh al-Muhaddithin al-C,ad(q (...), connu pour son souci de peser
ses mots dans tout ce qu'il dit, a écrit dans "Kitab al-I'tigadat" : "Nous croyons que le Coran
qu'Allah a révélé a Son Prophéte est ce qui est contenu entre les deux couvertures [du Coran
disponible], et rien de plus. Quiconque dit que nous croyons qu'il en comporte plus est un

menteur."y»

A la fin du chapitre "Al-Khitab", al-Chaykh al-Mufid écrit -dans son livre "Kitab al-Maqalat"-
qu'un groupe d'Imamites ont dit qu'il ne manque au Coran aucun mot, aucun Verset, aucune
Sourate, et que seulement I'exégese du Coran et l'interprétation de ses significations qu'Amir
al-Mu'minin (I'l'mam 'Ali) avait faites a la Lumiére de la Révélation -et qu'il avait notées en

marge de sa copie- ont été supprimées.

Dans "Kachf-ul-Ghata™ (Chapitre "Kitab al-Qur'an", Sect. VIIl), il est écrit, concernant

I'allégation selon laquelle il manquerait quelque chose dans le Coran actuel :

«ll ne fait pas de doute qu'il [le Coran] est a I'abri de toute omission grace a la Protection

d'Allah, et ce conformément a l'affirmation explicite du Coran et de I'unanimité des uléma.»
Selon al-Chaykh al-Baha' :

«... des différends ont aussi surgi a propos d'omissions ou de rajouts [dont souffrirait le Coran
actuel]. Mais la vérité est que le Coran...est a l'abri de tout cela. Il n'y a ni omission, ni rajout. La
preuve en est cette Parole d'Allah : - "Nous en sommes les Gardiens."»

Selon al-Mugaddas al-Baghdadi (dans "Chahr al-Wafiyah") :

«On a discuté, dans nos rangs, de la question des omissions [dans le Coran actuel]. Mais on

est parvenu unanimement a rejeter la possibilité de I'omission.»

Le Savant contemporain, feu le Mujtahid Chaykh Muhammad Hussayn al-Kachif al-Ghata' a

écrit dans "Acl al-Chi'ah wa Ugalahg" :



«Le Livre qui se trouve entre les mains des Musulmans est Celui qu'Allah a révélé a Son
Propheéte pour servir de Miracle et de Défi. Il ne comporte ni omission, ni altération, ni rajout.

Les Musulmans sont unanimes sur ce point.»

Al-Charif al-Muglih al-Sayyed 'Abdul Hussayn Charaf al-Din a écrit dans "Al-Fugdl Muhimah fi

Ta'lif al-Ummah" :

«Le Coran... est tel que "l'erreur ne s'y glisse de nulle part". Il est ce qu'il y a entre les deux
couvertures et ce qu'on trouve entre les mains des Musulmans, sans une lettre de plus ou de

moins, sans aucun changement d'un mot par un autre, ou d'une lettre par une autre.

Chacune de ses lettres est admise avec une concordance absolue, comme intacte, par chaque
génération, et ce jusqu'a I'époque de la Révélation et de la Prophétie. Il a été colligé a cette
époque bénie, et ordonné exactement comme maintenant par Jibril [I'Archange Gabriell. (...)
Tout cela est de notoriété publique chez les Muhaqgiqin parmi les uléma [Chi'ites] imamites. Il

ne faut donc pas tenir compte de ce que disent les Hachwiyyah, lesquels ne savent pas...»

Le Savant Sayyed Muhsin al-Amini al-Hussayni al-'Amili écrit, dans "A'yan al-Chi'ah" :

«Personne parmi les [Chi'ites] Imamites, anciens ou contemporains, n'a dit que le Coran
comporte peu ou beaucoup de rajouts... Au contraire, tous sont d'accord pour refuser
l'insinuation de rajouts. Leurs vérificateurs crédibles s'accordent aussi pour dire qu'il n'y

manque rien non plus.»

Tel est donc l'avis de I'Ecole d'Ahl-ul-Bayt sur le Saint Coran : le Coran que I'on trouve
aujourd'hui entre les mains des Musulmans est la copie exacte de celui que le Prophéte a
apporté. Il restera tel quel sur la terre tant que I'humanité y restera, et il éclairera toujours pour

celle-ci la Voie de la vie et la guidera vers le Bon Chemin et la Sagesse.

Les uléma, les chercheurs et les vérificateurs pensent que les quelques "informations” - de
sources Sunnites ou Chi'ites- alléguant que le Saint Coran tel qu'il est de nos jours serait
incomplet, ne sont que des insinuations tendancieuses, glissées par des menteurs, et rejetées

par les Savants et les connaisseurs.



Il y a également d'autres "informations” (akhbar) qui pourraient laisser croire que le Coran
actuel comporterait des omissions, ou qu'il y aurait un autre Coran, si I'on s'en tient a

I'apparence de leur texte, sans examiner en profondeur leur contenu et leur signification réelle.

La mauvaise interprétation de ces "informations”, faite involontairement par des Musulmans de
bonne foi, a été parfois exploitée par des gens mal intentionnés et tendancieux pour porter
atteinte a I'lslam et pécher dans des eaux troubles. L'exemple suivant illustre ce cas de figure.
En effet, selon certaines "informations" attribuées a I'lmam Ja'far al-C,adiq, et abstraction faite

de l'authenticité ou du caractere mensonger de ces "informations”, celui-ci aurait dit :

«... Mais, par Allah ! -et posant sa main sur sa poitrine- nous avons les armes du Messager
d'Allah, son épée et sa cuirasse. Par Allah ! Nous avons aussi le "Mag-haf" de Fatimah, lequel
ne contient aucun Verset du Livre d'Allah. Il a été dicté par le Messager d'Allah et écrit de la

main de 'Ali...»

D'aucuns ont compris de ces propos que I'lmam al-C,adiq aurait fait état -loin de lui une telle
pensée - de l'existence d'un autre "Mac-haf" (Coran), différent du Coran disponible. Dés lors,
les gens malveillants et les détracteurs de I'lslam se sont appuyés sur les termes de ces
propos pour se livrer a toutes sortes de déformations et d'insinuations tendancieuses, sans se
donner la peine de vérifier le sens réel des propos de I'lmam. Or, le sens réel du contenu de
cette "information" est trés clair pour quiconque maitrise la linguistique. Il est contenu dans cet
énoncé de "l'information": «Par Allah ! Nous avons le "Macg-haf" de Fatimah, ou plus

précisément dans le terme "Mag-haf".

Pour comprendre la véritable signification des propos de I'lmam al-C,adiq, il suffit de se référer
a la langue des Arabes, en vue de savoir ce que signifie exactement le mot "Mag-haf". En effet,

selon al-Raghib al-I¢fahani :

«"al-C,ahifah" est ce qui est étendu, tel que la partie étendue du visage et la feuille sur laquelle

on écrit, et dont le pluriel est "C,ah@'if" ou "C,uhaf". Ainsi, lorsqu'Allah -II est exalté- dit :

"... les C,uhaf d'Ibrahim et de Mlsa", "...qui récite des C,uhif purifiés, contenant des Ecritures
immuables”, on a dit que "C,uhif" dans ces Versets signifie "le Coran”, et que si Allah en a fait

des feuillets dans lesquels il y a des Livres, c'est parce qu'il contient plus que ce que



renferment les Livres d'Allah...»

Le "Mac-haf" est donc ce qui rassemble les "C,uhf" (feuillets) écrits ; son pluriel est "Macahif"»

Donc, le mot "Mag-haf" signifie dans la langue courante : "livre" ; ce n'est pas un nom spécial
du Livre d'Allah. Il est donc le terme générique de tout livre colligeant des feuillets "C,uhif" (en
papier ou en peau). Ainsi, le Saint Coran est appelé "Mag-haf" parce qu'il est composé de
"C,uhdf" (feuillets).

Car, comme on le sait, les noms du Livre d'Allah sont : al-Qur'an, al-Furgan, al-Kitéb. La
Révélation ne le désigne pas sous le nom de "Mag-haf". C'est seulement lorsque les
Musulmans l'ont colligé qu'ils lui ont donné le nom de "Mag-haf", car il est devenu, aprés avoir

été rassemblé, un recueil de "C,uh(f" (feuillets).

Ainsi, la source de la confusion ou du malentendu est une question linguistique propre a cette
époque-la, quand cette nuance n'apparaissait pas encore dans l'esprit du commun des

mortels.

Et, comme s'il voulait éviter toute méprise dans l'interprétation de ses propos, I'lmam al-C,adiq
a ajouté : «... il ne contient aucun Verset du Livre d'Allah.» Cela veut dire que ce dont il parle
n'est pas le Saint Coran, ni une Révélation Divine, mais des propos «dictés par le Messager

d'Allah et écrits de la main de 'Ali.»

Certains Savants ont rapporté que ce dont parlait I''mam al-C,adig consistait en un recueil de

D({'a' (Implorations) et de conseils que le Messager d'Allah avait laissés a sa fille Fatimah al-

Zahrd', en vue de I'éduquer et de l'instruire.

C'est donc de cette fagon qu'il faut comprendre I'origine de l'erreur, de la confusion ou de la
falsification qui ont conduit parfois certains Musulmans de toutes Ecoles et de toutes
tendances a une méprise et parfois méme a la malveillance en ce qui concerne l'intégrité et le
contenu du Saint Coran que nous lisons aujourd'hui, et qui est la copie exacte de la Parole

d'Allah révélée au Messager d'Allah.

LE SAINT CORAN DANS LES RECITS DES AHL-UL-BAYT



Lorsqu'on examine les récits et les hadith rapportés par les Ahl-ul-bayt, et qu'on étudie la
biographie et les rapports de ces derniers avec le Livre d'Allah, on constate que rien ne les
intéressait ni ne polarisait leur attention autant que le Saint Coran. Et cela est remarquable

aussi bien dans leurs biographies que dans leurs récits, dans les recommandations qu'ils ont
faites, dans leur fagon d'éduquer et d'orienter leurs adeptes, leurs disciples et tous les

Musulmans.

Selon Ja'far ibn Muhammad al-C,adiq :

«Le Prophéte a dit un jour : "O gens ! Vous étes dans une demeure de tréve et a bord d'un
bateau qui navigue vite. Vous avez la nuit et le jour, le soleil et la lune, pour rendre ancien tout
ce qui est nouveau, faire approcher tout ce qui est au loin, et apporter tout ce qui est promis.

Préparez donc les provisions pour ce qui est au-dela de ce qui est passager."

«Lorsqu'al-Muqgdad ibn al-Aswad lui a demandé :

"O Messager d'Allah ! Et qu'est-ce que la demeure de tréve ?" le Prophéte a répondu : "C'est
une demeure d'assignation et de rupture. Si les épreuves vous accablent comme la nuit noire,
recourez au Coran, car il est un intercesseur dont l'intercession est admise. (...) Celui qui le
place devant lui, il [le Saint Coran] le conduit au Paradis, et celui qui le laisse derriére lui, il [le
Saint Coran] le pousse vers I'Enfer. Il est le Guide. Il guide vers la meilleure Voie. C'est le Livre
dans lequel il y a détails, clarté et apprentissage. C'est une Parole décisive, et non une frivolité.
Il a une apparence et un intérieur. Son apparence est Justesse, son intérieur est Science. Son
apparence est élégante, son intérieur profond. Il a des étoiles, et dans ses étoiles il y a encore
des étoiles. Ses prodiges sont innombrables, et ce qu'il contient d'incroyable ne tombe jamais
en désuétude. Il contient les phares de la bonne conduite, et la Lumiére de la Sagesse..."»
(123)

Selon I'lmam al-C,adiq aussi :

«Celui qui mémorise le Coran, qui se conforme a ses Préceptes, est placé aux cotés des

scribes nobles et purs.» (124)

Selon I'l'mam "Ali ibn al-Hussayn, le Saint Prophéte a dit :



«Celui a qui Allah donne le Coran et qui estime qu'un autre homme a obtenu mieux que ce qui

lui a été donné, aura vu grand un petit, et petit un grand.»

Selon I'l'mam Muhammad ibn 'Ali al-Bagqir, le Messager d'Allah a dit :

«0 masses des lecteurs du Coran ! Craignez Allah -1l est Puissant et Glorifié- pour votre
responsabilité de ce qu'll vous a apporté dans Son Livre ; car je suis responsable et vous étes
responsables. Je suis responsable de la communication du Message, et vous on vous
interrogera sur la responsabilité dont vous ont chargé le Livre d'Allah et ma Sunnah."»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Un Croyant ne doit pas mourir avant d'avoir appris le Coran ou d'étre en train de |'apprendre.»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Le Coran est le Pacte d'Allah avec Sa Création. Le Musulman doit donc regarder Son Pacte et

en lire chaque jour cinquante Versets.»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Trois se plaignent aupres d'Allah -1l est Puissant et Glorifié- : une Mosquée en ruine dans
laquelle ne prient pas ses propriétaires, un Savant qui se trouve parmi des ignorants, et un Livre
d'Allah, juché, poussiéreux, et qu'on ne lit pas.»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Le Coran est vivant, il n'est pas mort. Il s'‘écoule comme s'écoulent la nuit et le jour. Il

s'écoulera devant le dernier d'entre nous comme il s'écoule devant le premier d'entre nous.»

Amir al-Mu'minin 'Ali ibn Abi Talib a dit :

«... Puis Allah a fait descendre sur lui le Livre ; c'est une Lumiére dont les feux ne s'éteindront

jamais, un flambeau dont la combustion ne s'arréte pas, une mer dont le fond est inaccessible,



une Voie dont on ne perd pas la direction, un rayon dont la lumiéere ne s'assombrit pas, une Loi
dont la preuve ne s'étouffe pas, un éclaircissement dont les piliers sont indestructibles, un
remede dont on ne craint pas les effets, une force dont les adeptes sont invincibles, un bon
droit dont les partisans ne seront pas laissés sans secours. |l est le métal [la substance méme]
et le centre de la Croyance, les sources et les mers de la Science, les étangs et les ruisseaux
de la Justice, les points d'appui et la structure de I'lslam, les vallées et les plaines du bon droit,
une mer que ne pourront épuiser les "puiseurs” des sources, que ne pourront réduire les
arracheurs, des abreuvoirs que leurs solliciteurs ne dérangent pas, un phare dont les voies
d'acces ne seront pas perdues par les voyageurs, des drapeaux que les marcheurs ne
manqueront pas de voir, des hauteurs que ne peuvent dépasser ceux qui s'y rendent. Allah en a
fait un assouvissement de la soif des Savants, un printemps pour les coeurs des
jurisconsultes, le meilleur des Chemins des pieux, un Remede qui prime tout autre remede, une
Lumiere au-dela de laquelle il n'y a pas de ténébres, une corde dont l'anse est bien solide, une
forteresse dont la cime est imprenable. Il est une Force pour celui qui en fait son Tuteur, une
Paix pour celui qui y entre, une Guidance pour celui qui fait appel a lui, une excuse valable pour
celui qui l'invoque, une Preuve pour celui qui le cite, un Témoin pour celui qui en fait un arbitre,
un Triomphe pour celui qui en tire argumentation, le porteur de celui qui le porte, une monture
pour celui qui I'applique, un Signe pour celui qui le place devant lui, une Protection pour celui
qui en fait sa cuirasse, une Science pour celui qui prend conscience, un hadith pour celui qui le

relate, un Jugement pour celui qui juge.»

Telle est donc la valeur incomparable du Saint Coran selon I'Ecole des Ahl-ul-Bayt. Elle n'est

autre que sa vraie valeur, telle que la décrit la Révélation :

«Oui, ce Coran conduit sur une Voie trés droite...» (Sourate Bani Isra'il, 17 : 9)

Selon cette Ecole, il est la constitution de la Ummah, la source de la Science et de la Guidance,
la référence du Savoir et de la Culture, la voie de I'Entendement et de la Pensée, le Critére de la
civilisation et de la conduite, la Loi scientifique qui régit la vie de 'homme, le récipient qui

renferme les Lois et les Regles de la vie de 'humanité.

LES BASES DE LA COMPREHENSION ET DU TAFSIR DU SAINT CORAN
Nous avons déja expliqué comment I'Ecole des Ahl-ul-Bayt a démontré que le Livre d'Allah est

éternel, qu'il est le Registre de la Loi Divine immuable, la Source de la Législation, le Critere et



I'Arbitre de la véracité des "récits" et des hadith, et la Référence permettant de distinguer le

faux du Vrai. En effet, selon le Prophete :

«Si on m'attribue devant vous un hadith, comparez-le au Livre d'Allah. Acceptez-en ce qui s'y

conforme, et rejetez-en ce qui s'y oppose.»

Ceci étant établi, et les fausses allégations et assertions concernant son intégrité étant
dénoncées comme telles, I'Ecole des Ahl-ul-Bayt a proposé une méthode originale qui
détermine la maniéere dont on doit comprendre et traiter le Texte coranique. Ce probleme de la
compréhension du Saint Coran, de son explication et de son interprétation constitue un point
essentiel dont dépend I'exactitude de la pensée et la justesse de la Croyance, de la Législation
et du Savoir islamiques. La raison en est que toute déviation, toute erreur dans la
compréhension du Coran, dans la découverte de son contenu législatif et doctrinal et dans la
déduction de ses Jugements, de ses concepts et de ses Lois sociales, politiques,
économiques, éducatives et juridiques, conduit a la déviation et a la division des Musulmans, a

la perte de l'authenticité et de la pureté islamiques.

Commengons notre étude de ce sujet fondamental par l'indispensable distinction qu'il faut faire

~n

entre le "tafsir" et le "ta'wil".
Le "tafsir" est, selon les linguistes, "le dévoilement et la mise en évidence du sens des termes”,
alors que le "ta'wil" est défini comme "le renvoi de l'une des deux possibilités [du sens d'un

terme] a ce qui se conforme a l'apparence.”

Ahmad Redh4, définissant le tafsir, écrit :

«Le tafsir vient du mot "fassar’, lequel est dérivé, par la grande dérivation, du mot "fasr’, lequel

signifie "le dévoilement et apparition”.

Ainsi, lorsque le matin apparait, on dit : "asfara al-gubh’, c'est-a-dire : "le matin se dévoile". Et
on dit aussi : "asfarat al-mar‘ah 'an wajhiha", c'est-a-dire : "la femme dévoile son visage",
lorsqu'elle le découvre. Ou bien, il vient du verbe "fassara, yofassiro" (cf.dharaba, yadhribo, ou
nacara, yancoro), et "fasran" ; "al-fasr" étant le fait de montrer et de découvrir ce qui est

couvert. Ainsi, vous dites : "fassarto al-chay'a" : "j'ai expliqué cette chose", si vous l'expliquez.»



Le Chaykh al-Tabarsi a ainsi défini le mot "tafsir" dans son "Majma’ al-Bayan fi Tafsir al-

1A n

Qur'an” :

«"Al-tafsir" est le dévoilement de la signification du terme équivoque, tandis que "al-ta'wil" c'est
renvoyer l'un des deux sens possibles a ce qui correspond a I'apparence. Al-tafsir, c'est

I'explication.»

Selon Ab(-I-'Abbéas al-Mobarrid :

«Le ta'wil, le tafsir et les "ma'na" [sens] sont une méme chose. On dit que "fasr" est la
découverte de ce qui est couvert, et que ta'wil est la fin et I'aboutissement d'une chose, ce sur
quoi elle débouche... Quant au "ma'na’, il vient de cet énoncé : "anayto fulanan" : "j'ai entendu

par la Untel", qui signifie "qagadtahu” : "mon intention visait Untel", comme ce que vise I'énoncé
: "aniya bihi kath@" : "il a entendu par la telle chose..." ; "qagada bil-kalam katha" : "par sa

parole, il entendait telle chose...".

Et on dit aussi que I'énoncé "anayto bi-hatha-l-amr" : "j'ai pris la charge de cette question’,

c'est-a-dire : "takallaftuhu": "j'en ai pris la charge"»
La Méthode du Tafsir du Saint Coran

Si le tafsir est I'explication des sens des mots et des phrases du Saint Coran et leur
dévoilement, et étant donné que les mots et les phrases du Saint Coran supportent plus d'une
intention visée (signification), le ta'wil est une opération de dévoilement de la signification visée
au moyen du renvoi du sens contenu dans le Verset -aprées hésitation entre deux possibilités,
ou davantage- a ce sur quoi il débouche, et le résultat auquel nous parvenons est que le ta'wil
ne doit pas contredire le tafsir apparent, et de ce fait les deux -tafsir et ta'wil-s'égalent dans le
résultat final, a savoir : I'éclaircissement des sens du Saint Coran et I'explication de ce qu'Allah

a voulu montrer a Ses serviteurs.

Or, lorsqu'on lit attentivement les livres de tafsir et les méthodes des mufassir, on trouve des
lacunes évidentes et des erreurs graves dans lesquelles sont tombés certains mufassir, qui ont
dévié ainsi le but du tafsir a cause des méthodes de tafsir qu'ils ont suivies et de leur fagon de
traiter les Versets coraniques en adoptant tantot des récits (hadith) faibles ou intrus, et tantot

les sentiments personnels, soumettant ainsi le Saint Coran a leurs préjugés et a leurs caprices



propres, et appliquant le sens des Versets a des événements, des personnages et des faits que
le Noble Coran ne visait pas, application qui avait pour but de corroborer leurs opinions et

tendances personnelles.

L'un des exemples de cette déviation dans le ta'wil est le sens que certains "philosophes” et
"théologiens” ont attribué aux Versets coraniques en soumettant ceux-ci a des pensées et des

doctrines philosophiques et théologiques auxquelles ils croyaient.

Un autre exemple en est la tendance de certains écrivains et mufassir a expliquer les Versets
coraniques en se conformant aux théories scientifiques et aux idées économiques, sociales et
politiques qu'ils trouvent chez les penseurs et les tenants des théories courantes de leur
époque, et ce uniquement en se fiant a leur opinion personnelle, et sans qu'il y ait un vrai
rapport et une application juste entre ces Versets et ces théories et idées. Ainsi, il n'est pas
rare de voir de nombreux cas, dans le passé et a I'époque contemporaine, dans lesquels les
mufassir plient les Versets au gré de leurs désirs ou, acceptant des vérités précongues, tentent

d'expliquer le Saint Coran a leur lumiére.

Un grand nombre de mufassir de toutes les Ecoles juridiques musulmanes, Sunnites et Chi'ites,
ont commis cette erreur et échafaudé des arguments et des justifications fallacieux pour tenter

de montrer le bien-fondé de leurs méthodes.

Or, lorsqu'on se réféere a la méthode islamique originale de tafsir, on remarque qu'elle récuse

cette tendance et fixe les bases correctes du tafsir.

En effet, le tafsir, tel que I'a défini le Prophéte et que I'a expliqué la méthode des Ahl-ul-Bayt
qu'ont suivie les mufassir engagés, a des regles et des bases qui conduisent I'exégeéte et le

chercheur en Sciences coraniques a tirer des conclusions correctes et des résultats fertiles.

Passons donc en revue ce que le Prophete, les Imams d'Ahl-ul-Bayt et les uléma ont dit a
propos des regles justes du tafsir et des moyens de dégager objectivement les Jugements

coraniques.

Al-Tabarsi rapporte ce hadith du Propheéte, transmis par la chaine d'Ahl-ul-Bayt, et dont il dit

qu'il est sain :



«Le tafsir du Coran ne peut étre fait que d'apres le hadith sain et le Texte clair.»

Il affirme que les Ahl-ul-Bayt suivaient ces directives et refusaient le tafsir du Coran autrement

que sur les deux bases suivantes :

1- Le tafsir du Coran par le Coran, c'est-a-dire que les Versets s'expliquent les uns par les

autres.

2- Le tafsir du Coran par les récits et les hadith sains.

Donc, il est clair que le tafsir doit observer scrupuleusement ces deux regles.

Toutefois, il ne faut pas oublier que la raison a un role essentiel et d'avant-garde dans la
compréhension du Saint Coran, dans I'explication de ses significations et dans la direction de
ses phénomenes, mais a condition qu'elle s'en tienne aux limites du Livre et de la Sunnah, et
qu'elle ne s'écarte pas des aspects de leur ligne générale. Rappelons a cet égard que C'est le

Prophéte qui a assigné a la raison un réle crucial dans le tafsir du Coran :

«Le Coran est accessible et comporte plusieurs facettes; apprenez-le donc selon ses

meilleures facettes.»

Selon un autre hadith, le Prophéte a dit :

«Analysez le Coran, et informez-vous sur ses équivoques.» Le Saint Coran lui-méme a expliqué

le réle de la raison dans le tafsir et a loué les esprits capables de raisonner :

«... l'auraient su ceux qui savent raisonner.» (Sourate al-Nis&', 4 : 83)

Et il a blamé ceux qui manquent de réfléchir et de méditer sur les Versets du Noble Coran en

vue de découvrir ses significations et son contenu :

«Ne vont-ils pas méditer le Coran ? Ou bien les coeurs de certains d'entre eux sont-ils

verrouillés?» (Sourate Muhammad, 47 : 24)



Donc, selon la méthode des Ahl-ul-Bayt, le tafsir se fonde sur trois régles :

1- Le tafsir du Coran par le Coran.

2- Le tafsir du Coran par la Sunnah.

3- Le tafsir du Coran par la raison respectueuse du Livre et de la Sunnah.

Ainsi, a part cette méthode précise de tafsir, fondée sur des regles incontestables et
immuables, tous autres tafasir (pluriel de tafsir) imprégnés d'opinions personnelles, de traces
de théories scientifiques contemporaines du mufassir, ou d'idées philosophiques et
théologiques, ou bien encore fondés sur des récits peu accrédités ou sans chaine de
transmetteurs bien établie, ou fondés sur des hadith qui contredisent ce qui est évident dans le
Saint Coran et incontestable dans la Sunnah, ou que le mufassir applique d'une fagon
inadéquate et subjective sur les Versets, tous ces genres de tafsir sont rejetés par la méthode
des Ahl-ul-Bayt et des Savants et des mufassir qui ont marché sur leurs traces. Il est donc
nécessaire d'éviter de tels tafsir, qui sont courants aussi bien chez les Sunnites que chez les
Chi'ites, et qui s'écartent de la ligne islamique que nous venons de définir, et qui ne traduisent
généralement pas l'esprit du Saint Coran. En tout cas, quelle que soit la crédibilité de ces
mufassir, nous ne sommes pas tenus de suivre leur avis, car le mufassir ne constitue jamais un
argument face au Coran, alors que le Saint Coran I'est face a lui. Dong, il ne pourrait constituer
un argument pour les Musulmans que dans la mesure ou il atteint la Vérité. Or, selon les Saints
Imams des Ahl-ul-Bayt, il est interdit d'affirmer quelque chose sans connaissance de cause et

sans preuve. Ainsi, I'lmam al-Baqir a dit :

«Ce que vous savez, vous pouvez le dire. Mais lorsque vous ne savez pas avec certitude, dites :

"Allah est Celui Qui sait le mieux"»Et I'lmam al-C,adiq a dit :

«Toute chose doit étre renvoyée au Coran et a la Sunnah.»

LE SAINT CORAN VU PAR LES ULEMA DE L'ECOLE D'AHL-UL-BAYT

«Nous avons fait descendre le Rappel; Nous en sommes les Gardiens.» (Sourate al-Hijr, 15 : 9)

Le Saint Coran, ce Livre d'Allah et Sa Révélation descendue sur Son Noble Propheéte,



Muhammad ibn 'Abdullah, et protégé par Lui contre toute altération et toute déformation, cette
Révélation Divine et Sacrée restée toujours intacte, et dans laquelle «l'erreur n'a pu se glisser
de nulle part», demeure encore aujourd’hui exactement comme il a été révélé au Messager

d'Allah, sans ajout ni retranchement.

Le Saint Coran est la Source de la Législation, et sa Matiere. Il est la Balance de la Sunnah, et
le Critere de la compréhension et de la pensée. Il est I'Origine de la Civilisation et du Savoir

islamiques, ainsi que la Mére du Bienfait et du Bonheur de I'humanité.

Les Musulmans ont transmis de génération en génération cette Révélation Divine, exactement
comme elle avait été communiquée au Propheéte par I'Ange Jibril (Gabriel), et avec une fidélité
qui ne souffre aucune contestation. C'est du moins l'avis unanime de tous les Musulmans,
toutes Ecoles confondues. Les Musulmans sont également tous d'accord pour rejeter et

démentir les récits douteux et intrus qui s'écartent de cette unanimité.

Le grand mufassir (exégéte), auteur de "Majma’ al-Bayan fi Tafsir al-Qur'an”, le Savant al-
Chaykh Abu 'Ali al-Fadhl ibn al-Hassan al-Tabarsi, dont le tafsir susmentionné est considéré

comme une source et une référence pour les uléma et les exégeétes, a écrit a ce propos:

«Quant a insinuer que le Coran comporte des rajouts et des suppressions, cela ne mérite
méme pas d'étre pris en considération. Car pour ce qui concerne un rajout dans le Coran, c'est
unanimement écarté. Quant aux choses qui y manqueraient, certains de nos adeptes, et
d'autres parmi les "Hachwiyyah"ont dit qu'il y a dans le Coran une modification ou une
omission. Or, en réalité, notre Ecole juridico-religieuses'oppose a cela [a cette allégation]. C'est
ce qu'a soutenu al-Murtadha (Qu'Allah sanctifie son ame). Il a traité de ce sujet d'une fagon
compléte et détaillée dans "Jawab al-Masa'il al-Tarabulsiyyat". Il a affirmé a ce propos que la
certitude de l'exactitude de la transmission du Coran est comme la certitude quant a la
connaissance des pays, des événements importants, des faits notables, des livres et des
poémes célébres des Arabes... En effet, la transmission fidéle du Coran a été faite avec une
motivation et avec un soin extrémes, qui n'ont été atteints dans aucun des autres domaines
qgue nous venons de citer, car le Coran était le Miracle de la Prophétie, la Source des sciences
|égislatives et des statuts religieux. Les Savants Musulmans I'ont mémorisé et protégé a un tel
degré qu'ils ont appris le moindre détail controversé concernant son analyse grammaticale et

logique, sa lecture, ses lettres et ses Versets. Dés lors, comment serait-il possible qu'il y ait



changement ou omission dans ce Coran malgré tous ces soins minutieux et tout ce souci

méticuleux d'exactitude...

«Notre connaissance du tafsir du Coran et de ses détails, et de I'exactitude de sa transmission,
est pareille a notre connaissance de sa globalité.Ce qui s'est passé avec le Coran sur ce plan
est identique a ce qu'on a appris nécessairement sur les livres classiques célebres, comme les
livres de Sibawayh et d'al-Mozni. En effet, les spécialistes de ces livres les connaissent si bien,
globalement et aussi dans les détails, que si un élément étranger au livre de Sibawayh était
introduit dans une section de la grammaire, cela se saurait, serait mis a I'écart, et on saurait
que ce détail a été ajouté et ne fait pas partie du texte originel. Il en va de méme pour le livre
d'al-Mozni. Or, on sait que le soin avec lequel on a transmis dans I'exactitude le Coran est bien
plus grand que le soin mis pour assurer l'exactitude du contenu du livre de Sibawayh et des
recueils des poetes classiques... Le Coran a été compilé et transcrit a I'époque du Prophete
sous la méme forme que nous avons de nos jours entre nos mains. La preuve en est qu'a cette
époque-la, on étudiait le Coran et on l'apprenait par coeur dans sa totalité. Il y avait méme un
groupe de Compagnons qui avaient la charge de le mémoriser, et le Propheéte veillait lui-méme
au contrdle et a I'exactitude de la mémorisation. Des Compagnons tels qu"Abdullah ibn
Mas'ld, Obay ibn Ka'b, et d'autres ont soumis au Prophéte, a plusieurs reprises, leur
mémorisation de l'intégralité du Livre Saint. Tout ceci donne la preuve irréfutable que le Saint
Coran était déja, du vivant du Prophéte, compilé et mis en ordre, et qu'il n'a été ni amputé ni

éparpillé.

«Et si quelques Imamites et rapporteurs de hadith parmi les Hachwiyyah ne sont pas d'accord
sur ce point, leur opinion ne compte pas, car ils font reposer leur point de vue sur des
"informations" peu fondées qu'ils ont prises pour des hadith sains. C'est pourquoi on ne saurait
prendre en considération de telles "informations”, au détriment de hadith bien connus comme

tout a fait sains.»

Et al-Murtadha de conclure:
«Ce qui est connu, et méme établi parmi les Savants et les vérificateurs Chi'ites, c'est qu'il n'y a

pas d'altération dans le Coran.»

Chaykh al-Muhaddithin, Muhammad ibn 'Ali ibn al-Hussayn ibn Babawayh al-Qummi,
surnommé Chaykh al-C,ad(q, (décédé en 381 H.), auteur de "Man |a Yahdharoho-I-Faqih’, et



de dizaines d'autres ouvrages de grande valeur, a écrit dans son célebre traité "lI'tiqgadat al-

C,aduq":

«Notre croyance a propos du Coran qu'Allah -Il est Tres Haut- a révélé a Son Prophete
Muhammad est qu'il est tel qu'il se trouve entre les deux couvertures, et qu'il est ce qu'on voit
entre les mains des gens, et rien de plus. Quiconque prétend que nous disons qu'il en comporte
davantage [que le Coran courant] est un menteur.» Ag-C,ad(q, aprés avoir énoncé ces

affirmations, s'est appliqué a les démontrer.

Dans son tafsir "al-Tibyan", Chaykh al-T&'ifah Aba Ja'far Muhammad ibn al-Hassan al-Tasi
(décédé en 460 h.), auteur de "Al-Khilaf wal-Mabs(t", d"At-Tahthib", d"Al-Istibcar", et de bien

d'autres livres, a écrit:

«Quant a dire que le Coran comporte des rajouts et des omissions, cela n'a pas de fondement.
Car en ce qui concerne l'existence de rajouts, elle est démentie unanimement. Quant a
I'existence d'omissions, il ressort de la doctrine des Musulmans, ou plutét de notre doctrine,
gu'elle est sans fondement. C'est ce qu'a soutenu al-Murtadh3, et c'est ce qui ressort des
récits (...). En effet, nos récits concordants incitent a le [le Saint Coran] lire, a s'attacher a ce
qu'il contient, et a s'y référer pour trancher les différends qui surgissent dans les "Akhbar". On
attribue au Prophéte ce hadith que personne ne conteste: "Je vous laisse en héritage les
Thaqalayn ; tant que vous y resterez attachés, vous ne serez pas égarés. Ce sont le Livre
d'Allah et ma Famille, les Gens de ma Maison. lIs ne se sépareront pas jusqu'a ce qu'ils
reviennent a moi aupres du Bassin ." Ceci montre que le Coran existe a toute époque,
autrement le Prophete n'aurait pas pu nous ordonner de nous attacher a ce a quoi nous ne
pourrions pas nous attacher... Et étant donné que les Ahl-ul-Bayt ou leurs Représentants [les
mujtahid] sont toujours 3, et que le Coran disponible est admis unanimement comme intact,
nous devons donc nous occuper de son interprétation et de I'explication de ses significations,

et négliger le reste.»
Dans son tafsir "Ala' al-Rahman fi Tafsir al-Qur'an”, le Savant Chaykh Muhammad Jawad al-
Balédghi a commenté cette vérité de I'immortalité du Coran et de son intégrité a l'abri de toute

altération, dans les termes suivants:

«Le Coran a continué a attirer le grand intérét des Musulmans, de génération en génération. A



toutes les époques, on trouve disponibles des milliers et des milliers de copies du Coran et de
mémorisateurs du Coran. On voit encore et toujours de nouvelles éditions du Coran copiées
sur les précédentes, et les Musulmans continuent a se lire le Coran les uns aux autres et a en
entendre la récitation les uns chez les autres. Des milliers de copies du Coran constituent
toujours les surveillants des mémorisateurs, et des milliers de mémorisateurs de meurent
toujours les surveillants de l'intégrité des copies. Ainsi, il y a toujours des milliers de copies qui
garantissent la bonne mémorisation des nouveaux mémorisateurs, et des milliers de ceux-ci
qui s'assurent de l'intégrité des nouvelles copies. Nous disons des milliers, mais en fait il
faudrait dire des centaines de milliers et des millions. Car aucun fait historique n'a pu étre
appuyé sur une aussi forte concordance de preuves, et jouir d'une aussi évidente pérennité que
le Coran, et c'est conformément a la Promesse d'Allah - Que Ses Bienfaits se montrent

évidents - exprimée dans la Sourate al-Hijr:

"Nous avons fait descendre le Rappel; Nous en sommes les Gardiens." (Sourate al-Hijr, 15 : 9)

et dans la Sourate al-Qiyamah:

"Il Nous appartient de le rassembler et de le lire." (Sourate al-Qiyamah, 75 : 17)

«Si vous lisez des "informations" étranges faisant état de l'altération du Coran, ou de la perte
d'une partie de lui, n'y prétez pas attention, mais faites valoir ce que la science dit sur leur
incertitude, leur faiblesse, le manque de confiance en leurs rapporteurs, et enfin sur le
désaccord avec lI'unanimité de I'opinion des Musulmans, et ce sans parler de l'inconsistance de

leur contenu imaginaire.»

Al-Chaykh al-Balaght a écrit également dans son tafsir, sous le titre : "Les Imamites disent qu'il

n'y a pas d'omissions dans le Coran" :

«Personne n'ignore que Chaykh al-Muhaddithin al-C,ad(q (...), connu pour son souci de peser
ses mots dans tout ce qu'il dit, a écrit dans "Kitab al-I'tigaddat" : "Nous croyons que le Coran
qu'Allah a révélé a Son Prophéte est ce qui est contenu entre les deux couvertures [du Coran
disponible], et rien de plus. Quiconque dit que nous croyons qu'il en comporte plus est un

menteur."y»



A la fin du chapitre "Al-Khitab", al-Chaykh al-Mufid écrit -dans son livre "Kitab al-Maqalat"-
qu'un groupe d'Imamites ont dit qu'il ne manque au Coran aucun mot, aucun Verset, aucune
Sourate, et que seulement I'exégese du Coran et l'interprétation de ses significations qu'Amir
al-Mu'minin (I'lmam 'Ali) avait faites a la Lumiére de la Révélation -et qu'il avait notées en

marge de sa copie- ont été supprimées.

Dans "Kachf-ul-Ghata" (Chapitre "Kitab al-Qur'an", Sect. VIII), il est écrit, concernant

I'allégation selon laquelle il manquerait quelque chose dans le Coran actuel :

«ll ne fait pas de doute qu'il [le Coran] est a I'abri de toute omission grace a la Protection

d'Allah, et ce conformément a l'affirmation explicite du Coran et de I'unanimité des uléma.»

Selon al-Chaykh al-Baha'i :

«... des différends ont aussi surgi a propos d'omissions ou de rajouts [dont souffrirait le Coran
actuel]. Mais la vérité est que le Coran...est a l'abri de tout cela. Il n'y a ni omission, ni rajout. La

preuve en est cette Parole d'Allah : - "Nous en sommes les Gardiens."»

Selon al-Mugaddas al-Baghdadi (dans "Chahr al-Wafiyah") :

«On a discuté, dans nos rangs, de la question des omissions [dans le Coran actuel]. Mais on

est parvenu unanimement a rejeter la possibilité de I'omission.»

Le Savant contemporain, feu le Mujtahid Chaykh Muhammad Hussayn al-Kachif al-Ghata' a

écrit dans "Acl al-Chi'ah wa Ugalahg" :
«Le Livre qui se trouve entre les mains des Musulmans est Celui qu'Allah a révélé a Son
Prophete pour servir de Miracle et de Défi. Il ne comporte ni omission, ni altération, ni rajout.

Les Musulmans sont unanimes sur ce point.»

Al-Charif al-Muglih al-Sayyed 'Abdul Hussayn Charaf al-Din a écrit dans "Al-Fugdl Muhimah fi

Ta'lif al-Ummah" :

«Le Coran... est tel que "l'erreur ne s'y glisse de nulle part". Il est ce qu'il y a entre les deux



couvertures et ce qu'on trouve entre les mains des Musulmans, sans une lettre de plus ou de

moins, sans aucun changement d'un mot par un autre, ou d'une lettre par une autre.

Chacune de ses lettres est admise avec une concordance absolue, comme intacte, par chaque
génération, et ce jusqu'a I'époque de la Révélation et de la Prophétie. Il a été colligé a cette
époque bénie, et ordonné exactement comme maintenant par Jibril [I'Archange Gabriell. (...)
Tout cela est de notoriété publique chez les Muhaqgiqin parmi les uléma [Chi'ites] imamites. Il

ne faut donc pas tenir compte de ce que disent les Hachwiyyah, lesquels ne savent pas...»

Le Savant Sayyed Muhsin al-Amini al-Hussayni al-'Amili écrit, dans "A'yan al-Chi'ah" :

«Personne parmi les [Chi'ites] Imamites, anciens ou contemporains, n'a dit que le Coran
comporte peu ou beaucoup de rajouts... Au contraire, tous sont d'accord pour refuser
l'insinuation de rajouts. Leurs vérificateurs crédibles s'accordent aussi pour dire qu'il n'y

manque rien non plus.»

Tel est donc l'avis de I'Ecole d'Ahl-ul-Bayt sur le Saint Coran : le Coran que I'on trouve
aujourd'hui entre les mains des Musulmans est la copie exacte de celui que le Prophéte a
apporté. Il restera tel quel sur la terre tant que I'humanité y restera, et il éclairera toujours pour

celle-ci la Voie de la vie et la guidera vers le Bon Chemin et la Sagesse.

Les uléma, les chercheurs et les vérificateurs pensent que les quelques "informations” - de
sources Sunnites ou Chi'ites- alléguant que le Saint Coran tel qu'il est de nos jours serait
incomplet, ne sont que des insinuations tendancieuses, glissées par des menteurs, et rejetées

par les Savants et les connaisseurs.

Il y a également d'autres "informations” (akhbar) qui pourraient laisser croire que le Coran
actuel comporterait des omissions, ou qu'il y aurait un autre Coran, si I'on s'en tient a

I'apparence de leur texte, sans examiner en profondeur leur contenu et leur signification réelle.

La mauvaise interprétation de ces "informations”, faite involontairement par des Musulmans de
bonne foi, a été parfois exploitée par des gens mal intentionnés et tendancieux pour porter
atteinte a I'lslam et pécher dans des eaux troubles. L'exemple suivant illustre ce cas de figure.

En effet, selon certaines "informations" attribuées a I'lmam Ja'far al-C,adiq, et abstraction faite



de l'authenticité ou du caractere mensonger de ces "informations”, celui-ci aurait dit :

«... Mais, par Allah ! -et posant sa main sur sa poitrine- nous avons les armes du Messager
d'Allah, son épée et sa cuirasse. Par Allah ! Nous avons aussi le "Mag-haf" de Fatimah, lequel
ne contient aucun Verset du Livre d'Allah. Il a été dicté par le Messager d'Allah et écrit de la

main de 'Ali...»

D'aucuns ont compris de ces propos que |'lmam al-C,adiq aurait fait état -loin de lui une telle
pensée - de l'existence d'un autre "Mac-haf" (Coran), différent du Coran disponible. Dés lors,
les gens malveillants et les détracteurs de I'lslam se sont appuyés sur les termes de ces
propos pour se livrer a toutes sortes de déformations et d'insinuations tendancieuses, sans se
donner la peine de vérifier le sens réel des propos de I'lmam. Or, le sens réel du contenu de
cette "information" est trés clair pour quiconque maitrise la linguistique. Il est contenu dans cet
énoncé de "l'information": «Par Allah ! Nous avons le "Macg-haf" de Fatimah, ou plus

précisément dans le terme "Mag-haf".

Pour comprendre la véritable signification des propos de I'lmam al-C,adiq, il suffit de se référer
a la langue des Arabes, en vue de savoir ce que signifie exactement le mot "Mag-haf". En effet,

selon al-Raghib al-I¢fahani :

«"al-C,ahifah" est ce qui est étendu, tel que la partie étendue du visage et la feuille sur laquelle

on écrit, et dont le pluriel est "C,ah@'if" ou "C,uhaf". Ainsi, lorsqu'Allah -II est exalté- dit :

"... les C,uhaf d'Ibrahim et de Mlsa", "...qui récite des C,uhif purifiés, contenant des Ecritures
immuables”, on a dit que "C,uhif" dans ces Versets signifie "le Coran”, et que si Allah en a fait
des feuillets dans lesquels il y a des Livres, c'est parce qu'il contient plus que ce que

renferment les Livres d'Allah...»

Le "Magc-haf" est donc ce qui rassemble les "C,uhf" (feuillets) écrits ; son pluriel est "Macahif"»

Donc, le mot "Mag-haf" signifie dans la langue courante : "livre" ; ce n'est pas un nom spécial
du Livre d'Allah. Il est donc le terme générique de tout livre colligeant des feuillets "C,uhif" (en
papier ou en peau). Ainsi, le Saint Coran est appelé "Mag-haf" parce qu'il est composé de
"C,uhdf" (feuillets).



Car, comme on le sait, les noms du Livre d'Allah sont : al-Qur'an, al-Furgan, al-Kitéb. La
Révélation ne le désigne pas sous le nom de "Mag-haf". C'est seulement lorsque les
Musulmans l'ont colligé qu'ils lui ont donné le nom de "Mag-haf", car il est devenu, aprés avoir

été rassemblé, un recueil de "C,uh(f" (feuillets).

Ainsi, la source de la confusion ou du malentendu est une question linguistique propre a cette
époque-la, quand cette nuance n'apparaissait pas encore dans l'esprit du commun des

mortels.

Et, comme s'il voulait éviter toute méprise dans l'interprétation de ses propos, I'lmam al-C,adiq
a ajouté : «... il ne contient aucun Verset du Livre d'Allah.» Cela veut dire que ce dont il parle
n'est pas le Saint Coran, ni une Révélation Divine, mais des propos «dictés par le Messager

d'Allah et écrits de la main de 'Ali.»

Certains Savants ont rapporté que ce dont parlait I''mam al-C,adig consistait en un recueil de

D({'a' (Implorations) et de conseils que le Messager d'Allah avait laissés a sa fille Fatimah al-

Zahrd', en vue de I'éduquer et de l'instruire.

C'est donc de cette fagon qu'il faut comprendre I'origine de l'erreur, de la confusion ou de la
falsification qui ont conduit parfois certains Musulmans de toutes Ecoles et de toutes
tendances a une méprise et parfois méme a la malveillance en ce qui concerne l'intégrité et le
contenu du Saint Coran que nous lisons aujourd'hui, et qui est la copie exacte de la Parole

d'Allah révélée au Messager d'Allah.

LE SAINT CORAN DANS LES RECITS DES AHL-UL-BAYT

Lorsqu'on examine les récits et les hadith rapportés par les Ahl-ul-bayt, et qu'on étudie la
biographie et les rapports de ces derniers avec le Livre d'Allah, on constate que rien ne les
intéressait ni ne polarisait leur attention autant que le Saint Coran. Et cela est remarquable
aussi bien dans leurs biographies que dans leurs récits, dans les recommandations qu'ils ont
faites, dans leur fagon d'éduquer et d'orienter leurs adeptes, leurs disciples et tous les

Musulmans.

Selon Ja'far ibn Muhammad al-C,adiq :



«Le Prophéte a dit un jour : "O gens ! Vous étes dans une demeure de tréve et a bord d'un
bateau qui navigue vite. Vous avez la nuit et le jour, le soleil et la lune, pour rendre ancien tout
ce qui est nouveau, faire approcher tout ce qui est au loin, et apporter tout ce qui est promis.

Préparez donc les provisions pour ce qui est au-dela de ce qui est passager.”

«Lorsqu'al-Muqgdad ibn al-Aswad lui a demandé :

"O Messager d'Allah ! Et qu'est-ce que la demeure de tréve ?" le Prophéte a répondu : "C'est
une demeure d'assignation et de rupture. Si les épreuves vous accablent comme la nuit noire,
recourez au Coran, car il est un intercesseur dont l'intercession est admise. (...) Celui qui le
place devant lui, il [le Saint Coran] le conduit au Paradis, et celui qui le laisse derriére lui, il [le
Saint Coran] le pousse vers I'Enfer. Il est le Guide. Il guide vers la meilleure Voie. C'est le Livre
dans lequel il y a détails, clarté et apprentissage. C'est une Parole décisive, et non une frivolité.
Il a une apparence et un intérieur. Son apparence est Justesse, son intérieur est Science. Son
apparence est élégante, son intérieur profond. Il a des étoiles, et dans ses étoiles il y a encore
des étoiles. Ses prodiges sont innombrables, et ce qu'il contient d'incroyable ne tombe jamais
en désuétude. Il contient les phares de la bonne conduite, et la Lumiére de la Sagesse..."»
(123)

Selon I'lmam al-C,adiq aussi :

«Celui qui mémorise le Coran, qui se conforme a ses Préceptes, est placé aux cotés des

scribes nobles et purs.» (124)

Selon I'lmam 'Ali ibn al-Hussayn, le Saint Prophéte a dit :

«Celui a qui Allah donne le Coran et qui estime qu'un autre homme a obtenu mieux que ce qui

lui a été donné, aura vu grand un petit, et petit un grand.»
Selon I'l'mam Muhammad ibn 'Ali al-Bagqir, le Messager d'Allah a dit :
«0 masses des lecteurs du Coran ! Craignez Allah -1l est Puissant et Glorifié- pour votre

responsabilité de ce qu'll vous a apporté dans Son Livre ; car je suis responsable et vous étes

responsables. Je suis responsable de la communication du Message, et vous on vous



interrogera sur la responsabilité dont vous ont chargé le Livre d'Allah et ma Sunnah."»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Un Croyant ne doit pas mourir avant d'avoir appris le Coran ou d'étre en train de |'apprendre.»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Le Coran est le Pacte d'Allah avec Sa Création. Le Musulman doit donc regarder Son Pacte et

en lire chaque jour cinquante Versets.»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Trois se plaignent aupres d'Allah -1l est Puissant et Glorifié- : une Mosquée en ruine dans
laquelle ne prient pas ses propriétaires, un Savant qui se trouve parmi des ignorants, et un Livre

d'Allah, juché, poussiéreux, et qu'on ne lit pas.»

Selon I'lmam al-C,adiq :

«Le Coran est vivant, il n'est pas mort. Il s'‘écoule comme s'écoulent la nuit et le jour. Il

s'écoulera devant le dernier d'entre nous comme il s'écoule devant le premier d'entre nous.»

Amir al-Mu'minin 'Ali ibn Abi Talib a dit :

«... Puis Allah a fait descendre sur lui le Livre ; c'est une Lumiére dont les feux ne s'éteindront
jamais, un flambeau dont la combustion ne s'arréte pas, une mer dont le fond est inaccessible,
une Voie dont on ne perd pas la direction, un rayon dont la lumiéere ne s'assombrit pas, une Loi

dont la preuve ne s'étouffe pas, un éclaircissement dont les piliers sont indestructibles, un
remede dont on ne craint pas les effets, une force dont les adeptes sont invincibles, un bon
droit dont les partisans ne seront pas laissés sans secours. |l est le métal [la substance méme]
et le centre de la Croyance, les sources et les mers de la Science, les étangs et les ruisseaux
de la Justice, les points d'appui et la structure de I'lslam, les vallées et les plaines du bon droit,
une mer que ne pourront épuiser les "puiseurs” des sources, que ne pourront réduire les

arracheurs, des abreuvoirs que leurs solliciteurs ne dérangent pas, un phare dont les voies



d'acces ne seront pas perdues par les voyageurs, des drapeaux que les marcheurs ne
manqueront pas de voir, des hauteurs que ne peuvent dépasser ceux qui s'y rendent. Allah en a
fait un assouvissement de la soif des Savants, un printemps pour les coeurs des
jurisconsultes, le meilleur des Chemins des pieux, un Remede qui prime tout autre remede, une
Lumiere au-dela de laquelle il n'y a pas de ténébres, une corde dont l'anse est bien solide, une
forteresse dont la cime est imprenable. Il est une Force pour celui qui en fait son Tuteur, une
Paix pour celui qui y entre, une Guidance pour celui qui fait appel a lui, une excuse valable pour
celui qui l'invoque, une Preuve pour celui qui le cite, un Témoin pour celui qui en fait un arbitre,
un Triomphe pour celui qui en tire argumentation, le porteur de celui qui le porte, une monture
pour celui qui I'applique, un Signe pour celui qui le place devant lui, une Protection pour celui
qui en fait sa cuirasse, une Science pour celui qui prend conscience, un hadith pour celui qui le

relate, un Jugement pour celui qui juge.»

Telle est donc la valeur incomparable du Saint Coran selon I'Ecole des Ahl-ul-Bayt. Elle n'est

autre que sa vraie valeur, telle que la décrit la Révélation :

«Oui, ce Coran conduit sur une Voie trés droite...» (Sourate Bani Isra'il, 17 : 9)

Selon cette Ecole, il est la constitution de la Ummah, la source de la Science et de la Guidance,
la référence du Savoir et de la Culture, la voie de I'Entendement et de la Pensée, le Critére de la
civilisation et de la conduite, la Loi scientifique qui régit la vie de 'homme, le récipient qui

renferme les Lois et les Regles de la vie de 'humanité.

LES BASES DE LA COMPREHENSION ET DU TAFSIR DU SAINT CORAN

Nous avons déja expliqué comment I'Ecole des Ahl-ul-Bayt a démontré que le Livre d'Allah est
éternel, qu'il est le Registre de la Loi Divine immuable, la Source de la Législation, le Critere et
I'Arbitre de la véracité des "récits" et des hadith, et la Référence permettant de distinguer le

faux du Vrai. En effet, selon le Prophete :

«Si on m'attribue devant vous un hadith, comparez-le au Livre d'Allah. Acceptez-en ce qui s'y

conforme, et rejetez-en ce qui s'y oppose.»

Ceci étant établi, et les fausses allégations et assertions concernant son intégrité étant

dénoncées comme telles, I'Ecole des Ahl-ul-Bayt a proposé une méthode originale qui



détermine la maniéere dont on doit comprendre et traiter le Texte coranique. Ce probleme de la
compréhension du Saint Coran, de son explication et de son interprétation constitue un point
essentiel dont dépend I'exactitude de la pensée et la justesse de la Croyance, de la Législation
et du Savoir islamiques. La raison en est que toute déviation, toute erreur dans la
compréhension du Coran, dans la découverte de son contenu législatif et doctrinal et dans la
déduction de ses Jugements, de ses concepts et de ses Lois sociales, politiques,
économiques, éducatives et juridiques, conduit a la déviation et a la division des Musulmans, a

la perte de l'authenticité et de la pureté islamiques.

Commengons notre étude de ce sujet fondamental par l'indispensable distinction qu'il faut faire

~n

entre le "tafsir" et le "ta'wil".
Le "tafsir" est, selon les linguistes, "le dévoilement et la mise en évidence du sens des termes’,
alors que le "ta'wil" est défini comme "le renvoi de I'une des deux possibilités [du sens d'un

terme] a ce qui se conforme a l'apparence.”

Ahmad Redh4, définissant le tafsir, écrit :

«Le tafsir vient du mot "fassar’, lequel est dérivé, par la grande dérivation, du mot "fasr", lequel

signifie "le dévoilement et apparition”.

Ainsi, lorsque le matin apparait, on dit : "asfara al-gubh", c'est-a-dire : "le matin se dévoile". Et
on dit aussi : "asfarat al-mar‘ah 'an wajhiha", c'est-a-dire : "la femme dévoile son visage",
lorsqu'elle le découvre. Ou bien, il vient du verbe "fassara, yofassiro" (cf.dharaba, yadhribo, ou
nacara, yancoro), et "fasran" ; "al-fasr" étant le fait de montrer et de découvrir ce qui est
couvert. Ainsi, vous dites : "fassarto al-chay'a" : "j'ai expliqué cette chose", si vous l'expliquez.»
Le Chaykh al-Tabarsi a ainsi défini le mot "tafsir" dans son "Majma' al-Bayan fi Tafsir al-

1A n

Quran” :
«"Al-tafsir" est le dévoilement de la signification du terme équivoque, tandis que "al-ta'wil" c'est
renvoyer l'un des deux sens possibles a ce qui correspond a I'apparence. Al-tafsir, c'est

I'explication.»

Selon Ab(-I-'Abbéas al-Mobarrid :



«Le ta'wil, le tafsir et les "ma'na" [sens] sont une méme chose. On dit que "fasr" est la
découverte de ce qui est couvert, et que ta'wil est la fin et I'aboutissement d'une chose, ce sur
quoi elle débouche... Quant au "ma'na’, il vient de cet énoncé : "anayto fulanan" : "j'ai entendu

par la Untel", qui signifie "qagadtahu” : "mon intention visait Untel", comme ce que vise I'énoncé
: "aniya bihi kath&@" : "il a entendu par la telle chose..." ; "qagada bil-kalam katha" : "par sa

parole, il entendait telle chose...".

Et on dit aussi que I'énoncé "anayto bi-hatha-l-amr" : "j'ai pris la charge de cette question’,

c'est-a-dire : "takallaftuhu": "j'en ai pris la charge"»
La Méthode du Tafsir du Saint Coran

Si le tafsir est l'explication des sens des mots et des phrases du Saint Coran et leur
dévoilement, et étant donné que les mots et les phrases du Saint Coran supportent plus d'une
intention visée (signification), le ta'wil est une opération de dévoilement de la signification visée
au moyen du renvoi du sens contenu dans le Verset -aprées hésitation entre deux possibilités,
ou davantage- a ce sur quoi il débouche, et le résultat auquel nous parvenons est que le ta'wil
ne doit pas contredire le tafsir apparent, et de ce fait les deux -tafsir et ta'wil-s'égalent dans le
résultat final, a savoir : I'éclaircissement des sens du Saint Coran et I'explication de ce qu'Allah

a voulu montrer a Ses serviteurs.

Or, lorsqu'on lit attentivement les livres de tafsir et les méthodes des mufassir, on trouve des
lacunes évidentes et des erreurs graves dans lesquelles sont tombés certains mufassir, qui ont
dévié ainsi le but du tafsir a cause des méthodes de tafsir qu'ils ont suivies et de leur fagon de
traiter les Versets coraniques en adoptant tantot des récits (hadith) faibles ou intrus, et tantot
les sentiments personnels, soumettant ainsi le Saint Coran a leurs préjugés et a leurs caprices
propres, et appliquant le sens des Versets a des événements, des personnages et des faits que
le Noble Coran ne visait pas, application qui avait pour but de corroborer leurs opinions et

tendances personnelles.
L'un des exemples de cette déviation dans le ta'wil est le sens que certains "philosophes” et
"théologiens” ont attribué aux Versets coraniques en soumettant ceux-ci a des pensées et des

doctrines philosophiques et théologiques auxquelles ils croyaient.

Un autre exemple en est la tendance de certains écrivains et mufassir a expliquer les Versets



coraniques en se conformant aux théories scientifiques et aux idées économiques, sociales et
politiques qu'ils trouvent chez les penseurs et les tenants des théories courantes de leur
époque, et ce uniquement en se fiant a leur opinion personnelle, et sans qu'il y ait un vrai
rapport et une application juste entre ces Versets et ces théories et idées. Ainsi, il n'est pas
rare de voir de nombreux cas, dans le passé et a I'époque contemporaine, dans lesquels les
mufassir plient les Versets au gré de leurs désirs ou, acceptant des vérités précongues, tentent

d'expliquer le Saint Coran a leur lumiére.

Un grand nombre de mufassir de toutes les Ecoles juridiques musulmanes, Sunnites et Chi'ites,
ont commis cette erreur et échafaudé des arguments et des justifications fallacieux pour tenter

de montrer le bien-fondé de leurs méthodes.

Or, lorsqu'on se réfere a la méthode islamique originale de tafsir, on remarque qu'elle récuse

cette tendance et fixe les bases correctes du tafsir.

En effet, le tafsir, tel que I'a défini le Prophéte et que I'a expliqué la méthode des Ahl-ul-Bayt
qu'ont suivie les mufassir engagés, a des regles et des bases qui conduisent I'exégeéte et le

chercheur en Sciences coraniques a tirer des conclusions correctes et des résultats fertiles.
Passons donc en revue ce que le Prophete, les Imams d'Ahl-ul-Bayt et les uléma ont dit a
propos des regles justes du tafsir et des moyens de dégager objectivement les Jugements

coraniques.

Al-Tabarsi rapporte ce hadith du Propheéte, transmis par la chaine d'Ahl-ul-Bayt, et dont il dit

qu'il est sain :

«Le tafsir du Coran ne peut étre fait que d'apres le hadith sain et le Texte clair.»

[l affirme que les Ahl-ul-Bayt suivaient ces directives et refusaient le tafsir du Coran autrement

que sur les deux bases suivantes :

1- Le tafsir du Coran par le Coran, c'est-a-dire que les Versets s'expliquent les uns par les

autres.



2- Le tafsir du Coran par les récits et les hadith sains.

Dongc, il est clair que le tafsir doit observer scrupuleusement ces deux regles.

Toutefois, il ne faut pas oublier que la raison a un role essentiel et d'avant-garde dans la
compréhension du Saint Coran, dans I'explication de ses significations et dans la direction de
ses phénomenes, mais a condition qu'elle s'en tienne aux limites du Livre et de la Sunnah, et
qu'elle ne s'écarte pas des aspects de leur ligne générale. Rappelons a cet égard que C'est le

Prophéte qui a assigné a la raison un réle crucial dans le tafsir du Coran :

«Le Coran est accessible et comporte plusieurs facettes; apprenez-le donc selon ses

meilleures facettes.»

Selon un autre hadith, le Prophéte a dit :

«Analysez le Coran, et informez-vous sur ses équivoques.» Le Saint Coran lui-méme a expliqué

le réle de la raison dans le tafsir et a loué les esprits capables de raisonner :

«... l'auraient su ceux qui savent raisonner.» (Sourate al-Nis&', 4 : 83)

Et il a blamé ceux qui manquent de réfléchir et de méditer sur les Versets du Noble Coran en

vue de découvrir ses significations et son contenu :

«Ne vont-ils pas méditer le Coran ? Ou bien les coeurs de certains d'entre eux sont-ils

verrouillés?» (Sourate Muhammad, 47 : 24)

Donc, selon la méthode des Ahl-ul-Bayt, le tafsir se fonde sur trois régles :

1- Le tafsir du Coran par le Coran.

2- Le tafsir du Coran par la Sunnah.

3- Le tafsir du Coran par la raison respectueuse du Livre et de la Sunnah.



Ainsi, a part cette méthode précise de tafsir, fondée sur des regles incontestables et
immuables, tous autres tafasir (pluriel de tafsir) imprégnés d'opinions personnelles, de traces
de théories scientifiques contemporaines du mufassir, ou d'idées philosophiques et
théologiques, ou bien encore fondés sur des récits peu accrédités ou sans chaine de
transmetteurs bien établie, ou fondés sur des hadith qui contredisent ce qui est évident dans le
Saint Coran et incontestable dans la Sunnah, ou que le mufassir applique d'une fagon
inadéquate et subjective sur les Versets, tous ces genres de tafsir sont rejetés par la méthode
des Ahl-ul-Bayt et des Savants et des mufassir qui ont marché sur leurs traces. Il est donc
nécessaire d'éviter de tels tafsir, qui sont courants aussi bien chez les Sunnites que chez les
Chi'ites, et qui s'écartent de la ligne islamique que nous venons de définir, et qui ne traduisent
généralement pas l'esprit du Saint Coran. En tout cas, quelle que soit la crédibilité de ces
mufassir, nous ne sommes pas tenus de suivre leur avis, car le mufassir ne constitue jamais un
argument face au Coran, alors que le Saint Coran I'est face a lui. Dong, il ne pourrait constituer
un argument pour les Musulmans que dans la mesure ou il atteint la Vérité. Or, selon les Saints
Imams des Ahl-ul-Bayt, il est interdit d'affirmer quelque chose sans connaissance de cause et

sans preuve. Ainsi, I'lmam al-Baqir a dit :

«Ce que vous savez, vous pouvez le dire. Mais lorsque vous ne savez pas avec certitude, dites :

"Allah est Celui Qui sait le mieux"»Et I'lmam al-C,adiq a dit :

«.«Toute chose doit étre renvoyée au Coran et a la Sunnah



